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 שמות    ב
 

ים  א א אִ֖ ל הַבָּ רָאֵ֔ נֵי֣ יִשְׂ מוֹת בְּ ה שְׁ לֶּ וְאֵ֗
אוּ: ֽ ישׁ וּבֵית֖וֹ בָּ ב אִ֥ ת יַעֲֽקֹ֔ יְמָה אֵ֣   מִצְרָ֑

ה: ב יהוּדָֽ י וִֽ מְע֔וֹן לֵוִ֖ ן שִׁ   רְאוּבֵ֣

רָאֵל  א נֵי יִשְׂ מָהָת בְּ ין שְׁ וְאִלֵּ
עָאלוּ לְמִצְרָיִם,  עִם יַעֲקוֹב דְּ

יתֵיהּ עָאלוּ  בַר וַאֲנָשׁ בֵּ  ב .גְּ
מְעוֹן לֵוִי וִיהוּדָה    .רְאוּבֵן שִׁ

  � רש"י �

רָאֵ  (א) נֵי יִשְׂ מוֹת בְּ ה שְׁ  חזר, בשמותן בחייהן שמנאן פי על אף .לוְאֵלֶּ
 שמוציאן, לכוכבים שנמשלו חבתן להודיע], מיתתן אחר[ במיתתן ומנאן

 בשם לכולם צבאם במספר המוציא" שנאמר, ובשמותם במספר ומכניסן
  .(תנחומא ישן שמות ב) )כו מ, ישעיהו(" יקרא

  � ביאור �

רָאֵל נֵי יִשְׂ מוֹת בְּ ה שְׁ מה באים  .וְאֵלֶּ

פסוקים אלו ללמדנו? הלוא את שמות 

השבטים אנו מכירים כבר מלידתם, ובני 

ישראל הבאים מצרימה כבר נמנו 

. רש"י מתרץ בשמותיהם בפרשת ויגש

שחזרת התורה על שמות השבטים כאן, 

אחרי שכבר מתו, באה להדגיש את 

אהבת ה' לישראל, אהבה שמכוחה הוא 

  חוזר ומונה אותם בשמותיהם. 

  כשםעם ישראל נמשל לכוכבים. 
   

מוציא ומכניס" את הכוכבים שהקב"ה "

במספר ובשמות, כך הוא נוהג גם בבניו. 

נת ה"הוצאה" במספר ובשמות מכוו

למניית בני ישראל בחייהם ברדתם 

למצרים, כפי שפורש בפרשת ויגש 

אִים " רָאֵל הַבָּ נֵי יִשְׂ מוֹת בְּ ה שְׁ וְאֵלֶּ

, ו"הכנסתם" (בראשית מו, ח)..." מִצְרַיְמָה

במספר ובשמות מכוונת למנייתם שוב 

אחרי מותם, המפורטת כאן בראש 

  חומש שמות.

  �עיון  �

נֵי יִ  מוֹת בְּ ה שְׁ רָאֵלוְאֵלֶּ סיימנו את ספר בראשית, ספר האבות, וכעת אנו  .שְׂ

ספר הבנים שהופכים לאומה. המספר הכולל של בני  –פותחים את ספר שמות 

האומה הוא העירבון לכוחה של האומה, וחשיבות רבה נודעת לו. והנה בא רש"י 

שנים עשר שבטים המקימים משפחה של שבעים  –חשוב  המספרומלמדנו שאף ש

חשוב לא פחות. אסור שהמספר יטשטש את  השם –איש וגדלים לשישים ריבוא 

המיוחד שבכל שבט. אשר על כן נמשלו ישראל לכוכבים, שכל אחד מאיר באור 

  המיוחד לו.

   

 אונקלוס



 ג  שמות א
 

שכָר זְבוּלוּן וּבִנְיָמִין ג ָ  ד .יִשּׂ
ד  לִי גָּ ן וְנַפְתָּ רדָּ  ה .וְאָשֵׁ

תָא נָפְקֵי  ל נַפְשָׁ וַהֲוַאָה כָּ
ן,  בְעִין נַפְשָׁ יַעֲקוֹב שִׁ א דְּ יִרְכָּ

מִצְרָיִם הֲוָה בְּ וּמִית  ו וְיוֹסֵף דַּ
רָא  יוֹסֵף וְכָל אֲחוֹהִי וְכלֹ דָּ

רָאֵל נְפִישׁוּ  ז .הַהוּא וּבְנֵי יִשְׂ
דוּ וּסְגִיאוּ וּתְקִיפוּ  וְאִתְיַלַּ

א, א לַחְדָּ וְאִתְמְלִיאַת  לַחְדָּ
הוֹןאַרְעָא    .מִנְּ

ן:  ג ן וּבִנְיָמִֽ ר זְבוּלֻ֖ שׂכָ֥ ָֹ ֥ד  דיִשּׂ י גָּ לִ֖ ן וְנַפְתָּ ֥ דָּ
ר:  ֽ ב  הוְאָשֵׁ רֶךְ־יַעֲֽקֹ֖ י י צְאֵ֥ ל־נֶ֛פֶשׁ יֹֽ י כָּ וַיְהִ֗

יִם: ף הָיָה֥ בְמִצְרָֽ ים נָפֶ֑שׁ וְיוֹסֵ֖ בְעִ֣ שִׁ
וֹר  ו ל הַדּ֥ יו וְכֹ֖ וַיָּמָ֤ת יוֹסֵף וְכָל־אֶחָ֔

וּ  זהַהֽוּא:  רְצ֛וּ וַיִּרְבּ֥ יִּשְׁ ר֧וּ וַֽ ל פָּ רָאֵ֗ וּבְנֵי֣ יִשְׂ
רֶץ  לֵ֥א הָאָ֖ מָּ ד וַתִּ ד מְאֹ֑ מְאֹ֣ וַיַּעַֽצְמ֖וּ בִּ

ם:   פ אֹתָֽ
  � רש"י �

 בא ומה, שבעים בכלל היו ובניו הוא והלא .יִםוְיוֹסֵף הָיָה בְמִצְרָ  )ה(
 צדקתו להודיעך אלא ?במצרים היה שהוא יודעים היינו לא וכי, ללמדנו

 ונעשה במצרים שהיה יוסף הוא, אביו צאן את הרועה יוסף הוא, יוסף של
  .(ספרי האזינו שלד) בצדקו ועומד מלך

ר )ז( רְצוּ יּ וַ  .קטנים כשהם מתו ולא נשותיהם הפילו שלא .וּ פָּ  שהיו .שְׁ
  .(שמות רבה א, ח) אחד בכרס ששה יולדות

  � ביאור �

רש"י מכווננו  .וְיוֹסֵף הָיָה בְמִצְרָיִם

להטות את אוזננו ולשמוע את המיית 

הפסוק. יוסף הוא אחד משנים עשר 

שבטי ישראל, ואף שהיה מלך במצרים 

הוא נשאר נאמן ליהדותו ולבית אביו 

  ונותר חלק בלתי נפרד מהמשפחה.

  

רוּ  רְצוּ יּ וַ  פָּ תמותת התינוקות  .שְׁ

בתקופות הקדומות הייתה תופעה 

  רחבת הקף. הריונות רבים לא צלחו, 
   

התינוקות שנולדו חיים ומספר 

  ושהצליחו לשרוד היה קטן. 

בשונה משאר העולם, בבית יעקב 

שבמצרים התופעה הייתה הפוכה. 

נשות ישראל הרו שישה עוברים בכרס 

 אחד וילדו שישה תינוקות בכל לידה.

ברכה זו מובעת במילים "פרו וישרצו". 

מלשון פרי, הריונותיהם של נשות  –פרו 

ישראל נשאו פרי והביאו לעולם ילדים 

  ריבוי על –בריאים ושלמים; וישרצו 
   

  

 אונקלוס

� 



 שמות    ד
 

ר  ח ֥ יִם אֲשֶׁ שׁ עַל־מִצְרָ֑ לֶךְ־חָדָ֖ וַיָּקָ֥ם מֶֽ
ף: ע אֶת־יוֹסֵֽ א־יָדַ֖   לֹֽ

א עַל  ח א חֲדַתָּ וְקָם מַלְכָּ
זֵירַת  ,מִצְרָיִם לָא מְקַיֵּים גְּ דְּ

   .יוֹסֵף

  � רש"י �

קָם מֶלֶךְ־חָדָ ) ח(  אמר וחד ,ממש חדש אמר חד ושמואל רב .שׁ וַיָּ

ר לאֹ־יָדַ . גזרותיו שנתחדשו   .(סוטה יא, א) ידע לא כאלו עצמו עשה .עאֲשֶׁ

  � (המשך) ביאור �

טבעי. שיעור הריבוי נרמז בששת 

  הביטויים המופיעים בפסוק: פרו, 
   

  וישרצו, וירבו, ויעצמו, במאוד, מאוד.

  � )על עמוד קודם( עיון �

רוּ  רְצוּ יּ וַ  פָּ ברור לכולנו כי האגדה אינה משקפת בהכרח עובדה היסטורית, ועל  .שְׁ

כן ודאי שיש משמעות מיוחדת לבחירת האגדה דווקא במספר שש, המופיע שוב 

שישים ריבוא. כדי להבין את המשמעות  –בכפולותיו בצאת ישראל ממצרים 

  לעומקה עלינו להסביר תחילה שלושה מספרים: שש, שבע ושמונה. 

מבטא את העולם החומרי והטבעי שנברא בששת ימי הבריאה. המספר שש 

המספר שבע מבטא את הקדושה שבתוך המציאות הטבעית, כנגד יום השבת 

המעניק לשבוע כולו את ממד הקדושה. המספר שמונה מבטא את המציאות שמעל 

  סית, נחנך ביום השמיני. יהטבע, כשם שהמשכן, שהמציאות בו הייתה נ

על הריבוי החומרי של ישראל שהלך והתעצם, והאגדה התורה מספרת כאן 

מבטאת ריבוי זה במספר שש. כשיגיעו בני ישראל לשישים ריבוא הם יהיו אומה 

אז יזכו הם לקבל את התורה ולצקת ממד של -שלמה ויגיע זמנם לצאת ממצרים, או

  קדושה למציאות חייהם.

  � ביאור �

קָם מֶלֶךְ־חָדָשׁ  ר לאֹ־יָדַע וַיָּ  .אֲשֶׁ

הייתכן שמישהו במצרים לא הכיר את 

המושל בכל ארץ מצרים?! כיצד  –יוסף 

ייתכן שקם מלך "אשר לא ידע את 

  יוסף"?

  לפי הפירוש הראשון קם במצרים
   

מלך חדש שלא היה לו קשר אישי עם 

יוסף, ועל כן ייתכן שעשה את עצמו 

כאילו לא הכירו. לפי הפירוש השני 

י אותו המלך שהכיר את יוסף לפני

ולפנים שינה את עורו והתנכר לאחי 

  יוסף ולצאצאיו.

 אונקלוס



 ה  שמות א
 

א  ט יהּ, הָא עַמָּ וַאֲמַר לְעַמֵּ
רָאֵל סָגַן וְתָקְפִין  נֵי יִשְׂ בְּ

נָא ם לְהוֹן,  י .מִנַּ הַבוּ נִתְחַכַּ
לְמָא יִסְגּוֹן וִיהֵי אֲרֵי  דִּ
נָא קְרָב וְיִתּוֹסְפוּן אַף  יְעָרְעִנַּ

נָא אִנּוּן עַל סָנְאַנָא  וִיגִיחוּן בַּ
קוּן מִן אַרְעָא    .קְרָב וְיִסְּ

ל ט  רָאֵ֔ נֵי֣ יִשְׂ ם בְּ ה עַ֚ וֹ הִנֵּ֗ אמֶר אֶל־עַמּ֑ וַיֹּ֖
נּוּ:  ֽ ב וְעָצ֖וּם מִמֶּ ה ל֑וֹ  ירַ֥ מָ֖ תְחַכְּ ֽ בָה נִּ הָ֥

 אנָה מִלְחָמָה י־תִקְרֶ֤ ֽ ה כִּ ה וְהָיָ֞ ן־יִרְבֶּ֗ פֶּ
ם־הוּא עַל־שֹ֣  ף גַּ נוּ וְנוֹסַ֤ ֖ ינוּ וְנִלְחַם־בָּ נְאֵ֔

רֶץ:   וְעָלָ֥ה מִן־הָאָֽ
  � רש"י �

מָה ל) י( תְחַכְּ  כלומר, הוא לדבר והזמנה הכנה לשון הבה כל .וֹ הָבָה נִּ
 .לכך עצמכם הזמינו

  � )על עמוד קודם( עיון �

קָם מֶלֶךְ־חָדָשׁ  ר לאֹ־יָדַע וַיָּ עד היכן מגעת כפיות הטובה? נחלקו רב  .אֲשֶׁ

  ושמואל.

היעלה על הדעת שהמלך פרעה, שזכה להינצל מרעב עם כל עמו, יתנכר כך 

למשפחת המציל? אחד משני האמוראים מאמין שיש גבול לרשעותם של בני 

  האדם, ואילו האמורא השני אינו ניזון מאשליות.

  � ביאור �

מָה לוֹ  תְחַכְּ אין מדובר בכעס  .הָבָה נִּ

  ספונטני שהתפרץ מפעם לפעם בשל 

היהודים בארץ מצרים, אלא ריבוי 

  בתכנון מדוקדק ומרושע.

  �עיון  �

מָה לוֹ  תְחַכְּ היטלר וחבר מרעיו פעלו להשמדת היהודים בתכנון קפדני,  .הָבָה נִּ

מסודר ומדוקדק. ממי הם למדו? מפרעה מלך מצרים. פרעה מלך מצרים היה 

בשיא הראשון שהבין ברשעותו שכדי לפגוע באופן הקשה ביותר אין להשתמש 

עצמת הרוע בפעם אחת אלא לפעול בשלבים, ליצור בקרבן אשליה שהשלב הגרוע 

  מכול כבר מאחוריו, וכך למנוע ממנו כל יכולת התגוננות.

 
  

   

 אונקלוס



 שמות    ו
 

  � רש"י �

מָה ל תְחַכְּ  נתחכם דרשו ורבותינו. לו לעשות מה נתחכמה. לעם .וֹ נִּ
 לעולם מבול יביא שלא נשבע שכבר, במים לדונם ישראל של למושיען

 אומה על מביא הוא אבל, מביא אינו העולם כל שעל הבינו לא והם(
  .(סוטה יא, א) ). ברש"י ישןאחת

  � ביאור �

מָה לוֹ  תְחַכְּ למי מתכוון מלך  .נִּ

מָה מצרים באמרו "   "? לוֹ הָבָה נִתְחַכְּ

נֵי לפי הפשט מדובר ב" עַם בְּ

רָאֵל " הנזכר בפסוק הקודם. עם בני יִשְׂ

ועצום ממנו, ואנו נפעל ישראל רב 

בחכמה פן ירבה ויילחם בנו. נתחיל 

סים, נתעמר בהם בהדרגה, יבלקיחת מ

  עד שייחלשו ונוכל להרגם. 

אך לפי האגדה כוונתו של מלך 

מצרים היא לקב"ה בכבודו ובעצמו. 

המצרים ידעו שהקב"ה פועל עם עולמו 

במידה כנגד מידה. לפיכך, חשבו 

לדי המצרים, אם הם יטביעו את י

  היהודים ייאלץ הא־ל להענישם 
   

בטביעה, אך לא יוכל לעשות זאת 

מכיוון שנשבע שלא יביא עוד מבול על 

  העולם. 

בפירושו של רש"י לפסוק זה 

סוגריים תוספת המופיעה מובאת ב

בגרסה ישנה של פירוש רש"י אך 

 נעדרת בגרסאות מאוחרות יותר.

בתוספת מוסבר שהמצרים טעו 

הקב"ה התחייב  בחשבונם, כי אמנם

שלא להביא עוד מבול על העולם כולו, 

אך על אומה אחת אין חיוב זה חל. 

לּוֹד הַיְאֹרָה"לפיכך, כנגד גזרת  ן הַיִּ ל הַבֵּ  כָּ

לִיכֻהוּ  שְׁ " נענשו המצרים בטביעה תַּ

 ביאור.
  

  �עיון  �

מָה לוֹ  תְחַכְּ  כה גדולים? מאמיניםאגדה זו תמוהה מאוד. האומנם היו המצרים  .נִּ

אינו יכול יכול -כולההא־ל שלחשוב וגם אילו היו חדורי אמונה, ההיו הם כה טיפשים 

המשך דברי המדרש מעצים עוד את התמיהה. נראה כי חשבונם של ? םלהעניש

המצרים היה נכון לפחות בחלקו, וכי הקב"ה באמת אינו יכול להענישם אלא במים. 

כלוא כביכול בכללים שקבע ומחויב א־ל ההתמונה העולה מן המדרש מציגה את 

  להעניש רק במידה כנגד מידה!? 

נראה להסביר שעיקר הדגש של המדרש נתון בהבנת התפיסה האלילית את 

. עובדי האלילים האמינו שקיימים כוחות עליונים אך לא האמינו הא־לאופן עבודת 

עוד מבול על  שלא יביאהא־ל בערך היסודי של שכר ועונש. להבנתם, הבטחת 

מצומצמת. ייתכן שרש"י לא כלל את דברי הא־ל העולם פירושה שהתערבות 

 �  .הא־להמדרש בפירושו המאוחר יותר בשל התמונה העולה ממנו על מוגבלותו של 



 ז  שמות א
 

  � )המשך( עיון �

   כדי להבין את מהות טעותם של המצרים נביא את דברי המדרש במלואם:

, בחרב נדונם, אלו של לאלהיהם ונתחכמו בואו אמר, חנינא ר"ב חמא' ר אמר"

 נשבע שכך, במים אלא אותם נדון לא, )סו ישעיה(בשר"  כל את "ובחרבו כתיב כבר

 עוד נח מי מעבור נשבעתי "אשר' שנא, לעולם מבול מביא שאין הוא ברוך הקדוש

 אומה על אבל מביא אינו כלו העולם כל שעל יודעים אינם והם, (שם נד)הארץ"  על

  .ט) א,) וילנא( רבה (שמות "לתוכן ונופלים באים הם אבל מביא אינו ועליהם מביא, אחת

על פי המדרש ניסו המצרים להתחכם למושיעם של ישראל ולמצוא דרך להרוג 

להענישם. את הפתרון מצאו בהטבעת  הא־לאת ישראל בלי שתהיה אפשרות ביד 

  ישראל במים. 

ואולם, כוונת המדרש לומר שאין מגבלה לה' יתברך והוא יעשה כרצונו, כי יסוד 

הכול הוא שהאדם נידון לפי מעשיו. אם כן מדוע המדרש מקפיד לומר שהמצרים 

ייהרגו דווקא בנפילה למים? שתי סיבות לדבר: ראשית, המדרש מלמדנו את 

ידה. חוקיות זו הבינו החוקיות שקבע הקב"ה בטבע העולם, חוקיות של מידה כנגד מ

אפילו המצרים. שנית, המים מעניקים חיים לעולם, ועל כן יש משמעות מיוחדת 

  להריגת המצרים דווקא במים, בדומה לעונשם של דור המבול. 

אף שדרכים רבות למקום להיפרע מהחוטאים, דור המבול טובעו דווקא במים. 

ואפילו המים  –של חסד  אכזריותם הייתה כה רבה עד כי לא היו זכאים לטיפה

נהפכו להם למקור המוות. כך גם המצרים, שהתאכזרו  –שנותנים חיים בחסד 

  לישראל והפכו את מידת החסד והרחמים למידת הדין, באו על עונשם דווקא במים. 

ומדוע אנשי סדום ועמורה, שהיו רעים וחטאים לה'  –לאור זאת נוכל לשאול 

  שירדה מן השמים?מאוד, לא נידונו במים אלא באש 

אנשי סדום חטאו בעיוות קשה של מערכת המשפט. הם הקימו מערכת 

משפטית מסואבת שמטרתה להשריש את הרע בחיים. לא היה זה חטא של 

התגברות היצרים על הרוחניות אלא ניסיון להפוך את הרוע לצדק. ועל כן, עונשם 

לא הסתכם במיתה לזמן מוגבל. ארצם תהפוך למדבר שממה, המקום שהיה מרכז 

עושר מעוות יישאר לעדי עד מדבר צחיח. החברה והתרבות ששלטו בסדום  של

  צריכים להיעלם מן העולם, ומקומם נהפך למקום שאינו ראוי למגורים כלל. 

שמצד  –אגדה זו גם באה ללמדנו את המסר הכפול הטמון באמירתו של הקב"ה 

יא מבול על אומה אחד לא יביא עוד מבול לעולם ומצד שני יכול הוא להחליט להב

אחת. הקב"ה מודיע שלא יחריב שוב את עולמו. האחריות על העולם עברה אל 

  דית ייהאדם, והתערבותו של הקב"ה בעולם ותגובתו למעשי האדם כבר אינה מ
   

� 



 שמות    ח
 

  � רש"י �

 ותולה עצמו שמקלל כאדם דרשו ורבותינו. כרחנו על .רֶץה מִן־הָאָ וְעָלָ 
(סוטה  יירשוה והם הארץ מן ועלינו כתב כאלו הוא והרי, באחרים קללתו

  .יא, א)

  � )המשך( עיון �

וגלויה. ואולם, בל נטעה לחשוב שהקב"ה עזב את העולם לגורלו. עודנו משגיח על 

 העולם ומעורב בו, ובעת הצורך ייפרע מכל אומה על פי מעשיה.

  � ביאור �

"ועלה מן הארץ"  .וְעָלָה מִן־הָאָרֶץ

פירושו 'ויצא מן הארץ', כלומר מלך 

מצרים מביע חשש שמא ריבויים של 

ישראל יביא ליציאתם מארצו. חששו 

של פרעה אינו מובן, וכי מה אכפת 

למצרים שבני ישראל יעזבו את ארצם? 

מצד אחד אומר פרעה כי בני ישראל 

רבים מדיי, אך בה בעת הוא חושש 

  שייצאו מארצו?! 

שו על פי הפשט מוסיף רש"י בפירו

  את המילים "על כורחנו". מתוספת זו 
   

נוכל להבין שפרעה חושש מאיבוד כוח 

  העבודה היהודי ותרומתו למצרים. 

 תייהאמלפי פירוש האגדה, חששו 

של פרעה היה שבני ישראל יהפכו לרוב 

במדינה, ישתלטו עליה ויקבעו הם את 

חוקיה ואת דרכי החיים בה. מלך מצרים 

הפחד שהתוצאה של " ן יִרְבֶּ " תהיה פֶּ

עצמנו -מן הארץ", כלומר אנו ועלינו"

נגורש מארצנו, אך הוא לא רצה להביע 

את חששו במפורש ועל כן השתמש 

  בלשון סגי נהור.
  

  �יון ע �

כמה מורכבים הם שונאי ישראל. על פי פירוש הפשט,  .וְעָלָה מִן־הָאָרֶץ

המצרים מבקשים דבר והיפוכו. הם אינם רוצים את ישראל בארצם אך בד בבד 

חוששים שמא ייצאו ישראל מן הארץ. למעשה הם מעוניינים שבני ישראל יישארו 

המצרים. פירוש הפשט  בארצם בתנאי שיהיו חסרי כוח וכנועים ויעמדו לשירות

קרוב מאוד לפירוש האגדה המבטא את פחדם של המצרים משלטון היהודים 

בארצם. אך בעוד שבאגדה הדברים נאמרים מפורשות, הפשט מגלה את המורכבות 

  של רצונות המצרים.

  
   



 ט  שמות א
 

לְטוֹנִין  יא יאוּ עֲלֵיהוֹן שִׁ וּמַנִּ
דִיל לְעַנּוֹאֵיהוֹן  ין בְּ מַבְאֲשִׁ
ית  פֻלְחָנְהוֹן, וּבְנוֹ קִרְוֵי בֵּ בְּ
יתוֹם  אוֹצְרֵי לְפַרְעֹה יָת פִּ

   .וְיָת רַעַמְסֵס

ת֖וֹ  יא עַן עַנֹּ ים לְמַ֥ י מִסִּ֔ רֵ֣ ימוּ עָלָיו שָׂ ֤ וַיָּשִֹ
ה  נוֹת לְפַרְעֹ֔ י מִסְכְּ בֶן עָרֵ֤ ם וַיִּ֜ סִבְלתָֹ֑ בְּ

ס: עַמְסֵֽ ם וְאֶת־רַֽ תֹ֖   אֶת־פִּ

  � רש"י �

  .העם על .עָלָיו) יא(

 מסכנות ערי שיבנו, המס ומהו. המס מהם שגובין שרים, מס לשון .יםמִסִּ 
  .לפרעה

סִבְלתָֹ    .מצרים של .םלְמַעַן עַנּתֹוֹ בְּ

  � ביאור �

סים על בני יהמצרים הטילו מ .עָלָיו

ישראל. היינו מצפים שייכתב "וישימו 

 שרי מסים", ומדוע נכתב "עליו"עליהם 

בלשון יחיד? מפרש רש"י ש"עליו" 

  משמעו על העם.

ים סים" איננו יהביטוי "שרי מ .מִסִּ

מוכר, ורש"י מבהיר שמדובר בשרים 

סים. עוד ישתפקידם לגבות את המ

  מדייק רש"י כי המס שהוטל על
   

  

העם איננו מס כספי כי אם תביעה 

לעבודה, כפי שמפורש בהמשך הפסוק: 

בֶן" נוֹת וַיִּ   ".עָרֵי מִסְכְּ

סִבְלתָֹם "ענותו"  .לְמַעַן עַנּתֹוֹ בְּ

בלשון  –כתוב בלשון יחיד, ו"סבלותם" 

רבים. רש"י מסביר כי המילה 

 "סבלותם" מיוחסת למצרים. עם

 –ישראל מתענה וסובל בעבודה קשה 

  .בעבור המצרים
  

  �עיון  �

"וַיּאֹמֶר אֶל עַמּוֹ  –רש"י מדגיש שהמצרים רואים במשפחת בני יעקב עַם  .עָלָיו

ה  רָאֵלהִנֵּ נֵי יִשְׂ נּוּ"  עַם בְּ ואם כך הרי שתהליך הגאולה החל! בני  –רַב וְעָצוּם מִמֶּ

ישראל ירדו למצרים כמשפחה, אך כפי שראינו בסוף פרשת ויחי הם החלו לשכוח 

ץ ישראל. הפיכתם ממשפחה לעם היא הבשורה את ייעודם להיות עם חופשי באר

  הגדולה בפסוקים אלה.  

ים בחכמתם וברשעותם לא ביקשו המצרים מישראל להפריש  .מִסִּ

מהכנסותיהם לטובת פרעה, אלא תבעו מהם לשעבד את עצמם בעבדות. בדרך זו 

  .האנוש ולדכא כל הנעה פנימית למרדניסו המצרים לאבד מישראל את צלם 

 אונקלוס



 שמות    י
 

אֲשֶׁ  יב ץ וְכַֽ ן יִפְרֹ֑ ה וְכֵ֣ ֖ ן יִרְבֶּ ֥ וּ אֹת֔וֹ כֵּ ר יְעַנּ֣
ל: רָאֵֽ נֵי֥ יִשְׂ נֵי֖ בְּ צוּ מִפְּ   וַיָּקֻ֕

ין סָגַן  יב ן לְהוֹן כֵּ מְעַנַּ וּכְמָא דִּ
קְפִין, וְעַקַת לְמִצְרָאֵי  וְכֵין תָּ

רָאֵל נֵי יִשְׂ   .מִן קֳדָם בְּ

  � רש"י � 

נוֹת  גזבר, )טו כב, ישעיהו(" הזה הסוכן אל בא לך" וכן. כתרגומו .עָרֵי מִסְכְּ
  .האוצרות על הממונה

תֹם וְאֶת־רַעַמְסֵ   חזקות ועשאום לכך מתחלה ראויות היו שלא .סאֶת־פִּ
  .לאוצר ובצורות

  � )על עמוד קודם( עיון �

סִבְלתָֹם לשון היחיד שממשיכה ומלווה את עם ישראל, בניגוד  .לְמַעַן עַנּתֹוֹ בְּ

ללשון הרבים המיוחסת למצרים, רומזת שעם ישראל במהותו ובייעודו הוא עם 

  אחד שמייצג בעולם את מהותו של ה' אחד. 

  � ביאור �

נוֹת התרגום מתרגם את  .עָרֵי מִסְכְּ

ית אוֹצְרֵיהמילה "מסכנות" " ", בֵּ

אוצרות שפירושו ערים שבהן מרוכזים 

  המדינה.

תֹם וְאֶת־רַעַמְסֵס היינו  .אֶת־פִּ

יכולים לחשוב שבני ישראל בנו לפרעה 

  ערים חדשות שלא היו קיימות קודם.
     

ואולם, מעיון קצר בפרשת ויגש אנו 

כבר  למדים שלפחות העיר רעמסס

עמדה על תלה, שהרי יוסף הושיב בה 

את אחיו. על כן רש"י מסביר שערים 

אלו כבר היו קיימות, ועל בני ישראל 

  הוטל לחזקן ולבצרן.

  �עיון  �

תֹם וְאֶת־רַעַמְסֵס העובדה שעבודת הפרך של ישראל התמקדה דווקא  .אֶת־פִּ

תם המקומות בערים שקיבלו מיוסף מדגישה את עוצמתה של מרירות גורלם. או

ששימשו להם מגן והבדילו אותם מהמצרים הם אלו שבאמצעותם מיררו המצרים 

את חייהם. אפשר לראות כאן מעין רמז שההיאחזות בארץ זרה היא סוג של בגידה 

שתביא לפירעון מידה כנגד מידה. דווקא אותם המקומות שהעניקו להם מנוחה 

  מות.לגיהינום עלי אד כוזבת הם אשר ייהפכו בעבורם

  

   

 אונקלוס



 יא  שמות א
 

  � רש"י �

ר) יב(  הקדוש לב כן, לענות לב נותנין שהם מה בכל .וֹ עַנּוּ אתֹיְ  וְכַאֲשֶׁ

ה. ולהפריץ להרבות הוא ברוך ן יִרְבֶּ  רוח ומדרשו. פרץ וכן רבה כן .כֵּ
(סוטה יא,  ירבה כן אומר ואני, ירבה פן אומרים אתם – כן אומרת הקודש

  .א)

  � ביאור �

ר יְעַנּוּ  ה אתֹוֹ וְכַאֲשֶׁ ן יִרְבֶּ התורה  .כֵּ

מתארת שככל שעינו המצרים את עם 

ישראל כך רבה הוא ופרץ. מדוע אם כן 

נוקט הכתוב לשון עתיד? רש"י מסביר 

זאת בשתי דרכים. בפירושו הראשון 

מסביר רש"י ש"יענו" בעתיד מתאר את 

מחשבת המצרים ואת רצונם לענות את 

ישראל ולמעט אותם בהדרגה, ו"ירבה" 

ר את מחשבת ה' את רצונו מתא

  השני בפירושו  .1להרבות את עם ישראל
  

בדרך מביא רש"י את האגדה המסבירה 

נוספת את הביטוי כן ירבה. לפי האגדה 

ה וְכֵן יִפְרֹץהמילים " ן יִרְבֶּ " אינן כֵּ

ר " –מתייחסות לתחילת הפסוק  וְכַאֲשֶׁ

" (כפי שמתבקש בפשט), אלא יְעַנּוּ אֹתוֹ 

ה שני פסוקים קודם: לדבריו של פרע

מָה לוֹ " ההָבָה נִתְחַכְּ ן יִרְבֶּ ". פרעה פֶּ

מתכנן תחבולות "פן ירבה", והקב"ה 

הופך את ה"פן" ל"כן". רבות מחשבות 

  ועצת ה' היא תקום! –בלב איש 

  �עיון  �

ר יְעַנּוּ אתֹוֹ  ה וְכַאֲשֶׁ ן יִרְבֶּ   :עיון בפירוש הראשון .כֵּ

הפסוק מבליט את ההבדל בין רשעותם של המצרים לבין ההתנהגות המצופה 

בם לתכנון הרוע בצורה שיטתית, ואנו צריכים יתנו. המצרים מתמסרים בכל לימא

שכל מאוויינו יהיו להרבות טוב, לעזור, לסייע  –לסגל לנו את מידותיו של הקב"ה 

  ולהציל.

  :עיון בפירוש השני

המצרים לפעול נגד רצון ה', ואת ביטויו בפועל:  האגדה מבטאת את רצונם של

לאורך ההיסטוריה של  אהבת ה' לעמו.ככל שרצו אלו להתנגד כך נתגלתה והאירה 

כל ניסיונותיהם של הגויים לעמוד עלינו לכלותנו  כי עם ישראל אנו מגלים שוב ושוב

ה מביאים להתגלות נדבכים נוספים מהארת ה' עלינו. הארה זו ממשיכה ומתגל

אנו. אחרי שניסו הנאצים יימח שמם להשמידנו, זכינו לתחיית עם -בדורותינו

ישראל על אדמתו, ובמלחמת ששת הימים, עת ביקשו אויבנו מסביב למחוק אותנו 

   מעל מפת העולם, זכינו בחסדי ה' לשחרור חלקים גדולים של ארצנו.

                                                   
  על פי המזרחי. .1



 שמות    יב
 

ל  יג רָאֵ֖ נֵי֥ יִשְׂ יִם אֶת־בְּ דוּ מִצְרַ֛ וַיַּעֲֽבִ֧
רֶךְ: פָֽ   בְּ

נֵי  יג וְאַפְלַחוּ מִצְרָאֵי יָת בְּ
יוּ  קַשְׁ רָאֵל בְּ    .יִשְׂ

  � רש"י �

קֻ    .(סוטה יא, א) בעיניהם היו כקוצים דרשו ורבותינו. בחייהם קצו .צוּ וַיָּ

  � ביאור �

קֻצוּ  פירושים רש"י מציע שני  .וַיָּ

לביטוי "ויקוצו מפני בני ישראל". לפי 

הפירוש הראשון המצרים מאסו 

בחייהם בגלל בני ישראל. לפי האגדה 

קֻצוּ המילה "   " היא פועל שנגזרוַיָּ
      

מהמילה קוץ. נוכחותם של בני ישראל 

שקוץ התקוע  שםהכאיבה למצרים כ

בגוף עוקץ ומכאיב. פירוש זה נקרא 

 לָקוּץאגדה משום שלמעשה הפועל 

  בעברית אינו נגזר מ"קוץ".

  �עיון  �

קֻצוּ  שני הפירושים גם יחד מעלים קושי ותמיהה. שניהם מעניקים הסבר,  .וַיָּ

ואולי אף הצדקה סמויה, להתנהגותם של המצרים ולשנאתם את ישראל. התורה 

וּבְנֵי " רה כי גודלם העצום של בני ישראל מירר את חייהם של המצרים:מעידה לכאו

לֵא הָאָרֶץ אֹתָם מָּ מְאדֹ מְאדֹ וַתִּ עַצְמוּ בִּ רְבּוּ וַיַּ רְצוּ וַיִּ שְׁ רוּ וַיִּ רָאֵל פָּ ר יְעַנּוּ אֹתוֹ "; "יִשְׂ וְכַאֲשֶׁ

ה וְכֵן יִפְרץֹ ן יִרְבֶּ נֵי " ", ובשל כך:כֵּ קֻצוּ מִפְּ רָאֵלוַיָּ נֵי יִשְׂ   ". בְּ

וכי יעלה על הדעת שהתורה תידרש להצדקת מניעי המצרים? להזדהות כלשהי 

  עם שנאתם?!

נראה יותר שכוונת התורה להדגיש כי אין באפשרותו של עם ישראל להתפתח 

בגלות, וכי כל הצלחה של עם ישראל על אדמת נֵכר תוליד גלים של שנאה בקרב 

  האומות. 

דבר בני ישראל לא הפריעו כלל למצרים. הם עבדו  ואמנם, לאמיתו של

והתפרנסו, ואין ספק שגם המצרים נהנו מעבודתם. פירושו של רש"י על הפסוק 

מלמדנו את גודל הקלקול שהקנאה מולידה באדם. לפי הפשט, הקנאה מביאה את 

האדם למצב שאין הוא מסוגל עוד ליהנות ממה שיש לו. הוא מאבד את ערכם 

יו וחי אותם רק ביחס למושא קנאתו, עד כי אין שום משמעות לחייו. העצמי של חי

  תי, סבל גופני של ממש. ילפי האגדה, הקנאה יוצרת כאב אמ

מהבנתה של מידה רעה זו נתעלה לקיומן של מידות טובות, ונבין שהפרגון 

    הן רוחנית הן גשמית. –והשמחה בהצלחותיו של הזולת מביאה לברכה כפולה 

 אונקלוס



 יג  שמות א
 

רוּ יָת חַיֵּיהוֹן  יד וְאַמַּ
טִינָא  יָא בְּ פֻלְחָנָא קַשְׁ בְּ
לְחָנָא  וּבְלִבְנֵי וּבְכָל פֻּ

חַקְלָא לְחָנְהוֹן  ,בְּ ל פֻּ יָת כָּ
יוּ  קַשְׁ הוֹן בְּ אַפְלַחוּ בְּ  טו .דְּ

מִצְרַיִם  א דְּ וַאֲמַר מַלְכָּ
שׁוֹם  ,לְחָיָתָא יְהוּדַיָתָא דְּ

נְיֵיתָ  פְרָה וְשׁוֹם תִּ א חֲדָא שִׁ
   .פּוּעָה

ה  יד ה קָשָׁ֗ עֲבֹדָ֣ ֽ ם בַּ רֲר֨וּ אֶת־ חַיֵּיהֶ֜ וַיְמָֽ
ה  דֶ֑ ָֹ שּׂ ה בַּ ים וּבְכָל־עֲבֹדָ֖ מֶר וּבִלְבֵנִ֔ חֹ֨ בְּ
ם  בְד֥וּ בָהֶ֖ ר־עָֽ ם אֲשֶׁ דָתָ֔ ל־עֲבֹ֣ ת כָּ אֵ֚

רֶךְ:  פָֽ ת  טובְּ דֹ֖ מְיַלְּ יִם לַֽ לֶךְ מִצְרַ֔ אמֶר מֶ֣ וַיֹּ֨
ה  פְרָ֔ אַחַת שִׁ ֤ם הָֽ ר שֵׁ ת אֲשֶׁ֨ עִבְרִיֹּ֑ הָֽ

ה: ית פּוּעָֽ נִ֖ ֵ ם הַשּׁ ֥   וְשֵׁ

  � רש"י �

פָ ) יג(   .(סוטה יא, ב) ומשברתו הגוף את המפרכת קשה בעבודה .רֶךְ בְּ

דֹ ) טו(  כמו, כבד לשון ויש קל לשון שיש אלא, מולידות לשון הוא .תלַמְיַלְּ
  .ומילד מוליד כך, ומדבר דובר, ומשבר שובר

 שפועה מרים זו .הפּוּעָ . הולד את שמשפרת שם על יוכבד זו .הפְרָ שִׁ 
 לשון פועה. הבוכה תינוק המפייסות הנשים כדרך לולד והוגה ומדברת

  .(סוטה יא, ב) )יד מב, ישעיהו(" אפעה כיולדה" כמו, צעקה

  � ביאור �

פָרֶךְ  המילה פֶרֶך בעברית פירושה  .בְּ

שבירה וריסוק. מכאן שעבודת פרך היא 

  עבודה הפוגעת בגוף עד לשבירתו.

  

דתֹ גם ה"מוליד" וגם  .לַמְיַלְּ

ה"מיילד" מסייע לאישה ללדת. שתי 

הצורות מביעות את אותו הרעיון 

ולשתיהן משמעות אחת, אך הבניין 

הכבד מעניק עוצמת יתר לפעולה. 

שוברו בלי כל כוונה השובר חפץ עשוי ל

רתחילה, ואילו ה בֵּ   מבצע את מְשַׁ
   

פעולתו מתוך רצון לשבור. כך 

המיילדות היו חדורות נחישות לעזור 

וסייעו להן בכל כוחן בתהליך  ליולדות

  הלידה.

פְרָה מם של ייוכבד הייתה א .שִׁ

 שפרההתורה מכנה אותה ומרים. אהרן 

כינוי שנגזר מהמילה "שפיר"  –

שפירושה יפה, על שום שהייתה 

מטפלת בתינוקות שיהיו נקיים ויפים. 

. פועהכינויה של מרים בתה היה 

הפעייה היא לשון צעקה, כפי שמבטא 
   

 אונקלוס

� 



 שמות    יד
 

עִבְרִיּ֔וֹת  טז דְכֶן אֶת־הָ֣ יַלֶּ אמֶר בְּ וַיֹּ֗
 ן הוּא ֥ אָבְנָ֑יִם אִם־בֵּ ן עַל־הָֽ וּרְאִיתֶ֖

יָה: וא וָחָֽ ת הִ֖ ֥ ן אֹת֔וֹ וְאִם־בַּ ֣   וַֽהֲמִתֶּ

דָן יָת  טז הְוְיָן מְיַלְּ ד תִּ וַאֲמַר כַּ
יְהוּדַיָתָא וְתִחְזְיָן עַל 
רָא הוּא  רָא, אִם בְּ מַתְבְּ

א וְתִקְטְלָן יָתֵ  רַתָּ יהּ וְאִם בְּ
הּ  קַיְּמוּנַּ    .הִיא תְּ

  � רש"י �

דְכֶן )טז( יַלֶּ   .בהולידכן כמו .בְּ

 וכמוהו, משבר קוראו אחר ובמקום, היולדת האשה מושב .יִםעַל־הָאָבְנָ 
  .חרס יוצר אומנות כלי מושב, )ג יח, ירמיהו(" האבנים על מלאכה עושה"

  � (המשך) ביאור �

הנביא את זעקתו של הקב"ה ישעיהו 

 –כזעקת היולדת בשעת צירי לידתה 

יּוֹלֵדָה אֶפְעֶה"   ", והיא משמשת כַּ
   

במשמעות דיבור. השם בהשאלה גם 

פועה ניתן למרים על שום שהייתה 

  מדברת עם התינוקות ומרגיעה אותם.

  � )על עמוד קודם( עיון �

פְרָה הבסיסיים הנדרשים לאדם שפרה ופועה מייצגות את שני הצרכים  .שִׁ

  השרוי בצער: טיפול ממשי ותמיכה רגשית. יש לחזק הן את הגוף הן את הרוח.

  � ביאור �

דְכֶן יַלֶּ כלומר בעת שתסייעו  .בְּ

  לנשים ללדת.

המילה "משבר"  .עַל־הָאָבְנָיִם

במשמעות מושב הלידה מופיעה בספר 

 אָמַר כּהֹ אֵלָיו וַיּאֹמְרוּ " :(יט, ג)מלכים ב' 

הוּ     הַיּוֹם וּנְאָצָה וְתוֹכֵחָה צָרָה יוֹם חִזְקִיָּ
  

ה י הַזֶּ ר עַד בָנִים בָאוּ  כִּ בֵּ  אַיִן וְכחַֹ  מַשְׁ

". כאן התורה אינה משתמשת לְלֵדָה

במילה "משבר" כי אם ב"אובניים", 

שהיא מילה משותפת למושב הלידה 

ולכלי המשמש את הקדר בייצור כלֵי 

  חרס כמובא בספר ירמיהו.

  �עיון  �

מדוע התורה אינה משתמשת במילה "משבר", שהיא המילה  .עַל־הָאָבְנָיִם

המדויקת למיטת היולדת? פרעה הרשע לא התייחס לנשים היהודיות כאל יולדות 

אלא כאל כלי שנועד להוליד עבדים ושפחות לטובת הכלכלה המצרית, ועל כן גם 

   המשמש גם לייצור כלים.מושב לידתן אינו מכונה בשם המיוחד לו אלא בשם 

 אונקלוס



 טו  שמות א
 

  � רש"י �

ן הוּא   אצטגניניו לו שאמרו, הזכרים על אלא מקפיד היה לא .'וגואִם־בֵּ
  .(סוטה יב, ב) אותם המושיע בן להוולד שעתיד

  .ותחיה .יָהוָחָ 

  � ביאור �

ן הוּא  רש"י מעלה  .'וגואִם־בֵּ

תמיהה: אם פרעה חפץ להשמיד את 

עם ישראל מדוע הוא מצווה להרוג רק 

את הבנים? על כך מתרץ רש"י שמטרת 

פרעה לא הייתה השמדת ישראל אלא 

  מניעת הולדתו של מושיען של ישראל. 

המילה "וחיה" במלרע  .וָחָיָה

הוא יחיה, כמו  –מייצגת לשון זכר 

ל אִ בדברי אסתר למרדכי: " הכָּ ָ   ישׁ וְאִשּׁ
   

נִימִית לֶךְ אֶל הֶחָצֵר הַפְּ ר יָבוֹא אֶל הַמֶּ  אֲשֶׁ

תוֹ לְהָמִית לְבַד  רֵא אַחַת דָּ ר לאֹ יִקָּ אֲשֶׁ

רְבִיט  לֶךְ אֶת שַׁ יט לוֹ הַמֶּ ר יוֹשִׁ מֵאֲשֶׁ

הָב  רק מי שיזכה  – (אסתר ד, יא)" וְחָיָההַזָּ

ואולם, כאן  להושטת השרביט יחיה.

ייחסת לבנות המילה "וחיה", המת

שתיוולדנה, מוטעמת במלעיל, כלומר 

זהו עבר מהופך של המילה "חיה" בבניין 

  "היא תחיה".  –קל עבר נקבה, ופירושה 
  

 �עיון  �

ן הוּא  אף שקושיית רש"י מובנת, תשובתו תמוהה: (א) היה פשוט  .'וגואִם־בֵּ

יותר לטעון שהמצרים ביקשו לנצל את נשות ישראל, כפי שהיה נהוג בעמים להרוג 

את הגברים ולנכס לעצמם את הנשים; (ב) קשה לקבל שפרעה הסתמך בקביעת 

  מהלכים הרי גורל רק על פרשנותם של אצטגנינים החוזים בכוכבים. 

ל פרעה מעידה כי הוא לא היה מעוניין להיפטר מהגברים ולקחת התנהלותו ש

את הנשים, כי אם זו הייתה כוונתו הוא היה מארגן השמדה המונית של כל הגברים 

שכבר חיים במצרים, ולא מסתפק בהרג התינוקות העתידים להפוך לגברים ברבות 

לא רצה הימים. רש"י מסביר שפרעה נהנה מכוח העבודה הזול של עם ישראל ו

לוותר עליו בשום אופן, ועל כן מטרתו העיקרית הייתה למנוע כל שינוי. ראיית 

האצטגנינים את מושיען של ישראל העתיד להיוולד תרמה לנחישותו של פרעה 

  למנוע מכוח עבודה זה להפוך לישות עצמתית שתבקש חירות.

לא אמרה התורה למדנו שפירוש המילה "וחיה" הוא 'ותחיה'. אם כן מדוע  .וָחָיָה

  בפשטות 'ותחיה'?

ייתכן שבשימוש בביטוי הסתמי "וחיה" התורה מבטאת את חוסר החשיבות 

שהמצרים ייחסו להישארות הבנות. בעוד שהביטוי "ותחיה" עשוי לבטא רצון חיובי 

כלשהי לתחיית הבת, הביטוי הקצר "וחיה" מורה שהבת יכולה לחיות, אך אין כל 

   עניין מיוחד שתחיה.



 שמות    טז
 

א  יז ים וְלֹ֣ אֱלהִֹ֔ דֹת אֶת־הָ֣ מְיַלְּ אן הַֽ ירֶ֤ וַתִּ
יִם  לֶךְ מִצְרָ֑ ן מֶ֣ ר אֲלֵיהֶ֖ ֥ בֶּ ר דִּ ֛ אֲשֶׁ ֽ וּ כַּ עָשֹ֔

ים:   חַיֶּי֖ן אֶת־הַיְלָדִֽ   שניוַתְּ

וּדְחִילָא חָיָתָא מִן קֳדָם יְיָ  יז
יל  מַלֵּ מָא דְּ וְלָא עֲבַדָא כְּ
מִצְרָיִם,  א דְּ הוֹן מַלְכָּ עִמְּ

נַיָּאוְקַיִּי     .מָא יָת בְּ

  � רש"י �

ין אֶת־הַיְלָדִ וַתְּ ) יז(  תרגום. (סוטה יא, ב) ומזון מים להם מספקות .יםחַיֶּ
 תיבה, רבות לנקבות עברית שלשון לפי, וקיימתין והשני וקיימא הראשון

 איש ותאמרנה" כגון, פעלתן ולשון פעלו לשון משמשת, בה וכיוצא זו
 "בפיכם ותדברנה", לזכרים ויאמרו כמו, עבר לשון, )יט ב, שמות(" מצרי

 אל אותי ותחללנה" וכן. לזכרים ותדברו כמו, דברתן לשון )כה מד, ירמיהו(
  .לזכרים ותחללו כמו, חללתן עבר לשון, )יט יג, יחזקאל(" עמי

  � ביאור �

ין אֶת־הַיְלָדִים חַיֶּ התורה  .וַתְּ

מתארת שהמיילדות עברו על צו פרעה, 

יןָ אֶת הַיְלָדִים" חַיֶּ ". בפסוק הבא וַתְּ

מתוארת תגובת פרעה הקובל על 

בָר המיילדות ומוכיחן: " יתֶן הַדָּ מַדּוּעַ עֲשִׂ

ה  יןָ אֶת הַיְלָדִיםהַזֶּ חַיֶּ ". לכאורה יש וַתְּ

כאן ביטוי זהה, אך רש"י מאיר את 

עינינו לשני הבדלים בהופעת הביטוי 

  בשני הפסוקים. 

במשמעות  הבדל אחד מתבטא

השונה של הביטוי על פי הקשרו בכל 

  אחד מן הפסוקים:

בפסוקנו זה המילה "ותחיינה" 

מתארת את מסירותן של המיילדות. 

התורה מגלה לנו, מאחורי הקלעים, 

שלא זו בלבד שהמיילדות לא המיתו 

במאמץ  את הילדים, הן חִיו אותם

  פעיל! הן לא הסתפקו בהשארתם ליד 
   

לסיפוק צרכיהם כדי הגורל אלא פעלו 

לחזקם ולהבטיח את הישארותם 

בחיים. ואולם, פרעה לא ידע את אשר 

יודעים אנו ולא היה ער לסיוע שהעניקו 

המיילדות לתינוקות. כשפרעה שואל 

את המיילדות היאך עברו על מצוותו 

משמעות קבילתו  –וחיו את הילדים 

היא 'מדוע השארתן את הילדים 

ת המיילדות כי בחיים?!', ועל כך משיבו

לא התאפשר להן להרוג את הילדים 

עוד  –משום שהם מיהרו להיוולד 

  בטרם בואן.

ההבדל השני בין הביטויים הוא 

  הבדל דקדוקי: 

עתיד מהופך  המילה "ותחיינה" היא

 –של שורש חי"ה בבניין פיעל 

אלא שבפסוק שמשמעותו לשון עבר. 

  הראשון התיאור הוא בגוף שלישי
   

 אונקלוס

� 



 יז  שמות א
 

מִצְרַיִם  יח א דְּ וּקְרָא מַלְכָּ
לְחָיָתָא וַאֲמַר לְהוֹן מָדֵין 
תְגָמָא הָדֵין,  ין פִּ עֲבַדְתִּ

נַיָּא ין יָת בְּ  יט .וְקַיֵּימְתִּ
וַאֲמַרָא חָיָתָא לְפַרְעֹה אֲרֵי 
יָּא מִצְרַיָתָא  נְשַׁ לָא כִּ
ין  ימָן אִנִּ יְהוּדַיָתָא, אֲרֵי חַכִּ
עַד לָא עַאלַת לְוָתְהוֹן 

   .יְתָא יָלְדָןחָ 

ת  יח דֹ֔ מְיַלְּ יִם לַֽ לֶךְ־ מִצְרַ֨ א מֶֽ וַיִּקְרָ֤
ר הַזֶּה֑  בָ֣ ן הַדָּ יתֶ֖ וּע עֲשִׂ ן מַדּ֥ אמֶר לָהֶ֔ וַיֹּ֣

ים:  חַיֶּי֖ן אֶת־ הַיְלָדִֽ רְן  יטוַתְּ וַתֹּאמַ֤
ים  ֛ שִׁ א כַנָּ י לֹ֧ ֣ ה כִּ רְעֹ֔ דֹת אֶל־פַּ מְיַלְּ הַֽ

עִבְ  ת הָֽ צְרִיֹּ֖ ה הַמִּ נָּ י־חָי֣וֹת הֵ֔ ֽ ת כִּ רִיֹּ֑
דוּ: דֶת וְיָלָֽ ֖ מְיַלֶּ ן הַֽ ב֧וֹא אֲלֵהֶ֛ רֶם תָּ טֶ֨   בְּ

  � (המשך) ביאור �

מה עשו המיילדות ("לשון  –(נסתר) 

פעלו"), ובפסוק השני הפנייה היא אל 

"לשון  –המיילדות בגוף שני (נוכח 

פעלתן"). כך תרגם אונקלוס בפסוק זה 

ימָא" איָת  וְקַיִּ נַיָּ בלשון נסתר,  –" בְּ

יןובפסוק הבא " ימְתִּ א וְקַיֵּ נַיָּ  –" יָת בְּ

  לשון נוכח. 

רש"י מציג כמה ראיות שתבנית זו 

רבות -המשמשת בעבר בלשון נקבה

זהה לנוכחוֹת (גוף שני) ולנסתרות (גוף 

דן את המקבילה ישלישי), ומביא לצ

  בלשון זכר: 

א. בנות יתרו מיהרו לשוב מן 

להפתעתו של אביהן. כששאל המרעה 

אותן יתרו לפשר הדבר אמרו הבנות 

אִישׁ וַתּאֹמַרְןָ שאיש מצרי סייע להן: "

ד הָרֹעִים ילָנוּ מִיַּ " מִצְרִי הִצִּ

  (ותאמרנה=ויאמרו בלשון זכר).

  ב. העם היושב במצרים מסרב לקבל
  

את תוכחת ירמיהו הנביא ומתעקש 

להמשיך ולהקטיר לעבודה זרה. ירמיהו 

נה אל העם בדגש על הנשים ומודיע פו

' ה אָמַר : "כֹּהלהם כי כבר אין דרך חזרה

רָאֵל להֵֹי־אֱ  צְבָאוֹת ם  לֵאמֹר יִשְׂ אַתֶּ

יכֶם  רְנָהוּנְשֵׁ דַבֵּ פִיכֶם וּבִידֵיכֶם  וַתְּ בְּ

אתֶם לֵאמרֹ ה אֶת נְדָרֵינוּ  מִלֵּ עָשׂהֹ נַעֲשֶׂ

מַיִם  ָ ר לִמְלֶכֶת הַשּׁ ר נָדַרְנוּ לְקַטֵּ אֲשֶׁ

ךְ לָהּ נְסָכִים כלומר, את אשר  –" וּלְהַסֵּ

דיברתן, שלא תעזבו את העבודה הזרה 

קִימְנָההָקֵים " – אֶת נִדְרֵיכֶם וְעָשׂהֹ  תָּ

ינָה את זאת תקימו  –" אֶת נִדְרֵיכֶם תַעֲשֶׂ

ו (ותדברנה=ותדברו ואת זאת תעש

  בלשון זכר).

ג. יחזקאל הנביא פונה אל נביאות 

  השקר שחיללו בדבריהן את שם

לְנָהה': " חַלֶּ י"  אֶל אֹתִי וַתְּ עַמִּ

  (ותחללנה=ותחללו בלשון זכר).

 אונקלוס



 שמות    יח
 

  � רש"י �

י־חָיוֹת הֵ ) יט( הכִּ  ורבותינו. חיתא מילדות תרגום. כמילדות בקיאות .נָּ
 והיכן. מילדות צריכות שאינן השדה לחיות משולות הן הרי דרשו

 בכור", )כז שם( "יטרף זאב", )ט מט, בראשית( "אריה גור", לחיות משולות
 בו נכתב שלא ומי, )כא מט, בראשית( "שלוחה אילה", )יז לג, דברים( "שורו
 אמך מה" כתיב ועוד, )כח מט, בראשית(" אותם ויברך" – כללן הכתוב הרי

  .(סוטה יא, ב) )ב יט, יחזקאל(" לביא

  � ביאור �

ה י־חָיוֹת הֵנָּ המיילדת מכונה  .כִּ

"חיה" משום שהיא מסייעת בהבאת 

חיים לעולם, כפי שמתרגם אונקלוס 

 –בכל מקום שמוזכרות המיילדות 

". על פי הפשט, שפרה ופועה חָיָתָא"

אומרות לפרעה כי האימהות היהודיות 

כמוהן כמיילדות. הן יולדות בעצמן בלי 

לקרוא לעזרה, ועל כן אין למיילדות כל 

  אפשרות להמית את הוולד בלידתו. 

רש"י מוסיף פירוש על פי האגדה, 

הולפיו " י חָיוֹת הֵנָּ  –" מתפרש כפשוטו כִּ

ברור שהן בני  שהיולדות הן חיות. אמנם

  אדם, ועל כן מסביר רש"י שהן משולות
      

לחיות, הממליטות את צאצאיהן לבד 

בלי עזרה חיצונית. רש"י מביא ראיה 

מברכות יעקב לבניו שהשבטים נמשלו 

לחיות: יהודה נמשל לאריה, בנימין 

לזאב, יוסף לשור ונפתלי לאיילה, וגם 

השבטים שלא נמשלו במפורש לחיה 

בברכות כולם בסיום  מסוימת נכללו

ברכותיו של יעקב. גם יחזקאל הנביא 

בקינתו אל נשיאי ישראל מדמה את 

ךָ  וְאָמַרְתָּ האימהות ללביאות: " מָה אִמְּ

פִרִים  תוֹךְ כְּ ין אֲרָיוֹת רָבָצָה בְּ א בֵּ לְבִיָּ

תָה גוּרֶיהָ    ".רִבְּ

  �עיון  �

ה י־חָיוֹת הֵנָּ   לחיות?מה טמון בעומק ההשוואה של ישראל  .כִּ

ההשוואה הפשוטה מכוונת למידותיהן של החיות. האריה מתאפיין בגבורה, 

הזאב במנהיגות מלחמתית, השור מבטא את השלטון, ומידתה של האיילה היא 

הזריזות. אך יש נקודה נוספת המאפיינת את בעלי החיים. לבעל החיים יש מנגנון 

בכל רגע נתון, בלי לחשוב, פנימי של הישרדות, יצר קיום בסיסי המאפשר לו לדעת 

מה עליו לעשות כדי לשרוד. כך הם בני ישראל, בעלי מנגנון פנימי המכוון אותם 

  תמיד לשמירה על נצחיותם. 

בתיאורן את הנשים העבריות "כי חיות הנה" רומזות המיילדות לפרעה: בני 

ת גבורה, ישראל נראים לך היום עבדים מסכנים, דע לך שזו רק אשליה. בדמם זורמ

 �   רוח מלחמה, מנהיגות וזריזות. לא תוכל להם! 



 יט  שמות א
 

וְאוֹטֵיב יְיָ לְחָיָתָא, וּסְגִי  כ
א א וּתְקִיפוּ לַחְדָּ    .עַמָּ

ם  כ רֶב הָעָ֛ ת וַיִּ֧ דֹ֑ מְיַלְּ ים לַֽ וַיֵּי֥טֶב אֱלהִֹ֖
ד:    וַיַּעַֽצְמ֖וּ מְאֹֽ

  � רש"י �

 ו"וי לה ונתן אותיות שתי שיסודה בתיבה חלוק וזה. להם הטיב .יטֶבוַיֵּ  )כ(
 י"בציר ד"היו נקוד הוא ויפעיל בלשון לדבר באה כשהיא, בראשה ד"יו

 "יהודה בבת וירב", "למילדות להים־א וייטב" כגון, קטן ץ"קמ שהוא
 – )כ לו, ב הימים דברי( "השארית ויגל" וכן, תאניה רבההִ  – )ה ב, איכה(

 הפנה – )ד טו, שופטים( "זנב אל זנב ויפן", השארית את הגלה דנבוזראדן
 בלשון מדבר וכשהוא. אחרים את הפעיל לשון אלו כל, לזו זו הזנבות

 לשון – )כ י, ויקרא(" בעיניו וייטב" כגון, ק"בחיר ד"היו נקוד הוא ויפעל
 כה, ב מלכים( "יהודה ויגל", העם נתרבה – )כ פסוק( "העם וירב" וכן, הוטב

 תשיבני ואל. ולכאן לכאן פנה – )יב ב,( "וכה כה ויפן", יהודה הגלה – )כא
 יסוד ד"היו שהרי, אלו של מגזרתן שאינן לפי, ויצא, וירד, וישב, וילך
  .בו שלישית אות ד"היו, ילך, ישב, יצא, ירד, בהן

 � (המשך) עיון �

כבודם  לגם בדורותינו חשבו רבים כי היהודים אינם יודעים להילחם, לעמוד ע

ולהגן על חייהם. והנה, אחרי אלפיים שנות גלות התעורר העם והראה לעין כול כי 

רוחו איתנה, כי חמוש הוא בגבורה ובנחישות, בזריזות ובמנהיגות, וכי בכוחו להילחם 

  בכל אויביו, לנצחם ולממש את כוח שלטונו.

  � ביאור �

יטֶב לשיטתו של רש"י ישנן  .וַיֵּ

) שלהם מכיל מילים שהשורש (=יסוד

במילים כגון אלה  –שתי אותיות בלבד 

הוא עוסק בפירושו כאן. רש"י מבאר כי 

כשמוסיפים במילים אלו ווי"ו ההיפוך 

ויו"ד לפני אותיות השורש, משמעותן 

משתנה על פי ניקודה של היו"ד. ניקוד 

  היו"ד בצירי יוצר פועל בבניין הפעיל
   

ביחס ("ויפעיל"), כלומר ביצוע פעולה 

יטֶבלמישהו אחר. כך בפסוקנו "  וַיֵּ

דֹתאֱלקֹ " פירושו שהקב"ה ים לַמְיַלְּ

השפיע טוב על המיילדות. ניקוד היו"ד 

בחיריק מביא לפועל הנעשה על הפועֵל 

מַע עצמו ("ויפעל"), כמו בפסוק " שְׁ וַיִּ

ה  יטַבמֹשֶׁ עֵינָיו וַיִּ   בעיני משה עצמו. –" בְּ

  מכמהרש"י מביא ראיה להבדל זה 
   

  

 אונקלוס

� 



 שמות    כ
 

  � רש"י �

דֹוַיֵּ   ולויה כהונה בתי – בתים להם ויעש ?הטובה מהו .תיטֶב אֱלהִֹים לַמְיַלְּ
 ט, א מלכים( "המלך בית ואת' ה בית את ויבן" – בתים שקרויין ומלכות

 סוטה( סוטה במסכת כדאיתא, ממרים ומלכות, מיוכבד ולויה כהונה. )א

  .)ב יא,

  � (המשך) ביאור �

שבהן היו"ד מנוקדת בצירי וכמה מילים 

ומילים שבהן היא מנוקדת בחיריק. 

בסיכום דבריו מציין רש"י שהדברים 

נכונים רק במילים ששורשן מורכב 

  משתי אותיות, ואילו במילים בעלות
   

שלוש אותיות שורש שהראשונה בהן 

 –ויצא , וירד, וישב, כגון וילך –היא יו"ד 

ניקוד היו"ד בצירי הוא חלק מתבנית 

ואינו נושא  בבניין קל הטיה הפשוטהה

  .משמעות של הפעלה

  � )על עמוד קודם(עיון �

יטֶב מדוע מתעמק רש"י בדיון הדקדוקי? וכי היה נגרע משהו מהותי לו נכתב  .וַיֵּ

יטַבשהוטב למיילדות בשל מעשיהן, כגון אם היה נכתב '   למיילדות"?  וַיִּ

שהיטיב עם  –הפעילה של הקב"ה ייתכן שרש"י ביקש להדגיש את התערבותו 

למען נבין שלידתן של הכהונה והמלכות בעם ישראל, כפי שנראה  –המיילדות 

הנשים שסירבו לשתף  –בדיבור הבא ברש"י, היא פרי זכותן של שפרה ופועה 

  פעולה עם הרוע גם במחיר סיכון חייהן.

  � ביאור �

דתֹ יטֶב אֱלהִֹים לַמְיַלְּ יכולנו  .וַיֵּ

כאן שתי בשורות: האחת,  להבין שיש

שהקב"ה היטיב למיילדות, והשנייה, 

שהוא עשה להן בתים. רש"י מסביר 

שאין הדבר כן, אלא ש'עשיית הבתים' 

היא פירוט ההטבה למיילדות. רש"י 

מסביר עוד שאין מדובר כאן בבתי פאר 

חומריים, שהרי וודאי שלא היה לנשים 

  צדקניות אלו כל עניין בעושר ובנוחות
  

חיהן סובלים בפרך, אלא הטוב כשא

שנתברכו בו הוא טוב רוחני. המיילדות 

זכו לייסד בעם ישראל בתי כהונה 

מו של אהרן, ראש יולווייה. יוכבד היא א

שושלת הכהונה המביאה לישראל את 

הקדושה, ומרים התחתנה עם כלב בן 

יפונה משבט יהודה, שמצאצאיו נולד 

  דוד המלך.

  

   



 כא  שמות א
 

חִילָא חָיָתָא  כא ד דְּ וַהֲוָה כַּ
ין תִּ  .מִן קֳדָם יְיָ, וַעֲבַד לְהוֹן בָּ

יהּ  כב רְעֹה לְכָל עַמֵּ יד פַּ וּפַקֵּ
יִתְיְלֵיד  רָא דְּ ל בְּ לְמֵימַר, כָּ
רְמוֹנֵיהּ  נַהְרָא תִּ לִיהוּדָאֵי בְּ

קַיְּמוּן. א תְּ רַתָּ   וְכָל בְּ

מְ  כא רְא֥וּ הַֽ י־י ֽ י כִּ ת אֶת־ וַיְהִ֕ דֹ֖ יַלְּ
ים: ֽ תִּ ם בָּ ים וַיַּעַ֥שׂ לָהֶ֖ אֱלהִֹ֑ וַיְצַ֣ו  כב הָֽ

וֹד  ן הַיִּלּ֗ ֣ ל־הַבֵּ ר כָּ וֹ לֵאמֹ֑ ה לְכָל־עַמּ֖ רְעֹ֔ פַּ
חַיּֽוּן: ת תְּ ֖ הוּ וְכָל־הַבַּ לִיכֻ֔ שְׁ רָה תַּ   פ הַיְאֹ֨

  � רש"י �

 היום אצטגניניו לו אמרו משה שנולד יום. גזר עליהם אף .וֹ לְכָל־עַמּ ) כב(
 שסופו אנו ורואין, מישראל אם ממצרים אם יודעין אנו ואין, מושיען נולד

 הבן כל שנאמר, המצרים על אף היום אותו גזר לפיכך, במים ללקות
 על ללקות שסופו יודעים היו לא והם, לעברים הילוד נאמר ולא, הילוד

  .(סוטה יא, ב) מריבה מי

  � ביאור �

בלי מאורו של רש"י  .לְכָל־עַמּוֹ 

היינו מבינים שפרעה פקד על בני עמו 

להרוג את ילדי היהודים, העם השנוא 

עליהם שמתרבה בארצם. אך רש"י 

מכוון אותנו להבחין במה שלא נכתב. 

פרעה לא גזר כי "כל הבן הילוד 

" יושלך ליאור, אלא "כל הבן לעברים

הילוד", ומכאן שציווה על המצרים 

הם. גזֵרה זו -הםלהרוג גם את ילדי

יום  –הייתה מצומצמת ליום אחד 

המדרש מתאר  לידתו של המושיע.

שהאצטגנינים ראו שמושיעם של 

  ישראל הגיח לעולם, אך לא ידעו
   

אם עברי הוא או מצרי. על פי המסופר 

במדרש, הואיל והאצטגנינים חזו 

שהמושיע ילקה במים החליט פרעה 

 שלא ליטול שום סיכון וציווה להטביע

באותו היום את כל התינוקות שייוולדו 

אחד מהם ודאי יהיה  –במצרים 

המושיע. ואולם, פרעה ויועציו לא ידעו 

כי המים שנחזו בכוכבים אינם מי היאור 

כי אם מי מריבה, שבעטיים נגזר על 

  משה שלא להיכנס לארץ ישראל.

 נשתדל להסביר אגדה תמוהה זו

  בעיון.

  

 �עיון  �

  מה פשר החזון שראו יועצי פרעה? .לְכָל־עַמּוֹ 

  היועצים לא הצליחו לזהות אם מישראל ייוולד המושיע או מהמצרים. חוסר
  

 אונקלוס

� 



 שמות    כב
 

  � (המשך) עיון �

הבהירות טמון בכך שמשה רבנו, בן העם היהודי שגדל וחונך בתוככי הממלכה 

המצרית, היה שייך גם לישראל וגם למצרים. שייכות כפולה זו של משה רומזת כי 

תם של ישראל תגאל גם את מצרַים מהרוע שבו היא שרויה, ומעידה כי גאולת גאול

  ישראל היא גאולת העולם כולו.

יועצי פרעה הבינו בחזונם שעם ישראל יקום וייוושע. לא לעולם יוכלו לדכא 

אומה. הם חשו עוד לפני הופעת הגואל שעליונותם איננה נצחית משום שהיא 

היא מנוגדת לרצון הבורא שיצר בני אדם שווים וחופשיים.  –שקרית במהותה 

לעשות  ניסואוש הם ואולם, אף שידעו בעלי החזון שמצב זה לא יימשך, בדרך של יי

  הכול, גם האכזרי ביותר, כדי למנוע את הידוע מראש.

האגדה משקפת אכזריות תהומית של פרעה ושל המצרים, שלמען המטרה 

 .2הנעלה של מניעת יציאת ישראל ממצרים היו מוכנים אפילו לפגוע בעצמם

אכזריות זו שבה ונשנתה אצל ממשיכי דרכם של המצרים, הנאצים ימ"ש, שאף 

שמצבם בחזית בסוף מלחמת העולם השנייה היה קשה ביותר, הם העדיפו 

  להשתמש בקרונות כדי להרוג יהודים במקום לחזק את המאמץ המלחמתי שלהם.  

בחזונם ראו האצטגנינים שגואל ישראל ילקה במים. רש"י אינו טוען שהם טעו 

לם, לא טעות מוחלטת, שהרי משה רבנו נענש באמת באירוע הקשור במים. ואו

בטביעה בנילוס לקה משה כי אם במי מריבה: לאחר מות מרים זעקו בני ישראל 

במדבר שאין להם מים לשתות. ה' ציווה את משה ואהרן לדבר אל הסלע כדי שהוא 

יוציא מים, אך משה היכה את הסלע במקום לדבר אליו. על חטא זה נגזר עליו שלא 

  ייכנס לארץ ישראל. 

רים אפוא במים בתחילתם ובסופם. לאחר לידתו הונח חייו של משה רבנו שזו

משה בתיבה במימי היאור. המים הגנו עליו מעיניהם של המצרים, אך בה בעת היה 

י מִן  וַתּאֹמֶר" –משה הקטן נתון בסכנת טביעה, עד שבאה בת פרעה והצילה אותו  כִּ

יתִהוּ  יִם מְשִׁ . בלידתו ניצל במים, אך בערוב ימיו גרמו לו המים שלא (להלן ב, י)" הַמַּ

  יוכל להיכנס לארץ. 

בלי מים אין אדם יכול לחיות. המים מייצגים את החיים הרוחניים, ועל כן אומר 

יִםישעיהו הנביא " ל צָמֵא לְכוּ לַמַּ . רש"י רומז בדבריו לפער שבין (ישעיהו נה, א)" הוֹי כָּ

כל ישותו תורה, קרבה  –. מהותו של משה רבנו היא מים משה רבנו לצאן מרעיתו

ל ־אֵ לה', כניעה מוחלטת לדבר ה', ביטחון של מאה אחוז בישרותה של הנהגת ה', "

ר הוּא יק וְיָשָׁ   . הנהגה ממדרגה עליונה שכזו (דברים לב, ד)" אֱמוּנָה וְאֵין עָוֶל צַדִּ
   

                                                   
אמנם במדרש מובא שהעם המצרי לא הסכים לגזרה זו, אך רש"י לא הביא תוספת זו כי היא אינה מבוססת  .2

 על הכתוב. 

� 



 כג  שמות א
 

 � (המשך) עיון �

ולקבל את חולשותיו, את בגידותיו ואת חוסר  מעוררת קושי במשה להבין את העם

בדבריהם שחוסר התאמה זה  יםמשיחו. חז"ל ממחיש האמון המופגן כלפי ה' וכלפי

  הוא השורש לבעיית המנהיגות של משה רבנו. 

שלא יחיה  –בת פרעה משתה את משה מן המים כדי לחבר אותו למציאות 

חולשותיה האנושיות ויקבל חינוך בעולם שכולו רוחני אלא יפגוש את המציאות על 

של לוחם ושל מנהיג חומרי. ואכן, משה היטיב להנהיג את ישראל במצרים 

ולהוציאם משם, אך כשעלה על הר סיני וקיבל את התורה הוא חזר לשורש נשמתו 

כולה קדושה וטהרה וכבר לא היה מסוגל להכיל את חולשותיהם של ישראל. -שכל

דושת התורה האופפים את כל ישותו הייתה סתימת חזרתו המוחלטת למימיה של ק

  הגולל על תפקידו של מנהיג האומה.



 שמות    כד
 

ח אֶת־  אב  ֖ י וַיִּקַּ ית לֵוִ֑ ֣ ישׁ מִבֵּ וַיֵּלֶ֥ךְ אִ֖
י: ת־לֵוִֽ   בַּ

בֵית לֵוִי,  א בְרָא מִדְּ וַאֲזַל גֻּ
ת לֵוִי    .וּנְסֵיב יָת בַּ

  � רש"י �

ת־לֵוִ  (א) ח אֶת־בַּ קַּ . ולקחה וחזר( פרעה גזירת מפני ממנה היה פרוש .יוַיִּ
 אם, פרעה משל קשה גזרתך לו שאמרה בתו בעצת שהלך, וילך וזהו

 לקוחין בה ועשה והחזירה). הנקבות על כ"ג ואתה, הזכרים על גזר פרעה
 ,היתה שנה שלושים מאה ובת. נערה להיות נהפכה היא ואף. שניים

, שם נשתהו שנה ועשר ומאתים, החומות בין למצרים בבואה שנולדה
 בת היתה ממנו כשנתעברה כן אם. שנה שמונים בן משה היה וכשיצאו

  .(סוטה יב, ב) לוי בת אותה וקורא שלושים מאה

  � ביאור �

ת־לֵוִי ח אֶת־בַּ קַּ התורה מתארת  .וַיִּ

את נישואי הוריו של משה רבנו ואת 

לידתו כאילו היה משה בנם הראשון. 

ואולם, פסוקים ספורים אחר כך אנו 

פוגשים את אחותו הגדולה של משה 

ה לוֹ  לְדֵעָה"הניצבת בסוּף  עָשֶֹ  – "מַה־יֵּ

 משמע שהוריו של משה היו נשואים

לכן! אם כן מדוע כבר שנים רבות קודם 

נכתב שהוריו התחתנו לפני לידתו? 

רש"י מסביר שבשל גזירות פרעה 

נפרדו ההורים מתוך מחשבה שאין כל 

טעם להביא עוד ילדים לעולם התופת 

של מצרים, ועתה, בעצת בתם, שבו 

  ונישאו.

הוריו של משה הם עמרם ויוכבד, 

  כפי שמפורש להלן בפרשת וארא:
      

ח" קַּ ה  וַיִּ ָ עַמְרָם אֶת יוֹכֶבֶד דֹּדָתוֹ לוֹ לְאִשּׁ

ה לֶד לוֹ אֶת אַהֲרןֹ וְאֶת מֹשֶׁ . (ו, כ)" וַתֵּ

רש"י מציין שהתורה מכנה את יוכבד 

 130"בת לוי" על אף שהייתה כבר בת 

ומכאן  –שנה בלדתה את משה 

שנראתה צעירה כנערה. חשבון שנותיה 

של יוכבד נסמך על שלושה רכיבים: 

המפורט ברש"י לפרשת המדרש (א) 

, ולפיו נולדה יוכבד "בין (מו, טו)ויגש 

; החומות" בעת ירידת ישראל למצרים

שנים  210היות בני ישראל במצרים (ב) 

(טו, כפי שמפרט רש"י בפרשת לך לך  –

(ג) גילו של משה  3;, ועיין דברינו שםיג)

מנִֹים בעמדו לפני פרעה: " ן שְׁ ה בֶּ וּמשֶֹׁ

נָה נָה  שָׁ מֹנִים שָׁ לשֹׁ וּשְׁ ן שָׁ וְאַהֲרןֹ בֶּ

רְעֹה רָם אֶל פַּ דַבְּ   .(שמות ז, ז)" בְּ

   

                                                   
  צ"ט, ד"ה "כי גר יהיה זרעך". לך, עמוד-בעקבות רש"י לפרשת לך .3

 אונקלוס



 כה  שמות ב
 

תָא וִילֵידַת  ב יאַת אִתְּ וְעַדִּ
ר, וַחֲזָת יָתֵיהּ אֲרֵי טָב הוּא  בַּ

לָתָא יַרְחִין יהּ תְּ   .וְאַטְמַרְתֵּ

רֶא אֹתוֹ  ב ֤ ן וַתֵּ ֑ לֶד בֵּ ֣ ה וַתֵּ ֖ ָ אִשּׁ הַר הָֽ ֥ וַתַּ
ים: ה יְרָחִֽ ֥ לשָׁ נֵה֖וּ שְׁ צְפְּ י־ט֣וֹב ה֔וּא וַֽתִּ   כִּ

  � רש"י �

  .(סוטה יב, א) אורה כולו הבית נתמלא כשנולד .וּאי־טוֹב הכִּ (ב) 

 � )על עמוד קודם( עיון �

ת־לֵוִי ח אֶת־בַּ קַּ רש"י חושף כאן את אשר הסתירה התורה. התורה מציגה  .וַיִּ

תהליך לידה טבעי כביכול, ובשלב זה אין לכאורה משמעות לשמם ולזהותם של 

ההורים. אך רש"י מגלה כי לידתו של משה היא תהליך ניסי, פרי התערבות ה' 

בעולם. הפרטים שמוסיף רש"י, כגון הנישואים המחודשים של הורי משה בגיל 

ומראהָ הצעיר של האם המבוגרת, כל אלו מעצימים את גודל התהליך מבוגר 

  המיוחד ורווי הניסים של לידת מושיען של ישראל.

גזירת פרעה חלה רק על הזכרים,  –מרים טענה כלפי אביה טענה הגיונית כביכול 

ואתה אל תוסיף גזירה על גזירתו. ודאי שטיעון זה לא היה בו די, כי הנקבות נלקחו 

והעניקה  דבריה פרעה ובידי המצרים, אך דרכו העבירה מרים את עומק כוונתבידי 

לכל הדורות שיעור באמונה: לעולם אין להתייאש, הייאוש הוא הדרך לאבדון. אין 

יש להמשיך קדימה ולהתאמץ להוסיף חיים על אף כל  –לשתף פעולה עם מר הגורל 

  הקשיים.

  � ביאור �

י־טוֹב הוּא  טוב הוא"כי הביטוי " .כִּ

. ייתכן יכול להתפרש בדרכים שונות

שאם משה זיהתה שהתינוק בריא 

  וחזק, או אולי יופיו ניכר בלידתו, אך
   

 קהפסו על פיזה  ביטוי באררש"י מ

רְא אֱלֹ " י טוֹבקוַיַּ (בראשית  "ים אֶת הָאוֹר כִּ

, משמע אורמבטא את הטוב ה – א, ד)

  דת משה.הולבית נתמלא אור בשה

 �עיון  �

י־טוֹב הוּא בעולם  סית של משהניה תוהופע מוסיף ומעצים אתרש"י  .כִּ

המדרש הבית בעת לידתו. שהציף את אור המתאר את ההמדרש  באמצעות

 טובות: מידות ןהמומשה רבנו ניחן באישיותו של משה. בנקודה המרכזית מתמקד ב

ים, הוא רודף צדק ילהתעמת עם השוטרים המצר מהסס אינוהוא גיבור חיל ש

   עםשדיבר פה אל פה  גדול הנביאיםבין יהודים שרבים, הוא  שפוטמנסה לה
  

 אונקלוס

� 



 שמות    כו
 

ח־לוֹ  ג ּק ֽ פִינוֹ֒ וַתִּ וְלאֹ־ יָכְֽלָ֣ה עוֹד֘ הַצְּ
ר וּבַזָּפֶ֑ת  חֵמָ֖ ה בַֽ חְמְרָ֥ מֶא וַתַּ בַת גֹּ֔ ֣ תֵּ
וּף  סּ֖ ם בַּ שֶׂ ֥ לֶד וַתָּ הּ אֶת־הַיֶּ֔ ם בָּ שֶׂ ֤ וַתָּ

ת  פַ֥ ר:עַל־שְׂ   הַיְאֹֽ

וְלָא יְכֵילַת עוֹד  ג
לְאַטְמָרוּתֵיהּ וּנְסֵיבַת לֵיהּ 
גֹמֶא וַחֲפָתַהּ  יבְתָא דְּ תֵּ
יאַת  וִּ א, וְשַׁ חֵימְרָא וּבְזִפְתָּ בְּ
יַעְרָא  יתַהּ בְּ וִּ הּ יָת רָבְיָא וְשַׁ בַּ

יף נַהְרָא   .עַל כֵּ

  � רש"י �

פִינוֹ  (ג)  ילדתו והיא, שהחזירה מיום המצריים לה שמנו .וְלאֹ־ יָכְלָה עוֹד הַצְּ
 בדקו והם, למקוטעין יולדת לשבעה שהיולדת, אחד ויום חדשים לששה
  .(סוטה יב, ב) תשעה לסוף אחריה

 � (המשך) עיון �

ועם כל סגולותיו התורה  ,ממצרים המוציא אותההוא מנהיג האומה  ,ה' יתברך

כל אלה אמת הם, אך מהותו של . על פני האדמהו האין עניו כמועליו כי מעידה 

שהביא את דבר ה' ממרומים לאדם. כל תורה, האיש של איש היותו משה רבנו היא 

המידות האחרות הן שאפשרו לו להיות איש התורה, אך התורה היא עמוד השדרה 

של אישיותו. עם הופעתו של משה בעולם נתמלא הבית כולו אורה, ואין אורה אלא 

  תורה.

כבר בלידתו של משה ניכר גודל נשמתו איה הבחירה החופשית  ואם תשאל, אם

שלו? דע כי הבחירה נתונה לכל אדם על פי דרגתו. ה' העניק לכל אדם תכונות 

משלו, ועליו לבחור מה יעשה בתכונות אלו. אינן דומות התמודדויותיו של משה 

רבנו להתמודדויות של האדם הפשוט. האנשים הפשוטים מתמודדים עם יצר 

לא כן משה רבנו. על כתפיו של משה מוטלים  –הכבוד, עם יצר העריות או עם הגזל 

  ענייני הכלל, ובחירותיו עוסקות בדרכי הנהגת העם.

  � ביאור �

פִינוֹ  בלי מאורו  .וְלאֹ־ יָכְלָה עוֹד הַצְּ

של רש"י היינו מסבירים שהילד גדל 

וכבר לא היה אפשר להסתירו בבית בלי 

. ואולם התורה שהמצרים יגלו אותו

  את  אֵםמעידה כי מראש הצפינה ה
   

משה לשלושה חודשים, ועל כן מפרש 

רש"י שמשה רבנו נולד בתחילת 

החודש השביעי, שלושה חודשים לפני 

 התאריך המשוער, והמצרים לא באו

  לבדוק אם נולד תינוק בבית עמרם
   

 אונקלוס

� 



 כז  שמות ב
 

  � רש"י �

 רך בפני ועומד, הוא רך ודבר]. גומא[ ק"יונ ובלעז משנה בלשון גמי .מֶאגֹּ
   .(סוטה יב, ב)קשה  ובפני

  � (המשך) ביאור �

אלא בתום תשעה חודשים מאז ויוכבד 

  שחזרו לחיות יחד. 

"יולדת לשבעה יולדת למקוטעין" 

  פירושו שהיולדת בחודש השביעי
   

יכולה ללדת כבר בתחילת החודש, 

לעומת לידה בחודש התשיעי שיכולה 

שהיה ידוע אז, רק להתרחש, לפי מה 

  בתום חודש מלא.

  � (על עמוד קודם) עיון �

פִינוֹ  רש"י ממשיך לגלות לנו את הניסים הסובבים את  .וְלאֹ־ יָכְלָה עוֹד הַצְּ

מו של משה ילידתו של משה. הלידה המוקדמת, המסוכנת בפני עצמה, אפשרה לא

  לגדל אותו בחיקה שלושה חודשים.

  � ביאור �

המילה גומא מופיעה כאן  .גּמֶֹא

בפעם היחידה בתורה, אך שימושיה 

במשנה מאפשרים לנו להבין את 

  משמעה. רש"י מביא את תרגום המילה 

 שהוא הצמח –  JONC–לצרפתית 

שממנו בנו את התיבה. המיוחד בצמח 

זה הוא גמישותו המעניקה לו עמידות 

  והגנה מפני סוגים שונים של פגיעה.

  �עיון  �

מדוע מציין רש"י כי הגומא עומד גם בפני דבר רך וגם בפני דבר קשה?  .גּמֶֹא

  הלוא אם הוא חזק דיו להתמודד מול חומר קשה, קל וחומר שיוכל גם לדבר רך. 

רש"י רומז בדבריו להתמודדויות שיהיו מנת חלקו של גואל ישראל. יש מנהיגים 

, אך אינם מסוגלים שיודעים לעמוד כחומה בצורה אל מול כל רצון לפגוע במלכות

להתמודד עם בעלי הקשיים הזקוקים לעזרה ולתמיכה ועם העבודה האפורה היום 

יומית מול קהל עדתם, לעומתם ישנם מנהיגים ששומעים את צעקת הדל 

ומושיטים לו יד, אך נסוגים מפני כל סוג של אלימות. לא כן משה רבנו. התורה 

עם כל סוגי הקשיים שייקרו  רומזת כאן שמושיען של ישראל יידע להתמודד

אהבה יטפל בבדרכו. הוא יעמוד בגבורה בפני פרעה האלים וקשה העורף, ובד בבד 

  בצרכים האנושיים של בני ישראל.

 

 

   



 שמות    כח
 

  � רש"י �

 ריח צדיק אותו יריח שלא כדי, מבפנים וטיט מבחוץ זפת .פֶתבַחֵמָר וּבַזָּ 
  .(סוטה יב, ב)זפת  של רע

סּ  ם בַּ שֶׂ  וסוף "קנה לו ודומה], סוף[ בלעז 4ל"רושי אגם לשון הוא .וּףוַתָּ
  .)ו יט, ישעיה(קמלו" 

  � ביאור �

פֶת תפקיד הזפת לחזק  .בַחֵמָר וּבַזָּ

את התיבה ולאטום אותה מפני כניסת 

מים, ואילו הטיט משמש לחיזוק 

משה  אֵםהתיבה בלבד. רש"י מסביר ש

הסתפקה באטימת התיבה מבחוץ ולא 

זיפתה אותה גם מבפנים, כדי למנוע 

ממשה רבנו את אי הנעימות שעשויה 

להיגרם מריחה הרע של הזפת. רש"י 

  רומז כאן לתיבת נח, שהייתה מכוסה 
     

  בזפת מבפנים ומבחוץ.

סּוּף ם בַּ שֶׂ בעברית של היום  .וַתָּ

אגם הוא מקווה מים גדול, טבעי או 

מלאכותי, המוקף יבשה. האגם שרש"י 

מתאר הוא שלוחה קטנה של מים 

על יד הנהר, מעין שלולית  עומדים

גדולה, שגדלים בה קנים הנקראים קני 

סוף. תיבת משה הוסתרה בין קני הסוף 

  שבאגם קטן זה

  �עיון  �

פֶת השווינו בין תיבת משה לתיבת נח, ונאים  5לפרשת נח בעיוננו .בַחֵמָר וּבַזָּ

הדברים גם לכאן: "ההשוואה בין נח ומשה רבנו מעניינת מאוד. שניהם הצילו את 

נח בכך שנמלט עם בניו מן המבול, ומשה בכך שהביא את התורה  –העולם מכליה 

רוחנית,  בחינהלעולם. הצלתו של משה מעולה יותר משום שהציל את העולם מ

  שום כך היה לו בתיבה ריח נעים". ומ

סּוּף ם בַּ שֶׂ מתוך תיאור רצף האירועים עולה דרמה אנושית מטלטלת. הבית  .וַתָּ

המוגן הפך למקום סכנה לחיי הרך הנולד. הזמן דוחק, ואין שום קורת גג שתוכל 

להסתיר את התינוק מעיני המצרים. הנהר מסוכן מאוד, אך הנה בצד הנהר מתגלה 

על התינוק שלולית קטנה עמוסת קני סוף. זהו מקום המסתור היחיד שיוכל להגן 

  מעיני העוברים ושבים.

 

   

                                                   
 בצרפתית של היום, שפירושה מעין שלולית.  RUISSEAUמילה זאת דומה למילה .4
כֹּפֶר". .5  ו, יד, ד"ה "בַּ



 כט  שמות ב
 

דַת אֲחָתֵיהּ  ד וְאִתְעַתַּ
ע מָא יִתְעֲבֵיד  ,מֵרַחִיק לְמִדַּ

ת  ה .לֵיהּ    וּנְחַתַת בַּ
רְעֹה לְמִסְחֵי עַל נַהְרָא  פַּ
יף  כָן עַל כֵּ וְעוּלֵימְתַהָא מְהַלְּ
גוֹ  יבְתָא בְּ נַהְרָא, וַחֲזָת יָת תֵּ

יטַת יָת  תַהּ יַעְרָא וְאוֹשֵׁ אַמְּ
הּ    .וּנְסֵיבְתַּ

ה מַה־ ד ק לְדֵעָ֕ רָחֹ֑ ֥ב אֲחֹת֖וֹ מֵֽ תַצַּ ֽ וַתֵּ
ה לֽוֹ:  ֖ ץ  היֵּעָֽשֶֹ רְעֹה לִרְחֹ֣ ת־פַּ רֶד בַּ ֤ וַתֵּ

ת עַל־יַד֣  לְכֹ֖ יהָ הֹֽ עֲרֹתֶ֥ ר וְנַֽ עַל־הַיְאֹ֔
וּף  ת֣וֹךְ הַסּ֔ בָה בְּ רֶא אֶת־הַתֵּ ֤ ר וַתֵּ הַיְאֹ֑

ח אֶת־  לַ֥ שְׁ הָ:וַתִּ חֶֽ קָּ הּ וַתִּ   אֲמָתָ֖

  � רש"י �

 היאור על פרעה בת ותרד ופרשהו המקרא סרס .רלִרְחֹץ עַל־הַיְאֹ (ה)
  בו. לרחוץ

  � ביאור �

בקריאה פשוטה  .לִרְחץֹ עַל־הַיְארֹ

של הפסוק אנו מבינים שתכלית 

ירידתה של בת פרעה הייתה להתרחץ 

הייתה  במימי היאור. רש"י מדייק שלוּ 

  זו כוונת הפסוק היה נכתב 'לרחוץ
  

היאור. באמצעות שינוי  עליאור' ולא ב

סדר המילים מסביר רש"י שמגמת 

הירידה של בת פרעה, במודע או שלא 

במודע, הייתה להגיע אל היאור, 

  .הייתה רק תירוץ בו והרחצה

  �עיון  �

עשה הוא מפגיש רש"י מסרס לכאורה את פשט הכתוב, אך למ .לִרְחץֹ עַל־הַיְארֹ

  אותנו עם עומק הפשט. 

סיפור התורה מציג לפנינו את הרובד הטבעי, את סיפור המעשה כפי שהתרחש 

על פני השטח. רש"י מכוון אותנו להביט אל ההשגחה שמאחורי הקלעים, זו שנטעה 

כדי להביאה אל היאור. מי שאינו מאמין  –בקרבה של בת פרעה את הרצון לרחוץ 

את המציאות יתלה את הצלתו של משה רבנו בצירוף מקרים, אך  ביד ה' המכוונת

"צירוף המקרים" היא יד ה' הפועלת בהיסטוריה. בת טוותה את רש"י מבהיר כי מי ש

ל, וכל פסיעותיה הונהגו בידי ־פרעה ירדה אל היאור רק משום שכך רצה הא

  ההשגחה העליונה.

 

   

 אונקלוס



 שמות    ל
 

  � רש"י �

, )ל יד, ב שמואל(ידי"  על יואב חלקת "ראו כמו, היאור אצל .רעַל־יַד הַיְאֹ
 לשון הולכות דרשו ורבותינו. לו סמוכה האדם שיד, ממש יד לשון והוא

 לפי למות הולכות, )לב כה, בראשית(למות"  הולך אנכי "הנה כמו, מיתה
(סוטה הולכות  ונערותיה לכתוב לנו למה כי, מסייען והכתוב. בה שמיחו

   .יב, ב)

  �ביאור  �

רש"י מסביר כי  .עַל־יַד הַיְארֹ

הביטוי "על יד" משמעו בסמוך. על פי 

הפשט נערותיה של בת פרעה הלכו 

בסמוך ליאור, ללוות את גבירתן שירדה 

. לחיזוק פירוש זה לרחוץ בואל היאור 

מביא רש"י פסוק מספר שמואל, ובו 

מצווה אבשלום את עבדיו לשרוף את 

 חלקת השדה של יואב הסמוכה אליו:

"וַיּאֹמֶר אֶל עֲבָדָיו רְאוּ חֶלְקַת יוֹאָב אֶל 

יתוּהָ בָאֵשׁ". " יָדִי... לְכוּ   – "אֶל יָדִיוְהַצִּ

. יש לשים לב (רש"י שם)סמוך לרשותי" 

", ואילו אֶל ידישבפסוק המצוטט כתוב "

כנראה  –" ידי עַלכאן כתב רש"י "

שרש"י ראה בביטויים אלו ביטויים 

  . 6זהים

ביא רש"י את דברי בפירוש הדרש מ

  , ולפיהם(יב, ב)חז"ל במסכת סוטה 
  

המילה "הולכות" איננה מתפרשת 

כפשוטה אלא רומזת להליכה בלי שוב 

למיתה. המדרש מתאר שכשראו  –

הנערות שבת פרעה מתכוונת להציל 

את התינוק הן גערו בה ("מיחו בה") 

וביקשו למנוע ממנה את מעשה 

ההצלה. בשל תגובתן זו נגזרה עליהן 

מיתה, ובא המלאך גבריאל וחבטן 

בקרקע. אם כן, לפי פירוש זה "הולכות 

 .הולכות אל מותןעל יד היאור" משמעו 

להביא את האגדה משום  רש"י נדרש

שבלעדיה קשה להבין מדוע התורה 

מספרת שנערותיה של בת פרעה 

הולכות על יד היאור, הרי מידע זה איננו 

מלמד דבר. בעיון נראה מה עומד 

בבסיס דברי חז"ל המשווים להליכת 

  הנערות לשון מיתה. 
  

  �עיון  �

היאור, על רש"י מדייק במילות הפסוק שבת פרעה ירדה לרחוץ  .עַל־יַד הַיְארֹ

היאור. בהביאו את דברי האגדה מדגיש רש"י כי על יד ואילו נערותיה הולכות 

בהבדל קטן זה מומחש עומק הפער בין בת פרעה לנערותיה, בין מחשבותיה 

  למחשבותיהן ובין ערכיה לערכיהן. 
  

                                                   
ייתכן גם שלרש"י היה גרסה שונה משלנו. רש"י מצטט כך את הפסוק גם בפירושו לפסוק בתהלים (קמ, ו):  .6
  )". יד ,שמואל ב( ראו חלקת יואב על ידי כמו ,אצל - ליד "

� 



 לא  שמות ב
 

  � רש"י �

 לשון דקדוק לפי אבל. יד לשון דרשו ורבותינו. שפחתה את .הּ אֶת־אֲמָתָ 
, ידה את אמתה את דרשו והם. דגושה ם"מ אמתה להנקד לו היה הקודש

  .(סוטה יב, ב)הרבה  אמות אמתה שנשתרבבה

 � (המשך) עיון �

מטרה. לעומתה מצויות נערותיה רק -כולה ביאור, מוכוונת-בת פרעה נמצאת כל

בסמוך ליאור, מבחוץ, אטומות לבכיו של התינוק. במילים "ונערותיה הולכות" 

מקפלת התורה את אכזריותן של הנערות שדבקו בגזרת פרעה ומיחו בגבירתן, ועל 

  כן נגזרה עליהן מיתה. 

"ל התכוונו למיתה רוחנית. הנערות חיו לצד ואפשר להבין בדרך נוספת, שחז

אישה רחמנייה שחייה היו מלאי משמעות, אך הן לא ספגו ממנה ולא כלום. קהות 

חושיהן אל מול תינוק במצוקה ממחישה את אפסיות חייהן, חיים חסרי כל ערך 

  ותכלית השקולים למיתה.

ולא רש"י מאיר את עינינו לעוצמתה של בת פרעה שעשתה מעשה מסוכן 

  מקובל, מעשה חסד שאפילו נערותיה הקרובות אליה ביותר ניסו למנוע ממנה.

  � ביאור �

בעברית היא אָמָה  .אֶת־אֲמָתָהּ 

על פי פשט  .אֲמָתָהּ  –שפחה, ובשייכות 

הכתוב וניקודו בת פרעה שלחה את 

שפחתה לקחת את התיבה. האגדה 

מתעלמת מניקוד המילה, ולפי פירושה 

הה" ת" ששלחה בת פרעה היא אַמָּ   אַמַּ
   

היד (החלק שבין הזרוע למרפק). חז"ל 

מתארים אירוע ניסי שהתרחש: בת 

את  –פרעה שלחה את ידה אל התיבה 

תָהּ  וזו התארכה עד שהגיעה אל  – אַמָּ

  התינוק הבוכה.

  �עיון  �

שמעתי מאמו"ר זצ"ל ביאור נאה למדרש זה. אמרו בשם החוזה  .אֶת־אֲמָתָהּ 

הלוא היה ברור שהיא לא  –מדוע נטתה בת פרעה את ידה  ן שיש לשאולמלובלי

אנחנו יודעים ומבינים שהקב"ה עושה  מנםואתוכל להגיע ממקומה אל התינוק. 

ניסים, אך לא כן בת פרעה שגדלה על ברכי האלילות! התשובה היא שכשמדובר 

שר נראה בהצלת יהודים אין להתחשב בשיקולי היתכנות, יש לנסות הכול גם כא

  שאין כל סיכוי להצלחה, והעזרה מה' יתברך בוא תבוא.

כמובן שאין מקרא יוצא מדי פשוטו, ואמתה היא שפחתה, אך האגדה מוסיפה 

  הבנים הנולדים,  כלאת הרובד העמוק הממחיש את גודל הנס. פרעה גזר להרוג את 
   

� 



 שמות    לב
 

ה־  ו לֶד וְהִנֵּ הוּ אֶת־הַיֶּ֔ רְאֵ֣ ח וַתִּ פְתַּ וַתִּ
אמֶר  יו וַתֹּ֕ ל עָלָ֔ חְמֹ֣ נַ֖עַר בֹּכֶ֑ה וַתַּ

ים זֶהֽ: עִבְרִ֖ י הָֽ   מִיַּלְדֵ֥

וּפְתַחַת וַחֲזָת יָת רָבְיָא וְהָא  ו
כֵי, וְחַסַת עֲלוֹהִי  עוּלֵימָא בָּ
נֵי יְהוּדָאֵי הוּא  וַאֲמַרַת מִבְּ

ין   .דֵּ

  � רש"י �

רְאֵהוּ  (ו) ח וַתִּ פְתַּ  שראתה ומדרשו. פשוטו זהו, הילד את, ראתה מי את .וַתִּ
  .(סוטה יב, ב) שכינה עמו

ה־נַ    .(סוטה יב, ב)כנער  קולו .הר בֹּכֶ עַ וְהִנֵּ

 � (המשך) עיון �

אפילו את אלו הנולדים לבני עמו, כדי למנוע את לידת מושיען של ישראל. והנה 

ולא אחרת, מורדת באביה ומצילה דווקא את התינוק שיהיה גואלם באה בתו, היא 

של ישראל! בתיאור ידה שהתארכה ממשיכים חז"ל וממחישים באופן ציורי את 

  גודל ההשגחה החורזת את סיפור משה רבנו לאורך חייו.

  � ביאור �

רְאֵהוּ  ח וַתִּ פְתַּ עין הבדולח של  .וַתִּ

 ורש"י הבחינה בביטוי המוזר "ותראה

 –את הילד". לכאורה יש כאן כפילות 

היה אפשר לומר בפשטות 'ותראה את 

הילד'. על פי הפשט מסביר רש"י 

שהתורה בחרה בסגנון מיוחד המדגיש 

את גודל המעמד: בת פרעה פתחה את 

  התיבה וראתה אותו, ומי זה "אותו"? 
  

זהו הילד. על פי האגדה יש כאן רמז 

היא  –למשהו נוסף שראתה בת פרעה 

  ראתה את השכינה שליוותה את משה.

ה־נַעַר בּכֶֹה עד עכשיו דובר על  .וְהִנֵּ

"הילד" ולפתע קוראים לו נער. רש"י 

מבאר שגדולתו של משה ניכרה בו כבר 

בהיותו תינוק, והתבטאה בקולו שהיה 

  כקול נער בוגר ולא כקולו של ילד קט.

  �עיון  �

רְאֵהוּ  ח וַתִּ פְתַּ שו מתחילת הופעתו של משה רבנו, שכל רש"י נאמן לפירו .וַתִּ

כולה נס. משה איננו ילד ככל הילדים אלא בעל נשמה מיוחדת שהשכינה שורה 

  עליה בכל עת.

ה־נַעַר בּכֶֹה לפנינו המחשה נוספת שהופעתו של משה בעולם אינה פרי  .וְהִנֵּ

  לידה טבעית אלא מהלך אלוקי.

   

 אונקלוס



 לג  שמות ב
 

וַאֲמַרַת אֲחָתֵיהּ לְבַת  ז
רְעֹה הַאֵיזֵיל וְאֶקְרֵי לִיךְ  פַּ
א מִן  תָא מֵינִקְתָּ אִתְּ
יְהוּדַיָתָא, וְתוֹנִיק לִיךְ יָת 

ת  ח .רָבְיָא וַאֲמַרַת לַהּ בַּ
רְעֹה אִיזִילִי, וַאֲזַלַת  פַּ
יהּ  עוּלֵימְתָא וּקְרָת יָת אִמֵּ

רָבְיָא    .דְּ

אמֶר אֲחֹ  ז ךְ וַתֹּ֣ אֵלֵ֗ רְעֹה֒ הַֽ ת־פַּ תוֹ֘ אֶל־בַּ
ת  עִבְרִיֹּ֑ ן הָֽ קֶת מִ֖ ה מֵינֶ֔ ֣ ָ אתִי לָךְ אִשּׁ וְקָרָ֤

ךְ אֶת־הַיָּלֶֽד:  ק לָ֖ הּ  חוְתֵינִ֥ אמֶר־לָ֥ וַתֹּֽ
א  קְרָ֖ ה וַתִּ עַלְמָ֔ לֶךְ הָֽ ה לֵ֑כִי וַתֵּ֨ רְעֹ֖ ת־ פַּ בַּ

ם הַיָּלֶֽד:    אֶת־אֵ֥

  � רש"י �

 לפי, ינק ולא לינק הרבה מצריות על שהחזירתו מלמד .תמִן הָעִבְרִיֹּ  (ז)
  .(סוטה יב, ב) השכינה עם לדבר עתיד שהיה

לֶךְ הָעַלְמָ  (ח)   .(סוטה יב, ב) כעלם ועלמות בזריזות הלכה .הוַתֵּ

  � ביאור �

רש"י תמה, הלוא בת  .מִן הָעִבְרִיּתֹ

פרעה הייתה יכולה להשיג בקלות 

מינקת מצרית, ולשם מה נדרשה לה 

מיניקת דווקא מן העבריות? על כך 

עונים בעלי האגדה כי משה סירב לינוק 

  מן המצריות.

  

לֶךְ הָעַלְמָה   מכנה הכתובמדוע  .וַתֵּ
   

" ולא "אחותו" כפי עלמה" את מרים

שנקראה עד כה? רש"י מסביר שעלם 

הוא כינוי לנער צעיר וזריז, כפי שכינה 

שאול המלך את דוד אחרי הכותו את 

וַיּאֹמֶר " –גליית, והוא עדיין נער צעיר 

ן מִי זֶה הָעָלֶם ה בֶּ אַל אַתָּ לֶךְ שְׁ " הַמֶּ

ובשל זריזותה כונתה  –(שמאל א יז, נו) 

  מרים כך.

  �עיון  �

רש"י מפגיש אותנו שוב עם אישיות לא טבעית, עם תינוק ש"יודע"  .מִן הָעִבְרִיּתֹ

בסירובו של  תחילתו  –בדיוק ממי לינוק וממי לא. הנס בהתרחשות זו הוא נס כפול 

התינוק לינוק מן המצריות והמשכו במסירותה של בת פרעה, שלא עזבה אותו 

  למוות ודאִי אלא חיפשה כל דרך להזינו.

   

 אונקלוס



 שמות    לד
 

יכִי אֶת־  ט ה הֵילִ֜ רְעֹ֗ ת־פַּ הּ בַּ אמֶר לָ֣ וַתֹּ֧
ן אֶת־ ֣ י אֶתֵּ י וַֽאֲנִ֖ הוּ לִ֔ ינִקִ֣ הַיֶּלֶ֤ד הַזֶּה וְהֵֽ
הוּ: נִיק ה הַיֶּלֶ֖ד וַתְּ ֛ ָ אִשּׁ ח הָֽ ֧ קַּ ךְ וַתִּ כָרֵ֑    שְׂ

ה י  רְעֹ֔ הוּ לְבַת־פַּ בִאֵ֨ לֶד וַתְּ ל הַיֶּ֗ ֣ וַיִּגְדַּ
ה  מוֹ משֶׁ֔ א שְׁ קְרָ֤ ן וַתִּ הּ לְבֵ֑ וַֽיְהִי־לָ֖

הוּ:   יתִֽ יִם מְשִׁ ֖ י מִן־הַמַּ ֥ אמֶר כִּ   שלישיוַתֹּ֕

רְעֹה  ט ת פַּ וַאֲמַרַת לַהּ בַּ
הָלִיכִי יָת רָבְיָא הָדֵין 
ין יָת  וְאוֹנִיקִיהוּ לִי וַאֲנָא אֶתֵּ

תָא רָבְיָא אַגְ  רִיךְ, וּנְסֵיבַת אִתְּ
יהּ  וּרְבָא רָבְיָא  י .וְאוֹנִיקְתֵּ

רְעֹה וַהֲוָה  וְאֵיתִיתֵיהּ לְבַת פַּ
ה  מֵיהּ מֹשֶׁ לַהּ לְבַר, וּקְרָת שְׁ
וַאֲמַרַת אֲרֵי מִן מַיָּא 

יהּ  חַלְתֵּ   .שְׁ

  � רש"י �

  .(סוטה יב, ב) שליכי הי :נתנבאה מה ידעה ולא נתנבאה .יכִיהֵילִ  (ט)

  � ביאור �

כאשר אדם אומר דברים  .הֵילִיכִי

לתומו בלי כוונה מיוחדת, ודברים אלו 

מתקיימים במלואם, אומרים עליו את 

. "הביטוי "ניבא ולא ידע מה ניבא

לעתים מתכוון האומר למשמעות אחת, 

  אך בעומק מילותיו שזורה משמעות 
   

א אחרת שהוא אינו מודע לה, אמיתית ל

אֶת  הֵילִיכִיפחות. כשאמרה בת פרעה "

לֶד " היא התכוונה שיוכבד תוליך את הַיֶּ

הילד עמה, אך מלשון זו משתמע גם 

שלך  –"הי שליכי", כלומר הא (לך) 

  (הוא).

  �עיון  �

מה חשיבותה של נבואה זו אם אף אחת מהדמויות הפועלות לא הבינה  .הֵילִיכִי

  את משמעותה הנסתרת? 

מנם היא תגדל את הילד, אך אין ומעידה על גדולתה של בת פרעה. אנבואה זו 

לה כל רצון לעקור אותו מאימו ומעמו. הוא שלך, אומרת בת פרעה ליוכבד, ולא 

שלי. לא הצלתי אותו כדי לזכות בו לעצמי אלא כי כך ראוי כל בן אנוש לנהוג. שלא 

  ביודעין גילתה בת פרעה את אצילותה הפנימית.

  

   

 אונקלוס



 לה  שמות ב
 

  � רש"י �

יתִ  (י)  ביניתא כמשחל, ארמי בלשון הוצאה לשון והוא שחילתה .הוּ מְשִׁ
 א, יהושע(" ימוש לא" כמו, הסירותיו לשון משיתהו עברי ובלשון. מחלבא

 ממחברת שאינו אומר ואני. מנחם חברו כך, )מד יד, במדבר( "משו לא", )ח
" רבים ממים ימשני" וכן, הוא הוצאה ולשון משה מגזרת אלא, וימוש, מש

 אלא, משיתהו לומר יתכן לא, מש ממחברת היה שאילו, )יז כב, ב שמואל(
 בא ומן, השיבותי שב ומן, הקימותי קם מן יאמר כאשר, המישותיהו

 אבל .)ט ג, זכריה(הארץ"  עון את "ומשתי כמו, משתיהו או, הביאותי
. התיבה בסוף א"בה מיוסד שלה שפעל תיבה מגזרת אלא אינו משיתי

 ד"היו תבא, פעלתי בהם לומר כשיבא, פנה, צוה, עשה, בנה, משה כגון
  .צויתי, פניתי, בניתי, עשיתי כמו, א"ה במקום

  � ביאור �

יתִהוּ  רש"י מביא שני פירושים  .מְשִׁ

תרגום אונקלוס,  –למילה "משיתיהו" 

ולפיו למשות משמעו להוציא, ופירושו 

, ולפיו למשות 7של איש הדקדוק מנחם

להסיר. רש"י פותח בתרגום משמעו 

אונקלוס ("בלשון ארמי"), אחריו מביא 

את פירושו של מנחם ומקשה עליו, 

ולסיום חוזר לפירושו של אונקלוס 

ומצדד בו. נבאר את שני הפירושים 

  בנפרד.

  פירושו של מנחם

בשיטת הדקדוק של מנחם ישנן 

מילים ששורשן מורכב משתי אותיות 

זה  בלבד (רש"י מקבל כלל דקדוקי

באופן כללי, אך חולק נקודתית על 

  לשיטת מנחם הבנתו של מנחם כאן). 
   

 מ"ש נגזרת משורש למשותהמילה 

ומשמעותה להסיר, כמו במילים "לא 

ימוש" ו"לא מש" בפסוקים הבאים: 

יךָ" (א)  ה מִפִּ  –"לאֹ יָמוּשׁ סֵפֶר הַתּוֹרָה הַזֶּ

שלא לעזוב את מצווה את יהושע ה' 

"וַאֲרוֹן  ; (ב)וקרבלהסירה מהתורה, לא 

חֲנֶה" רֶב הַמַּ ה לאֹ מָשׁוּ מִקֶּ רִית ה' וּמֹשֶׁ  בְּ

כשהמעפילים יצאו למלחמה לכיבוש  –

הארץ נגד רצון ה' נאמר שהארון ומשה 

  המחנה.  סרו מןסירבו ללוות אותם ולא 

אם , וטוען שרש"י דוחה פירוש זה

אכן הייתה המילה נגזרת משורש מ"ש 

ך להיכתב "המישותיהו", כמו היה צרי

"הקימותי", "השיבותי" ו"הביאותי" 

בשורשים הדומים ק"ם, ש"ב וב"א, או 

י אֶתכמו בפסוק " –"משתיהו"  תִּ   וּמַשְׁ
   

   

                                                   
מנחם בן סרוק, מדקדק ופילולוג, נולד במאה העשירית בעיר טורמוסא שבספרד. כתב מילון של השפה  .7

 ם על יסוד השורשים שלהן.העברית בשם "המחברת", ובו סידר את המילי

� 



 שמות    לו
 

  � (המשך) ביאור �

יוֹם הַהִיא הָאָרֶץ ןֹ עֲו ", אך ודאי אֶחָד בְּ

לסיכום, לדברי רש"י  .שלא "משיתיהו"

" אינה מתיישבת עם ההטיה "משיתיהו

שורש מ"ש, ועל כן משיית משה מן 

  המים איננה מלשון הסרה.

  פירושו של אונקלוס

א אונקלוס תרגם " אֲרֵי מִן מַיָּ

יהּ  חַלְתֵּ ". משמעות המילה שְׁ

"שחלתיה" היא הוצאה, כמו בביטוי 

בארמית המתאר מיתת נשיקה, בלי כל 

(ברכות סבל, "כמשחל ביניתא מחלבא" 

   מר כמוציא שערה מחלב. כלו –ח, א) 

לפי פירושו של אונקלוס שורש 

 – הוא מש"ה"משיתיהו" המילה 

המשמש ללשון הוצאה. צורת המילה 

"משיתי" דומה ל"בניתי" משורש בנ"ה, 

"עשיתי" משורש עש"ה וכן הלאה. 

שימוש רש"י מביא דוגמה נוספת ל

במשמעות הוצאה מדוד בשורש זה 

ה לו ומוד משבח את ה' בשירתו, ההמלך

על הצלתו מאויביו, המשולים למים 

נִי רבים שמבקשים להטביעו:  "יַמְשֵׁ

ים יִם רַבִּ   ."מִמַּ

  � (על עמוד קודם) עיון �

יתִהוּ  משקפות שתי המילים  –מהותי בין הוצאה להסרה לכאורה אין הבדל  .מְשִׁ

אך הואיל ורש"י מאריך בדיון הדקדוקי עלינו  מן המים. את הצלתו של משה

   .להעמיק ולדייק בהבנת ההבדל בין המילים

הסרה היא הפרדה בין  ואילואחר,  דברמתוך דבר מה ניתוק של  היא הוצאה

 דברים שאינם קשורים זה לזה במהות (כמו הסרת כתמים, הסרת משקפיים וכד').

כמו במהותו למים והוצא מתוכם, השימוש בפועל 'להוציא' מלמד שמשה היה שייך 

לעומת זאת, שימוש ב'הסרה'  נשמה היוצאת ומתנתקת מהגוף שהיה מכון לשבתה.

היה מעיד לכאורה שהקשר בין משה למים הוא קשר חיצוני בלבד. הוא הונח בתוכם 

  במקרה, וכדי להצילו מסכנת טביעה היה צורך להעבירו למקום אחר. 

הוצאתו מהם וכי  בלתי נפרד מחייו של משהם הם חלק לרש"י ברור כי המי

  ו לקומה עליונה יותר.הגבהתלגם אלא נועדה לא רק להצלתו 

המים אופפים את דמותו של משה רבנו מתחילת חייו ועד סופם. בלידתו הם 

מצילים אותו מעיני המצרים, ובת פרעה מושה אותו מהם ומצילה אותו מסכנת 

 –בצור כדי להוציא ממנו מים במקום לדבר אליו  טביעה. במדבר הוא ייענש כשיכה

עוד  ,8ובשל כך תימנע ממנו הכניסה לארץ חמדה. כפי שראינו ברש"י בפרק הקודם

  וכדי למנוע את  –בטרם לידתו חזו האצטגנינים שמושיעם של ישראל ילקה במים 

   

                                                   
 פס' י', ד"ה "נתחכמה לו". .8

� 



 לז  שמות ב
 

  � (המשך) עיון �

הזכיר רש"י גם את מי באותו הפירוש הופעתו הוטבעו במים כל התינוקות הנולדים. 

  המבול שהציפו את העולם כולו.

ברייה יכולה לחיות  כלאין , ומעניקים חיים לעולםההם  .המים הם חסד גמור

נֶה" – החסד נצרך לעולםעדיהם. בל  כשהוא מופיע ךא – (תהילים פט, ג)" עוֹלָם חֶסֶד יִבָּ

  . ומוותר לרשעיםהוא מתעלם מהרוע מביא את העולם לאבדון, כי הוא גבולות בלי 

, ורק כאשר כינס אותם ה' בימים את כל היקום ו המיםבריאת העולם כיסב

הקב"ה היה חייב להטמיע בבריאה את במילים אחרות,  הייתה היבשה יכולה להופיע.

לא יוכל להחזיק מעמד  כי עולם המבוסס על חסד בלבד ,ם החסדוצמצהאפשרות ל

כל לם להתפתח בחסד גמור, בלי הקב"ה לעו נתןאלפיים שנה  .9לאורך זמן

על פי יצריהם ולהשחית פשר לבני האדם לפעול אִ  חסר הגבולותהחסד . התערבות

שגם החסד האלוקי עד בלי שיתנו את הדין על מעשיהם,  אוות נפשםכאת דרכיהם 

  ., במי המבולנקברו בים של חסדהם ו –אמר די 

, חוק ת חייםעולם תורשל ישראל. תפקידו להביא ל םוהנה בא משה רבנו מושיע

ייכתב  ת משה. בתורבלבד על חסד תלהוציא אותו ממציאות המבוססוומשפט, 

ואם לאו יהיה רעב. לא עוד עולם של על הארץ, רצון ה' יהיה גשם את שכשעושים 

 הרוע בשם החסד ןהוצאתי אותו מעולם שמתעלם מ – הפקר. "מן המים משיתיהו"

עולם שהחיים בו אינם מתנת חינם כדי ליצור כדי להביא דין לעולם, סדר וערכים, 

  להיות ראוי לחייו. להתאמץ כדי אדם צריך וה

לא הבינו אך הם במים,  לקהשמושיען של ישראל ימנם וראו אאצטגניני פרעה 

 ,10ישראל בני ומבין מדוע נענש . הואדיןפועל בראו. מושיען של ישראל את אשר 

מְעוּ אֵלַי" – לצאת יןימוכשרים עד אינםש בוחוש רָאֵל לאֹ שָׁ נֵי יִשְׂ מָעֵנִי  הֵן בְּ וְאֵיךְ יִשְׁ

, והיא באה משה רבנו מופיע כדי להביא את הדין לעולם. זו מהותו. (להלן ו, יב)" פַרְעהֹ

 במקום דיבור. ההכאלידי ביטוי בעוצמה רבה בהוצאת המים מהסלע באמצעות 

בבוא העת תסתיים הנהגתו ועל כן , הדין במידתאי אפשר להנהיג את האומה  ואולם,

  למנהיג אחר. של משה רבנו ותעבור

 
  

   

                                                   
עולם אידיאלי הוא זה המבוסס על הדין ועל החסד גם יחד, כפי שמפרש רש"י בראשית הבריאה  .9
ראה שאין העולם מתקיים, הקדים מידת רחמים ושיתפה  ,שבתחילה עלה במחשבה לברואתו במידת הדין"

 להים").־"ברא א" (בראשית א, א, ד"ה למידת הדין
  ראו לעיל פס' י"ד, ד"ה "אכן נודע הדבר". .10



 שמות    לח
 

ה וַיֵּצֵ֣א  יא ל משֶׁ ֤ ם וַיִּגְדַּ ים הָהֵ֗ יָּמִ֣ י ׀ בַּ וַיְהִ֣
ישׁ  ם וַיַּרְא אִ֣ סִבְלתָֹ֑ רְא בְּ יו וַיַּ֖ אֶל־אֶחָ֔

אֶחָֽ  י מֵֽ ֥ה אִישׁ־עִבְרִ֖ י מַכֶּ   יו:מִצְרִ֔

יוֹמַיָּא הָאִנּוּן וּרְבָא  יא וַהֲוָה בְּ
ה וּנְפַק לְוָת אֲחוֹהִי וַחֲזָא  מֹשֶׁ
בַר מִצְרַאי  פֻלְחָנְהוֹן, וַחֲזָא גְּ בְּ

   .מָחֵי לִגְבַר יְהוּדַאי מֵאֲחוֹהִי

  � רש"י �

ה (יא) ל משֶׁ גְדַּ  יהודה רבי אמר )י פסוק( הילד ויגדל כתיב כבר והלא .וַיִּ
 ביתו על פרעה שמינהו, לגדולה והשני לקומה הראשון אלעאי ברבי

  .(תנחומא ישן וארא יז)

סִבְלתָֹ  רְא בְּ   .(שמות רבה א, כז)עליהם  מיצר להיות ולבו עיניו נתן .םוַיַּ

  � ביאור �

ה ל משֶׁ גְדַּ בפסוק הקודם תואר  .וַיִּ

שהילד גדל והובא אל בת פרעה, וכאן 

רש"י מתואר לכאורה המשך גדילתו. 

מסביר על פי חז"ל ש"ויגדל הילד" 

בפסוק הקודם מתייחס לגילו של משה, 

שכאשר הגיע לגיל גמילה, שנתיים או 

מו אל בת פרעה, ישלוש, הביאתו א

  כאן מתייחסת הגדילה למעמדו ואילו 
     

נעשה אדם חשוב  משה. משהשל 

בביתו של פרעה, ומתוך מעמדו זה היה 

  יכול לצאת ולראות את מצבם של אחיו.

סִבְלתָֹם רְא בְּ אין מדובר בראייה  .וַיַּ

סבילה כפי שראה כל מי שהביט בעם 

ווה בהזדהות לֻ העבדים, אלא בראייה המ

  עמוקה וברצון לעזור ולהציל.

  

  �עיון  �

ה ל משֶׁ גְדַּ אותנו כבר עכשיו עם זכויותיו של משה. משה הפך  רש"י מפגיש .וַיִּ

לאחד מבעלי התפקידים החשובים בבית פרעה, ולכאורה הוא מחויב להשקפת 

העולם הנהוגה בארמון. סביר מאוד שאם ירחם על העבדים יתערער מעמדו, אך 

 משה לא חש לזאת, ורק האמת והצדק היו נר לרגליו.

סִבְלתָֹם רְא בְּ ה לספר לנו על מידותיו של משה, מידות שיהפכו התורה ממשיכ .וַיַּ

אותו לראוי להנהיג את ישראל. חוסר אדישות הוא התנאי הראשון, אהבה לעם 

והזדהות אתו. לא בכדי נכתבו דבריו אלה של רש"י בסמוך לדבריו בפסוק הקודם. 

מה הזדהותו עם אחיו, אך טבעי היה ילאור מעמדו הרם של משה והסכנה שתביא ע

  עיניו מראות בסבלותם, ועם כל זאת לא כהתה עינו ולא נאטם לבבו. שיטוחו

   

 אונקלוס



 לט  שמות ב
 

  � רש"י �

 מקרות מעמידם והיה ישראל, שוטרי על ממונה, היה נוגש .יאִישׁ מִצְרִ 
  .(שמות רבה א, כח)למלאכתם  הגבר

ה אִישׁ־עִבְרִ   ונתן, היה דברי בת שלומית של ובעלה. ורודהו מלקהו .ימַכֶּ
 על ובא לבית ונכנס חזר והוא, מביתו והוציאו העמידו ובלילה, עיניו בה

 וכשראה, בדבר והרגיש לביתו האיש וחזר, בעלה שהוא כסבורה, אשתו
  .(שמות רבה א, כח) היום כל ורודהו מכהו היה, בדבר שהרגיש מצרי אותו

  � ביאור �

המילה איש פירושה  .יאִישׁ מִצְרִ 

אישיות, אדם חשוב. על כן מסביר 

רש"י שהאיש שעימו התעמת משה 

היה אישיות חשובה, בעל תפקיד 

  משמעותי במערך המצרי. 

ה אִישׁ־עִבְרִי התורה אינה  .מַכֶּ

מפרשת מיהו היהודי שהוכה ומה 

הייתה העילה להכאתו. אכן לפי הפשט 

היה זה יכול להיות כל יהודי, שהרי 

ים הרשעים לא היו זקוקים המצר

  לסיבות כדי להתעמר ביהודים.

האגדה מתארת את הרקע להכאה 

  על סמך הביטוי "איש מצרי".

מופיע כאן  "הביטוי "איש מצרי

צֵא וחוזר ומופיע בפרשת אמור: ן "וַיֵּ  בֶּ

ה ָ רְאֵלִית אִשּׁ ן וְהוּא יִשְׂ    מִצְרִי אִישׁ  בֶּ
  

תוֹךְ  נֵי  בְּ רָאֵלבְּ נָּ  יִשְׂ חֲנֶה צוּ וַיִּ מַּ ן בַּ  בֶּ

רְאֵלִית שְׂ רְאֵלִי. וְאִישׁ  הַיִּ שְׂ קֹּב הַיִּ ן וַיִּ  בֶּ

ה ָ רְאֵלִית הָאִשּׁ שְׂ ם אֶת הַיִּ ֵ ל הַשּׁ  וַיְקַלֵּ

בִיאוּ  ה אֶל אֹתוֹ  וַיָּ ם מֹשֶׁ למִֹית אִמּוֹ  וְשֵׁ  שְׁ

ת בְרִי בַּ ה דִּ  .11יא)-דָן" (ויקרא כד, י לְמַטֵּ

האגדה קושרת את שתי הפרשיות 

וקובעת כי מדובר באותו איש מצרי. 

התורה מתארת בן שאמו ישראלית 

ושמה שלומית בת דברי, ואביו מצרי, 

והאגדה משלימה את הרקע ללידתו: 

האיש המצרי נתן עיניו בשלומית בת 

יאה זו ומבּ  –דברי ובא עליה במרמה 

נולד הבן המקלל. כשהבין המצרי 

שבעלה של שלומית חושד בו היכה 

  בעל והתעמר בו.המצרי את ה

  

  �עיון  �

בו של משה. לא עבד פשוט הרג משה, יהתורה מדגישה את אומץ ל .יאִישׁ מִצְרִ 

  אלא את אחד מבעלי התפקידים האכזריים ביותר במנגנון השעבוד.

   

                                                   
את משה כ"איש מצרי". אלא  מתארותהביטוי מופיע פעם נוספת בהמשך הפרק (פס' יט), כשבנות יתרו  .11

"אִישׁ  –אדם צדיק  מתארהזיהוי חיצוני בלבד, ובמהות  לאיש המצרי בפסוקנו, שהרי שם שוודאי שאין קשר
ילָ  ד הָרֹעִים".מִצְרִי הִצִּ  נוּ מִיַּ



 שמות    מ
 

ישׁ וַיַּךְ  יב ין אִ֑ י אֵ֣ ֣ רְא כִּ ה וַיַּ֖ וַיִּפֶ֤ן כֹּה וָכֹ֔
חֽוֹל: י וַֽיִּטְמְנֵה֖וּ בַּ צְרִ֔ וַיֵּצֵא  יג אֶת־הַמִּ

ים  ים עִבְרִ֖ ֥ נֵיֽ־אֲנָשִׁ ה֛ שְׁ י וְהִנֵּ נִ֔ ֵ יּ֣וֹם הַשּׁ בַּ
ךָ: ֖ה רֵעֶֽ ה תַכֶּ מָּ ע לָ֥ רָשָׁ֔ אמֶר לָֽ ים וַיֹּ֨ ֑   נִצִּ

נִי לְכָא יב וּלְכָא וַחֲזָא  וְאִתְפְּ
אֲרֵי לֵית אֲנָשׁ, וּמְחָא יָת 

חָלָא  יג .מִצְרָאָה וְטַמְרֵיהּ בְּ
רֵין  נְיָנָא וְהָא תְּ יוֹמָא תִּ וּנְפַק בְּ
בְרִין יְהוּדָאִין נָצַן, וַאֲמַר  גֻּ
לְחַיָּבָא לְמָא אַתְּ מָחֵי 

  .לְחַבְרָךְ 

  � רש"י �

פֶן כֹּה וָכֹ(יב)  (שמות רבה א,  בשדה לו עשה ומה בבית לו עשה מה ראה .הוַיִּ

  .כמשמעו פשוטו ולפי .כח)

י אֵין אִ  רְא כִּ   .(שמות רבה א, כט)שיתגייר  ממנו לצאת עתיד .ישׁ וַיַּ

  � (על עמוד קודם) עיון �

ה אִישׁ־עִבְרִי התוקף מעניש את  -רש"י מלמדנו על דרכי ה"משפט" המצרי  .מַכֶּ

 הקורבן.

  � ביאור �

פֶן כֹּה וָכֹה לפי פשוטו של מקרא,  .וַיִּ

משה בחן את השטח ווידא שאין עדים 

למעשהו כדי שלא לסכן את עצמו, 

וכשראה כי אין איש הרג את המצרי 

וטמן אותו בחול. האגדה אינה מקבלת 

פירוש זה, וכי היה משה רבנו ירא 

מבשר ודם? על כן מפרשת האגדה כי 

ם משה רבנו נתן דעתו למעשיו הרעי

   –של המצרי: "מה עשה לו בבית" 
   

שלקח את אשתו, ו"מה עשה לו 

שהיכה אותו. על סמך  –בשדה" 

  מעשים אלו דן אותו משה למיתה.

י אֵין אִישׁ  רְא כִּ פירוש זה הוא  .וַיַּ

המשך ישיר לאגדה שהובאה ברש"י 

בפסוק הקודם. נוסף על עונש המיתה 

שהיה ראוי לאיש על פי מעשיו ראה 

משה כי אין כל מניעה להורגו גם בהיבט 

  של הדורות הבאים. 

  �עיון  �

י אֵין אִישׁ  רְא כִּ האדם שעומד לפניו אינו בבחינת  –משה ראה כי "אין איש"  .וַיַּ

בו טיפת טוב שתוכל להתעורר ביום מן הימים. כל כולו רוע וריקבון, ואין כל  איש, אין

    שיצא משהו מתוקן ממנו או מצאצאיו.סיכוי 

 אונקלוס



 מא  שמות ב
 

  � רש"י �

ים עִבְרִ  (יג) נֵי־אֲנָשִׁ . (נדרים סד, ב)המן  מן שהותירו הם ואבירם דתן .יםשְׁ

  מריבים. .יםנִצִּ 

  � ביאור �

ים עִבְרִים נֵי־אֲנָשִׁ ים שְׁ דתן  .נִצִּ

מראשי המסיתים את העם  יוואבירם ה

נגד משה ואהרן בראשית פרשת קרח: 

ן לֵוִי  ן קְהָת בֶּ ן יִצְהָר בֶּ ח קֹרַח בֶּ קַּ וְדָתָן "וַיִּ

נֵי אֱלִיאָב נֵי  וַאֲבִירָם בְּ לֶת בְּ ן פֶּ וְאוֹן בֶּ

ה וְעַל אַהֲרןֹ..."  הֲלוּ עַל מֹשֶׁ קָּ רְאוּבֵן... וַיִּ

. התורה מפרטת את ג)-(במדבר טז, א

שמותיהם דווקא ביחס למרד קרח, אך 

רש"י מגלה על פי חז"ל שגם במקומות 

אחרים בתורה שחוברים בהם יחד 

  אלו דתן ואבירם.  –אנשים להרע 

הופעתם הראשונה של דתן ואבירם 

שני אנשים עברים  –היא בפסוקנו 

 אנשיםניצים. רש"י מלמד כי ה

המופיעים כאן הם אותם האנשים 

  ותירו מן המן בפרשת בשלח בניגודשה
   

"וַיּאֹמֶר  מפורש להוראת משה רבנו:

נּוּ עַד  ה אֲלֵהֶם אִישׁ אַל יוֹתֵר מִמֶּ מֹשֶׁ

ה וַיּוֹתִרוּ  בּקֶֹר. מְעוּ אֶל מֹשֶׁ ים וְלאֹ שָׁ אֲנָשִׁ

נּוּ עַד בּקֶֹר"    .כ)-(שמות טז, יטמִמֶּ

השניים מופיעים פעם נוספת בסוף 

מכביד את עולו  פרשתנו. לאחר שפרעה

על בני ישראל נתקלים משה ואהרן 

עוּ אֶת  פְגְּ בביקורת קשה ובוטה: "וַיִּ

בִים לִקְרָאתָם... ה וְאֶת אַהֲרֹן נִצָּ  מֹשֶׁ

פֹּט  וַיּאֹמְרוּ אֲלֵהֶם יֵרֶא ה' עֲלֵיכֶם וְיִשְׁ

עֵינֵי פַרְעהֹ  ם אֶת רֵיחֵנוּ בְּ תֶּ ר הִבְאַשְׁ אֲשֶׁ

יָדָם לְהָרְגֵנוּ" וּבְעֵינֵי עֲבָדָיו לָתֶת  חֶרֶב בְּ

. גם שם מפרש רש"י כי כא)-(שמות ה, כ

המוחים הם דתן ואבירם, ומוסיף: 

ורבותינו דרשו כל נצים ונצבים דתן "

  ". שנאמר בהם יצאו נצבים ,ואבירם היו

 �עיון  �

ים עִבְרִים נֵי־אֲנָשִׁ ים שְׁ טיפוס של האדם המסרב לקבל -דתן ואבירם הם אב .נִצִּ

מרות. תכונתם זו בולטת באופן הבוטה ביותר בהתקוממותם נגד משה ואהרן בעדת 

קרח, אך היא מופיעה בדרכים שונות באירועים נוספים. הם אינם מוכנים לקבל 

  תוכחה, הם מחציפים פנים אל מול המנהיג, והם מתעלמים מהוראה מפורשת שלו. 

תגובתם הראשונה של דתן ואבירם נראית לכאורה התנגדות טבעית להתערבות 

במריבתם, אך רש"י רואה בה את הניצנים למרידות הבאות. סירובם לקבל תוכחה 

האשמת משה בהכבדת עולו של פרעה. ואף שיש מקום ללמד  –הוביל לשלב הבא 

א אף הזיקה, עליהם זכות, שהרי דרישת משה מפרעה לא הועילה בטווח הקצר אל

ולהותיר מן להמרות את פיו בהמשך עמידה מחוצפת זו מול המנהיג הביאה אותם 

מרד שהלך והבשיל עד למהלך הדרמטי של  –. הותרת המן הייתה מרד בצנעה המן

 �    המרדת כל העם נגד משה על לא עוול בכפיו.



 שמות    מב
 

֤ר וְשֹׁפֵט  יד ישׁ שַֹ מְךָ֞ לְאִ֨ ֽ י שָׂ אמֶר מִ֣ וַיֹּ֠
ינוּ הַֽ  ר עָלֵ֔ ֥ אֲשֶׁ ֽ ר כַּ ה אֹמֵ֔ ֣ נִי אַתָּ לְהָרְגֵ֨

 ה א משֶׁ י וַיִּירָ֤ צְרִ֑ גְתָּ אֶת־הַמִּ הָרַ֖
ר: בָֽ ע הַדָּ ן נוֹדַ֥ ר אָכֵ֖   וַיֹּאמַ֔

וְיָךְ לִגְבַר רַב  יד וַאֲמַר מַאן שַׁ
וְדַיָּן עֲלַנָא הַלְמִקְטְלִי אַתְּ 
א יָת  קְטַלְתָּ מָא דִּ אָמַר כְּ

ה  וַאֲמַר מִצְרָאָה, וּדְחֵיל מֹשֶׁ
תְגָמָא טָא אִתְיְדַע פִּ קֻשְׁ    .בְּ

  � רש"י �

ה תַכֶּ    .(סנהדרין נח, ב)יד  בהרמת רשע נקרא, הכהו שלא פי על אף .הלָמָּ

  .(שמות רבה א, כח)כמותך  רשע .ךָ רֵעֶ 

  � (המשך) עיון �

רש"י מלמדנו מוסר גדול. סירוב לקבל תוכחה הוא מעוות המחייב תיקון כבר 

  של מדרון חלקלק. ו ראשיתוז –בתחילת הדרך 

  � ביאור �

ה ה תַכֶּ  הכיתלא כתוב "למה  .לָמָּ

בלשון עתיד.  –" תכהרעך" אלא "למה 

משמע שכבר בהרמת היד נקרא רשע, 

  כפי שכתוב "ויאמר לרשע".

מו יהוא אדם שיש לנו ע רֵעַ  .רֵעֶךָ 

  קשר של רעות, של חברות. משימוש
   

התורה במילה "רעך" מסיק רש"י 

שמדובר בריב בין שני ידידים, והואיל 

ובדרכו של עולם אין צדיק מתחבר 

לרשע בקשרי רעות, משמע ששני 

  הניצים היו רשעים.

  �עיון  �

ה ה תַכֶּ הניצים, ושמשה עצר את נראה ברור שכבר היו חילופי מכות בין שני  .לָמָּ

לפני  האחד שהרים את ידו להחזיר מכה נוספת. משה אומר כביכול: עצור רגע

שניכם לרגע קט את להט הריב  שתכה, חשוב מה גורם לך לעשות זאת. עצרו

וחשבו, דברו ביניכם, אולי תצליחו להחליף את שיח המכות לשיח של דברים, 

היא איום באלימות, ומרגע שעבר אדם לניסיון להגיע לפשרה ולהבנה. הרמת היד 

  מדו שיח לאיומים הוא נקרא רשע.

שבהם לימדנו כי שני  –דברי רש"י אלו משלימים את דבריו הקודמים  .רֵעֶךָ 

  העברים הם דתן ואבירם, צמד רשעים.

   

 אונקלוס



 מג  שמות ב
 

  � רש"י �

מְךָ לְאִ (יד)    .(תנחומא [ורשא] שמות י) נער עודך והרי .ישׁ מִי שָׂ

ה אמֵֹ הַלְהָרְגֵנִי  (שמות רבה א, המפורש  בשם שהרגו למדים אנו מכאן .ראַתָּ

  .י)

  � ביאור �

מְךָ לְאִישׁ  כפי שביארנו לעיל  .מִי שָׂ

, המילה "איש" משמעה ברוב (פס' י"א)

המקומות בתורה אדם חשוב. משה 

רבנו גדל בארמון והיה כבן של פרעה, 

וכיצד מעזים דתן ואבירם להתריס 

לאיש"?! על כן מסביר כנגדו "מי שמך 

רש"י שכאן הכוונה לאיש ממש, איש 

  מבוגר, שהרי משה היה עוד נער צעיר.

ה אמֵֹר לפי פשוטו,  .הַלְהָרְגֵנִי אַתָּ

  "אתה אומר" פירושו 'אתה מתכוון',
  

כלומר המילים שאמרת והוכחתנו בהן 

מעידות על רצונך להורגנו כפי שהרגת 

את המצרי. רש"י מבין ברגישותו 

שהמילה "אומר" רומזת שהוא הרג את 

המצרי לא על ידי מכה אלא בכוח רוחו, 

באמירת שמו המפורש של הקב"ה, שם 

, משבעים ושתיים אותיותהמורכב 

הנאמר מפי הכהן גדול כשנכנס לקודש 

  קודשים. ה

  

 �עיון  �

ה אמֵֹר דברי רש"י תמוהים עד מאוד, שהרי בפסוק מפורש  .הַלְהָרְגֵנִי אַתָּ

שמשה היכה את המצרי: "ויך את המצרי ויטמנהו בחול". זאת ועוד, מהיכן ידע 

  משה את השם המפורש, הרי עוד לא זכה להתגלותו של ה' יתברך?! 

ושמשה אכן היכה את המצרי במו נראה ודאי שאין המקרא יוצא מידי פשוטו, 

ידיו, ואולם המניע היה כולו רוחני. משה רבנו הוא נציג א־לוהים בעולם, עושה צדק, 

מציל עשוק מעושקו. ה"רשע" המכה חש בתת הכרתו את כוחו הרוחני העצום של 

" היוצאות מפיו מעידות על עומק הרגשתו אתה אומרמשה. המילים "הלהרגני 

  ברוחניות היוצאת מפיו. שכוחו של משה טמון 

  

   



 שמות    מד
 

ה  טו ר הַזֶּ֔ בָ֣ רְעֹה אֶת־הַדָּ ע פַּ מַ֤ וַיִּשְׁ
 ה ח משֶׁ ה וַיִּבְרַ֤ ֑ ג אֶת־משֶׁ הֲרֹ֣ שׁ לַֽ ֖ וַיְבַקֵּ
ב  רֶץ־מִדְיָן֖ וַיֵּשֶׁ֥ אֶֽ ב בְּ ה וַיֵּשֶׁ֥ נֵי֣ פַרְעֹ֔ מִפְּ

ר: אֵֽ   עַל־הַבְּ

תְגָמָא  טו רְעֹה יָת פִּ מַע פַּ וּשְׁ
ה,  הָדֵין וּבְעָא לְמִקְטַל יָת מֹשֶׁ
רְעֹה  ה מִן קֳדָם פַּ וַעֲרַק מֹשֶׁ
מִדְיָן וִיתֵיב  אַרְעָא דְּ וִיתֵיב בְּ

ירָא    .עַל בֵּ

  � רש"י �

ה ירָא משֶׁ  רשעים בישראל שראה על לו דאג ומדרשו. כפשוטו .וַיִּ

אָכֵן נוֹדַע  .(שמות רבה א, ל) להגאל ראויין אינם שמא מעתה אמר, דלטורין

בָ   חטאו מה, עליו תמה שהייתי הדבר לי נודע ומדרשו. כמשמעו .רהַדָּ
 אני רואה אבל, פרך בעבודת נרדים להיות אומות שבעים מכל ישראל

  .(שם)לכך  ראויים שהם

רְעהֹ(טו)  מַע פַּ שְׁ   .(שמות רבה א, לא) עליו הלשינו הם .וַיִּ

  � ביאור �

ה ירָא משֶׁ רש"י מסביר את  .וַיִּ

יראתו של משה בשני רבדים. ברובד 

הפשט משה ירא שמא יהרגוהו משום 

דבר הריגתו את  –שהוא מבין ש"הדבר" 

נודע לרשויות. ברובד האגדה  –המצרי 

נמלא משה יראה מפני מצבו הרוחני 

הירוד של עם ישראל, כי עתה נודע לו 

ל ישראל. "הדבר" שהביא לשעבודם ש

משה מבין כי אנשים מקרב בני עמו 

  –הלשינו עליו לרשויות המצריות 
   

ומציאותם של מלשינים ("דלטורין") 

  בקרב העם מסבירה את השעבוד.
  

רְעֹה מַע פַּ שְׁ כיצד שמע פרעה  .וַיִּ

על המעשה, הלוא התורה העידה על 

י אֵין אִישׁ משה " רְא כִּ פֶן כּהֹ וָכהֹ וַיַּ "? וַיִּ

חידים שהיו עדים למעשיו של אכן הי

משה היו שני הניצים, ורק באמצעות 

  הלשנתם הגיע הדבר לאוזני פרעה.

  �עיון  �

ה ירָא משֶׁ האגדה אינה סותרת את הפשט. משה רבנו פוחד שיהרגו אותו כי  .וַיִּ

הוא מבין שהלשינו עליו, והבנה זו מביאה אותו לדאגה עמוקה לבני ישראל בשל 

מצבם הירוד. האגדה מבוססת על בחירת המילה "ויירא" דווקא, שאינה מבטאת 

    פחד סתמי מבשר ודם אלא משמשת ביטוי ליראת השם.  

 אונקלוס



 מה  שמות ב
 

  � רש"י �

שׁ לַהֲרֹג אֶת־משֶׁ  , החרב בו שלטה ולא, להרגו לקוסטינר מסרו .הוַיְבַקֵּ
  .(שמות רבה א, לא) )ד יח,( פרעה" מחרב "ויצילני משה שאמר הוא

  � (על עמוד קודם) עיון �

רְעֹה מַע פַּ שְׁ רש"י מתאר מציאות איומה וכואבת. הלוא מקורה של הירידה  .וַיִּ

למצרים נעוץ בשנאת אחים, ונראה שגם עתה, אחרי דורות של עבדות ושעבוד, 

  דבר לא השתנה, ושוב מוכרים ישראל את אחיהם.

  � ביאור �

ה שׁ לַהֲרגֹ אֶת־משֶׁ לפי  .וַיְבַקֵּ

ההיגיון הפשוט פרעה הורה להרוג את 

משה, ומשה הצליח לברוח ולהינצל 

מגזר הדין. כשמשה מספר ליתרו על 

ניסי ה' הוא מתאר "ויצילני מחרב 

כלומר הצילני מדין המוות  –פרעה" 

  שהיה תלוי על ראשי.

רש"י מתאר על פי המדרש שלב 

  מתקדם יותר בביצוע גזר הדין, ולפיו 
  

 –ממש ל"קוסטינר" משה כבר נמסר 

הממונה מטעם המלך על ההוצאה 

ובדרך נס לא  –לפועל של דיני מוות 

הצליח הקוסטינר להרגו. המדרש נסמך 

על פירושם המילולי של דברי משה 

מהחרב  –ליתרו "ויצילני מחרב פרעה" 

הממשית שניסתה לשסף את גרונו 

  בביצוע גזר הדין, ולא יכלה.

  �עיון  �

שׁ לַהֲרֹ הוַיְבַקֵּ כמובן שאין הפסוק יוצא מידי פשוטו. חשיבות  .ג אֶת־משֶׁ

המדרש להביא אותנו להבנה של גודל הניסים הקורים כאילו בדרך הטבע. גם 

הניסים הקורים בדרך הטבע הם ניסים לכל דבר, ויש להכיר בגודלם ולהודות עליהם. 

סי משום שני –ישנם פוסקים הטוענים שאין לברך על ההלל ביום העצמאות 

הגאולה לא היו כדוגמת ניסי מצרים ששינו את מערכות הטבע. אגדה זו מלמדת 

אותנו שכשאדם מצליח לחמוק ממשטר כדוגמת משטרו של פרעה, משטר 

זהו נס אמיתי שאינו נופל  –המרושת במערכת שיטור ענפה שאין לחמוק ממנה 

בים הם נס מנס קריעת ים סוף. כך ניסי הקמת המדינה והניצחון על אויבינו הר

  אמיתי המחייב הלל והודאה לה' יתברך.

 
  

   



 שמות    מו
 

אנָה  טז בֹ֣ נ֑וֹת וַתָּ בַע בָּ ֣ ן מִדְיָן֖ שֶׁ וּלְכֹהֵ֥
ים  רְהָטִ֔ אנָה אֶת־הָ֣ מַלֶּ֨ נָה וַתְּ דְלֶ֗ וַתִּ

ן: אן אֲבִיהֶֽ ק֖וֹת צֹ֥   לְהַשְׁ

נָן,  טז בַע בְּ מִדְיָן שְׁ א דְּ וּלְרַבָּ
וַאֲתַאָה וּדְלַאָה וּמְלַאָה יָת 
קָאָה עָנָא  רָטַיָּא לְאַשְׁ

אֲבוּהוֹן    .דַּ

  � רש"י �

אֶרֶץ־מִדְיָ  ב בְּ שֶׁ ב . )א לז, בראשית(יעקב"  "וישב כמו, שם נתעכב .ןוַיֵּ שֶׁ וַיֵּ

אֵ  (שמות רבה הבאר  על זווגו לו שנזדווג מיעקב למד, ישיבה לשון .רעַל־הַבְּ

  .א, לב)

  � ביאור �

אֶרֶץ־מִדְיָן ב בְּ שֶׁ ב עַל־ וַיֵּ שֶׁ וַיֵּ

אֵר היינו מבינים  בקריאה שטחית .הַבְּ

כשהגיע התיישב ו ,שמשה ברח למדיין

בהבנה זו די היה  .על יד הבאר לנוח

, אך לכתוב 'וישב בארץ מדין על הבאר'

המילה "וישב" נכתבה  כי דייקרש"י מ

 פעם הראשונה מציינת אתה :פעמיים

  כמו בפסוק  ,בחירת מקום המגורים
   

אֶרֶץ " אֶרֶץ מְגוּרֵי אָבִיו בְּ ב יַעֲקֹב בְּ שֶׁ וַיֵּ

נָעַן בפעם השנייה מדובר בישיבה ו ,"כְּ

ישיבה על יד הבאר. אם כן,  –ממש 

מדוע הלך משה אל הבאר אחרי שכבר 

מסביר שהוא התיישב במדיין? רש"י 

הלך לשם בתקווה לפגוש את זיווגו, 

כשם שיעקב אבינו פגש את רחל על יד 

  הבאר.

  �עיון  �

אֶרֶץ־מִדְיָן ב בְּ שֶׁ אֵר וַיֵּ ב עַל־הַבְּ שֶׁ   מהי המשמעות של פגישה על יד באר? .וַיֵּ

. חיפוש הזיווג , ב)יבמות סב(חז"ל אמרו כי אדם שאין לו אישה שרוי בלא שמחה 

המסוגלים להמשיך ולהעניק חיים  , חיים של שמחהאחר חיים שלמים הוא חיפוש

כעץ שתול  וכמוהושורשים, שאיננו מנותק מן הלדורות הבאים. זיווג הגון הוא זיווג 

  על פלגי מים ששורשיו חזקים מאוד ופירותיו יפים ומתוקים. 

ות , מים המעניקים חיוניות ועוצמנובעים מבטן האדמההם מים חיים המי הבאר 

  בהם טובל הבא להיטהר.   – טהרהההמים הם סמל . של חיים

ומבטא את רצונו  –משה רבנו כיעקב אבינו מחפש את זיווגו למרגלות הבאר 

בית הקשור קשר בל יינתק לשורשי העם  להקים בית על אדני הטהרה,הפנימי 

היהודי, בית מלא בעוצמות של חיים ובשאיפה להיטיב לזולת, שממנו יפכו חיי טוהר 

    שירוו את העולם כולו.

 אונקלוס



 מז  שמות ב
 

וַאֲתוֹ רָעַיָּא וּטְרַדוּנִין, וְקָם  יז
קִי יָת  ין וְאַשְׁ ה וּפְרַקִנִּ מֹשֶׁ

וַאֲתַאָה לְוָת  יח .עָנְהוֹן
רְעוּאֵל אֲבוּהוֹן, וַאֲמַר מָדֵין 

ין   .אוֹחִיתִין לְמֵיתֵי יוֹמָא דֵּ

ה  יז וּם וַיָּקָ֤ם משֶׁ רֲשׁ֑ ים וַֽיְג רֹעִ֖ אוּ הָֽ וַיָּבֹ֥
קְ אֶת־צֹאנָםֽ: ן וַיַּשְׁ֖ עָ֔ אנָה  יח וַיּ֣וֹשִׁ בֹ֕ וַתָּ

 וּע אמֶר מַדּ֛ ן וַיֹּ֕ ל אֲבִיהֶ֑ אֶל־רְעוּאֵ֖
 ֥ הַרְתֶּ א הַיּֽוֹם:מִֽ    ן בֹּ֖

  � רש"י �

(שמות  מאצלם ונידוהו זרה מעבודה לו ופירש שבהן רב .ןוּלְכהֵֹן מִדְיָ (טז) 

  .רבה א, לב)

  בארץ. העשויות המים מרוצת בריכות את .יםרְהָטִ אֶת־הָ 

  .הנידוי מפני .וּםשׁ רֲ וַיְגָ ) (יז

  � ביאור �

הן הוא המנהיג וכ .וּלְכֹהֵן מִדְיָן

הייתכן שהרועים מתקיפים את הרוחני. 

בנותיו של המנהיג? רש"י מבהיר על פי 

חז"ל שמנהיג רוחני זה לא הלך בתלם. 

הוא פירש מעבודה זרה והיה מנודה 

 בשל כך, ועל כן הרשו הרועים לעצמם

כפי שיפרש  –להציק לבנותיו ולגרשן 

  רש"י בפסוק הבא.

כדי להשקות את  .אֶת־הָרְהָטִים

ת מים מן הבאר הצאן היה צורך לדלו

ְ לַ ולשפוך אותם  שמהן הבהמות  תתוֹ קָ שּׁ

  יכולות לשתות.
  

זה של רש"י  פירוש .וַיְגָרֲשׁוּם

משלים את דבריו בפסוק הקודם (ד"ה 

  "כהן מדין"), כפי שביארנו שם.

  �עיון  �

לוהים, הבין יתרו את אפסיות ־אף שכמובן עדיין לא הכיר את א .וּלְכֹהֵן מִדְיָן

לכאורה אין בפסוקים סימוכין המאששים את הסברו של רש"י, אולם האלילים. 

התנהגותו של יתרו, המקבל את משה ומאוחר יותר מתגייר, מציגה לפנינו דמות 

הרחוקה מאוד מההנהגה הברברית של עובדי עבודה זרה. נראה שחז"ל הבינו שיתרו 

לפרעה שלא טיפוס של "גוי טוב". המדרש מוסיף עוד שיתרו נתן עצה -הוא האב

  לשעבד את ישראל.

 
  

   

 אונקלוס



 שמות    מח
 

נוּ מִיַּד֣  יט ילָ֖ י הִצִּ ישׁ מִצְרִ֔ רְן אִ֣ וַתֹּאמַ֕
קְ אֶת־  נוּ וַיַּשְׁ֖ ה דָלָה לָ֔ לֹ֤ ים וְגַם־דָּ רֹעִ֑ הָֽ

אן: ה  כ הַצֹּֽ יו וְאַיּ֑וֹ לָמָּ֤ נֹתָ֖ אמֶר אֶל־בְּ וַיֹּ֥
אכַל  ן ל֖וֹ וְיֹ֥ ישׁ קִרְאֶ֥ ן אֶת־הָאִ֔ ֣ זֶּה עֲזַבְתֶּ

חֶם:   לָֽ

בְרָא מִצְרָאָה  יט וַאֲמַרָא גֻּ
רָעַיָּא, וְאַף  יזְבַנָא מִיְּדָא דְּ שֵׁ
קִי יָת  לָא לַנָא וְאַשְׁ מִדְלָא דְּ

וַאֲמַר לִבְנָתֵיהּ וְאָן  כ .עָנָא
ין יָת  בַקְתִּ נָן שְׁ הוּא, לְמָא דְּ

בְרָא קְרַן לֵיהּ וְיֵיכוֹל לַחְמָא  .גֻּ
  

  � רש"י �

ה ) כ( ה עֲזַבְתֶּ לָמָּ  עולים שהמים, יעקב של מזרעו שהוא בו הכיר .ןזֶּ

 אם "כי אמרת דאת כמה, מכם אחת ישא שמא .חֶםוְיֹאכַל לָ  לקראתו.
  .(שמות רבה א, לב) )ו לט, בראשית(אוכל"  הוא אשר הלחם

  � ביאור �

ן ה עֲזַבְתֶּ ה זֶּ בלי מאורו של  .לָמָּ

רש"י היינו מבינים שיתרו מוכיח את 

בנותיו על שלא הזמינו את האיש שגמל 

עמן חסד. 'הזמנה לכוס קפה' היא 

המינימום שנדרש מהן כדי לגמול 

לאדם שהציל אותן מיד הרועים. אלא 

שרש"י מדייק במילותיו של יתרו ומאיר 

לנו את אשר מסתתר מאחורי המילים. 

  לא הזמנתןמה זה יתרו אינו שואל "ל
   

את  עזבתןאת האיש" אלא "למה זה 

הוא מבין שאיש זה הוא איש  –האיש" 

מיוחד, מסוג האנשים שלא כדאי 

לאבד. אינני דואג שמא האיש רעב, 

אומר יתרו לבנותיו, גיבור כמוהו יוכל 

ודאי להסתדר, אך יש לנו עניין מיוחד 

מו. אם יבוא ויאכל עימנו יליצור קשר ע

ת איתו עסקים. שווה לנסות, נוכל לעשו

  אולי נזכה ויתחתן עם אחת מכן...

  �עיון  �

ן ה עֲזַבְתֶּ ה זֶּ המילים הנאמרות מפי יתרו מביעות דאגה כנה לאיש, אך רש"י  .לָמָּ

יתרו יעשה הכול כדי שאיש זה יישאר  .זהו הדיבור הדיפלומטי :האמתמגלה לנו את 

  אצלו.

 נלחםש ת במינה. אדםמיוחד יותבנותיו הוא איששהאיש שהציל את יתרו מבין 

 תמורה ודולה מים מן הבאר בעבור בנות שאיננו מכיר בלי בקשת רועים רביםב לבדו

אך יתרו . אמיתי נסיך .ורוח של צדקות כוחות עצומים בעל ,אמיץאדם  הוא ודאי

  מבחין בדבר נוסף, שגורם לו להבין שהאיש הוא מזרעו של יעקב אבינו: מעבר 
   

 אונקלוס

� 



 מט  שמות ב
 

ב עִם  כא ה לְמִתַּ וּצְבִי מֹשֶׁ
בְרָא, וִיהַב יָת צִפּוֹרָה  גֻּ

ה יהּ לְמֹשֶׁ רַתֵּ   .בְּ

ן  כא ֛ ישׁ וַיִּתֵּ בֶת אֶת־הָאִ֑ ֣ ה לָשֶׁ ֖ וַיּ֥וֹאֶל משֶׁ
ה: ֽ וֹ לְמשֶׁ ה בִתּ֖   אֶת־צִפֹּרָ֥

  � רש"י �

 "ולו, )ו יט, שופטים(ולין"  נא "הואל לו ודומה. כתרגומו .וֹאֶלוַיּ ) כא(
, אלה לשון ומדרשו .)כז יח, בראשית( לדבר" "הואלתי, )ז ז, יהושע( הואלנו"

  .(שמות רבה א, לג)ברשותו  אם כי ממדין יזוז שלא לו נשבע

  � (המשך) עיון �

  . "לקראתו עוליםהמים "ש –לצדקותו ולאומץ ליבו הוא זוכה לסיוע על טבעי 

שמרו שניהם  ,שניהם יצאו לגלותחוט מקשר משוך בין יעקב אבינו ומשה רבנו. 

הערכים העליון שלהם, ושניהם זכו לליווי מיוחד של  לכל אורך הדרך על עולם

  הקב"ה. 

ב אהָֹלִיםהתורה מעידה על יעקב אבינו שהיה " ם יֹשֵׁ , (בראשית כה, כז)" אִישׁ תָּ

שנה בבית המדרש של  14והמדרש מוסיף שבטרם הגיע ללבן הוא ישב ולמד תורה 

. יעקב נאלץ לברוח ממקומו ולגלות מארצו, אך גם בגלות דבק בתורתו. 12ברשם וע

בכל שנותיו בבית לבן היה ה' עימו והצליח את דרכו, ושם מצא את זיווגו. כשירד 

יעקב למצרים ירדה הברכה עימו, ובזכות תורתו נשתמר עם ישראל כיחידה אחת 

  במחשכי הגלות וזכה להיגאל ממנה. 

משה רבנו נאלץ לעזוב את "ביתו" ולברוח, אך גם במנוסתו  כמו יעקב אבינו גם

את עולם הערכים שלו. הוא נשאר לכל אורך  מכל משטרות מצרים לא עזב לרגע

  הדרך איש אמת וצדק, איש תורה, והאור הפנימי שבו פעל והאיר את המחשכים. 

המים העולים לקראת יעקב ומשה הם ביטוי לתורת החיים המחוברת לכל נים 

ונים בנפשם, ולברכת ה' ששמרה עליהם בחשכת הגלות כאור המבצבץ מתוך 

  החשכה. 

  � ביאור �

אונקלוס מתרגם את הביטוי  .וַיּוֹאֶל

ה"ויואל משה" "   ", שפירושו וּצְבִי מֹשֶׁ
   

שבקשת יתרו תאמה את רצונו של 

  שה, והוא הסכים לקבלה ברצון. רש"ימ
  

  

   

                                                   
 מגילה יז, א. .12

 אונקלוס

� 



 שמות    נ
 

  � (המשך) ביאור �

  מביא כמה ראיות להבנה זו של המילה:

  א. סיפור "פילגש בגבעה" פותח

באדם שפילגשו הלכה לבית אביה, והוא 

מבקש להחזירה לביתו. אבי הנערה 

מפציר בו להישאר בביתו עוד ועוד, 

וכשהוא מבקש לצאת לדרכו אומר לו 

ךָ מארחו "  –" הוֹאֶל נָא וְלִין וְיִטַב לִבֶּ

הִתְרצה והַסכם ללון כאן עימנו עוד 

  לילה אחד. 

ב. אחרי כישלון המלחמה בעַי 

וְלוּ יהושע מתייאש וצועק אל ה' "

ן רְדֵּ עֵבֶר הַיַּ ב בְּ שֶׁ הלוואי  –" הוֹאַלְנוּ וַנֵּ

שהיינו רוצים להישאר לשבת בעבר 

הירדן שכבש משה רבנו לפני 

  , ולא היינו עוברים את הירדן הסתלקותו
     

  וניגפים לפני אויבינו.

ג. אברהם אבינו עומד לפני ה' 

ומנסה להציל את סדום. הוא מקבל את 

הבטחת ה' לחוס על העיר אם יהיו בה 

צדיקים, ולפני שממשיך לבקש  50

הצלה גם תמורת פחות צדיקים הוא 

ר מתנצל ואומר: " י לְדַבֵּ ה נָא הוֹאַלְתִּ הִנֵּ

אף שאיני  –" וְאָנֹכִי עָפָר וָאֵפֶרה'  אֶל

ראוי הִסכמתי בליבי להעז ולדבר, למען 

  הצלת העיר. 

האגדה מפרשת את המילה "ויואל" 

(שבועה), ולפיה משה  אָלָהמלשון 

נשבע להישאר עם יתרו, ומכוחה של 

שבועה זו הוא לא יוכל לצאת ממדיין 

  מארחו.  בלי רשות
  

  � (על עמוד קודם) עיון �

הפסוקים שהביא רש"י נועדו להבהיר שהסכמתו של משה לא הייתה  .וַיּוֹאֶל

הסכמה נימוסית בלבד שנועדה לשמח את יתרו אלא הסכמה פנימית הנובעת 

מהזדהות עם תוכן הבקשה. כל אחד מפסוקים מחזק הבנה זו יותר מקודמו. בעוד 

הפסוק שבפסוק הראשון בקשת האב מחתנו יכולה להיענות בהסכמה פשוטה, 

אך זהו רצון למפרע, רצון שאינו יכול  -השני מביע רצון אמיתי, משאלת נפש 

להתממש. הפסוק השלישי מביע הזדהות חזקה מאוד, מעשה שנובע מעומק הרצון 

  .13הפנימי של אברהם

הבנה זו מקשרת את הפשט עם האגדה, ולפיה התחייב משה שלא לזוז מיתרו 

יתרו מטעמי נוחות גרידא אלא מתוך נכונות בלי הסכמתו. משה אינו נענה לבקשת 

  להפוך לחלק ממשפחת יתרו.

ואולם נכונותו זו של משה היא צעד מסוכן, כי יש בה הסכמה לאבד מחירותו 

  ומעצמאותו לטובת השידוך עם בת יתרו. הסכמה זו תגבה ממנו מחיר יקר: אחד 
   

                                                   
על פי סדר הפסוקים אפשר לפרש גם אחרת: רש"י פתח בפסוק בשופטים משום שהוא הקרוב ביותר  .13

למילה "ויואל" בפסוקנו, הן בצורת הפועל הן במשמעות המבטאת הסכמה, בעוד שהביטוי "ולו הואלנו" 
 המופיע בספר יהושע מבטא משמעות של רצון יותר משל הסכמה. הפסוק השלישי הובא באחרונה על אף
 היותו מן התורה כי בו מדובר בהסכמה עצמית, הקרובה אמנם למשמעות המילה בפסוקנו אך איננה זהה לה. 

� 



 נא  שמות ב
 

ר וּקְרָא יָת  כב וִילֵידַת בַּ
רְשׁוֹם מֵיהּ גֵּ אֲרֵי אֲמַר  ,שְׁ

אֲרַע נֻכְרָאָה.  יָּר הֲוֵיתִי בַּ  כגדַּ
יאַיָּא הָאִנּוּן  יוֹמַיָּא סַגִּ וַהֲוָה בְּ
מִצְרַיִם  א דְּ וּמִית מַלְכָּ
רָאֵל מִן  נֵי יִשְׂ וְאִתְאָנַחוּ בְּ
י עֲלֵיהוֹן  הֲוָה קְשֵׁ לְחָנָא דַּ פֻּ
וּזְעִיקוּ, וּסְלֵיקַת קְבִילַתְהוֹן 

  .לְחָנָאלִקְדָם יְיָ מִן פֻּ 

י  כב ֣ ם כִּ רְשֹׁ֑ ֽ מ֖וֹ גֵּ א אֶת־שְׁ ן וַיִּקְרָ֥ לֶד בֵּ֔ ֣ וַתֵּ
רֶץ נָכְרִיָּהֽ: אֶ֖ יתִי בְּ ֣ר הָיִ֔ ר גֵּ וַיְהִי  כג    פ אָמַ֔

יִם  לֶךְ מִצְרַ֔ מָת מֶ֣ ם וַיָּ֨ ים הָהֵ֗ רַבִּ֜ ים הָֽ בַיָּמִ֨
ה  עֲבֹדָ֖ ל מִן־הָֽ רָאֵ֛ נְח֧וּ בְנֵיֽ־יִשְׂ וַיֵּאָֽ

ים וַ  אֱלהִֹ֖ ם אֶל־הָֽ וְעָתָ֛ עַל שַׁ ֧ יִּזְעָ֑קוּ וַתַּ
ה: עֲבֹדָֽ   מִן־הָֽ

  � רש"י �

ים הָהֵ ) כג( מִים הָרַבִּ  מצרים מלך וימת, במדין גר משה שהיה .םוַיְהִי בַיָּ
 על תשועה ובאת )א ג,(' וגו רועה" היה "ומשה. לתשועה ישראל והוצרכו

  הללו. פרשיות נסמכו ולכך, ידו

  � (המשך) עיון �

נכנע לצורכי השעה וסטה מן האמונה  הואיל ואף הואמצאצאיו יסטה מדרך הישר, 

הן לעבודת והתמימה והמוחלטת. בספר שופטים מסופר על נער לוי ששימש כ

"וַיָּקִימוּ לָהֶם בְּנֵי דָן אֶת הַפָּסֶל וִיהוֹנָתָן בֶּן גֵּרְשֹׁם בֶּן מְנַשֶּׁה הוּא וּבָנָיו הָיוּ אלילים: 

. "יהונתן בן גרשום בן מנשה" (שופטים יח, ל)כהֲֹנִים לְשֵׁבֶט הַדָּנִי עַד יוֹם גְּלוֹת הָאָרֶץ" 

 .14את האות נו"ן לשמוהוא נכדו של משה רבנו, אך מפאת כבודו של משה הוסיפו 

  � ביאור �

ים הָהֵם מִים הָרַבִּ בפרק  .וַיְהִי בַיָּ

הבא נקרא על התגלות ה' למשה 

הפסוקים המסיימים במדבר. שלושת 

  את פרק ב', שלכאורה קוטעים את רצף
   

הסיפור על משה רבנו, מגלים לנו את 

להציל  –תכלית ההתגלות של ה' למשה 

את עם ישראל שסובל תחת עול 

  מצרים.

  �עיון  �

ים הָהֵם מִים הָרַבִּ   רש"י מבהיר כי הקב"ה אינו מתגלה למשה בגלל רום .וַיְהִי בַיָּ
    

                                                   
ונכתב תלויה לומר שלא היה מנשה אלא  ,מפני כבודו של משה כתוב נו"ן לשנות את השם – בן מנשה" .14

  (רש"י שם). "משה

 אונקלוס

� 



 שמות    נב
 

  � רש"י �

מָת מֶלֶךְ מִצְרַ  (שמות בדמם  ורוחץ ישראל תינוקות שוחט והיה נצטרע .יִםוַיָּ

  .רבה א, לד)

  � (המשך) עיון �

ישראל. הבהרה זו משקפת את גישתו העקבית של רש"י  למען הצלתמעלתו אלא 

הרואה בהתגלות ה' למשה אמצעי לגאולת ישראל ולהנחלת התורה. באופן דומה 

 –"לֶ; רֵד כִּי שִׁחֵת עַמ8ְּ"  (להלן לב, ז)למשה אחרי חטא העגל  מפרש רש"י את דברי ה'

(א, א, ד"ה ", ואת הדיבור בתחילת ספר ויקרא לא נתתי לך גדולה אלא בשבילם"

 ".בשבילכם הוא נדבר עמי" -  "לאמור")

  � ביאור �

מָת מֶלֶךְ מִצְרַיִם מה הקשר בין  .וַיָּ

מיתת מלך מצרים לנאקת בני ישראל? 

כי המיתה על פי חז"ל רש"י מסביר 

  המתוארת בפסוק איננה מיתה כפשוטה
  

אלא מחלת הצרעת שהביאה את 

הרג  –שאין כדוגמתה  פרעה לאכזריות

  תינוקות וטבילה בדמם כדי להתרפא.

  �עיון  �

מָת מֶלֶךְ מִצְרַיִם האגדה מפגישה אותנו שוב עם עורלת ליבם של המצרים.  .וַיָּ

בדרכו של עולם אדם החולה במחלה קשה נדרש לחשבון נפש נוקב, הוא מפשפש 

בחייו ובמעשיו ומחפש דרך להיטיב את אשר החטיא. לא כן עובדי עבודה זרה, 

  אותם מביאה המחלה ליתר רוע ואכזריות. 

הגלות של ישראל.  ך דורותהלבמבפנימיותה רומזת האגדה לאשר יתרחש 

מחלת פרעה מסמלת את מחלת האומות וחולשתן עד לשקיעתן אל סופן. תהליך 

דעיכתן של האומות מלווה תמיד בחיפוש אשמים, ומיהו האשם הנצחי? כמובן, 

היהודי. אם כן, אגדה זו מגלה את עומק הפשט של הכתוב ואת הקשר הישיר בין 

החברה המצרית נכנסת למשבר לקראת  –שתי צלעותיו. "וימת מלך מצרים" 

"ויאנחו בני ישראל". מי סובל? מיהו הנאשם המשלם את  –גסיסתה, ומכיוון שכך 

  המחיר? העם היהודי. 

  

   



 נג  שמות ב
 

מִיע קֳדָם יְיָ יָת  כד וּשְׁ
קְבִילַתְהוֹן, וּדְכִיר יְיָ יָת 
עִם  עִם אַבְרָהָם דְּ קְיָמֵיהּ דְּ

וּגְלֵי  כה .יִצְחָק וּדְעִם יַעֲקוֹב
בְנֵי  עְבּוּדָא דִּ קֳדָם יְיָ שִׁ
מֵימְרֵיהּ  רָאֵל, וַאֲמַר בְּ יִשְׂ

  לְמִפְרַקְהוֹן יְיָ.

ר  כד ם וַיִּזְכֹּ֤ ים אֶת־נַֽאֲקָתָ֑ ע אֱלהִֹ֖ מַ֥ וַיִּשְׁ
ם אֶת־ רִית֔וֹ אֶת־אַבְרָהָ֖ אֱלהִֹים אֶת־בְּ

ב: ת־ יַעֲֽקֹֽ ק וְאֶֽ רְא אֱלהִֹ֖  כה  יִצְחָ֥ ים וַיַּ֥
ים:  ל וַיֵּ֖דַע אֱלהִֹֽ רָאֵ֑ נֵי֣ יִשְׂ   רביעי ס    אֶת־בְּ

  

  � רש"י �

  .)יב כד, איוב(ינאקו"  מתים "מעיר וכן, צעקתם .םנַאֲקָתָ  )כד(

רִיתוֹ אֶת־אַבְרָהָ    אברהם. עם .םאֶת־בְּ

דַע אֱלהִֹ  )כה(   עיניו. העלים ולא לב עליהם נתן .יםוַיֵּ

  � ביאור �

המילה "נאקה" מופיעה  .נַאֲקָתָם

כאן לראשונה בתנ"ך, ורש"י מסביר 

שפירושה צעקה. זוהי הצעקה העולה 

מגרונו של אדם הסובל סבל רב, הזועק 

באנחתו. ראיה לפירושו מביא רש"י 

מפסוק בפרק כ"ד בספר איוב. בפרק זה 

בו קובל איוב על שהרשעים ואנשי 

החמס עושקים את העניים, העשוקים 

 מֵעִיראיננו מתערב: "נאנקים והא־ל 

עַ וֶאֱלוֹהַּ  וֵּ שַׁ מְתִים יִנְאָקוּ וְנֶפֶשׁ חֲלָלִים תְּ

פְלָה ים תִּ ". מצודת דוד מפרש לאֹ יָשִׂ

  שם את ההיאנקות כאנחה: "מן העיר
   

ייאנחו אנשים מגודל חמסם, ובשדה 

  תשווע כל נפש מהחללים אשר רצחו". 

רִיתוֹ אֶת־אַבְרָהָם המילה  .אֶת־בְּ

רושה בכמה מקומות עם. כעת "את" פי

הגיעה העת לממש את הברית שכרת ה' 

  עם אברהם.
  

דַע אֱלהִֹים הלוא אלוקים יודע  .וַיֵּ

הכול, ומה אפוא מחדשת לנו התורה 

בכותבה "וידע אלוקים"? מסביר רש"י 

  שידיעה זו משמעה נתינת לב.

  

  �עיון  �

המילה נאקה איננה מבטאת תפילה. לא נאמר שבני ישראל התפללו וה'  .נַאֲקָתָם

  שמע את תפילתם. הם לא התפללו אלא זעקו מעומק הכאב, וה' שומע זעקה.   

  
  

 אונקלוס



 שמות    נד
 

  � )על עמוד קודם( עיון �

דַע אֱלהִֹים ה "ידיעה" פירושה אהבה וחיבור, כמו בפסוק " .וַיֵּ וְהָאָדָם יָדַע אֶת חַוָּ

תּוֹ  המעיד על יחסי האישות שהתקיימו בין אדם לחווה. ידיעת  – ד, א) (בראשית" אִשְׁ

אלוקים מבטאת את יחסי האהבה והקרבה בין הקב"ה לעמו, ומתוך אהבה זו יתחיל 

 תהליך הגאולה.

  



 נה  שמות ג
 

ה הֲוָה רָעֵי יָת עָנָא  א וּמֹשֶׁ
מִדְיָן,  א דְּ יִתְרוֹ חֲמוּהִי רַבָּ דְּ
פַר  ר יָת עָנָא לַאֲתַר שְׁ וְדַבַּ
רָא וַאֲתָא  רִעְיָא לְמַדְבְּ
לִי עֲלוֹהִי  אִתְגְּ לְטוּרָא דְּ

ייָ לְחוֹרֵב    .יְקָרָא דַּ

אן יִתְר֥וֹ  א ג ה אֶת־צֹ֛ ה הָיָה֥ רֹעֶ֛ וּמשֶׁ֗
ר  ן מִדְיָן֑ וַיִּנְהַ֤ג אֶת־הַצֹּאן אַחַ֣ תְנ֖וֹ כֹּהֵ֣ חֹֽ
בָה: ים חֹרֵֽ אֱלהִֹ֖ ר הָֽ א אֶל־הַ֥ ר וַיָּבֹ֛ דְבָּ֔   הַמִּ

  � רש"י �

ר )א( דְבָּ (שמות רבה  אחרים בשדות ירעו שלא הגזל מן להתרחק .אַחַר הַמִּ

  .ב, ג)

  .(שמות רבה ב, ד)העתיד  שם על .יםהָאֱלהִֹ אֶל־הַר 

  � ביאור �

דְבָּ  הביטוי "וינהג את  .ראַחַר הַמִּ

הצאן אחר המדבר" נראה מיותר, ולא 

ברור מה הוא בא להוסיף. רש"י מגלה 

משה הלך לרעות את הצאן הרחק  כי לנו

הרחק ממקום יישוב כדי שלא לפגוע 

  באיש.

המקום שאליו  .אֶל־הַר הָאֱלהִֹים

הגיע משה נקרא בפי התורה כבר עתה 

על שם מעמד הר סיני  -"הר הא־להים" 

העתיד להתרחש עליו, מעמד שבו 

יתגלה הקב"ה לעיני כל ישראל וייתן 

  להם את הלוחות.

 �עיון  �

דְבָּ  וכי יעלה על הדעת שמשה ירעה את הצאן בשדות זרים? אלא כך  .ראַחַר הַמִּ

י שרמזנו בביאור: משה לא הרחיק רק אל מעבר לשדות של היא כוונת רש"י, כפ

אחרים אלא הוסיף והרחיק למקום שאף אדם אחר לא היה מביא את בהמותיו 

לרעות בו. אמנם אין שום גזל ברעייה במקום הפקר הפתוח לכולם, אך משה רבנו 

לא התרחק רק מהגזל כדרך הנהגתו של כל אדם ישר. הוא התרחק מכל דבר שיכול 

גם אם הוא מותר על פי ההלכה, כי משה רבנו הוא  -עיט מרווחתו של האחר להמ

  חסיד אמיתי. תודה לרש"י שחשף לפנינו כאן מטמון יקר.

דברי רש"י תמוהים ביותר. הלוא ה' מתגלה למשה רבנו כבר  .אֶל־הַר הָאֱלהִֹים

  ואם כן ראוי הוא להיקרא "הר הא־להים" על שם ההווה!?  -עתה בהר זה 

נראה שרש"י אינו שולל את היותו של המקום הר אלוקים כבר אז, שהרי שרתה 

  עליו השכינה במפגש עם משה רבנו, אך רש"י מלמדנו שמטרתה של התגלות זו 
    

 אונקלוס

� 



 שמות    נו
 

שׁ  ב ת־אֵ֖ לַבַּ יו בְּ ךְ יְהוָֹ֥ה אֵלָ֛ א מַלְאַ֨ וַיֵּרָ֠
ר  נֶה בֹּעֵ֣ ה֤ הַסְּ רְא וְהִנֵּ נֶה֑ וַיַּ֗ וֹךְ הַסְּ מִתּ֣

ל: ֽ נֶה֖ אֵינֶנּ֥וּ אֻכָּ שׁ וְהַסְּ אֵ֔   בָּ

ייָ לֵיהּ  ב לִי מַלְאֲכָא דַּ וְאִתְגְּ
תָא מִגּוֹ  לְהוֹבִית אִישָׁ שַׁ בְּ

א א, וַחֲזָא וְהָא אֲסַנָּ עַר  אֲסַנָּ בָּ
א לָיְתוֹהִי  תָא וַאֲסַנָּ אִישָׁ בְּ

  .מִתְאֲכִיל

  � רש"י �

ת־אֵ בְּ (ב)   ד, דברים(" השמים לב" כמו, אש של לבו אש בשלהבת .שׁ לַבַּ

 כיוצא לנו שיש, ו"התי על תתמה ואל .)יד יח, ב שמואל( "האלה בלב", )יא
  . )ל טז, יחזקאל(" לבתך אמולה מה" בו

  � )המשך( עיון �

הייתה הכנה לעתיד. הופעת ה' בהר איננה מתרחשת כדי לזכות את משה רבנו, אלא 

כולה למען ישראל. רש"י נאמן לפירושו, המדגיש בכל הזדמנות שכל הכבוד -כל

 .15שה' חולק למשה רבנו הוא אך ורק למען ישראל

  � ביאור �

ת־אֵשׁ  לַבַּ לדברי רש"י המילה  .בְּ

"לבת" נגזרת מהמילה "לב", המשמשת 

 - פעמים רבות כינוי לנקודת המרכז 

כמו שהלב, עיקר חיותו של האדם, 

שוכן במרכז גוף האדם. "לבת אש" היא 

  השלהבת העולה ובוערת בתוך האש. 

רש"י מביא שתי ראיות לפירושו 

מפסוקים שבהם מופיעה המילה לב 

  במשמעות מרכז: 

ה מתארת את מעמד הר א. התור

סיני, שבו ראו ישראל את האש העולה 

קְרְבוּן עַמְדוּן עד למרכז השמיים: "וַתִּ  וַתַּ

חַת אֵשׁ  בֹּעֵר וְהָהָר הָהָר תַּ  לֵב עַד בָּ

מַיִם ָ ךְ  הַשּׁ   וַעֲרָפֶל".  עָנָן חֹשֶׁ
  

   

ב. בעיצומה של מלחמת אבשלום 

בדוד הסתבך שערו של אבשלום בענפי 

ובעודו תלוי בין שמיים לארץ עץ האֵלָה, 

ח קַּ ה בא יואב בן צרויה והרגו: "וַיִּ לשָֹׁ  שְׁ

בָטִים כַפּוֹ  שְׁ תְקָעֵם בְּ לֵב וַיִּ לוֹם בְּ  אַבְשָׁ

לֵב חַי עוֹדֶנּוּ  הָאֵלָה". בפסוק זה  בְּ

ליבו  -משמש ה"לב" הראשון כפשוטו 

של אבשלום, ואילו ה"לב" השני מתאר 

 -את מקום הימצאו של אבשלום 

  במרכז האלה, בתוך הסבך. 

רש"י מציין שאף שהאות תי"ו 

במילה "לבת" אינה הכרחית, שהרי היה 

אפשר לכתוב "לב האש", זו תוספת 

המקילה על הקורא לבטא את המילה. 
  

  

                                                   
  ה "לאמור".ראו רש"י שמות לב, ז, ד"ה "לך רד" ורש"י ויקרא א, א, ד" .15

 אונקלוס
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 נז  שמות ג
 

  � רש"י �

נֶ   )טו צא, תהילים( בצרה" אנכי "עמו משום, אחר אילן ולא .המִתּוֹךְ הַסְּ

  .(שמות רבה ב, ה)

  � (המשך) ביאור �

הוספת תי"ו למילה לב מופיעה גם 

בפסוק ביחזקאל המתאר את 

תועבותיהם של ישראל המרחיקים 

תֵךְ" במקום  אותם מה', ובו נכתב "לִבָּ

ךְ " תֵךְ  אֲמֻלָה ": "מָהלִבֵּ   ה'  נְאֻם לִבָּ
  

עֲשׂוֹתֵךְ  אלוקים ל אֶת בַּ ה כָּ ה אֵלֶּ  מַעֲשֵׂ

ה ָ טֶת"  זוֹנָה אִשּׁ לָּ שבור  כמה -שַׁ

ומושחת הוא ליבך, כמה רחוק הוא 

ממני כשאת בוגדת בי כאישה זונה 

  מתוך בחירתך ובשליטתך המלאה.

  � ביאור �

נֶה מן הראוי היה  .מִתּוֹךְ הַסְּ

שהקב"ה יתגלה למשה רבנו בהוד 

והדר, מתוך מקום מרשים ומכובד, אך 

לא כך היה. רש"י מחדד כי הקב"ה 

     התגלה למשה דווקא מתוך הסנה 

הקוצני וקטן הקומה מתוך הזדהות עם 

עַם ישראל. כל זמן שישראל 

משועבדים במצרים תהא התגלות ה' 

  צנועה ופשוטה.

 �עיון  �

נֶה  -מדוע חשוב לתורה להדגיש את מקום התגלותו של מלאך ה'  .מִתּוֹךְ הַסְּ

  בלבת אש מתוך הסנה? 

קטן. מצד אחד יש  מדברי רש"י נראה שההתגלות בסנה היא מעין מעמד הר סיני

אֵשׁ  בֹּעֵר וְהָהָר" -בה אש בוערת כמו בהר סיני  מַיִם לֵב עַד בָּ ָ ", ומצד שני היא הַשּׁ

שעל פי  - נעשית מתוך הסנה הקטן באילנות, המזכיר את הר סיני הקטן בהרים 

  המדרש נבחר דווקא בשל קטנותו וצניעותו. 

כולה -היא כלההופעה העוצמתית מתוך השיח הקטן מלמדת שההתגלות 

לטובת האדם הקטן, שוכן העפר ורווי הסבל. ה' אומר כביכול למשה: גם אם תתעלה 

מעלה מעלה בדרגת הנבואה אל תשכח לרגע את עמך הזקוק לעזרה, לסיוע 

ולהצלה. בל נטעה לחשוב שהקב"ה מתגלה למשה בשל צדקותו, לא ולא! רש"י 

  . 16ישראל חוזר ומדגיש בעקביות כי ה' מתגלה למשה רק בשביל

ייתכן ששני הפסוקים שבחר רש"י להביא רומזים לשני מרכיבי ההתגלות: "לב 

השמיים" מדגיש את עוצמת ההתגלות, ו"לב האלה" מקביל לסנה ומדגיש את 

    הצנעה והקטנות.

                                                   
  וראו עיוננו לעיל ב, כג.. 16



 שמות    נח
 

ה ג  א֣ וְאֶרְאֶ֔ רָה־נָּ ה אָסֻֽ אמֶר משֶׁ֔ וַיֹּ֣
 וּע ל הַזֶּה֑ מַדּ֖ דֹ֖ ה הַגָּ רְאֶ֥ א־אֶת־הַמַּ לֹֽ

נֶהֽ: ר הַסְּ   יִבְעַ֥

עַן  ג נֵי כְּ ה אֶתְפְּ וַאֲמַר מֹשֶׁ
א הָדֵין,  וְאֶחְזֵי יָת חֶזְוָנָא רַבָּ

א מָדֵין   .לָא מִתּוֹקַד אֲסַנָּ

  � רש"י �

 בראשית( משם" לקח "אשר, )ג כא, דברים(בה"  עבד "לא כמו, נאכל .לאֻכָּ 

  . )כג ג,

א(ג)    .שם להתקרב מכאן אסורה .אָסֻרָה־נָּ

  � ביאור �

ל לרש"י מסביר שהמילה  .אֻכָּ  אֻכָּ

עַלהיא משורש אכ"ל בבניין  בעבר,  פֻּ

נאכל.  -ומשמעה כמו בבניין נפעל 

דוגמאות דומות לשימוש זה מופיעות 

לַעֲבדֹ אֶת בגירוש האדם מגן העדן "

ר  חהָאֲדָמָה אֲשֶׁ ם לֻקַּ ָ " זה מכבר, מִשּׁ

 ובפרשת עגלה ערופה שבה נדרשים

 זקני העיר לקחת עגלה שטרם נעבדה

ר לאֹ" -בה כל עבודה  קָר אֲשֶׁ   עֶגְלַת בָּ
   

  

ד הּ  עֻבַּ   " מעולם.בָּ
  

א לסור מנקודה מסוימת  .אָסֻרָה־נָּ

פירושו לעזוב את המקום, להתרחק 

ממנו, ואילו משה ביקש לחזות במראה 

הגדול מקרוב. רש"י מסביר שמשה 

ביקש לסור מהמקום שעמד בו כדי 

  להתקרב אל הסנה.
  

  �עיון  �

ל לבלי הדוגמאות שהביא רש"י היינו עשויים להבין ש" .אֻכָּ " משמעו "נאכל" אֻכָּ

אך רש"י מדגיש  -משה מביט בסנה ורואה כי הוא בוער ואיננו נאכל  -בזמן הווה 

עבר. השימוש בלשון הווה לפועל בזמן באמצעות הפסוקים שכוונתו דווקא 

("איננו") לצד פועל בזמן עבר ממחיש את גודל הנס: לפי חוקי הטבע היה הסנה 

אך באורח פלא הוא מתגלה לעיני משה  הבוער אמור להיות כבר כולו עפר ואפר,

ניצב על עומדו בתוך הלהבות. וכמו הסנה כך עם ישראל. בטבעו של עולם היה עמנו 

אמור להימחק מההיסטוריה אחרי כל כך הרבה שנים של שעבוד, אך בחסדי ה' כי 

  לא תמנו עם ישראל חי וקיים! 

  

א   התורה בפשטות 'אתקרב נא מדוע לא כתבה -ועדיין צריך ביאור  .אָסֻרָה־נָּ
    

 אונקלוס

� 



 נט  שמות ג
 

נֵי  ד וַחֲזָא יְיָ אֲרֵי אִתְפְּ
לְמִחְזֵי, וּקְרָא לֵיהּ יְיָ מִגּוֹ 
ה  ה מֹשֶׁ א וַאֲמַר מֹשֶׁ אֲסַנָּ

וַאֲמַר לָא  ה .וַאֲמַר הָאֲנָא
רִי סֵינָךְ  קְרַב הָלְכָא, שְׁ תִּ
מֵעַל רַגְלָךְ אֲרֵי אַתְרָא 
אַתְּ קָאֵים עֲלוֹהִי אֲתַר  דְּ

   .ישׁ הוּאקַדִּ 

יו  ד ר לִרְא֑וֹת וַיִּקְרָא אֵלָ֨ י סָ֣ ֣ רְא יְהוָֹ֖ה כִּ וַיַּ֥
ה  ֥ אמֶר משֶׁ ה וַיֹּ֛ נֶ֗ וֹךְ הַסְּ ים מִתּ֣ אֱלהִֹ֜

נִֽי:  אמֶר הִנֵּ ה וַיֹּ֥ ֖ ב  המשֶׁ קְרַ֣ אמֶר אַל־תִּ וַיֹּ֖
י  ֣ יךָ כִּ ל רַגְלֶ֔ יךָ מֵעַ֣ ל־נְעָלֶ֨ ֽ ם שַׁ הֲלֹ֑
יו  ד עָלָ֔ ה עוֹמֵ֣ ֤ר אַתָּ ק֗וֹם אֲשֶׁ הַמָּ

דֶשׁ הֽוּא:   אַדְמַת־קֹ֖
  � רש"י �

" זיתך ישל כי" )ה יט, דברים(" הברזל ונשל" כמו, והוצא שלוף .לשַׁ (ה) 
   .)מ כח, דברים(

  � (המשך) עיון �

  ואראה'? 

נראה שמשה רבנו חש שאם הוא רוצה להבין באמת את מהות המחזה שנגלה 

לעיניו עליו לצאת ממצבו הרוחני העכשווי ולחוות משהו חדש. רש"י מלמדנו שכדי 

  להתקדם נדרשת נכונות לשנות כיוון.

  � ביאור �

ל מילה זו מופיעה כאן בפעם  .שַׁ

הראשונה בתורה, ורש"י מסביר שה' 

מצווה את משה לשלוף את נעליו 

ולהסירם מעל רגליו. על פי רש"י המילה 

"של" נגזרת משורש נש"ל, המשמש 

לפעלים שמשמעותם הסרה, ולראיה 

  הוא מביא את הפסוקים הבאים:

עַר לַחְטֹב א. " ר יָבאֹ אֶת רֵעֵהוּ בַיַּ וַאֲשֶׁ

רְזֶן לִכְרֹת הָעֵץ עֵצִ  חָה יָדוֹ בַגַּ לים וְנִדְּ  וְנָשַׁ

רְזֶל מִן הָעֵץ וּמָצָא אֶת רֵעֵהוּ וָמֵת הוּא  הַבַּ

ה וָחָי   ".יָנוּס אֶל אַחַת הֶעָרִים הָאֵלֶּ
  

הפסוק עוסק ברוצח בשגגה, ומתאר 

אדם שיצא ליער לכרות עצים וכשהיכה 

את העץ כדי לחוטבו ניתַק הברזל (להב 

מו העץ (קת הגרזן), ונפל על הגרזן) 

  חברו והרגו.

זֵיתִים ב. בפרשת הקללות נאמר "

י  מֶן לאֹ תָסוּךְ כִּ בוּלֶךָ וְשֶׁ כָל גְּ יִהְיוּ לְךָ בְּ

ל ַ ", כלומר שהזיתים ינשרו מן זֵיתֶךָ  יִשּׁ

העץ לפני בישולם ולא יוכלו להוציא 

  שמן. מהם

     

 אונקלוס



 שמות    ס
 

יךָ אֱלהֵֹ֧י  ו י אָבִ֔ נֹכִי אֱלהֵֹ֣ אמֶר אָֽ וַיֹּ֗
ב  י יַעֲֽקֹ֑ ק וֵֽאלהֵֹ֣ י יִצְחָ֖ ם אֱלהֵֹ֥ אַבְרָהָ֛
יט אֶל־  ֖ הַבִּ א מֵֽ י יָרֵ֔ ֣ יו כִּ נָ֔ ה פָּ ר משֶׁ ֤ וַיַּסְתֵּ

ים:  אֱלהִֹֽ יתִי  זהָֽ ה רָאִ֛ ה רָאֹ֥ אמֶר יְהֹוָ֔ וַיֹּ֣
יִם וְאֶת  מִצְרָ֑ ר בְּ ֣ י אֲשֶׁ ֖ י עַמִּ ־אֶת־עֳנִ֥

י  ֥ יו כִּ גְשָֹ֔ נֵי֣ נֹֽ י מִפְּ עְתִּ מַ֨ ם שָׁ צַֽעֲקָתָ֤
יו: י אֶת־מַכְאֹבָֽ עְתִּ   יָדַ֖

אֲבוּךְ  ו וַאֲמַר אֲנָא אֱלָהָא דַּ
אַבְרָהָם אֱלָהֵיהּ  אֱלָהֵיהּ דְּ
יַעֲקוֹב,  יִצְחָק וֵאלָהֵיהּ דְּ דְּ
ה לְאַפּוֹהִי אֲרֵי  נּוּן מֹשֶׁ וּכְבַשִׁ

לָא  כָּ אִסְתַּ חֵיל מִלְּ צֵית דְּ בְּ
ייָ  לֵי  ז .יְקָרָא דַּ וַאֲמַר יְיָ מִגְלָא גְּ

י  עְבּוּד עַמִּ קֳדָמַי שִׁ
בְמִצְרָיִם, וְיָת קְבִילַתְהוֹן  דִּ
מִיע קֳדָמַי מִן קֳדָם  שְׁ
לֵי קֳדָמַי  מַפְלְחֵיהוֹן אֲרֵי גְּ

יבֵיהוֹן    .כֵּ

  � רש"י �

  המקום. .וּאאַדְמַת־קדֶֹשׁ ה

י (ז)  י אֶת־מַכְאבָֹ כִּ  כי כלומר, )כה ב, לעיל(" אלהים וידע" כמו .יויָדַעְתִּ
 אאטום ולא עיני העלמתי ולא מכאוביו את ולדעת להתבונן לב שמתי

  .מצעקתם אזני את

  � ביאור �

המילה "אדמה"  .אַדְמַת־קֹדֶשׁ הוּא

היא בלשון נקבה, ועל כן היה לכאורה 

". היאצריך להיכתב "אדמת קודש 

מתרץ רש"י כי המילה "הוא" מתייחסת 

למקום המוזכר קודם. המקום אשר 

     אתה עומד עליו הוא אדמת קודש. 

י אֶת־מַכְאבָֹיו י יָדַעְתִּ ודאי שה'  .כִּ

יודע הכול, ואין נסתר מנגד עיניו. כפי 

שראינו בסוף הפרק הקודם, גם כאן 

הידיעה מבטאת את החיבור לעם 

ם ישראל. הקב"ה מצוי עם הע

  במכאוביו ופועל להצלתו.

  �עיון  �

יש קדושה במקום  -רש"י מלמדנו כי אין קדושה באדמה  .אַדְמַת־קֹדֶשׁ הוּא

  שבו הקב"ה מגלה את שכינתו.
  

י אֶת־מַכְאבָֹיו י יָדַעְתִּ ולא  -ידיעת ה' היא במהותה ידיעה של משגיח ופועל  .כִּ

   של צופה מהצד.

 אונקלוס



 סא  שמות ג
 

לִיתִי  ח יזָבוּתְהוֹן וְאִתְגְּ לְשֵׁ
מִצְרָאֵי  מִיְּדָא דְּ
קוּתְהוֹן מִן אַרְעָא  וּלְאַסָּ
הַהִיא לַאֲרַע טָבָא וּפַתְיָא 

 ,לַאֲרַע עָבְדָא חֲלָב וּדְבָשׁ 
אֵי  נַעֲנָאֵי וְחִתָּ לַאֲתַר כְּ
אֵי  וֶאֱמוֹרָאֵי וּפְרִזָּאֵי וְחִוָּ

 ּכְעַן הָא קְבִילַת  ט .וִיבוּסָאֵי
רָאֵל  נֵי יִשְׂ עַאלַת לִקְדָמָי, בְּ

חְקָא  לֵי קֳדָמַי דֻּ וְאַף גְּ
חֲקִין לְהוֹן מִצְרָאֵי דָּ וּכְעַן  י .דְּ

ךְ לְוָת  לְחִנָּ אֵיתַא וְאֶשְׁ
נֵי  י בְּ יק יָת עַמִּ רְעֹה, וְאַפֵּ פַּ

צְרָיִם רָאֵל מִמִּ   .יִשְׂ

יִם  ח יל֣וֹ ׀ מִיַּד֣ מִצְרַ֗ ד לְהַצִּ וָֽאֵרֵ֞
עֲלתֹוֹ֘  לְהַֽ רֶץ וּֽ רֶץ הַהִוא֒ אֶל־אֶ֤ מִן־ הָאָ֣

ת חָלָ֖ב  רֶץ זָבַ֥ ה אֶל־אֶ֛ טוֹבָה וּרְחָבָ֔
י  חִתִּ֔ עֲנִי וְהַ֣ נַֽ כְּ שׁ אֶל־מְק֤וֹם הַֽ וּדְבָ֑
י: י וְהַיְבוּסִֽ ֖ חִוִּ י וְהַֽ רִזִּ֔ אֱמֹרִי וְהַפְּ וְהָֽ

אָה  ט ֣ ל בָּ רָאֵ֖ נֵיֽ־יִשְׂ ת בְּ ה֛ צַֽעֲקַ֥ ה הִנֵּ וְעַתָּ֕
ר אֵלָ֑י וְגַם־  ֥ חַץ אֲשֶׁ יתִי אֶת־הַלַּ֔ רָאִ֨

ם:  ים אֹתָֽ חֲצִ֥ יִם לֹֽ ה  ימִצְרַ֖ ה לְכָ֔ ֣ וְעַתָּ
י  ֥ ה וְהוֹצֵ֛א אֶת־עַמִּ רְעֹ֑ חֲךָ֖ אֶל־פַּ לָֽ שְׁ וְאֶֽ

יִם: צְרָֽ ל מִמִּ רָאֵ֖   בְנֵיֽ־יִשְׂ
  � רש"י �

רְעֹ) י( לָחֲךָ אֶל־פַּ ה לְכָה וְאֶשְׁ , עמי את והוצא, תועיל מה תאמר ואם .הוְעַתָּ
  משם. ותוציאם דבריך יועילו

  � ביאור �

רְעֹה לָחֲךָ אֶל־פַּ ה לְכָה וְאֶשְׁ  .וְעַתָּ

בלי מאורו של רש"י היינו מבינים שה' 

מצווה את משה שני ציוויים: (א) ללכת 

אל פרעה; (ב) להוציא את ישראל 

  ממצרים. לא כן, אומר רש"י. אין אלו 
  

שני תפקידים כי אם ציווי אחד המורכב 

מפעולה ומהשלכותיה. לך אל פרעה, 

והתוצאה תהיה שתוציא את ישראל 

  ממצרים.

 �עיון  �

רְעהֹ לָחֲךָ אֶל־פַּ ה לְכָה וְאֶשְׁ   מאוד.  פירוש זה של רש"י מעניין .וְעַתָּ

כולו שליח לדבר ה'. למשה יש תפקיד -רש"י מדגיש את היותו של משה כל

ל מוֹצִיאָם ־אֵ " -די הוא הקב"ה חשוב בהכשרת התהליכים, אך המוציא הבלע

צְרָיִם    . (במדבר כג, כב)" מִמִּ

 אונקלוס

� 



 שמות    סב
 

כִי  יא י אָנֹ֔ ים מִ֣ אֱלהִֹ֔ ה אֶל־הָ֣ אמֶר משֶׁ וַיֹּ֤
נֵי֥  יא אֶת־בְּ י אוֹצִ֛ ה וְכִ֥ רְעֹ֑ ךְ אֶל־פַּ י אֵלֵ֖ ֥ כִּ

יִם: צְרָֽ ל מִמִּ רָאֵ֖   יִשְׂ

ה קֳדָם יְיָ מַאן  יא וַאֲמַר מֹשֶׁ
רְעהֹ, אֲנָא אֲרֵי אֵיזֵיל  לְוָת פַּ

רָאֵל  נֵי יִשְׂ יק יָת בְּ וַאֲרֵי אַפֵּ
צְרָיִם   .מִמִּ

  � רש"י �

נֵי המלכים.  עם לדבר חשוב אני מה .כִימִי אָנֹ) יא( וְכִי אוֹצִיא אֶת־בְּ

רָאֵ   ואוציאם נס להם שתעשה ישראל זכו מה, אני חשוב אם ואף .ליִשְׂ
  .(שמות רבה ג, ד) ממצרים

  � (המשך) עיון �

נקודה זו מודגשת גם בהגדה של פסח. שמו של משה איננו מוזכר בכל ההגדה 

לא על ידי מלאך, ולא על  - אלא ברמז, בדמותו של "השליח": "ויוציאנו ה' ממצרים 

  , אלא הקדוש ברוך הוא בכבודו ובעצמו".שליח ידי על ולאידי שרף, 

  � ביאור �

רש"י מבאר פסוק זה לאור  .מִי אָנֹכִי

פירושו בפסוק הקודם. כשם שאין 

ללכת אל  -מדובר בשתי שליחויות 

פרעה ולהוציא את בני ישראל ממצרים 

כך אין כאן שני סירובים. משה רבנו  -

  ללכת  -נצטווה ציווי אחד בלבד 
   

לפרעה, ותגובתו היא שאיננו ראוי ללכת 

אל המלך. על האמירה שהקב"ה יוציא 

ישראל ממצרים תמה משה רבנו את 

באיזו זכות ייצאו ישראל, הלוא הם 

  התרחקו לגמרי ממסורת האבות.

  �עיון  �

לכאורה אין פלא גדול מזה שמשה רבנו מפקפק בזכותו של עם ישראל  .מִי אָנֹכִי

לצאת ממצרים, ולא זו בלבד אלא שכשהקב"ה מודיע לו על רצונו להוציאם הוא 

גם סירובו ללכת למלך בתואנה שאיננו ראוי מפתיע מאוד  מנסה להניאו מהצלה זו.

כיצד מרהיב משה  - וכי יש ראוי ממי שגדל בארמונו של המלך? ומעל לכול  -

  בנפשו לסרב לבקשת ה'?

  דרך אחת להסביר את התמיהה נעוצה בתכונותיו המרכזיות של משה רבנו. 

משה רבנו הוא העניו מכל אדם, והוא איש התורה והאמת. וודאי שמשה לא רצה 

בשום אופן להרע לישראל, אך אל מחשבתו התגנבו שתי שאלות הנובעות 

   מאישיותו הטהורה. 

 אונקלוס

� 



 סג  שמות ג
 

וַאֲמַר אֲרֵי יְהֵי מֵימְרִי  יב
סַעֲדָךְ וְדֵין לָךְ אָתָא אֲרֵי  בְּ

ךְ, לַחְתָּ קוּתָךְ  אֲנָא שְׁ אַפָּ  בְּ
א יָת פְלְחוּן  עַמָּ צְרַיִם תִּ מִמִּ

   .קֳדָם יְיָ עַל טוּרָא הָדֵין

ךָ֣ הָא֔וֹת  יב ךְ וְזֶה־לְּ הְיֶה֣ עִמָּ֔ י־אֶֽ אמֶר כִּ וַיֹּ֨
 יאֲךָ֤ אֶת־הָעָם הוֹצִֽ יךָ בְּ ֑ לַחְתִּ י שְׁ נֹכִ֖ י אָֽ ֥ כִּ
ל  ים עַ֖ אֱלהִֹ֔ עַבְדוּן אֶת־הָ֣ ֽ יִם תַּ צְרַ֔ מִמִּ

ר הַזֶּֽה   :הָהָ֥
  � (המשך) עיון �

הראשונה נובעת מתכונת הענווה, שהיא עצם מהותו של משה. כשמבקשים 

מאדם שכל ישותו ענווה לבצע שליחות רמת מעלה, תחושתו הראשונה היא שאיננו 

והיאך יצליח  -ראוי. מה גם שמדובר בשליחות שסיכוייה להצליח קלושים עד מאוד 

  ייאמן? -דווקא הוא לעשות את הלא

האם באמת בני ישראל, שבגדו במסורת  -השאלה השנייה נובעת מצד הדין 

אבות, ראויים שייעשה להם נס? משה, איש התורה והאמת שפיו וליבו שווים, אינו 

יכול שלא להקשות קושיה זו. אצל משה רבנו אין שיקולים טקטיים מה נכון לומר 

  ה אמת חייבת להישאל.כול-ומה נעים לשמוע. פיו וליבו שווים הם, והשאלה שכל

  אך אפשר להסביר גם באופן אחר את השיח בין משה לה'. 

ד. הוא מבקש לדעת באיזו זכות ימשה רבנו מקבל את צו ה' ויוצא לפעולה מי

יוכל להצליח במשימה: איך אעשה זאת, מי אני שאצליח לשכנע את פרעה? עונה לו 

ךְ ה': אל תדאג, " י אֶהְיֶה עִמָּ ה את שאלת השאלות: הלוא יש צדק ". ואז שואל משכִּ

ומשפט בעולם, ואיזו זכות תעמוד להם לישראל שיזכו לצאת ממצרים? או אז 

עַבְדוּן אֶת הָאֱלהִֹים עַל " -מגלה ה' למשה את תוכניתו  צְרַיִם תַּ הוֹצִיאֲךָ אֶת הָעָם מִמִּ בְּ

ה ף שכרגע עם ". ה' מוציא מפיו את ההבטחה שמשה רבנו כה ציפה לה: על אהָהָר הַזֶּ

  ישראל דל בזכויות, אני אדאג להם לזכות שתעמוד להם לעד. 

וְהֵן תבנית זו תופיע מעתה גם בהמשך השיח בין משה לה'. אחרי שיקשה משה "

י יאֹמְרוּ לאֹ נִרְאָה אֵלֶיךָ  קלִֹי כִּ מְעוּ בְּ יראה לו ה' אותות,  (ד, א)ה'"  לאֹ יַאֲמִינוּ לִי וְלאֹ יִשְׁ

ה תיענה בעזרה מה' ובמעשה שמקרב את הגאולה. על פי פירוש וכל בקשה של מש

זה אין בדברי משה כל ביקורת על ישראל, אלא דרך פעולה שמטרתה להוציא לפועל 

  את תהליך הגאולה בעזרתו של ה' יתברך.

  

   

 אונקלוס



 שמות    סד
 

  � רש"י �

י־אֶהְיֶה עִמָּ ) יב(  אחרון. אחרון ועל ראשון ראשון על השיבו .ךְ וַיֹּאמֶר כִּ
 כי משלי, אם כי, היא שלך לא, פרעה אל אלך כי אנכי מי שאמרת

 שלחתיך אנכי כי האות לך בסנה ראית אשר המראה וזה, עמך אהיה
 כך אוכל ואיננו שליחותי עושה הסנה ראית כאשר להציל, אני וכדאי
 שיצאו לישראל יש זכות מה וששאלת. ניזוק ואינך בשליחותי תלך

 על התורה לקבל עתידים שהרי, זו הוצאה על לי יש גדול דבר, ממצרים
עמך,  אהיה כי אחר דבר. ממצרים שיצאו חדשים שלושה לסוף הזה ההר

, מבטיחך שאני אחרת הבטחה על האות לך בשליחותך שתצליח וזה
 עליו, התורה שתקבלו, הזה ההר על אותי תעבדון ממצרים שכשתוציאם

 האות לך "וזה מצינו זה לשון ודוגמת. לישראל העומדת הזכות והיא
 על אות לך תהיה סנחריב מפלת ,)ל לז, ישעיהו(' וגו ספיח" השנה אכול

  הספיחים. אברך ואני מפירות חרבה שארצכם אחרת הבטחה

  � ביאור �

ךְ  י־אֶהְיֶה עִמָּ ה' מבטיח  .וַיֹּאמֶר כִּ

למשה שיהיה עימו, ונותן לו אות. 

באיזה אות מדובר? רש"י מפרש את 

  הפסוק בשתי דרכים: 

לפי פירושו הראשון של רש"י שני 

חלקי הפסוק נותנים מענה לשני 

הקשיים שהעלה משה קודם לכן. על 

התמיהה הראשונה, מי הוא שילך אל 

פרעה, משיב לו ה' כי הוא עצמו יהיה 

ומוסיף לו אות: כשם שהסנה  -עימו 

בוער ואיננו אוכל כך אתה תמלא את 

שליחותי ולא תינזק. לפי פירוש זה 

י אָנֹכִי "המילים  ךָ הָאוֹת כִּ וְזֶה לְּ

יךָ  לַחְתִּ " מכוונות לאות שבתחילת שְׁ

הסנה הבוער. על  -הפרק, בפסוק ב' 

התמיהה השנייה של משה רבנו, באיזו 

הוֹצִיאֲךָ זכות יצא העם, עונה לו ה': "   בְּ
   

עַבְדוּן אֶת הָאֱלהִֹים  צְרַיִם תַּ אֶת הָעָם מִמִּ

ה ה יש לו לעם ". זכות גדולעַל הָהָר הַזֶּ

ישראל, אך כרגע היא עדיין נסתרת. 

בעם ישראל טמונה אמונה גדולה מאוד 

בה', ואמונה זו תצא מן הכוח אל הפועל 

ויהיו  -אחרי שייצאו ישראל ממצרים 

  מוכנים ומוכשרים לקבל את התורה.

לפי הפירוש השני ה' עונה למשה 

רְעהֹ י אֵלֵךְ אֶל פַּ " על שאלת "מִי אָנֹכִי כִּ

בתשובה מרגיעה המבטיחה את 

ךְ" -הצלחת שליחותו  י אֶהְיֶה עִמָּ  ,"כִּ

היא האות -הצלחת השליחות היאו

 :שגם חלקו השני של הפסוק יתקיים

עם ישראל יקבל את התורה על הר סיני 

, וזכות קבלת התורה כפי שהבטיח ה'

תעמוד לעם ישראל לעד. לפי פירוש זה 

  יציאת אף שעדיין אין לישראל זכויות,
  

� 



 סה  שמות ג
 

ה קֳדָם יְיָ הָא  יג וַאֲמַר מֹשֶׁ
רָאֵל  נֵי יִשְׂ אֲנָא אָתֵי לְוָת בְּ
וְאֵימַר לְהוֹן אֱלָהָא 
לְחַנִי לְוָתְכוֹן,  אֲבָהָתְכוֹן שַׁ דַּ
מֵיהּ מָא  וְיֵימְרוּן לִי מַאן שְׁ

   .אֵימַר לְהוֹן

י יג נֹכִ֣ ה אָֽ ים הִנֵּ֨ אֱלהִֹ֗ ה אֶל־הָֽ אמֶר משֶׁ֜  וַיֹּ֨
ם  י לָהֶ֔ ֣ מַרְתִּ רָאֵל֒ וְאָֽ נֵי֣ יִשְׂ בָא֘ אֶל־בְּ
נִי אֲלֵיכֶ֑ם  לָחַ֣ י אֲבֽוֹתֵיכֶ֖ם שְׁ אֱלהֵֹ֥

ם: ר אֲלֵהֶֽ ה אֹמַ֖ מ֔וֹ מָ֥ ְ י מַה־שּׁ מְרוּ־לִ֣   וְאָֽ

  � (המשך) ביאור �

מצרים והאותות והמופתים שיחוו 

  לזכות –יכשירו אותם למעמד הר סיני 
   

  עולם.הגדולה שתהיה מנת חלקם עד 

 � )על עמוד קודם( עיון �

ךְ  י־אֶהְיֶה עִמָּ   :פירוש ראשון .וַיֹּאמֶר כִּ

רְעהֹשאלת משה רבנו " י אֵלֵךְ אֶל פַּ ךְ " ותשובת ה' "מִי אָנֹכִי כִּ י אֶהְיֶה עִמָּ " מגלות כִּ

  שינוי בהנהגת ה'. 

לתקופה ארוכה של הסתר פנים, שנים רבות שבהן עינו  עֵדמשה רבנו היה 

המצרים את ישראל באין מפריע. במציאות שכזאת תוהה משה מי הוא ומה כוחו 

כיצד יוכל הוא לגרום לפרעה הרם לזוז   -להשפיע על הממלכה ועל העומד בראשה 

מעמדתו כהוא זה ולשחרר עם שלם מבית העבדים? עונה לו ה': אל דאגה, אנו 

אים מתקופת הסתר פנים ונכנסים לתקופה של גילוי פנים, תקופה של אותות יוצ

ומופתים גלויים. הנה, כבר ראית את האות הראשון: הסנה בוער באש ואיננו אוכל. 

ייתכן שה' אף רומז למשה שגם לאורך כל התקופה הארוכה והחשוכה לא נעלמה 

אף שעונו וסבלו לא  - השגחת ה', וכמו הסנה הבוער באש ואיננו אוכל כך ישראל

  נמחו מן העולם.

  :פירוש שני

לפי הפירוש השני הקב"ה מלמד את משה רבנו כלל חשוב בתולדות ישראל. עם 

וכשם שהקב"ה פועל למען  -ישראל הוא עמו של הקב"ה, והקב"ה יבוא ויגאלנו 

הגאולה החומרית כך הוא פועל למען הגאולה הרוחנית. הגאולה החומרית היוצאת 

  קבלת התורה בהר סיני.  - היא ערובה לקיום חלקה השני של ההבטחה לדרך 

גם אנו בדורנו זוכים לגאולה חומרית יוצאת מן הכלל, ועלינו להאמין שזהו סימן 

המבשר את הגאולה הרוחנית הקרבה ובאה. ברוך ה', כל מי שפוקח את עיניו ומביט 

    נכוחה מסוגל כבר לראות את הניצנים של גאולה זו.

 אונקלוס



 שמות    סו
 

הְיֶה֖ וַ  יד ה אֶֽ אמֶר אֱלהִֹים אֶל־משֶׁ֔ יֹּ֤
ה תֹאמַר לִבְנֵי֣  אמֶר כֹּ֤ הְיֶה֑ וַיֹּ֗ ר אֶֽ ֣ אֲשֶׁ
נִי אֲלֵיכֶֽם:  לָחַ֥ הְיֶה֖ שְׁ ל אֶֽ רָאֵ֔   יִשְׂ

ה טו  ה כֹּ֣ ים אֶל־משֶׁ֗ אמֶר ע֨וֹד אֱלהִֹ֜ וַיֹּ֩
י  ה אֱלהֵֹ֣ רָאֵל֒ יְהֹוָ֞ נֵי֣ יִשְׂ תֹאמַר֘ אֶל־בְּ

ם אֱלהֵֹ֨  תֵיכֶ֗ ק אֲבֹֽ י יִצְחָ֛ ם אֱלהֵֹ֥ י אַבְרָהָ֜
י  מִ֣ ְ נִי אֲלֵיכֶ֑ם זֶה־שּׁ לָחַ֣ ב שְׁ י יַעֲֽקֹ֖ וֵֽאלהֵֹ֥

ר:   ר דֹּֽ י לְדֹ֥ ם וְזֶה֥ זִכְרִ֖   חמישי לְעֹלָ֔

ה אֶהְיֶה  יד וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
דְנָן  ר אֶהְיֶה, וַאֲמַר כִּ אֲשֶׁ
רָאֵל אֶהְיֶה  ימַר לִבְנֵי יִשְׂ תֵּ

לְחַנִי  וַאֲמַר עוֹד  טו .לְוָתְכוֹןשַׁ
ימַר לִבְנֵי  דְנָן תֵּ ה כִּ יְיָ לְמֹשֶׁ
אֲבָהָתְכוֹן  רָאֵל יְיָ אֱלָהָא דַּ יִשְׂ
אַבְרָהָם אֱלָהֵיהּ  אֱלָהֵיהּ דְּ
יַעֲקוֹב  יִצְחָק וֵאלָהֵיהּ דְּ דְּ
מִי  ין שְׁ לְחַנִי לְוָתְכוֹן, דֵּ שַׁ
ר  כְרָנִי לְכָל דָּ לְעָלַם וְדֵין דֻּ

  .וְדָר

  � רש"י �

ר אֶהְיֶ ) יד(  בשעבוד עמם אהיה אשר זו בצרה עמם אהיה .האֶהְיֶה אֲשֶׁ
 צרה להם מזכיר אני מה, עולם של רבונו לפניו אמר. מלכיות שאר

  .(ברכות ט, ב) 'וגו תאמר כה, אמרת יפה לו אמר. זו בצרה דיים אחרת

  � ביאור �

ר אֶהְיֶה שם הוא ביטוי  .אֶהְיֶה אֲשֶׁ

חיצוני למהות הפנימית, על אחת כמה 

וכמה כשמדובר בקב"ה. אין לנו כל 

אפשרות לזהות את מהותו של הא־ל, 

והיכרותנו אותו מצומצמת בגבולות 

  תפיסתנו האנושית. 

משה רבנו מבקש לדעת את שמו 

של ה', כלומר את אופן התגלותו 

למשה בשם  בוחר להתגלותה' בעולם. 

היה", המבטא את "אהיה אשר א

הנוכחות האלוקית התמידית בקרב עם 

  ישראל בין בעת השעבוד ובין בגאולה, 
  

  

   

בין בגלות זו ובין בכל הגלויות שעוד 

נכונו בהמשך ההיסטוריה. דא עקא, 

בתוך בשורת הרגעה זו טמונה גם 

עוד נכונו לעם  -בשורת פורענות 

ישראל צרות רבות וקשות במהלך 

מתאר שמשה רבנו ההיסטוריה. רש"י 

חפץ למהול  איננוחס על עם ישראל ו

צער בשמחת הגאולה, ועל כן כלפי עם 

ישראל הקב"ה מרכך את הבשורה 

בשם עכשווית, ומסתפק בהתגלות 

רָאֵל אֶהְיֶה  -"אהיה"  "כּהֹ תאֹמַר לִבְנֵי יִשְׂ

לָחַנִי אֲלֵיכֶם"   .שְׁ

 אונקלוס



 סז  שמות ג
 

  � רש"י �

מִי לְעלָֹ ) טו( ְ וְזֶה ככתבו.  יקרא שלא, העלימהו לומר, ו"וי חסר .םזֶה־שּׁ

 לדור זכרך' ה לעולם שמך' "ה אומר הוא דוד וכן, נקרא היאך למדו .יזִכְרִ 
  .(עיינו פסחים נ, א) )יג קלה, תהלים( ודור"

  � ביאור �  

מִי לְעלָֹם ְ רש"י  .וְזֶה זִכְרִי זֶה־שּׁ

זֶה מבאר את שתי צלעותיו של הביטוי "

מִי לְעלָֹם וְזֶה  ְ   ":זִכְרִי לְדֹר דּרֹשּׁ

מִי לְעלָֹם" ְ המילה עולם  - "זֶה שּׁ

הכתובה בלי וי"ו מסמלת העלם, משהו 

ולא מוכר. היעדר הוי"ו בא  נסתר

ללמדנו ששם ה' צריך להישאר עלום, 

  ואסור לבטאו ככתבו. 

מצוות הזכירה  - "וְזֶה זִכְרִי לְדרֹ דּרֹ"

בתורה נעשית במקרים רבים באמצעות 

  זָכוֹר אֶת דיבור, כגון במצוות "

שׁוֹ  ת לְקַדְּ בָּ ַ   ,(שמות כ, ז)" יוֹם הַשּׁ
   

  המתקיימת באמירת הקידוש על היין. 

מִי"וכך אמר ה' למשה:  ְ כך  -" זֶה שּׁ

כך יש לאומרו.  -" וְזֶה זִכְרִי"הוא נכתב, 

  נכתב באותיותואכן עד היום שם ה' 

ה, אך על פי המסורת אנו -ו-ה-י

י. -נ-ד-נות אמבטאים אותו בכינוי האד

לים הדומה רש"י מביא פסוק מתה

מאוד לפסוקנו, ובו דוד המלך מתייחס 

 -"שמך"  -לשני המרכיבים בשם ה' 

: נֶהֱגֶההשם ה -השם הנכתב, "וזכרך" 

מְךָ לְעוֹלָם"ה'    ".זִכְרְךָ לְדרֹ וָדֹרה'  שִׁ

  

 �עיון  �

מִי לְעלָֹם ְ רש"י מלמדנו בפירושו לפסוק זה כמה נקודות  .וְזֶה זִכְרִי זֶה־שּׁ

  חשובות ביחס שבין הא־ל לאדם: 

רק בשמו, שהוא הופעתו  יתא. אין לנו תפיסה כלל במהות הא־ל. הבנתנו מִתמצֵ 

  ואופן הנהגתו בעולם. 

ר מתקופה של נמצא אף הוא בעילום. גם במעב - הופעתו בעולם  -ב. שם ה' 

הסתר פנים לתקופה של גילוי ושל ניסים יישאר תמיד צד נעלם המאפשר לפרש 

את המאורעות כתופעות טבע. לעולם יהא הא־ל נעלם במידת מה, והעלמה זו היא 

שמאפשרת לאדם לשמור על רצונותיו ועל יכולת הבחירה החופשית. כך הצליח 

, שחזו בכל הניסים, המשיכו לא להיכנע על אף כל המופתים, וגם ישראל פרעה

  להסתפק ולחטוא. 

ג. חלקו השני של הפסוק מגלה צמצום נוסף: לא זו בלבד ששם ה' מצוי בהעלם, 

ה הוא הופעתו, אך אנו נוכל -ו-ה-הוא גם נאמר באופן שונה מדרך כתיבתו. השם י

  כיצדאנו יודעים שהוא פועל בעולם, אך איננו יודעים ו. לבטא רק את קבלת מלכות

    
� 



 שמות    סח
 

ל  טז רָאֵ֗ סַפְתָּ֞ אֶת־זִקְנֵי֣ יִשְׂ ךְ וְאָֽ לֵ֣
 תֵיכֶם ה אֱלהֵֹי֤ אֲבֹֽ ֤ אֲלֵהֶם יְהֹוָ֞ מַרְתָּ וְאָֽ
ק  ם יִצְחָ֥ י אֱלהֵֹ֧י אַבְרָהָ֛ ה אֵלַ֔ נִרְאָ֣
ם  י אֶתְכֶ֔ דְתִּ קַ֨ ד פָּ קֹ֤ ר פָּ ב לֵאמֹ֑ וְיַעֲֽקֹ֖

יִם:  מִצְרָֽ וּי לָכֶ֖ם בְּ עָשֹ֥ ר  יזוְאֶת־הֶֽ וָֽאֹמַ֗
רֶץ  יִם֒ אֶל־אֶ֤ י מִצְרַ֒ עֳנִ֣ עֲלֶ֣ה אֶתְכֶם֘ מֵֽ אַֽ
י  רִזִּ֔ אֱמֹרִי וְהַפְּ י וְהָֽ חִתִּ֔ עֲנִי וְהַ֣ נַֽ כְּ הַֽ
ת חָלָ֖ב  רֶץ זָבַ֥ י אֶל־אֶ֛ י וְהַיְבוּסִ֑ ֖ חִוִּ וְהַֽ

שׁ:   וּדְבָֽ

אִיזֵיל וְתִכְנוֹשׁ יָת סָבֵי  טז
רָאֵל וְתֵימַר לְהוֹן יְיָ אֱלָהָא  יִשְׂ

לִי לִי אֱלָהֵיהּ  אֲבָהָתְכוֹן אִתְגְּ דַּ
אַבְרָהָם יִצְחָק וְיַעֲקוֹב  דְּ

כִירְנָא מִדְכָר לְמֵימַר,  יָתְכוֹן דְּ
מִצְרָיִם אִתְעֲבֵיד לְכוֹן בְּ  .וְיָת דְּ

יק יָתְכוֹן  יז וַאֲמַרִית אַסֵּ
עְבּוּד מִצְרָאֵי לַאֲרַע  ִ מִשּׁ
אֵי וֶאֱמוֹרָאֵי  נַעֲנָאֵי וְחִתָּ כְּ

אֵי וִיבוּסָאֵיוּ  לַאֲרַע  ,פְרִזָּאֵי וְחִוָּ
  .עָבְדָא חֲלָב וּדְבָשׁ 

  � רש"י �

רָאֵ אֶת־זִקְנֵ ) טז(  היאך, סתם זקנים תאמר ואם. לישיבה מיוחדים .לי יִשְׂ
  .(עיינו יומא כח, ב)רבוא?  ששים של זקנים לאסוף לו אפשר

 � (המשך) עיון �

  הוא פועל, ועבודתנו מתמקדת בממד של קבלת אדנותו. 

לסיכום, יש כאן תהליך של צמצום אחר צמצום: ממהות לשם, משם גלוי לשם 

נסתר המאפשר בחירה, ומשם נסתר לשם אחר המבטא את קבלת עול התורה 

  והמצוות.

  � ביאור �

רָאֵל רש"י מסביר  .אֶת־זִקְנֵי יִשְׂ

וגר שהמילה זקן אין פירושה אדם מב

אין זקן אלא " -מאוד אלא אדם חכם 

  . (קידושין לב, ב) "מי שקנה חכמה
   

"מיוחדים לישיבה" הוא כינוי למנהיגים 

שנבחרו לשבת בדיונים העוסקים 

  בהנהגת העם ובמשפט.

 אונקלוס



 סט  שמות ג
 

ךְ, וְתֵיתֵי אַתְּ  יח לוּן מִנָּ וִיקַבְּ
א  רָאֵל לְוָת מַלְכָּ וְסָבֵי יִשְׂ

מִצְרַיִם וְתֵימְרוּן  לֵיהּ יְיָ דְּ
יהוּדָאֵי אִתְקְרִי  אֱלָהָא דִּ
עַן מַהְלַךְ  עֲלַנָא וּכְעַן נֵיזֵיל כְּ
רָא  מַדְבְּ לָתָא יוֹמִין בְּ תְּ

ח קֳדָם יְיָ אֱלָהַנָא   .וּנְדַבַּ

י יח  ה וְזִקְנֵ֨ ךָ וּבָאתָ֡ אַתָּ מְע֖וּ לְקֹלֶ֑ ֽ וְשָׁ
 ֤ יִם וַֽאֲמַרְתֶּ לֶךְ מִצְרַ֗ ל אֶל־מֶ֣ רָאֵ֜ ם יִשְׂ

ה  עִבְרִיִּים נִקְרָ֣ ה אֱלהֵֹי֤ הָֽ אֵלָיו יְהֹוָ֞
ת  ל֤שֶׁ רֶךְ שְׁ ֣ א דֶּ לֲכָה־נָּ֞ ה נ ינוּ וְעַתָּ֗ עָלֵ֔

ינוּ  יהוָֹ֥ה אֱלהֵֹֽ ה לַֽ חָ֖ ר וְנִזְבְּ דְבָּ֔ מִּ   יָמִים בַּ
  � רש"י �

מְעוּ לְקלֶֹ ) יח( , לקולך ישמעו זה לשון להם שתאמר מכיון, מאליהם .ךָ וְשָׁ
 יעקב. נגאלים הם זה שבלשון ומיוסף מיעקב בידם מסור זה סימן שכבר

 "פקוד להם אמר יוסף, )כד נ, בראשית(אתכם"  יפקוד פקוד יםלה־וא" אמר
  .(שמות רבה ג, ח) 17)כה נ, בראשית(אתכם"  םלהי־א יפקוד

  � ביאור �

מְעוּ לְקלֶֹךָ  בפסוק י"ג פנה  .וְשָׁ

ה אָנֹכִי בָא אֶל משה אל ה' בשאלה: " הִנֵּ

י לָהֶם אֱ  רָאֵל וְאָמַרְתִּ נֵי יִשְׂ להֵֹי ־בְּ

לָחַנִי אֲלֵיכֶם וְאָמְרוּ לִי מַה  אֲבוֹתֵיכֶם שְׁ

מוֹ מָה אֹמַר אֲלֵהֶם ְ "? רש"י מבין שּׁ

בתוכן  ותשהמילים "מה שמו" כולל

שאלה נוקבת הרבה יותר: מדוע שבני 

ישראל יקשיבו לי, מאיין יידעו שבאמת 

  תי בשליחות הא־ל ואינני בודה אתבא
   

  הדברים מליבי? 

על שאלה זו עונה לו ה': ברגע 

י שתפנה אליהם בלשון " קַדְתִּ קדֹ פָּ פָּ

מִצְרָיִם אֶתְכֶם (לעיל " וְאֶת הֶעָשׂוּי לָכֶם בְּ

מובטח אתה בוודאות גמורה  - פס' טז)

שהם יאמינו לך. ביטוי הפקידה הכפול 

גאולה, הוא קוד מיוחד המבשר את ה

קוד שעבר בעם ישראל לאורך הדורות 

  מהבטחת אבות האומה יעקב ויוסף. 
  

 �עיון  �

מְעוּ לְקלֶֹךָ    מה מיוחד בלשון "פקוד פקדתי"?  .וְשָׁ

  , המתארת חפץ שמופקד למשמרת עד פיקדוןקרובה למילה  פקידההמילה 
    

                                                   
לכאורה נאמרו שני הפסוקים מפי יוסף. הרמב"ן מבאר שאת הראשון אמר יוסף בשם אביו ואת השני  .17

אמר מעצמו. ואכן אפשר לראות שבפסוק כ"ד הדברים נאמרים בהקשר לגאולה שהבטיח ה' לאברהם יצחק 
ושם  - סוק כ"ה יוסף מבקש שיעלו את עצמותיו לארץ את זאת אומר יוסף בשם אביו, ואילו בפ -ויעקב 

 האמירה היא בשמו.

 אונקלוס

� 



 שמות    ע
 

  � רש"י �

ים[אֱלהֵֹ    .]מכות לעשר רמז יתירה ד"יו .י הָעִבְרִיִּ

 אקרה "ואנכי, )ד כג, במדבר(אלהים"  "ויקר וכן מקרה לשון .ינוּ ה עָלֵ נִקְרָ 
  הלום. מאתו נקרה אהא - )טו שם(כה" 

 � (המשך) עיון �

שיבוא בעליו לקחתו. אף שבתקופת הפיקדון החפץ מצוי בידיים אחרות הוא 

ממשיך להיות שייך לבעליו. כך אומר הקב"ה ליעקב וליוסף: אף שבניכם בגלות, 

נתונים לעול זרים, הם עדיין שלי. אמנם הפקדתי אותם בגלות למטרה מסוימת, אך 

  לא ויתרתי ולו לרגע על בעלותי עליהם. 

ד ישומעים את לשון הפקידה מפי משה הם מתחברים מיכשבני ישראל 

שגם  -למסורת בשורת הגאולה, ויתרה מזו, המילים תואמות את הרגשתם הפנימית 

  בגלות הם לא נעזבו לגמרי ונותרו שייכים לה'. 

  � ביאור �

ים דיבור זה ברש"י  .אֱלהֵֹי הָעִבְרִיִּ

איננו מופיע בכל הגרסאות, ואכן 

משום שאין  הדרשה תמוהה במקצת,

באמת קושי דקדוקי במילה 

"העבריים". כדי להפוך שם עצם מלשון 

יחיד ללשון רבים מוסיפים את האותיות 

  'ים', כפי שפרח אחד מתרבה לשני
   

  

, ועברי אחד מתרבה לשני יםפרח

לפי גרסה זו הקובעת שהיו"ד . יםעברי

מיותרת בחר רש"י להסביר שהיו"ד 

יסכים שבזכותן  -רומזת לעשר המכות 

פרעה סוף סוף להוציא את בני ישראל 

  ממצרים.

  �עיון  �

ים  - אולי מקורו של ביאור זה בדגש המופיע ביו"ד הראשונה  .אֱלהֵֹי הָעִבְרִיִּ

  והרי זה כאילו יש כאן שלושה יודי"ם, ודרשת רש"י מובנת. -  יםיִּ הָעִבְרִ 

  � ביאור �

הפועל "נקרה" איננו  .נִקְרָה עָלֵינוּ 

מלשון קריאה אלא מלשון מקרה, והוא 

משמש לתיאור מפגש אקראי, כמו 

  בביטוי המוכר לנו "נקרה בדרכו".

רש"י מביא שתי ראיות לפירוש 

המילה נקרה, שתיהן מפסוקים בפרשת 

  בלק המתארים התגלות מקרית של ה' 
  

  לבלעם. 

בפרשת בלק מתואר בלעם המחפש 

ישראל. אין לו תוכנית דרך לקלל את 

סדורה, הוא תלוי ברצון ה' ובהחלטתו. 

הוא בונה מזבחות, מקריב פר ואיל, 

ב עַל עלָֹתֶךָ וְאֵלְכָהואומר לבלק: "  הִתְיַצֵּ

רֵהאוּלַי  - לִקְרָאתִי וּדְבַר מַה ה'  יִקָּ
  

  

� 



 עא  שמות ג
 

לֵי אֲרֵי לָא  יט וּקְדָמַי גְּ
א  בּוֹק יָתְכוֹן מַלְכָּ יִשְׁ

מִצְרַיִם  מִן  וְלָא לְמֵיזַל,דְּ
יף קִּ חֵילֵיהּ תַּ    .קֳדָם דְּ

לֶךְ  יט ן אֶתְכֶ֛ם מֶ֥ ֥ א־יִתֵּ י לֹֽ ִּי כ עְתִּ י יָדַ֔ וַֽאֲנִ֣
ה: יָד֥ חֲזָק א בְּ ךְ וְלֹ֖ הֲלֹ֑ יִם לַֽ   מִצְרַ֖

  � רש"י �

ן אֶתְכֶם מֶ ) יט( , החזקה ידי לו מראה אני אין אם .ךְ מִצְרַיִם לַהֲלֹ  לֶךְ לאֹ־יִתֵּ
  להלוך. אתכם יתן לא החזקה, ידי מודיעו אני שאין עוד כל כלומר

  � (המשך) ביאור �

רְאֵנִי , כלומר אולי אזכה (במדבר כג, ג)" יַּ

במקרה לפגוש את ה'. ואכן בפסוק 

הבא, המצוטט כאן ברש"י, מתרחש 

מפגש אקראי ובלתי מתוכנן מבחינת 

רבלעם: " קָּ לְעָם־אֱ  וַיִּ   ". להִֹים אֶל בִּ
  

בהמשך הפרק מנסה בלעם שנית את 

ב כּהֹ עַל עלָֹתֶךָ  כוחו ואומר לבלק "הִתְיַצֵּ

רֶהוְאָנֹכִי  אולי "אהא נקרה  -כּהֹ"  אִקָּ

מאתו הלום", כלומר אולי ה' יפגוש 

  אותי כאן במקרה.

 � (על עמוד קודם) עיון �

השימוש בביטוי "נקרה" מעורר תמיהה. הביטוי מזכיר את המפגש  .נִקְרָה עָלֵינוּ 

רבנו אדון כל הנביאים, שעליו אמר ה'  החטוף בין ה' לבלעם, ואילו כאן מדובר במשה

ר בּוֹ " ה אֲדַבֶּ ה אֶל פֶּ   !?(במדבר יב, ח)" פֶּ

בהמשך הפרשה נקרא על משה ואהרן המקיימים את צו ה' והולכים אל פרעה. 

את קיום השליחות חוזר כמעט מילה במילה על פסוקנו, אך המילה הפסוק המתאר 

וַיֹּאמְרוּ אֱלהֵֹי הָעִבְרִים נִקְרָא עָלֵינוּ נֵלֲכָה באל"ף: " -"נקרה" מומרת במילה "נקרא" 

ר דְבָּ מִּ ת יָמִים בַּ לשֶֹׁ רֶךְ שְׁ א דֶּ חָה נָּ   .(להלן ה, ג)" להֵֹינוּ ־אֱ ה' לַ  וְנִזְבְּ

: הקב"ה פוגש את האדם במקרה, והאדם הזוכה נראה שזו מהות הדברים

למפגש מסוגל להפוך את המקרה לקריאה. בלעם הרשע, שלא הזדהה עם רצונו של 

שהיה עבד ה', השאיר את פגישתו עם הא־לוהים מקרית וארעית, ואילו משה רבנו, 

ה' במלוא מובן המילה והיה מוכן לקבל באהבה כל מה שיידרש, העניק קביעות 

  יבור ה' אליו.דויציבות ל

  � ביאור �

ן אֶתְכֶם מֶלֶךְ מִצְרַיִם לַהֲלךְֹ   .לאֹ־יִתֵּ

  בלי מאורו של רש"י היינו מבינים 
   

שפרעה לא ישחרר את ישראל בשום 

  "ביד -אופן, לא בנועם ולא בכוח 
   

 אונקלוס

� 



 שמות    עב
 

  � רש"י �

ן    נתנו "ולא, )ו כ, בראשית(נתתיך"  לא כן "על כמו, ישבוק לא .לאֹ־יִתֵּ
 ולא מפרשים ויש. הם נתינה לשון וכולן, )ז לא, שם(עמדי"  להרע א־להים

 את והכיתי ידי את אשלח מאז כי, חזקה שידו בשביל ולא חזקה ביד
 רבי של משמו, תקיף דחיליה קדם מן ולא אותו ומתרגמין', וגו מצרים

  לי. נאמר מנחם ברבי יעקב

  � (המשך) ביאור �

חזקה". רש"י מסביר אחרת, ולפי דבריו 

. כל עוד אבלכוונת המילה "ולא" היא 

לא תופעל עליו יד חזקה לא ירשה לכם 

  פרעה לצאת, אך מול היד החזקה לא
   

יוכל להתנגד עוד. בדיבור המתחיל הבא 

יפרש רש"י בדרך נוספת את הביטוי 

  "ולא ביד חזקה".

 � (על עמוד קודם) עיון �

ן  יש לשאול מדוע השתמשה התורה בביטוי  .אֶתְכֶם מֶלֶךְ מִצְרַיִם לַהֲלךְֹ לאֹ־יִתֵּ

דו משמעי המאפשר להבין שאפילו אם יפעילו על פרעה יד חזקה הוא לא יאפשר 

  לבני ישראל לצאת. 

נראה שאומנם יצאו ישראל ממצרים מכוחה של היד החזקה, אך היה זה נגד 

רם אף אם יקבל מהלומות קשות, ואכן רצונו של פרעה. רצון פרעה היה שלא לשחר

הוא עמד בגבורה בתשע מכות חזקות, רק בהריגת כל הבכורות נשבר פרעה, וגם אז 

חזר בו מייד ורדף אחרי עם ישראל. ללמדך שהשנאה כלפי ישראל היא שנאה כה 

גדולה, וגילוייה מתמעטים רק כשהשונאים חשים שאין להם ברירה לאור הנזק הרב 

  הם. שהשנאה מסבה ל

  � ביאור �

ן פירושו של רש"י נושא  .לאֹ־יִתֵּ

שני חלקים. החלק הראשון מתייחס 

ןלמילים " ", והחלק השני מעניק לאֹ יִתֵּ

יָד חֲזָקָההסבר נוסף לביטוי "   ".וְלאֹ בְּ

  :ביאור החלק הראשון

ןרש"י מפרש את המילים " " לאֹ יִתֵּ

בּוֹק" - על פי תרגום אונקלוס  ", לָא יִשְׁ

שפרעה לא יאשר את יציאת שמשמעו 

  ישראל ממצרים, כלומר לא ייתן להם
   

את רשותו לצאת. רש"י מביא שתי 

  ראיות להבנה זו: 

 גְרָרא. כשהגיעו אברהם ושרה ל

בה אבימלך מלך גרר את שרה. שָׁ 

הקב"ה נגלה אליו בחלום הלילה 

והזהירו לבל יקרב אל שרה, כי היא 

אשת איש. אבימלך הצטדק שלא ידע 

זאת, והקב"ה הבהיר לו: הינצלותך 

מהחטא לא נבעה מצדקותך אלא 
  

� 



 עג  שמות ג
 

בוּרְתִי  כ לַח יָת מַחַת גְּ וְאֶשְׁ
כֹל  וְאֶמְחֵי יָת מִצְרָאֵי בְּ

תַי  רִישָׁ ינֵיהוֹן, פְּ אַעֲבֵיד בֵּ דְּ
ח יָתְכוֹן לַּ ין יְשַׁ    .וּבָתַר כֵּ

יִם  כ י אֶת־מִצְרַ֔ יתִ֣ י אֶת־יָדִי וְהִכֵּ ֤ לַחְתִּ ֽ וְשָׁ
וֹ  קִרְבּ֑ ה בְּ ֖ ר אֶעְשֶֹ ֥ י אֲשֶׁ כֹל נִפְלְאֹתָ֔ בְּ

ח אֶתְכֶֽם:  ֥ לַּ ן יְשַׁ חֲרֵי־כֵ֖   וְאַֽ
  � (המשך) ביאור �

אפשרתי לך לחטוא מהתערבותי, שלא 

יךָ לאֹ " -   ". לִנְגֹּעַ אֵלֶיהָ  נְתַתִּ

ב. יעקב מבקש מנשותיו לעזוב 

עימו את בית לבן, ומתוודה שהסיבה 

היחידה שבזכותה הצליח לעמוד מול 

לבן היא עזרתו של ה' שלא אפשר ללבן 

 אֱלהִֹים נְתָנוֹ וְלאֹ " - לעשות לו כל רע 

דִי   ".לְהָרַע עִמָּ

  :ביאור החלק השני

בדיבור הקודם הסביר רש"י כי היד 

החזקה המופיעה בפסוק היא ידו של 

הקב"ה. לפי הפירוש שנוסף כאן היד 

החזקה היא ידו של פרעה. "ולא ביד 

  אפילו ידו החזקה של פרעה -חזקה" 
  

לא תמנע את יציאת ישראל ממצרים. 

ידו של פרעה היא דימוי לצבאו האדיר, 

דָם וְלָא מִן קֳ וכך תרגם אונקלוס: "

יף קִּ חֵילֵיהּ תַּ ", כלומר "ולא משום דְּ

שחילו חזק". הפסוק הבא הוא המשך 

ישיר למהלך זה: הואיל וידו של פרעה 

חזקה אשלח אני את ידי ואכה את 

מצרים בכל נפלאותיי. רש"י מציין 

ששמע פירוש זה מרבי יעקב ברבי 

מנחם. כנראה שגרסת התרגום שהייתה 

יתה מונחת לפני רש"י לפסוק זה הי

שונה, ולכן הביא את פירושו בשם רבי 

  יעקב.

 � (על עמוד קודם) עיון �

ן   עיון בחלק השני .לאֹ־יִתֵּ

  רש"י מדגיש את היד החזקה של פרעה מלך מצרים ואת עקשנותו.

לפי הפירוש בדיבור הקודם, בלי היד החזקה של ה' לא יוציא פרעה את ישראל. 

  הפירוש השני מוסיף משנה תוקף לכוחו ולעקשנותו של מלך מצרים. 

פרעה היה חדור מסירות נפש אינסופית לרעה. אל מול עוצמות הרשע שמילאו 

ית, את פרעה לא הייתה אפשרות להוציא את ישראל בדרכי שלום ובהבנה אנוש

  והיה צריך לשנות סדרי בראשית. 

  

   

 אונקלוס



 שמות    עד
 

עֵינֵי֣  כא עָם־הַזֶּה֖ בְּ ן הָֽ י אֶת־חֵ֥ ֛ וְנָֽתַתִּ
לְכ֖וּ  א תֵֽ לֵכ֔וּן לֹ֥ י תֵֽ ֣ יִם וְהָיָה כִּ מִצְרָ֑

ם: כב רֵיק  ּה כֶנְתָּ ְ ֤ה מִשּׁ ָ ה אִשּׁ אֲלָ֨ ֽ וְשָׁ
ב  י זָהָ֖ סֶף וּכְלֵ֥ לֵי־כֶ֛ הּ כְּ יתָ֔ ת בֵּ רַ֣ וּמִגָּ

ת וְ  מָלֹ֑ נֵיכֶם וְעַל־ וּשְׂ ם עַל־בְּ מְתֶּ֗ שַׂ
יִם: ם אֶת־מִצְרָֽ ֖ לְתֶּ ם וְנִצַּ תֵיכֶ֔ נֹ֣   בְּ

א הָדֵין  כא ין יָת עַמָּ וְאֶתֵּ
עֵינֵי מִצְרָאֵי, וִיהֵי  לְרַחֲמִין בְּ
הָכוּן  הָכוּן לָא תְּ אֲרֵי תְּ

תָא  כב .רֵיקָנִין אַל אִתְּ וְתִשְׁ
רִיבַת  יבָבְתַהּ וּמִקָּ ֵ יתַהּ מִשּׁ בֵּ

דְהַב  כְסַף וּמָנִין דִּ מָנִין דִּ
נֵיכוֹן  וּוֹן עַל בְּ ין, וּתְשַׁ וּלְבוּשִׁ
נָתְכוֹן וּתְרוֹקְנוּן יָת  וְעַל בְּ

  ם.מִצְרָיִ 

  � רש"י �

יתָ ) כב( רַת בֵּ   בבית. אתה גרה שהיא מאותה .הּ וּמִגָּ

  � ביאור �

יתָהּ  רַת בֵּ רש"י מסביר את  .וּמִגָּ

  ההבדל בין "שכנתה" ל"גרת ביתה". 
     

השכנה גרה בבית סמוך, ואילו "גרת 

  ביתה" חולקת עימה את אותו הבית.

   

 אונקלוס



 עה  שמות ג
 

  � רש"י �

לְתֶּ  , )לו יב, שמות(מצרים"  את "וינצלו וכן. ותרוקנון כתרגומו .םוְנִצַּ
 חברו ומנחם. יסוד בו ן"והנו, )ו לג, שמות(עדים"  את ישראל בני ו"יתנצלו
, )ט לא, בראשית(אביכם"  מקנה את אלהים "ויצל עם י"צד במחברת

 היתה לא אם כי, דבריו יאמנו ולא. )טז שם(מאבינו"  אלהים הציל "אשר
 אלא ופעלתם בלשון משמשת תהא לא, ק"בחיר נקודה והיא יסוד ן"הנו

 ביד "ונִתתם, )סג כח, דברים(האדמה"  מן "ונסחתם כמו, ונפעלתם בלשון
בתוכה"  "ונתכתם, )יז שם(אויביכם"  לפני "ונגפתם, )כה כו, ויקרא(אויב" 

 שהיא ן"נו וכל. נפעלנו לשון, )י ז, ירמיהו(נצלנו"  "ואמרתם, )כא כב, יחזקאל(
, נושך, נותן, נושא, נוגף של ן"כנו, ממנה ונופלת לפרקים בתיבה באה

 את "ונשאתם כגון, בחטף א"בשו תנקד ופעלתם לשון מדברת כשהיא
, )כט לב, במדבר(הגלעד"  ארץ את להם "ונתתם, )יט מה, בראשית(אביכם" 
 שזאת אומר אני לכן. )יא יז, בראשית(ערלתכם"  בשר את "ונמלתם

 הלשונות מן והוא, נצול דבר שם ויסוד, היא היסוד מן ק"בחיר הנקודה
, ק"בחיר ינקד ופעלתם בלשון כשידבר, למוד, כפור, דבור כמו, הכבדים

 מה, יחזקאל(הבית"  את "וכפרתם, )ח כ, במדבר(הסלע"  אל "ודברתם כמו

  . )יט יא, דברים(בניכם"  את אותם "ולמדתם, )כ

  � ביאור �

ם לְתֶּ רש"י מביא שני פירושים  .וְנִצַּ

םלמילה " לְתֶּ פירוש על פי תרגום  -" וְנִצַּ

אונקלוס ופירושו של איש הדקדוק 

מנחם. רש"י מפרט באריכות מדוע הוא 

דוחה את הפירוש האחד ומקבל את 

הבדל נברר את הבעיון האחר. 

   שני הפירושים. משמעותב

  :פירוש ראשון

לפי פירוש רש"י בני ישראל מצווים 

לרוקן את מצרים, כפי שתרגם אונקלוס 

םאת המילה " לְתֶּ ". וּתְרוֹקְנוּן" -" וְנִצַּ

םלדברי רש"י שורש המילה  לְתֶּ   הוא  וְנִצַּ
   

נצ"ל, המופיע פעמיים בתורה 

  במשמעות של הסרה וריקון:

א. אחרי מכת בכורות מסופר שבני 

ישראל עשו כדבר משה ושאלו 

ממצרים כלי כסף וכלי זהב ושמלות, 

עֵינֵי מִצְרַ ה' וַ " יִם נָתַן אֶת חֵן הָעָם בְּ

אִלוּם שְׁ לוּ  - וַיַּ ", כלומר אֶת מִצְרָיִם וַיְנַצְּ

   .רוקנו אותם מרכושם

ב. אחרי חטא העגל ה' מצווה את 

ישראל להסיר מעליהם את הכתר 

ה הוֹרֵד " -שקיבלו בעת מתן תורה  וְעַתָּ

". בני ישראל מבצעים את עֶדְיְךָ מֵעָלֶיךָ 
  

   
� 



 שמות    עו
 

  � (המשך) ביאור �

הצו ומסירים את העדי, וכמו מרוקנים 

לוּ "את עצמם ממנו:  תְנַצְּ רָאֵל  וַיִּ בְנֵי יִשְׂ

  ".אֶת עֶדְיָם מֵהַר חוֹרֵב

  :פירוש שני

לפי פירושו של מנחם ה' אומר לבני 

רכוש מצרים מיד את שיצילו ישראל 

לדידו  המצריים ויעבירו אותו אליהם.

םשל מנחם המילה  לְתֶּ היא מלשון  וְנִצַּ

צלה, כדוגמת המילים "ויצל" ו"הציל" ה

המופיעות בשיח בין יעקב לרחל וללאה 

טרום צאתם מבית לבן: יעקב אומר 

לנשותיו שעל אף כל ניסיונותיו של לבן 

לרמותו לא נתנו ה' להרע לו והעביר 

ל" -אליו את צאנו  צֵּ אֱלהִֹים אֶת מִקְנֵה  וַיַּ

ן לִי תֶּ י " -", ונשותיו מאשרות אֲבִיכֶם וַיִּ כִּ

ר  ר אֲשֶׁ ילכָל הָעֹשֶׁ אֱלהִֹים מֵאָבִינוּ לָנוּ  הִצִּ

  ". הוּא וּלְבָנֵינוּ 

רש"י מתנגד לניתוח של מנחם 

"ולא  -ומבהיר מדוע דבריו אינם נכונים 

ייאמנו דבריו". לדברי רש"י נו"ן שאיננה 

שורשית המנוקדת בחיריק מורה 

בהכרח על בניין נפעל. לפי הבנת מנחם 

שהנו"ן איננה משורש המילה תהא 

ם בלשון סבילה  לְתֶּ   המילה וְנִצַּ
   

("ונפעלתם") ולא בלשון פעילה 

("ופעלתם"), כלומר אחרים ינצלו 

יַד אוֹ  -אתכם  ם בְּ תֶּ יֵב" כמו "וְנִתַּ

שמשמעותו שאתם תינתנו ביד 

ם לִפְנֵי איְֹבֵיכֶם"  פְתֶּ אתם  -אויבכם, "וְנִגַּ

  תינגפו, וכן הלאה. 

רש"י מוסיף שגם אם ננסה להציל 

את מנחם ולטעון שלדידו שורש המילה 

היא נצ"ל, אך במילים "ויצל" ו"הציל" 

טיעון  -נשמטה אות השורש הראשונה 

זה לא יצלח משום שנו"ן שורשית 

שמופיעה לעיתים ונופלת לעיתים 

מנוקדת תמיד בשווא בלשון "ופעלתם" 

כאן  ואם כן היה צריך לכתוב -

  "וּנְצלתם".

מסקנת רש"י: הנו"ן המנוקדת 

בחיריק היא חלק משורש המילה 

ם, ששם הפועל שלה הוא ניצול  לְתֶּ  -וְנִצַּ

כמו דיבור משורש דב"ר, כיפור משורש 

"ן ש למ"ד. נורכפ"ר ולימוד משו

שורשית כזו תנוקד בחיריק גם בלשון 

ם,  -"ופעלתם"  רְתֶּ ם, וְכִפַּ רְתֶּ כמו וְדִבַּ

ם. דְתֶּ   וְלִמַּ

  

  � (על עמוד קודם) עיון �

ם לְתֶּ   האם יש הבדל מהותי בין פירושו של רש"י לפירושו של מנחם?  .וְנִצַּ

ולפיו רכוש מצרים  -פירושו של מנחם מתמקד בהתעשרותם של בני ישראל 

 -משמש אמצעי להעשרת ישראל. רש"י לעומתו שם את הדגש דווקא במצרִים 

ישנה חשיבות מיוחדת לרוקן את מצרַים, להחליש את המעצמה שהתעמרה 

 בישראל.

  



 עז  שמות ד
 

ה וַאֲמַר וְהָא  א וַאֲתֵיב מֹשֶׁ
לוּן  לָא יְהֵימְנוּן לִי וְלָא יְקַבְּ

י לִי  ,מִנִּ אֲרֵי יֵימְרוּן לָא אִתְגְּ
ין  ב .לָךְ יְיָ  וַאֲמַר לֵיהּ יְיָ מָא דֵּ
ידָךְ     .וַאֲמַר חֻטְרָא ,בִּ

ינוּ  א ד אֲמִ֣ לאֹ־י אמֶר וְהֵן ה וַיֹּ֔ וַיַּעַ֤ן משֶׁ
א־  אמְר֔וּ לֹֽ י יֹֽ ֣ י כִּ קֹלִ֑ מְע֖וּ בְּ א יִשְׁ י וְלֹ֥ לִ֔

יךָ יְהוָֹֽה:  ה אֵלֶ֖ יו יְהוָֹ֖ה  בנִרְאָ֥ אמֶר אֵלָ֛ וַיֹּ֧
ה: )הזֶּ מַ  כתיב(מַה־ זֶּ֣ה  ֽ אמֶר מַטֶּ ךָ וַיֹּ֖   בְיָדֶ֑

  � רש"י �

ה) ב(  חייב אתה שבידך מזה לדרוש, אחת תיבה נכתב לכך בְיָדֶךָ. מַזֶּ
 לחברו שאומר כאדם ופשוטו. (שמות רבה, ג, יב) בכשרים שחשדת, ללקות

 אותה עושה הריני לו אמר. הן לו אומר. היא אבן שלפניך שזו אתה מודה
  עץ.

  � ביאור �

ה הביטוי "מה זה" כתוב  בְיָדֶךָ. מַזֶּ

"מזה". הופעה זו  -בפסוק במילה אחת 

של המילה נראית לעין הקורא כאילו 

ה -המ"ם מנוקדת בחיריק  , ורש"י מִזֶּ

  קושר זאת לפסוק הקודם. בפסוק
   

וְהֵן הקודם אמר משה על בני ישראל "

קלִֹי מְעוּ בְּ ", לאֹ יַאֲמִינוּ לִי וְלאֹ יִשְׁ

בו ה': ראוי  ובתגובה לדבריו אלו גוער

 -היה להלקות אותך במטה זה שבידך 

  על שום שחשדת בכשרים.

  �עיון  �

ה על פי פשט הכתוב ה' שואל את משה מהו הדבר שהוא מחזיק בידו,  בְיָדֶךָ. מַזֶּ

אות לבני  -משה עונה שזה מטה, והקב"ה מנחה אותו שמטהו זה ייהפך לנחש 

וא היטב לפסוק והבינו שלכאורה הישראל שאכן ה' שלח אותו. אך חז"ל הקשיבו 

משה להשליך את המטה מידו כדי לגלות את הנס. מיותר, שהרי די היה לצוות על 

הפסוק אומר דרשני, וחז"ל דרשוהו שהקב"ה מבקש לרמוז למשה שהוא לא נהג 

כראוי. חז"ל נתנו חיזוק לפירושם מהכתיב בפסוק, ודרשו את המילים "מה זה בידך" 

ה -   שבידך. מִזֶּ

גערה זו במשה מעוררת תהייה. הרי משה לא באמת חשד בכשרים אלא חזה 

  מאין יידעו שאכן דיבר ה' איתו.  -שאלה אפשרית ולגיטימית של בני ישראל 

נראה שמשה רבנו אכן ביטא שאלה שכלית שכל אדם היה עשוי לשאול 

  בשומעו את הדברים, אך הקב"ה מלמדו שבני ישראל אינם כשאר האדם. עם 
  

 אונקלוס

� 



 שמות    עח
 

לִכֵ֥הוּ  ג רְצָה וַיַּשְׁ לִיכֵ֣הוּ אַ֔ אמֶר הַשְׁ וַיֹּ֨
נָיֽו: ה מִפָּ ֖ שׁ וַיָּנָ֥ס משֶׁ י לְנָחָ֑ רְצָה וַיְהִ֣   אַ֖

וַאֲמַר רְמוֹהִי לְאַרְעָא  ג
 ,וּרְמָהִי לְאַרְעָא וַהֲוָה לְחִוְיָא

ה מִן קֳדָמוֹהִי    .וַעֲרַק מֹשֶׁ

  � רש"י �

 של אומנותו ותפש ישראל על הרע לשון שסיפר לו רמז וַיְהִי לְנָחָשׁ.) ג(
  .(מדרש רבה ג, יב)נחש 

 � (המשך) עיון �

באנטנה של קדושה. הוא מצפה לגאולה ואיננו זקוק לשום אות ומופת  חוֹנַןישראל 

  כדי להאמין בבשורתה. 

מעלה שאלות על  כפי שראינו בפרק הקודם, אין זו הפעם הראשונה שמשה

ש"י מעלה כאן בעיה עקבית של משה רבנו, שמגודל קדושתו רגאולת ישראל. 

וצדקותו מתקשה להבין איך אנשים שנראים כל כך ירודים ורחוקים מהתורה הם 

  למעשה עם קדוש וקרוב לה'.

גם בגאולה של דורנו חזינו בתופעה דומה. צדיקים רבים לא נתנו ליבם להאמין 

גם כאלה הרחוקים מתורה הגאולה, ואילו דווקא פשוטי העם,  שהחל תהליך

  וממצוות, מסרו את נפשם ממש כדי לקדם את גאולת ישראל.

  � ביאור �

בשלב זה הקב"ה איננו  וַיְהִי לְנָחָשׁ.

מגלה למשה שיהיה עליו לעשות את 

מופת הנחש לפני בני ישראל כדי 

לשכנעם שהוא שליח ה', זה ייאמר לו 

  מפרש שהשלב רק אחר כך. רש"י
      

האות נועד להעביר מסר המקדים של 

אישי למשה בתגובה לדבריו על ישראל 

". פירוש זה הוא וְהֵן לאֹ יַאֲמִינוּ לִי" -

המשך ישיר לדברי רש"י בפסוק 

  הקודם.

  �עיון  �

וכי עוונו של הנחש היה לשון הרע? הרי הוא לא דיבר על אף אחד  וַיְהִי לְנָחָשׁ.

הפשוט להקבלה בין משה רבנו לנחש הוא ר בציוויו של הקב"ה!? ההסבר פַ אלא כָּ 

שהנחש חטא בפיו בהסיתו את האישה לאכול מהפרי האסור, ומשה רבנו חטא 

  במילים שהוציא מפיו.

ואולם ברובד פנימי יותר נראה שחטא לשון הרע מבוסס על חוסר הכרה בכוח 

  האלוקי הנמצא בכל אדם. חוסר זה מביא את האדם לשיפוט מהיר ולהסקת 
    

 אונקלוס

� 



 עט  שמות ד
 

יט  ד ה אוֹשֵׁ וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
יהּ  דַנְבֵּ  ,יְדָךְ וְאֵיחוֹד בְּ

יהּ  יט יְדֵיהּ וְאַתְקֵיף בֵּ וְאוֹשֵׁ
ידֵיהּ    .וַהֲוָה לְחֻטְרָא בִּ

לַח יָדְֽךָ֔  ד ה שְׁ אמֶר יְהוָֹה אֶל־משֶׁ֔ וַיֹּ֤
י  וֹ וַיְהִ֥ חֲזֶק־בּ֔ ּוַי ֹלַח֤ יָדו זְנָב֑וֹ וַיִּשְׁ ז בִּ וֶֽאֱחֹ֖

וֹ: כַפּֽ ה בְּ ֖   לְמַטֶּ
  � רש"י �

חֲזֶק בּוֹ.) ד( בידו"  האנשים "ויחזיקו במקרא יש והרבה, הוא אחיזה לשון וַיַּ
בזקנו"  "והחזקתי, )יא כה, דברים(במבושיו"  "והחזיקה, )טז יט, בראשית(
  הוא. אחיזה לשון, ת"לבי הדבוק חזוק לשון כל. )לה יז, א שמואל(

 � (המשך) עיון �

מסקנות שטחיות ממעשהו של חברו, בלי שיטרח להבין את הרקע למעשה, את 

ההקשר שבו נעשה ואת פנימיותו של האדם העומד מאחורי המעשה. חיים מתוך 

אדם נברא בצלם מביאים את האדם לשקול היטב את מחשבותיו בטרם  ודאות שכל

ל ובאורו ־ידון את חברו לכף חובה. כל דיבור של לשון הרע מבטא מעין כפירה בא

  הממלא את העולם, וכמוהו כחטא הנחש שהסית את חוה שלא להישמע לציווי 

  ל, שלתפיסתו אינו מנהיג את העולם.־הא

  � ביאור �

חֲזֶק  רש"י מבאר ש"ויחזק"  בּוֹ.וַיַּ

הוא מלשון החזקה, אחיזה ותפיסה. 

ה"החזקה" וה"חוזק" נגזרים שניהם 

משורש חז"ק, ואכן בשלוש הראיות 

שמביא רש"י לפירושו ההחזקה 

  מבטאת תפיסה בחוזקה:

א. המלאכים באים להפוך את סדום 

ופוקדים על לוט למהר ולצאת מן העיר. 

בידו לוט מתמהמה והמלאכים תופסים 

 -ובידי משפחתו ומוציאים אותם 

תְמַהְמָהּ " יָדוֹ וַיִּ ים בְּ חֲזִקוּ הָאֲנָשִׁ וּבְיַד  וַיַּ

י בְנֹתָיו תֵּ תּוֹ וּבְיַד שְׁ חֻהוּ ... אִשְׁ נִּ וַיּצִֹאֻהוּ וַיַּ

  ". מִחוּץ לָעִיר
  

  

ב. שני אנשים רבים, ואשתו של 

האחד מנסה לעזור לבעלה באמצעות 

וְקָרְבָה " -ריבו לפיתת איברי המין של י

ד  הּ מִיַּ יל אֶת אִישָׁ ת הָאֶחָד לְהַצִּ אֵשֶׁ

לְחָה יָדָהּ  הוּ וְשָׁ יומַכֵּ מְבֻשָׁ ". וְהֶחֱזִיקָה בִּ

על האישה מוטל לשלם לאדם שביישה 

  את דמי בושתו.

ג. עם ישראל מצוי במערכה קשה 

מול פלישתים ומול גוליית המחרף את 

מערכות ישראל. דוד מתנדב להכותו, 

אך בקשתו נתקלת בסירוב, שכן עוד 

נער הוא. דוד נדרש לשכנע את שאול 

כי הוא כשיר למשימה ומְספר כי 
   

  

   

 אונקלוס

� 



 שמות    פ
 

יךָ יְהוָֹ֖ה  ה ה אֵלֶ֛ י־ נִרְאָ֥ ֽ ינוּ כִּ אֲמִ֔ עַן י לְמַ֣
י  ם אֱלהֵֹ֥ ם אֱלהֵֹ֧י אַבְרָהָ֛ י אֲבֹתָ֑ אֱלהֵֹ֣

ב:  י יַעֲֽקֹֽ ק וֵֽאלהֵֹ֥ ה ל֜וֹ  ויִצְחָ֖ אמֶר יְהֹוָ֨ וַיֹּ֩
א יָד֖וֹ  ךָ וַיָּבֵ֥ חֵיקֶ֔ בֵא־נָא֤ יָדְֽךָ בְּ ע֗וֹד הָֽ

֥ה יָ  הּ וְהִנֵּ חֵיק֑וֹ וַיּ֣וֹצִאָ֔ עַת בְּ ד֖וֹ מְצֹרַ֥
לֶג: ֽ ָ שּׁ   כַּ

לִי  ה יהֵימְנוּן אֲרֵי אִתְגְּ דִיל דִּ בְּ
אֲבָהָתְהוֹן  ,לָךְ יְיָ אֱלָהָא דַּ

אַבְרָהָם אֱלָהֵיהּ  אֱלָהֵיהּ דְּ
יַעֲקוֹב יִצְחָק וֵאלָהֵיהּ דְּ  ו .דְּ

עַן  וַאֲמַר יְיָ לֵיהּ עוֹד אַעֵיל כְּ
עִטְפָךְ וְאַעֵיל יְדֵיהּ  יְדָךְ בְּ

עִטְפֵיהּ  קַהּ וְהָא יְדֵיהּ  ,בְּ וְאַפְּ
א תַלְגָּ   .חָוְרָא כְּ

  � רש"י �

לֶג.) ו( ָ שּׁ  ויקרא(היא"  לבנה בהרת "אם לבנה להיות צרעת דרך מְצֹרַעַת כַּ

 פסוק(לי"  יאמינו "לא באומרו סיפר הרע שלשון רמז זה באות אף. )ד יג,

(שמות רבה ג, הרע  לשון על מרים שלקתה כמו, בצרעת הלקהו לפיכך, )א

  .יג)

  � (המשך) ביאור �

בִרעותו את הצאן הגיעו אריה ודוב 

  וחטפו שה מהעדר, והוא, דוד, הצליח 
   

קָם עָלַי " - לתפוס אותם ולהכניעם  וַיָּ

י  זְקָנוֹ וְהֶחֱזַקְתִּ יו בִּ תִיו וַהֲמִיתִּ   ".וְהִכִּ

 � )על עמוד קודם( עיון �

חֲזֶק בּוֹ. חֲזֶק בּוֹ התיאור " וַיַּ " מציין את כוחו של משה שלא רק אחז בנחש כפי וַיַּ

שביקש ממנו ה' אלא תפסו והחזיק בו בכוח, ובזכות זה חזר הנחש והיה למקל. 

התורה מלמדת אותנו שכדי להוביל את העם ולהנהיגו נדרשים למנהיג כוח 

  ותקיפות. 

  � ביאור �

לֶג. ָ שּׁ התורה מדמה את  מְצרַֹעַת כַּ

. הצרעת לשלג בשל צבעה הלבן

בפרשת בהעלותך מסופר שמרים 

נענשה על דבריה השלילים על אודות 

ה מִרְיָם מְצרַֹעַת " -משה רבנו  וְהִנֵּ

לֶג ָ שּׁ   , ומכאן למדו חז"ל(במדבר יב, י)" כַּ
   

  

שמחלת הצרעת היא עונש על דיבור 

לשון הרע. גם כאן רואה רש"י בצרעתו 

של משה עונש על פקפוקו בכוח 

המושווה  האמונה הטמון בישראל,

  לחטא לשון הרע.

   

 אונקלוס



 פא  שמות ד
 

וַאֲמַר אֲתֵיב יְדָךְ לְעִטְפָךְ  ז
 ,וַאֲתֵיב יְדֵיהּ לְעִטְפֵיהּ 

בַת  קַהּ מֵעִטְפֵיהּ וְהָא תַּ וְאַפְּ
בִסְרֵיהּ     .הֲוָת כְּ

ב יָד֖וֹ  ז ךָ וַיָּשֶׁ֥ ֤ב יָדְֽךָ אֶל־חֵיקֶ֔ אמֶר הָשֵׁ וַיֹּ֗
בָה  ֖ ה־שָׁ חֵיק֔וֹ וְהִנֵּ אֶל־חֵיק֑וֹ וַיּֽוֹצִאָהּ מֵֽ

רֽוֹ: בְשָׂ   כִּ
 � )על עמוד קודם( עיון �

לֶג. ָ שּׁ רש"י ממשיך את המהפך שהחל באופן קריאת הפסוקים.  מְצרַֹעַת כַּ

אלא להלקות את משה וללמדו שלא  -ישראל לדבריו האותות לא נועדו לשכנע את 

לדבר לשון הרע על ישראל. ואנו עומדים נפעמים אל מול חומרת הדברים, 

ומתקשים להבין היאך הם אמורים על משה רבנו גדול הנביאים, משה רבנו 

יתִי נֶאֱמָן הוּאשהקב"ה מעיד עליו " כָל בֵּ וְלאֹ קָם והתורה מתארת "(במדבר יב, ז) " בְּ

ר יְדָעוֹ  נָבִיא ה אֲשֶׁ מֹשֶׁ רָאֵל כְּ יִשְׂ נִים ה' עוֹד בְּ נִים אֶל פָּ   ! (דברים לד, י)" פָּ

עלינו להתאמץ ולנסות להבין אנו קשה לנו לראות בדברי משה חטא, ו-ברמתנו

מדוע בחר רש"י לפרש את שני האותות הללו באופן שפירשם אף שהיה יכול 

לפרשם בדרך שונה. אם נתעמק בפירושו של רש"י נגלה שמסתתר בו לימוד חשוב 

  דווקא על עוצמותיה של קדושת ישראל. 

בעולם: קדושה נגלית, המופיעה בזכות מעשיהם של בני  יש שתי קדושות

אדם, וקדושה נסתרת המגיעה כל כולה מאת ה', ובשל כך היא עוצמתית מאוד. ה

רש"י מעניק לנו מבט על גודל קדושתם הנסתרת של ישראל. אם אפילו משה רבנו 

לא ראה את גודל קדושתם משמע שלכאורה לא היו בישראל שום סימנים חיצוניים 

, ופיהם ומעשיהם המעידים על אמונתם בה'. כנראה שהם נראו אפילו ככופרים

שימשו עדות זועקת לצדקת דבריו של משה. גם התנהגותם לאורך ארבעים שנות 

המדבר מוכיחה לכאורה שצדק משה רבנו בתחושותיו ושספקותיו בנוגע לרמתו של 

עם ישראל היה להם על מה שיחולו. על כן אין חטאו של משה מעיד על חולשתו 

דושה עליונה שנסתרה באותה העת אלא דווקא על גודל קדושתם של ישראל, ק

  בעמקי נפשם.

  

   

 אונקלוס



 שמות    פב
 

א  ח ךְ וְלֹ֣ ינוּ לָ֔ אֲמִ֣ א י וְהָיָה אִם־לֹ֣
ינוּ  אֱמִ֔ וֹן וְהֶֽ רִאשׁ֑ ת הָֽ ל הָאֹ֣ מְע֔וּ לְקֹ֖ יִשְׁ

חֲרֽוֹן: ת הָאַֽ ל הָאֹ֥   לְקֹ֖

וִיהֵי אִם לָא יְהֵימְנוּן לָךְ  ח
לוּן לְקָל אָתָא  וְלָא יְקַבְּ

וּן לְקָל אָתָא וִיהֵימְנ  ,קַדְמָאָה
תְרָאָה    .בָּ

  � רש"י �

רוֹ.) ז( בְשָׂ בָה כִּ ה שָׁ  לבא ממהרת טובה שמדה מכאן וַיּוֹצִאָהּ מֵחֵיקוֹ וְהִנֵּ
  .(שבת צז, א)מחיקו  נאמר לא בראשונה שהרי, פורענות ממדת

 על לקיתי בשבילכם להם משתאמר וְהֶאֱמִינוּ לְקלֹ הָאֹת הָאַחֲרוֹן.) ח(
 שהמזדווגין בכך למדו שכבר, לך יאמינו הרע לשון עליכם שספרתי

  שרה. בשביל ואבימלך פרעה כגון, בנגעים לוקים להם להרע

  � ביאור �

רוֹ. בְשָׂ בָה כִּ ה שָׁ  וַיּוֹצִאָהּ מֵחֵיקוֹ וְהִנֵּ

פסוק זה וקודמו מתארים את אות 

הצרעת. הפסוק הקודם מתאר את 

הצטרעות היד, והפסוק שלנו את 

תרפאותה. בשני הפסוקים נעשית ה

פעולה דומה: משה מכניס את ידו אל 

בפעם הראשונה  -חיקו ומוציאהּ ממנו 

 יוצאת ידו מצורעת ובפעם השנייה היא

שבה לרפואתה. רש"י מדייק כי על 

הצטרעות ידו של משה כתוב בפסוק 

לֶג -וַיּוֹצִאָהּ " ָ שּׁ ה יָדוֹ מְצרַֹעַת כַּ ", וְהִנֵּ

   - מֵחֵיקוֹ וַיּוֹצִאָהּ נאמר " ואילו ברפואתה
   

רוֹ  בְשָׂ בָה כִּ ה שָׁ ", משמע שכבר וְהִנֵּ

בחיקו נתרפאה. מכאן שהקב"ה ממהר 

  לרפא ואינו ממהר להעניש.

  

היינו  וְהֶאֱמִינוּ לְקלֹ הָאתֹ הָאַחֲרוֹן.

מצפים שעם ישראל יקבל את משה 

לנביאו בזכות המופתים, אך רש"י אינו 

מפרש כך וממשיך בדרך שסלל: הנחש 

והעונש  - והצרעת היו עונש למשה 

עצמו הוא שישכנע את בני ישראל כי 

  אכן אמת בפיו.

  

  �עיון  �

רוֹ. בְשָׂ בָה כִּ ה שָׁ לרגע קט בלבד, רק ידו של משה לקתה  וַיּוֹצִאָהּ מֵחֵיקוֹ וְהִנֵּ

כשהייתה מונחת בחוץ. חטאו של משה היה חיצוני לו, אך פנימיותו מבטאת אהבה 

" ביקש משה מה' את מלוא העזרה וְהֵן לאֹ יַאֲמִינוּ לִיאין קץ לעם ישראל. באומרו "

לעורר את אמונתו המלאה של העם. אומנם איש כמשה רבנו נענש גם על פקפוק 

   אך התורה מדגישה שאין שום פגם במהותו. קל באמונתו של עם הקודש,

 אונקלוס



 פג  שמות ד
 

וִיהֵי אִם לָא יְהֵימְנוּן אַף  ט
ין וְלָא  לִתְרֵין אָתַיָּא הָאִלֵּ
יָּא  ב מִמַּ ךְ וְתִסַּ לוּן מִנָּ יְקַבְּ

א תָּ שְׁ בְנַהְרָא וְתֵישׁוֹד לְיַבֶּ  ,דִּ
ב מִן נַהְרָא  תִסַּ וִיהוֹן מַיָּא דְּ

א תָּ שְׁ יַבֶּ   .וִיהוֹן לִדְמָא בְּ

י  ט נֵ֨ ם לִשְׁ ינוּ גַּ אֲמִ֡ א י ה אִם־לֹ֣ וְהָיָ֡
ךָ  מְעוּן לְקֹלֶ֔ א יִשְׁ ה וְלֹ֤ לֶּ אֹת֜וֹת הָאֵ֗ הָֽ
ה  ֑ שָׁ ֖ הַיַּבָּ פַכְתָּ ֽ ר וְשָׁ י הַיְאֹ֔ ימֵ֣  מִמֵּ קַחְתָּ וְלָֽ
ר וְהָי֥וּ  ח מִן־הַיְאֹ֔ ֣ קַּ ר תִּ ֣ יִם אֲשֶׁ וְהָי֤וּ הַמַּ֨

ת: שֶׁ ֽ יַּבָּ ם בַּ   לְדָ֖
  � רש"י �

ימֵי הַיְארֹ.) ט(   מאלהותם. נפרע ראשונה שבמכה להם רמז וְלָקַחְתָּ מִמֵּ

 � )על עמוד קודם( עיון �

נראה שאפשר למצוא רמז בכתוב לפירושו של  וְהֶאֱמִינוּ לְקלֹ הָאתֹ הָאַחֲרוֹן.

וְלאֹ  וְהָיָה אִם לאֹ יַאֲמִינוּ לָךְ רש"י. אחרי שמשה מקבל את שני האותות אומר לו ה': "

מְעוּ  . מאימתי יש לאותות (פס' ח)" הָאֹת הָאַחֲרוֹן לְקלֹהָאֹת הָרִאשׁוֹן וְהֶאֱמִינוּ  לְקלֹיִשְׁ

קול? אלא ודאי שהקול איננו מבטא את ההופעה החיצונית והמרשימה של המופת 

  אלא את משמעותו הפנימית. 

שני האותות נועדו לגעור במשה על שדיבר לשון הרע על ישראל, אך בעוד 

בדומה  -האות הראשון רק רומז לחטא, האות השני נושא עימו גם עונש גופני 

  לעונש שקיבלו על פי המדרש אבימלך ופרעה.

 -השוואת חטאו של משה רבנו לחטאם של אבימלך ופרעה נושאת מסר קשה 

לך ופרעה רצו להזיק לישראל, ואילו משה רבנו בסך הכול אך חשוב לעין ערוך. אבימ

ביקש שלא לקבל עליו את תפקיד המנהיג, ביודעו עד כמה קשה עורפם של ישראל. 

כאן רש"י זועק כי כל מי שמפקפק בקדושתם העצמית של ישראל דומה לאויביהם 

דושה של ישראל. בזכות משה רבנו ועונשו למדנו על גודל חובתנו להאמין בכוח הק

  האין סופית הטמונה בישראל ובאמונה הפנימית שהם ניחנים בה באמת ובתמים.

  � ביאור �

ימֵי הַיְארֹ. רש"י מפתיע  וְלָקַחְתָּ מִמֵּ

שוב. קריאה פשוטה של הכתוב  אותנו

מורה שאות זה האחרון בא להוכיח לבני 

  ישראל חד משמעית שמשה רבנו הוא
   

 -ממצרים שלוחו של מקום להוציאם 

בזכות הפלא הגדול שבו, אך רש"י 

מפרש אחרת. לדברי רש"י עיקר 

  חשיבותו של האות טמון בהיותו מבשר
  

 אונקלוס

� 



 שמות    פד
 

  � רש"י �

יִם  המים והיו נאמר אלו, בעיני נראה. פעמים שתי והיו והיו .'וגו וְהָיוּ הַמַּ
 ואף לדם נהפכים הם שבידו אני שומע, ביבשת לדם היאור מן תקח אשר

 שיהיו עד דם יהיו שלא מלמדנו עכשיו אבל, בהוייתן יהיו לארץ כשירדו
  ביבשת.

  � (המשך) ביאור �

את המכה הראשונה שתכה במצרים. 

כמובן שרש"י אינו מכחיש את 

משמעות הכתוב "וְהָיָה אִם לאֹ יַאֲמִינוּ 

מְעוּן  ה וְלאֹ יִשְׁ נֵי הָאֹתוֹת הָאֵלֶּ ם לִשְׁ גַּ

ימֵי הַיְאֹר" וכו'  לְקלֶֹךָ   - וְלָקַחְתָּ מִמֵּ

  שברור ממנו שהפלא בא לשכנע את 
   

ישראל על היותו שלוחו של ה', אך הוא 

מוסיף קומה ומסביר מדוע נבחר דווקא 

מופת זה. רש"י מלמדנו כאן שהואיל 

והנילוס הוא האל המצרי תפגע המכה 

ותקעקע את  -הראשונה דווקא בו 

  ם.הבסיס לאמונתם של המצרי

  � (על עמוד קודם) עיון �

ימֵי הַיְארֹ. מצרים משופעת במים בין בחורף ובין בקיץ, ושפע זה  וְלָקַחְתָּ מִמֵּ

הופך אותה למעצמה כלכלית אדירה. שפע זה מקורו בנילוס, המשקה את מצרים 

בלי כל זיקה לגשמים מן השמיים. לאור כוחו הרב של הנילוס המצרים רואים בו את 

  האל שלהם. 

הכאת הנילוס במכה הראשונה נועדה להמחיש לישראל שמלחמתם נגד מצרים 

  אינה רק מלחמת חירות אלא מעל לכול מלחמה נגד הערכים המצריים.

  � ביאור �

יִם מדוע הוכפלה  .'וגו וְהָיוּ הַמַּ

ח וְהָיוּ "–המילה "והיו"  קַּ ר תִּ יִם אֲשֶׁ הַמַּ

ת וְהָיוּ מִן הַיְאֹר  שֶׁ בָּ יַּ רש"י  "?לְדָם בַּ

מסביר שהמים לא התהוו לדם בעודם 

בידו של משה, אלא רק לאחר 

  שהשליכם משה מידו ליבשה.

עובדה זו מעצימה את הנס, שהרי 

לו נהפכו המים לדם כבר בידי משה היו 

המצרים יכולים לתרץ זאת באחיזת 

עיניים, שמא החביא משה בידו דבר מה 

  המכיל דם. על כן מדגישה התורה שכל
   

המים במגע עם משה נותרו הם  עוד היו

צלולים כהווייתם, ורק אחרי שנגעו 

  באדמה הפכו לדם.

בעומק הדברים, המים הנהפכים 

לדם מייצגים את הגורל הצפוי למצרים. 

הארץ שיושביה הפכו עם שלם לעבדים 

והכניעו כל מציאות רוחנית לפיתוח 

ראויה היא שתהיה למרחץ  -כלכלה 

נובע מרצונו של דמים. אך הדם אינו 

משה. משה רבנו נועד מעצם מהותו 

  להביא אור לעולם, ועל כן הדם מופיע
  

  

� 



 פה  שמות ד
 

בָעוּ  י ה קֳדָם יְיָ בְּ וַאֲמַר מֹשֶׁ
מִלּוּל אֲנָא אַף  בַר דְּ יְיָ לָא גְּ
קַמּוֹהִי אַף  מֵאֶתְמָלִי אַף מִדְּ

ךְ  א עִם עַבְדָּ ילְתָּ מַלֵּ ן דְּ  ,מֵעִדָּ
יק  יר מַמְלַל וְעַמִּ אֲרֵי יַקִּ

ן אֲנָא    .לִישָׁ

י אֲדֹנָי֒ לאֹ  י ֣ ה אֶל־יְהֹוָה֘ בִּ ֣ אמֶר משֶׁ וַיֹּ֨
֣ם  מוֹל גַּ ם֤ מִתְּ כִי גַּ ים אָנֹ֗ בָרִ֜ ישׁ דְּ אִ֨
י  ֧ ךָ כִּ ֑ רְךָ֖ אֶל־עַבְדֶּ בֶּ ז דַּ ֛ם מֵאָ֥ ם גַּ לְשֹׁ֔ ִ מִשּׁ

כִי: וֹן אָנֹֽ ד לָשׁ֖ ֛ה וּכְבַ֥   כְבַד־פֶּ

  � רש"י �

מוֹל) י( ם מִתְּ  מפתה הוא ברוך הקדוש היה ימים שבעה שכל למדנו .'וגו גַּ
 מאז שלשום מתמול. (שמות רבה ג, יד) בשליחותו לילך בסנה משה את

 עומד היה והוא, ששה הרי, הם רבויין גמין ושלשה, שלשה הרי דברך
, )יג פסוק להלן( תשלח" ביד נא "שלח עוד זאת לו כשאמר השביעי ביום

 אהרן על גדולה ליטול רוצה היה שלא, זה וכל. עליו וקבל בו שחרה עד
 אביך בית אל נגליתי "הנגלה שנאמר, היה ונביא הימנו גדול שהיה אחיו

 להם "ואודע ביחזקאל וכן. אהרן הוא -  )כז ב, א שמואל(במצרים"  בהיותם
, )ז שם(השליכו"  עיניו שקוצי איש אליהם "ואומר, )ה כ,( 'וגו מצרים" בארץ
  .(שמות רבה ג, טז)נאמרה  לאהרן נבואה ואותה

  � (המשך) ביאור �

רק כאשר המים מתנתקים ממשה 

  ומגיעים לארץ. 

ואולי יש כאן רמז נוסף לישראל: מי 

  שלא ירצה לצאת ממצרים ויעדיף 
  

להיות מחובר לארץ מסואבת זו לא 

יזכה לחיים, אך מי שידיו יהיו אגודות 

  לא יאונה לו כל רע. -בידי משה 

  � ביאור �

מוֹל ם מִתְּ בהבנתנו השכלית  .'וגו גַּ

מוֹל אמצעות הבכי נראה  ם מִתְּ ביטוי "גַּ

לְשֹׁם" מבקש משה רבנו להביע  ִ ם מִשּׁ גַּ

. איש דברים מקדמת דנא איננושהוא 

  אך רש"י מכוון לפשט המילים ומבארן
   

מוֹל" :18על פי משמעותן המילולית " תְּ

" הוא היום לְשֹׁםהוא יום האתמול, "שִׁ 

ךָ שקדם לאתמול, ו" רְךָ אֶל עַבְדֶּ בֶּ " מֵאָז דַּ

הוא יום נוסף שקדם לשניהם. שלושה 

  ימים אלו מוכפלים, משום שלכל יום
  

  

                                                   
 וראו הקדמתנו לפרשת בראשית על דרכו של רש"י בפירוש פשט הכתוב. .18

 אונקלוס
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 שמות    פו
 

  � (המשך) ביאור �

םנוספה המילה " בכל  " שבאה לרבות.גַּ

ששת הימים שחלפו ניסה ה' לשכנע 

את משה לקבל עליו את ההנהגה, 

ומשה ניצב זה היום השביעי לפני ה' 

  ירובו. ועדיין עומד בס

מדוע היה למשה כה קשה לקבל את 

השליחות? לדברי רש"י משה רבנו לא 

רצה לפגוע בכבודו של אחיו הגדול, 

שנוסף על גדולתו היה גם נביא. הוא 

האמין בכל ליבו שאהרן אחיו ראוי ממנו 

  להנהגה. 

רש"י מביא שלושה פסוקים 

הקשורים זה בזה ומלמדים על היותו 

של אהרן נביא ועל התפקיד החשוב 

שמילא במצרים בטרם הגעתו של 

  משה. 

הפסוק הראשון מספר שמואל, 

לוהים בהוכיחו ־הנאמר מפי איש הא

את עלי הכוהן על התנהגותם הנפשעת 

של בניו, מלמד שה' נגלה לאהרן 

ית אָבִיךָ הֲנִגְלהֹ נִ במצרים: " גְלֵיתִי אֶל בֵּ

רְעֹה מִצְרַיִם לְבֵית פַּ הְיוֹתָם בְּ ". "בית בִּ

אביו" של עלי הכוהן, שאליו נגלה ה' 

  במצרים, הלוא הוא אהרן הכוהן.

טיבה של אותה הנבואה והתפקיד 

שהועידה לאהרן הכוהן מתבררים 

מיחזקאל. בפסוקים שמביא רש"י 

בפרק כ' מוכיח הנביא יחזקאל את עם 

ישראל ומגולל את היסטוריית כפיות 

. הטובה שלהם מימי היותם במצרים

  בפרק מתואר שהקב"ה התגלה לישראל 
   

ביד נביאו כדי לקיים את שבועתו 

וְאָמַרְתָּ אֲלֵיהֶם כֹּה " ולהוציאם ממצרים:

רָאֵל ה' אלקֹים  אָמַר חֳרִי בְיִשְׂ יוֹם בָּ בְּ

ית יַעֲקֹב וָ  א יָדִי לְזֶרַע בֵּ ָ דַע לָהֶם וָאֶשּׂ אִוָּ

אֶרֶץ מִצְרָיִם אתִי יָדִי  ...בְּ יּוֹם הַהוּא נָשָׂ בַּ

לָהֶם לְהוֹצִיאָם מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם אֶל אֶרֶץ 

י לָהֶם רְתִּ ר תַּ ...", אך גם ישראל אֲשֶׁ

וָאֹמַר אֲלֵהֶם נתבע למלא את חלקו: "

לִיכוּ וּבְגִלּוּלֵי  קּוּצֵי עֵינָיו הַשְׁ אִישׁ שִׁ

אוּ מִצְרַיִם אַל  מָּ טַּ ". להֵֹיכֶם־אֱ ה'  אֲנִי תִּ

אלילי העבודה הזרה הם דבר משוקץ 

ומתועב, והנביא מצווה על העם 

להשליכם מעל פניהם. המשך הפרק 

מגלה שבני ישראל לא שמעו לדברי 

הנביא ולא עשו כמצוותו, ואף על פי כן 

הוציאם הקב"ה ממצרים ברחמיו 

העצומים. רש"י מציין שהנביא שבפיו 

נבואה זו במצרים הוא אהרן. אנו נישאה 

למדים אפוא כי על אהרן הוטל התפקיד 

החשיבות להוכיח את עם ישראל -רב

על העבודה הזרה שדבקה בו ולהכשירו 

משה רבנו  לקראת היציאה ממצרים.

סבור שהואיל ואחיו כבר החל בתפקיד 

הוא, משה, אינו יכול ליטול אותו  -

ממנו. מי שהיה עם העם ומסר את 

כדי לרוממם ולהחזירם למוטב  נפשו

הוא אשר ראוי לזכות להוציאם. דברים 

אלו מקבלים השלמה בפירושו של 

לָחרש"י בפס' י"ג: " שְׁ יַד תִּ לַח נָא בְּ  -  שְׁ

ביד מי שאתה רגיל לשלוח, והוא 

  אהרן".

   



 פז  שמות ד
 

י  יא וִּ וַאֲמַר יְיָ לֵיהּ מַאן שַׁ
י  וִּ א אוֹ מַאן שַׁ א לַאֲנָשָׁ מָּ פֻּ

ימָא א א אוֹ אִלֵּ וֹ חֶרְשָׁ
תִיחָא אוֹ עֲוִירָא הֲלָא  ,פְּ

  .אֲנָא יְיָ 

אָדָם֒  יא ה֘ לָֽ ם פֶּ ֣ י שָׂ יו מִ֣ ה אֵלָ֗ אמֶר יְהֹוָ֜ וַיֹּ֨
ח א֣וֹ  ֖ שׁ א֥וֹ פִקֵּ ם א֣וֹ חֵרֵ֔ וּם אִלֵּ֔ י־יָשֹ֣ א֚וֹ מִֽ

י יְהוָֹֽה: נֹכִ֖ א אָֽ ר֑ הֲלֹ֥   עִוֵּ

  � רש"י �

ה.   .]גמגמן[ א"בלב לעז ובלשון, מדבר אני בכבידות כְבַד פֶּ

ה וגו) יא( ם פֶּ המצרי.  על פרעה לפני נדון כשהיית לדבר למדך מי .'מִי שָׂ

, הריגתך במצות נתאמץ שלא אלם פרעה עשה מי .םאוֹ מִי־יָשוֹּם אִלֵּ 
 ההורגים ולאספקלטורין, עליך בצוותו שמעו שלא, חרשים משרתיו ואת

  .(תנחומא י) ונמלטת הבימה מן כשברחת ראו שלא, עורים עשאם מי

  � (על עמוד קודם) עיון �

מוֹל ם מִתְּ   עיינו בעיוננו להלן פסוק י"ג. .'וגו גַּ

  � ביאור �

ה. הביטוי "כבד פה" מציין  כְבַד פֶּ

קושי בדיבור. כשם שאדם הנושא 

משא כבד מתקשה בהליכתו ומתנהל 

כך אומרים על המתקשה  -בכבדות 

לדבר שהוא כביכול כבד פה. המילה 

בצרפתית עתיקה, שבאמצעותה תרגם 

רש"י את הביטוי, דומה למילה 

balbutier  בצרפתית של היום- 

  שפירושה בעברית "מגמגם".

  

ה וגומִי  ם פֶּ בלי מאורו של . 'שָׂ

רש"י היינו מבינים שהקב"ה מדבר 

  באופן כללי על היותו הוא הנוטע באדם
   

את כל כוחותיו וחושיו. רש"י מגלה על 

פי המדרש שיש בדברי ה' רובד נוסף 

הרומז להשגחה הפרטית שממנה נהנה 

משה. כל הניסים שאירעו לך, אומר ה' 

ו פרי למשה, לא באו מאליהם, כולם הי

השגחתי הפרטית עליך: כשעמדת לדין 

לאחר הריגת המצרי דיברת בגבורה 

כי אני הייתי עם פיך,  -לפני פרעה 

וכשלא התקבלו דבריו ונגזר דינך 

משום שאני  -להריגה הצלחת לברוח 

גרמתי לפרעה ולכל הנוגעים בדבר 

  להתרשל בלכידתך! 

  

   

 אונקלוס



 שמות    פח
 

  � רש"י �

  .(תנחומא י)זאת  כל עשיתי' ה ששמי הֲלאֹ אָנֹכִי.

  � (על עמוד קודם) עיון �

ה וגו ם פֶּ וכי ייתכן שמשה רבנו אדון הנביאים אינו חש את השגחת ה'  .'מִי שָׂ

  עליו ואינו מכיר טובה לה' על חסדיו? אתמהה! 

נראה ברור שגם לדידו של רש"י דברי משה רבנו אינם נובעים חלילה מחוסר 

 -נוותנותו, שאין באפשרותנו לתפסה כלל אך ורק מגודל ע הכרת טובו של ה' אלא

ואף על פי כן הקב"ה גוער בו, ובגערתו הוא מבקש להעביר למשה מסר חד וברור: 

  האדם נדרש לפעול בעולם.

ואין הוא  -הקב"ה איננו מעוניין לבטל את חוקי הטבע ולקעקע סדרי בראשית 

שיבנה להם מתכוון להניף את עם ישראל באוויר ולהנחיתם בארץ ישראל אחרי 

בתים וירוקן את הארץ מכל אויביהם. העולם מתנהל בדרך הטבע והקב"ה פורס 

כנפיו ממעל. הוא פונה למשה ומבקש ממנו לפעול בעצמו בדרך הטבע למען 

גאולתם של ישראל ולהוציאם ממצרים. משה רבנו תוהה בתוכו אם הוא הקטן יהא 

ם פועל וה' מסייע, וכשם מסוגל לבצע את המשימה, וקול ה' עונה לו כהד: האד

כך תוכל להצליח במשימת העל  -שהצלחת במעשיך עד כה בהשגחת ה' עליך 

  המוטלת עליך.

  � ביאור �

הפסוק מציב שאלה  הֲלאֹ אָנכִֹי.

ה לָאָדָם אוֹ מִי יָשׂוּם " -נוקבת  ם פֶּ מִי שָׂ

ר חַ אוֹ עִוֵּ ם אוֹ חֵרֵשׁ אוֹ פִקֵּ "? אין זו אִלֵּ

  לשאלה שאלה רטורית. התשובה
   

ה'"!  הֲלאֹ אָנֹכִימופיעה בסוף הפסוק: "

בהופעתו בשם הוויה  -ה' מבהיר שהוא 

  מלווה את האדם בכל פועלו. -

  �עיון  �

המייצג את  -נלמד על חשיבותו של שם ה'  בתחילת פרשת וארא הֲלאֹ אָנכִֹי.

התערבות הא־ל בעולם ואת קיום הבטחותיו. אף שהעולם נתון לאחריותו של 

האדם, לעיתים נדרש הא־ל בלית ברירה להתערב כדי להוציא את העולם מהמבוי 

היה מקום  הסתום שאליו נקלע. במציאות שבה כל האחריות מוטלת על האדם

שאין הוא ראוי לשליחות, במציאות כזו היו מגבלותיו  לתחושותיו של משה רבנו

הפיזיות אכן עלולות לשמש מכשול להצלחת שליחותו. אולם ה' עונה לו כי 

המציאות השתנתה: אנו חיים כעת במציאות חדשה שאתה כבר זכית לטעום ממנה. 

  במציאות הנוכחית אני מתערב בכל הנעשה, ואני עימך בשליחותך.

   



 פט  שמות ד
 

וּמֵימְרִי יְהֵי  ,וּכְעַן אִיזֵיל יב
יל תְמַלֵּ ךְ דִּ פִנָּ ךְ וְאַלְּ מָּ  .עִם פֻּ

בָעוּ יְיָ  יג עַן  ,וַאֲמַר בְּ לַח כְּ שְׁ
לַח ר לְמִשְׁ כָשַׁ יַד מַאן דְּ    .בְּ

יךָ  יב נֹכִי אֶהְיֶה֣ עִם־פִּ֔ ךְ וְאָֽ ה לֵ֑ ֖ וְעַתָּ
ר:  ֽ דַבֵּ ר תְּ ֥ יךָ אֲשֶׁ י וַ  יגוְהֽוֹרֵיתִ֖ ֣ אמֶר בִּ יֹּ֖

ח: לָֽ שְׁ יַד־ תִּ לַח־נָא֖ בְּ   אֲדֹנָי֑ שְׁ
  � רש"י �

לָח.) יג( שְׁ יַד תִּ  .(שמות רבה טז) אהרן והוא, לשלוח רגיל שאתה מי ביד בְּ
 ולהיות לארץ להכניסם סופי שאין, לשלוח שתרצה אחר ביד אחר דבר

  .(פרקי דרבי אליעזר פרק מ)הרבה  שלוחים לך יש לעתיד. גואלם

  � ביאור �

לָח. שְׁ יַד תִּ ביד מי ביקש משה  בְּ

שה' יפקיד את השליחות להוציא את 

בני ישראל ממצרים? רש"י מפרש 

  בשתי דרכים: 

א. משה התכוון לאהרן אחיו, שהיה 

  נביא ושהחל כבר להנהיג את ישראל
   

  (כפי שראינו ברש"י על פסוק י'). 

ב. משה לא התכוון למישהו מסוים 

והוא לא יזכה אלא אמר שהואיל 

להכניסם לארץ בעצמו אין הוא נחוץ 

לגאולתם, וראוי למנות מישהו אחר 

  שיוכל למלא את השליחות עד תומה.
  

  �עיון  �

לָח. שְׁ יַד תִּ   ננסה בע"ה להבין לעומקם את שני פירושיו של רש"י. בְּ

א. על פי הפירוש הראשון משה מבקש מה' למנות את אהרן לשליחות. בקשתו 

שסירובו של משה לפעול נענית, והקב"ה מצרף אליו את אהרן. מכאן נוכל ללמוד 

ה', שאם לא כן לא היה ה' נענה לבקשתו, ושילובו  לבד היה מעוגן מלכתחילה ברצון

ד האמת. הנהגת העם של אהרן בגאולת ישראל ממצרים הוא השילוב הראוי מצ

יחד, ואף על פי כן הייתה  חייבת לפעול מתוך שילוב כוחו של משה וכוחו של אהרן

  הבקשה לשילוב הכוחות חייבת להגיע מפיו של משה רבנו.

  מה ההבדל בין משה לאהרן? 

מבואר שאהרן הוא איש של פשרות, "אוהב שלום  (ו, ב) סנהדריןמסכת בגמרא ב

שלום בין אדם לחברו", ואילו משה רבנו הוא איש אמת, ורודף שלום ומשים 

אך  -שהנהגתו הנהגת "ייקוב הדין את ההר". משה מייצג את האמת האידיאלית 

  בלי כוחו של אהרן לא תוכל אמת זו לצאת אל הפועל.

   בראשית התורה למדנו כי בתחילה ביקש הקב"ה לברוא את העולם במידת הדין,
     

 אונקלוס
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 שמות    צ
 

ף יְהֹ  יד א וַיִּֽחַר־אַ֨ אמֶר הֲלֹ֨ ה וַיֹּ֨ משֶׁ֗ ה בְּ וָ֜
ר  ֥ י־דַבֵּ ֽ י כִּ עְתִּ י יָדַ֕ וִ֔ יךָ הַלֵּ ן אָחִ֨ הֲרֹ֤ אַֽ
ה־הוּא יֹצֵ֣א  ר ה֑וּא וְגַם֤ הִנֵּ ֖ יְדַבֵּ

וֹ: לִבּֽ ח בְּ מַ֥ אֲךָ֖ וְשָׂ ךָ וְרָֽ   לִקְרָאתֶ֔

ה  יד מֹשֶׁ ייָ בְּ וּתְקֵיף רֻגְזָא דַּ
וַאֲמַר הֲלָא אַהֲרוֹן אֲחוּךְ 
לָא  לֵי קֳדָמַי אֲרֵי מַלָּ לֵיוָאָה גְּ

יל הוּא וְאַף הָא הוּא  ,יְמַלֵּ
מוּתָךְ וְיִחְזֵינָךְ  נָפֵיק לְקַדָּ

יהּ  לִבֵּ י בְּ    .וְיִחְדֵּ

  � )המשך( עיון �

משמעות הדבר  .19בו את מידת הרחמים אך כשראה שאין העולם מתקיים שיתף

זו נקודת הציון שאליה  -כל תהליך יש להציב את האמת המוחלטת  היא שבראש

צריך לשאוף, אך בדרך ליישומה של האמת יש להתחשב בחולשות האנושיות. עם 

האמת  - זאת יש לזכור כי הפשרות הן זמניות, ויש להבחין בין העיקר הנצחי 

הכוח החשוב וההכרחי להתאים את  -הזמני הארעי  הצרופה של התורה, לבין

  הדברים ליכולת הקיבול של העם.  

דרכו של אהרן, דרך הפשרה, גם היא במהותה דרך של אמת, כי היא נובעת 

מההשתוקקות השלמה שרצון ה' ייעשה. אין סתירה בין החסד לאמת, הכול מאוחד 

נוגדים אלא משלימים זה בשמי שמיים, אך כדי שיהיה ברור ששני הכוחות אינם מ

את זה צריך שדווקא משה רבנו, איש האמת הטוטאלית, הוא שיבקש את הנהגתו 

  של אהרן.

ב. על פי הפירוש השני משה משאיר את תפקיד הגואל למי שיבחר בו ה'. פירוש 

זה שם בפיו של משה רבנו אמירה יסודית מאוד: גאולת ישראל אינה תלויה בשום 

 יהא הגואל אשר יהא. משה רבנו -ל כי זו מטרת הבריאה אדם בעולם. העם ייגא

מעביר מסר עמוק: מצד עצמי אין אני ולא כלום, אין בי כוחות מיוחדים, והקב"ה 

יכול לבחור בכל אדם אחר לביצוע השליחות כשם שייבחר מנהיג אחר להכניסם 

בל לארץ. בזכות אמירה זו המבטאת את ענוותנותו של משה רבנו במלוא טהרתה יק

עליו משה בסופו של דבר את התפקיד בלי שום נגיעה אישית, כל כולו ככלי ביד ה' 

  למימוש חפץ ה' בעולם.

   

                                                   
 להים".־רש"י בראשית א, א, ד"ה "ברא א .19
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 צא  שמות ד
 

  � רש"י �

חַר אַף.) יד(  בו נאמר שבתורה אף חרון כל אומר קרחה בן יהושע' ר וַיִּ
. חרון אותו ידי על עונש שבא מצינו ולא, רושם בו נאמר לא וזה, רושם
 שהיה, הלוי אחיך אהרן הלא, רושם בו נאמר בזו אף יוסי רבי לו אמר

 לא מעתה, ממך לצאת אומר הייתי והכהונה, כהן ולא לוי להיות עתיד
 בניו האלהים איש ומשה שנאמר, הלוי ואתה כהן יהיה הוא אלא, כן יהיה

  .(זבחים קב, א) )כד כג,' א הימים דברי(הלוי"  שבט על יקראו

  � ביאור �

חַר אַף. אחד מיסודות הדת הוא  וַיִּ

הידיעה שאין שום שינוי בבורא יתברך 

וכל התכונות המיוחסות לו כביכול לא 

נכתבו אלא לאפשר לנו לתפוס בשכלנו 

המוגבל את ההתנהלות בעולמנו. 

כשמתואר שה' "כועס" משמע שנעשה 

דבר בלתי ראוי הדורש עונש, והרושם 

הנוצר בעולם נראה כאילו ה' כועס. 

בהעלותך התלוננו בני  למשל, בפרשת

ישראל על המן ודרשו בשר. תגובת ה' 

חַר אַףהמתוארת בפסוק היא " ה'  וַיִּ

 וְאַף, והשלכותיה הן "(במדבר יא, י)" מְאדֹ

ךְ  בָעָם חָרָה' ה עָם' ה וַיַּ ה בָּ ה מַכָּ " מְאדֹ רַבָּ

. כך מתוארת גם תגובת ה' (שם לג)

חַר אַף" -לדברי מרים ואהרן על משה   וַיִּ

םה'    , ומייד אחר כך אנו (שם יב, ט)" בָּ
   

העדים לתוצאה של חרון האף: "  וְהִנֵּ

לֶג"  ָ שּׁ . לעומת (שם י)מִרְיָם מְצרַֹעַת כַּ

הדוגמאות לעיל, גם כאן כתוב שה' 

ה"  -כועס על משה  מֹשֶׁ חַר אַף ה' בְּ  -"וַיִּ

אך בשונה משאר המקומות לא מתואר 

ף. כל עונש שהופיע בעקבות חרון הא

לדעת ר' יהושע בן קרחה המקרה שלנו 

יוצא מן הכלל, ובאמת חרון אף ה' 

במשה לא לווה בעונש ולא הותיר רושם 

בעולם. רבי יוסי סובר לעומתו שהיה 

עונש גם היה. עונשו של משה רמוז 

וִי": משה  במילים "הֲלאֹ אַהֲרןֹ אָחִיךָ הַלֵּ

רבנו היה אמור להיות ראש שושלת 

ירובו נלקח תפקיד זה הכוהנים, ובגלל ס

  ממנו וניתן לאהרן.

 �עיון  �

חַר אַף. נראה שדעת ר' יהושע בן קרחה ודעתו של ר' יוסי משלימות זו את זו.  וַיִּ

לָחכפי שראינו בפסוק הקודם, כשמשה רבנו אומר לה' " שְׁ יַד תִּ לַח נָא בְּ " הוא שְׁ

כל ייחוס שיירשו בניו  על עצמו מכול וכול. הוא מוותר על כל כבוד אישי, על מוותר

ועל כל אינטרס פנימי הנובע מתחושת העשייה. לפיכך, אף שכעסו של ה' על סירובו 

לדידו של משה אין זה  - ומשה נענש בשלילת הכהונה ממנו ומזרעו  -הותיר רושם 

רושם כלל וכלל. סירוב זה הופך את משה לאדם הראוי ביותר עלי אדמות להיות 

    שליח לגאולת ישראל.



 שמות    צב
 

  � רש"י �

ה הוּא יצֵֹא לִקְרָאתֶךָ.   למצרים. כשתלך הִנֵּ

לִבּוֹ. מַח בְּ  עולה שאתה עליך מקפיד שיהא סבור כשאתה לא וְרָאֲךָ וְשָׂ
  .(שבת קלט, א)הלב  על הנתון החשן לעדי אהרן זכה ומשם. לגדולה

  � ביאור �

ה הוּא יצֵֹא לִקְרָאתֶךָ.  בקריאת הִנֵּ

הפסוק נראה כאילו אהרן כבר יצא 

לקראת משה ועוד רגע קט הם ייפגשו, 

אולם למעשה משה רבנו נמצא הרחק 

ממצרים, ועודנו עומד במדבר אל מול 

מבהיר רש"י שכאשר יֵצֵא על כן הסנה. 

אז הוא יראה  -משה רבנו למצרים 

שאהרן יוצא לקראתו, כפי שמופיע 

אַהֲרןֹ לֵךְ  ה' אֶל בפסוק כ"ז: "וַיּאֹמֶר

הוּ  שֵׁ פְגְּ לֶךְ וַיִּ רָה וַיֵּ דְבָּ ה הַמִּ לִקְרַאת מֹשֶׁ

ק לוֹ  ַ שּׁ הַר הָאֱלהִֹים וַיִּ   ."בְּ

לִבּוֹ. מַח בְּ אנו נחשפים  וְרָאֲךָ וְשָׂ

  כאן לגדולתו של אהרן. כשם שמשה

רבנו אינו מעוניין בשום כבוד, כך 

דאגותיו של אהרן נתונות אך ורק 

כל משמעות  לגאולת ישראל, ואין

בעיניו אם תהא ההנהגה בידו או ביד 

אדם אחר. התורה מעידה ששמחתו של 

אהרן איננה רק מן השפה ולחוץ, זוהי 

שמחה פנימית בתוככי ליבו. רש"י 

מוסיף ששמחה זו בגדולתו של אחיו 

את  זיכתה את אהרן לשאת על ליבו

אחד מבגדי הכהונה שהכוהן  -החושן 

ם שמותיהם נושא על חזהו ועליו חקוקי

  של כל שבטי ישראל. 

  

  �עיון  �

ה הוּא יצֵֹא לִקְרָאתֶךָ.  אולי יש כאן רמז למפגש בין ערכי האמת של משה הִנֵּ

  לערכי השלום של אהרן.

לִבּוֹ. מַח בְּ הכוהן הוא משרתו של עם ישראל. אהרן, שביטל את עצמו  וְרָאֲךָ וְשָׂ

כנגד מידה, והחושן המונח על הלב מידה  -לפני אחיו, זכה לשרת את בני ישראל 

הוא המתאים ביותר לבטא את השכר על השמחה שבלב. ביטולו של אהרן כלפי 

העם בלי כל פנייה אישית מכשירה אותו לשפוט את בני ישראל משפט צדק, 

טבאמצעות " פָּ שְׁ ן הַמִּ   " ועליו האורים והתומים. חֹשֶׁ

 

   



 צג  שמות ד
 

י יָת  טו וֵּ יהּ וּתְשַׁ יל עִמֵּ וּתְמַלֵּ
יהּ  פֻמֵּ תְגָמַיָּא בְּ וּמֵימְרִי  ,פִּ

יהּ  מֵּ ךְ וְעִם פֻּ מָּ יְהֵי עִם פֻּ
דוּן תַעְבְּ יף יָתְכוֹן יָת דְּ  .וְאַלֵּ

א טז יל הוּא לָךְ עִם עַמָּ  ,וִימַלֵּ
מָן  וִיהֵי הוּא יְהֵי לָךְ לִמְתֻרְגְּ

הֵי לֵיהּ לְרָב    .וְאַתְּ תְּ

ים  טו בָרִ֖ ֥ אֶת־הַדְּ מְתָּ יו וְשַׂ ֣ אֵלָ֔ רְתָּ וְדִבַּ
יהוּ  יךָ וְעִם־פִּ֔ י אֶהְיֶה֤ עִם־פִּ֨ נֹכִ֗ יו וְאָֽ פִ֑ בְּ
וּן:  עֲשֹֽ ֽ ר תַּ ֥ ת אֲשֶׁ ם אֵ֖ י אֶתְכֶ֔ וְהֽוֹרֵיתִ֣

יָה הוּא  טז ר־ה֥וּא לְךָ֖ אֶל־ הָעָ֑ם וְהָ֤ וְדִבֶּ
הְיֶה־לּ֥  ֽ ה תִּ ֖ ה וְאַתָּ ךָ֣ לְפֶ֔ וֹ יִֽהְיֶה־לְּ

ים:   לֵֽאלהִֹֽ

  � רש"י �

ר הוּא לְךָ.) טז(  ולו ולי לך כל על יוכיח וזה העם אל ידבר בשבילך וְדִבֶּ
  הם. על לשון שכולם, לדבור הסמוכים ולהם ולכם

  � ביאור �

ר הוּא לְךָ.  בדרך כלל בעברית וְדִבֶּ

מילת היחס המתקשרת לפועל "לדבר" 

היא המילה "אל", ואילו כאן לא נכתב 

ר הוּא אלא " -"ודיבר (הוא) אליך"  וְדִבֶּ

". מההקשר ברור שכוונת המילה לְךָ 

" איננה "אליך" אלא במקומך, לְךָ "

  ". אֶל הָעָם" -ומושא הדיבור הוא העם 

רש"י מוכיח מכאן שגם במקומות 

אחרים שבהם מופיעה מילת היחס "ל" 

בצירוף כינוי גוף (לי, לך, לו, לכם) סמוך 

  ן משמעותה "אל". לפועל הדיבור אי

במקומות רבים בתורה נאמר שה' 

  ישראל, כמו למשל בפסוק למדבר 
  

  

ר " אֲשֶׁ ם מַהֵר כַּ ם וְהַאַבַדְתָּ תָּ רוְהוֹרַשְׁ בֶּ  דִּ

. הואיל ונאמר שה' (דברים ט, ג)" ה' לָךְ 

דיבר אל ישראל רק את שתי הדיברות 

הראשונות, ודאי שהכוונה בכל 

ישראל.  עלהפסוקים הללו שה' דיבר 

כך מסביר רש"י בפרשת חיי שרה את 

מַיִם ־אֱ דברי אברהם לעבדו "ה'  ָ להֵֹי הַשּׁ

י  ית אָבִי וּמֵאֶרֶץ מוֹלַדְתִּ ר לְקָחַנִי מִבֵּ אֲשֶׁ

ר לִי בֶּ ר דִּ  - (בראשית כד, ז) ..."וַאֲשֶׁ

. וראו 20"לצרכיי, כמו אשר דיבר עליי"

דוגמאות נוספות בדברים י, ט; יא, כה; 

  .21, ו; כו, יחיב, כ; טו

   

                                                   
 ועיינו שם בפירושנו, כי לכאורה היה אפשר להסביר שם אליי. .20
המובאות ברש"י הוא שמילת היחס "ל" אין משמעותה "אל", אך יש הבדל הצד השווה בין פסוקנו לכל  .21

  אצלנו משמעותה "במקום", ובמובאות שהביא רש"י משמעותה "על". -ביניהם 
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 שמות    צד
 

ר  יז ֥ ךָ אֲשֶׁ יָדֶ֑ ח בְּ ֣ קַּ ה הַזֶּה֖ תִּ ֥ טֶּ וְאֶת־ הַמַּ
ת: אֹתֹֽ וֹ אֶת־הָֽ ה־בּ֖ עֲשֶׂ ֽ   ששי  פ  תַּ

ב  יז סַּ וְיָת חֻטְרָא הָדֵין תִּ
ידָךְ  יהּ יָת  ,בִּ תַעֲבֵיד בֵּ דְּ

  אָתַיָּא.

  � רש"י �

ךָ לְפֶה. (שמות ולשר  לרב לֵאלהִֹים.פה.  כבד שאתה לפי, למליץ יִהְיֶה לְּ

  .רבה ג, יז)

  � (על עמוד קודם) עיון �

ר הוּא לְךָ.  נראה שרש"י אינו מתכוון להכליל את כל המקומות שנכתב בהם וְדִבֶּ

", אלא רק את אלו שהדובר בהם הוא ה' יתברך, שהרי ה' דיבר אל ישראל -"לדבר ל

" - את הצירוף "לדבר ל רק דרך נביאיו. אולם במקומות אחרים אין מניעה לפרש

ר לָהֶם במשמעות "לדבר אל", כמו למשל בסיכום ברכות יעקב לבניו: " בֶּ ר דִּ וְזאֹת אֲשֶׁ

  .(בראשית מט, כח)" אֲבִיהֶם וַיְבָרֶךְ אוֹתָם

  � ביאור �

ךָ לְפֶה. " הן הן המילה "פה יִהְיֶה לְּ

לוהים" אינן יכולות ־"א המילה

  להתפרש כפשטן המילולי. ודאי שאהרן
   

איננו פיו של משה אלא נושא דבריו, 

ל של אהרן ־וכמובן שמשה איננו הא

  אלא המוביל.

  �עיון  �

ךָ לְפֶה. ה' מציב גבולות ברורים בין תפקידיהם של אהרן ושל משה. משה  יִהְיֶה לְּ

הוא המנהיג שנבחר להוביל את העם ולתת להם את התורה, ואילו אהרן נועד להיות 

לפרעה ולאחר מכן בין משה לעם ישראל. כפי שהסברנו קודם, המתווך בין משה 

, אך יש להסבירה אמתבהגדרה זו ישנה אמירה ברורה שאין לסטות כהוא זה מה

ולהתאימה ליכולת השומע לקבלה. מסיבה זו נדרש שיתוף פעולה מלא בין אהרן 

 אהרן הוא אשר -למשה. אם יהיה משה הדובר הראשי ייפגע המסר בדרכו אל העם 

  יידע לגשר ולפשר ולהביא את המסר לאוזניהם הרכות של ישראל. 

 

   

 אונקלוס



 צה  שמות ד
 

ה וְתָב לְוָת יֶתֶר יח  וַאֲזַל מֹשֶׁ
עַן  חֲמוּהִי וַאֲמַר לֵיהּ אֵיזֵיל כְּ
בְמִצְרַיִם  וַאֲתוּב לְוָת אַחַי דִּ

עַן קַיָּמִין  ,וְאֶחְזֵי הַעַד כְּ
ה אִיזֵיל  וַאֲמַר יִתְרוֹ לְמֹשֶׁ

לָם    .לִשְׁ

תְנ֗וֹ  יח ב ׀ אֶל־יֶתֶ֣ר חֹֽ ה וַיָּשָׁ֣ לֶךְ משֶׁ֜ וַיֵּ֨
י  וּבָה אֶל־אַחַ֣ א וְאָשׁ֨ לֲכָה־נָּ֗ אמֶר לוֹ אֵֽ וַיֹּ֤
ם חַיִּי֑ם  עוֹדָ֣ ה הַֽ יִם וְאֶרְאֶ֖ מִצְרַ֔ ר־בְּ אֲשֶׁ

לֽוֹם: ךְ לְשָׁ ה לֵ֥ ֖ אמֶר יִתְר֛וֹ לְמשֶׁ   וַיֹּ֧

  � רש"י �

ב אֶל יֶתֶר ) יח( שָׁ  .(שמות רבה ד, א)לו  נשבע שהרי, רשות ליטול חתְֹנוֹ.וַיָּ
פוטיאל , חבר, חובב, קני, יתרו, יתר, רעואל לו היו שמות ושבעה

  .(מכילתא יתרו א)

  � ביאור �

ב אֶל יֶתֶר חתְֹנוֹ. שָׁ רש"י מחלק  וַיָּ

את פירושו לשניים ועונה על שתי 

  שאלות שעשויות להישאל: 

 א. מדוע התורה מספרת שמשה שב

  אל חותנו?

ב. מדוע נשתנה שמו של יתרו 

  ל"יתר"?

  ביאור החלק הראשון:

התורה אינה מספרת סיפורים סתם, 

ולכל אירוע המופיע בה יש משמעות. 

  מה מוסיף המידע שמשה שב אל יתרו?
   

רש"י מסביר שמשה חזר כדי לבקש 

ואם כן  -מיתרו רשות לחזור למצרים 

משמע שהתחייב שלא לצאת בלי 

פסוק זה מחזק את פירושו של רשותו. 

ד"ה "ויואל  -רש"י בפרק ב' פס' כ"א 

  משה".

  ביאור החלק השני:

לדברי רש"י המעבר מ"יתרו" 

ל"יתר" אינו מעלה כל קושי. ליתרו היו 

בסך הכול שבעה שמות, לעתים הוא 

  מכונה בשם זה ולעתים בשם אחר.
  

  �עיון  �

ב אֶל יֶתֶר חתְֹנוֹ. שָׁ במדרש מובאת בקשתו של משה כסימן ליושרו. על אף  וַיָּ

כיבד  -ואילו ידע שיידרש לצאת להציל את עמו לא היה נשבע  - שחל שינוי במצבו 

משה את שבועתו והלך ליתרו כדי לבקש את התרתה. נוסף על כך אפשר לראות 

יבת משה אל יתרו מעין פרידה מחייו הקודמים לקראת פתיחתו של פרק חיים  בשִׁ

בֵק בקודש ומשוחרר מכל חדש   . משה רבנו נדרש מעתה להיות כל כולו מחובר לה', דָּ

    

 וסאונקל 

� 



 שמות    צו
 

ךְ  יט ן לֵ֖ מִדְיָ֔ ה בְּ אמֶר יְהוָֹה֤ אֶל־משֶׁ וַיֹּ֨
ים  אֲנָשִׁ֔ ל־הָ֣ תוּ כָּ י־מֵ֨ יִם כִּ ב מִצְרָ֑ ֣ שֻׁ

ךָ: ֽ ים אֶת־נַפְשֶׁ ֖ מְבַקְשִׁ   הַֽ

מִדְיָן  יט ה בְּ וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
אֲרֵי  ,לְמִצְרָיִם אִיזֵיל תּוּב

בְעוֹ  בְרַיָּא דִּ ל גֻּ מִיתוּ כָּ
   .לְמִקְטְלָךְ 

  � רש"י �

ים.) יט( ל הָאֲנָשִׁ י מֵתוּ כָּ  שירדו אלא היו חיים. ואבירם דתן הם? מי כִּ
  .(נדרים סד, ב)כמת  חשוב והעני, מנכסיהם

  � )המשך( עיון �

  .22סוג של קשר ושל התחייבויות קודמות

  � ביאור �

ים. ל הָאֲנָשִׁ י מֵתוּ כָּ בדברי רש"י  כִּ

  ישנה הפתעה כפולה: 

א. בפסוק כתוב שמתו כל מבקשי 

נפשו של משה, אך רש"י מפרש שהם 

  לא מתו ממש אלא נהיו עניים.

ב. רש"י מוסיף מידע שאינו מופיע 

בתורה: האנשים המבקשים את נפשו 

של משה הם דתן ואבירם. כיצד הגיע 

  רש"י למסקנות אלו? 

  ביאר רש"י ששני טו)-(יגבפרק ב' 
   

האנשים העברים שרבו ביניהם היו דתן 

ואבירם, והם אלו שהלשינו על משה 

לפרעה על הריגת המצרי. ממילא 

בהתייחסו  אליהם מתכוון הפסוק

למבקשי נפשו של משה. ואולם, ידוע 

שהרי  -ו לנו שדתן ואבירם לא מת

רח. אם כך נפגוש אותם שוב בפרשת קֹ

שומה עלינו לפרש שהם לא מתו ממש 

  אלא שאבד כוח השפעתם.

  �עיון  �

ים. ל הָאֲנָשִׁ י מֵתוּ כָּ האיש אשר  -דברי ה' תמוהים כשלעצמם: וכי משה רבנו  כִּ

ית צריך לפחד  -על מצרים עשר מכות, יבקע את הים וייתן תורה לישראל  יָשִׁ

ולבטח  -מאנשים בשר ודם המבקשים את רעתו? הלוא ה' מלווה אותו ושומר עליו 

  ימשיך וישמור עליו גם כשילך לפרעה וידרוש את חירותו של עם ישראל! 

לפגוע פיזית אלא שרש"י הבין שאין מדובר בפחד מיכולתו של מאן דהוא 

  הרבה יותר. הימצאותם של אנשים בעם ישראל  במשה אלא בבעיה עמוקה
   

                                                   
  על שמותיו של יתרו ראו פירושנו על הפסוק הראשון בפרשת יתרו. .22

 אונקלוס

� 



 צז  שמות ד
 

תֵיהּ  כ ה יָת אִתְּ וּדְבַר מֹשֶׁ
יבִנּוּן עַל  נוֹהִי וְאַרְכֵּ וְיָת בְּ
חֲמָרָא וְתָב לְאַרְעָא 

מִצְרָיִם ה יָת  ,דְּ וּנְסֵיב מֹשֶׁ
ין  יהּ נִסִּ אִתְעֲבִידוּ בֵּ חֻטְרָא דְּ

ידֵיהּ  מִן קֳדָם יְיָ     .בִּ

יו  כ נָ֗ וֹ וְאֶת־ בָּ תּ֣ ה אֶת־אִשְׁ ח משֶׁ֜ ֨ וַיִּקַּ
רְצָה  ב אַ֣ ר וַיָּשָׁ֖ חֲמֹ֔ ל־הַֽ בֵם עַֽ וַיַּרְכִּ
ים  אֱלהִֹ֖ ה הָֽ ֥ ה אֶת־מַטֵּ ֛ ח משֶׁ ֥ יִם וַיִּקַּ מִצְרָ֑

יָדֽוֹ:   בְּ

  � רש"י �

 יצחק לעקידת אברהם שחבש החמור הוא, המיוחד חמור עַל הַחֲמרֹ.) כ(
 חמור" על ורוכב "עני שנאמר, עליו להגלות המשיח מלך שעתיד והוא

  .(פרקי דרבי אליעזר פרק לא) )ט ט, זכריה(

  � )המשך( עיון �

אָכֵן נוֹדַע כפי שהבין משה באומרו " -המלשינים על אחיהם מעכבת את הגאולה 

בָר זו כבר איננה קיימת ואינה . עתה אומר לו ה' כי בעיה (לעיל ב, יד, ורש"י שם)" הַדָּ

מונעת עוד את הגאולה, שכן צרותיהם של ישראל גברו עד כדי כך שגם העשירים 

ולא נותר בהם כל כוח רצון להרע  -ובעלי המעמד איבדו את כל ממונם וכוחם 

  ולעורר מחלוקות בעם.

קביעתו של רש"י כי האנשים לא מתו מיתה סופית ומוחלטת רומזת שתופעת 

אבירמיות" לא פסה מהעולם, ובכל הדורות ימשיכו ה"דתנים" ה"דתניות ו

וה"אבירמים" לפעול. לעיתים יהיה כוחם רדום ולעיתים יתעורר לפסגות חדשות, 

ולאורך ההיסטוריה נצטרך להמשיך ולפעול נגד אותם המנסים לקעקע את אחדותנו 

  מבית.

  � ביאור �

מסופר שמשה הרכיב  עַל הַחֲמרֹ.

משמעותה  - חמור האת משפחתו על 

של ה"א הידיעה היא שאין מדובר 

  בחמור סתם אלא בחמור מיוחד. מיהו
   

אותו החמור? לדברי רש"י זהו החמור 

שרכב עליו אברהם אבינו ושעליו ירכב 

  בעתיד לבוא מלך המשיח.

  �עיון  �

ככל אגדה גם אגדה זו אינה יכולה להתפרש כפשוטה, וודאי שאין  עַל הַחֲמרֹ.

  מדובר בחמור אחד ששרד בעולם מאות שנים. הרכיבה על החמור היא סמל למטרה 
    

 אונקלוס

� 



 שמות    צח
 

  � רש"י �

ה וגו ה אֶת מַטֵּ ח מֹשֶׁ קַּ ב אַרְצָה מִצְרָיִם וַיִּ שָׁ  ומאוחר מוקדם אין .'וַיָּ
  במקרא. מדוקדקים

  � )המשך( עיון �

עמלים  -אברהם אבינו, משה רבנו ומלך המשיח  -ששלושת האישים עילאית 

להשגתה. החמור הוא בהמה טמאה ששמה מסמל את החומר ואת החומריות. 

שלושה אישים אלו התוו לעולם את הדרך הראויה לרכוב על החומר, כלומר 

להשתמש בו למטרה נעלה. אברהם אבינו היה האדם הראשון שנצטווה על ברית 

שכל עניינה לקדש את יצר האדם, משה רבנו הנחיל את התורה לעם  -המילה 

שכל מהותה לקדש את החיים ולרוממם, ומלך המשיח ימשיך  תורת חיים -ישראל 

  לפעול בדרך זו ויעלה את כל העולם כולו למדרגה של "רכיבה על החמור". 

התורה אינה מספרת שמשה רכב בעצמו על החמור אלא רק שהרכיב עליו את 

עד כדי כך  -תו ואת בניו. משה רבנו בדרגתו העליונה היה מנותק כליל מן החומר אש

שפרש מן האישה והיה מסוגל לשהות ארבעים יום וארבעים לילה בהר סיני בלי 

לאכול ובלי לשתות. משפחתו הרוכבת על החמור מסמלת את עם ישראל שיעלה 

  ש.ויתעלה מכוחו של משה רבנו, ועימו תעלה המציאות ותתקד

  � ביאור �

ה  ח משֶֹׁ קַּ ב אַרְצָה מִצְרָיִם וַיִּ שָׁ וַיָּ

ה וגו לכאורה סדר העניינים  .'אֶת מַטֵּ

  בפסוק אינו הגיוני, אך רש"י מציין את 
  

  

 - הכלל שאין מוקדם ומאוחר בתורה 

ולמעשה לקח משה את המטה לפני 

  ששב למצרים.

  �עיון  �

ח  קַּ ב אַרְצָה מִצְרָיִם וַיִּ שָׁ ה וגווַיָּ ה אֶת מַטֵּ התורה שינתה את הסדר כדי  .'משֶֹׁ

להקדים ולהדגיש את העיקר: משה יצא לדרכו למצרים, ולשם כך לקח עימו את 

  המטה.

 

   



 צט  שמות ד
 

מְהָכָךְ  כא ה בִּ וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
ל  ב לְמִצְרַיִם חֲזִי כָּ לִמְתָּ
ידָךְ  יתִי בִּ וִּ שַׁ מוֹפְתַיָּא דְּ

רְ   ,עֹהוְתַעֲבֵידִנּוּן קֳדָם פַּ
יהּ וְלָא  יף יָת לִבֵּ וַאֲנָא אֲתַקֵּ

א ח יָת עַמָּ לַּ    .יְשַׁ

ךָ  כא לֶכְתְּ ה֒ בְּ אמֶר יְהֹוָה֘ אֶל־משֶׁ וַיֹּ֣
 פְתִים ל־ הַמֹּֽ ה כָּ יְמָה רְאֵ֗ וּב מִצְרַ֔ לָשׁ֣
ם לִפְנֵי֣  יתָ֖ ךָ וַֽעֲשִׂ י בְיָדֶ֔ מְתִּ ֣ ר־שַֹ אֲשֶׁ
ח  ֖ לַּ א יְשַׁ וֹ וְלֹ֥ ה וַֽאֲנִי אֲחַזֵּ֣ק אֶת־לִבּ֔ פַרְעֹ֑

ם:   אֶת־הָעָֽ

  � רש"י �

ךָ לָשׁוּב ) כא( לֶכְתְּ  גבור שתהא, תלך כן מנת שעל דע .'וגו מִצְרַיְמָהבְּ
  ממנו. תירא ולא פרעה לפני מופתי כל לעשות בשליחותי

  � ביאור �

ךָ לָשׁוּב מִצְרַיְמָה לֶכְתְּ בפסוק  .'וגו בְּ

הקודם קראנו שמשה יצא כבר לדרך, 

משפחתו. מה אפוא לשוב למצרים עם 

ךָ לָשׁוּב " מוסיפים דברי ה' לֶכְתְּ בְּ

"? רש"י קורא לנו לחוש את יְמָהמִצְרַ 

הפסוק, להתחבר לתחושות שמאחורי 

המילים. משה רבנו יוצא לדרך הרת 

  סכנות. הוא שם פעמיו למצרים, לגוב
   

האריות. אמנם מתו האנשים 

ופירש רש"י  -המבקשים את נפשו 

אך  -שאלו הם אחיו שביקשו את רעתו 

פרעה המלך חי וקיים ומושל במלוא 

אל  -אכזריותו. כאן נדרש עידודו של ה' 

תהסס בהליכתך למצרים ואל תחזור 

  אני איתך! -לאחוריך, היאזר בגבורה 

  �עיון  �

ךָ לָשׁוּב מִצְרַיְ  לֶכְתְּ איזו גבורה נדרשת ממשה אם מובטח לו שהקב"ה  .'וגו מָהבְּ

  איתו? 

עלינו לזכור שגם האבות, שהיו קדושי עליון, קיבלו הבטחות ובכל זאת יראו. 

החיים בצילו של ה' תובעים דבקות בלתי פוסקת בשכינה, ועל כן פחדו האבות שמא 

האריות, הוא בדרכו יגרום החטא. גם משה רבנו נדרש לגבורה עילאית בהיכנסו לגוב 

להתייצב מול מלך מצרים שבהבל פיו יכול להורגו, בידיעה שכל עמידתו לפני פרעה 

  היא נס המתקיים רק בזכות דבקותו בה'.

 

   

 אונקלוס



 שמות    ק
 

ה  כב ר יְהֹוָ֔ ה אָמַ֣ ה כֹּ֚ רְעֹ֑ ֖ אֶל־פַּ מַרְתָּ וְאָֽ
ל: רָאֵֽ י יִשְׂ י בְכֹרִ֖ נִ֥   בְּ

דְנָן אֲמַר  ,וְתֵימַר לְפַרְעֹה כב כִּ
רָאֵל כְרִי יִשְׂ רִי בֻּ    .יְיָ בְּ

  � רש"י �

י בְיָדֶךָ. מְתִּ ר שַׂ  לא שהרי, למעלה האמורות האותות שלש על לא אֲשֶׁ
 מצינו ולא, לו שיאמינו, ישראל לפני אלא לעשותם צוה פרעה לפני

 "כי כמו, במצרים בידך לשום עתיד שאני מופתים אלא, לפניו שעשאם
 אשר כתיב אשר על תתמה ואל. )ט ז, שמות( 'וגו פרעה" אליכם ידבר

  .(שמות רבה ה, ו)בידך  שמתים כבר, עמו כשתדבר משמעו שכן, שמתי

רְעהֹ.) כב(   כן. לו אמור לשלוח וימאן חזק שלבו כשתשמע וְאָמַרְתָּ אֶל פַּ

  � ביאור �

י בְיָדֶךָ. מְתִּ ר שַׂ הואיל וכתוב  אֲשֶׁ

ר " יאֲשֶׁ מְתִּ " בלשון עבר יש שפירשו שַׂ

שמדובר בשלושת האותות שעליהם 

נצטווה משה בראשית הפרק, כי לו היה 

מדובר במופתים שעתיד משה לעשות 

לפני פרעה היה צריך להיכתב "אשר 

בלשון עתיד. רש"י דוחה את  -אשים" 

פירושם, שהרי בסדרת המופתים 

שיעשה משה לפני פרעה לא מוזכר אף 

  ושת המופתים הללו.לא אחד משל
   

על כן ודאי שמדובר במופתים חדשים, 

ואף שעדיין לא הציגם משה לפני פרעה 

להצגתם  -הם כבר כאילו נתונים בידיו 

  בבוא העת.
  

רְעֹה. אין מתחילים  וְאָמַרְתָּ אֶל פַּ

משא ומתן באיומים. רק אם הצד 

אז מן  -שכנגד אינו מסכים לבקשה 

  הראוי לאיים עליו.

  

  �עיון  �

י בְיָדֶךָ. מְתִּ ר שַׂ רש"י הסביר לעיל ששלושת המופתים היו עונשים למשה  אֲשֶׁ

רבנו על פקפוקו באמונתם של ישראל והוכחות לעם ישראל שמשה הוא שליח ה' 

ובמופתים כאלו ודאי שאין ראוי כלל לשתף את המצרים. לשון  -שנשלח לגואלם 

י"העבר  מְתִּ ר שַׂ מורה, כפי שהסברנו בביאור, שאין שום עיכוב אצל ה', ואף  "אֲשֶׁ

אצל ה' הם כבר היו מוכנים  -שהמופתים העתידיים טרם נתגלו וטרם יצאו לפועל 

  ומזומנים.

 

   

 אונקלוס



 קא  שמות ד
 

רִי  כג ח יָת בְּ לַּ וַאֲמַרִית לָךְ שַׁ
וְיִפְלַח קֳדָמַי וּמְסָרֵיב אַתְּ 

חוּתֵיהּ  לָּ הָא אֲנָא קָטֵיל  ,לְשַׁ
רָךְ  כְרָךְ  יָת בְּ    .בֻּ

נִי  כג נִי וְיַעַ֣בְדֵ֔ ח֤ אֶת־בְּ לַּ יךָ שַׁ ר אֵלֶ֗ וָֽאֹמַ֣
ג אֶת־  י הֹרֵ֔ נֹכִ֣ ה אָֽ ח֑וֹ הִנֵּ לְּ ן לְשַׁ מָאֵ֖ וַתְּ

ךָ: כֹרֶֽ נְךָ֖ בְּ   בִּ
  � רש"י �

נִי בְכרִֹי.  זהו, )כח פט, תהילים(אתנהו"  בכור אני "אף כמו, גדולה לשון בְּ
 שלקח הבכורה מכירת על הוא ברוך הקדוש חתם כאן ומדרשו. פשוטו
  .(שמות רבה ה, ז) מעשו יעקב

  מקום. של בשליחותו וָאמַֹר אֵלֶיךָ. )כג(

  � ביאור �

נִי בְכרִֹי. וכי עם ישראל הוא העם  בְּ

הראשון שהופיע בעולם? לא ולא, 

שבעים אומות קדמו לו! מדוע אפוא 

נִי בְכרִֹי"? רש"י  עונה מכנה אותו ה' "בְּ

  שתי תשובות:

א. על פי הפשט כשם שהבכור הוא 

הבן החשוב ביותר לאביו כך עם ישראל 

 הוא העם החשוב ביותר בעיני הא־ל.

ב. על פי המדרש דברי ה' רומזים 

יעקב  -למאבק הבכורה בין בני יצחק 

ועשו. אומנם יצא עשו ראשון ממעי 

אימו, אך יעקב קנה ממנו את הבכורה. 

נִי בְכרִֹי עמו "כשהקב"ה מכנה את  בְּ

רָאֵל " הוא כביכול חותם על שטר יִשְׂ

  המכירה ומעניק תוקף חוקי ונצחי
   

לבכורתו של יעקב, איש הרוח. חתימה 

זו מעידה כי הערכים הרוחניים הם 

שיצטרכו לגבור בעולם ולהטביע בו את 

חותמם, והם שינהיגו את ערכי החומר, 

  הכלכלה והביטחון.
  

מצטווה לומר ה מש וָאמַֹר אֵלֶיךָ.

נִי"  ח אֶת בְּ לַּ  -לפרעה "וָאֹמַר אֵלֶיךָ שַׁ

והלוא עם ישראל הוא בנו של הקב"ה, 

שמשה רש"י  דגישלא של משה. לכן מ

הוא צינור להעברת דבר ה' לפרעה, 

נִי"ודרישת " ח אֶת בְּ לַּ שתישמע מפי  שַׁ

משה אינה אלא דרישה של הקב"ה 

  בכבודו ובעצמו.

  

 �עיון  �

גאולתם של ישראל אינה תלויה בשום אדם, וכל הנפשות הפועלות  לֶיךָ.וָאמַֹר אֵ 

  לקיום דבר ה' בעולם. שליחותהן 

   

 אונקלוס



 שמות    קב
 

ה  כד הוּ יְהֹוָ֔ ֣ שֵׁ ל֑וֹן וַיִּפְגְּ מָּ רֶךְ בַּ ֖ י בַדֶּ וַיְהִ֥
שׁ הֲמִיתֽוֹ: ֖   וַיְבַקֵּ

בֵית  כד אוֹרְחָא בְּ וַהֲוָה בְּ
יהּ מַלְאֲכָא  ,מְבָתָא וְעָרַע בֵּ

ייָ וּבְעָא לְמִקְטְלֵיהּ    .דַּ

  � רש"י �

נִי וגו ח אֶת בְּ לַּ ה אָנֹכִי הרֵֹג וגו' שַׁ  תחלה התרהו ובה אחרונה, מכה היא .'הִנֵּ
, )כב לו, איוב(בכחו"  ישגיב אל "הן שאמר הוא וזה, קשה שהיא מפני

 מחבירו להנקם המבקש ודם בשר. )כב לו, איוב( מורה" כמוהו "מי לפיכך
 בכחו ישגיב הוא ברוך הקדוש אבל, הצלה יבקש שלא דבריו את מעלים

 בו ומתרה מורהו הוא לפיכך, אליו בשובו אם כי מידו להמלט יכולת ואין
  .(שמות רבה ה, ז)לשוב 

  � ביאור �

נִי וגו ח אֶת בְּ לַּ ה אָנֹכִי הרֵֹג ' שַׁ הִנֵּ

רש"י מאיר את פסוקנו לאורו של  .'וגו

כחֹוֹ פסוק מספר איוב: " יב בְּ גִּ הֶן אֵל יַשְׂ

כחֹוֹ" ". הביטוי מִי כָמהֹוּ מוֹרֶה יב בְּ גִּ "יַשְׂ

משקף את כוחו הגדול של הא־ל, 

" פירושו מתרה. רש"י מפרש מוֹרֶהו"

את הפסוק בדרך של סיבה ותוצאה: 

הוא  -משום שכוחו של הא־ל כה גדול 

ודיע מראש על כוונותיו בלי יכול לה

שיוכל איש לשבש את תכניותיו ולמנוע 

  ממנו להוציאן אל הפועל, בשונה מבשר 
   

ודם המקפיד לשמור את "ההפתעות" 

לסוף לבל ישובשו ההליכים קודם 

  ביצועם. 

לאור זאת אין כל מניעה למשה לחשוף 

לפני פרעה את כל הקלפים ולהזהירו 

ולא  כבר עתה שאם לא ישוב בתשובה

יציית לדבר ה' תבוא עליו מכת בכורות 

המכה האחרונה שבה ייהרגו כל  -

והיא תגרום לו לשלח  -בכורות מצרים 

  את בני ישראל מארצו.

  

  

   

 אונקלוס



 קג  שמות ד
 

  � רש"י �

שׁ הֲמִיתוֹ.במלון.  בדרך משה וַיְהִי.) כד(  שלא לפי, למשה המלאך וַיְבַקֵּ
 חס יוסי רבי אמר תניא. מיתה נענש שנתרשל ועל, בנו אליעזר את מל

 עד לתינוק היא סכנה - לדרך  ואצא אמול אמר אלא, נתרשל לא ושלום
 "לך צוני הוא ברוך הקדוש - ימים  שלשה ואשהה אמול, ימים שלשה

 תחלה במלון שנתעסק לפי, נענש מה ומפני. )יט לעיל(מצרים"  שוב
 ועד מראשו ובולעו נחש כמין נעשה המלאך והיה. )ב נדרים לא, (במסכת

 שבשביל צפורה הבינה, מקום אותו ועד מרגליו ובולעו וחוזר, ירכיו
  הוא. המילה

  � ביאור �

בשלושת הפסוקים הדרמטיים  וַיְהִי.

הללו שמו של משה איננו מוזכר 

בפירוש, אך רש"י מלמדנו חד משמעית 

שאכן במשה מדובר, שהרי אין שום 

שחקן נוסף בזירה. אנו קוראים את 

האומנם  -הפסוקים ונותרים פעורי פה 

ה' מבקש להרוג את משה?! שבעה 

ימים שידל ה' את משה ללכת לפרעה 

ועתה כשקיבל ולהציל את ישראל, 

משה עליו את השליחות והזדרז לצאת 

לדרך ה' מבקש להורגו? אתמהה! רש"י 

מסביר שמי שביקש להרוג את משה 

  היה דווקא מלאך ולא הקב"ה בעצמו, 
  

ומציע שני פירושים להבנת חטאו של 

לפי הפירוש  .משה על פי דברי חז"ל

הראשון נמנע משה מלמול את בנו, ועל 

פירוש השני הוא כך יצא הקצף. לפי ה

ודאי התכוון למולו אך התמהמה מעט 

והקדים את ענייני המלון הטכניים 

. היותו של החטא קשור למצוות המילה

למילה אינו מוטל בספק, שהרי בזכות 

מלה ציפורה את בנה  ברית המילה שֶׁ

ניצל משה. רש"י מוסיף אגדה 

שמסבירה כיצד הבינה ציפורה שאכן 

  מילה.מקור הבעיה נעוץ בברית ה

  

  �עיון  �

פירושו של רש"י אינו מפוגג את התהיות העולות מהפסוק. כיצד נוכל  וַיְהִי.

להבין את הרצון להרוג את משה, יהי חטאו אשר יהי? זאת ועוד, כיצד יכול רש"י 

הוּ לומר שמלאך ה' מבקש להמית את משה, בעוד שבפסוק נאמר במפורש " שֵׁ פְגְּ  וַיִּ

שׁ  ה'   "? הֲמִיתוֹ וַיְבַקֵּ

אם נתבונן היטב בפסוק נראה כי יש פער בין הרצון המפורש להרוג את משה 

  לבין יישומו. לתוך הפער הזה נכנס המדרש על נחש הבולע את משה מכל צדדיו עד 
  

   
� 



 שמות    קד
 

כְרֹת אֶת־ כה ר וַתִּ ה צֹ֗ ח צִפֹּרָ֜ ֨ קַּ וַתִּ
 ֧ אמֶר כִּ יו וַתֹּ֕ ֖ע לְרַגְלָ֑ גַּ הּ וַתַּ נָ֔ ת בְּ י עָרְלַ֣

י: ה לִֽ ֖ ים אַתָּ מִ֛   חֲתַן־דָּ

רָא  כה וּנְסֵיבַת צִפּוֹרָה טִנָּ
רַהּ  וּגְזַרַת יָת עָרְלַת בְּ

וַאֲמַרַת  ,וְקָרֵיבַת לִקְדָמוֹהִי
א הָדֵין  מְהֻלְתָּ דְמָא דִּ בִּ

  .אִתְיְהֵיב חַתְנָא לַנָא

 � (המשך) עיון �

למד רש"י שהקב"ה לא ביקש  שציפורה מבינה מה הוא מבקש לרמוז לה. מכאן

  באמת להרוג את משה אלא רק רצה להביאו לתקן את הטעון תיקון.

ה"חטאים" של משה מלמדים אותנו לימוד גדול על המהפך שהוא עובר בשעות 

אלה. עד ההתגלות היה משה רבנו אדם ככל האדם, אומנם גדול וצדיק מאוד, אך 

םעדיין  צאן, התחתן וזכה להביא ילדים לעולם, אדם היה עליו. הוא עסק ברעיית  שֵׁ

אך מרגע שנגלה אליו מלך מלכי המלכים השתנתה מהותו. משה נעשה עבד ה' 

נדרש לשעבד במלואם למהותו  המשרת את עם ישראל, ואת חייו הפרטיים

  החדשה. 

היא  - הנכרתת במקום המספק את יצר הקיום אצל כל בני האנוש - ברית המילה 

יעת משה רבנו מראשו ומרגליו עד מקום המילה באה כביכול אות בין ה' לעמו. בל

לומר לו: עליך למול את בנך ולהכניסו בבריתו של אברהם אבינו, ובד בבד עליך למול 

את עצמך כליל. יצר הקיום האנושי כבר לא יהא חלק ממהותך כפי שהוא משמש כל 

  אדם עלי אדמות. בחייך, משה, לא יהיו עוד חיי אישות. 

כן גם ה"התעסקות במלון תחילה" המופיעה בדעתו של ר' יוסי במדרש, אשר על 

על אף היותה מחובתו הטבעית של כל אב משפחה אינה ראויה עוד למשה רבנו. 

ההתרחשות כולה נועדה ללמד את משה שהוא כבר איננו משה האדם אלא הוא 

ה על כשמרים תדבר במש (במדבר יב)משה רבנו. כך תעיד התורה בפרשת בהעלותך 

השונה ממהות כל אדם  -פרישתו מאשתו, שהיא לא הבינה את מהותו של משה 

  עלי אדמות.

   

 אונקלוס



 קה  שמות ד
 

יהּ  כו כֵין אֲמַרַת  ,וְנָח מִנֵּ בְּ
א הָדֵין  מְהֻלְתָּ מָא דִּ אִלּוּלֵי דְּ

  אִתְחַיַּב חַתְנָא קְטוֹל.

ים  כו מִ֖ ן דָּ ה חֲתַ֥ מְרָ֔ ז אָֽ נּוּ אָ֚ ֑ רֶף מִמֶּ וַיִּ֖
ת:   פ לַמּוּלֹֽ

  � רש"י �

ע לְרַגְלָיו.) כה( גַּ י בנה.  על וַתֹּאמֶר.משה.  של רגליו לפני השליכתו וַתַּ כִּ

ה לִי. מִים אַתָּ  הורג, עליך נרצח שלי החתן להיות גורם היית אתה חֲתַן דָּ
  לי. אתה אישי

  � ביאור �

ע לְרַגְלָיו גַּ מִים  וַתַּ י חֲתַן דָּ וַתֹּאמֶר כִּ

ה לִי הדברים המופיעים בפסוק זה  .אַתָּ

ובבא אחריו עמומים. מה פירוש המילה 

ע" גַּ "? על רגליו של מי מדובר? מיהו וַתַּ

מִיםהחתן, מה פירוש " ", ואל מי פונה דָּ

  ציפורה במילה "אתה"?

רש"י מבאר את הפסוק שלב אחר 

את שלא נכתב במפורש.  שלב ומשלים

  לדברי רש"י לאחר שמלה ציפורה את 
  

בנה היא השליכה את העורלה לרגלי 

משה. לאחר מכן פנתה אל בנה הנימול 

ה לִיואמרה לו " מִים אַתָּ י חֲתַן דָּ ". כִּ

ציפורה מכנה את משה אישהּ "החתן 

שלי", וה"דמים" מבטאים את גזירת 

המוות שריחפה על ראש משה. כביכול 

אומרת ציפורה לבנה: היותך לא מהול 

כמעט שהביאה להריגתו של משה 

  אישי.

  �עיון  �

ה לִי. מִים אַתָּ י חֲתַן דָּ ע לְרַגְלָיו וַתֹּאמֶר כִּ גַּ דברי ציפורה התולים בבנה את  וַתַּ

הסיבה לגזירת המוות של משה תמוהים, הרי אליעזר הרך אינו אחראי למילתו אלא 

  כפי שיבואר בפסוק הבא.  -הוריו, ומוליד הסכנה הוא משה שלא מל אותו 

אלא שדברי ציפורה מבטאים את דאגתה העמוקה הנובעת מתחושת אחריות 

את את ההבנה כי לידת אליעזר היא לכל מה שקורה במציאות. ציפורה מבט

 - שהובילה לתסבוכת, כי היא הסיחה את דעתו של משה מהתפקיד המוטל עליו 

  התנתקות מחיי המשפחה למען גאולת עם ישראל.

 
  

   

 אונקלוס



 שמות    קו
 

  � רש"י �

רֶף.) כו( אָמְרָה חֲתַן להורגו.  בא המילה שעל הבינה אז. ממנו המלאך וַיִּ

מִים לַמּוּלתֹ. . המולות דבר על לַמּוּלתֹ.המילה.  דבר לע נרצח היה חתני דָּ
 לבני פרעה "ואמר כמו, על בלשון משמשת ד"והלמ, הוא דבר שם

  המילה. דם על דמים תרגם ואונקלוס. )ג יד, שמות(ישראל" 

  � ביאור �

רֶף. גם בפסוק זה רש"י משלים  וַיִּ

רֶף כביכול את המילים החסרות: " וַיִּ

נּוּ  ביאורו של מי הרפה ממי? לפי  -" מִמֶּ

רש"י המלאך בדמות הנחש שביקש 

להרוג את משה הרפה ממנו ועזבו. את 

מִים לַמּוּלתֹהביטוי " " מפרש חֲתַן דָּ

שמשה חתנהּ  -רש"י כבפסוק הקודם 

של ציפורה היה נרצח, אך הפעם אין 

פנייה לאליעזר אלא אמירה שמשה 

עצמו הביא עליו את עונש המוות בשל 

  עניין המילה. 

א גם את דבריו של רש"י מבי

אונקלוס המפרש בדרך שונה את 

מִיםהביטוי "   " המופיע בשני חֲתַן דָּ
   

הפסוקים. על פי אונקלוס אין המילה 

"דמים" רומזת לדמיו של משה אלא 

  לדם המילה. 

י בפסוק הקודם מתרגם אונקלוס: " כִּ

ה לִי-חֲתַן מִים אַתָּ א " -" דָּ מְהֻלְתָּ דְמָא דִּ בִּ

", כלומר בזכות יב חַתְנָא לַנָאהָדֵין אִתְיְהֵ 

דם המילה נשאר משה החתן שלי. 

מִים לַמּוּלתֹבתרגום הביטוי " " חֲתַן דָּ

בפסוקנו מוסיף אונקלוס מילות הסבר 

מָא שאינן מפורשות בפסוק: " אִלּוּלֵי דְּ

ב חַתְנָא קְטוֹל א הָדֵין, אִתְחַיַּ מְהֻלְתָּ ", דִּ

כלומר אם לא הייתי מלה את בני היה 

  תני נהרג.ח
  

  �עיון  �

רֶף. נחש -דברי רש"י תמוהים ביותר, הלוא ציפורה הבינה כבר קודם שהמלאך וַיִּ

בא על דבר המילה, הבינה ומלה את בנה ביוזמתה. ואולם יש לומר שרק כאשר סרה 

הסכנה ממשה ידעה ציפורה שהשערתה הייתה נכונה, ומילת אליעזר היא שהצילה 

  את משה ממיתה. 

דברי ציפורה מעבירים מסר חד משמעי על חשיבות ברית המילה. אפילו בעלה 

ולו  –הגדול, שנתמנה למנהיגם של ישראל, לא יקבל שום הנחות לנוכח פגיעה 

במצוות המילה. מצוות ברית המילה היא עדות לנצחיותם של שני  –הזעירה ביותר 

  פתו לקדושה.יסודות מרכזיים ביהדות: שייכותו של עם ישראל לה' ושאי

ראינו כי בשני הפסוקים ציפורה איננה מכנה את משה "בעלי" כי אם "חתני". 

  כינוי זה מבטא את הפרדוקס של שארית חייהם של משה וציפורה. מצד אחד, כפי
 

   

� 



 קז  שמות ד
 

וַאֲמַר יְיָ לְאַהֲרוֹן אִיזֵיל  כז
רָא ה לְמַדְבְּ מוּת מֹשֶׁ  ,לְקַדָּ

טוּרָא  וַאֲזַל וְעָרְעֵיהּ בְּ
ייָ דְּ  לִי עֲלוֹהִי יְקָרָא דַּ אִתְגְּ

יק לֵיהּ  ֵ ה  כח .וְנַשּׁ י מֹשֶׁ וְחַוִּ
ייָ  תְגָמַיָּא דַּ ל פִּ לְאַהֲרוֹן יָת כָּ

לְחֵיהּ  שַׁ ל אָתַיָּא  ,דְּ וְיָת כָּ
דֵיהּ  פַקְּ ה  כט .דְּ וַאֲזַל מֹשֶׁ

ל סָבֵי  ,וְאַהֲרוֹן וּכְנַשׁוּ יָת כָּ
רָאֵל נֵי יִשְׂ יל אַהֲרוֹן  ל .בְּ וּמַלֵּ

יל יְיָ  מַלֵּ תְגָמַיָּא דְּ ל פִּ יָת כָּ
ה וַעֲבַד אָתַיָּא  ,עִם מֹשֶׁ

א וְהֵימִין  לא .לְעֵינֵי עַמָּ
א כִיר יְיָ  ,עַמָּ מַעוּ אֲרֵי דְּ וּשְׁ

לֵי  רָאֵל וַאֲרֵי גְּ נֵי יִשְׂ יָת בְּ
עְבּוּדְהוֹן וּכְרַעוּ  קֳדָמוֹהִי שִׁ

   .וּסְגִידוּ 

את  כז ךְ לִקְרַ֥ ן לֵ֛ הֲרֹ֔ ל־אַֽ אמֶר יְהוָֹה אֶֽ וַיֹּ֤
ר  הַ֥ הוּ בְּ ֛ שֵׁ לֶךְ וַֽיִּפְגְּ רָה וַיֵּ֗ ֑ דְבָּ ה הַמִּ ֖ משֶׁ

ק־לֽוֹ:  ַ ים וַיִּשּׁ אֱלהִֹ֖ ה  כחהָֽ ד֤ משֶׁ וַיַּגֵּ
ר  ֣ י יְהוָֹה֖ אֲשֶׁ בְרֵ֥ ל־דִּ ת כָּ ן אֵ֛ הֲרֹ֔ לְאַ֣
ֽהוּ:  ר צִוָּ ֥ ת אֲשֶׁ אֹתֹ֖ ל־הָֽ ת כָּ לָח֑וֹ וְאֵ֥ שְׁ

ל־ כט ן וַיַּאַ֣סְפ֔וּ אֶת־כָּ הֲרֹ֑ ה וְאַֽ ֖ וַיֵּלֶ֥ךְ משֶׁ
ל:  רָאֵֽ נֵי֥ יִשְׂ ת  לזִקְנֵי֖ בְּ ן אֵ֚ הֲרֹ֔ ר אַֽ ֣ וַיְדַבֵּ

ים אֲ  בָרִ֔ ל־הַדְּ ר יְהוָֹ֖ה אֶל־ כָּ ֥ בֶּ ר־דִּ שֶׁ
ת לְעֵינֵי֥ הָעָֽם:  אֹתֹ֖ ה וַיַּעַ֥שׂ הָֽ ֑ משֶׁ

ה  לא ד יְהֹוָ֜ י־פָקַ֨ ֽ מְע֡וּ כִּ יִּשְׁ ן הָעָ֑ם וַֽ אֲמֵ֖ ּי וַֽ
ם  ל וְכִ֤י רָאָה אֶת־עָנְיָ֔ רָאֵ֗ נֵי֣ יִשְׂ אֶת־בְּ

חֲוֽוּ:   ֽ תַּ ד֖וּ וַיִּֽשְׁ    שביעיוַֽיִּקְּ

  � (המשך) עיון �

משה רבנו אינו מתפקד עוד כבעל החי חיי אישות עם אשתו, אלא חוזר שביארנו, 

להיות חתן לנצח. מצד שני הקשר ביניהם הוא קשר הדוק ביותר. משה רבנו חב את 

חייו לציפורה אשתו, וכל מה שיפעל בחייו מכאן ואילך ייזקף לזכותה. בזכות סיפור 

ה לא תהיה כגירושין בין זה תישמר תמיד האחדות בין משה לציפורה, ופרישתו ממנ

איש לאישה שאינם מסתדרים ביניהם; משה רבנו יוצא למשימה קדושה מכוחה 

  שלה הוא, ועל אף פרישתו היא נשארת כלתו לנצח. -של אשתו. שלו 

  

  

 אונקלוס



 שמות    קח
 

אמְר֖וּ  א ה ן וַיֹּֽ הֲרֹ֔ ה וְאַֽ ֣ אוּ משֶׁ ר בָּ֚ וְאַחַ֗
י  ה־אָמַ֤ר יְהוָֹה אֱלהֵֹ֣ ה כֹּֽ רְעֹ֑ אֶל־פַּ
י  גּוּ לִ֖ י וְיָחֹ֥ ח אֶת־עַמִּ֔ לַּ ל שַׁ רָאֵ֔ יִשְׂ

ר: ֽ דְבָּ מִּ   בַּ

ה  א ין עָאלוּ מֹשֶׁ וּבָתָר כֵּ
דְנָןוְאַהֲרוֹן וַאֲמַרוּ לְפַרְעֹה,   כִּ

יִ  אֱלָהָא יְיָ  אֲמַר רָאֵלדְּ ח שְׂ לַּ  שַׁ
י יָת  קֳדָמַי וְיֵיחֲגוּן עַמִּ

רָא מַדְבְּ   .בְּ

  � רש"י �

ה וְאַהֲרֹן(א)  אוּ מֹשֶׁ  מאחר אחד אחד נשמטו הזקנים אבל .'וגו וְאַחַר בָּ
, ללכת שיראו לפי, לפלטין שהגיעו קודם כולם שנשמטו עד, ואהרן משה

 החזירם, )ב כד,([...] והם לא יגשו"  "ונגש משה לבדו להם נפרע ובסיני
  .(שמות רבה ה, יד) לאחוריהם

  � ביאור �

ה וְאַהֲרֹן אוּ משֶֹׁ ה'  .'וגו וְאַחַר בָּ

ציווה את משה לצרף את זקני ישראל 

להוצאת בני ישראל ממצרים:  למאמץ

רָאֵל" (שמות ג, " לֵךְ וְאָסַפְתָּ אֶת זִקְנֵי יִשְׂ

מְעוּ לְקלֶֹךָ , "טז) ה וְזִקְנֵי  וְשָׁ וּבָאתָ אַתָּ

ם אֵלָיו...  רָאֵל אֶל מֶלֶךְ מִצְרַיִם וַאֲמַרְתֶּ יִשְׂ

ר  דְבָּ מִּ ת יָמִים בַּ לשֶֹׁ רֶךְ שְׁ א דֶּ נֵלֲכָה נָּ

חָה . משה רבנו (שם יח)" הֵינוּ ־ ֹלַה' אֱ  וְנִזְבְּ

לֶךְ קיים את צו ה' וכינס את הזקנים: " וַיֵּ

אַסְפוּ אֶת כָּ  ה וְאַהֲרןֹ וַיַּ נֵי מֹשֶׁ ל זִקְנֵי בְּ

רָאֵל   , והנה הגיעה העת(ד, כט)" יִשְׂ
   

להתחיל לפעול ולתבוע מפרעה לשחרר 

את העם. היינו מצפים לפגוש את 

המשלחת במלואה נכנסת לארמון 

פרעה, אך למרבה הפליאה משה ואהרן 

ואיה הזקנים? רש"י  -ניגשים לבדם 

מגלה לנו על פי המדרש כי בדרך אל 

קנים חרדה מהצפוי הארמון נתקפו הז

להם והתחמקו אחד אחד. על פחדם זה 

שילמו הזקנים את המחיר, מידה כנגד 

ה מידה, במעמד הר סיני:  שׁ מֹשֶׁ "וְנִגַּ

שׁוּ  ה' לְבַדּוֹ אֶל   ".וְהֵם לאֹ יִגָּ

  �עיון  �

ה וְאַהֲרֹן אוּ משֶֹׁ בפסוק שהביא רש"י כדי להוכיח שהזקנים לא זכו  .'וגו וְאַחַר בָּ

  על אף שאהרן דבק בשליחותו -לגשת אל ה' עם משה, נעדר גם מקומו של אהרן 
  

  

   

 אונקלוס

� 



 קט  שמות ה
 

ייָ  ב מָא דַּ רְעֹה שְׁ   וַאֲמַר פַּ
יל   אֲקַבֵּ לִי לִי דַּ לָא אִתְגְּ

חָא יָת  לָּ לְמֵימְרֵיהּ לְשַׁ
רָאֵל,  לִי לָאיִשְׂ מָא לִי אִתְגְּ  שְׁ

ייָ  רָאֵל יָת וְאַף דַּ  לָא יִשְׂ
ח לַּ    .אֲשַׁ

ע  ב מַ֣ ר אֶשְׁ ֣ י יְהוָֹה אֲשֶׁ ה מִ֤ רְעֹ֔ אמֶר פַּ וַיֹּ֣
 י עְתִּ א יָדַ֨ ל לֹ֤ רָאֵ֑ ח אֶת־יִשְׂ ֖ לַּ קֹל֔וֹ לְשַׁ בְּ
 : ח ֽ לֵּ א אֲשַׁ ל לֹ֥ רָאֵ֖ ה וְגַ֥ם אֶת־יִשְׂ   אֶת־יְהֹוָ֔

  � (המשך)עיון  �

 -הגדול על הפסוק מופיע תירוץ יפה . במדרש 23ונלווה למשה בעומדו לפני פרעה

"מי שמסר את נפשו ליכנס לפני מלך של  שאהרן לא נכנס מפני כבודם של הזקנים:

מטה הוא יכנס לפני מלך מלכי המלכים. ואם תאמר מפני מה לא נכנס אהרן עם 

נוסף על דברי המדרש יש לזכור שנבואתו של  .24משה? מפני כבודן של זקנים"

משה רבנו שונה מנבואת כל שאר הנביאים עלי אדמות, וכל שכן ממדרגת הזקנים, 

  ולא שייך כלל שייגשו הזקנים לשמוע את דבר ה' כמשה רבנו. 

מדרש זה, המציב לנגד עינינו את פחדם של הזקנים, מעצים במה שלא נכתב 

י המדרש נוכל ללמוד כי משה רבנו הגיע לדרגתו את גבורתו של משה רבנו. מדבר

הנעלה בזכות אומץ לבבו ובזכות דאגתו ומסירותו לעם ישראל. תכונות אלו של 

בהורגו את המצרי שהיכה את העברי,  -משה באו לידי ביטוי כבר בתחילת דרכו 

אף שהיה  -וכעת הופיעו ביתר עוז כשנכנס לפרעה חסר מורא וחדור אמונה בה' 

  ביכולתו של פרעה לפגוע בו אנושות. לכאורה

  

   

                                                   
ה  .23 ר נָשׁוּב אֲלֵיכֶם וְהִנֵּ בוּ לָנוּ בָזֶה עַד אֲשֶׁ קֵנִים אָמַר שְׁ במדרש רבה ובתנחומא מוזכר פסוק אחר "וְאֶל הַזְּ

שׁוּ".  כֶם" (כד, יד). ואולי רש"י העדיף את הפסוק שהביא כי בו מודגש במופגן "וְהֵם לאֹ יִגָּ  אַהֲרֹן וְחוּר עִמָּ
  מובא ב"לפשוטו של רש"י". .24



 שמות    קי
 

א עָלֵ֑ינוּ  ג ים נִקְרָ֣ עִבְרִ֖ י הָֽ אמְר֔וּ אֱלהֵֹ֥ וַיֹּ֣
ר  דְבָּ֗ מִּ ים בַּ ת יָמִ֜ ל֨שֶׁ רֶךְ שְׁ ֩ א דֶּ לֲכָה־נָּ֡ נ
נוּ  עֵ֔ ן־יִפְגָּ ינוּ פֶּ֨ יהוָֹ֣ה אֱלהֵֹ֔ חָה לַֽ וְנִזְבְּ

רֶב: בֶר א֥וֹ בֶחָֽ ֖ דֶּ   בַּ

יהוּדָאֵי  ג וַאֲמַרוּ אֱלָהָא דִּ
עַן  אִתְגְלִי עֲלַנָא, נֵיזֵיל כְּ
רָא  מַדְבְּ לָתָא יוֹמִין בְּ מַהְלַךְ תְּ
לְמָא  ח קֳדָם יְיָ אֱלָהַנָא דִּ וּנְדַבַּ

קְטוֹל מוֹת אוֹ בִּ נָא בְּ   .יְעָרְעִנַּ

  � רש"י �

עֵנוּ.(ג)  ן יִפְגָּ . למלכות כבוד שחלקו אלא, לומר צריכים היו יפגעך פן פֶּ
  .(מדרש רבה ה, טז) היא מות מקרה לשון זו פגיעה

  � ביאור �

עֵנוּ. ן יִפְגָּ המשמעות הפשוטה של  פֶּ

הפסוק היא שאם בני ישראל לא ייצאו 

בֶרלחוג במדבר הם עלולים להיפגע ב  דֶּ

ולמות. ואולם פירוש זה איננו הגיוני, וכי 

מה אכפת לו לפרעה אם ייפגעו בני 

  ישראל? על כן מסביר רש"י שדברי
   

  

אהרן ומשה הם איום על פרעה שהוא 

בֶרגע בפָּ עצמו יי אם ימנע מישראל  דֶּ

לצאת ממצרים, אלא שמפני כבודו של 

מלך לא אמרו את הדברים בצורה 

  ישירה.

  �עיון  �

ן  עֵנוּ.פֶּ עֵנוּ רמוז בלשון " -פן יפגעך  -האיום על פרעה  יִפְגָּ ן יִפְגָּ משה ואהרן  ".פֶּ

ואם לא יעשו כן הם  -הבהירו לפרעה שבני ישראל מחויבים לצאת כדי לעבוד את ה' 

בֶרעלולים למות ב . ברם, אם פרעה ימנע מהם לבצע את המוטל עליהם יהיה הוא דֶּ

  תחול עליו. בֶרדֶּ והפגיעה ב - האחראי הבלעדי 

הבנה זו מבטאת אמירה איתנה כי תכלית גאולתנו היא לעבוד את ה', ואין איש 

עלי אדמות רשאי להפריע לתכלית זו. על כן כבר בדבריהם הראשונים לפרעה לא 

יהסתפקו משה ואהרן בתביעה " ח אֶת עַמִּ לַּ " אלא הוסיפו מייד את תכלית שַׁ

דְבָּ תביעתם: " מִּ   ".רוְיָחגֹּוּ לִי בַּ

עֵנוּ רש"י מציין כי לשון " ן יִפְגָּ " במקום "פן יפגעך" נבעה מתוך כבוד למלכות, פֶּ

, ואנו שואלים: האומנם מוטל עלינו 25עיקרון המופיע בפירושו בכמה וכמה מקומות

  לכבד מלך רשע החפץ ברעתנו בכל נפשו ומאודו? רש"י מלמדנו שכל "מלכות", 
   

                                                   
  עיינו ברש"י בראשית מח, ב ושמות יב, א. .25

 אונקלוס אונקלוס
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 קיא  שמות ה
 

א  ד וַאֲמַר לְהוֹן מַלְכָּ
ה  מִצְרַיִם לְמָא מֹשֶׁ   דְּ
לוּן יָת  בַטְּ   וְאַהֲרוֹן תְּ
א מֵעֲבִידַתְהוֹן, אִיזִילוּ  עַמָּ

  .לְפֻלְחָנְכוֹן

ה  ד מָּ יִם לָ֚ לֶךְ מִצְרַ֔ אמֶר אֲלֵהֶם מֶ֣ וַיֹּ֤
יעוּ אֶת־הָעָ֖ם  פְרִ֥ ן תַּ הֲרֹ֔ ה וְאַֽ ֣ משֶׁ

תֵיכֶֽם: יו לְכ֖וּ לְסִבְלֹֽ ֑ עֲשָׂ ֽ מַּ   מִֽ

  � רש"י �

יו.(ד)  עֲשָׂ פְרִיעוּ אֶת הָעָם מִמַּ , ממלאכתם אותם ותרחיקו תבדילו תַּ
" בו תעבר אל ופרעה" וכן. המלאכה מן לנוח וסבורים לכם ששומעין

" הוא פרוע כי", )כה א, שם(" עצתי כל ותפרעו" וכן. רחקהו - )טו ד, משלי(
  .ונתעב נרחק -  )כה לב, שמות(

  � (המשך) עיון �

הוי תהא אשר תהא, היא ביטוי של אחריות על הכלל, כשם שהורונו חכמינו: "

. (אבות ג, ב)" שאלמלא מוראה איש את רעהו חיים בלעו, מתפלל בשלומה של מלכות

  על כן נצטווה משה רבנו, בד בבד עם מלחמתו במלכות, גם לשמור על כבודה.

  � ביאור �

יו. עֲשָׂ פְרִיעוּ אֶת הָעָם מִמַּ רש"י  תַּ

מפרש את המילה "תפריעו" מלשון 

הרחקה והבדלה, כי המפריע מרחיק את 

האדם מביצוע המוטל עליו. פירוש זה 

מבטא במדויק את משמעות המילה 

הפריע" בעברית של ימינו, אף שבימי "ל

רש"י לא הייתה מילה זו שכיחה. רש"י 

מביא כדרכו פסוקים המאששים את 

  פירושו. 

שני הפסוקים הראשונים מובאים 

ממשלי. בפסוק הראשון שלמה המלך 

מזהיר את האדם להתרחק מהרשעים 

רָעֵהוּ ולא לעבור בדרכם:  עֲבָר אַל "פְּ בּוֹ  תַּ

טֵה מֵעָלָיו    ". בפסוק השני וַעֲבוֹרשְׂ
  

  

פְרְעוּ מוכיח שלמה את הפתיים: "  כָל וַתִּ

י עֲצָתִי אֲבִיתֶם", כלומר  לאֹ וְתוֹכַחְתִּ

התרחקתם מעצותיי ומיאנתם לשמוע 

את תוכחותיי. את הפסוק השלישי 

מביא רש"י מפרשת כי תשא: משה 

רבנו יורד מהר סיני עם לוחות הברית, 

העם הוא ובראותו את העגל שעשה 

משליך את הלוחות מידיו. אחרי שמשה 

מקבל הסבר מאהרן על אשר אירע 

י נאמר " ה אֶת הָעָם כִּ רְא מֹשֶׁ  פָרֻעַ וַיַּ

בני ישראל רחקו מדרך הישר  -הוּא" 

הפסוקים לא ועשו מעשה תועבה. 

הובאו כסדר הופעתם בתנ"ך אלא על פי 

  עניינם. הפסוק הראשון מבטא הרחקה
   

 אונקלוס

� 



 שמות    קיב
 

ה עַם־  ה ֖ ים עַתָּ ֥ ה הֵן־רַבִּ רְעֹ֔ אמֶר פַּ וַיֹּ֣
ם: בְלתָֹֽ ם מִסִּ ם אֹתָ֖ ֥ תֶּ בַּ רֶץ וְהִשְׁ   הָאָ֑

יאִין  ה סַגִּ רְעֹה הָא מִדְּ וַאֲמַר פַּ
לוּן  אַרְעָא, וּתְבַטְּ א דְּ עַן עַמָּ כְּ

לְחָנְהוֹן   .יָתְהוֹן מִפֻּ

  � רש"י �

 אבל. בבתיכם לעשות לכם שיש למלאכתכם לכו לְכוּ לְסִבְלתֵֹיכֶם.
 משה שהרי לך ותדע, לוי של שבטו על היתה לא מצרים שעבוד מלאכת

  .(מדרש רבה ה, טז)ברשות  שלא ובאים יוצאים ואהרן

  � (המשך) ביאור �

פיזית. בפסוק השני מדובר בהרחקה 

  התרחקות מעצה, ובפסוק  -רוחנית 
   

השלישי הריחוק נושא משמעות של 

  חטא.

  � ביאור �

בלי מאורו של  לְכוּ לְסִבְלתֵֹיכֶם.

רש"י היינו מבינים שפרעה מדבר על 

כלל העם ודורש שבני ישראל יחזרו 

לעבודתם הקשה, רוויית הסבל. ואולם, 

אם נעיין בפסוקים נראה שעם ישראל 

כלל לא הושבת ממלאכתו, ויתרה מזו, 

בפסוק הבא פרעה מוכיח את משה 

שהם עלולים להשבית את העם 

  ותם, משמע שעודם עובדים. מסבל

רש"י מסביר שבאומרו "לְכוּ 

  לְסִבְלתֵֹיכֶם" פונה פרעה אל משה ואהרן
  

העומדים מולו ולא אל העם. על איזה 

"סבל" מדובר? הלוא על פי המסורת 

שבט לוי לא היה משועבד לפרעה ולא 

עסק בעבודת הפרך, ואכן אנו רואים 

שמשה ואהרן היו חופשיים לבוא אל 

ל פי החלטתם. על כן מסביר פרעה ע

" אומר לְכוּ לְסִבְלתֵֹיכֶםרש"י כי במילים "

פרעה למשה ואהרן: לכו להתעסק 

בענייניכם האישיים, ואל תתערבו 

  בעניינים לא לכם.

  �עיון  �

על פי פירושו של רש"י ההתעסקות בענייני המשפחה  לְכוּ לְסִבְלתֵֹיכֶם.

בראייתם הצרה של אלו שמהות חייהם היא בתפיסת עולמו של פרעה היא סבל. 

הטיפול היומיומי בענייני השגרה הוא עול כבד  - לשלוט, ליהנות ולספק את יצריהם 

המשעמם עד מוות. תפיסה זו רחוקה עד מאוד מדרכו של איש התורה, שכל מעשיו 

רָכֶיךָ דָעֵהוּ " -מכוונים לה' יתברך  כָל דְּ   .(משלי ג, ו)" בְּ

   

 אונקלוס



 קיג  שמות ה
 

יד פַּ  ו יוֹמָא וּפַקֵּ רְעֹה בְּ
א וְיָת  ,הַהוּא לְטוֹנֵי עַמָּ יָת שִׁ

לָא  ז ר.סָרְכוֹהִי לְמֵימַ 
א  בְנָא לְעַמָּ ן תִּ יסְפוּן לְמִתַּ תֵּ
מֵאֶתְמָלִי  לְמִרְמֵי לִבְנִין כְּ

קַמּוֹהִי,   יֵיזְלוּן אִנּוּןוּמִדְּ
בְנָא לְהוֹן וִיגָבְבוּן   .תִּ

ים ו  ֣ גְשִֹ יּ֣וֹם הַה֑וּא אֶת־הַנֹּֽ ה בַּ רְעֹ֖ וַיְצַ֥ו פַּ
ר:  יו לֵאמֹֽ טְרָ֖ ם וְאֶת־שֹֽׁ עָ֔ א  זבָּ לֹ֣

ים  בֵנִ֖ ן הַלְּ ם לִלְבֹּ֥ בֶן לָעָ֛ ֧ ת תֶּ אסִפ֞וּן לָתֵ֨ תֹֽ
ם  וּ לָהֶ֖ שׁ֥ ם יֵלְֽכ֔וּ וְקֽשְׁ ם הֵ֚ לְשֹׁ֑ תְמ֣וֹל שִׁ כִּ

בֶן: ֽ   תֶּ
  � רש"י �

ה (ה)  ים עַתָּ  משביתים ואתם עליהם מוטלת שהעבודה עַם הָאָרֶץ.הֵן רַבִּ
  .זה הוא גדול הפסד, מסבלותם אותם

ים.(ו)   כמה על ממונה הנוגש, ישראלים היו והשוטרים, היו מצריים הַנֹּגְשִׂ
  .(שמות רבה ה, יח) המלאכה בעושי לרדות ממונה והשוטר, שוטרים

  � ביאור �

ה עַם הָאָרֶץ. ים עַתָּ מדוע  הֵן רַבִּ

פרעה מציין כי בני ישראל רבים הם? 

כדי להדגיש שעזיבתם תגרום נזק 

  כלכלי כבד למצרים.

  

ים.   מה ההבדל בין הנוגשים הַנּגְֹשִׂ
   

העל -מפקדי יוהנוגשים ה ?לשוטרים

המצריים, תחתיהם מונו שוטרים 

יהודיים שתפקידם היה לרדות 

בפועלים ולוודא שהם עושים את 

  מלאכתם בלא ליאות.

 �עיון  �

ה עַם הָאָרֶץ. ים עַתָּ פרעה אינו רואה בבני ישראל בני אנוש אלא כוח  הֵן רַבִּ

  עבודה שעליו לנצל עד תום. 

  

ים. כך פעלו גם הנאצים יימח שמם. הם אילצו חלק מהיהודים להיות  הַנּגְֹשִׂ

  ובדרך זו יצרו שנאה בין היהודים לבין אחיהם. -שותפים בכוח המשעבד 

  

   

 אונקלוס



 שמות    קיד
 

ר הֵם וְאֶת־  ח ֣ ים אֲשֶׁ בֵנִ֜ נֶת הַלְּ מַתְכֹּ֨
ם  ימוּ עֲלֵיהֶ֔ ֣ שִֹ לְשֹׁם תָּ מ֤וֹל שִׁ ים תְּ עֹשִֹ֨
ן  ם עַל־כֵּ֗ ים הֵ֔ ֣ י־נִרְפִּ ֽ נּוּ כִּ ֑ א תִגְרְע֖וּ מִמֶּ לֹ֥
ה  חָ֥ ר נֵלְֽכָ֖ה נִזְבְּ עֲקִים לֵאמֹ֔ הֵ֤ם צֹֽ

ינוּ:   לֵֽאלהֵֹֽ

אִנּוּן  ח וְיָת סְכוֹם לִבְנַיָּא דְּ
קַמּוֹהִי  עָבְדִין מֵאֶתְמָלִי וּמִדְּ
מְנְעוּן  מַנּוֹן עֲלֵיהוֹן לָא תִּ תְּ

יהּ,  טְלָנִין אֲרֵימִנֵּ  עַל אִנּוּן בַּ
ין מַצְוְחִין לְמֵימַר נֵיזֵיל  אִנּוּן כֵּ

ח קֳדָם אֱלָהַנָא   .נְדַבַּ

  � רש"י �

בֶן.) ז(  ש"טיולי לְבֵנִים.הטיט.  עם אותו גובלין היו ,]קש[ א"אשטובל תֶּ
 אותן ששורפין ויש, בחמה אותן ומייבשין מטיט שעושים] רעפים[ בלעז

  בכבשן. 

לְשֹׁם. תְמוֹל שִׁ   הנה.  עד עושים הייתם כאשר כִּ

שׁוּ.   ולקטו. וְקֹשְׁ

בֵנִים. (ח)  ליום עושה אחד כל שהיה הלבנים חשבון סכום וְאֶת מַתְכּנֶֹת הַלְּ
 תכבד למען, עתה גם עליהם תשימו סכום אותו, להם נתן התבן כשהיה

ים.. עליהם העבודה י נִרְפִּ  הבטלה אל פונה לבם לכך, הם העבודה מן כִּ
  .'וגו נלכה לאמר וצועקים

  � ביאור �

בֶן. רש"י מפרש את המילים  תֶּ

בצרפתית עתיקה, ובסוגריים מובא 

את הקש, תרגומן לעברית של ימינו. 

שהוא אוסף גבעולי השיבולים, היו 

מערבים בטיט, ומתערובת זו יצרו 

  רעפים.

לְשֹׁם. תְמוֹל שִׁ כאן אין הכוונה  כִּ

ל"אתמול" ו"שלשום" כפשוטם אלא 

כביטוי לעבר הקרוב. מה שהיה עד עתה 

  הכללים משתנים -איננו תקף עוד 
      

  והעול מחריף.

שׁוּ. רש"י מסביר שהמילה  וְקשְֹׁ

בני ישראל לקושש פירושה לאסוף. 

יצטרכו מעתה לאסוף בעצמם את 

  התבן. 

  

בֵנִים. רש"י מסביר  וְאֶת מַתְכֹּנֶת הַלְּ

כאן את משמעות הפסוק, ובהמשך 

יסביר גם את המילים "מתכונת" 

  ו"נרפים" כל אחת בפני עצמה.
  

 אונקלוס



 קטו  שמות ה
 

בְרַיָּא ט  לְחָנָא עַל גֻּ יִתְקַף פֻּ
הּ, וְלָא  קוּן בַּ וְיִתְעַסְּ

טֵילִין פִתְגָמִין בְּ קוּן בְּ    .יִתְעַסְּ

ים וְיַעֲֽשׂוּ־  ט ֖ אֲנָשִׁ ה עַל־הָֽ עֲבֹדָ֛ ֧ד הָֽ כְבַּ תִּ
קֶר: ֽ דִבְרֵי־שָׁ ע֖וּ בְּ הּ וְאַל־יִשְׁ   בָ֑

  � רש"י �

, )ג ב,' א שמואל( עלילות" נתכנו "ולו, )יח פסוק( לבנים" "ותוכן מַתְכּנֶֹת.
  הם. חשבון לשון כולם, )יב יב, ב מלכים( המתוכן" הכסף "את

ים.  ש"רטריי, ממנה נרפים והם מהם ועזובה בידם רפויה המלאכה נִרְפִּ
  .]רופפת אחיזתם[ ז"בלע

  � )על עמוד קודם( עיון �

בֵנִים. פרעה מבקש לשלול מבני ישראל המשועבדים כל יכולת  וְאֶת מַתְכֹּנֶת הַלְּ

חשיבה ולהפוך אותם לכלי עבודה. הוא מבין שבכוחו של שעבוד אכזרי לגרום לבני 

  האדם לאבד צלם אנוש.

  � ביאור �

רש"י מביא מקורות שונים  מַתְכֹּנֶת.

המעידים כי מילים הנגזרות משורש 

  תכ"נ פירושן סכום החשבון הכולל: 

הפרק נפגוש את שוטרי א. בהמשך 

ישראל הצועקים אל פרעה על הכבדת 

ה לְכוּ העול, ואת תגובת פרעה " וְעַתָּ

תֵן לָכֶם  לְבֵנִים  וְתכֶֹןעִבְדוּ וְתֶבֶן לאֹ יִנָּ

נּוּ  תֵּ ", כלומר על אף שלא יינתן לכם תִּ

סך הלבנים הכולל שתצטרכו  - תבן 

  .  26לספק לא ישתנה

ב. חנה מתפללת ומהללת את ה' 

עלותה את שמואל לבית ה' ואומרת בה

עוֹת ה'" י אֵל דֵּ נוּ וְלוֹ  כִּ " עֲלִלוֹתנִתְכְּ

  כלומר ה' יודע את מחשבות האדם, 
   

(רש"י "וכל מעשי האדם נמנין לפניו" 

  . שם)

ג. בשנת עשרים ושלוש שנה למלך 

יהואש ערכו מגבית לשיפוץ בית 

המקדש, ואחרי שספרו את הכסף נתנו 

וְנָתְנוּ אֶת " -לפועלים את הסכום הכולל 

סֶף  ןהַכֶּ לָאכָה עַל הַמְתֻכָּ י הַמְּ   ".יְדֵי עֹשֵׂ

ים. ים"המילה  נִרְפִּ היא מלשון  "נִרְפִּ

רפיון, שבעטיו העבודה אינה מתבצעת 

כראוי. תרגומו של רש"י לצרפתית 

 RETRAITעתיקה דומה למילה 

בצרפתית של ימינו, שמשמעותה 

ים הֵםנסיגה. " נסוגים מהעבודה  -" נִרְפִּ

  שעליהם לבצע.
  

   

                                                   
 וראו ביאורנו להלן פסוק י"ח. .26

 אונקלוס



 שמות    קטז
 

  � רש"י �

קֶר. (ט) דִבְרֵי שָׁ עוּ בְּ  לאמר רוח בדברי תמיד וידברו יהגו ואל וְאַל יִשְׁ
 למשל" ,)קיז קיט, תהילים( "תמיד בחקיך ואשעה" לו ודומה. נזבחה נלכה

 -  )סו כד, בראשית( "ויספר", ולשועין מתרגמינן - )לז כח, דברים(" ולשנינה
 ד, בראשית( 'וגו הבל" אל' ה "וישע לשון ישעו לומר אפשר ואי. ואשתעי

 שאם, יפנו אל ישעו אל ולפרש ,)ה שם(" שעה לא מנחתו ואל קין ואל", )ד
 גזרת כן כי, שקר לדברי או שקר דברי אל ישעו ואל לכתוב לו היה כן

" ישראל קדוש על שעו ולא", )ז יז,' ישעי(" עושהו על האדם ישעה" כולם
 של שמוש מצאתי ולא, )ח יז, שם(" המזבחות אל ישעה ולא", )א לא, שם(

 ,בדבר לדבר במתעסק, דבור לשון אחר אבל .לאחריהם סמוכה ת"בי
 מרים ותדבר", )ל לג, יחזקאל(" בך הנדברים" כגון, ת"בי שמוש לשון נופל

" בם לדבר" ,)א ד, זכריה(" בי הדובר המלאך", )א יב, במדבר(" במשה ואהרן
 ישעו אל" כאן אף, )מו קיט, תהילים(" בעדותיך ואדברה", )יט יא דברים(

  .והבאי שוא בדברי נדברים יהיו אל - "שקר בדברי

  � ביאור �

קֶר. דִבְרֵי שָׁ עוּ בְּ פעלים  וְאַל יִשְׁ

משורש שע"ה נושאים שתי 

משמעויות: (א) לדבר; (ב) לפנות. רש"י 

מוכיח באריכות שכאן משמעות המילה 

קֶרהיא לדבר, ו" דִבְרֵי שָׁ עוּ בְּ " וְאַל יִשְׁ

פירושו אל ידברו דיבורי סרק הניזונים 

מאשליות. כך גם תרגם אונקלוס: "וְלָא 

קוּן טֵילִין יִתְעַסְּ פִתְגָמִין בְּ שלא  -" בְּ

  יתעסקו בדיבורים בטלים.

פירושו של רש"י מתחלק לשלושה 

חלקים. בחלק הראשון הוא מוכיח 

שאכן אחת המשמעויות של הפועל 

"לשעות" היא "לדבר", בחלק השני הוא 

מבהיר שבמקרה דנן אין אפשרות 

עוּ"לפרש את הביטוי     "וְאַל יִשְׁ
  

     

במשמעות "אל יפנו", ובחלק השלישי 

קביעתו שהמילה  הוא מחזק את

עוּ""   . ורבפסוקנו מציינת לשון דיב יִשְׁ

כדי להבין את התמונה במלואה 

  נבאר כל חלק בנפרד.

  :ביאור החלק הראשון

רש"י מביא ראיות שאחת 

המשמעויות של הפועל "לשעות" היא 

  לשון דיבור: 

א. דוד המלך פונה לה' במזמור 

עָה תהילים ואומר: " שֵׁ סְעָדֵנִי וְאִוָּ

יךָ תָמִיד עָהוְאֶשְׁ  " שמשמעו אדבר בְחֻקֶּ

  תמיד בחוקיך. 

ב. אחת הקללות המופיעה בפרשת 

הקללות בספר דברים אם לא ישמעו 
   

   

� 



 קיז  שמות ה
 

  � (המשך) ביאור �

ה ישראל בקול ה' היא " מָּ וְהָיִיתָ לְשַׁ

ר  ים אֲשֶׁ כלֹ הָעַמִּ נִינָה בְּ ל וְלִשְׁ  יְנַהֶגְךָ לְמָשָׁ

הה'  מָּ מפרש כי המילה רש"י שם  ".שָׁ

נִינָה"" מלשון  -מציינת דיבור  וְלִשְׁ

ם" נְתָּ נַּ ם וְשִׁ רְתָּ בָּ , (דברים ו, ז)" לְבָנֶיךָ וְדִבַּ

כלומר כולם ידברו דיבורי גנאי על עם 

לשון זו של דיבור מתורגמת  ישראל.

  ". וּלְשׁוֹעִיבאונקלוס: "

ג. אחרי שהביא עבד אברהם את 

ר הָעֶבֶד רבקה ליצחק נאמר " וַיְסַפֵּ

ה ר עָשָׂ בָרִים אֲשֶׁ ל הַדְּ ", לְיִצְחָק אֵת כָּ

רותרגם אונקולוס:  עִי" -" "וַיְסַפֵּ תַּ   ".וְאִשְׁ

  :ביאור החלק השני

בכמה מקומות משמש שורש 

לפעלים המציינים פנייה  שע"ה

למשהו). כך למשל מסופר (למישהו/

בפרשת בראשית שהקב"ה פנה אל 

ו, ואילו לקורבנו קורבנו של הבל וקיבל

ע" -של קין לא פנה  שַׁ אֶל הֶבֶל וְאֶל ה'  וַיִּ

עָהוְאֶל קַיִן וְאֶל מִנְחָתוֹ לאֹ , מִנְחָתוֹ  ". שָׁ

רש"י דוחה את האפשרות לפרש כך גם 

כי כאשר כוונת המילה היא  בפסוקנו,

"לפנות" חייבת לבוא אחריה מילת 

" כמו -היחס "אל" או "על", אך לא "ב

ף על הפסוקים העוסקים . נוסבפסוקנו

בקין והבל רש"י מביא פסוקים נוספים 

שמופיע בהם שורש שע"ה במשמעות 

ווים במילת היחס "אל" לֻ של פנייה, המ

  או "על": 

א. הנביא ישעיהו מנבא שאחרי 

  שתבואנה על ישראל צרות רבות הם 
   

  

יּוֹם הַהוּא יפנו שוב אל ה' עושיהם: " בַּ

עֶה הוּ וְעֵינָיו אֶל קְדוֹשׁ  עַלהָאָדָם  יִשְׁ עשֵֹׂ

רְאֶינָה רָאֵל תִּ   ". יִשְׂ

ב. בפסוק נוסף ישעיהו מוכיח את 

העם שפונה לעזרת מצרים ובוטח 

בכוחם של הסוסים והפרשים במקום 

 מִצְרַיִם הַיֹּרְדִים הוֹילפנות אל ה': "

עֵנוּ  סוּסִים עַל לְעֶזְרָה ָ בְטְחוּ  יִשּׁ  רֶכֶב עַל וַיִּ

י ים לוְעַ  רָב כִּ רָשִׁ י פָּ  וְלאֹ מְאדֹ עָצְמוּ  כִּ

עוּ  רָאֵל קְדוֹשׁ  עַל שָׁ  לאֹ' ה וְאֶת יִשְׂ

  ". דָרָשׁוּ 

ג. הפסוק השלישי, גם הוא 

מישעיהו, משלים את הפסוק הראשון 

עֶה " -שהביא רש"י  יּוֹם הַהוּא יִשְׁ בַּ

הוּ עַל הָאָדָם  ובו מוסיף הנביא  -..." עֹשֵׂ

המזבחות כי האדם לא יפנה עוד אל 

עֶה וְלאֹשבנה לעבודת האלילים: "  יִשְׁ

חוֹת אֶל זְבְּ ה הַמִּ   ...". יָדָיו מַעֲשֵׂ

  :ביאור החלק שלישי

לדברי רש"י פעלים שמשמעם 

דיבור בנושא מסוים גוררים אחריהם 

", והואיל וזוהי -את מילת היחס "בּ 

עוּ מילת היחס הנלווית לפועל " " יִשְׁ

עוּ בפסוקנו (" קֶרבְּ וְאַל יִשְׁ ") דִבְרֵי שָׁ

עוּ שומה עלינו לפרש " ואל  -" וְאַל יִשְׁ

ידברו. רש"י מוכיח את דבריו באמצעות 

  הפסוקים הבאים: 

א. ה' אומר לנביא יחזקאל שבני 

עמו מדברים עליו ולועגים לו בתוך 

ה בֶן אָדָם בתיהם (=בין הקירות): " וְאַתָּ

ךָ  נֵי עַמְּ ךָ בְּ רִים בְּ דְבָּ ירוֹת הַנִּ   ". אֵצֶל הַקִּ
  

  

\   

� 



 שמות    קיח
 

  � (המשך) ביאור �

ב. מרים ואהרן דיברו ביניהם לשון 

ר" :הרע על משה דַבֵּ מִרְיָם וְאַהֲרֹן  וַתְּ

הבְּ    ". מֹשֶׁ

לְאָךְ ג. זכריה הנביא אומר: " ב הַמַּ שָׁ וַיָּ

י ר יֵעוֹר  הַדּבֵֹר בִּ אִישׁ אֲשֶׁ וַיְעִירֵנִי כְּ

נָתוֹ  ְ ינראה לכאורה ש" ".מִשּׁ " הַדֹּבֵר בִּ

משמעו "המדבר אליי" (ולא "עליי"), 

ושהפסוק הובא רק להוכחה נוספת 

" מתלווה לפועל -שמילת היחס "בּ 

העוסק בדיבור. ואולם ייתכן שרש"י 

יהבין אחרת. הביטוי " לְאָךְ הַדֹּבֵר בִּ " הַמַּ

 תמוה מאוד. הוא מופיע בספר זכריה

פעמים רבות, ובכולן הוא נראה מיותר. 

לְאָךְ הַדֹּבֵר , בפסוק "למשל וָאֹמַר אֶל הַמַּ

ה י מָה אֵלֶּ היה אפשר להסתפק  (ב, ב)" בִּ

  "ואומר אל המלאך מה -לכאורה ב
    

י אלה", ובמקום  לְאָךְ הַדֹּבֵר בִּ ב הַמַּ שָׁ "וַיָּ

היה אפשר לכתוב בקיצור  "וַיְעִירֵנִי

וכן בשאר  -"וישב המלאך ויעירני" 

הבין רש"י  המופעים. ייתכן שמסיבה זו

ישמשמעות " לְאָךְ הַדֹּבֵר בִּ " איננה הַמַּ

"המלאך  "המלאך המדבר אליי" כי אם

 - הממונה עליי" או "המלאך העוסק בי" 

ואם כן ראיה זו משתלבת היטב בשתי 

  הראיות הקודמות.

םד. התורה מצווה כל אב: " דְתֶּ  וְלִמַּ

נֵיכֶם אֶת אֹתָם ר בְּ ם לְדַבֵּ ". כמובן בָּ

שהציווי הוא ללמד את הבנים לעסוק 

ולא לדבר  -בתורה, לדבר בדברי תורה 

  אל דברי התורה. 

רָה  ה. דוד המלך מתחייב "וַאֲדַבְּ

  .אדבר בדברי תורתך -בְעֵדֹתֶיךָ" 

  � (על עמוד קודם) עיון �

קֶר. דִבְרֵי שָׁ עוּ בְּ   :חלק ראשון וְאַל יִשְׁ

אין הבדל מהותי בין הפירוש שרש"י מקבל לפירוש שהוא דוחה, אך חשוב 

לרש"י לדייק במילות הפסוק. הואיל וההבנה הרגילה של המילה "לשעות" היא 

לפנות נדרש רש"י לאריכות מרובה בהוכחת פירושו. אף שמשמעות הפסוק ברורה 

יר אחד המחזק את ישנו רק מקור יש -"ואל יהגו וידברו תמיד בדברי רוח"  -לרש"י 

יךָ", ועוד שתי ראיות עקיפות הנשענות על תרגום אונקלוס.  -פירושו  עָה בְחֻקֶּ "וְאֶשְׁ

על כן אין רש"י מסתפק בראיותיו בחלק הראשון אלא מוסיף ראיות דקדוקיות 

  להוכחת דבריו.

  :חלק שני

רש"י מביא כמה פסוקים שבהם הביטוי "לשעות אל/על" מורה על פנייה, ואולם 

סדר הפסוקים תמוה. במקום לצטט את הפסוקים לפי הסדר קטע רש"י רצף של 

(לא, ושתל ביניהם פסוק מפרק מאוחר יותר  ח)-(יז, זשני פסוקים סמוכים בישעיהו 

  . מדוע לא שמר רש"י על רצף הפסוקים? א)

נראה שרש"י ביקש שמסגרת הפסוקים תציג את אורם של ישראל ולא את 

עוּ  "וְלאֹ -בחר להקיף את המקור השלילי קלונם, ועל כן  רָאֵל"  קְדוֹשׁ  עַל שָׁ    -יִשְׂ
   

� 



 קיט  שמות ה
 

א  י לְטוֹנֵי עַמָּ וּנְפַקוּ שִׁ
א  וְסָרְכוֹהִי וַאֲמַרוּ לְעַמָּ

דְנָןלְמֵימַר,  רְעֹה אֲמַ  כִּ ר פַּ
בְנָ לֵית אֲנָא יָהֵיב לְכוֹן   א.תִּ

אַתּוּן אִיזִילוּ סַבוּ לְכוֹן  יא
בְנָא מֵאֲתַר דְּ  חוּן,תִּ כְּ  תַשְׁ

לְחָנְכוֹן יִתְמְנַע לָא אֲרֵי  מִפֻּ
עַם   .מִדָּ

אמְר֥וּ אֶל־ י  יו וַיֹּֽ טְרָ֔ י הָעָם וְשֹׁ֣ ֤ גְשֵֹ צְא֜וּ נֹֽ וַיֵּ֨
ן  י נֹתֵ֥ ה אֵינֶ֛נִּ רְעֹ֔ ר פַּ ה אָמַ֣ ר כֹּ֚ הָעָ֖ם לֵאמֹ֑

בֶן:  ֽ בֶן  יאלָכֶ֖ם תֶּ ם לְכ֨וּ קְח֤וּ לָכֶם תֶּ֔ אַתֶּ֗
ע  ין נִגְרָ֛ י אֵ֥ ֣ מְצָא֑וּ כִּ ר תִּ ֖ אֲשֶׁ מֵֽ

ר: בָֽ דַתְכֶ֖ם דָּ עֲבֹֽ   מֵֽ

  � (המשך) עיון �

הוּ", ומצידו השני "וְלאֹ עֶה הָאָדָם עַל עֹשֵׂ  בשני מקורות חיוביים: מצידו האחד "יִשְׁ

עֶה חוֹת". אֶל יִשְׁ זְבְּ   הַמִּ

  חלק שלישי

", כדי לחזק את שיטתו -בחלק האחרון הביא רש"י פסוקים עם הפועל "לדבר בּ 

עוּ  -" בדומה לדקדוק בפסוקנו -שדיבור על משהו תובע את מילת היחס "בּ  "וְאַל יִשְׁ

קֶר". גם כאן יש להידרש לסדר הפסוקים.  דִבְרֵי שָׁ   בְּ

רִים  דְבָּ ךָ") והשני שני הפסוקים המובאים ראשונה, האחד מיחזקאל ("הַנִּ בְּ

ה"), הם הקרובים ביותר למשמעות  מֹשֶׁ ר מִרְיָם וְאַהֲרןֹ בְּ דַבֵּ מפרשת בהעלותך ("וַתְּ

הדיבור בפסוקנו. ומדוע הקדים רש"י פסוק מהנביא לפסוק מהתורה? כנראה 

שדיברו לשון הרע על משה.  -שרש"י לא רצה לפתוח בגנותם של מרים ואהרן 

לְאָךְ אחרי שני הפסוקים הללו הביא  רש"י פסוק מזכריה, כדי להורות שהביטוי "הַמַּ

י" איננו "המלאך המדבר אליי" כפי שנראה במבט ראשון, אלא "המלאך  הַדֹּבֵר בִּ

הממונה עליי". לסיום מביא רש"י שני פסוקים המעלים על נס את חשיבות הדיבור 

  פסוק מן התורה ואחריו פסוק מתהילים, כסדר הופעתם. - בדברי תורה 

  

   

 אונקלוס



 שמות    קכ
 

יִם  יב רֶץ מִצְרָ֑ כָל־אֶ֣ וַיָּפֶ֥ץ הָעָ֖ם בְּ
בֶן: ֽ שׁ לַתֶּ שׁ קַ֖ ֥   לְקשֵׁ

כָל אַרְעָא  יב א בְּ ר עַמָּ דַּ וְאִתְבַּ
מִצְרָיִם י  ,דְּ לֵּ לְגָבָבָא גִּ
   .לְתִבְנָא

  � רש"י �

בֶן.) יא( ם לְכוּ קְחוּ לָכֶם תֶּ י אֵין בזריזות.  לילך אתם וצריכים אַתֶּ  נִגְרָעכִּ

בָר.  ניתן התבן בהיות ליום עושים שהייתם לבנים סכום מכל מֵעֲבדַֹתְכֶם דָּ
  המלך. מבית מזומן לכם

בֶן.) יב( שׁ קַשׁ לַתֶּ . הטיט תבן לצורך לקט ללקוט, אסיפה לאסוף לְקֹשֵׁ
 קש קרוי, לקוששו וצריך הוא המתפזר שדבר שם על. לקוט לשון קש

  מקומות. בשאר

  � ביאור �

ם בֶן. אַתֶּ הפסוק  לְכוּ קְחוּ לָכֶם תֶּ

בנוי ממשפט מורכב שחלקו השני הוא 

ם לְכוּ קְחוּ סיבת חלקו הראשון: " אַתֶּ

מְצָאוּ  ר תִּ בֶן מֵאֲשֶׁ י - לָכֶם תֶּ אֵין נִגְרָע  כִּ

בָר ", אך הקשר בין העובדה מֵעֲבדַֹתְכֶם דָּ

לטעמה כלל אינו מובן. וכי משום שאין 

 לקחת תבן?גורעים מעבודתם עליהם 

  רש"י מוסיף כמה מילות הסבר
  

המבהירות את כוונת הפסוק. מעתה, 

פוקדים הנוגשים והשוטרים על העם, 

תצטרכו להתאמץ הרבה יותר. אתם 

תיקחו בעצמכם את התבן, ולשם כך 

יהיה עליכם להגביר את מהירות 

כי על אף תוספת הדרישות  -עבודתכם 

תצטרכו לתת את אותה התפוקה 

  כמקודם.
  

  �עיון  �

בֶן. ם לְכוּ קְחוּ לָכֶם תֶּ המילה "עבודה" מופיעה פעמיים בהפרש של שני  אַתֶּ

 הָעֲבֹדָה פסוקים, אך משמעותה שונה בכל אחד מהפסוקים. בפסוק ט' נאמר "תִּכְבַּד

עַל הָאֲנָשִׁים", ושם הייתה הכוונה שבני ישראל יצטרכו לעבוד קשה יותר. לעומת 

משקפת את פעולת  דָּבָר") איננה מֵעֲבדַֹתְכֶם ("כִּי אֵין נִגְרָע זאת כאן המילה "עבודה"

  .אלא את פירותיה של העבודה, את תפוקתה -העבודה ואת המאמץ הנדרש בה 

  � ביאור �

בֶן. שׁ קַשׁ לַתֶּ " קַשׁ המילה " לְקשֵֹׁ

המופיעה כאן היא נגזרת של הפועל 

   - שמשמעו לאסוף וללקט  -"לקושש" 
  

ומשמעה הלקט שנאסף בפעולת 

הקישוש. רש"י מסביר שגבעולי 

השיבולים נקראים בכל מקום "קש" 
  

 אונקלוס

� 



 קכא  שמות ה
 

חֲקִין לְמֵימַר, יג לְטוֹנַיָּא דָּ  וְשִׁ
לִימוּ  תְגָם עֲבִידַתְכוֹן אַשְׁ  פִּ

יוֹמֵיהּ  יוֹם מָא בְּ הֲוֵיתוֹן כְּ  דַּ
ד עָבְדִין  לְכוֹן מִתְיְהֵיב כַּ
בְנָא   .תִּ

יכֶם  יג עֲשֵׂ וּ מַֽ לּ֤ ר כַּ ים לֵאמֹ֑ ים אָצִ֣ ֖ גְשִֹ וְהַנֹּֽ
בֶן: ֽ הְי֥וֹת הַתֶּ ר בִּ ֖ אֲשֶׁ ֽ יוֹמ֔וֹ כַּ בַר־י֣וֹם בְּ   דְּ

  � רש"י �

  דוחקים. אָצִים.) יג(

יוֹמו. בַר יוֹם בְּ  התבן בהיות עשיתם כאשר, ביומו כלו יום כל של חשבון דְּ
  מוכן.

  � (המשך) ביאור �

  משום שהם מטבעם מתפזרים לכל 
  

  

  ללקטם ולאספם. -ויש לקוששם  עבר,
  

  � )על עמוד קודם( עיון �

בֶן. שׁ קַשׁ לַתֶּ הסברו של רש"י מלמד כי הכבדת העול לא נועדה להגדיל  לְקשֵֹׁ

את פריון העבודה. תכלית כוונתם של המצרים הייתה להכביד את שעבודם של 

  ישראל באמצעות תוספת עבודה על עבודתם. 

  � ביאור �

למילה "אץ" שני מובנים:  אָצִים.

. כאן המשמעות 27(א) ממהר; (ב) דוחק

הנוגשים השנייה היא המתאימה, כי 

אינם ממהרים בעצמם אלא דוחקים 

  בבני ישראל שיעבדו.

יוֹמו. בַר יוֹם בְּ הנוגשים דחקו  דְּ

בַר יוֹם בישראל לעמוד במכסה " דְּ

יוֹמו כלומר לייצר את אותה כמות  -" בְּ

הלבנים שהיו רגילים לייצר בכל יום 

  כאשר ניתן להם התבן.

 �עיון  �

כמובן שיש קשר בין שני המובנים, כי הדוחק את חברו מבקש לגרום לו  אָצִים.

  למהר.

  

   

                                                   
 על פי "לפשוטו של רש"י". .27

 אונקלוס



 שמות    קכב
 

מוּ  יד ֣ ר־שָׂ ל אֲשֶׁ רָאֵ֔ נֵי֣ יִשְׂ טְרֵי בְּ וּ שֹֽׁ וַיֻּכּ֗
 ֹלא וּע ר מַדּ֡ ה לֵאמֹ֑ י פַרְעֹ֖ ֥ גְשֵֹ ם נֹֽ עֲלֵהֶ֔
ם  לְשֹׁ֔ תְמ֣וֹל שִׁ ם חָקְכֶם֤ לִלְבֹּן כִּ יתֶ֨ כִלִּ

ם־הַ  מ֖וֹל גַּ ם־תְּ   יּֽוֹם:גַּ

רָאֵל  יד נֵי יִשְׂ וּלְקוֹ סָרְכֵי בְּ
לְטוֹנֵי  יאוּ עֲלֵיהוֹן שִׁ מַנִּ דְּ

רְעֹה לְמֵימַר, לָא  מָדֵין פַּ
זֵירַתְכוֹן לְמִרְמֵי  לֵימְתּוּן גְּ אַשְׁ
קַמּוֹהִי  מֵאֶתְמָלִי וּמִדְּ לִבְנִין כְּ

ין מָלִי אַף יוֹמָא דֵּ   .אַף תְּ

  � רש"י �

רָאֵל.) יד( נֵי יִשְׂ כּוּ שׁטְֹרֵי בְּ  חבריהם על וחסים היו ישראלים השוטרים וַיֻּ
 מן חסר והיה, מצריים שהם לנוגשים הלבנים משלימים וכשהיו, מלדחקם

 זכו לפיכך המלאכה. עושי את דחקו שלא על אותם מלקין היו, הסכום
 והושם משה על אשר הרוח מן ונאצל, סנהדרין להיות שוטרים אותם

ידעת"  אשר ישראל מזקני איש שבעים לי "אספה שנאמר, עליהם
 העם זקני הם כי, במצרים שעשו הטובה שידעת מאותן - )טז יא, במדבר(

רָאֵל. ושוטריו. נֵי יִשְׂ כּוּ שׁטְֹרֵי בְּ  לשוטרים אותם פרעה נוגשי שמו אשר וַיֻּ
 כליתם לא מדוע להם אומרים שהיו, ויכו למה'. וגו מדוע לאמר עליהם

 יום שהוא השלישי כתמול ללבון עליכם הקצוב חק היום גם תמול גם

כּוּ.להם.  נתן התבן בהיות היה והוא, אתמול שלפני  הוכו, ויופעלו לשון וַיֻּ
  הכום. הנוגשים, אחרים מיד

  � ביאור �

רָאֵל. נֵי יִשְׂ כּוּ שׁטְֹרֵי בְּ בפירושו  וַיֻּ

של רש"י שלושה חלקים, ואנו נבארם 

מהסוף להתחלה. בדיבור המתחיל 

כּוּ השלישי רש"י מבהיר ש" " פירושו וַיֻּ

שהשוטרים היהודיים קיבלו מכות 

מהנוגשים המצריים הממונים עליהם. 

בדיבור השני רש"י מסביר מדוע הוכו 

השוטרים: הנוגשים מינו את השוטרים 

  עבודה ולדאוגהיהודיים כדי לפקח על ה
   

שבני ישראל ישלימו את כל מכסות 

הלבנים מדי יום ביומו. אם לא הושלמו 

המכסות היכו הנוגשים את השוטרים, 

יתֶם חָקְכֶם לִלְבּןֹ באמרם " מַדּוּעַ לאֹ כִלִּ

ם הַיּוֹם מוֹל גַּ ם תְּ לְשֹׁם גַּ תְמוֹל שִׁ ?!" כִּ

בטענה זו של השוטרים יש סתירה 

מוֹל"לכאורה: המילה  " מופיעה תְּ

פעמיים, ולא ברור אם ביום האתמול 

  הושלמה המכסָה אם לאו. רש"י מיישב
     

 אונקלוס

� 



 קכג  שמות ה
 

רָאֵל  טו נֵי יִשְׂ וַאֲתוֹ סָרְכֵי בְּ
רְעֹה לְמֵימַר,  וּצְוַחוּ קֳדָם פַּ

דֵין מִתְעֲבֵיד לְמָא  כְּ
בְנָא לָא  טז .לְעַבְדָךְ  תִּ

מִתְיְהֵיב לְעַבְדָךְ וְלִבְנַיָּא 
אָמְרִין לַנָא עֲבִידוּ, וְהָא 
עַבְדָךְ לָקַן וְחָטַן עֲלֵיהוֹן 

ךְ    .עַמָּ

ל וַיִּצְעֲק֥וּ  טו רָאֵ֔ נֵי֣ יִשְׂ טְרֵי בְּ אוּ שֹֽׁ וַיָּבֹ֗
ה  ה כֹ֖ ֦ עֲשֶׂ ה תַֽ ר לָ֧מָּ ה לֵאמֹ֑ רְעֹ֖ אֶל־פַּ

יךָ:  עֲבָדֶֽ יךָ  טזלַֽ עֲבָדֶ֔ ן לַֽ ין נִתָּ בֶן אֵ֤ תֶּ֗
יךָ  ה֧ עֲבָדֶ֛ וּ וְהִנֵּ נוּ עֲשֹ֑ ים לָ֖ מְרִ֥ ים אֹֽ וּלְבֵנִ֛

ךָ: ֽ את עַמֶּ ים וְחָטָ֥ ֖   מֻכִּ

  � רש"י �

  הראשון. כמנין וּלְבֵנִים אמְֹרִים לָנוּ עֲשׂוּ.) טז(

  � )המשך( ביאור �

תְמוֹל את הסתירה ומבאר כי הביטוי " כִּ

לְשֹׁם  - מבטא יחידת זמן אחת " שִׁ

ם הַיּוֹםשלשום, והביטוי " מוֹל גַּ ם תְּ " גַּ

פירושו אתמול והיום. בדיבור הראשון 

רש"י מסביר שחרף תפקידם היה ליבם 

  של השוטרים היהודיים עם אחיהם והם
   

נמנעו מלדחוק בהם, על אף המחיר 

שנדרשו לשלם והמכות הקשות שהוכו 

בת בשל כך. בשכר זה זכו השוטרים לש

בסנהדרין ולקבל מקצת מרוח הקודש 

  שנאצלה ממשה רבנו.

  � )על עמוד קודם( עיון �

רָאֵל. נֵי יִשְׂ כּוּ שׁטְֹרֵי בְּ שמקרבת את האדם  -כמה גדולה היא מסירות הנפש  וַיֻּ

לאלוקים. אדם המוותר על כל אשר לו למען הצלת הזולת מעיד על מידתו האלוקית 

ועל נשמתו העליונה, ועל כן היו השוטרים שמסרו נפשם על עם ישראל ראויים 

לרוח הקודש. רוח הקודש ששרתה עליהם נאצלה ממשה רבנו, שאף הוא זכה 

  שום גבורת מסירותו לעם ישראל. להתגלוּת מ

  � ביאור �

והלוא גם  וּלְבֵנִים אמְֹרִים לָנוּ עֲשׂוּ.

קודם נדרשו ישראל לייצר לבנים, אם 

כן מה נשתנה כעת? רש"י מבאר 

  שתלונת השוטרים הייתה על חוסר
   

  

הצדק המשווע בתביעה לייצר את אותו 

מספר הלבנים, בה בעת שהם נדרשים 

  התבן.גם ללקט בעצמם את 

 אונקלוס



 שמות    קכד
 

  � רש"י �

ךָ.  זה ודבר, דבוק שהוא אומר הייתי ח"פת נקוד היה אלו וְחָטָאת עַמֶּ
 ודבר -פירושו  וכך. הוא דבר שם, ץ"קמ שהוא עכשיו, הוא עמך חטאת

 בית "כבאנה כמו, לעמך וחטאת כתוב כאלו, עמך על חטאת מביא זה
  הרבה. וכן לחם, לבית כמו שהוא )יט א, רות(לחם" 

  � )על עמוד קודם( עיון �

לכאורה הטענה העיקרית חסרה בפסוק, אף שהיא  וּלְבֵנִים אמְֹרִים לָנוּ עֲשׂוּ.

עולה מן ההקשר. הביטוי שהשתמשו בו שוטרי בני ישראל הם עדות לייאוש שאפף 

אותם ולתחושתם שכשאין הם עומדים בציפיות הממונים עליהם אין משמעות לכל 

גלו לעבודה מסודרת. עד כה הובא התבן אליהם, עמלם. הם נהפכו לצייתנים והתר

כמו אוטומט. עכשיו הם נדרשים לצאת בעצמם אל  ועימו הם יצרו את הלבנים

צר את הלבנים. לא רק הכבדת יהשדה, לקושש קש ולרוץ למקום העבודה כדי לי

עול העבודה מעיק עליהם, אלא גם עצם השינוי שפרץ לחייהם והפריע להם 

  תם כעבדים צייתנים הפועלים כמכונות.להמשיך בשגרת עבוד

  � ביאור �

ךָ. האות תי"ו בסוף  וְחָטָאת עַמֶּ

מילה מעידה הרבה פעמים על סמיכות, 

המזון". על  תכמו למשל בצירוף "ברכ

ניקוד הנסמך שונה פי כללי הניקוד, 

, וקמץ בסוף מניקוד המילה במקור

הברה מוטעמת הופך לפתח בסמיכות. 

רָכָהלדוגמה, המילה  מנוקדת בשני  בְּ

קמצים כשהיא עומדת בפני עצמה, 

ובסמיכות משתנה הקמץ לפתח תחת 

ת -הכ"ף  רְכַּ המזון. לו הייתה המילה  בִּ

ךָ " בביטוי "חָטָאת" " וְחָטָאת עַמֶּ

מנוקדת בפתח תחת הטי"ת היינו 

מבינים שלפנינו ביטוי סמיכות 

 שמשמעו 'החטא של עמך'. אך הואיל

  מץ אומר רש"יוהטי"ת מנוקדת בק
  

  

   

" עומדת בפני עצמה, חָטָאתשהמילה "

וכמוה כמילה "חטא". פירוש הביטוי 

ךָ " " הוא אפוא שהאמור וְחָטָאת עַמֶּ

קל לעיל מביא חטא על עמך, פרעה. 

היה יותר להבין את הביטוי לו נכתב 

עמך", אולם רש"י מציין לאת חָטָ "ו

שהרבה פעמים במקרא האות למ"ד 

אינה משתנה. נשמטת והמשמעות 

דוגמה לכך מצויה בפסוק המתאר את 

תגובת נשות בית לחם לחזרתן של רות 

ית לֶחֶםוַיְהִי ונעמי: " באָֹנָה בֵּ ל  כְּ הֹם כָּ וַתֵּ

ית לֶחֶם"הביטוי  -..." הָעִיר באָֹנָה בֵּ " כְּ

בית לחם', אף למשמעו 'כאשר באו 

  שהלמ"ד נעדרת מהכתוב.

  

  
    



 קכה  שמות ה
 

טְלָנִין אַתּ  יז וּן וַאֲמַר בַּ
ין אַתּוּן אָמְרִין  טְלָנִין, עַל כֵּ בַּ

ח קֳדָם יְיָ  וּכְעַן  יח .נֵיזֵיל נְדַבַּ
לַחוּ וְתִבְנָא לָא  אִיזִילוּ פְּ
יִתְיְהֵיב לְכוֹן, וּסְכוֹם לִבְנַיָּא 

נוּן תְּ    .תִּ

ן  יז ים עַל־כֵּ ֑ ם נִרְפִּ ֖ ים אַתֶּ ֥ אמֶר נִרְפִּ וַיֹּ֛
יהוָֹֽה: ה לַֽ חָ֥ ים נֵלְֽכָ֖ה נִזְבְּ מְרִ֔ ם אֹֽ ֣ אַתֶּ

ן  יח  תֵ֣ א־יִנָּ בֶן לֹֽ ה לְכ֣וּ עִבְד֔וּ וְתֶ֖ וְעַתָּ
נוּ: ֽ תֵּ ים תִּ כֶן לְבֵנִ֖   לָכֶ֑ם וְתֹ֥

  � רש"י �

 )יב יב, ב מלכים(המתוכן"  הכסף "את וכן, הלבנים חשבון וְתֹכֶן לְבֵנִים.) יח(
  .)יא שם(הכסף"  את וימנו "ויצורו בעניין שאמר כמו, המנוי -

  � )על עמוד קודם( עיון �

ךָ. אולם לכאורה אין פער משמעותי בין "חטא של עמך" ל"חטא לעמך",  וְחָטָאת עַמֶּ

ייתכן שבכל זאת יש הבדל דק ביניהם. הבנת "חטא של עמך" מבטאת מעין הודאה 

אשמה, אף שבני ישראל ודאי אינם אשמים במתרחש. לעומתה, הקביעה  בְּ

שהאמור בתחילת הפסוק מביא חטא על העם מטיחה בפרעה שהוא מאשים אותם 

  האשמת שווא.

  � ביאור �

" משמעו כֶןתֹּ" וְתֹכֶן לְבֵנִים.

סך  תוכן הלבנים הוא"חשבון", כלומר 

הלבנים הכולל אחרי מנייתם. לחיזוק 

וזר רש"י על הראיה שהביא פירושו ח

(לעיל פס'  מַתְכּנֶֹת"בבארו את המילה "

  מוסיף גם את הפסוקאך הפעם הוא , ח)
   

מְנוּ  וקבפס: המקדים הראשון כתוב "וַיִּ

סֶף", ו פסוק הבא אחריו כתוב באֶת הַכֶּ

ן עַל סֶף הַמְתֻכָּ י  "וְנָתְנוּ אֶת הַכֶּ יְדֵי עֹשֵׂ

לָאכָה"  סֶף  -הַמְּ ן" הוא הכסף "הַכֶּ הַמְתֻכָּ

  שנמנה בפסוק הקודם.

  �עיון  �

מפירושו של רש"י בשני המקומות עולה שמשמעות המילים  וְתֹכֶן לְבֵנִים.

א" - זהה, וכן תרגם אונקלוס את שתיהן בתרגום אחד "תֹּכֶן" " ומַתְכּנֶֹת"  ".סְכוֹם לִבְנַיָּ

  בריו לשניים, ומדוע נכתב לא מצאתי הסבר מניח את הדעת מדוע פילג רש"י את ד

    

 אונקלוס

� 



 שמות    קכו
 

ם  יט ל אֹתָ֖ רָאֵ֛ י בְנֵיֽ־יִשְׂ טְרֵ֧ וַיִּרְא֞וּ שֹֽׁ
בְנֵיכֶ֖ם  א־תִגְרְע֥וּ מִלִּ ר לֹֽ ע לֵאמֹ֑ רָ֣ בְּ

יוֹמֽוֹ: בַר־י֥וֹם בְּ ה  כ דְּ ֣ עוּ אֶת־משֶׁ וַֽיִּפְגְּ
ם  צֵאתָ֖ ם בְּ ים לִקְרָאתָ֑ בִ֖ ן נִצָּ הֲרֹ֔ ת־אַֽ וְאֶֽ

ה: רְעֹֽ ת פַּ    מֵאֵ֥

רָאֵל  יט נֵי יִשְׂ וַחֲזוֹ סָרְכֵי בְּ
בִישׁ לְמֵימַר,   לָאיָתְהוֹן בְּ

מְנְעוּן בְנֵיכוֹן תִּ תְגָם מִלִּ  יוֹם פִּ
יוֹמֵיהּ  ה וְיָת  כ .בְּ וְעָרַעוּ יָת מֹשֶׁ

מוּתְהוֹן  ,אַהֲרוֹן קָיְמִין לְקַדָּ
רְעהֹ וָת פַּ קְהוֹן מִלְּ מִפַּ   .בְּ

  � רש"י �

רְאוּ ) יט( רָאֵל. וַיִּ רָעידם.  על הנרדים חבריהם את שׁטְֹרֵי בְנֵי יִשְׂ  ראו .בְּ
 לא לאמר עליהם העבודה בהכבידם אותם המוצאת וצרה ברעה אותם
  .'וגו תגרעו

  � (המשך) עיון �

  .28אם סוף סוף משמעותם זהה"תֹּכֶן"  ופעם"מַתְכּנֶֹת" פעם 

  � ביאור �

רָאֵל. רְאוּ שׁטְֹרֵי בְנֵי יִשְׂ רש"י  וַיִּ

" ומה משמעות אֹתָםמסביר מי זה "

רָעהמילה " ". שוטרי ישראל רואים בְּ

  את אחיהם בצרה וברעה שהם עצמם 
   

נאלצים לגרום להם, בהיותם נתבעים 

להכותם ולזרזם ולהכריחם לספק את 

לאֹ תִגְרְעוּ מכסת הלבנים, בפקודת "

יוֹמוֹ  בַר יוֹם בְּ בְנֵיכֶם דְּ   ".  מִלִּ

  �עיון  �

רָאֵל. רְאוּ שׁטְֹרֵי בְנֵי יִשְׂ " מתייחסת לשוטרים אֹתָםיש שפירשו שהמילה " וַיִּ

הם תחת עול הנוגשים. מבחינה תחבירית פשוטה נראה -עצמם, הרואים את רעתם

" חוזר אל הנוגשים שהוזכרו לֵאמֹר" מוסב עליהם עצמם, וש"אֹתָםדחוק לפרש ש"

  ר בקושי של השוטרים לכפות עבודה כמה פסוקים קודם, ועל כן פירש רש"י שמדוב
  

  

   

                                                   
בפירוש "שי למורא" מופיע ההסבר הבא: "שיש הבדל בין 'מתכונת' ל'תוכן', שמתכונת הוא שם התואר  .28

ותוכן הוא שם מושג חשבון לענין המתואר בחשבון, אם במידה במשקל או במנין ידוע שהוא סכום חשבון, 
  ונאמר על חשבון בלתי מסוים. לכן לעיל רש"י פירש 'סכום חשבון הלבנים' וכאן מפרש רש"י 'חשבון
הלבנים'". ולא זכיתי להבין את דבריו, מה בין "שם התואר" ובין "שם מושג", ומה בין "סכום חשבון" 

כן "כולם לשון חשבון הם", אבל הבאתי את ל"חשבון", ובפרט שגם רש"י כתב בפירוש שגם מתכונת וגם תו
 הדברים ככתבם למבינים.

 אונקלוס

� 



 קכז  שמות ה
 

לֵי  כא   וַאֲמַרוּ לְהוֹן יִתְגְּ
רַע,  יְיָ עֲלֵיכוֹן וְיִתְפְּ

תּוּן אַבְאֵישְׁ  רֵיחַנָא יָת דְּ
עֵינֵי רְעֹה בְּ  עַבְדּוֹהִי וּבְעֵינֵי פַּ
ן א לְמִתַּ יַדְהוֹן חַרְבָּ  בְּ

   לְמִקְטְלַנָא.

ם  כא ם יֵ֧רֶא יְהוָֹ֛ה עֲלֵיכֶ֖ אמְר֣וּ אֲלֵהֶ֔ וַיֹּֽ
נוּ  ם אֶת־רֵיחֵ֗ ֣ תֶּ ר הִבְאַשְׁ ֧ ט אֲשֶׁ פֹּ֑ וְיִשְׁ
רֶב  תֶת־חֶ֥ יו לָֽ עֵינֵי֤ פַרְעֹה וּבְעֵינֵי֣ עֲבָדָ֔ בְּ

יָדָ֖    מפטיר  ם לְהָרְגֵֽנוּ:בְּ

  � רש"י �

עוּ.) כ( פְגְּ  כל דרשו ורבותינו'. וגו אהרן ואת משה את מישראל אנשים וַיִּ
  .(נדרים סד, ב)נצבים  יצאו בהם שנאמר, היו ואבירם דתן ונצבים נצים

  � (המשך) עיון �

קשה יותר על אחיהם. פירושו של רש"י מעצים את צדקותם של השוטרים ואת 

  גם על חשבון דאגתם לעצמם. - דאגתם לאחיהם 

  � ביאור �

עוּ. פְגְּ לא נכתב בפסוק מי הם אלו  וַיִּ

שפגשו את משה ואהרן, ורש"י מעלה 

סתם  -שתי אפשרויות: (א) לפי הפשט 

 -אנשים מבני ישראל; (ב) לפי המדרש 

דתן ואבירם. המדרש מתבסס על 

בִיםהמילה " אל  ", השולחת אותנונִצָּ

 -רח דתן ואבירם המוזכרים בפרשת קֹ

בִיםוְדָתָן וַאֲבִירָם יָצְאוּ " תַח  נִצָּ פֶּ

  .(במדבר טז, כז)" אָהֳלֵיהֶם

בִיםבשני הפירושים המילה " " נִצָּ

  אינה מתייחסת למשה ואהרן שיצאו
  

מעם פרעה אלא לאנשים שבאו 

לעומתם. אין מדובר בשוטרים שהוזכרו 

בפסוק הקודם וזכו ברש"י לשבחים על 

מסירות נפשם, אלא באנשים אחרים 

שעמדו ניצבים בכוונה להתריס ולא פנו 

ל משה ואהרן בהכנעה ובכובד ראש. א

השימוש במילה זו, המשדרת חוצפה 

והתרסה, מבליט את הפגיעה במשה 

ואהרן, ואך טבעי הוא לדרוש שהיו אלו 

  הידועים כמתריסים. -דתן ואבירם 

 �עיון  �

עוּ. פְגְּ רש"י הזכיר את דתן ואבירם כבר פעמיים בפרשתנו: בפעם הראשונה  וַיִּ

, ובפעם השנייה עם (לעיל ב, יג)זיהה אותם רש"י עם שני האנשים העברים הניצים 

ים האנשים המבקשים את נפשו של משה, שעליהם אמר ה' " ל הָאֲנָשִׁ י מֵתוּ כָּ כִּ

ךָ  ים אֶת נַפְשֶׁ   בביאורנו לפרק ב' פסוק י"ג על אגדה זו. ועיינו (לעיל ד, יט)" הַמְבַקְשִׁ
     

 אונקלוס

� 



 שמות    קכח
 

י  כב ר אֲדֹנָ֗ ה אֶל־יְהוָֹ֖ה וַיֹּאמַ֑ ֛ ב משֶׁ וַיָּשָׁ֧
ה זֶּה֖  מָּ ה לָ֥ ם הַזֶּ֔ תָה לָעָ֣ לָמָ֤ה הֲרֵעֹ֨

נִי: ֽ לַחְתָּ רְעֹה  כג שְׁ א֤תִי אֶל־פַּ ז בָּ וּמֵאָ֞
֥ל  ם הַזֶּה֑ וְהַצֵּ ע לָעָ֣ ךָ הֵרַ֖ מֶ֔ שְׁ ר בִּ ֣ לְדַבֵּ

ךָ: ֽ ֖לְתָּ אֶת־עַמֶּ א־הִצַּ  לֹֽ

ה לִקְדָם יְיָ וַאֲמַר, כב  וְתָב מֹשֶׁ
א יְ  א לְעַמָּ תָּ יָ לְמָא אַבְאֵישְׁ

נִי לַחְתָּ נָן שְׁ  כג. הָדֵין לְמָא דְּ
עַ  ן דְּ רְעֹה וּמֵעִדָּ אלִית לְוָת פַּ

מָךְ אַבְאֵישׁ  שְׁ לָא בִּ לְמַלָּ
יזָבָא לָא  א הָדֵין, וְשֵׁ לְעַמָּ

ךְ  א יָת עַמָּ יזֵיבְתָּ   .שֵׁ

  � רש"י �

ה.) כב(  על אני קובל, לך איכפת מה תאמר ואם לָמָה הֲרֵעתָֹה לָעָם הַזֶּ
  .(תנחומא [ורשא] וארא ו)ששלחתני 

  אבאיש. ותרגומו. עליהם רעה הרבה, הוא הפעיל לשון הֵרַע. )כג(

  � (המשך) עיון �

  המתגלגלת ממקום למקום.

  � ביאור �

ה. השאלה  לָמָה הֲרֵעתָֹה לָעָם הַזֶּ

ה" " נתפסת לָמָה הֲרֵעֹתָה לָעָם הַזֶּ

בעינינו כשאלה ערכית, אך התוספת 

נִי" לַחְתָּ ה שְׁ ה זֶּ " נראית מעט לָמָּ

קטנונית. לדברי רש"י אין אלו שתי 

שאלות נפרדות, כי אם קבילה אחת של 

משה רבנו על מינויו לשליחות הפוגעת 

  בעם במקום להיטיב עימו.

  יכולה להתפרש "הֵרַע"המילה  הֵרַע.
  

  

כמו "הורע", כלומר נעשה להם רע. 

רש"י שולל הבנה זו ומדגיש כי נושא 

אשר הסב והוא  -המשפט הוא פרעה 

הוא  "הֵרַע"את הרעה לעם. הפועל 

בבניין הפעיל, המשמש לפעולה על 

שגרם  -" הֶאֱכִילהזולת (בדומה ל"

בפירושו של למישהו אחר לאכול). 

רש"י מודגש רוע הלב של פרעה, שדאג 

  בעצמו להרע לישראל.

  �עיון  �

ה. מתאים לשליחות נזכיר שמשה רבנו חשב שהוא איננו  לָמָה הֲרֵעתָֹה לָעָם הַזֶּ

יתברך שאכן, אין הוא ' ולא רצה לצאת למסע לגאולת ישראל. כעת הוא אומר לה

השליח הנכון. אמירה זו מגלה את גדלותו של המנהיג המקבל עליו את מלוא 

   האחריות על הכישלון ואינו מחפש אשמים זולתו.

 אונקלוס



 כטק  שמות ו
 

חְזֵי  א עַן תִּ ה כְּ וַאֲמַר יְיָ, לְמֹשֶׁ
אַעֲבֵיד לְפַרְעֹה יַד אֲרֵי ,דְּ  בְּ

יפָא קִּ חִנּוּן תַּ לְּ  וּבְיַד יְשַׁ
יפָא קִּ   מֵאַרְעֵיהּ. יְתָרֵיכִנּוּן, תַּ

ה  א ו ה תִרְאֶ֔ ֣ ה עַתָּ אמֶר יְהוָֹה אֶל־משֶׁ֔ וַיֹּ֤
 י בְיָד֤ חֲזָקָה ֣ ה כִּ ה לְפַרְעֹ֑ ֖ עֱשֶֹ ר אֶֽ ֥ אֲשֶׁ

אַרְצֽוֹ: ם מֵֽ ֖ רֲשֵׁ ה יְג ם וּבְיָד֣ חֲזָקָ֔ חֵ֔ לְּ   ס  יְשַׁ
  � רש"י �

ה תִרְאֶה וגו'.(א)  הרהרת על מדותי, לא כאברהם שאמרתי לו "כי  עַתָּ
, ואחר כך אמרתי לו "העלהו (בראשית כא, יב)ביצחק יקרא לך זרע" 

, ולא הרהר אחרי, לפיכך עתה תראה. העשוי לפרעה (שם כב, ב)לעולה" 
(סנהדרין קיא, תראה, ולא העשוי למלכי שבעה אומות, כשאביאם לארץ 

  .א)

  � ביאור �

ה תִרְאֶה וגו'. רש"י מדגיש את  עַתָּ

ה", עכשיו. לדברי רש"י כבר   המילה "עַתָּ
   

נגזרה הגזירה על משה רבנו שלא  כאן

  ייכנס לארץ.

  �עיון  �

ה תִרְאֶה וגו'. כמה קשים דבריו של רש"י. משה רבנו דואג לעמו כאָב לבניו,  עַתָּ

וה' דן אותו לכף חובה ורואה בדבריו חיסרון  - כואב את כאבם וזועק אל ה' 

בחטא מי  באמונה?! ועוד יש לשאול, וכי עתה הוחלט שלא יעלה לארץ? הלוא רק

רָאֵל לָכֵן  מריבה יישבע ה' למשה ואהרן: נֵי יִשְׂ נִי לְעֵינֵי בְּ ישֵׁ י לְהַקְדִּ ם בִּ "יַעַן לאֹ הֶאֱמַנְתֶּ

י לָהֶם ר נָתַתִּ ה אֶל הָאָרֶץ אֲשֶׁ הָל הַזֶּ . גם ההשוואה (במדבר כ, יב)" לאֹ תָבִיאוּ אֶת הַקָּ

כבני ישראל במצרים.  לאבות נראית לא מוצדקת, שהרי האבות לא סבלו בגופם

  וכי יש דבר ראוי יותר למנהיג מלדאוג לעמו? -ומעל לכול 

נראה לי שרש"י מגלה בדבריו את ההבדל התהומי בין האדם המוגבל לא־ל 

  האינסופי. 

הקב"ה ברא עולם חסר, ומתפקידו של האדם להשלימו, לפארו ולרוממו בתהליך 

ולסבלנותו אין קץ,  -לא במקום ולא בזמן  -ארוך ומורכב. הקב"ה איננו מוגבל כלל 

אך האדם חי קודם כול את הרגע. בהיותו יצור מוגבל הוא חסר סבלנות, וכשהוא 

סובל הוא מתקשה לראות שהסבל הוא זמני, שכל ירידה היא לצורך עלייה 

ושהניסיונות הקשים נועדו למקד את תשומת ליבו ולכוונו למסלול ההתקדמות 

    שנכון לו. 

 אונקלוס

� 



 שמות    קל
 

  � רש"י �

חֵם. לְּ י בְיָד חֲזָקָה יְשַׁ   ישלחם. עליו שתחזק החזקה ידי מפני כִּ

  � (המשך) עיון �

האבות הקדושים חיו בממד אלוקי. אברהם אבינו, שהובטח לו זרע רב ככוכבי 

ואז נצטווה להעלותו לעולה.  -השמיים, חיכה שנים רבות מאוד להולדת יצחק 

אחיו, וראה איך כל מאמציו להקים בית יצחק התמודד עם בן המבקש להרוג את 

יהודי בארץ ישראל עולים בתוהו. יעקב אבינו ירד בעצמו למצרים ולא ראה דבר 

ה מאבותינו האמונה התמימה כי כל  - מכל ההבטחות האלוקיות  ועם כל זה לא מָשָׁ

הבטחות ה' לא ישובו ריקם. אבותינו הם אנשי החזון שאינם חיים את ה"עתה", את 

  ל. ־עכשיו", אלא מאמינים במחר המובטח בהבטחת האה"כאן ו

לא כן משה רבנו. בהיותו בן שמונים שנה משה מצטווה להוציא את בני ישראל 

רָאֵל מֵאַרְצוֹ ממצרים: " נֵי יִשְׂ ח אֶת בְּ לַּ רְעֹה מֶלֶךְ מִצְרָיִם וִישַׁ ר אֶל פַּ . אין (ו, יא)" בֹּא דַבֵּ

. משה רבנו הוא איש המעשה, וכאיש זו הבטחה, זוהי דרישה לפעולה מיידית

מעשה הוא רוצה לראות תוצאות, להוציא בתוך שנה את בני ישראל ממצרים, לתת 

ה תִרְאֶהלהם את התורה ולהביאם לשערי ארץ ישראל. אך ה' אומר לו: " "! עכשיו עַתָּ

את יציאת ישראל ממצרים ואת קבלת  -תראה את חלקו הראשון של התהליך 

סיני. התהפוכות הללו יתרחשו בפרק זמן קצר ביותר, אך הכניסה התורה לרגלי הר 

 -לארץ ישראל כבר שייכת לממד אחר, ממד החזון. אתה, משה, אינך איש החזון 

  ויעיד על כך מה שיקרה במי מריבה.

ההמתנה להתפתחותו הרוחנית של עם ישראל דורשת סבלנות ארוכת טווח, 

ועל כן אין הוא יכול להכניסם לארץ סבלנות שאינה ממידותיו של משה רבנו, 

ישראל. כיבוש הארץ הוא תהליך היסטורי איטי וממושך מאוד שטרם הסתיים, 

וצריך להתאזר למענו באורך הרוח של האבות הקדושים. אין כאן עונש חלילה, אלא 

הבנה כי לכל איש תפקידו המיועד לו בהיסטוריה. מי מריבה מגלים את מבנה נפשו 

  שניצניו היו גלויים לה' כבר בתחילת דרכו.של משה רבנו, 

  � ביאור �

חֵם. לְּ י בְיָד חֲזָקָה יְשַׁ אין הכוונה  כִּ

  שפרעה ישלחם בחוזק יד, אלא שמכוח 
      

היד החזקה של הקב"ה שתכה במצרים 

  ייכנע פרעה וישלח את ישראל.

   



 קלא  שמות ו
 

  � רש"י �

ם מֵאַרְצוֹ.  יספיקו ולא, יגרשם ישראל של כרחם על וּבְיָד חֲזָקָה יְגָרְשֵׁ
 למהר העם על מצרים "ותחזק אומר הוא וכן. צידה להם לעשות

  .)לג יב, שמות( 'וגו לשלחם"

  � ביאור �

ם מֵאַרְצוֹ.  וּבְיָד חֲזָקָה יְגָרְשֵׁ

ם מֵאַרְצוֹ השימוש בביטוי " " יְגָרְשֵׁ

תמוה, וכי מדוע יידרש פרעה לגרש את 

משאת ליבם של ישראל העם? והלוא 

  ממצרים, והם רק מבקשים אתלצאת 
   

אישורו. רש"י מדגיש שבסופו של 

התהליך, במכת בכורות, יקיאו המצרים 

את בני ישראל מארצם ויאיצו בהם 

לצאת כמה שיותר מהר, בטרם ימותו 

  כל המצרים.

  �עיון  �

ם מֵאַרְצוֹ. תופעה זו ממשיכה להתקיים לאורך ההיסטוריה  וּבְיָד חֲזָקָה יְגָרְשֵׁ

של עמנו, ועל פי רוב עוזבים אחינו בית ישראל את ארצות הניכר רק כשהם חשים 

  נרדפים ואין להם ברירה אלא לצאת. 
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  וארא    קלד

 

אמֶר  ב ה וַיֹּ֥ ֑ ים אֶל־משֶׁ ר אֱלהִֹ֖ ֥ וַיְדַבֵּ
י יְהוָֹֽה: יו אֲנִ֥   אֵלָ֖

ה, וַאֲמַר  ב יל יְיָ עִם מֹשֶׁ וּמַלֵּ
  .לֵיהּ אֲנָא יְיָ 

  � רש"י �

ה.) ב( ר אֱלהִֹים אֶל מֹשֶׁ  ולומר לדבר שהקשה על משפט אתו דבר וַיְדַבֵּ
  .(שמות רבה ו, א) )כב ה, לעיל(הזה"  לעם הרעותה "למה

  � ביאור �

ה. ר אֱלהִֹים אֶל משֶֹׁ יש הבדל  וַיְדַבֵּ

בין הפועל "דיבר" לפועל "אמר", אף 

שמשמעותם קרובה. הדיבור מבטא 

החלטיות בלתי מתפשרת וחד 

משמעית, כשם שתיארו אחי יעקב את 

המפגש הראשוני עם יוסף מושל 

נוּ מצרים: " ר הָאִישׁ אֲדנֵֹי הָאָרֶץ אִתָּ בֶּ דִּ

. לעומת הדיבור, (בראשית מב, ל)" קָשׁוֹת

פנייה רכה יותר. כאן האמירה מבטאת 

בפסוקנו מופיעים שני הפעלים גם יחד: 

ר" ה  וַיְדַבֵּ   ". אֵלָיו וַיּאֹמֶראֱלהִֹים אֶל מֹשֶׁ
   

לכאורה היה אפשר להשמיט את החלק 

הראשון של הפסוק ולכתוב "ויאמר 

א־להים אל משה אני ה'". מה מהות 

  ויאמר?  -החזרה המודגשת וידבר 

מלמד  רש"י מסביר שהביטוי הכפול

לָמָה שהקב"ה גער במשה על דבריו "

נִי לַחְתָּ ה שְׁ ה זֶּ ה לָמָּ ". אין הֲרֵעֹתָה לָעָם הַזֶּ

מן הראוי שאדם, ואפילו משה רבנו, 

  יפקפק בדרכיו של ה' יתברך.

  

  �עיון  �

ה. ר אֱלהִֹים אֶל משֶֹׁ בסוף הפרשה הקודמת ראינו שמשה רבנו "שילם" על  וַיְדַבֵּ

. הסברנו שם (ו, א, ד"ה "עתה תראה וגו'")לא ייכנס לארץ ישראל דבריו ונגזר עליו ש

שלמשה איש המעש קשה לראות את הסבל המתמשך של עמו. בפסוק זה מופיעה 

גערה נוספת, אך הפעם אין כל רמז לעונש. כוונת הגערה כאן היא לחזק את משה 

  עוד מעט ויסתיים, כפי שמפורש בהמשך. ולומר לו שסבלו של עם ישראל

 

   

 אונקלוס



 קלה  שמות ו
 

לִיתִי לְאַבְרָהָם  ג וְאִתְגְּ
י,  דָּ אֵל שַׁ לְיִצְחָק וּלְיַעֲקוֹב בְּ

מִי יְיָ לָא הוֹדַעִית לְהוֹן   .וּשְׁ

ל־ ג ק וְאֶֽ ם אֶל־יִצְחָ֥ א אֶל־אַבְרָהָ֛ וָֽאֵרָ֗
א  ה לֹ֥ י יְהֹוָ֔ מִ֣ י וּשְׁ ֑ דָּ ל שַׁ אֵ֣ ב בְּ יַעֲֽקֹ֖

ם: י לָהֶֽ עְתִּ   נוֹדַ֖
  � רש"י �

 לחנם ולא. לפני למתהלכים טוב שכר לשלם נאמן אֵלָיו אֲנִי ה'. וַיֹּאמֶר
 הזה ובלשון. הראשונים לאבות שדברתי דברי לקיים אם כי שלחתיך

 אמור כשהוא, ליפרע נאמן' ה אני מקומות: בכמה נדרש שהוא מצינו
 וכשהוא, )יב יט, ויקרא(" 'ה אני אלהיך שם את "וחללת כגון, עונש אצל

" 'ה אני אותם ועשיתם מצותי "ושמרתם כגון, מצות קיום אצל אמור
  שכר. ליתן נאמן, )לא כב, ויקרא(

  � ביאור �

אחרי הגערה  וַיֹּאמֶר אֵלָיו אֲנִי ה'.

בא החיזוק. ה' אומר למשה כי עתה 

הגיעה העת לשלם לאבות הקדושים 

את שכרם על אמונתם התמימה 

בהבטחות ה' על אף שלא זכו לחזות 

  נאמן לשלם לאבות - ה'""אֲנִי בקיומן. 
   

את שכרם, ואתה, משה, זוכה להיות 

האיש שיפעל לקיום ההבטחות בנות 

ה''" מבטא  אֲנִימאות השנים. הביטוי "

לעיתים  -תמיד את נאמנות ה' לשלם 

מדובר בתשלום שכר ולעיתים בעונש, 

  נאמרים. לפי ההקשר שבו הדברים

 �עיון  �

משה רבנו לא היה ראוי לעונש כלל וכלל, שהרי כל מילותיו  וַיֹּאמֶר אֵלָיו אֲנִי ה'.

נבעו מתוך אהבה לעמו. ועל כן אין רש"י מפרש כאן 'אני ה' נאמן להיפרע'. מושא 

המוזכרים בפסוק הבא. ה' נאמן  -הנאמנות כאן איננו משה רבנו כי אם האבות 

מילותיו  לא זו בלבד שאיננו נענש על - לשלם את שכרם של האבות, ומשה רבנו 

  אלא הוא נבחר להיות השליח לקיום ההבטחות.

   

 אונקלוס



  וארא    קלו

 
  � רש"י �

י.האבות.  אל וָאֵרָא.) ג( דָּ אֵל שַׁ  אמרתי ובכולן הבטחות הבטחתי להם בְּ

מִי ה'שדי.  אל אני להם י לָהֶם. וּשְׁ  כאן כתיב אין הודעתי לא לאֹ נוֹדַעְתִּ
 נקרא שעליה שלי אמתות במדת להם נכרתי לא -נודעתי  לא אלא
  קיימתי. ולא הבטחתים שהרי, דברי לאמת נאמן' ה שמי

  � ביאור �

שלושת האבות נמנו בפסוק  וָאֵרָא.

אברהם, יצחק ויעקב.  -בשמותיהם 

רש"י בפירושו כולל את שלושתם יחד 

בכינוי "האבות", משום שאין מפורש 

בתורה שהקב"ה פנה ישירות אל כל 

ל שדי", אלא רק ־האבות בשם "א

אֲנִי וליעקב. לאברהם אמר ה' "לאברהם 

ךְ לְפָנַי וֶהְיֵה תָמִים י הִתְהַלֵּ דַּ " אֵל שַׁ

אֲנִי אֵל , וליעקב אמר "(בראשית יז, א)

רֵה וּרְבֵה גּוֹי וּקְהַל גּוֹיִם יִהְיֶה  י פְּ דַּ שַׁ

ךָּ  . אומנם ברור שגם (שם לה, יא)" מִמֶּ

ל שדי, שהרי ־ליצחק נגלה הקב"ה בא

בברכתו יצחק משתמש בשם זה 

י יְבָרֵךְ אֹתְךָ וְיַפְרְךָ ליעקב: " דַּ   וְאֵל שַׁ
   

ים ךָ וְהָיִיתָ לִקְהַל עַמִּ , (שם כח, ג)" וְיַרְבֶּ

ועל כן מאגד רש"י את שלושת האבות 

במכלול אחד, וכך כולל גם את יצחק 

  .29ל שדי"-בהתגלות ב"א

יהשם " דַּ " מבטא את כוחו של אֵל שַׁ

כולים הא־ל המבטיח. בני אנוש אינם י

להבטיח הבטחות, כי ייתכן שלא יוכלו 

לקיים את הבטחתם, אולם הקב"ה יכול 

בוודאי להבטיח ולקיים בלי שום 

מניעות. בשם זה נגלה ה' לאבות, ואולם 

המבטא את נאמנות ה'  -שם הויה 

טרם נודע במציאות  -בקיום הבטחותיו 

  בעולמם של אבותינו.  

  

  �עיון  �

ל שדי, אך הואיל ־שאומנם אין פנייה ישירה ליצחק בשם אבביאור ראינו  וָאֵרָא.

עצם הבטחת ה'  - ל המבטיח הבטחות ־ומהותו של שם זה מבטאת את כוחו של הא

  ל שדי. ־ליצחק משמעותה התגלות בא

הקב"ה מחזק את משה, שאינו מסוגל עוד לראות את עמו סובל, בהכרזה שהגיע 

עידן קיום ההבטחות. ייתכן שגם משום כך כינה רש"י את  -עידן חדש במציאות 

כדי להדגיש את המעבר מדורות  - אברהם, יצחק ויעקב בכינוי הכולל "האבות" 

   אבותינו, דורות ההבטחה, לדור הבנים, דור הקיום. 

                                                   
הרבה פירושים נאמרו כדי לבאר את כוונת רש"י כאן. המזרחי מפרש בפשטות שאין בדברי רש"י פירוש  .29

. "האבות אל במקום לחזור על כל השמות קיצר רש"י וכתב "וארא -אלא המשך מקוצר של דיבור המתחיל 
    דברי ה"באר בשדה", ועיינו בפירוש הנוסף שהצענו בעיון. אנו פירשנו על פי

  



 קלז  שמות ו
 

אַף אֲקֵימִית יָת קְיָמִי וְ  ד
ן לְהוֹן יָת  הוֹן לְמִתַּ עִמְּ

כְנָעַן יָת אֲרַע  ,אַרְעָא דִּ
הּ  אִתּוֹתַבוּ בַּ   .תּוֹתָבוּתְהוֹן דְּ

ת  ד ם לָתֵ֥ רִיתִי אִתָּ֔ תִי אֶת־בְּ ם הֲקִמֹ֤ וְגַ֨
ם  רֵיהֶ֖ רֶץ מְגֻֽ ת אֶ֥ נָעַ֑ן אֵ֛ רֶץ כְּ ם אֶת־אֶ֣ לָהֶ֖

הּ: ֥רוּ בָֽ ר־גָּ   אֲשֶׁ
  � רש"י �

רִיתִי וגו )ד(  הצבתי שדי באל להם כשנראיתי וגם .'וְגַם הֲקִמתִֹי אֶת בְּ

 בפרשת לאברהם נָעַן.לָתֵת לָהֶם אֶת אֶרֶץ כְּ וביניהם.  ביני בריתי והעמדתי
 אחריך ולזרעך לך "ונתתי, )א יז, בראשית(" 'וגו שדי אל "אני נאמר מילה

 כל את אתן ולזרעך לך "כי ליצחק ,)ח יז, בראשית(מגוריך"  ארץ את
 בראשית(לאברהם"  נשבעתי אשר השבועה את והקימותי האל הארצות

 "אני ליעקב, אמרתי שדי באל לאברהם שנשבעתי שבועה ואותה, )ג כו,
 הרי, )יב - יא לה, בראשית( 'וגו אשר" הארץ "ואת' וגו ורבה" פרה שדי אל

  קיימתי. ולא להם שנדרתי

  � ביאור �

רִיתִי וגו רש"י  .'וְגַם הֲקִמתִֹי אֶת בְּ

מתייחס לשתי מילים בפסוק: המילה 

בפסוק הקודם  "וְגַם" והמילה "הֲקִמֹתִי".

  קראנו שהקב"ה נגלה לאבות בשם 

י־אֵ " דַּ ", כלומר הבטיח להם ל שַׁ

בפסוק זה  "וְגַם"הבטחות. המילה 

מוסיפה שהקב"ה הוסיף משנה תוקף 

להבטחותיו וכרת גם ברית עם האבות. 

" אינה הֲקִמֹתִירש"י מדייק שהמילה "

מלשון קיום, שהרי יעברו מאות שנים 

עד שיקוימו ההבטחות, אלא מלשון 

העמדת ברית. ברית חזקה  -הקמה 

זוהי התחייבות שאין כל  -חה מהבט

  אפשרות חזרה ממנה. 

  רש"י מפרט את פסוקי ההבטחה
   

והברית. הוא פותח בפסוק שבו נגלה ה' 

י  -לאברהם בא־ל שדי  דַּ "אֲנִי אֵל שַׁ

ךְ לְפָנַי וֶהְיֵה תָמִים ", ומוסיף את הִתְהַלֵּ

פסוקי הברית עם אברהם הכוללים את 

ינִי וַהֲקִמֹתִי אֶ הבטחת הארץ: " רִיתִי בֵּ ת בְּ

וּבֵינֶךָ וּבֵין זַרְעֲךָ אַחֲרֶיךָ לְדרֹֹתָם לִבְרִית 

י לְךָ וּלְזַרְעֲךָ אַחֲרֶיךָ אֵת  ...עוֹלָם וְנָתַתִּ

ת  נַעַן לַאֲחֻזַּ ל אֶרֶץ כְּ אֶרֶץ מְגֻרֶיךָ אֵת כָּ

...". ברית זו חוזרת בדברי ה' עוֹלָם

םליצחק (אף ש ל שדי" אינו ־"א שֵׁ

ן מפורש): "מוזכר בה ב י לְךָ וּלְזַרְעֲךָ אֶתֵּ כִּ

ל הָאֲרָצֹת הָאֵל וַהֲקִמֹתִי אֶת  אֶת כָּ

י לְאַבְרָהָם אָבִיךָ  עְתִּ בַּ ר נִשְׁ בֻעָה אֲשֶׁ ְ " הַשּׁ

השבועה היא הברית על הארץ. גם  -

  בהבטחתו ליעקב חוזר הקב"ה על
   

 אונקלוס

� 



  וארא    קלח

 

נֵי֣ ה  ת־נַֽאֲקַת בְּ י אֶֽ עְתִּ מַ֗ י שָׁ וְגַ֣ם ׀ אֲנִ֣
ם  ים אֹתָ֑ עֲבִדִ֣ יִם מַֽ ר מִצְרַ֖ ֥ ל אֲשֶׁ רָאֵ֔ יִשְׂ

י: רִיתִֽ ר אֶת־בְּ   וָֽאֶזְכֹּ֖

מִיע יָת  ה וְאַף קֳדָמַי שְׁ
מִצְרָאֵי  רָאֵל דְּ נֵי יִשְׂ קְבִילַת בְּ
הוֹן, וּדְכִירְנָא יָת  מַפְלְחִין בְּ

  .קְיָמִי

  � (המשך) ביאור �

אֵל אֲנִי ההתחייבות שנתן לאברהם: "

רֵה וּרְבֵה י פְּ דַּ י  ...שַׁ ר נָתַתִּ   וְאֶת הָאָרֶץ אֲשֶׁ
   

ה וּלְזַרְעֲךָ  נֶנָּ לְאַבְרָהָם וּלְיִצְחָק לְךָ אֶתְּ

ן אֶת הָאָרֶץ   ...".אַחֲרֶיךָ אֶתֵּ

  � )על עמוד קודם(עיון �

רִיתִי וגו בדברי רש"י מעוררת  המופיעיםקריאת הפסוקים  .'וְגַם הֲקִמתִֹי אֶת בְּ

מן  דברלא ראו  . לא זו בלבד שאבותינוהתפעלות על האמונה העצומה של האבות

 גיע לארץממדור לדור הלכו הנסיגות ותכפו. אברהם אבינו  -ההבטחות אלא להפך 

מלך הארץ מבקש לכרות איתו  וזוכה לכבוד גדול בכל מקום שדורכת בו כף רגלו.

יא " -ו בתואר של כבוד תושבי חברון מכנים אות, ברית תוֹכֵנוּ  אֱלהִֹיםנְשִׂ ה בְּ " אַתָּ

ועפרון החתי מעוניין להעניק לו את מערת המכפלה חינם אין כסף.  - (בראשית כג, ו)

אצל יצחק בנו המצב . ונפטר בשיבה טובה משיך לפתח את הארץשימשאיר בן הוא 

ך תושבי הארץ מעט פחות מזהיר. אומנם יצחק זוכה להצלחה כלכלית מרשימה, א

נּוּ מְאדֹ" -ממקומם ומגרשים אותו  מקנאים בו י עָצַמְתָּ מִמֶּ נוּ כִּ (בראשית כו, " לֵךְ מֵעִמָּ

נראה כי אין איש מבניו  -קשה מכול , וההוא כבר איננו מקובל כאברהם אביו. טז)

בורח מעשו אחיו ומבלה יעקב  שימשיך לפעול למען קיום הבטחת ה' בארץ לזרעו.

פדן ארם, בבית לבן. צרות רבות תוכפות אותו, עד שבסוף ימיו ב מחייו נהעשרים ש

שקנה אברהם וחוץ ממערת המכפלה  - למצרים עם כל משפחתו נאלץ לרדת הוא

   הארץ שהובטחה לו.של עם ישראל על  וזכותלת דושום עלא נותרת 

האבות האמינו  ההבטחות שהובטחו נראו כה רחוקות מהמציאות, ואף על פי כן

  ל.־הבטחות האכל בכל כוחם שיבוא יום ויקוימו 

אבותינו מלמדים אותנו שהופעת עם ישראל בעולם איננה אירוע נקודתי אלא 

  ל בהיסטוריה מראשיתה ועד לגאולה השלמה.־מהלך שלם של פעולת הא

 

  

 

   

 אונקלוס



 קלט  שמות ו
 

  � רש"י �

 שמעתי לפיכך, לקיים עלי יש הברית והעמדתי שהצבתי כמו וְגַם אֲנִי.) ה(
  הנואקים. ישראל בני נאקת את

ר מִצְרַיִם מַעֲבִדִים אתָֹם וָאֶזְכּרֹ.  הבתרים בין בברית כי. הברית אותו אֲשֶׁ
  .)יד טו, בראשית( אנכי" דן יעבודו אשר הגוי את "וגם לו אמרתי

  � ביאור �

"? וְגַםמה מוסיפה המילה " וְגַם אֲנִי.

בלי מאורו של רש"י היינו מבינים 

להציל את בני שישנן שתי סיבות 

ישראל: הבטחת ה' ונאקת בני ישראל. 

" וְגַםרש"י מדייק כי לא כן הוא. המילה "

באה לחבר את הפסוק לפסוק הקודם. 

הגורם המרכזי שמביא את ה' לשמיעת 

זעקתם של בני ישראל הוא ההבטחה 

  לאבות.

ר מִצְרַיִם מַעֲבִדִים אתָֹם  אֲשֶׁ

וְגַם בפסוק הקודם נאמר " וָאֶזְכּרֹ.

רִיתִיהֲ  ם קִמֹתִי אֶת בְּ   ", מדוע אפואאִתָּ
   

רִיתִי" נאמר כאן שוב "? וָאֶזְכּרֹ אֶת בְּ

רש"י מפרש שאין מדובר בברית הארץ 

שהוזכרה קודם אלא בברית נוספת: 

לאחר שנתבשר אברהם בברית בין 

י גֵר יִהְיֶה זַרְעֲךָ הבתרים " דַע כִּ יָדֹעַ תֵּ

אֶרֶץ לאֹ לָהֶם וַעֲבָדוּם וְעִ  " נּוּ אֹתָםבְּ

ר הבטיח לו ה' מייד: " וְגַם אֶת הַגּוֹי אֲשֶׁ

ן אָנֹכִי נֵי ". במענה ל"יַעֲבדֹוּ דָּ נַאֲקַת בְּ

ר מִצְרַיִם מַעֲבִדִים אֹתָם רָאֵל אֲשֶׁ " יִשְׂ

מזכיר ה' את הברית וההבטחה כי 

המצרים המעבידים את ישראל בוא 

  יבואו על עונשם.
  

  �עיון  �

על פניו נראים הדברים רחוקים מפשט הכתוב. מדוע בחר רש"י  וְגַם אֲנִי.

שעצם סבלם הקשה של ישראל הוא העילה  -להתרחק מההבנה הטבעית 

  לגאולתם? 

רש"י מגלה כי כל מה שקורה במציאות הוא חלק ממהלך היסטורי שלם הבנוי 

לו ומתוכנן לכל פרטיו, וכי גם הסבל וגם הגאולה הם שלבים בהופעת ה' בעולם. אי

הייתה זעקת ישראל הסיבה להצלתם, היה די בהקלת עול השעבוד מעליהם. אך 

בני ישראל יצאו ממצרים באותות ובמופתים,  - הקב"ה לא הסתפק בהקלת השעבוד 

קיבלו את התורה ונכנסו לארץ ישראל. על כן מסביר רש"י כי ה' שמע את נאקת בני 

עול לקיום הברית ולגאול את ישראל מסיבה אחת ברורה: הגיעה העת בהיסטוריה לפ

  ישראל. הבנה זו מורה שדברי רש"י הם באמת פשט הכתובים. 

 

   



  וארא    קמ

 

י יְהוָֹה֒  ו רָאֵל֘ אֲנִ֣ ר לִבְנֵיֽ־ יִשְׂ ן אֱמֹ֥ לָכֵ֞
ת  חַת סִבְלֹ֣ ם מִתַּ֨ י אֶתְכֶ֗ וְהֽוֹצֵאתִ֣
ם  דָתָ֑ עֲבֹֽ י אֶתְכֶ֖ם מֵֽ ֥ לְתִּ יִם וְהִצַּ מִצְרַ֔

י אֶתְכֶם בִּ  ֤ ה וְגָֽאַלְתִּ זְר֣וֹע נְטוּיָ֔
ים: דֹלִֽ ים גְּ פָטִ֖   וּבִשְׁ

רָאֵל  ו כֵין אֵימַר לִבְנֵי יִשְׂ בְּ
יק יָתְכוֹן מִגּוֹ  אֲנָא יְיָ וְאַפֵּ
יזֵיב  לְחַן מִצְרָאֵי וַאֲשֵׁ חוֹק פֻּ דְּ
לְחָנְהוֹן, וְאֶפְרוֹק  יָתְכוֹן מִפֻּ
דְרָע מְרָמַם וּבְדִינִין  יָתְכוֹן בִּ

  .רַבְרְבִין

  � רש"י �

רָאֵל אֲנִי. (שמות רבה ו, ד)השבועה  אותה פי על לָכֵן.) ו(  .'ה אֱמֹר לִבְנֵי יִשְׂ

 יצאו כן "ואחרי הבטחתיו כן כי וְהוֹצֵאתִי אֶתְכֶם.בהבטחתי.  הנאמן
  . )שם שם,(גדול"  ברכוש

 � (על עמוד קודם) עיון �

ר מִצְרַיִם מַעֲבִדִים אתָֹם וָאֶזְכּרֹ. על פי פירושו של רש"י כל פסוק מוסיף על  אֲשֶׁ

קודמו. הפסוק הראשון מזכיר את ההבטחה לאבות שזרעם יירש את הארץ, הפסוק 

השני מדגיש שהבטחה זו קיבלה תוקף של ברית, והפסוק השלישי מוסיף שכחלק 

  מתהליך הגאולה גם מעבידיהם של ישראל ישלמו על מעשיהם.

  � ביאור �

רָאֵל אֲנִילָכֵן אֱמרֹ לִבְנֵי   .'ה יִשְׂ

בשלושת הפסוקים האחרונים תיאר 

רש"י את שלושת השלבים של הבטחת 

ה' לאבות: (א) הבטחת הזרע והארץ; 

(ב) כריתת הברית; (ג) הבטחת מיצוי 

הדין עם המשעבדים. הפסוקים הבאים 

דנים בקיום אותן ההבטחות. המילה 

" מעבירה את נקודת המבט מן לָכֵן"

  מן הסיבה אל  - ההבטחות אל קיומן
   

 ומכריזה שיציאת מצרים -התוצאה 

מתקיימת בזכות ההתחייבות לאבות. 

" משמעו על פי רש"י 'ה אֲנִיהביטוי "

שהגיעה העת בהיסטוריה לעבור משֵם 

א־ל שדי, העוסק במתן הבטחות, לשם 

הויה המקיים את אשר הובטח. המילים 

" מסמלות את קיום וְהוֹצֵאתִי אֶתְכֶם"

המשלימה את היציאה ממצרים הצלע 

דוֹל"." - רְכֻשׁ גָּ   וְאַחֲרֵי כֵן יֵצְאוּ בִּ
  

   

 אונקלוס



 קמא  שמות ו
 

וַאֲקָרֵיב יָתְכוֹן קֳדָמַי לְעַם  ז
עוּן  וְאֶהְוֵי לְכוֹן לֶאֱלָהּ, וְתִדְּ
יק  אַפֵּ אֲרֵי אֲנָא יְיָ אֱלָהֲכוֹן דְּ
לְחַן  חוֹק פֻּ יָתְכוֹן מִגּוֹ דְּ

וְאַעֵיל יָתְכוֹן  ח. מִצְרָאֵי
מֵימְרִי  קַיֵּימִית בְּ לְאַרְעָא דְּ
ן יָתַהּ לְאַבְרָהָם לְיִצְחָק  לְמִתַּ
ין יָתַהּ לְכוֹן  וּלְיַעֲקוֹב, וְאֶתֵּ

א אֲנָא יְיָ  יל  ט .יְרֻתָּ וּמַלֵּ
רָאֵל,  נֵי יִשְׂ ין עִם בְּ ה כֵּ מֹשֶׁ
ה מֵעֲיָק  ילוּ מִן מֹשֶׁ וְלָא קַבִּ
י  הֲוָה קְשֵׁ לְחָנָא דַּ רוּח וּמִפֻּ

  ן.עֲלֵיהוֹ

ם וְהָיִ֥יתִי לָכֶ֖ם  ז י אֶתְכֶ֥ם לִי לְעָ֔ קַחְתִּ֨ וְלָֽ
 י אֲנִי֤ יְהוָֹה ֣ ם כִּ ידַעְתֶּ֗ ים וִֽ לֵֽאלהִֹ֑

ם הַמּוֹצִ֣  הֵיכֶ֔ חַת אֱלֹ֣ ֖ ם מִתַּ יא אֶתְכֶ֔
יִם:  י אֶתְכֶם אֶל־  חסִבְל֥וֹת מִצְרָֽ בֵאתִ֤ וְהֵֽ

ת  י לָתֵ֣ אתִי אֶת־יָדִ֔ ֤ר נָשָֹ֨ רֶץ אֲשֶׁ הָאָ֔
י  ב וְנָֽתַתִּ֨ לְיַעֲֽקֹ֑ ק וּֽ ם לְיִצְחָ֖ הּ לְאַבְרָהָ֥ אֹתָ֔

י יְהוָֹֽה: ה אֲנִ֥ ֖ הּ לָכֶ֛ם מֽוֹרָשָׁ ר ט   אֹתָ֥ ֥ וַיְדַבֵּ
֖ן אֶל־  ה כֵּ ֛ מְעוּ משֶׁ ֽ א שָׁ ל וְלֹ֤ רָאֵ֑ נֵי֣ יִשְׂ בְּ

ה: ֽ ה קָשָׁ עֲבֹדָ֖ צֶר ר֔וּח וּמֵֽ ה מִקֹּ֣  פאֶל־משֶׁ֔

  � רש"י �

  מצרים. משא טורח סִבְלתֹ מִצְרַיִם.

אתִי אֶת יָדִי.) ח(   בכסאי. להשבע הרימותיה נָשָׂ

ה.) ט( מְעוּ אֶל מֹשֶׁ   תנחומין. קבלו לא וְלאֹ שָׁ

  � ביאור �

מבחינה לשונית נכון  מִצְרַיִם.סִבְלתֹ 

לומר שסיוע לאדם במצוקה מוציא 

הסבל אשר הוא סובל, אך כאן מ אותו

חַתנאמר שה' מוציא את ישראל "  מִתַּ

 סֵבֶל". רש"י מבאר שהסִבְלוֹת מִצְרָיִם

כמוהו כמשא כבד שאדם נושא על 

 כתפיו, ובזכות הגאולה יזכה עם ישראל

  לפרוק מעליו את המשא הכבד.
  

אתִי אֶת יָדִי.נָ    היינו יכולים להבין שָׂ
   

אתִי אֶת יָדִיש" " פירושו 'פעלתי', אך נָשָׂ

למעשה הקב"ה עדיין לא פעל. לכן יש 

לפרש שנשיאת היד היא השבועה 

  שנשבע ה' לאבות.

  

ה. מְעוּ אֶל משֶֹׁ אין מדובר  וְלאֹ שָׁ

בשמיעת האוזן כי אם בקבלת הדברים. 

מבטא לכאורה נראה שהפסוק 

התנגדות לדברי משה וחוסר הסכמה 

  לפעולותיו, אך רש"י מדייק כי אין כאן
   

  

 אונקלוס

� 



  וארא    קמב

 
  � רש"י �

 להאריך יכול ואינו קצרה ונשימתו רוחו, מיצר שהוא מי כל מִקּצֶֹר רוּחַ.
, אליעזר ברבי ברוך מרבי זו פרשה שמעתי זה לענין קרוב. בנשימתו

 גבורתי ואת ידי את אודיעם הזאת זה: "בפעם ממקרא ראיה לי והביא
 דבריו, את מאמן ה"כשהקב למדנו, )כא טז, ירמיהו(" 'ה שמי כי וידעו

 ורבותינו. לטובה האמנה שכן וכל', ה ששמו מודיע לפורענות אפילו
הרעותה"  "למה משה שאמר, מעלה של לענין דרשוהו (שמות רבה ו, ד)

. משתכחין ולא דאבדין על חבל הוא ברוך הקדוש לו אמר, )כב ה, לעיל(
 שדי באל אליהם נגליתי פעמים הרבה, האבות מיתת על להתאונן לי יש

 ג, לעיל(אליהם"  אומר מה שמו "מה אמרת ואתה, שמך מה לי אמרו ולא

 עד קבר מצא לא שרה את לקבור אברהם וכשבקש .'וגו הקמתי וגם. )יג
 וכן, חפר אשר הבארות על עליו ערערו ביצחק וכן, מרובים בדמים שקנה

 הרהרו ולא, אהלו לנטות )יט לג, בראשית(השדה"  חלקת את "ויקן ביעקב
 מתיישב המדרש ואין. )כב ה,(הרעותה"  "למה אמרת ואתה, מדותי אחר
. לי שאלו לא' ה ושמי נאמר שלא, אחת דברים. כמה מפני המקרא אחר
 בין לאברהם כשנגלה תחלה הרי, שמו שכך הודיעם לא תאמר ואם

, ועוד. )ז טו, בראשית(כשדים"  מאור הוצאתיך אשר' ה "אני נאמר הבתרים
' וגו שמעתי" אני "וגם לכאן סומך שהוא בדברים נמשכת הסמיכה היאך

 המקרא יתיישב אומר אני לכך ?)ו פסוק(ישראל"  לבני אמור "לכן )ה פסוק(
 דברי כה "הלא שנאמר, תדרש והדרשה, אופניו על דבור דבר פשוטו על

  ניצוצות. לכמה מתחלק, )כט כג, ירמיה(סלע"  יפוצץ וכפטיש' ה נאם כאש

  � (המשך) ביאור �

כל מרד של ישראל במשה אלא קושי 

  לקבל את הבשורה הטובה מתוך מצבם 

  השפל.

  � ביאור �

פירושו של רש"י  מִקֹּצֶר רוּחַ.

מורכב משלושה חלקים: בחלק הראשון 

מִקּצֶֹר הוא מסביר בקצרה את הביטוי "

  ", בחלק השני הוא מביא חיזוק רוּחַ 
  

מדברי רבי ברוך ברבי אליעזר לאופן 

שבו הוא מפרש את הפרשייה כולה, 

ובחלק שלישי, הארוך מכולם, הוא 

 -מביא פירוש של חז"ל על הפרשייה 
  

  

   

� 



 קמג  שמות ו
 

  � (המשך) ביאור �

ומסביר מדוע  -השונה מפירושו הוא 

לא פירש את הפסוקים כחז"ל. נבאר כל 

  בנפרד.חלק 

  ":מִקּצֶֹר רוּחַ " –חלק ראשון 

רש"י מפרש כי קוצר הרוח משקף 

מצב של צרה וקושי. אדם המצוי 

רוחו  -במצוקה מתקשה לנשום 

(=נשימתו) קצרה. בלשון ימינו הביטוי 

  "קוצר רוח" מבטא חוסר סבלנות. 

חיזוק מדברי רבי ברוך בן  –חלק שני 

  אליעזר: 

היא לפי רש"י מטרת הפרשייה כולה 

לנחם ולעודד את משה ואת בני ישראל 

שהנה הגיעה שעת הקיום של כל אשר 

כפי שמפורש במילים  -  הובטח לאבות

י אֲנִי" ם כִּ בפסוק . אומנם ה'" וִידַעְתֶּ

"וַיּאֹמֶר ה'  - האחרון של פרשת שמות

ה  ה תִרְאֶהאֶל מֹשֶׁ נרמזת מעין  -" עַתָּ

ביקורת של ה' על משה ("דיבר אתו 

ש"י שם), אך הסברנו לעיל משפט", ר

בעיון שגם גערה זו נועדה לחיזוק 

ולעידוד, ואין היא גוררת אחריה כל 

עונש. רבי ברוך ברבי אליעזר מחזק את 

פירושו של רש"י באמצעות פסוק 

עַם  פַּ מירמיהו: "לָכֵן הִנְנִי מוֹדִיעָם בַּ

בוּרָתִי וְיָדְעוּ  הַזּאֹת אוֹדִיעֵם אֶת יָדִי וְאֶת גְּ

י  עַם הַזּאֹת", כִּ פַּ מִי ה'". "בַּ אומר ה', שְׁ

 אחרי שהגדישו ישראל את הסאה

בחטאיהם, הגיעה העת להענישם, ואז 

מִי ה'"  י שְׁ מושל ושליט "  -"וְיָדְעוּ כִּ

פסוק זה  .(רש"י שם)" לקיים גזרתי

   מוכיח שהקב"ה נאמן לדבריו אפילו
  

כשמדובר בפורענות, על אחת כמה 

י  -וכמה כשמדובר בטובה  ם כִּ "וִידַעְתֶּ

  . אֲנִי ה'"

פירוש חז"ל  –חלק שלישי 

  והתמודדות עם דבריהם:

לדברי חז"ל פרשייה זו משקפת 

ולא  - דווקא ביקורת על משה רבנו 

עידוד ונחמה כפי שפירש רש"י. 

הביקורת נסבה על שתי קושיות 

י לָהֶם " -שהקשה משה: האחת  וְאָמַרְתִּ

לָחַנִ  י אֲלֵיכֶם וְאָמְרוּ לִי אֱלהֵֹי אֲבוֹתֵיכֶם שְׁ

מוֹ מָה אֹמַר אֲלֵהֶם ְ  - "? והשנייה מַה שּׁ

ה"   "?לָמָה הֲרֵעֹתָה לָעָם הַזֶּ

לדברי חז"ל תגובת ה' לשאלת משה 

ה" היא תגובה  "לָמָה הֲרֵעֹתָה לָעָם הַזֶּ

נוקבת: "חבל על דאבדין ולא 

חבל על האבות שמתו ולא  -משתכחין" 

חתי נמצא עוד כמותם, שעל אף שהבט

להם ולא קיימתי לא הרהרו אחרי 

מידותיי. האבות מעולם לא שאלו אותי 

לשמי ולא תבעו הוכחות שהבטחותיי 

יתקיימו, ואילו אתה, משה, מבקש 

מוֹ מָה אֹמַר " - הוכחות  ְ וְאָמְרוּ לִי מַה שּׁ

  . אֲלֵהֶם"

לדעת רש"י דברי חז"ל אינם 

מִי ה' מתיישבים עם הפשט. לדבריו " וּשְׁ

י לָהֶם לאֹ " אין משמעו שה' לא נוֹדַעְתִּ

הודיע לאבות מה שמו, שהרי ה' נגלה 

גם נגלה לאברהם אבינו בשם הויה, 

אלא פירושו שהאבות לא חוו את 

משמעותו של שם זה של ה'. נוסף על 

  כך, נימת הפסוקים מבטאת דווקא
  

  

� 



  וארא    קמד

 

ר:  י אמֹֽ ה לֵּ ֥ ר יְהוָֹ֖ה אֶל־משֶׁ ֥ א  יאוַיְדַבֵּ בֹּ֣
ר אֶ  ח דַבֵּ֔ ֥ לַּ ישַׁ יִם וִֽ לֶךְ מִצְרָ֑ ה מֶ֣ רְעֹ֖ ל־פַּ

אַרְצֽוֹ:  ל מֵֽ רָאֵ֖ נֵיֽ־יִשְׂ ר  יבאֶת־בְּ ֣ וַיְדַבֵּ
נֵיֽ־ ר הֵ֤ן בְּ ה לִפְנֵי֥ יְהוָֹ֖ה לֵאמֹ֑ משֶׁ֔

נִי  מָעֵ֣ י וְאֵיךְ יִשְׁ מְע֣וּ אֵלַ֔ ֽ רָאֵל לאֹ־שָׁ יִשְׂ
יִם: פָתָֽ ל שְׂ י עֲרַ֥ ה וַֽאֲנִ֖   פ פַרְעֹ֔

יל יְיָ  י ה לְמֵימַר וּמַלֵּ  .עִם מֹשֶׁ
א  יא רְעֹה מַלְכָּ יל עִם פַּ עוֹל מַלֵּ

נֵי  ח יָת בְּ לַּ מִצְרָיִם, וִישַׁ דְּ
רָאֵל מֵאַרְעֵיהּ  יל  יב .יִשְׂ וּמַלֵּ

ה קֳדָם יְיָ לְמֵימַר נֵי  ,מֹשֶׁ הָא בְּ
י  ילוּ מִנִּ רָאֵל לָא קַבִּ יִשְׂ
רְעֹה  י פַּ יל מִנִּ וְאֵיכְדֵין יְקַבֵּ

יר מַמְלַל.   וַאֲנָא יַקִּ

  � (המשך) ביאור �

דברי ה' על  -עידוד ולא ביקורת 

שמיעת נאקת בני ישראל והבטחתו 

לגאלם ביד חזקה מתאימים לנחמה ולא 

  לתוכחה.

בענוותנותו שאומנם רש"י מוסיף 

  אין הוא מפרש כאן כחז"ל, בניגוד
   

למנהגו בשאר מקומות, אך בפירוש 

התורה ישנם כמה וכמה רבדים, ואף 

שפירושם של חז"ל בוודאי אמיתי 

ונכון, לדעתו אין הוא מתאים בפרשייה 

  זו לרובד הפשט של הכתוב.

  

  � )על עמוד קודם( עיון �

  מה פשר דברי חז"ל שהאבות לא שאלו לשמו של ה'?  מִקֹּצֶר רוּחַ.

נראה שדברי חז"ל אינם מכוונים לרובד הפשט שבו עסק רש"י אלא בונים קומה 

שמו של ה', כפי שפירשנו, הוא הביטוי של דרכי הנהגתו בעולם.  נוספת על גביו.

האבות קיבלו את הנהגת ה' כפשוטה, בכל מצב, ולא הרהרו אחר מידותיו גם כאשר 

לא ראו מאום מהבטחותיו. בשונה מהאבות, משה רבנו אינו מקבל את הדברים 

כפשוטם ומבקש להבין את דרכי ה', לדעת מה שמו. ה' נענה לבקשת משה ומשתף 

ר אֶהְיֶהאותו בשמו: " גם כאשר בני ישראל מצויים בצרה אני שוכן  -" אֶהְיֶה אֲשֶׁ

  עימם ומלווה אותם. 

ודו של ה', ואכן ה' מעודדו ומחזקו שכל ברובד הבסיסי משה זקוק לעיד

הבטחותיו שהבטיח לאבות עומדות להתקיים. אך בעידוד זה מסתתרת גם ביקורת 

שלא כאבות שלא נדרשו  - סמויה על עצם בקשתו של משה רבנו להבין את דרכי ה' 

    לכך הואיל ואמונתם הייתה תמימה. 

 אונקלוס



 קמה  שמות ו
 

  � רש"י

מָעֵנִי פַרְעהֹ.) יב( (בראשית שבתורה  וחומר קל מעשרה אחד זה וְאֵיךְ יִשְׁ

  .רבה צב, ז)

  � ביאור �

מָעֵנִי פַרְעהֹ. בפרשת מקץ  וְאֵיךְ יִשְׁ

פירטנו את עשרת המקומות שבהם 

מידת ה"קל וחומר" מופיעה בתורה. 

  ה"קל וחומר" המופיע כאן פשוט
   

לכאורה: אם בני ישראל, זרע קודש, לא 

שמעו למשה החפץ להוציאם לטובתם, 

פרעה, חסר הקדושה, את  איך ישמע

  הדברים שתכליתם לרעתו?

  �עיון  �

מָעֵנִי פַרְעֹה. האומנם אפשר ללמוד מישראל קל וחומר על פרעה?  וְאֵיךְ יִשְׁ

הלוא הפסוק העיד שבני ישראל לא שמעו אל משה מקוצר רוח ומעבודה קשה, ולא 

הגיוני, אך מחיסרון אמונה. משה רבנו ניסה לכאורה להסביר את דבריו באופן 

  לאמיתו של דבר אין כאן כל היגיון!

בטא את הייאוש הממלא את משה רבנו. הוא יודע בלי מהשימוש בקל וחומר 

להוציא את בני ישראל ממצרים, אך לשם מה? מה  ספק שבכוחו של ה'שום 

  התכלית שלשמה ייצאו? איך יוכלו למלא את ייעודם אם ייצאו בעל כורחם?

עֵינֵי פַרְעֹה ' ה יֵרֶאתלונת ישראל " ם אֶת רֵיחֵנוּ בְּ תֶּ ר הִבְאַשְׁ פֹּט אֲשֶׁ עֲלֵיכֶם וְיִשְׁ

יָדָם לְהָרְגֵנוּ  " כאבה למשה מאוד. הוא חש שבני ישראל וּבְעֵינֵי עֲבָדָיו לָתֶת חֶרֶב בְּ

אינם מעוניינים באמת בחירות, ואין כל אפשרות להעניק חירות אמיתית למי שאינו 

של משה רבנו מונחת הדרמה של כל תולדות ישראל עד חפץ לקבלה. במילותיו 

מסוימת שעתידה להיטיב לעולם כולו, ובד  תכליתימינו אנו. הקב"ה יצר את עמו ל

בבד נטע בהם בחירה חופשית כבכל יצורי אנוש. הבחירה החופשית מעניקה 

משמעות למעשי האדם, ואדם הפועל מתוך כפייה כמוהו כרובוט אשר אין כל 

ופירוש הדבר שעם  -ולא קבוצת רובוטים  עםעשיו. הקב"ה יצר משמעות למ

  ישראל חייב למלא את ייעודו מתוך בחירתו החופשית. 

זו התמיהה הגדולה של משה רבנו: אם יוציא הקב"ה את ישראל ממצרים בכוח 

ולא מתוך בחירתם החופשית, האם יוכלו הם להיגאל באמת ובתמים ולקיים את 

  ייעודם בעולם?!

 
  

   



  וארא    קמו

 
  � רש"י �

פָתָיִם.  אטום שהוא אומר אני ערלה לשון כל וכן .שפתים אטום עֲרַל שְׂ
 - )כה ט, ירמיה(לב"  "ערלי, משמוע אטומה - )י ו, ירמיה(אזנם"  "ערלה

 משכרות והאטם -  )טז ב, חבקוק(והערל"  אתה גם "שתה, מהבין אטומים
ערלתו"  "וערלתם. בה ומכוסה אטום שהגיד -בשר  ערלת. הקללה כוס

 "שלש, אכילתו בפני שיבדיל, איסור וכיסוי אוטם לו עשו -  )כג יט, ויקרא(
  מלאכלו. ומובדל ומכוסה אטום - )שם(ערלים"  לכם יהיה שנים

  � ביאור �

פָתָיִם. העורלה מבטאת  עֲרַל שְׂ

עֲרַל אטימות וסתימה. הביטוי "

פָתָיִם " הנישא בפי משה הוא ביטוי שְׂ

משה כאילו ו ששפתי מושאל, ומשמע

ויכולת הדיבור שלו  דבוקות זה לזו

  חסומה. 

רש"י מביא כמה וכמה ראיות שערל 

לרוב אין מדובר  -משמעו אטום 

  באטימות פיזית אלא כמשל. 

א. ירמיהו הנביא קובל על כי 

 - נבואותיו נופלות על אוזניים ערלות 

אוזניהם של ישראל אטומות משמוע 

 את דבריו, משום שהם אינם חפצים

ה בדבר ה': " ללכ וְלאֹ  עֲרֵלָה אָזְנָםהִנֵּ

ה דְבַר יב הִנֵּ הָיָה לָהֶם ה'  יוּכְלוּ לְהַקְשִׁ

צוּ בוֹ  ה לאֹ יַחְפְּ   ".לְחֶרְפָּ

ב. ירמיהו מנבא על הפורענות 

שתבוא הן על הגויים הן על ישראל 

ומקביל את עורלת ליבם של ישראל 

כשם  -לעורלת בשרם של הגויים 

בעורלה כך ליבם  שבשר הגויים מכוסה

  של ישראל אטום ומכוסה ומסרב לסור 
     

ית לדבר ה': " י כָל הַגּוֹיִם עֲרֵלִים וְכָל בֵּ כִּ

רָאֵל    ".עַרְלֵי לֵביִשְׂ

ג. חבקוק הנביא מתנבא על 

נבוכדנצר או על בלשצאר, מלכי בבל, 

שהיו נוהגים להשקות מלכים ושרים יין 

 ל כרחם, להביא לשכרונםעב

בַעְתָּ קָלוֹן ומבשר להם: ", 30ולהשפילם שָׂ

ה  תֵה גַם אַתָּ בוֹד שְׁ ", כלומר וְהֵעָרֵלמִכָּ

שבעת ונהנית מקלונם של אנשים 

מכובדים, עתה מגיע תורך לשתות 

" וְהֵעָרֵלכשם ששתו הם. הפועל "

משמעו תהיה ערל, כלומר אטום 

ומבולבל, או במילותיו של רש"י: 

  "והאטם משכרות כוס הקללה". 

ת בשר" היא העור המכסה ד. "עורל

את הגיד. את העור הזה חותכים 

וּבַיּוֹם " -ומסירים בברית המילה 

מִינִי יִמּוֹל  ְ ר עָרְלָתוֹ הַשּׁ שַׂ   . (ויקרא יב, ג)" בְּ

ם עָרְלָתוֹ ה. הפסוק " לשֹׁ ... וַעֲרַלְתֶּ שָׁ

נִים יִהְיֶה לָכֶם  " מציג לאֹ יֵאָכֵל עֲרֵלִיםשָׁ

 פירות האילןאת האיסור לאכול את 

בשלוש השנים הראשונות לגידולו. 
  

                                                   
 ראו רש"י לחבקוק ב, טו. .30

� 



 קמז  שמות ו
 

ה  יג יל יְיָ עִם מֹשֶׁ וּמַלֵּ
נֵי  ידִנּוּן לְוָת בְּ וּלְאַהֲרוֹן וּפַקֵּ
א  רְעהֹ מַלְכָּ רָאֵל וּלְוָת פַּ יִשְׂ

מִצְרָיִם נֵי  ,דְּ קָא יָת בְּ לְאַפָּ
מִצְרָיִ  רָאֵל מֵאַרְעָא דְּ   ם.יִשְׂ

הֲרֹן֒  יג ל־אַֽ ה וְאֶֽ ֣ ר יְהוָֹה֘ אֶל־משֶׁ ֣ וַיְדַבֵּ
לֶךְ  ה מֶ֣ רְעֹ֖ ל וְאֶל־פַּ רָאֵ֔ נֵי֣ יִשְׂ ם אֶל־בְּ וַיְצַוֵּ

רָ  נֵיֽ־יִשְׂ יא אֶת־בְּ יִם לְהוֹצִ֥ ל מִצְרָ֑ אֵ֖
יִם: ס   רֶץ מִצְרָֽ   שנימֵאֶ֥

  � רש"י �

ר) יג( ה וְאֶל אַהֲרֹן.' ה וַיְדַבֵּ שפתים"  ערל "ואני משה שאמר לפי אֶל מֹשֶׁ
  ולמליץ. לפה לו להיות אהרן את הוא ברוך הקדוש לו צירף, )יב פסוק(

  � (המשך) ביאור �

   - בשנים אלו הפירות כאילו מכוסים 
  

  משום שאי אפשר ליהנות מהם.

  � )על עמוד קודם( עיון �

פָתָיִם. ביטויי עורלת הלב והאוזן מושאלים מהביטוי הבסיסי "עורלת  עֲרַל שְׂ

אין מדובר בסתימה ממשית של  .(כדברי רש"י)בה"  ומכוסה אטום "שהגיד - בשר" 

מערכת ההשתנה פועלת כראוי, אך העטרה מכוסה ואין  -הגיד אלא רק בכיסוי 

האוטם רואים אותה. כך עורלת השפתיים של משה רבנו אינה מייצגת מום ממשי 

את שפתיו ומונע מהן להפיק דיבור, אלא היא ביטוי ציורי לתחושת משה שאין הוא 

מסוגל לדבר משום שאיננו מצליח להזדהות עם התפקיד שהושת עליו. זו משמעות 

פָתָיִםהסמיכות של " מְעוּ אֵלַי " לתחילת הפסוק: "וַאֲנִי עֲרַל שְׂ רָאֵל לאֹ שָׁ נֵי יִשְׂ הֵן בְּ

מָ  כיצד יוכל משה לשכנע את פרעה ואת העם בשעה שהוא  - " עֵנִי פַרְעהֹוְאֵיךְ יִשְׁ

  עצמו מלא בספקות? 

ה וּכְבַד " -טענת משה כי שפתיו ערלות שונה מטענתו בפרשת שמות  י כְבַד פֶּ כִּ

שם ביטא משה קושי אמיתי לדבר עקב הגמגום שהיה מנת  - (ד, י)" לָשׁוֹן אָנֹכִי

  חלקו. 

  � ביאור �

ר ה וְאֶל אַהֲרֹן.' ה וַיְדַבֵּ  אֶל משֶֹׁ

רבפסוק י' נכתב " האֶל ה'  וַיְדַבֵּ  משֶֹׁ

אמרֹ   ", ואילו בפסוקנו דברי ה' מכוונים לֵּ
   

אל משה ואל אהרן גם יחד. רש"י 

מלמדנו שהקב"ה התייחס ברצינות 

  למצוקה שהעלה משה רבנו בפסוק
   

  

  

   

 אונקלוס

� 



  וארא    קמח

 
  � רש"י �

רָאֵל. נֵי יִשְׂ ם אֶל בְּ (שמות רבה   אותם ולסבול בנחת להנהיגם עליהם צום וַיְצַוֵּ

רְעֹה מֶלֶךְ מִצְרָיִם. .ז, ג)  זהו, בדבריהם כבוד לו לחלוק עליו צום וְאֶל פַּ
 ודבר. פרעה אל שליחותו ועל ישראל דבר על צום . ופשוטו(שם)מדרשו 

 שהזכיר מתוך אלא, היחס סדר לאחר שניה בפרשה מפורש, מהו הצווי
 ללמדנו ,)יד פסוק( אבותם" בית ראשי ב"אלה הענין הפסיק ואהרן משה
  נתיחסו. ובמי ואהרן משה נולדו היאך

  � (המשך) ביאור �

פָתָיִם" -הקודם  וצירף  - "וַאֲנִי עֲרַל שְׂ

אליו את אהרן. ואף שכבר בפרשת 

  שמות צירף הקב"ה את אהרן למסע 
   

, כאן היה אהרן שותף 31לגאולת ישראל

  למשה.גם לדיבור של ה' 

  � )על עמוד קודם( עיון �

ר ה וְאֶל אַהֲרןֹ.' ה וַיְדַבֵּ מרגע שהתגלה לראשונה למשה רבנו התייחס  אֶל משֶֹׁ

י אֵלֵךְ אֶל הקב"ה לחששותיו ולבקשותיו ונתן להם מענה. כששאל משה " מִי אָנֹכִי כִּ

רְעהֹ ךְ ענה לו ה': " (ג, יא)" פַּ י אֶהְיֶה עִמָּ מוֹ קשה ", וכשהוסיף וה(יב)" כִּ ְ וְאָמְרוּ לִי מַה שּׁ

ר אֶהְיֶההשיבו ה': "(יג) " מָה אֹמַר אֲלֵהֶם . גם בפרק ד' המשיך משה (יד)" אֶהְיֶה אֲשֶׁ

קֹלִילהקשות. כשטען " מְעוּ בְּ ציידוֹ ה' בשלושה (א) " וְהֵן לאֹ יַאֲמִינוּ לִי וְלאֹ יִשְׁ

י אֲ מופתים שיציג לפני בני ישראל, וכשהוסיף וקבע " בָרִים אָנֹכִי דֹנָי־בִּ  (י)" לאֹ אִישׁ דְּ

יךָ  לֵךְ " ענה לו ה' לָח. בתגובה על תחינתו "(יב)" וְאָנֹכִי אֶהְיֶה עִם פִּ שְׁ יַד תִּ לַח נָא בְּ " שְׁ

לָמָה הֲרֵעֹתָה צירף לו ה' את אהרן, ובסוף פרשת שמות, בתגובה על קבילתו " (יג)

ה ה , ענה לו ה' "(ה, כב)" לָעָם הַזֶּ אף עתה, לקראת השליחות אל . (ו, א)" תִרְאֶהעַתָּ

  כפי שראינו. -משה וצירף אליו את אהרן מצוקתו של פרעה, נענה ה' ל

  � ביאור �

רְעהֹ  רָאֵל וְאֶל פַּ נֵי יִשְׂ ם אֶל בְּ וַיְצַוֵּ

יש קושי להבין את  מֶלֶךְ מִצְרָיִם.

הפסוק, כי לא כתוב מהו הציווי שה' 

יישב מצווה את משה ואהרן. רש"י מ

את הקושי בשתי דרכים, אחת על פי 

  דברי חז"ל ואחת על פי הפשט. 
  

על פי הפשט פרטי הציווי מפורטים 

בתחילת הפרק הבא. בין הפסוק שלנו, 

המשמש כותרת לציווי, לפרטי הציווי 

המפורטים בפרק הבא מופיעים מעין 

סוגריים שבהם התורה מגלה את ייחוסו 

  של משה רבנו. 

                                                   
  ד, יד, ועיינו בדברינו שם. .31

� 



 קמט  שמות ו
 

ית  יד י בֵּ ין רֵישֵׁ אִלֵּ
כְרָא  ,אֲבָהָתְהוֹן נֵי רְאוּבֵן בֻּ בְּ

רָאֵל חֲנוֹךְ וּפַלּוּא חֶצְרוֹן  יִשְׂ דְּ
ין זַרְעֲיָת רְאוּבֵן   .וְכַרְמִי אִלֵּ

ן  יד י רְאוּבֵ֜ נֵ֨ ם בְּ י בֵית־אֲבֹתָ֑ ֣ ה רָאשֵׁ לֶּ אֵ֖
י  ן וְכַרְמִ֔ ל חֲנ֤וֹךְ וּפַלּוּא חֶצְרֹ֣ רָאֵ֗ ר יִשְׂ כֹ֣ בְּ

ן: ת רְאוּבֵֽ חֹ֥ פְּ ה מִשְׁ לֶּ   אֵ֖
  � (המשך) ביאור �

לפי האגדה, בפסוק זה גלומה 

 -תשובה לדברי משה בפסוק הקודם 

מְעוּ " רָאֵל לאֹ שָׁ נֵי יִשְׂ אֵלַי וְאֵיךְ הֵן בְּ

מָעֵנִי פַרְעהֹ ". משה העלה שתי יִשְׁ

תמיהות: (א) כיצד יוכל להוציא את בני 

ישראל ממצרים אם הם עצמם אינם 

מעוניינים לצאת; (ב) איך יוכל להשפיע 

על פרעה המלך הרשע והאדיר. כנגד 

התמיהה הראשונה ה' מסביר למשה 

שעליו להתאזר בסבלנות. בשעה זו בני 

בשלים עדיין ליציאה, ישראל אינם 

  ומשה רבנו נדרש להנהיגם באורך רוח
   

עד שיהיו מוכנים לקבל עליהם את 

החירות. גם ביחס לקושי השני מבהיר 

ה' למשה כי הסוד טמון בסבלנות 

ובאיפוק. ה' מכיר היטב את משה רבנו 

ומבין שהוא מצפה ממנו להנחית מייד 

ובלי רחם מכת מחץ על פרעה ועל 

ימהרו להוציא את בני כדי ש -אנשיו 

ישראל מארצם. לא כך היא הדרך, 

מלמד ה' את משה, גם אל פרעה עליכם 

כפי שראוי למנהיג של  -לגשת בכבוד 

  אומה.

  � (על עמוד קודם) עיון �

רְעֹה מֶלֶךְ מִצְרָיִם. רָאֵל וְאֶל פַּ נֵי יִשְׂ ם אֶל בְּ דברי אגדה יסודיים אלו  וַיְצַוֵּ

על הדעת שעם שלם של עבדים ייהפך בן לילה לעם ממחישים כי אין להעלות 

סגולה המציית לצו ה'. יציאת מצרים הייתה רק ההתחלה, ניצנים ראשונים של 

  תהליך ארוך וממושך ההולך ומתקדם לאורך ההיסטוריה עד ימינו אנו.

אך בעוד התביעה לנהוג באורך רוח כלפי עם ישראל מובנת, התביעה ביחס 

על בסופו של דבר תונחת על פרעה ו -הרי היא זמנית בלבד לפרעה תמוהה למדיי, ש

  ם יומתו וצבא מצרים כולו יטבע בים סוף. עמו מכה ניצחת, כל בכורי מצרי

דברי האגדה מורים כי יש לנקוט פעולות קיצוניות רק כאשר כלו כל הקיצין. 

לו השאיפה האידיאלית היא שכל בני אנוש יכירו הכרה פנימית שה' הוא המלך ויפע

על פי הכרה זו, אך כאשר המגמה הפוכה יש לנקוט יד קשה. הואיל ופרעה הכביד 

    את ליבו לא נותרה כל ברירה אלא להכותו באכזריות.

 אונקלוס



  וארא    קנ

 
  � רש"י �

י בֵית אֲבֹתָם.) יד( ה רָאשֵׁ  משה עד לוי של שבטו ליחס שהוזקק מתוך אֵלֶּ
. מראובן תולדותם דרך ליחסם התחיל ואהרן, משה בשביל ואהרן

 אביהם יעקב שקנטרם לפי ראיתי (פ' "ויהי המקריב" ז)רבתי  ובפסיקתא[
 לומר לבדם כאן ויחסם הכתוב חזר, מותו בשעת הללו שבטים לשלשה

  .]הם שחשובים

  � ביאור �

י בֵית אֲבתָֹם. ה רָאשֵׁ עד פסוק  אֵלֶּ

זה ידענו רק שהוריו של משה היו 

משבט לוי, אך ייחוסו המדויק נסתר 

ה שהגיעה העת שנכיר מעינינו. כנרא

את ייחוסו, וזו מטרת הפסוקים עד סוף 

הפרק. ואולם, התורה איננה מסתפקת 

בפירוט ייחוסו של משה אל אבי שבט 

לוי אלא מונה תחילה את משפחות 

שבט ראובן ומשפחות שבט שמעון. 

מדוע אין התורה מסתפקת בייחוסו של 

משה ללוי, ומנגד, מדוע היא מפרטת 

של שמעון ולוי ולא רק את ייחוסיהם 

של שבטים אחרים? רש"י עונה שתי 

  תשובות:

א. משה ואהרן הם צאצאי שבט לוי, 

אך עם ישראל אינו מתחיל מלוי כי אם 

מראובן. כדי להגיע לייחוסם של משה 

  ואהרן כחלק מהשתלשלות עם 
   

ישראל פורטו תחילה התולדות של 

ראובן ושמעון, שני הבנים הראשונים 

הבן  -המשיכו ללוי  של יעקב, ומהם

השלישי. והואיל ומטרת הדברים הייתה 

להגיע לייחוסו של משה רבנו לא נדרש 

  פירוט של השבטים הבאים אחריו.

ב. שלושת השבטים הראשונים, 

ראובן, שמעון ולוי, לא זכו כלל לברכה 

מיעקב אבינו בברכו את בניו, אלא 

רְאוּבֵן לתוכחה. לראובן אמר יעקב "

כרִֹי אַתָּ  י  ...הבְּ יִם אַל תּוֹתַר כִּ מַּ חַז כַּ פַּ

בֵי אָבִיךָ  כְּ , ד)-(בראשית מט, ג..." עָלִיתָ מִשְׁ

כלומר אף שנולדת ראשון לא תקבל את 

זכויות היֶתר שנכונו לבכור בשל מעשיך 

מְעוֹן עם בלהה, ולשמעון ולוי אמר " שִׁ

לֵי חָמָס מְכֵרֹתֵיהֶם סדָֹם  .וְלֵוִי אַחִים כְּ בְּ

בֹ בדִֹיאַל תָּ חַד כְּ קְהָלָם אַל תֵּ י בִּ ..." א נַפְשִׁ

  .ו)-(ה
  

  �עיון  �

י בֵית אֲבתָֹם. ה רָאשֵׁ לפי הפירוש הראשון התורה מדגישה שמשה הוא חלק  אֵלֶּ

בלתי נפרד ממשפחת ישראל, ושהבחירה שבחר בו ה' להיות שליח להצלת בני 

שליח של העם וכל ישראל ולנתינת התורה נבעה מתוך שייכותו אל העם. משה הוא 

ר העם. לפי הפירוש השני התורה מלמדת אותנו  תחשיבותו נובעת מכוח היותו משָׁ

שתי נקודות חשובות: (א) גם שבט שחטא נשאר במשפחת ישראל; (ב) גם מי 

  ויצא ממנו משה רבנו. -שחטא יכול להתרומם, ויוכיח לוי שהיה שותפו של שמעון 



 קנא  שמות ו
 

מְעוֹן יְמוּאֵל וְיָמִין  טו וּבְנֵי שִׁ
ר  אוּל בַּ וְאהַֹד וְיָכִין וְצחַֹר וְשָׁ
ין זַרְעֲיָת  נַעֲנֵיתָא, אִלֵּ כְּ

מְעוֹן נֵי  טז .שִׁ מָהָת בְּ ין שְׁ וְאִלֵּ
רְשׁוֹן  לֵוִי לְתוֹלְדָתְהוֹן גֵּ
נֵי חַיֵּי לֵוִי  וּקְהָת וּמְרָרִי, וּשְׁ

נִי בַע שְׁ   ן.מְאָה וּתְלָתִין וּשְׁ

ין  טו הַד וְיָכִ֣ ין וְאֹ֨ ל וְיָמִ֤ מְע֗וֹן יְמוּאֵ֨ וּבְנֵי֣ שִׁ
ה  לֶּ עֲנִ֑ית אֵ֖ נַֽ כְּ ן־הַֽ א֖וּל בֶּ חַר וְשָׁ וְצֹ֔

מְעֽוֹן:  ת שִׁ חֹ֥ פְּ נֵיֽ־  טזמִשְׁ מ֤וֹת בְּ ה שְׁ לֶּ וְאֵ֨
 נֵי י וּשְׁ ת וּמְרָרִ֑ וֹן וּקְהָ֖ רְשׁ֕ ֽ ם גֵּ לְדֹתָ֔ לֵוִי לְתֹ֣

נָהֽ: ת שָׁ ים וּמְאַ֖ ֛ לשִׁ בַע וּשְׁ ֧ י שֶׁ   חַיֵּי֣ לֵוִ֔
  � רש"י �

י לֵוִי וגו) טז( נֵי חַיֵּ  ימי כמה להודיע, לוי של שנותיו נמנו למה .'וּשְׁ
 שנאמר, שעבוד היה לא קיים השבטים מן שאחד זמן שכל, השעבוד

 ולוי, )ח שם(חדש"  מלך "ויקם כך ואחר, )ו א, שמות(אחיו"  וכל יוסף "וימת
  כולם.  על ימים האריך

  � ביאור �

י לֵוִי וגו נֵי חַיֵּ מתוך כל  .'וּשְׁ

השלשלת המשפחתית בחרה התורה 

למנות את שנות חייהם של שלושה 

אישים: לוי, קהת ועמרם. מדוע נבחרו 

  דווקא הם? 

רש"י מסביר כי שעבוד מצרים החל 

רק לאחר שמת אחרון האחים, הלוא 

הוא לוי, וממניין שנותיו אנו למדים 

כמה שנים ארך השעבוד (בדיבור הבא 

ים ממניין יבאר רש"י מה אנו למד

  שנותיהם של קהת ועמרם). 

שלוש שנים אחרי שנשא יעקב את 

  רחל ואת לאה נולד לוי, בנה השלישי
   

 - של לאה. ארבע שנים לאחר מכן 

בתום שבע שנות עבודה נוספות של 

נולד יוסף, בנה הבכור של רחל,  -יעקב 

ויעקב הביע את רצונו לחזור לארץ 

 30בן  . התורה מעידה שיוסף היה32כנען

, ותשע שנים אחר 33כשעמד לפני פרעה

כך, אחרי שבע שנות שובע ושנתיים 

רעב, ירדה המשפחה למצרים. על פי 

ברדת ישראל  39חשבון זה היה יוסף בן 

האריך ימים עד לוי . 43למצרים, ולוי בן 

שנים אחרי ירידת  94 - 137 גיל

המשפחה למצרים. בני ישראל שהו 

  בהר בדיבורשנים (כפי שיו 210במצרים 
   

  

   

                                                   
חֵנִי וְאֵלְכָה אֶל מְקוֹמִי וּלְאַרְצִי" (בראש .32 לְּ ר יָלְדָה רָחֵל אֶת יוֹסֵף וַיֹּאמֶר יַעֲקֹב אֶל לָבָן שַׁ אֲשֶׁ   ית ל, כה)."וַיְהִי כַּ

רְעֹה מֶלֶךְ מִצְרָיִם" (בראשית מא, מו). .33 עָמְדוֹ לִפְנֵי פַּ נָה בְּ ים שָׁ לשִֹׁ ן שְׁ   "וְיוֹסֵף בֶּ

 אונקלוס

� 



  וארא    קנב

 

ם:  יז חֹתָֽ פְּ י לְמִשְׁ מְעִ֖ י וְשִׁ וֹן לִבְנִ֥ רְשׁ֛ נֵי֥ גֵֽ בְּ
ר וְחֶבְר֖וֹן  יח ם וְיִצְהָ֔ ת עַמְרָ֣ וּבְנֵי֣ קְהָ֔

ל֧שׁ  ת שָׁ נֵי חַיֵּי֣ קְהָ֔ ל וּשְׁ וְעֻזִּיאֵ֑
נָהֽ: ת שָׁ ים וּמְאַ֖ ֛ לשִׁ   וּשְׁ

מְעִי  יז רְשׁוֹן לִבְנִי וְשִׁ נֵי גֵּ בְּ
וּבְנֵי קְהָת  יח .לְזַרְעֲיָתְהוֹן

עַמְרָם וְיִצְהָר וְחֶבְרוֹן וְעֻזִּיאֵל, 
נֵי חַיֵּי קְהָת מְאָה וּתְלָתִין  וּשְׁ

נִין   .וּתְלָת שְׁ

  � רש"י �

י קְהָת) יח( נֵי חַיֵּ י עַמְרָם וּשְׁ נֵי חַיֵּ  מושב על למדים אנו זה מחשבון .'וגו וּשְׁ
 לבדה מצרים בארץ שלא, הכתוב שאמר שנה מאות ארבע ישראל בני
 כל חשוב, היה מצרים מיורדי קהת שהרי יצחק. שנולד מיום אלא היו

, שנה מאות ארבע תמצאם לא משה של ושמונים עמרם ושנות שנותיו
  האבות. בשני לבנים נבלעים שנים והרבה

  � (המשך) ביאור �

הבא ברש"י) והחלו להשתעבד רק עם 

  השנים  210-מותו של לוי. אם נחסיר מ
   

שנותיו של לוי במצרים נמצא  94את 

  שנים. 116שהשעבוד ארך 

  � )על עמוד קודם( עיון �

י לֵוִי וגו נֵי חַיֵּ בשורת השעבוד ניתנה לאברהם אבינו כבר בברית בין  .'וּשְׁ

אֶרֶץ לאֹ לָהֶם וַעֲבָדוּם וְעִנּוּ יָדֹעַ הבתרים, עת הודיעו הקב"ה " י גֵר יִהְיֶה זַרְעֲךָ בְּ דַע כִּ תֵּ

נָה ע מֵאוֹת שָׁ . חסד עשה הקב"ה עם ישראל, והשעבוד (בראשית טו, יג)" אֹתָם אַרְבַּ

בפועל הסתכם במאה ושש עשרה שנים. מאה ושש עשרה שנות שעבוד גם הן 

מאות שנה. זהו המסר שרש"י  טרגדיה איומה ונוראה, ובכל זאת הן פחות מארבע

  מבקש להדגיש.

  � ביאור �

י קְהָת נֵי חַיֵּ י עַמְרָם וּשְׁ נֵי חַיֵּ  וּשְׁ

מניין שנות חייהם של קהת ושל . 'וגו

  עמרם מעיד כי לא ייתכן שבני ישראל
  

  

שנה במצרים כפי שנתבשר  400שהו 

וחי  34אברהם. קהת היה מיורדי מצרים

  שנים, 137שנים. עמרם בנו חי  133
  

   

                                                   
רְשׁוֹן קְהָת וּמְרָרִי" (בראשית מו, ח .34 אִים מִצְרַיְמָה... וּבְנֵי לֵוִי גֵּ רָאֵל הַבָּ נֵי יִשְׂ מוֹת בְּ ה שְׁ  יא).-"וְאֵלֶּ

 אונקלוס

� 



 קנג  שמות ו
 

י,  יט וּבְנֵי מְרָרִי מַחְלִי וּמוּשִׁ
ין זַרְעֲיָת לֵוִי  אִלֵּ

וּנְסֵיב עַמְרָם  כ ן.לְתוֹלְדָתְהוֹ
יָת יוֹכֶבֶד אֲחָת אֲבוּהִי לֵיהּ 
לְאִתּוּ וִילֵידַת לֵיהּ יָת 
נֵי חַיֵּי  ה, וּשְׁ אַהֲרוֹן וְיָת מֹשֶׁ

בַע עַמְרָם מְאָה וּ  תְלָתִין וּשְׁ
נִין   .שְׁ

ה  יט לֶּ י אֵ֛ ֑ י וּמוּשִׁ י מַחְלִ֣ וּבְנֵי֥ מְרָרִ֖
ם:  לְדֹתָֽ י לְתֹֽ וִ֖ ת הַלֵּ חֹ֥ פְּ ח  כמִשְׁ ֨ וַיִּקַּ

ה  ָ֔ דָתוֹ ל֣וֹ לְאִשּׁ ם אֶת־יוֹכֶבֶ֤ד דֹּֽ עַמְרָ֜
 נֵי ה וּשְׁ ֑ ן וְאֶת־ משֶׁ הֲרֹ֖ ת־אַֽ לֶד ל֔וֹ אֶֽ ֣ וַתֵּ

נָהֽ: ת שָׁ ים וּמְאַ֖ ֛ לשִׁ בַע וּשְׁ ֧ ם שֶׁ   חַיֵּי֣ עַמְרָ֔

  � רש"י �

  קהת. אחות לוי בת אבוהי אחת יוֹכֶבֶד דֹּדָתוֹ.) כ(

  � (המשך) ביאור �

יצא ממצרים  -משה בן עמרם  - ונכדו 

. גם אם נחבר את כל 35בגיל שמונים

שנותיו של קהת לכל שנותיו של עמרם 

ונוסיף עליהם את שנות משה במצרים 

ואף חשבון זה  -שנה  350-נגיע רק ל

מופרז, שהרי חייו של קהת לא התחילו 

כשירד למצרים ולא כשהוליד את 

עמרם, וגם עמרם לא הוליד את משה 

  ... כל החשבונות מעלים שבניבגיל אפס
   

ישראל ודאי שהו במצרים הרבה פחות 

השנים יש למנות  400שנה, ואת  400-מ

מלידת יצחק, זרעו הראשון של אברהם 

שנה כשנולד  60אבינו. יצחק היה בן 

, 13037, ויעקב ירד למצרים בגיל 36יעקב

 190כלומר בני ישראל ירדו למצרים 

להם ונותרו  - שנה אחרי לידת יצחק 

  שנה עד תום השעבוד. 210עוד 

  � (על עמוד קודם) עיון �

י קְהָת נֵי חַיֵּ י עַמְרָם וּשְׁ נֵי חַיֵּ ראו עיוננו בפרשת לך לך על ד"ה "כי גר  .'וגו וּשְׁ

  . (טו, יג)יהיה זרעך" 

  � ביאור �

  תרגום דברי רש"י:  יוֹכֶבֶד דֹּדָתוֹ.
   

  אחות אביו בת לוי אחות קהת. נוסף על
   

  

                                                   
נָה  .35 מנִֹים שָׁ ן שְׁ ה בֶּ רְעֹה" (שמות ז, ז)."וּמֹשֶׁ רָם אֶל פַּ דַבְּ נָה בְּ מנִֹים שָׁ לשֹׁ וּשְׁ ן שָׁ   וְאַהֲרןֹ בֶּ

לֶדֶת אתָֹם" (בראשית כה, כו). .36 נָה בְּ ים שָׁ ִ שּׁ ן שִׁ   "וְיִצְחָק בֶּ

נָה" (בראשית מז, ט). .37 ים וּמְאַת שָׁ לשִֹׁ נֵי מְגוּרַי שְׁ רְעֹה יְמֵי שְׁ   "וַיֹּאמֶר יַעֲקֹב אֶל פַּ

 אונקלוס

� 



  וארא    קנד

 

י:  כא רַח וָנֶפֶ֖ג וְזִכְרִֽ ר קֹ֥ וּבְנֵי֖  כבוּבְנֵי֖ יִצְהָ֑
י: ל וְאֶלְצָפָ֖ן וְסִתְרִֽ אֵ֥ ישָׁ ל מִֽ   עֻזִּיאֵ֑

ת־ כג בַע בַּ ֧ ן אֶת־אֱלִישֶׁ הֲרֹ֜ ח אַֽ ֨ וַיִּקַּ
ה  ֑ ָ וֹן ל֣וֹ לְאִשּׁ ב אֲח֥וֹת נַחְשׁ֖ ינָדָ֛ ֽ עַמִּ
לֶד ל֗וֹ אֶת־נָדָב וְאֶת־אֲבִיה֔וּא אֶת־  ֣ וַתֵּ

ר: יתָמָֽ   אֶלְעָזָר֖ וְאֶת־אִֽ

קֹרַח וָנֶפֶג  ,וּבְנֵי יִצְהָר כא
אֵל  ,וּבְנֵי עֻזִּיאֵל כב .וְזִכְרִי מִישָׁ

וּנְסֵיב  כג .וְאֶלְצָפָן וְסִתְרִי
ת  בַע בַּ אַהֲרוֹן יָת אֱלִישֶׁ
נַחְשׁוֹן לֵיהּ  ינָדָב אֲחָתֵיהּ דְּ עַמִּ
לְאִתּוּ, וִילֵידַת לֵיהּ יָת נָדָב 
וְיָת אֲבִיהוּא יָת אֶלְעָזָר וְיָת 

  .אִיתָמָר

  � רש"י �

(בבא באחיה  לבדוק צריך אשה הנושא למדנו מכאן אֲחוֹת נַחְשׁוֹן.) כג(

  .בתרא קי, א)

  � (המשך) ביאור �

שלושת בניו המנויים בפרשייה זו, 

  גרשון קהת ומררי, הייתה ללוי גם בת 
   

ושמה יוכבד. יוכבד נישאה לעמרם בן 

  קהת, אחיינו של לוי.

  � ביאור �

אם אלישבע היא בת  אֲחוֹת נַחְשׁוֹן.

עמינדב ברור שהיא גם אחותו של 

נחשון בן עמינדב. מדוע כפלה התורה 

והזכירה את נחשון בשמו? רש"י 

מסביר שהיכרות בסיסית עם 

  הכלה עשויה לספק אחֵיתכונותיהם של 
   

מידע על הכלה עצמה. אזכורו של 

נשיא שבט יהודה  - נחשון בן עמינדב 

לב לים הידוע בצדקותו, שקפץ באומץ 

מאירה את  -סוף ובזכותו נבקע הים 

  דמותה של אלישבע באור מיוחד.

  �עיון  �

את דרכו, ואין הכרח  לבחורלכל בן משפחה יש בחירה חופשית  אֲחוֹת נַחְשׁוֹן.

שניהם גדלו  - שכל האחים יהיו בעלי תכונות זהות. כולנו מכירים את עשו ויעקב 

ובכל זאת היה אחד מהם צדיק  -בבית אחד, שניהם זכו לאותם הורים צדיקים 

והשני רשע. ואף על פי כן אין ספק שלאורח החיים המשפחתי ולאווירה השוררת 

דמותו של כל אחד מבני המשפחה, והכרת בני  בבית יש השפעה ניכרת על עיצוב

   המשפחה יכולה לתרום להבנת טבעה של האישה.

 אונקלוס



 קנה  שמות ו
 

יר וְאֶלְקָנָה  כד וּבְנֵי קֹרַח אַסִּ
ין זַרְעֲיָת  וַאֲבִיאָסָף, אִלֵּ

ר אַהֲרוֹן  כה .קֹרַח וְאֶלְעָזָר בַּ
נָת פּוּטִיאֵל  נְסֵיב לֵיהּ מִבְּ
לֵיהּ לְאִתּוּ וִילֵידַת לֵיהּ יָת 
י אֲבָהָת  ין רֵישֵׁ ינְחָס, אִלֵּ פִּ

  .לֵיוָאֵי לְזַרְעֲיָתְהוֹן

ף  כד יאָסָ֑ אֲבִֽ יר וְאֶלְקָנָה֖ וַֽ ֥ רַח אַסִּ וּבְנֵי֣ קֹ֔
רְחִֽ  ת הַקָּ חֹ֥ פְּ ה מִשְׁ לֶּ ן־  כהי: אֵ֖ ר בֶּ וְאֶלְעָזָ֨

וּטִיאֵל ל֣וֹ  נ֤וֹת פּֽ קַח־ל֨וֹ מִבְּ ן לָֽ הֲרֹ֜ אַֽ
ה  לֶּ ס אֵ֗ ינְחָ֑ ֽ לֶד ל֖וֹ אֶת־פִּ ֥ ה וַתֵּ ָ֔ לְאִשּׁ

ם: חֹתָֽ פְּ לְוִיִּ֖ם לְמִשְׁ י אֲב֥וֹת הַֽ ֛   רָאשֵׁ
  � רש"י �

נוֹת פּוּטִיאֵל.) כה(  יוסף ומזרע זרה, לעבודה עגלים שפטם יתרו מזרע מִבְּ
  .(סוטה מג, א)ביצרו  שפטפט

  � ביאור �

נוֹת פּוּטִיאֵל. בלי מאורו של  מִבְּ

רש"י היינו מבינים שאשת אלעזר בן 

שאחד משמותיו  -אהרן היא בת יתרו 

הוא פוטיאל. ואולם רש"י מפרש כי 

  השם פוטיאל רומז לשני אנשים שונים
   

וכמובן שהאישה איננה  -יתרו ויוסף  -

סף וגם בת יתרו. יכולה להיות גם בת יו

הם הסבים או  לדברי רש"י יתרו ויוסף

  עזר.סבים של אשת אל-הרב

  �עיון  �

נוֹת פּוּטִיאֵל. השם פוטיאל מדגיש את עברו של יתרו, שהיה כוהן לעבודה  מִבְּ

שתפקידו הרם לא  -זרה. בשימוש בשם זה התורה מדגישה את צדקותו של יתרו 

מעבודת האלילים. באופן דומה גם ביוסף מודגש מנע ממנו לשנות כיוון ולהתנתק 

שהצליח להתעלות מעל יצרו ולהתגבר על פיתוייה של אשת  -כוח ההתגברות 

פוטיפר. שני הסבים, יתרו ויוסף, גילו כוחות עילאיים של שליטה עצמית והליכה נגד 

 -הטבע. ייחוסה של אשת אלעזר ממחיש היכן גדל פנחס בן אלעזר בן אהרן הכוהן 

  . 38ינא את קנאת ה' בפרשת המדיינית וזכה בשל כך לברית כהונת עולםשק

 

   

                                                   
  במדבר כה. .38

 אונקלוס



  וארא    קנו

 

ר יְהוָֹה  כו ר אָמַ֤ ה אֲשֶׁ֨ ֑ ן וּמשֶׁ הֲרֹ֖ ה֥וּא אַֽ
רֶץ  ל מֵאֶ֥ רָאֵ֛ נֵי֧ יִשְׂ יאוּ אֶת־בְּ ם הוֹצִ֜ לָהֶ֔

ם: יִם עַל־צִבְאֹתָֽ   מִצְרַ֖

ה כו אֲמַר  ,הוּא אַהֲרוֹן וּמֹשֶׁ דַּ
רָאֵל  נֵי יִשְׂ יקוּ יָת בְּ יְיָ לְהוֹן אַפִּ
מִצְרַיִם עַל  מֵאַרְעָא דְּ

  .חֵילֵיהוֹן

  � רש"י �

ה.) כו(  הוא, לעמרם יוכבד שילדה, למעלה שהוזכרו אלו הוּא אַהֲרֹן וּמֹשֶׁ
 שמקדים מקומות ויש למשה אהרן שמקדים מקומות יש. ומשה אהרן
  .א) ,(מכילתא באכאחד  ששקולין לך לומר, לאהרן משה

  � ביאור �

ה. פירושו של רש"י  הוּא אַהֲרןֹ וּמשֶֹׁ

מתחלק לשניים. החלק הראשון עוסק 

במהות המילה "הוא", החלק השני 

מתייחס להקדמת שמו של אהרן לשמו 

  של משה.

  חלק ראשון:

פסוק זה נראה לכאורה מיותר. איזה 

 מידע הוא מוסיף, ולמי מתייחס הכינוי

"הוא"? רש"י מזכיר שכבר פגשנו קודם 

אך עד כה לא נאמר  -את משה ואהרן 

לנו מי הם ומהו ייחוסם. הפרשייה 

רהאחרונה פתחה בכותרת " אֶל ה'  וַיְדַבֵּ

ה וְאֶל אַהֲרֹן ", ואחריה פגשנו מֹשֶׁ

 - בשלושת שבטי ישראל הראשונים 

  ובשושלת –ראובן, שמעון ולוי 
   

נולדו  המורחבת של שבט לוי שממנו

אהרן ומשה. הפסוק בא להדגיש 

שמשה ואהרן המופיעים בפרשת 

הם משה ואהרן שעסוקים -הייחוס הם

  בגאולת ישראל.

  חלק שני:

מדוע הקדים הכתוב כאן את אהרן 

למשה, הלוא נראה לכאורה שמשה הוא 

השליח העיקרי ואהרן טפל לו? רש"י 

מדגיש כי באמת אהרן ומשה שקולים 

שהצטרפותו של אהרן זה לזה, ומכאן 

לשליחות לא נבעה רק מדאגתו של 

משה אלא נדרשה לכתחילה להצלחת 

  השליחות, כפי שנרחיב בעיון בע"ה.

  

  �עיון  �

ה.   חלק ראשון: הוּא אַהֲרֹן וּמשֶֹׁ

דברי רש"י נראים כה פשוטים, וכי יעלה על הדעת שמדובר במשה ואהרן 

  בחרה התורה להציג את משה ואהרןאחרים? אלא שאף שמדובר באותן הדמויות 

    

 אונקלוס

� 



 קנז  שמות ו
 

 � (המשך) עיון �

  בשתי דרכים שונות:

תינוק שנולד וגדל בדרך נס להורים  -בפרשת שמות הופיע משה לראשונה 

חסרי שם, איש מבית לוי ובת לוי, ולאחות גדולה המגינה עליו מרחוק. אט אט 

נחשפנו לדמותו, ובפרק ד' גילינו לפתע את אחיו שעד כה לא ידענו כלל על קיומו. 

עמוקה. משה ואהרן הם לא בכדי הציגה התורה את משה ואהרן כך, כי אם בכוונה 

אישיויות מיוחדות מאוד שמהותן מתבטאת בשייכות לכלל ישראל ואף לאנושות 

כולה, כי דרכם תגיע תורת ה' לעולם. הופעתם בעולם היא הופעה ניסית, ומנקודת 

  מבט זו אין כל משמעות למשפחה שממנה באו.  

ישה, חלק מנגד, בפרשייה זו מוצגים משה ואהרן כאנשים רגילים, ילודי א

משושלת בית לוי המונה משפחות עם ילדים, נכדים ונינים. מי הם אפוא משה 

ואהרן? בני משפחה נורמטיבית או בריות בפני עצמן? כנראה שגם וגם. הם אנשים 

   רגילים לחלוטין שהתעלו למדרגה עצומה המבדילה אותם מכלל המציאות.

  חלק שני:

רן נועד לסייע למשה ואין לו כל בקריאה שטחית של הכתובים נראה כאילו אה

משה ואהרן משלימים זה את זה  -חשיבות עצמית. רש"י מבהיר כי אין הדבר כן 

ושניהם כאחד נדרשים להצלחת השליחות (כפי שהסברנו באריכות בפרשת שמות 

את התורה מהשמיים  הורידמשה רבנו ד, יד). מהות תפקידם של משה ואהרן שונה. 

משה רבנו מצוי במהותו  כין את הארץ לקבלת התורה.הארץ, ואילו אהרן ה לא

ישירות מפי הגבורה, ובתגובה על עשיית העגל שיבר  בשמיים. הוא קיבל את דבר ה'

את הלוחות. אהרן קרוב יותר אל הארץ, אל העם. הוא היה עִם ישראל בחטאם ולא 

אינה  עזב אותם גם כאשר טעו ותעו וסרו מן הדרך. התורה, המחברת שמיים וארץ,

יכולה להינתן רק על ידי אחד מהם, ולכן שקולים הם. והואיל ואהרן קרוב יותר אל 

בחרה התורה כאן, בפסוק המתייחס  -העם ויכול להזדהות עימם גם כאיש משפחה 

  . 39לאהרן ולמשה בהקשרם המשפחתי, להקדים את אהרן למשה

  

   

                                                   
הזכרת אשתו וצאצאיו של אהרן בפרשת הייחוס, לצד העדר משפחתו של משה מן הכתובים, מחזקת  .39

  הבחנה זו בין אהרן למשה בהיבט המשפחתי הארצי. 
 



  וארא    קנח

 

לֶךְ־  כז ה מֶֽ רְעֹ֣ רִים אֶל־ פַּ מְדַבְּ ם הַֽ הֵ֗
ל  רָאֵ֖ נֵיֽ־יִשְׂ יא אֶת־בְּ יִם לְהוֹצִ֥ מִצְרַ֔

ן: הֲרֹֽ ה וְאַֽ ֖ יִם ה֥וּא משֶׁ צְרָ֑   מִמִּ

רְעֹה  כז לִין עִם פַּ מְמַלְּ אִנּוּן דִּ
קָא יָת  מִצְרַיִם לְאַפָּ א דְּ מַלְכָּ
צְרָיִם, הוּא  רָאֵל מִמִּ נֵי יִשְׂ בְּ

ה וְאַהֲ    .רוֹןמֹשֶׁ

  � רש"י �

 במקום אלא שאינו על יש. לשבטיהם צבאם כל, בצבאותם עַל צִבְאתָֹם.
 על "עמדתם, בחרבך כמו -  )מ כז, בראשית(תחיה"  חרבך "ועל אחת: אות

  בחרבכם. כמו -  )כו לג יחזקאל(חרבכם" 

  � ביאור �

" "עַל צִבְאֹתָםבביטוי  עַל צִבְאתָֹם.

יש להבין את לשון הרבים שבו ואת 

  מילת היחס "על". 

השימוש בלשון רבים מלמד כי 

כשם שבצבא כל יחידה מאוחדת 

כקבוצה אחת סביב הדגל, כך ייצאו 

ישראל ביציאת מצרים בקבוצות 

שבטים שבטים. מילת  - מאורגנות 

  היחס "על" משמשת כמילת היחס 

בני ישראל ייצאו מאורגנים  -" -"בּ 

  ם כשנים עשר צבאות. בשבטיה
   

רש"י מביא שני פסוקים שגם בהם 

  :"-"בּ המילה "על" משמשת במובן של 

ךָ א. יצחק מברך את עשיו " וְעַל חַרְבְּ

 עלודאי שאין מדובר בחיים  -" תִחְיֶה

ם בכוח מתאפייניהחרב אלא בחיים ה

  החרב.

הנביא יחזקאל מוכיח את ישראל  ב.

 על השימוש שנהגו לעשות בחרב כדי

להרוג חפים מפשע ולכפות את 

כֶםתועבותיהם: " ם עַל חַרְבְּ  עֲמַדְתֶּ

יתֶן תּוֹעֵבָה   ".עֲשִׂ

  �עיון  �

  למילה "צבא" משמעות כפולה:  עַל צִבְאתָֹם.

הכולל את החיילים בשטח, את המערך הלוגיסטי ואת אנשי  -א. הצבא כפשוטו 

  המטבח. אף כאן כל שבט על כלל אנשיו מכונה "צבא", ולא רק הלוחמים שבו. 

האנשים הנלחמים בפועל בשטח. השימוש בביטוי  -ב. היחידות הלוחמות 

ם, ויידרש לו "צבא" מזכיר לנו שכדי להיכנס לארץ ישראל יצטרך עם ישראל להילח

שיאפשר לעם  -צבא חזק. על כן כבר עתה נקודת המרכז של כל שבט היא הצבא 

  להגיע ליעדו. 

   

 אונקלוס



 קנט  שמות ו
 

יל יְיָ  כח מַלֵּ יוֹמָא דְּ וַהֲוָה בְּ
מִצְרָיִם אַרְעָא דְּ ה בְּ   .עִם מֹשֶׁ

֖  כח ֧ר יְהוָֹ֛ה אֶל־משֶׁ בֶּ י֨וֹם דִּ י בְּ ה וַיְהִ֗
יִם: ס   רֶץ מִצְרָֽ אֶ֥   שלישיבְּ

  � רש"י �

רִים) כז( ה וְאַהֲרֹן. שקיימו. הם שנצטוו הם .'וגו הֵם הַמְדַבְּ  הם הוּא מֹשֶׁ
  סוף. ועד מתחלה ובצדקתם בשליחותם

ר) כח( בֶּ יוֹם דִּ   שלאחריו. למקרא מחובר .'וגו וַיְהִי בְּ

  � ביאור �

רִים הפסוק הקודם  .'וגו הֵם הַמְדַבְּ

האַהֲרןֹ "הוּא פתח בהכרזה:  ר  וּמשֶֹׁ אֲשֶׁ

רָאֵל  נֵי יִשְׂ אָמַר ה' לָהֶם הוֹצִיאוּ אֶת בְּ

", ורגע אחר כך חוזר מֵאֶרֶץ מִצְרַיִם

רִים אֶל הפסוק ומדגיש: " הֵם הַמְדַבְּ

רְעהֹ מֶלֶךְ מִצְרַיִם... הוּא  ה וְאַהֲרןֹפַּ . "משֶֹׁ

 מה פשר ההדגשות הללו? בפסוק

הקודם הסבירו לנו שמשה ואהרן בני 

וי הם אותם משה ואהרן עמרם הל

   שנצטוו להוציא את בני ישראל
  

ממצרים. כאן מדגישה התורה שהם 

ומסיימת  -אכן קיימו את אשר נצטוו 

 שמשה ואהרן הם מהות אחת יציבה

  שלא יחול בה שום שינוי.

  

ר בֶּ יוֹם דִּ תוכן דברי ה' אל  .'וגו וַיְהִי בְּ

משה אינו מפורש בפסוק. רש"י מבהיר 

שפסוק זה הוא מעין הקדמה לפסוקים 

  הבאים, ובהם יפורטו הדברים.

  

  �עיון  �

רִים פירוש זה של רש"י מאיר את גודל החשיבות שהתורה רואה  .'וגו הֵם הַמְדַבְּ

משה נותן יהיו לישראל לאורך הדורות, אך  במשה ואהרן. הרבה מנהיגים ומלכים

התורה ואהרן הכוהן הראשון יישארו תמיד יסודות האומה, מנהיגי הנצח שרוממו 

יחד את עם ישראל מאוסף עבדים לעם סגולה. ועיינו עוד במה שנוסיף בעיון על 

  פסוק ל'.

  

ר בֶּ יוֹם דִּ פירושו של רש"י קשה לכאורה, משום שלמעשה הפסוק  .'וגו וַיְהִי בְּ

מופיע בתורה רווח של תשע אותיות. נעמיק בהבנת ואחריו  -מסיים פרשייה 

  '.פסוק להדברים לקמן בעיון על 

 

   

 אונקלוס



  וארא    קס

 

י  כט ר אֲנִ֣ אמֹ֖ ה לֵּ ֥ ֧ר יְהוָֹ֛ה אֶל־משֶׁ וַיְדַבֵּ
יִם  לֶךְ מִצְרַ֔ רְעֹה מֶ֣ ר אֶל־פַּ בֵּ֗ יְהוָֹה֑ דַּ

יךָ:  ר אֵלֶֽ י דֹּבֵ֥ ר אֲנִ֖ ֥ ל־אֲשֶׁ ת כָּ אמֶר  לאֵ֛ וַיֹּ֥
יִם  פָתַ֔ ל שְׂ ה לִפְנֵי֣ יְהוָֹה֑ הֵ֤ן אֲנִי עֲרַ֣ ֖ משֶׁ

ה: רְעֹֽ י פַּ ע אֵלַ֖ מַ֥ יךְ יִשְׁ   וְאֵ֕

ה לְמֵימַר  כט יל יְיָ עִם מֹשֶׁ וּמַלֵּ
רְעֹה  יל עִם פַּ אֲנָא יְיָ, מַלֵּ
אֲנָא  ל דַּ מִצְרַיִם יָת כָּ א דְּ מַלְכָּ

ךְ  יל עִמָּ ה  ל .מְמַלֵּ וַאֲמַר מֹשֶׁ
יר מַמְלַל , ם יְיָ קֳדָ  הָא אֲנָא יַקִּ

רְעֹה י פַּ יל מִנִּ   .וְאֵיכְדֵין יְקַבֵּ

  � רש"י �

ר) כט(  מלך פרעה אל דבר "בא למעלה האמור עצמו הדבור הוא .'ה וַיְדַבֵּ
 עליו הענין חזר, ליחסם כדי הענין שהפסיק מתוך אלא, )יא פסוק(מצרים" 
  בו. להתחיל

  שליחותי. דברי ולקיים לשלחך אני כדאי .'ה אֲנִי

ה לִפְנֵי) ל(  לא ישראל בני "הן למעלה שאמר האמירה היא .'ה וַיֹּאמֶר מֹשֶׁ
 היא וכך, הענין שהפסיק כיון כאן הכתוב ושנה, )יב פסוק(אלי"  שמעו

  הראשונות. על נחזור האומר כאדם השיטה

  � ביאור �

ר בפסוק י"א אמר ה' למשה  .'ה וַיְדַבֵּ

רְעהֹ מֶלֶךְ מִצְרָיִםבּאֹ " ר אֶל פַּ ". כאן דַבֵּ

ואומר לו  -נראה שה' פונה אליו שנית 

רְעהֹ מֶלֶךְ מִצְרַיִםשוב " ר אֶל פַּ בֵּ ". רש"י דַּ

מבהיר שאין מדובר בדיבור חדש אלא 

בחזרה לעיקר העניין אחרי ההפסקה 

שבה פירט הכתוב את ייחוסם של משה 

  ואהרן.

וכי ה'  מה פשר אמירה זו, .'ה אֲנִי

צריך להציג למשה כרטיס ביקור בבואו 

לדבר עימו? רש"י מבאר שבמילים אלו 

טמונה האמירה כי הדובר הוא ה' הכול 

   .שבכוחו לקיים את הבטחותיו -יכול 

ה לִפְנֵי גם פסוק זה  .'ה וַיֹּאמֶר משֶֹׁ

אינו עניין חדש אלא חזרה על מה 

שנאמר לפני סיפור הייחוס. לדברי 

רש"י שלושת הפסוקים האחרונים של 

הפרק אינם מחדשים דבר, אלא כל 

 -מטרתם היא לחזור על הראשונות 

להחזירנו אל העניין שעסקנו בו לפני 

פתיחת הסוגריים שהסיטו את תשומת 

ה על ליבנו ממנו. פסוק כ"ט הוא חזר

 -א, פסוק ל' חוזר על פסוק י"ב "פסוק י

ופסוק כ"ח משמש כותרת לשני 

  .פסוקים אלו

  

 אונקלוס



 קסא  שמות ו
 

  � (על עמוד קודם) עיון �

ה לִפְנֵי כמה תמוה לחזור על הראשונות! ומדוע פסוק כ"ח,  .'ה וַיֹּאמֶר משֶֹׁ

  מנותק מהם?  -המבשר את בואם של שני הפסוקים האחרונים 

כי ודאי שהמבנה שבחרה התורה איננו מקרי. אם נתבונן היטב בפסוקים נגלה 

  את חייו של משה רבנו לשתי תקופות.  פרשת הייחוס מחלקת

משה רבנו שאנו פוגשים עד פרשת הייחוס הוא גבר חופשי שאינו מקבל מרות 

מפרעה. הוא נלחם בעוולות, הורג את המצרי המכה, מתאמץ להציל עשוק מיד 

, וכשה' מבקש ממנו לקבל עליו את תפקיד הגואל הוא מסרב נחרצות עד עושקו

שה' אינו מותיר לו כל ברירה. לעומתו, משה רבנו הנגלה לעינינו אחרי פרשת הייחוס 

הוא האיש המציית לה' יתברך, ממלא את כל הפקודות שמקבל ומוסר את נפשו על 

המושלם ביותר, מוציא  עמו. אנו פוגשים במנהיג דגול הממלא את תפקידו באופן

את עמו ממצרים, נותן לו התורה ומנהיג אותו במדבר, ואין אנו שומעים מילה וחצי 

  מילה של סירוב לקבל עליו את התפקיד. 

שני פנים למשה רבנו: האיש הפועל בעצמאות מלאה ועבד ה' המציית לדבר ה'. 

חוס הכתובה בין שתי התקופות של משה רבנו באמצעות פרשת היי מבדילההתורה 

ה ומבקשת מאיתנו לשים לב לשינויים, אך בה בעת היא מעידה:  -ביניהן  "הוּא מֹשֶׁ

משה רבנו איש הקודש  .סוף ועד להימתח ובצדקתם בשליחותם הם -  וְאַהֲרֹן"

שעובד את ה' בצייתנות הוא אותו משה החופשי שמתווכח ומתווכח עד שה' מצרף 

לם לרובוט. עוצמות הרצון שפיעמו בו בטרם אליו את אהרן. משה רבנו לא הפך מעו

התגלה אליו ה' נשארו בו במלוא עוצמתם גם אחרי ההתגלות. צייתנותו לדבר ה' לא 

הייתה לרגע צייתנות עיוורת אלא הפנמה מלאה של רצון ה' והזדהות אמיתית עימו 

הוא משה רבנו "הראשון" -עד שעשה את רצון ה' כרצונו. משה רבנו "השני" הוא -

אין הוא אדם המציית מתוך חולשה אלא אדם חופשי שהתעלה לאין שיעור עד  -

  לזהות מלאה בין רצון ה' לרצונו.

  

  



  וארא    קסב

 

ה  א ז ה רְאֵ֛ אמֶר יְהוָֹה אֶל־משֶׁ֔ וַיֹּ֤
יךָ  ן אָחִ֖ הֲרֹ֥ ה וְאַֽ ים לְפַרְעֹ֑ יךָ אֱלהִֹ֖ ֥ נְתַתִּ

ךָ:   יִהְיֶה֥ נְבִיאֶֽ

ה חֲזִי  א וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
יתָךְ רָב לְפַרְעהֹ, וְאַהֲרוֹן  מַנִּ דְּ

מָנָךְ     .אֲחוּךְ יְהֵי מְתֻרְגְּ

  � רש"י �

יךָ ) א(   ויסורין.  במכות לרדותו ורודה שופט אֱלהִֹים לְפַרְעהֹ.נְתַתִּ

 המכריז אדם נבואה לשון כל וכן, מתורגמנך כתרגומו יִהְיֶה נְבִיאֶךָ.
, )יט נז, ישעיה(שפתים"  "ניב מגזרת והוא, תוכחות דברי לעם ומשמיע

 ובלעז. )יג י, א( דשמואל מהתנבות" "ויכל, )לא י, משלי(חכמה"  "ינוב
  .]ומטיף מליץ[ א"פרקייר לו קוראין

  � ביאור �

יךָ אֱלהִֹים לְפַרְעֹה. כמובן שאין  נְתַתִּ

כוונת הכתוב שמשה רבנו יהיה 

האלוהים של פרעה, אלא שמשה יטיל 

את אימתו על פרעה וישלוט בו כשם 

שא־לוהים ניצב מעל כל הבריות כולן. 

 "לרדות" פירושו לשלוט ביד חזקה.

המילה "נביא"  יִהְיֶה נְבִיאֶךָ.

מתחברת בתודעתנו לאדם המבשר את 

העתידות בכוחו של גילוי עליון. רש"י 

מדגיש כי כוונת הכתוב כאן שונה. ודאי 

שאהרן איננו אמור לספק למשה מידע 

על העתיד לקרות, אלא הוא יהיה 

הפרשן של דברי משה. לדברי רש"י 

המילה "נביא" נגזרת מהשורש ני"ב 

  כמו בפסוק המבטא את כוח הביטוי,
   

פָתָיִם בּוֹרֵא" ", שמשמעו נִיב שְׂ

שהקב"ה ברא באדם כוח להתבטא, 

יק יָנוּב חָכְמָהובפסוק " י צַדִּ ", המורה פִּ

  כי הצַדיק מדבר דברי חוכמה.

עיקר פעולת הנביא איננה לגלות 

את העתיד, אלא להעביר את דבר ה' 

ללכת בדרך ה'.  לעם, להוכיחו ולהדריכו

הנביא הוא המתווך בין ה' לעם, 

והדברים הסתומים מתבהרים לעם 

בזכות הנביא. כך הוא אהרן ביחס 

למשה. משה רבנו מעביר לאהרן את 

דבר ה', ואהרן נדרש לפשט את הדברים 

ולהביאם לידי ביטוי באופן שיהיה מובן 

  לפרעה. 

  

  �עיון  �

יךָ אֱלהִֹים לְפַרְעהֹ. לשפוט ולרדות. משה  -משתמש בשתי מילים  רש"י נְתַתִּ

    רבנו לא הכה את פרעה סתם, אלא ענש אותו על פי הדין והצדק.

 אונקלוס



 קסג  שמות ז
 

ל  ב יל יָת כָּ מַלֵּ אַתְּ תְּ
ךְ, וְאַהֲרוֹן אֲחוּךְ  דִנָּ אֲפַקְּ דַּ
ח יָת  לַּ רְעֹה וִישַׁ יל עִם פַּ יְמַלֵּ

רָאֵל מֵאַרְעֵיהּ  נֵי יִשְׂ   .בְּ

ךָּ  ב ֑ ר אֲצַוֶּ ֣ ל־אֲשֶׁ ת כָּ ר אֵ֖ ה תְדַבֵּ֔ ֣ אַתָּ
ח  ֥ לַּ ה וְשִׁ רְעֹ֔ ר אֶל־פַּ ֣ יךָ יְדַבֵּ ן אָחִ֨ הֲרֹ֤ וְאַֽ

אַרְצֽוֹ: ל מֵֽ רָאֵ֖ נֵיֽ־יִשְׂ   אֶת־בְּ
  � רש"י �

ר.) ב( ה תְדַבֵּ  ואהרן, מפי ששמעת כפי ושליחות שליחות כל אחת פעם אַתָּ
  פרעה. באזני ויטעימנו ימליצנו אחיך

  � (על עמוד קודם) עיון �

דברי רש"י אלו מעניינים מאוד. רש"י לא הסתפק בפירוש נקודתי  יִהְיֶה נְבִיאֶךָ.

על מהות "נביאותו" של אהרן, אלא טען שבכל מקום עיקר תפקידו של הנביא 

לשאת את דבר ה' אל העם, ולאו דווקא להגיד עתידות. הנביא נדרש להוכיח את 

נכונה בעבודת ה', ועל דעת זה ה' מתגלה אליו. הואיל ישראל וללמדם את הדרך ה

והעתיד מותנה בהתנהגותם של ישראל, גם המידע על העתיד, הכלול לעיתים 

אך אינו משמש  -בנבואת הנביא, הוא חלק מהמגמה לגרום לעם לילך בדרך הנכונה 

  מטרה בפני עצמו. 

  � ביאור �

ר. ה תְדַבֵּ בלי מאורו של רש"י  אַתָּ

היינו מבינים שמשה ידבר תחילה עם 

אהרן ויאמר לו את אשר אמר ה', ואהרן 

יעביר את המסר לפרעה. כך משתמע 

וְאַהֲרֹן " -לכאורה מהפסוק הקודם 

". רש"י מדייק כי אָחִיךָ יִהְיֶה נְבִיאֶךָ 

  "אל אהרןהואיל ולא כתוב "אתה תדבר 
   

ראלא פשוט " ה תְדַבֵּ שמע ", מאַתָּ

שדברי משה לא ייאמרו רק לאהרן כי 

אם גם לפרעה. משה ואהרן יעמדו יחד 

מול פרעה, משה ידבר את דברי ה' 

כלשונם, ולאחר מכן יפשט אהרן את 

הדברים, יסבירם לפרעה וינסה לשכנעו 

  .40לפעול על פיהם

  �עיון  �

ר. ה תְדַבֵּ חלוקת תפקידים זו בין משה לאהרן מתאימה לעולם הערכים שכל  אַתָּ

איש האמת המוחלטת. דבריו  -אחד מהם מייצג. משה רבנו הוא איש התורה 

  מוכרחים להיות חדים וברורים כדי שלא יפגעו כהוא זה במסר עצמו. אהרן הוא איש
  

                                                   
נָה בְּ  .40 מנִֹים שָׁ לשֹׁ וּשְׁ ן שָׁ נָה וְאַהֲרןֹ בֶּ מנִֹים שָׁ ן שְׁ ה בֶּ רָם אֶל פסוק ז' להלן מחזק את פירושו של רש"י: "וּמֹשֶׁ דַבְּ

רְעֹה"   מן הפסוק משתמע ששניהם דיברו, ולא רק אהרן. -פַּ

 אונקלוס

� 



  וארא    קסד

 

י  ג יתִ֧ ה וְהִרְבֵּ רְעֹ֑ ב פַּ ה אֶת־לֵ֣ ֖ י אַקְשֶׁ וַֽאֲנִ֥
רֶץ  אֶ֥ י בְּ י וְאֶת־מֽוֹפְתַ֖ תֹתַ֛ אֶת־אֹֽ

יִם:   מִצְרָֽ

א  ג י יָת לִבָּ וַאֲנָא אַקְשֵׁ
י יָת אָתְוָתַי וְיָת  פַרְעֹה, וְאַסְגֵּ דְּ

מִצְרָיִם אַרְעָא דְּ   .מוֹפְתַי בְּ

  � רש"י �

ה.וַאֲנִי ) ג(  רוח נחת שאין לפני וגלוי, כנגדי והתריס שהרשיע מאחר אַקְשֶׁ
 לבו שיתקשה לי טוב, לשוב שלם לב לתת זרה עבודה עובדי באומות

 הקדוש של מדתו וכן. גבורותי את אתם ותכירו אותותי בו הרבות למען
 שישמעו כדי זרה עבודה עובדי האומות על פורענות מביא הוא ברוך

, )ו ג, צפניה( 'וגו פנותם" נשמו גוים "הכרתי שנאמר, וייראו ישראל
 מכות בחמש כן פי על ואף, )ז שם(מוסר"  תקחי אותי תיראי אך "אמרתי

  פרעה. לב ויחזק אלא, פרעה לב את' ה ויחזק נאמר לא הראשונות

 � (המשך) עיון �

  השלום, ועל כן מתפקידו להתאים את המסר לבעל שיחו. 

סותרים אפילו למראית עין כי אם משלימים זה את זה. כל שני התפקידים אינם 

הנוכחים שומעים תחילה את המסר החד היוצא מפי משה רבנו, ורק אחרי כן אהרן 

באופן שיצליחו  נכנס לתמונה. אהרן אינו משנה את המסר אלא מפרש את הדברים

  להישמע ולחדור ללב השומעים.

  � ביאור �

ה. תרץ רש"י מבקש ל וַאֲנִי אַקְשֶׁ

וַאֲנִי קושיה עצומה: כשהקב"ה מכריז "

רְעהֹ ה אֶת לֵב פַּ " הוא לכאורה נוטל אַקְשֶׁ

מפרעה את זכות הבחירה, ומדוע ייענש 

פרעה אם ה' בכבודו ובעצמו מנע ממנו 

לציית לדבריו? תשובתו של רש"י 

  מורכבת משלושה חלקים. 

  החלק הראשון מבהיר שמניעת 
   

החירות התבקשה כעונש על התנהגותו 

של פרעה, שנעשתה בתחילתה ברצון 

"מאחר שהרשיע והתריס  -גמור 

כנגדי". החלק השני מסביר שאם ה' לא 

היה מקשה את ליבו של פרעה הוא היה 

נכנע רק כדי להסיר מעליו את המכות, 

ולא משום שחזר למוטב. הקשיית הלב 

נועדה אפוא לאפשר לפרעה להחזיק 
  

   

 אונקלוס

� 



 קסה  שמות ז
 

רְעֹה  ד כוֹן פַּ יל מִנְּ וְלָא יְקַבֵּ
בוּרְתִי  ין יָת מַחַת גְּ וְאֶתֵּ
יק יָת חֵילַי יָת  מִצְרָיִם, וְאַפֵּ בְּ
רָאֵל מֵאַרְעָא  נֵי יִשְׂ י בְּ עַמִּ

דִינִין רַבְרְבִין מִצְרַיִם בְּ  ה .דְּ
עוּן מִצְרָאֵי אֲרֵי אֲנָא יְיָ  וְיִדְּ
בוּרְתִי  ד אֲרֵים יָת מַחַת גְּ כַּ

נֵי עַ  יק יָת בְּ ל מִצְרָיִם, וְאַפֵּ
ינֵיהוֹן רָאֵל מִבֵּ   .יִשְׂ

י אֶת־ ד ֥ ה וְנָֽתַתִּ רְעֹ֔ ע אֲלֵכֶם פַּ מַ֤ א־יִשְׁ וְלֹֽ
י  י אֶת־צִבְאֹתַ֜ יִם וְהֽוֹצֵאתִ֨ מִצְרָ֑ י בְּ יָדִ֖
יִם  רֶץ מִצְרַ֔ רָאֵל מֵאֶ֣ י בְנֵיֽ־ יִשְׂ ֤ אֶת־עַמִּ

ים:  דֹלִֽ ים גְּ פָטִ֖ שְׁ י־  הבִּ ֽ יִם כִּ וְיָדְֽע֤וּ מִצְרַ֨
יִם  י עַל־מִצְרָ֑ י אֶת־יָדִ֖ נְטֹתִ֥ ה בִּ י יְהֹוָ֔ אֲנִ֣

ל מִתּוֹכָֽם: רָאֵ֖ נֵיֽ־יִשְׂ י אֶת־בְּ   וְהֽוֹצֵאתִ֥

  � (המשך) ביאור �

 - מעמד ולעשות את רצונו האמיתי

"שאין נחת רוח באומות... לתת לב 

שלם לשוב". פירוש זה מעורר תהייה: 

לשם מה נדרשה ההתעללות 

הממושכת בפרעה? וכי מה אכפת לו 

לקב"ה אם היציאה ממצרים תנבע 

 - מעומק רצונו של פרעה או בעל כורחו 

העיקר שייתן לעם ישראל לצאת!? על 

תהייה זו עונה רש"י בחלק השלישי 

ועדו רק ללחוץ על שהמכות לא נ

המצרים, אלא יש להן חשיבות רבה גם 

כלפי ישראל. כשיראו ישראל את היד 

החזקה הנפרעת ממשעבדיהם, תגבר 

אמונתם בה'. רש"י מביא דוגמה 

  מצפניה הנביא: המביעה רעיון זה

צפניה הנביא מתאר באוזניהם של 

  יושבי ירושלים את החורבן והשממה
  

י " -שהמיט הקב"ה על הגויים  הִכְרַתִּ

י חוּצוֹתָם  נּוֹתָם הֶחֱרַבְתִּ מּוּ פִּ גוֹיִם נָשַׁ

לִי אִישׁ מֵאֵין  לִי עוֹבֵר נִצְדּוּ עָרֵיהֶם מִבְּ מִבְּ

ב ", ומגלה מה הייתה מטרת יוֹשֵׁ

ירְאִי הפורענות: " י אַךְ תִּ מלשון (אָמַרְתִּ

קְחִי מוּסָר )יראה ". הפורענות על אוֹתִי תִּ

ישראל ליראת  הגויים נועדה לעורר את

ה', אך אף על פי כן לא שבו ישראל 

  מדרכם הרעה והוסיפו לבגוד בה'. 

רש"י מסיים את פירושו במעט 

הומור: למען האמת לא היה צריך בכלל 

להתאמץ להקשות את ליבו של פרעה, 

הוא ידע לעשות זאת היטב בעצמו... 

בגודל רשעותו ורוע לבבו הוא כבר 

 הקשה את ליבו בכל חמש המכות

הראשונות וסירב לתת לעם ישראל 

  לעזוב את מצרים.
  

   

 אונקלוס



  וארא    קסו

 

ה֧ יְהוָֹ֛ה  ו ר צִוָּ אֲשֶׁ֨ ֽ ן כַּ הֲרֹ֑ ה וְאַֽ ֖ וַיַּעַ֥שׂ משֶׁ
וּ:  ן עָשֹֽ ֥ ם כֵּ ים  זאֹתָ֖ מֹנִ֣ ן־שְׁ ה בֶּ וּמשֶׁ

נָה֑  ים שָׁ מֹנִ֖ ל֥שׁ וּשְׁ ן־שָׁ ן בֶּ הֲרֹ֔ ה וְאַ֣ נָ֔ שָׁ
ה: רְעֹֽ ם אֶל־פַּ רָ֖ דַבְּ אמֶר  רביעי ח פ בְּ וַיֹּ֣

ר: ן לֵאמֹֽ ל־אַהֲרֹ֖ ה וְאֶֽ ֥ ה אֶל־משֶׁ    יְהֹוָ֔

נ֥וּ ט  ר תְּ רְעֹה לֵאמֹ֔ ר אֲלֵכֶם֤ פַּ י יְדַבֵּ֨ כִּ
ח  ן קַ֧ הֲרֹ֗ ל־אַֽ ֣ אֶֽ מַרְתָּ לָכֶ֖ם מוֹפֵ֑ת וְאָֽ
י  ה יְהִ֥ ךְ לִפְנֵיֽ־פַרְעֹ֖ לֵ֥ ךָ֛ וְהַשְׁ ת־מַטְּ אֶֽ

ין: ֽ   לְתַנִּ

ה וְאַהֲרוֹן ו מָא  ,וַעֲבַד מֹשֶׁ כְּ
ין עֲבַדוּ  יד יְיָ יָתְהוֹן כֵּ פַקֵּ  ז .דְּ

נִין וְאַהֲרוֹן  מָנַן שְׁ ר תְּ ה בַּ וּמֹשֶׁ
נִין מָנַן וּתְלָת שְׁ ר תְּ  ,בַּ
רְעֹה.  לוּתְהוֹן עִם פַּ מַלָּ  חבְּ

ה וּלְאַהֲרוֹן  וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
כוֹן  ט .לְמֵימַר יל עִמְּ אֲרֵי יְמַלֵּ

רְעֹה לְמֵימַ  ר הַבוּ לְכוֹן פַּ
אָתָא, וְתֵימַר לְאַהֲרוֹן סַב יָת 
רְעֹה,יְהֵי  חֻטְרָךְ וּרְמִי קֳדָם פַּ

ינָא   .לְתַנִּ

  � רש"י �

  בהם. להכות ממש יד אֶת יָדִי.) ה(

  � ביאור �

בלי מאורו של רש"י היינו  אֶת יָדִי.

יכולים להבין שסוף הפסוק מפרט את 

י אֶת יָדִי תחילתו:  מִצְרָיִם"וְנָתַתִּ  - " בְּ

כלומר אגלה את כוחי לאומה המצרית, 

וכיצד אעשה זאת? באמצעות 

י בְנֵי " וְהוֹצֵאתִי אֶת צִבְאֹתַי אֶת עַמִּ

דלִֹים פָטִים גְּ שְׁ רָאֵל מֵאֶרֶץ מִצְרַיִם בִּ ". יִשְׂ

  כך משתמע מהביטוי הדומה שהופיע
   

י אֶת יָדִי לעיל בפרשת שמות: " לַחְתִּ וְשָׁ

יתִי , ובו שליחת (ג, כ)" אֶת מִצְרַיִם וְהִכֵּ

היד היא ההתגלות המתממשת בהכאת 

מצרים. רש"י מבהיר כי כאן כוונת 

י אֶת יָדִיהפסוק שונה. הביטוי " " וְנָתַתִּ

פירושו "אכה", והפסוק מבשר שני 

דברים: ה' גם יכה את מצרים וגם יוציא 

  את בני ישראל מתוכה.

  �עיון  �

שהביטוי "יד ממש" ברש"י אינו מתאר יד פיזית של הקב"ה אלא כמובן  אֶת יָדִי.

  מסמל את כוח ההכאה, כפי שביארנו.

   

 אונקלוס



 קסז  שמות ז
 

ה וְאַהֲרוֹן לְוָת י  וְעָאל מֹשֶׁ
מָא  ין כְּ רְעֹה וַעֲבַדוּ כֵּ פַּ
יד יְיָ, וּרְמָא אַהֲרוֹן יָת  פַקֵּ דְּ
רְעֹה וּקְדָם  חֻטְרֵיהּ קֳדָם פַּ

ינָא    .עַבְדּוֹהִי וַהֲוָה לְתַנִּ

ה וַיַּעֲֽשׂוּ־  י רְעֹ֔ ֤ה וְאַהֲרֹן אֶל־פַּ א משֶׁ וַיָּבֹ֨
ן אֶת־  הֲרֹ֜ ךְ אַֽ לֵ֨ ֣ה יְהוָֹ֑ה וַיַּשְׁ ר צִוָּ ֖ אֲשֶׁ ֽ ן כַּ כֵ֔

י  יו וַיְהִ֥ ה וְלִפְנֵי֥ עֲבָדָ֖ הוּ לִפְנֵי֥ פַרְעֹ֛ מַטֵּ֗
ין:  ֽ   לְתַנִּ

  � רש"י �

  אתכם. ששולח במי צורך שיש להודיע אות מוֹפֵת. )ט(

ין.   נחש. לְתַנִּ

  � ביאור �

המופת נועד להמחיש  מוֹפֵת.

לפרעה שיש למשה ואהרן "גב חזק" 

מאחוריהם, ומי ששלחם הוא בעל 

  כוחות נשגבים.

ין. ין" מופיעה בתנ"ך  לְתַנִּ נִּ המילה "תַּ

משמעויות: דג גדול ונחש. רש"י  בשתי

קובע כי כאן מדובר בנחש, משום 

  בשה.שהמופת מתבצע על גבי הי

  �עיון  �

ין.   ומדוע אין התורה קוראת כאן לנחש נחש אלא תנין?  לְתַנִּ

דֹלִיםביום החמישי לבריאת העולם ברא ה' את " ינִם הַגְּ נִּ . (בראשית א, כא)" הַתַּ

בעיוננו על הפסוק בפרשת בראשית ביארנו כי "בריאת התנינים הגדולים מסמלת 

בעולם בכל עוצמתם, ובלא מעצורים אף את נתינת האפשרות לכוחות הרוע לפעול 

. פרעה מלך מצרים משול לתנין, כפי שמדמה 41יביאו חלילה להשמדתו ולהכחדתו"

רְעהֹ מֶלֶךְ מִצְרַיִם  אֱלקִֹיםה' כּהֹ אָמַר אותו יחזקאל הנביא בנבואתו: " הִנְנִי עָלֶיךָ פַּ

תוֹךְ יְאֹרָיו דוֹל הָרֹבֵץ בְּ ים הַגָּ נִּ ואהרן מציגים לפני פרעה, ובו מטה ". במופת שמשה הַתַּ

אהרן בולע את מטות המצרים שהיו לתנין, מועבר מסר חד וברור: כל ה"תנינים" 

שאתה, פרעה, משליט בעולם, ייבלעו וייעלמו, ובזכות ישראל יקיץ הקץ על 

  ממשלת הרוע בעולם.

 

   

                                                   
 מב. בעקבות רש"י" על פרשת בראשית, עמוד" .41

 אונקלוס



  וארא    קסח

 

ים  יא חֲכָמִ֖ ה לַֽ רְעֹ֔ ם־פַּ וַיִּקְרָא גַּ
ים וַיַּֽ  פִ֑ ְ מְכַשּׁ י וְלַֽ ֥ ם חַרְטֻמֵּ וּ גַם־הֵ֜ עֲשֹ֨

ן: ֽ ם כֵּ הֲטֵיהֶ֖ לַֽ יִם בְּ ישׁ  יב מִצְרַ֛ יכוּ אִ֣ לִ֨ וַיַּשְׁ
ה־  ֽ ע מַטֵּ ינִ֑ם וַיִּבְלַ֥ הוּ וַיִּֽהְי֖וּ לְתַנִּ מַטֵּ֔

ם: ן אֶת־מַטֹּתָֽ הֲרֹ֖   אַֽ

ימַיָּא יא  רְעֹה לְחַכִּ וּקְרָא אַף פַּ
יָּא, וַעֲבַדוּ אַף אִנּוּן  וּלְחָרָשַׁ

ין יהוֹן כֵּ לַחֲשֵׁ י מִצְרַיִם בְּ  .חָרָשֵׁ
בַר חֻטְרֵיהּ וַהֲווֹ  יב וּרְמוֹ גְּ

ינִין, וּבְלַע חֻטְרָא  לְתַנִּ
אַהֲרוֹן יָת חֻטְרֵיהוֹן   .דְּ

  � רש"י �

לַהֲטֵיהֶם.) יא(  "להט לו לדמות ויש, במקרא דמיון לו ואין בלחשיהון בְּ
  לחש. ידי על מתהפכת שהיא דומה, )כב ג, בראשית(המתהפכת"  החרב

  � ביאור �

לַהֲטֵיהֶם. רש"י מפרש על פי  בְּ

התרגום כי להט הוא סוג של כישוף, אף 

שאין בתנ"ך דוגמה נוספת למילה 

 (ג, כד)במשמעות זו. בפרשת בראשית 

כֶתמופיע " תְהַפֶּ " שהציב לַהַט הַחֶרֶב הַמִּ

הקב"ה בשערי גן עדן כדי למנוע 

  הגן. ה"להט" מתארמהאדם לשוב אל 
   

(ראו רש"י את הלהב השנון של החרב 

, ואין לו כל משמעות של כישוף, שם)

ואף על פי כן רש"י מוצא קשר בין 

המילים: הקב"ה הוא המפעיל את "להט 

החרב המתהפכת", אך בעיני המתבונן 

  נראה הדבר ככישוף.

  �עיון  �

לַהֲטֵיהֶם. בראשית. בעיוננו על לא בכדי בחר רש"י בפסוק זה מפרשת  בְּ

הסברנו שהחרב המתהפכת המונעת את כניסת האדם לגן העדן מבטאת  42הפסוק

את הקושי של האדם בעל הבחירה לבחור בחיי קודש ובחיים רוחניים. כך גם עולם 

הכישוף של מצרים, המבטא את עוצמתה החומרית ואת יכולותיה הטכנולוגיות 

  שתתים על ערכי הצדק והיושר.האדירות, מונע מהמצרים לחיות חיים המו

 

   

                                                   
  קלו.רש"י" על פרשת בראשית, עמוד "בעקבות  .42

 אונקלוס



 קסט  שמות ז
 

פַ  יג א דְּ ף לִבָּ קַּ רְעֹה וְלָא וְאִתַּ
יל  מַלֵּ מָא דְּ הוֹן, כְּ יל מִנְּ קַבֵּ

ר  יד יְיָ. ה אִתְיַקַּ וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
פַרְעֹה, סָרֵיב  א דְּ לִבָּ

א חָא עַמָּ לָּ   .לְשַׁ

ם  יג ע אֲלֵהֶ֑ מַ֖ א שָׁ ה וְלֹ֥ רְעֹ֔ ב פַּ חֱזַק לֵ֣ ּי וַֽ
 ֽ ר יְהוָֹֽה: ס כַּ ֥ בֶּ ר דִּ ֖ אמֶר יְהוָֹה  ידאֲשֶׁ וַיֹּ֤

ח  ֥ לַּ ן לְשַׁ ה מֵאֵ֖ רְעֹ֑ ב פַּ ד לֵ֣ בֵ֖ ה כָּ אֶל־משֶׁ֔
ם:   הָעָֽ

  � רש"י �

ה אַהֲרֹן.) יב( בְלַע מַטֵּ (שבת צז, כולן  את בלע מטה ונעשה שחזר מאחר וַיִּ

  .א)

בֵד. )יד(  כבד "כי כמו, דבר שם שהוא מפני, אתיקר ולא, יקיר תרגומו כָּ
  .)יח יח, שמות(הדבר"  ממך

  � ביאור �

ה אַהֲרֹן. בְלַע מַטֵּ חיה הבולעת  וַיִּ

חיות אחרות היא דבר מצוי, אך מטה 

  שבולע אינו אלא נס.

  

בֵד. תרגום אונקלוס מופיע בשתי  כָּ

רגרסאות בחומשים השונים: " " אִתְיַקַּ

ירו"   ".יַקִּ

רש"י קובע כי התרגום הנכון הוא 

יר" כלומר קשה. לדברי רש"י אין  -" יַקִּ

מדובר בפועל בעבר, המבטא תהליך 

שעובר על פרעה וגורם לליבו 

להתקשח, אלא בתיאור ליבו של פרעה 

  לב אבן.  -

  

  �עיון  �

ה אַהֲרֹן. בְלַע מַטֵּ התנין האימתני שנוצר ממטה נמשיך בדרכנו ונסביר שלא  וַיִּ

אהרן בלע את שאר התנינים, כי אם המטה בכבודו ובעצמו, המבטא את יושרו 

וצדקותו של אהרן. המופת איננו מבטא ניצחון של רוע אחד על רוע אחר אלא 

ניצחון הטוב המוחלט על הרוע המוחלט. ומדוע אפוא נהפך מטה אהרן לתנין? 

על הרוע בלי מנגנון גשמי. כדי שעם ישראל,  ללמדנו שעולם הצדק לא יוכל לגבור

עם הספר, יוכל לגבור על אויביו ולהוביל את המציאות לעולם טוב וישר, עליו להקים 

  צבא ולהילחם על פי החוקיות של העולם הזה.

  

בֵד.  חלק בלתיזהותו כאנו למדים שקשיות עורפו של פרעה טבועה בעומק  כָּ

    נפרד מאישיותו.

 אונקלוס



  וארא    קע

 

ךְ אֶל־פַּ  טו ה יֹצֵ֣א לֵ֣ קֶר הִנֵּ בֹּ֗ ה בַּ רְעֹ֞
פַ֣ת  ֥ לִקְרָאת֖וֹ עַל־שְׂ בְתָּ יְמָה וְנִצַּ הַמַּ֔
שׁ  ךְ לְנָחָ֖ ֥ ר־נֶהְפַּ ה אֲשֶׁ ֛ טֶּ ר וְהַמַּ הַיְאֹ֑

ךָ:  יָדֶֽ ח בְּ ֥ קַּ ה  טזתִּ יו יְהֹוָ֞ ֣ אֵלָ֗ מַרְתָּ וְאָֽ
ר  יךָ לֵאמֹ֔ נִי אֵלֶ֨ לָחַ֤ עִבְרִים שְׁ אֱלהֵֹי֤ הָֽ

ח אֶת־עַ  לַּ ה֥ שַׁ ר וְהִנֵּ ֑ דְבָּ מִּ נִי בַּ י וְיַעַֽבְדֻ֖ מִּ֔
ה: עְתָּ עַד־כֹּֽ מַ֖ א־שָׁ   לֹֽ

צַפְרָא  טו רְעֹה בְּ אִיזֵיל לְוָת פַּ
ד  הָא נָפֵיק לְמַיָּא וְתִתְעַתַּ
יף נַהְרָא,  מוּתֵיהּ עַל כֵּ לְקַדָּ
אִתְהֲפֵיךְ לְחִוְיָא  וְחֻטְרָא דְּ

ידָךְ  ב בִּ סַּ וְתֵימַר לֵיהּ יְיָ  טז .תִּ
לְחַנִי לְוָתָךְ  יהוּדָאֵי שַׁ אֱלָהָא דִּ
י וְיִפְלְחוּן  ח יָת עַמִּ לַּ לְמֵימַר שַׁ
רָא, וְהָא לָא  מַדְבְּ קֳדָמַי בְּ

עַן א עַד כְּ ילְתָּ   .קַבֵּ

  � רש"י �

יְמָה.) טו( ה יצֵֹא הַמַּ  צריך שאינו ואומר אלוה עצמו עושה שהיה, לנקביו הִנֵּ
  .(שמות רבה ט, ח)צרכיו  שם ועושה לנילוס ויוצא ומשכים לנקביו

 שאפתח, בכורות מכת ממני שתשמע עד ומדרשו הנה. עד עַד כּהֹ.) טז(
(אגדה זו מובאת גם בפסיקתא ) ד יא,(הלילה"  כחצות' ה אמר "כה - בכה בה

  .א (לקח טוב) שמות ז, טז, אך מקורה אינו ידוע)זוטרת

  � ביאור �

יְמָה. ה יצֵֹא הַמַּ פרעה הציג את  הִנֵּ

עצמו כאלוהים. כדי להסתיר מעיני בני 

עמו את היותו בן אנוש הנדרש לעשות 

  את צרכיו ככל האדם, היה משכים כל 

יְמָהבוקר ויוצא " אל מקווה המים  -" הַמַּ

הגדול במצרים, הנילוס, ושם נפנה 

  לנקביו.

  �עיון  �

יְמָה. ה יצֵֹא הַמַּ  בנקודה שבה הוא מרמה אתמשה פוגש את פרעה בדיוק  הִנֵּ

כדי להבהיר לו: אותנו לא תוליך שולל, אנו יודעים שאתה אדם ככל האדם,  ,עמו

  בלא כל עוצמה מיוחדת.

  � ביאור �

רש"י מציע שני פירושים  עַד כּהֹ.

  פירוש . כֹּה" "עַדלביטוי זה מזה  הפוכים
  

עד עכשיו טרם  -הפשט מתייחס לעבר 

  לדרישותיי, ואילו האגדה צייתת
   

 אונקלוס

� 



 קעא  שמות ז
 

דְנָן אֲמַר יְיָ בְּ יז  ע כִּ דַּ דָא תִּ
הָא אֲנָא מָחֵי  אֲרֵי אֲנָא יְיָ,

בִידִי עַל מַיָּא  חֻטְרָא דְּ בְּ
בְנַהְרָא וְיִתְהַפְכוּן לִדְמָא    .דִּ

י  יז י אֲנִ֣ ֖ ע כִּ דַ֔ את תֵּ זֹ֣ ה בְּ ר יְהֹוָ֔ כֹּה אָמַ֣
ה יְהוָֹ֑  ֣ה ׀ה הִנֵּ֨ י מַכֶּ נֹכִ֜ ר־  אָֽ ה אֲשֶׁ ֣ טֶּ מַּ בַּ

ר וְנֶהֶֽפְכ֥וּ  יְאֹ֖ ר בַּ ֥ יִם אֲשֶׁ ֛ י עַל־הַמַּ יָדִ֗ בְּ
ם:   לְדָֽ

  � (המשך) ביאור �

 לא, פרעה, אתה - לעתיד מתייחסת

   מכת עליך שתבוא עד לי תשמע
  

 במילה פותחת שהתראתה, בכורות

   ".כּהֹ"

  � )על עמוד קודם( עיון �

דווקא למכת בכורות? הלוא  "כּהֹתמוהה. מדוע נקשרת המילה " האגדה עַד כֹּה.

 תשמעועוד, לפי האגדה היה לכאורה צריך לכתוב 'לא  "כּהֹ".גם הפסוק הבא פותח ב

מַעְתָּ לאֹ " -עד כה', אך הדברים נאמרו בלשון עבר  . מה מבקשים בעלי עַד כּהֹ" שָׁ

  האגדה ללמדנו? 

להבחין בין שני  , ומזמינים אותנוי הפשטי האגדה בונים קומה נוספת על גבדבר

סוגים של חוטאים. יש אדם שחוטא מתוך כניעה ליצריו, אך כשהוא רואה שדרכו 

הרעה מביאה עליו אסון הוא מתעשת ומשפר את התנהגותו. ויש אדם שהרוע 

מושתת כל כך עמוק בקרבו, עד שהוא ממשיך בדרכו בלי להתחשב כלל בתוצאות 

  פרעה הוא אב טיפוס של הסוג השני. ההרסניות של מעשיו.

זה עתה חזה פרעה במופת אדיר: מטה אהרן נהפך לתנין, חזר והפך למטה, ולנגד 

עיניו של פרעה ועבדיו בלע את כל תניני החרטומים. כיצד יכול אדם להישאר אדיש 

זה על פרעה, -לא זו בלבד שהנס לא השפיע כהוא -אל מול נס שכזה? וראו זה פלא 

  וסיף והכביד את ליבו הכבד מעיקרו!הוא אף ה

אטימות ליבו של פרעה מעידה שכל מהותו וזהותו הן רוע מוחלט, ואטימת 

אוזניו לדברי משה ואהרן עד עתה היא סימן שהוא לא יציית מרצונו עד שלא תהיה 

לו כל ברירה אחרת. כך מלמדת אותנו האגדה: הואיל ופרעה לא שמע לדברי ה' עד 

ולא ישמע גם להבא. ועד מתי יעמוד במריו? עד המכה כה, משמע שיוסיף 

  ה".כֹּמכת " -האחרונה, מכת בכורות 

   

 אונקלוס



  וארא    קעב

 

שׁ  יח מ֖וּת וּבָאַ֣ ר תָּ יְאֹ֛ ר־בַּ גָה֧ אֲשֶׁ וְהַדָּ
יִם מִן־  וֹת מַ֖ תּ֥ יִם לִשְׁ ר וְנִלְא֣וּ מִצְרַ֔ הַיְאֹ֑

  ס    ר:הַיְאֹֽ 

בְנַהְרָא יְמוּתוּן וְיִסְרֵי  יח וְנוּנֵי דִּ
י  תֵּ נַהְרָא, וְיִלְאוֹן מִצְרָאֵי לְמִשְׁ

  .מַיָּא מִן נַהְרָא

  � רש"י �

 ומשקה עולה ונילוס, במצרים יורדים גשמים שאין לפי וְנֶהֶפְכוּ לְדָם.) יז(
 כך ואחר יראתם את הלקה לפיכך, לנילוס עובדים ומצרים, הארץ את

  .(שמות רבה ט, ט)אותם  הלקה

  לשתות. ראוין שיהיו היאור למי רפואה לבקש וְנִלְאוּ מִצְרַיִם.) יח(

  � ביאור �

רש"י מסביר מדוע  וְנֶהֶפְכוּ לְדָם.

 בחר ה' להפוך את מימי הנילוס לדם

במכה הראשונה. הנילוס הוא מקור 

החיים של מצרים, ומתוך כך הפכוהו 

באה ללמדם המצרים לאלילם. מכת דם 

 שהנילוס אינו אל כלל, ואין בכוחו

   להושיעם ברב או במעט.

 "וְנִלְאוּ"המילה  וְנִלְאוּ מִצְרַיִם.

פירושה נעשו לאים, עייפים. המצרים 

והתייאשו  מרוב חיפושיםהתעייפו 

ממציאת פתרון שירפא את מי היאור 

  ויאפשר להם לשתות ממנו.

  

  �עיון  �

מציאות זו של נהר המשקה את הארץ בלי כל תלות בגשמים  וְנֶהֶפְכוּ לְדָם.

הולידה במצרים תחושת ביטחון בלתי נדלה, ומי שביטחונו הכלכלי מובטח עלול 

  להגיע בנקל לתחושה שהוא כול יכול. 

לנילוס אין כל דרישות מהאדם והוא אינו תובע ממנו להתנהג באמות מידה 

ל ־ים לכפור בקיומו של אלמצרִ  האללת הנילוס אפשרה אפואמוסריות כלשהן. 

עליון ולחיות על פי יצריהם ותאוותיהם, והיא שהביאה לעוצמתה של מצרים מחד 

  ולנפילתה הרוחנית מאידך גיסא.  -גיסא 

  

תושבי מצרים עתירת המדע מנסים בכל כוחם למצוא רפואה  וְנִלְאוּ מִצְרַיִם.

צאים. מכה זו היא אות למצרים ליאור, להעניק פתרון טכנולוגי למכה, ואינם מו

  שחוסנם הכלכלי עומד בסכנה כל עוד הם ממשיכים לשעבד את ישראל. מסר חד
     

 אונקלוס

� 



 קעג  שמות ז
 

ה אֵימַר  יט וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
לְאַהֲרוֹן סַב חֻטְרָךְ וַאֲרֵים 
מִצְרָאֵי עַל  יְדָךְ עַל מַיָּא דְּ
יהוֹן וְעַל  נַהְרֵיהוֹן עַל אֲרִתֵּ

ל בֵּ  ית אַגְמֵיהוֹן וְעַל כָּ
מָא,  ת מֵימֵיהוֹן וִיהוֹן דְּ נֵישָׁ כְּ
כָל אַרְעָא  מָא בְּ וִיהֵי דְּ
מִצְרַיִם וּבְמָנֵי אָעָא וּבְמָנֵי  דְּ

  .אַבְנָא

ל־  יט ר אֶֽ ה אֱמֹ֣ ה אֶל־משֶׁ֗ אמֶר יְהֹוָ֜ וַיֹּ֨
י  ךָ֣ וּנְטֵה־יָדְֽךָ עַל־מֵימֵ֨ ח מַטְּ ן קַ֣ הֲרֹ֡ אַֽ
ם  רֵיהֶ֣ ם ׀ עַל־יְאֹֽ יִם עַל־נַֽהֲרֹתָ֣ מִצְרַ֜
ם  ימֵיהֶ֖ ל־מִקְוֵה֥ מֵֽ ל כָּ ם וְעַ֛ וְעַל־אַגְמֵיהֶ֗
יִם  רֶץ מִצְרַ֔ כָל־אֶ֣ יָה דָם בְּ ם וְהָ֤ וְיִֽהְיוּ־דָ֑

עֵ  ים:וּבָֽ אֲבָנִֽ ים וּבָֽ   צִ֖

  � רש"י �

 לפיכך, לתוכו כשנשלך משה על היאור שהגין לפי אֱמרֹ אֶל אַהֲרֹן.) יט(
(שמות רבה ט, אהרן  ידי על ולקה, בצפרדעים ולא בדם לא ידו על לקה לא

  .י)

  � (המשך) עיון �

ונוקב מועבר למצרים: לא הכול בידי האדם. המציאות איננה רק טכנית. יש מושג 

  של צדק בעולם, ומי שמעוות את הצדק ומתמכר לרע סופו שיבוא על עונשו.

  � ביאור �

בשלוש המכות  אֱמרֹ אֶל אַהֲרֹן.

הראשונות ציווה הקב"ה את משה לומר 

לאהרן להחיל את המכה על המצרים. 

קַח  אַהֲרןֹאֱמרֹ אֶל " -כאן, במכת דם 

ךָ וּנְטֵה יָדְךָ עַל מֵימֵי מִצְרַיִם וְהָיָה  ...מַטְּ

כָל אֶרֶץ מִצְרַיִם  -", במכת צפרדע דָם בְּ

ךָ עַל  אַהֲרֹןאֱמרֹ אֶל " מַטֶּ נְטֵה אֶת יָדְךָ בְּ

הָרֹת עִים עַל אֶרֶץ ... הַנְּ וְהַעַל אֶת הַצְפַרְדְּ

אֱמרֹ " -, ובמכת הכינים (ח, א)" מִצְרָיִם

ךָ וְהַךְ אֶת עֲפַר  אַהֲרןֹאֶל  נְטֵה אֶת מַטְּ

כָל אֶרֶץ מִצְרָיִם הָאָרֶץ וְהָיָה ם בְּ   " לְכִנִּ
   

. לא כן בשאר המכות. במכת ערוב (ח, יב)

ובדֶבר שלח ה' את המכה בלי שמשה 

ואהרן נתבקשו לנקוף אצבע, במכת 

שחין אמר ה' למשה ולאהרן לקחת 

יחדיו מלוא חופניהם פיח כבשן, אך רק 

ה אֶל"וַיֹּאמֶר ה' משה זרקו:   וְאֶל משֶֹׁ

יחַ  חָפְנֵיכֶם מְלאֹ לָכֶם קְחוּ  אַהֲרןֹ ן פִּ בְשָׁ  כִּ

ה וּזְרָקוֹ  מַיְמָה משֶֹׁ ָ (ט,  פַרְעהֹ" לְעֵינֵי הַשּׁ

, ואת שאר המכות ביצע משה לבדו. ח)

האֶל ה'  וַיֹּאמֶרבמכת הברד נאמר: "  משֶֹׁ

מַיִם ָ  וִיהִי בָרָד נְטֵה אֶת יָדְךָ עַל הַשּׁ
  

 אונקלוס

� 



  וארא    קעד

 
  � רש"י �

 בריכות הם .םיְארֵֹיהֶ שלנו.  נהרות כעין המושכים נהרות הם נַהֲרתָֹם.
 מתברכים מימיו ונילוס, לשדות הנהר משפת אדם בידי העשויות ונגרים

 נובעין שאינן מים קבוצת .םאַגְמֵיהֶ השדות.  ומשקה היאורים דרך ועולה
  .]אגם[ ק"אישטנ לו וקורין, אחד במקום עומדין אלא, מושכין ואינן

כָל אֶרֶץ    שבבתים. ובאמבטאות במרחצאות אף מִצְרַיִם.בְּ

  � (המשך) ביאור �

כָל אֶרֶץ מִצְרָיִם ; בארבה נאמר: (ט, כב)" בְּ

הוַיּאֹמֶר ה' אֶל " נְטֵה יָדְךָ עַל אֶרֶץ  משֶֹׁ

ה אַרְבֶּ , וכך גם בחושך: (י, יב)" מִצְרַיִם בָּ

הוַיּאֹמֶר ה' אֶל " מַיִם  משֶֹׁ ָ נְטֵה יָדְךָ עַל הַשּׁ

ךְ עַל אֶרֶץ מִצְרָיִם . את (יא, כא)" וִיהִי חֹשֶׁ

מכת בכורות בישר משה רבנו, אך 

המכה עצמה ניחתה ישירות מה' בלי כל 

  התערבות של משה. 

רש"י שואל במה שונות שלוש 

המכות הראשונות משאר כל המכות, 

  שדווקא הן נעשו על ידי אהרן. בפירושו
   

  

   

לפסוקנו זה מתייחס רש"י לשתי 

ות הראשונות, ומלמדנו לימוד גדול המכ

על הכרת הטוב: מכת דם ומכת צפרדע 

החלו בהרמת יד על היאור. היות 

שהמים הגנו על משה בשלושת חודשי 

חייו הראשונים, אין הוא רשאי לכפור 

בטובתם ולהפוך אותם לקללה. בפרק 

יסביר רש"י מדוע  (פס' יב)הבא 

התבצעה מכת הכינים רק על ידי אהרן, 

יסביר את השותפות  (פס' ח)ק ט ובפר

  במכת השחין. החלקית של אהרן
  

  � )על עמוד קודם( עיון �

  בפרק הבא. ועיינו עוד בפירושנו על פסוק י"ב אֱמרֹ אֶל אַהֲרֹן.

  � ביאור �

הפסוק מפרט את כל  נַהֲרתָֹם.

מקורות המים במצרים שיהפכו לדם: 

נהרות, יאורים, אגמים ומקווי מים. 

רש"י מסביר כי הנהרות הם מקורות 

מים טבעיים, כדוגמת הנילוס, והיאורים 

הם תעלות ובריכות שנחפרו בידי אדם 

כדי להזרים את מי הנילוס לשדות 

מי הנילוס ומי היאורים הם  ולהשקותם.

  מים זורמים, ואילו מי האגמים הם מים 
  

  

עומדים. כדי שנבין היטב מה הם 

האגמים מוסיף רש"י את המילה 

"étang "-  המשמשת במשמעות

'אגם' גם בצרפתית של ימינו. מקווי 

המים, שהם מאגרים קטנים מהאגמים, 

  אינם מפורשים ברש"י.
כָל אֶרֶץ מִצְרַיִם אחרי שכבר  .בְּ

פירט הפסוק את כל מאגרי המים 

וְהָיָה מה מוסיפות המילים " -במצרים 
  

   
� 



 קעה  שמות ז
 

ה וְאַהֲרוֹן  כ ין מֹשֶׁ וַעֲבַדוּ כֵּ
יד יְיָ וַאֲרֵים  פַקֵּ מָא דְּ כְּ
חֻטְרָא וּמְחָא יָת מַיָּא  בְּ
רְעֹה  בְנַהְרָא לְעֵינֵי פַּ דִּ
וּלְעֵינֵי עַבְדּוֹהִי, וְאִתְהֲפִיכוּ 

בְנַהְרָא לִדְמָא ל מַיָּא דִּ    .כָּ

֣ה  כ ר ׀ צִוָּ ֣ אֲשֶׁ ֽ ן כַּ הֲרֹ֜ ה וְאַֽ וַיַּעֲֽשׂוּ־כֵן משֶׁ֨
ר  ֣ יִם אֲשֶׁ ה וַיַּךְ֤ אֶת־הַמַּ֨ טֶּ מַּ ה וַיָּ֤רֶם בַּ יְהֹוָ֗
יו  ה וּלְעֵינֵי֖ עֲבָדָ֑ ר לְעֵינֵי֣ פַרְעֹ֔ יְאֹ֔ בַּ

ם:  ר לְדָֽ יְאֹ֖ ר־בַּ יִם אֲשֶׁ ֥ ל־הַמַּ פְכ֛וּ כָּ   וַיֵּהָֽ

  � רש"י �

  אבן. ובכלי עץ שבכלי מים וּבָאֲבָנִים.וּבָעֵצִים 

  � (המשך) ביאור �

כָל אֶרֶץ מִצְרַיִם "? רש"י מסביר דָם בְּ

  שלא רק המים שבחוץ הפכו לדם, אלא 
  

  גם אלו שבבתי המרחץ ובבתים.

  � ביאור �

הפסוק מוסיף  וּבָעֵצִים וּבָאֲבָנִים.

ומפרט את התפרסותה של מכת הדם. 

אין הכוונה שפתאום הופיע דם על 

  האילנות או על האבנים, אלא שאפילו 
   

המים שנמצאו בכלי הבית הפכו לדם. 

 -לכל מקום אשר בו מים הגיעה המכה 

מהנהרות הגדולים ביותר עד לכלי הבית 

  הקטנים.
  

  �עיון  �

לא  כיצד שרדו המצרים אם לא יכלו לשתות מים כלל? היאך וּבָעֵצִים וּבָאֲבָנִים.

  מתו במכה?

התשובה מופיעה לכאורה בפסוק כ"ד, שבו נאמר כי המצרים חפרו מסביב ליאור 

י לאֹ יָכְלוּ מים ראויים לשתייה: " ומצאו תּוֹת כִּ רוּ כָל מִצְרַיִם סְבִיבֹת הַיְארֹ מַיִם לִשְׁ חְפְּ וַיַּ

ימֵי הַ  תֹּת מִמֵּ ". עובדה זו מפתיעה לאור דברי רש"י שאפילו מים שנאגרו יְארֹלִשְׁ

  כיצד יכלו המצרים לשתות את המים מסביבות היאור? -בכלים נהפכו לדם 

נראה שאכן כל מימי מצרים, כולל מים שנאספו בבתים, הפכו לדם בעת ביצוע 

 כאשר נטה אהרן את ידו והִכה את היאור. ואולם מים שהיו מתחת לפני -המכה 

הקרקע ונתגלו בחפירות מאוחר יותר לא הפכו לדם, וכך המשיכו המצרים לחיות על 

(כמובא גם משך הזמן המוגבל של המכה, שבעה ימים ולא יותר אף המכה החזקה. 

בלי  - , לחזק את ליבו ולעמוד בסירובו מהמכה פשר לפרעה להתאושש, אִ בפס' כ"ה)

    שנדרש כל סיוע מלמעלה לחיזוק לבבו.

 אונקלוס



  וארא    קעו

 

שׁ  כא תָה וַיִּבְאַ֣ ר מֵ֨ יְאֹ֥ ר־בַּ ה אֲשֶׁ גָ֨ וְהַדָּ
יִם  וֹת מַ֖ תּ֥ יִם לִשְׁ ר וְלאֹ־יָכְל֣וּ מִצְרַ֔ הַיְאֹ֔
רֶץ  כָל־אֶ֥ ם בְּ ֖ י הַדָּ ר וַיְהִ֥ מִן־הַיְאֹ֑

יִם:  יִם  כבמִצְרָֽ י מִצְרַ֖ ֥ ן חַרְטֻמֵּ וַיַּעֲֽשׂוּ־כֵ֛
א־שָׁ  רְעֹה וְלֹֽ חֱזַק֤ לֵב־פַּ ּם וַי טֵיהֶ֑ לָֽ ע בְּ מַ֣

ר יְהוָֹֽה: ֥ בֶּ ר דִּ ֖ אֲשֶׁ ֽ ם כַּ   אֲלֵהֶ֔

בְנַהְרָא מִיתוּ וּסְרִי  כא וְנוּנֵי דִּ
נַהְרָא וְלָא יְכִילוּ מִצְרָאֵי 
י מַיָּא מִן נַהְרָא, וַהֲוָה  תֵּ לְמִשְׁ

מִצְרָיִם כָל אַרְעָא דְּ מָא בְּ  כב .דְּ
י מִצְרַיִם  ין חָרָשֵׁ וַעֲבַדוּ כֵּ

יהוֹן, וְאִתַּ  לַחֲשֵׁ א בְּ ף לִבָּ קַּ
הוֹן  יל מִנְּ פַרְעֹה וְלָא קַבֵּ דְּ

יל יְיָ  מַלֵּ מָא דְּ   .כְּ

  � רש"י �

לָטֵיהֶם.) כב(  אמרו ורבותינו. ובחשאי בלט אותו שאומרין לחש בְּ
  .)יא, ט רבה שמות(כשפים  מעשה בלהטיהם, שדים מעשה בלטיהם

  � ביאור �

לָטֵיהֶם. בפסוק י"א קראנו שאחרי  בְּ

שנהפך מטה אהרן לתנין הפכו גם 

חרטומי מצרים את מטותיהם לתנינים 

י מִצְרַיִם " - עֲשׂוּ גַם הֵם חַרְטֻמֵּ וַיַּ

לַהֲטֵיהֶם ן בְּ ". רש"י פירש שה"להט" כֵּ

הוא לחש, מעשה כשפים. גם כאן נאמר 

י מִצְרַיִם " עֲשׂוּ כֵן חַרְטֻמֵּ לָטֵיהֶםוַיַּ  -" בְּ

כאן נשמטה הה"א. האם יש הבדל אך 

  בין שתי המילים, עם ה"א ובלעדיה?
      

  רש"י מציע שני פירושים:

א. שתי המילים מתארות לחשי 

כישוף, אך בעוד הלהט שהפך את 

המטות לתנינים נעשה בפרהסיה, כאן 

עשו החרטומים את קסמיהם בשקט 

טובסתר לָּ   . 43, בַּ

ב. מדובר בשני סוגים שונים של 

לָטֵיהֶםמעשי מסתורין:  בסיוע  -" "בְּ

  שדים, שהם בריות הנסתרות מעין
  

  

   

                                                   
 שבדברי למילה "לָט" שני פירושים (ע"פ מילון אבן שושן): (א) להט, קסם, כישוף; (ב) סתר, שקט. נראה. 43

  .בזה זה הפירושים שני שזורים י"רש
אט"), המשמשת גם היום לתיאור פעולה הנעשית בשקט ובצנעה, מורכבת למעשה  לָּ ט" (או "בַּ לָּ המילה "בַּ
ט"  לָּ מהמילה "לָט" בתוספת מילת היחס "בּ", אף שהיא אינה מופיעה בשום מקום בפני עצמה. הצורה "בַּ

אוּל ספת במגילת רות: "וַיְצַומופיעה בתנ"ך פעמיים בספר שמואל א' ופעם נו רוּ  עֲבָדָו אֶת שָׁ בְּ וִד אֶל דַּ ט דָּ לָּ  בַּ
קָם לֵאמֹר" (שמו"א יח, כב); וִד "וַיָּ כְרֹת דָּ נַף אֶת וַיִּ עִיל כְּ ר הַמְּ אוּל אֲשֶׁ בֹא לְשָׁ ט" (שם כד, ד); "וַתָּ לָּ ט בַּ גַל בַלָּ  וַתְּ

לתָֹיו ב" (רות ג, ז). הצורה מַרְגְּ כָּ שְׁ אט" מופיעה בתיאור הריגת סיסרא בידי יעל אשת חבר הקיני:  וַתִּ לָּ "בַּ
בוֹא אט" (שופטים ד, כא). אֵלָיו "וַתָּ לָּ   בַּ

  .כישוף לדברי הן שקט לדיבור הן בעברית משמשת" לַחַשׁ " מעניין בהקשר זה שגם המילה

 אונקלוס

� 



 קעז  שמות ז
 

  � (המשך) ביאור �

לַהֲטֵיהֶם" אדם,    כישוף,  באמצעות -"בְּ
  

  הפועל על הטבע באופן שונה מהרגיל.

  � (על עמוד קודם) עיון �

לָטֵיהֶם. מעל לכל ספק שאין בכוחם של חרטומי מצרים להפוך באמת  ברור בְּ

מטה לתנין או מים לדם. אין זו אלא אחיזת עיניים, שימוש במיומנויות טכניות 

  גבוהות מאוד המעניקות אשליה של תנינים או של דם.

לפי הפירוש הראשון ברש"י, המבדיל בין פרהסיה לצנעה, הצליחו המצרים 

יני משה ואהרן, אך כדי להפוך את המים לדם הם "לחקות" את מופת המטה לע

נאלצו להסתתר. אנו עדים לצמצום הדרגתי של יכולותיהם וכישוריהם של 

החרטומים לעומת אלו של משה רבנו. במופת הראשון הם עוד הצליחו לצייר 

בלהטיהם תמונת מציאות של הפיכת מטות לתנינים, אך את המשימה המסובכת 

ם הם כבר ביצעו מאחורי הקלעים, דבר המעמיד את יותר של הפיכת מים לד

 -אמינותם בספק. גם את מכת הצפרדעים הצליחו המצרים להעתיק בחשאי 

ים " עֲשׂוּ כֵן הַחֲרְטֻמִּ לָטֵיהֶםוַיַּ עִים עַל אֶרֶץ מִצְרָיִם בְּ עֲלוּ אֶת הַצְפַרְדְּ , אך (להלן ח, ג)" וַיַּ

עֲ " - במכת הכינים עלו מאמציהם בתוהו  לָטֵיהֶם לְהוֹצִיא אֶת וַיַּ ים בְּ שׂוּ כֵן הַחַרְטֻמִּ

ים  נִּ ע" (יד), והם נאלצו להודות: וְלאֹ יָכלֹוּ הַכִּ   .(טו)הִוא"  אֱלהִֹים "אֶצְבַּ

  הפירוש השני מחלק בין מעשה כשפים למעשה שדים. באילו יכולות מדובר? 

: , שהובא בחלקו ברש"י, מבאר(ט, יא)המדרש בשמות רבה  :מעשה כשפים

כֶת הַחֶרֶב לַהַט 'וְאֵת אומר הוא וכן כשפים, מעשה אלו "בלהטיהם תְהַפֶּ מרֹ הַמִּ  אֶת לִשְׁ

רֶךְ  ים' עֵץ דֶּ נעשים"  חבלה מלאכי ידי על כשפים שמעשה לפי ,)כד ג, בראשית( הַחַיִּ

  . (שמות רבה ט, יא)

המתקשרת להרס ולחורבן הנגרמים  לַהַט, היא ריבוי של המילה לַהֲטֵיהֶםהמילה 

ומבטאת את האמצעים שהשתמשו בהם המצרים כדי להשתלט על  -מלהט חרב 

הזולת ולהחריב את עולמו. המטה שנהפך לתנין מסמל את האימתנות היוצאת 

  מבתי החרושת של המצרים. 

 נאמרו דברים ששה רבנן "תנו: (טז, א)מובא בגמרא במסכת חגיגה  :מעשה שדים

 יש -השרת  כמלאכי שלשה. אדם כבני ושלשה השרת כמלאכי שלשה ,בשדים

 ויודעין, השרת כמלאכי סופו ועד העולם מסוף וטסין, השרת כמלאכי כנפים להם

 כבני ושותין אוכלין -אדם  כבני [...] ושלשה. השרת כמלאכי להיות שעתיד מה

  אדם".  כבני ומתים, אדם כבני ורבין פרין, אדם

כוח רוחני בלתי מוגבל מצד אחד, ככל עולם רעיוני שאיננו מוגבל, אך השדים הם 

הם אוכלים ושותים, פרים ורבים ומתים. השדים  -יש בהם ממד בהמי  מצד שני

  ממחישים את מציאות החוכמה שאינה מכוונת למטרה נעלה אלא לצרכים בהמיים 
    

� 



  וארא    קעח

 

֥  כג ית֑וֹ וְלאֹ־שָׁ א אֶל־בֵּ ה וַיָּבֹ֖ רְעֹ֔ ת וַיִּ֣פֶן פַּ
את: ם־לָזֹֽ וֹ גַּ   לִבּ֖

רְעֹה וְעָאל  כג נִי פַּ וְאִתְפְּ
יהּ אַף  י לִבֵּ וִּ לְבֵיתֵיהּ, וְלָא שַׁ

  .לְדָא

  � רש"י �

רְעהֹ. חֱזַק לֵב פַּ  אתם תבן, כן עושים אתם מכשפות ידי על לומר וַיֶּ
 למצרים מכשפות מביאין אתם אף, תבן שכולה עיר, לעפריים מכניסין
  .(מנחות פה, א)כשפים  שכולה

ם לָזֹאת.) כג(   דם. של לזה ולא לתנין, שנהפך, המטה למופת גַּ

  � (המשך) עיון �

כפי שפעלה המערכת הכלכלית המצרית. הידע והקדמה הביאו את המצרים לפתח  -

לתת מענה לצרכים  -דברים גדולים מאוד, אך התכלית של כל פעילותם הייתה אחת 

  הבהמיים של האדם.  

  � יאורב �

רְעֹה. חֱזַק לֵב פַּ אף שהמצרים לא  וַיֶּ

הצליחו להגיע לרמת הביצועים של 

משה ואהרן, הם חשבו שלמשה ולאהרן 

היו עוד כמה פטנטים שהם עדיין לא 

מצאו, אך לא הבינו שמדובר במשהו 

  אין מדובר לא בכישוף  -אחר לגמרי 
   

ולא בכל חוכמה אנושית אחרת, אלא 

  עוברי רצונו.בא־ל שמעניש את 
  

ם לָזֹאת. ם" המילה " גַּ באה לרבות גַּ

  את המופת הקודם.

  

  �עיון  �

ם לָזֹאת. יש הבדל בין שני המופתים. המופת הראשון, שבו נהפך המטה לתנין,  גַּ

נועד להוכיח לפרעה שיש למשה גיבוי מלא מלמעלה, ושאם לא ייענה פרעה 

מעבר למסר שהעביר המופת הוא לא לדרישותיו יתהדק החבל סביב צווארו. ואולם 

גרם כל סבל למצרים. לעומת זאת, מכת דם כבר הסבה חוסר נוחות ממשי לפרעה 

ולכל מצרים. קל יותר להבין שפרעה לא הניד עפעף לנוכח מופת התנין, אך התורה 

עתה, כשהחל לחוש על בשרו את עוצמתו של ה', עדיין לא התקפל  גםמדגישה ש

  ונותר עומד במריו.

 

   

 אונקלוס



 קעט  שמות ז
 

ל מִצְרָאֵי  כד וַחֲפַרוּ כָּ
סַחְרָנוּת נַהְרָא מַיָּא 
י, אֲרֵי לָא יְכִילוּ  תֵּ לְמִשְׁ

בְנַהְרָא יָּא דִּ י מִמַּ תֵּ  כה .לְמִשְׁ
בְעָא יוֹמִין לִימוּ שִׁ תַר  ,וּשְׁ בָּ

מְחָא יְיָ יָת נַהְרָא.   דִּ

ר  כד ת הַיְאֹ֖ יִם סְבִיבֹ֥ ר֧וּ כָל־מִצְרַ֛ וַיַּחְפְּ
ת  תֹּ֔ א יָכְֽלוּ לִשְׁ י לֹ֤ ֣ וֹת כִּ תּ֑ יִם לִשְׁ מַ֣

ר: י הַיְאֹֽ ימֵ֖ ים  כה מִמֵּ ת יָמִ֑ בְעַ֣ א שִׁ לֵ֖ וַיִּמָּ
ר: י הַכּוֹת־יְהוָֹ֖ה אֶת־הַיְאֹֽ חֲרֵ֥   פ אַֽ

  � רש"י �

לֵא.) כה( מָּ  המכה שהיתה, לקדמותו היאור שב שלא ימים שבעת מנין וַיִּ
(שמות רבה ט, בהם  ומתרה מעיד היה חלקים ושלשה ,חדש רביע משמשת

  .יב)

  � ביאור �

לֵא. מָּ בלי מאורו של רש"י היינו  וַיִּ

מבינים שבתום שבעה ימים מהרגע 

שהכה ה' את היאור בדם החלה מכת 

הצפרדעים. לא כן, אומר רש"י. מכת 

הדם ארכה שבעת ימים בדיוק, ובינה 

בין המכה הבאה עבר פרק זמן של ל

שלושה שבועות. הדבר בא לידי ביטוי 

  אחרי פרשיית מכת -בסידור הפרשיות 
   

הדם ישנו רווח, ופרשיית הצפרדעים 

מתחילה בשורה הבאה, ללמדנו 

  שהמכות לא היו סמוכות זו לזו. 

מכת דם, המכה הראשונה, היא אב 

טיפוס לשאר המכות, וכמו מכת דם כך 

המכות ארכו שבעה ימים  גם כל שאר

  בלבד.

  

  �עיון  �

לֵא. מָּ מאוד. שבעה ימים הם פרק זמן המאפשר למכה  נקודה זו חשובה וַיִּ

להכאיב קשות למצרים בלי לשבור את רוחם. לו היו המכות מתארכות מעבר לכך לא 

היו המצרים מסוגלים לסבול עוד והיו חייבים לתת לישראל לצאת. ואולי זו הכוונה 

כי אז  -הכביד את ליבו של פרעה. הקב"ה לא יצר כל שינוי בנפשו של פרעה שה' 

היה פרעה בסך הכול כלי בידיו של ה'. הקב"ה צמצם את זמן המכה כדי לאפשר 

  לפרעה ולמצרים להתאושש ולהמשיך לפעול על פי רצונם האמיתי.

  

 

   

 אונקלוס



  וארא    קפ

 

א אֶל־  כו ה בֹּ֖ אמֶר יְהוָֹה אֶל־משֶׁ֔ וַיֹּ֤
ה  ר יְהֹוָ֔ ה אָמַ֣ יו כֹּ֚ ֣ אֵלָ֗ מַרְתָּ ה וְאָֽ רְעֹ֑ פַּ

נִי:  י וְיַעַֽבְדֻֽ ֖ ח אֶת־עַמִּ ֥ לַּ ן  כזשַׁ וְאִם־מָאֵ֥
ל־  ף אֶת־כָּ י נֹגֵ֛ נֹכִ֗ ה֣ אָֽ ח הִנֵּ ֑ לֵּ ה לְשַׁ ֖ אַתָּ

ים: עִֽ צְפַרְדְּ ֽ בֽוּלְךָ֖ בַּ   גְּ

ה עוֹל לְוָת  כו וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
דְנָן אֲמַר  רְעֹה, וְתֵימַר לֵיהּ כִּ פַּ
י וְיִפְלְחוּן  ח יָת עַמִּ לַּ יְיָ שַׁ

אִם מְסָרֵיב אַתְּ וְ  כז .קֳדָמָי
חָא, לָּ ל  לְשַׁ הָא אֲנָא מָחֵי יָת כָּ

עָנַיָּא עֻרְדְּ חוּמָךְ בְּ   .תְּ

  � רש"י �

ה.וְאִם מָאֵן ) כז(  כינה אלא, מסרב, ממאן כמו מאן. אתה סרבן ואם אַתָּ
לֵו כמו, המפעל שם על האדם  סר, )יא מח, ירמיהו( טושֹׁק,  )יב טז, איוב( שָׁ

  .)מג כ, א מלכים( וזעף

  � ביאור �

ה. משה התבקש  וְאִם מָאֵן אַתָּ

להזהיר את פרעה שלא ימאן לשמוע 

אל דברי ה' ולשחרר את בני ישראל, 

ואם ימשיך לסרב תתמלא ארצו 

בצפרדעים. ואולם, התורה הציגה את 

פעולת המיאון של פרעה כסממן מרכזי 

ה"  מָאֵן באישיותו. "וְאִם אתה,  -אַתָּ

פרעה, אדם סרבן, איש של מיאון. 

"י נותן המיאון ממלא את ישותך. רש

שלוש דוגמאות שבהן תיאור האדם 

נשען על תכונה מסוימת המאפיינת 

  אותו או על פעולה מסוימת שפעל.

א. איוב מעיד על עצמו כי חי 

לֵו  -בשלווה לפני שפגעה בו יד ה'  "שָׁ

  הָיִיתִי". אף שלבטח היו לאיוב עיסוקים 
   

רבים, התגמדו כל פעולותיו נוכח 

ולעומת  השלווה שחש אז לעומת עתה,

הסבל בהווה הוא יכול בנקל לצמצם את 

לֵו".    הגדרתו הקודמת לתואר "שָׁ

ב. ירמיהו הנביא מאפיין את מואב 

בטרם הגלה אותם ה' כעם שכל מהותו 

אֲנַן -שקט ושלווה  עוּרָיו מוֹאָב "שַׁ  מִנְּ

מָרָיו". אֶל הוּא וְשׁקֵֹט   שְׁ

ג. נביא ה' מוכיח את אחאב מלך 

ת עם בן הדד ישראל על הברית שכר

מלך ארם ומודיעו כי מות ימות. לאחר 

לֶךְ מֶלֶךְ  המפגש בין השניים נאמר "וַיֵּ

יתוֹ סַר וְזָעֵף". תחושותיו  רָאֵל עַל בֵּ יִשְׂ

של אחאב משלו בו, ועל כן מה שאפיין 

אותו באותה השעה היה היותו סר וזעף. 

 

   

 אונקלוס



 קפא  שמות ז
 

  � רש"י �

בוּלְךָ. ל גְּ  לשון אלא מיתה לשון אינו מגפה לשון כל וכן, מכה נֹגֵף אֶת כָּ
 "ובטרם וכן. מיתה לשון אינו, )כב כא, שמות(הרה"  אשה "ונגפו וכן, מכה

, )יב צא, תהילים(רגליך"  באבן תגוף "פן, )טז יג, ירמיהו(רגליכם"  יתנגפו
  .)יד ח, ישעיהו(נגף"  "ולאבן

  � (על עמוד קודם) עיון �

ה. מבהיר רש"י שמידת המיאון נעשתה עיקרית בדוגמאות אלו  וְאִם מָאֵן אַתָּ

אצל פרעה, כשם שהשלווה והשקט היו המאפיינים המרכזיים של איוב ושל מואב, 

בשעת כעסו. הסירוב להיכנע לדבר ה'  והזעם והרוגז הפכו למהותו של המלך אחאב

הפך למהותו של פרעה, לערך החשוב ביותר בחייו, גם במחיר נזקים עצומים לו 

  ולעמו.

  � יאורב �

בוּלְךָ. ל גְּ בהרבה מקומות  נגֵֹף אֶת כָּ

מוות המוני המילה "מגפה" מתארת 

מחלה המתפשטת במהירות כתוצאה מ

ומפילה חללים רבים. כך למשל נענשו 

מֻתוּ המרגלים:  ים "וַיָּ ת מוֹצִאֵי הָאֲנָשִׁ  דִבַּ

פָה רָעָה הָאָרֶץ גֵּ מַּ (במדבר יד, " 'ה לִפְנֵי בַּ

להיפרע מהעדה , וכך החל ה' לז)

שנקהלה על משה ואהרן בפרשת קרח, 

ח עד שעצר אהרן את המגפה: קַּ  "וַיִּ

ר אַהֲרןֹ אֲשֶׁ ר כַּ בֶּ ה דִּ רָץ מֹשֶׁ  תּוֹךְ  אֶל וַיָּ

הָל ה הַקָּ גֶף הֵחֵל וְהִנֵּ עָם הַנֶּ ן בָּ תֵּ  אֶת וַיִּ

טרֶֹת ר הַקְּ עֲמדֹ הָעָם. עַל וַיְכַפֵּ ין וַיַּ  בֵּ

תִים ים וּבֵין הַמֵּ עָצַר הַחַיִּ פָה. וַתֵּ גֵּ הְיוּ  הַמַּ  וַיִּ

תִים פָה הַמֵּ גֵּ מַּ עָה בַּ ר אַרְבָּ בַע אֶלֶף עָשָׂ  וּשְׁ

בַד מֵאוֹת תִים מִלְּ בַר עַל הַמֵּ  קרַֹח" דְּ

בני ישראל  את. גם יד)-(במדבר יז, יב

 - שנצמדו לבעל פעור המית ה' במגפה 

הְיוּ  תִים "וַיִּ פָה הַמֵּ גֵּ מַּ עָ  בַּ רִים האַרְבָּ  וְעֶשְׂ

  כשהפלישתיםו ,ט), כה (במדבר אָלֶף"
   

במלחמה מתואר  נגפו את ישראל

עַןבכתוב:  ר "וַיַּ ֵ רָאֵל נָס וַיֹּאמֶר הַמְבַשּׂ  יִשְׂ

ים לִפְנֵי תִּ פָה וְגַם פְלִשְׁ  הָיְתָה גְדוֹלָה מַגֵּ

נֵי וְגַם בָעָם  וּפִינְחָס חָפְנִי מֵתוּ  בָנֶיךָ  שְׁ

  . יז), ד א (שמואל נִלְקָחָה" הָאֱלהִֹים וַאֲרוֹן

מכת הצפרדעים מכוּנה גם היא בפי 

הה'  ל אֶת נגֵֹף אָנֹכִי מגפה ("הִנֵּ בוּלְךָ  כָּ  גְּ

עִים"), אך מגפה זו  צְפַרְדְּ לא הביאה בַּ

למותם של המצרים אלא גרמה להם 

צער רב וייסורים קשים. על כן נדרש 

רש"י להבהיר כי לשון מגפה אינו מבטא 

וות, אלא פעמים רבות בהכרח מ

משמעותו מכה. רש"י מביא כמה וכמה 

  ראיות לחיזוק דבריו: 

א. התורה מתארת בפרשת 

משפטים שני גברים שבתוך מריבתם 

הִכּו בטעות אישה הרה וגרמו להפלת 

ים עוברה:  צוּ אֲנָשִׁ ה וְנָגְפוּ "וְכִי יִנָּ ָ אִשּׁ

". המקרה הראשון הָרָה וְיָצְאוּ יְלָדֶיהָ 
  

   

� 



  וארא    קפב

 

אוּ  כח עִים֒ וְעָלוּ וּבָ֣ ץ הַיְאֹר֘ צְפַרְדְּ רַ֣ וְשָׁ
ךָ  תֶ֑ בְךָ֖ וְעַל־מִטָּ ֽ כָּ ר מִשְׁ חֲדַ֥ ךָ וּבַֽ בֵיתֶ֔ בְּ
יךָ  ךָ וּבְתַנּוּרֶ֖ יךָ וּבְעַמֶּ֔ וּבְבֵי֤ת עֲבָדֶ֨

יךָ: אֲרוֹתֶֽ   וּבְמִשְׁ

עָנַיָּא  כח י נַהְרָא עֻרְדְּ וִירַבֵּ
בֵיתָ  קוּן וְיֵיעֲלוּן בְּ ךְ וְיִסְּ

בָךְ וְעַל  כְּ ית מִשְׁ רוֹן בֵּ וּבְאִדְּ
עַרְסָתָךְ, וּבְבֵית עַבְדָךְ 

ךְ וּבְתַנּוּרָךְ וּבְאָצְוָתָךְ    .וּבְעַמָּ

  � רש"י �

  היאור. מן וְעָלוּ.) כח(

  � (המשך) ביאור �

", וְלאֹ יִהְיֶה אָסוֹןשהתורה דנה בו הוא "

כלומר שהאישה לא מתה מהמכה. 

ולא  -ש"נגף" משמעו מכה משמע 

  הריגה.

ב. ירמיהו הנביא קורא לבני יהודה 

לשוב בתשובה בעוד מועד, בטרם ייצאו 

לגלות ויספגו ברגליהם מכות ממכשולי 

נוּ הדרך:  בוֹד להֵֹיכֶם־לַה' אֱ  "תְּ טֶרֶם כָּ  בְּ

ךְ  פוּ  וּבְטֶרֶם יַחְשִׁ  הָרֵי עַל רַגְלֵיכֶם יִתְנַגְּ

ף".   נָשֶׁ
   

שבח את ה' המשגיח ג. דוד המלך מ

על עמו ושולח את מלאכיו לשאתם 

ולשמור אותם מכל מכה קלה ברגליהם: 

יִם עַל" פַּ אוּנְךָ  כַּ ָ ן יִשּׂ גּףֹ פֶּ אֶבֶן תִּ    רַגְלֶךָ". בָּ

ד. ישעיהו הנביא מנבא שהעדפת 

העם את פקח בן רמליהו מלך ישראל 

על פני חזקיהו מלך יהודה הצדיק 

ה קשה: תכשיל אותם ותביא עליהם מכ

שׁ  "וְהָיָה  מִכְשׁוֹל וּלְצוּר נֶגֶף וּלְאֶבֶן לְמִקְדָּ

נֵי י לִשְׁ רָאֵל". בָתֵּ   יִשְׂ

  � )על עמוד קודם( עיון �

בוּלְךָ. ל גְּ המכות ניחתות על המצרים בהדרגה, מן הקל אל הכבד.  נגֵֹף אֶת כָּ

  המוות בוא יבוא רק במכה האחרונה, מכת בכורות.

  � ביאור �

הפסוק אינו מפרט מהיכן עלו  וְעָלוּ.

  הצפרדעים. רש"י מבהיר שהן עלו מן 
  

  היאור.

  � עיון �

מה מוסיף רש"י בדבריו? רש"י מדגיש שהצרה הגיעה אל המצרים מן  וְעָלוּ.

  האליל המצרי שאמור להגן עליהם כביכול. יש כאן עליית מדרגה. בשלב הראשון 

    

 אונקלוס

� 



 קפג  שמות ז
 

ךְ וּבְכָל עַבְדָךְ  כט  ,וּבָךְ וּבְעַמָּ
עָנַיָּא קוּן עֻרְדְּ   .יִסְּ

יךָ יַעֲֽל֖וּ  כט ךָ֖ וּבְכָל־עֲבָדֶ֑ בְעַמְּ וּבְכָ֥ה וּֽ
ים: עִֽ צְפַרְדְּ   הַֽ

  � רש"י �

בֵיתֶךָ.  אל "ויאמר תחלה בעצה התחיל הוא. עבדיך בבתי כך ואחר בְּ
  .(סוטה יא, א)הפורענות  התחילה וממנו, )ט א, שמות(עמו" 

ךָ.) כט(   .(שמות רבה י, ו) ומקרקרין נכנסין מעיהם בתוך וּבְכָה וּבְעַמְּ

  � )המשך( עיון �

עצמו צרה -איבד היאור את יכולתו להשקות את המצרים, בשלב השני בקעה ממנו

  נוספת על מצרים.

  � ביאור �

בֵיתֶךָ. רש"י מלמדנו לדקדק  בְּ

בפסוק. מסלול הצפרדעים פותח 

בֵיתֶךָ ב" בְךָ  וּבַחֲדַר בְּ כָּ תֶךָ",  וְעַל מִשְׁ מִטָּ

עֲבָדֶיךָ  ורק אחרי כן עובר ל"וּבְבֵית

ךָ  ". מכאן שהנהגת ה' שונה וּבְעַמֶּ

מהנהגת בשר ודם. דרך בשר ודם 

להתקיף קודם את החלשים ומשם 

פי  להתקדם לראש, ואילו ה' פועל על

הצדק ופוגע בראש ובראשונה ביוזם, 

  ורק אחריו בעושי דברו. 

  

ךָ. בפסוק הקודם נכתב  וּבְכָה וּבְעַמְּ

בֵיתֶךָ כי הצפרדעים יעלו ויבואו "  בְּ

בְךָ  וּבַחֲדַר כָּ תֶךָ  וְעַל מִשְׁ   עֲבָדֶיךָ  וּבְבֵית מִטָּ
   

ךָ  ", ומה מוסיף הפסוק במילים וּבְעַמֶּ

ךָ  וּבְכָה"   "? עֲבָדֶיךָ  וּבְכָל וּבְעַמְּ

רש"י מבהיר כי אין כאן חזרה על 

 -הנאמר אלא נדבך נוסף במכה 

הצפרדעים לא ישכנו רק בתפאורה 

הסובבת את פרעה ואת עמו, אלא גם 

ייכנסו פנימה, לתוככי גופם של 

המצרים, ושם יקימו קול רעש, קרקור 

וצעקה. במדרש שעליו הסתמך רש"י 

רק מובא חיזוק לדברים מפסוק בפ

צְעַקהבא: " ה וַיִּ בַר עַלה'  אֶל מֹשֶׁ  דְּ

עִים ר הַצְפַרְדְּ ם אֲשֶׁ  - (ח, ח)" לְפַרְעהֹ שָׂ

בַר מלשון דיבור, משמע שהצפרדעים  דְּ

  דיברו. 
  

  �עיון  �

ךָ.   לפרעה ולמצרים? אגדה זו היא פלא. מה אמרו הצפרדעים וּבְכָה וּבְעַמְּ

זעקת הצפרדעים מבטאת את זעקת בני ישראל המשועבדים, שהיו זועקים 

  מעוצמת הלחץ שהיו המצרים לוחצים אותם. ומה עשו המצרים? הללו אטמו 

    

 אונקלוס

� 



  וארא    קפד

 
  � (המשך) עיון �

אוזניהם וסירבו לשמוע, והמדרש אומר כי הזעקה הייתה קשה להם יותר מן המכה 

נותרה במצרים, אך גם את עצמה. הזעקה פנתה למעט האנושיות שאולי עוד 

  הזעקה הזאת שנבעה מתוכם הם לא השכילו לשמוע.

  



 קפה  שמות ח
 

ה אֵימַר  א וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
לְאַהֲרוֹן אֲרֵים יָת יְדָךְ 
חֻטְרָךְ עַל נַהְרַיָּא עַל  בְּ
יק  יָּא וְעַל אַגְמַיָּא, וְאַסֵּ אֲרִתַּ
עָנַיָּא עַל אַרְעָא  יָת עֻרְדְּ

מִצְרָיִם וַאֲרֵים אַהֲרוֹן יָת  ב .דְּ
מִצְרָאֵי,  יְדֵיהּ עַל מַיָּא דְּ

עָנַיָּ  יָת  א וַחֲפוֹוּסְלִיקוּ עֻרְדְּ
מִצְרָיִם   .אַרְעָא דְּ

ל־  אח  ר אֶֽ ה֒ אֱמֹ֣ אמֶר יְהוָֹה֘ אֶל־משֶׁ וַיֹּ֣
ל־  ךָ עַ֨ מַטֶּ֔ ן נְטֵ֤ה אֶת־יָדְֽךָ בְּ הֲרֹ֗ אַֽ
ים  ֑ אֲגַמִּ ים וְעַל־הָֽ ת עַל־הַיְאֹרִ֖ הָרֹ֔ הַנְּ
רֶץ  ים עַל־אֶ֥ עִ֖ צְפַרְדְּ עַל אֶת־הַֽ וְהַ֥

יִם:  י וַיֵּט֤  במִצְרָֽ ל מֵימֵ֣ הֲרֹן אֶת־יָד֔וֹ עַ֖ אַֽ
ס אֶת־  כַ֖ ע וַתְּ ֔ פַרְדֵּ עַל הַצְּ יִם וַתַּ֨ מִצְרָ֑

יִם: רֶץ מִצְרָֽ   אֶ֥
  � רש"י �

עַ.) ב( פַרְדֵּ עַל הַצְּ  מתזת והיא אותה מכין והיו היתה אחת צפרדע וַתַּ
 שרוץ לומר יש ופשוטו .ב)(סנהדרין סז,  מדרשו זהו נחילים נחילים

 הרחישה, )יד להלן(הכנם"  "ותהי וכן. יחידות לשון קורא הצפרדעים
 בלעז א"גרינוילייר הצפרדע ותעל ואף] כנים רחישת[ בלעז א"דוילייר

  .]צפרדעים רחישת[

  � ביאור �

עַ. פַרְדֵּ עַל הַצְּ עד כה דובר על  וַתַּ

בלשון רבים. משה התרה  - צפרדעיםה

את כל גבולו  יִגּףֹבפרעה שה' 

בצפרדעים, שהיאור ישרוץ צפרדעים 

ושהצפרדעים יעלו ויבואו גם בחדרי 

משכבם של המצרים ובתוככי גופם. 

לשון הרבים חוזרת בפסוק הקודם, 

בציווי שה' מצווה את משה ואת אהרן: 

עִים", וכן בפסוק  אֶת "וְהַעַל הַצְפַרְדְּ

עֲלוּ   אֶת הבא, במעשה החרטומים: "וַיַּ

עִים   רק כאן, מִצְרָיִם". אֶרֶץ עַל הַצְפַרְדְּ
   

 -בפסוק המתאר את ביצוע המכה 

מופיעה הצפרדע בלשון יחיד. על שום 

  מה?

רש"י מביא שני פירושים. הוא 

פותח בפירוש האגדה, המתמודד 

ישירות עם השאלה מדוע נכתב כאן 

"צפרדע" ובשאר המקומות 

  "צפרדעים", ומסיים בפשט.

גדה, כשנטה אהרן את ידו לדברי הא

על היאור עלתה באמת רק צפרדע 

אחת, אך המצרים הכו אותה חזור והכה, 
  

  

   

 אונקלוס

� 



  וארא    קפו

 

ם וַיַּעֲֽל֥וּ  ג טֵיהֶ֑ לָֽ ים בְּ ֖ חַרְטֻמִּ ן הַֽ וַיַּעֲֽשׂוּ־כֵ֥
יִם: רֶץ מִצְרָֽ ים עַל־ אֶ֥ עִ֖ צְפַרְדְּ   אֶת־הַֽ

ן  ד הֲרֹ֗ לְאַֽ ה וּֽ ֣ ה לְמשֶׁ א פַרְעֹ֜ וַיִּקְרָ֨
 ה וְיָסֵר ירוּ אֶל־יְהֹוָ֔ ֣ אמֶר הַעְתִּ וַיֹּ֨
 חָה לְּ י וַֽאֲשַׁ ֑ עַמִּ י וּמֵֽ נִּ ֖ ים מִמֶּ עִ֔ צְפַרְדְּ הַֽ

יהוָֹֽה:  ח֖וּ לַֽ ם וְיִזְבְּ   אֶת־הָעָ֔

יָּא   ג ין חָרָשַׁ וַעֲבַדוּ כֵּ
יקוּ יָת  יהוֹן, וְאַסִּ לַחֲשֵׁ בְּ

עָנַיָּא עַל אַרְעָא עֻרְ  דְּ
מִצְרָיִם רְעֹה  ד .דְּ וּקְרָא פַּ

ה וּלְאַהֲרוֹן  וַאֲמַר צַלּוֹ  לְמֹשֶׁ
י  עָנַיָּא מִנִּ י עֻרְדְּ קֳדָם יְיָ וְיַעְדֵּ
א   ח יָת עַמָּ לַּ י, וַאֲשַׁ וּמֵעַמִּ

חוּן קֳדָם יְיָ     .וִידַבְּ

  � (המשך) ביאור �

עוד ועוד וכל הכאה הוציאה מתוכה 

  עד שהיו רבות מספור. -צפרדעים 

פירוש זה מסביר את השינוי בלשון, 

אך כלולים בו פרטים שאינם כתובים 

בפסוק. על כן מוסיף רש"י כי על פי 

הפשט השם "צפרדע" הוא שם כולל 

לכלל הצפרדעים, לתופעה. סגנון זה 

הִי -חוזר גם במכת הכינים  ם "וַתְּ נָּ    הַכִּ

אָדָם אף שמיליוני  :(ח, יד)הֵמָה" וּבַבְּ  בָּ

כינים רחשו במצרים, המכה עצמה 

םמכונה " נָּ " בלשון יחיד, ומשמעה כִּ

"תופעת הכינים". רש"י מביא 

בצרפתית  GRENOUILLEאת המילה 

עתיקה, שמשמעה גם בצרפתית של 

  צפרדע. -היום 

  �עיון  �

עַ. פַרְדֵּ עַל הַצְּ האגדה ממחישה את כמה אור טמון באגדה שהביא רש"י.  וַתַּ

אפסיות האדם, שאין בכוחו להתנגד לדבר ה'. כל ניסיונותיו של הרשע להתנגד בכוח 

לגזירת ה' רק תוסיף עליו פורענות ותחיש את עונשו. הדרך הנכונה להשפיע ולהפר 

לחזור בתשובה  -את רוע הגזירה היא לתקן את הדרכים, לשנות את המעשים 

  שלמה אל ה'.

יה ניסו האנטישמים למיניהם למנוע מעם ישראל להתקיים לאורך כל ההיסטור

ולא יכלו לו, וכל המכות שהכו בנו הביאו דווקא להתעוררות עצומה בעמנו, 

  להתחזקותנו ולחזרתנו לארצנו ברוך השם. 

 

   

 אונקלוס



 קפז  שמות ח
 

אַל  ה ה לְפַרְעֹה שְׁ וַאֲמַר מֹשֶׁ
בוּרָא הַב לָךְ זְמָן  לָךְ גְּ
י עֲלָךְ וְעַל  י אֲצַלֵּ תִּ לְאִמַּ
יצָאָה  ךְ לְשֵׁ עַבְדָךְ וְעַל עַמָּ

ךְ וּ  עָנַיָּא מִנָּ ךְ, עֻרְדְּ תָּ מִבָּ
בְנַהְרָא אַרוּ  לְחוֹד דִּ תְּ     ן.יִשְׁ

ר עָלַי֒  ה אֵ֣ ה לְפַרְעֹה֘ הִתְפָּ ֣ אמֶר משֶׁ וַיֹּ֨
ךָ֔  לְעַמְּ יךָ וּֽ עֲבָדֶ֨ יר לְךָ֗ וְלַֽ ֣ י ׀ אַעְתִּ לְמָתַ֣
יךָ  ֑ תֶּ ךָ֖ וּמִבָּ ים מִמְּ עִ֔ צְפַרְדְּ לְהַכְרִית הַֽ

רְנָה: אַֽ ָ שּׁ ר תִּ יְאֹ֖ ק בַּ   רַ֥

  � רש"י �

אֵר) ה( , )טו י, ישעיהו( בו" החוצב על הגרזן "היתפאר כמו עָלַי. הִתְפָּ
, עלי התפאר וכן]. להתפאר[ בלעז ר"ונט ,ממך גדול אני לומר משתבח
  לעשותו. אוכל שלא ולומר גדול דבר ולשאול להתחכם השתבח

  � ביאור �

אֵר אֵר עָלַי. הִתְפָּ רש"י  עָלַי. הִתְפָּ

מתרגם את דברי משה לפרעה לביטוי 

SE VANTER" ,בצרפתית עתיקה "

 -בצרפתית בת ימינו שפירושו גם 

  להתרברב.

אֵר רְזֶן הפסוק בישעיהו, "הֲיִתְפָּ  הַגַּ

 -בּוֹ", מעלה שאלה רטורית  הַחצֵֹב עַל

וכי הגרזן יכול להתרברב בהישגיו 

  ולהתנשא על האיש האוחז בו?! 

  

  �עיון  �

אֵר משה מציע לפרעה להחשיב את עצמו לאל ולקבוע בעצמו מתי  עָלַי. הִתְפָּ

'וכי מי אני  -יסתלקו הצפרדעים. אדם נורמלי היה מגיב להצעה כזאת בהכנעה 

ל?!', אך פרעה בגאוותו מתייחס ברצינות לדברי משה. פרעה -שאתן פקודות לא

  ומציע ברשעותו שהמכה תיפסק רק למחרת.   -הרשע איננו חס על עמו 

 

   

 אונקלוס



  וארא    קפח

 
  � "ירש �

יר לְמָתַי , הצפרדעים הכרתת על היום לך אעתיר אשר את לְךָ. אַעְתִּ
 אלו. לי שתקבע למועד דברי אשלים אם ותראה, שיכרתו תרצה למתי
 למתי שנאמר עכשיו, אתפלל מתי משמע היה, אעתיר מתי נאמר

, עלי שתקבע לזמן הצפרדעים שיכרתו עליך אתפלל היום אני משמע
 נאמר ולא, והעתרתי, העתירו, אעתיר. שיכרתו תרצה יום לאיזה אמור

 וכאשר, הוא פלל הרבות עתר לשון שכל מפני, ועתרתי עתרו אעתר
, העתירו, אעתיר, יאמר כך, מפעיל לשון והרביתי, ארבה, הרבו יאמר

, )יג לה, יחזקאל( דבריכם" עלי "העתרתם לכולם ואב, דברים והעתרתי
  הרביתם.

  � ביאור �

יר לְמָתַי דברי רש"י אלו  לְךָ. אַעְתִּ

נושאים שני חלקים. החלק הראשון 

 - מבאר את תוכן דבריו של משה 

המציע לפרעה להחליט בעצמו מתי 

יסתלקו הצפרדעים. תפילתו של משה 

תהיה מיידית, אך תאריך היעד 

להפסקת המכה ייקבע על פי בקשתו 

  של פרעה. 

החלק השני עוסק במבנה הדקדוקי 

יר"של המילה  " על צורותיה אַעְתִּ

השונות המופיעות בפסוקים שונים 

  בפרק. 

יר"פירוש המילה  בפסוקנו  "אַעְתִּ

הוא "אתפלל". בפסוק הקודם ביקש 

 -פרעה ממשה ואהרן להתפלל עליו 

ירוּ "  "לְמָתַי", ומשה משיב אֶל ה' הַעְתִּ

יר למתי אתפלל בעדך.  -לְךָ"  אַעְתִּ

  בפסוק כ"ד, במכת הערוב, מבקש פרעה 
   

 - שנית את תפילתם של משה ואהרן 

ירוּ " עֲדִי", הַעְתִּ ובפסוק כ"ה נעתר לו  בַּ

י - משה  רְתִּ רש"י מדייק  אֶל ה'". "וְהַעְתַּ

כי כל הפעלים הללו משורש עת"ר 

מופיעים בבניין הפעיל, המשמש 

ישהו בפעלים רבים לציון הפעלה של מ

אחר או של משהו אחר (כגון האכיל, 

  הלביש, הכניס).

הפועל "להעתיר" נושא שתי 

משמעויות: (א) להתפלל ולהתחנן; 

 -(ב) להרבות, להעניק בשפע 

כמשמעה בפסוק שמביא רש"י 

ילוּ מיחזקאל:  גְדִּ פִיכֶם עָלַי "וַתַּ  בְּ

ם רְתֶּ בְרֵיכֶם", עָלַי וְהַעְתַּ כלומר  דִּ

ר. ר ש"י משלב את שתי הרביתם לדבֵּ

המשמעויות וקובע שכאן המשמעות 

היא להרבות בתפילה. באמצעות ריבוי 

  התפילה כאילו מפעילים את רחמי ה'.

  �עיון  �

יר לְמָתַי  מעניין לראות שהפסקת המכה איננה אוטומטית אלא דורשת  לְךָ. אַעְתִּ
   

� 



 קפט  שמות ח
 

וַאֲמַר לִמְחַר, וַאֲמַר  ו
ע אֲרֵי  תִדַּ דִיל דְּ פִתְגָמָךְ בְּ כְּ

ייָ אֱלָהַנָא וְיִעְדּוֹן  ז .לֵית כַּ
עָנַיָּא ךְ מִ  עֻרְדְּ תָּ ךְ וּמִבָּ נָּ
ךְ, וּמֵעַבְדָךְ  לְחוֹד  וּמֵעַמָּ

אַרוּן תְּ בְנַהְרָא יִשְׁ וּנְפַק  ח .דִּ
רְעֹה,  וָת פַּ ה וְאַהֲרוֹן מִלְּ מֹשֶׁ

י  ה קֳדָם יְיָ עַל עֵיסַק וְצַלִּ מֹשֶׁ
י לְפַרְעֹה וִּ שַׁ עָנַיָּא דְּ   .עֻרְדְּ

עַן  ו רְךָ֔ לְמַ֣ דְבָ֣ אמֶר כִּ ר וַיֹּ֨ אמֶר לְמָחָ֑ וַיֹּ֖
ינוּ:  יהוָֹ֥ה אֱלהֵֹֽ ֽ ין כַּ י־אֵ֖ ע כִּ דַ֔ חמישי תֵּ

יךָ  ז  תֶּ֔ ֣ ךָ וּמִבָּ ים מִמְּ עִ֗ צְפַרְדְּ וְסָר֣וּ הַֽ
רְנָה:  אַֽ ָ שּׁ ר תִּ יְאֹ֖ ק בַּ ךָ רַ֥ ֑ עַמֶּ יךָ וּמֵֽ עֲבָדֶ֖ וּמֵֽ

ה  ח רְעֹ֑ ם פַּ ן מֵעִ֣ הֲרֹ֖ ה וְאַֽ ֛ וַיֵּצֵ֥א משֶׁ
ר  בַ֥ ה עַל־דְּ ה אֶל־יְהֹוָ֔ וַיִּצְעַק֤ משֶׁ

ה: ם לְפַרְעֹֽ ֥ ר־שָׂ ים אֲשֶׁ עִ֖ צְפַרְדְּ   הַֽ
  � ירש" �

צֵא) ח(למחר.  שיכרתו היום התפלל .לְמָחָר וַיֹּאמֶר) ו( צְעַק. וַיֵּ  מיד וַיִּ
  למחר. שיכרתו

  � (המשך) עיון �

את תחנוניו של משה. כנראה שבשלב זה משה רבנו מרחם על המצרים ומצטער 

ומוכן להרבות בתפילה מכל הלב כדי שה' יעצור את המכה. כמה גדולה  -בצערם 

נים שהובילו הטובה של פרעה, שאינו מודה למשה רבנו על מאמציו הכֵּ היא כפיות 

  להסרת המכה.

  � ביאור �

דברי רש"י אלו  לְמָחָר. וַיֹּאמֶר

ממשיכים את פירושו לפסוק הקודם: 

  משה אינו מתמהמה ומתפלל מייד
   

להסתלקות הצפרדעים, אך הצפרדעים 

כפי שהחליט  -יסתלקו רק למחרת 

  פרעה.

  �עיון  �

משה רבנו מנהיג היהודים עומד ומתפלל ומבקש רחמים על  לְמָחָר. וַיֹּאמֶר

המצרים, בעוד אדונם ומלכם, שהדאגה לעמו אמורה להיות בראש מעייניו, דוחה 

ליום המחרת. קל לשער כמה קשה הייתה תפילתו של משה  את הרווחה מן המכה

משום שפרעה אדיש  רבנו, שנדרש לעכב את רחמי ה' שלא יחולו מייד על המצרים

    לסבלם.

 אונקלוס



  וארא    קצ

 

תוּ  ט ה וַיָּמֻ֨ ֑ ר משֶׁ דְבַ֣ וַיַּעַ֥שׂ יְהוָֹ֖ה כִּ
ת  חֲצֵרֹ֖ ים מִן־הַֽ ֥ תִּ ים מִן־הַבָּ עִ֔ צְפַרְדְּ הַֽ

ת:  דֹֽ ָֹ ם  יוּמִן־הַשּׂ ם חֳמָרִ֣ ר֥וּ אֹתָ֖ וַיִּצְבְּ
רֶץ:  שׁ הָאָֽ בְאַ֖ ם וַתִּ ה  יאחֳמָרִ֑ רְעֹ֗ וַיַּ֣רְא פַּ

וֹ  ד אֶת־לִבּ֔ ה וְהַכְבֵּ רְוָחָ֔ יְתָה הָֽ ֤י הָֽ כִּ
ם  ע אֲלֵהֶ֑ מַ֖ א שָׁ ר יְהוָֹֽה: וְלֹ֥ ֥ בֶּ ר דִּ ֖ אֲשֶׁ ֽ   סכַּ

ה,  ט מֹשֶׁ פִתְגָמָא דְּ וַעֲבַד יְיָ כְּ
יָּא מִן  תַּ עָנַיָּא מִן בָּ וּמִיתוּ עֻרְדְּ

רָתָא וּמִן חַקְלָתָא וּכְנַשׁוּ  י .דָּ
גוֹרִין, וּסְרִיאוּ  גוֹרִין דְּ יָתְהוֹן דְּ

רְעֹה  יא .עַל אַרְעָא וַחֲזָא פַּ
ר יָת  א וְיַקַּ אֲרֵי הֲוָת רְוַחְתָּ
מָא  הוֹן, כְּ יל מִנְּ יהּ וְלָא קַבֵּ לִבֵּ

יל יְיָ  מַלֵּ   .דְּ

  � רש"י �

  גלין. דגורין כתרגומו צבורים צבורים חֳמָרִם. חֳמָרִם) י(

ד) יא(  וכן, )ט יב, בראשית(ונסוע"  "הלוך כמו, הוא פעול לשון לִבּוֹ. אֶת וְהַכְבֵּ
, )יג כב, א שמואל(באלהים"  לו "ושאול, )כד ג, ב מלכים(מואב"  את "והכות

  .)לז כ, א מלכים(ופצוע  הכה

  � ביאור �

אונקלוס תרגם את  חֳמָרִם. חֳמָרִם

גוֹרִין" -חֳמָרִם"  "חֳמָרִםהביטוי   דְּ

גוֹרִין , שמשמעו "ערימות ערימות". "דְּ

המצרים אספו את הצפרדעים המתות 

וצברו אותם בערימות כדי שלא תהיינה 

 מפוזרות בכל מקום. גם המילה "גל"

בתורה פירושה ערימה, כפי שמסופר 

 לְאֶחָיו יַעֲקֹב "וַיֹּאמֶרבסוף פרשת ויצא: 

קְחוּ , אֲבָנִים לִקְטוּ  עֲשׂוּ גָל אֲבָנִים וַיִּ " וַיַּ

ואונקלוס תרגם שם:  ,(בראשית לא, מו)

גוֹרָא "וַעֲבַדוּ    ".דְּ

  

ד רש"י מסביר  לִבּוֹ. אֶת וְהַכְבֵּ

  שהצורה הדקדוקית שבחרה כאן
   

  

  

  

התורה היא "לשון פעול", כלומר הווה 

מתמשך. הכבדת הלב איננה תגובה 

רגעית אלא דפוס התנהגות קבוע של 

אות נוספות פרעה. רש"י מביא דוגמ

  שבהן נעשה שימוש בהווה מתמשך:

א. בפרשת לך לך מתואר מסעו 

המתמשך של אברהם אבינו דרומה, 

רומה של ארץ ישראל:  עלעבר דְּ סַּ  "וַיִּ

ה".  וְנָסוֹעַ  הָלוֹךְ  אַבְרָם גְבָּ   הַנֶּ

ב. עם ישראל נלחם במואב וידו על 

קֻמוּ  רָאֵל העליונה: "וַיָּ כּוּ  יִשְׂ  מוֹאָב אֶת וַיַּ

נֻסוּ  נֵיהֶם וַיָּ כּוּ  מִפְּ ". מוֹאָב אֶת וְהַכּוֹת בָהּ  וַיַּ

ישראל לא נתנו מכת מחץ אחת אלא 

  וחזרו "הכו -גברו על מואב באופן עקבי 
  

 אונקלוס

� 



 קצא  שמות ח
 

  � רש"י �

ר אֲשֶׁ ר ה כַּ בֶּ   .)ד ז, שמות(פרעה"  אליכם ישמע "ולא - דבר והיכן .'דִּ

  � (המשך) ביאור �

  . (מצודת דוד שם)והכו" 

ג. שאול המלך מזמן את אחימלך בן 

בנוב עיר הגדול הכוהן  ,אחיטוב

הכוהנים, וטוען כלפיו שהוא קשר קשר 

 אֵלָיו עם דוד למרוד במלך: "וַיֹּאמֶר

אוּל ה שָׁ ם לָמָּ רְתֶּ ה עָלַי קְשַׁ י וּבֶן אַתָּ  יִשָׁ

ךָ  תִתְּ אוֹל וְחֶרֶב לֶחֶם לוֹ  בְּ אלהִֹים לוֹ  וְשָׁ  בֵּ

יּוֹם בלְאֹרֵ  אֵלַי לָקוּם ה". " כַּ אוֹלהַזֶּ  לוֹ  וְשָׁ

אלהִֹים   אין מדובר בשאלה מזדמנת  -" בֵּ
  

  פעם אחר פעם. אלא במענה מתמשך, 

ד. נביא ה' מבקש להוכיח את אחאב 

מלך ישראל על שאִפשר למלך ארם 

להימלט. כדי להמחיש את חטאו של 

אחאב ולגרום לו לחרוץ את דינו בעצמו 

ינִידורש הנביא מאחד האנשים:   "הַכֵּ

הוּ  -נָא". האיש נענה  כֵּ ה הָאִישׁ  "וַיַּ  הַכֵּ

  ", כלומר הכהו וחזר והכהו ופצעו.וּפָצעַֹ 

  � ביאור �

ר אֲשֶׁ ר ה כַּ בֶּ הפסוק מתאר כי  .'דִּ

פרעה לא שמע אל משה ואהרן, כפי 

שאמר ה'. רש"י מחזיר אותנו לפסוקי 

  הפרק הקודם, שהם המקור לדברי ה':
   

ה וַאֲנִי" רְעהֹ לֵב אֶת אַקְשֶׁ יתִי פַּ  אֶת וְהִרְבֵּ

אֶרֶץ מוֹפְתַי וְאֶת אֹתֹתַי  וְלאֹ .מִצְרָיִם בְּ

מַע רְעהֹ אֲלֵכֶם יִשְׁ י פַּ  יָדִי אֶת וְנָתַתִּ

מִצְרָיִם   ...".בְּ

  �עיון  �

ר אֲשֶׁ ר ה כַּ בֶּ הקב"ה התריע פעמיים על סירובו הצפוי של פרעה כבר בפרשת  .'דִּ

י וַאֲנִישמות: " י יָדַעְתִּ ן לאֹ כִּ ק וַאֲנִי, "(ג, יט)" לַהֲלךְֹ  מִצְרַיִם מֶלֶךְ  אֶתְכֶם יִתֵּ  לִבּוֹ  אֶת אֲחַזֵּ

ח וְלאֹ לַּ . מדוע אפוא בחר רש"י לציין את מקור הדברים מהפרק (ד, כא)" הָעָם אֶת יְשַׁ

  הקודם, ולא את המקורות המוקדמים יותר?

  נראה שאלה הם פני הדברים:

ג' הודיע ה' למשה שהתגובה הראשונית של פרעה תהיה סירוב, עוד  בפרק

בטרם יקבל הוכחות כלשהן על כוחו של ה' ביד משה. בפרק ד' נאמרו הדברים אחרי 

שנתן ה' את האותות למשה, ושם מבואר שאפילו אחרי שיחזה פרעה במופתים 

ה', כמפורש  שיעשה לפניו משה, כגון המטה שייהפך לתנין, גם אז לא ישמע לדברי

ל רְאֵהבפסוק: " ר הַמּפְֹתִים כָּ י אֲשֶׁ מְתִּ יתָם בְיָדֶךָ  שַׂ ק וַאֲנִי פַרְעהֹ לִפְנֵי וַעֲשִׂ  לִבּוֹ  אֶת אֲחַזֵּ

ח וְלאֹ לַּ   ". הָעָם אֶת יְשַׁ

ה וַאֲנִיבפסוקי פרק ז' שהביא רש"י כאן מופיעה עליית מדרגה נוספת: "  אֶת אַקְשֶׁ

רְעהֹ לֵב יתִי פַּ אֶרֶץ מוֹפְתַי וְאֶת אתֹתַֹי אֶת וְהִרְבֵּ מַע וְלאֹ. מִצְרָיִם בְּ רְעהֹ אֲלֵכֶם יִשְׁ    -..." פַּ

    

� 



  וארא    קצב

 

ל־  יב ה֒ אֱמֹר אֶֽ אמֶר יְהוָֹה֘ אֶל־משֶׁ וַיֹּ֣
ךְ אֶת־עֲפַ֣ר  ךָ֔ וְהַ֖ ת־מַטְּ ה אֶֽ ן נְטֵ֣ הֲרֹ֔ אַֽ
יִם: רֶץ מִצְרָֽ כָל־אֶ֥ ם בְּ ֖ רֶץ וְהָיָה֥ לְכִנִּ   הָאָ֑

ה יב אֵימַר  וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
לְאַהֲרוֹן אֲרֵים יָת חֻטְרָךְ 
אַרְעָא,  וּמְחִי יָת עַפְרָא דְּ
כָל אַרְעָא  וִיהֵי לְקַלְמְתָא בְּ

מִצְרָיִם   .דְּ

  � רש"י �

 שהגין לפי משה, ידי על ללקות כדאי העפר היה לא אֱמרֹ אֶל אַהֲרֹן.) יב(
  .(שמות רבה ט, י)אהרן  ידי על ולקה בחול, ויטמנהו המצרי את כשהרג עליו

 � (המשך) עיון �

גם אחרי שירבה ה' את אותותיו, ופרעה ועמו יסבלו על בשרם את עול המכות, עדיין 

מַע וְלאֹכפי שמוכח בפסוקנו " -לא ישמע פרעה לדברי ה'  ר אֲלֵהֶם שָׁ אֲשֶׁ ר כַּ בֶּ  ה'". דִּ

עיקשותו העזה של פרעה גם אחרי קבלת  לכן בחר רש"י בפסוק זה, המבטא את

  המכות.

מאפיין נוסף המייחד את הפסוק בפרק ז' הוא השימוש בשורש שמ"ע. מבין 

שלושת הפסוקים המציינים את סירובו של פרעה, רק בפסוק שהביא רש"י מופיע 

מַע וְלאֹ" -השורש שמ"ע  רְעהֹ אֲלֵכֶם יִשְׁ  מַעשָׁ  וְלאֹ", בהתאמה להופעתו בפסוקנו: "פַּ

ר אֲלֵהֶם אֲשֶׁ ר כַּ בֶּ   ה'".  דִּ

  � ביאור �

גם מכה זו נעשתה  אֱמרֹ אֶל אַהֲרֹן.

על ידי אהרן. מדוע? רש"י מסביר כי 

כשהרג משה את המצרי הסתיר העפר 

  את מעשהו מעיני הרשויות, ובזכותו 
   

ניצלו חייו. אנו לומדים מכאן על 

חשיבותה של הכרת הטוב אפילו כלפי 

תודעה וחסרי רגשות שלא דברים חסרי 

  פעלו דבר מיוזמתם הם.

  �עיון  �

דברים אלו תמוהים ביותר. מה עניין הכרת הטוב לעפר (שנקרא  אֱמרֹ אֶל אַהֲרֹן.

"חול" בפרשת שמות)? אולי על המים אפשר לטעון שהגינו על משה רבנו, אך כאן 

  מאוד.  הקשר רופף

שמשה רבנו איננו שייך לעולם נראה לי שבדברי רש"י צפונה הבנה נסתרת 

  הארצי, הנמוך, אלא לעולמות גבוהים יותר. שלוש המכות הראשונות, שהתבצעו על 

    

 אונקלוס

� 



 קצג  שמות ח
 

ין וַאֲרֵים אַהֲרוֹן  יג וַעֲבַדוּ כֵּ
חֻטְרֵיהּ וּמְחָא יָת  יָת יְדֵיהּ בְּ
אַרְעָא וַהֲוָת  עַפְרָא דְּ
א וּבִבְעִירָא,  אֲנָשָׁ קַלְמְתָא בַּ
אַרְעָא הֲוָת  ל עַפְרָא דְּ כָּ
כָל אַרְעָא  קַלְמְתָא בְּ

מִצְרָיִם ין  יד .דְּ וַעֲבַדוּ כֵּ
קָא  יהוֹן לְאַפָּ לַחֲשֵׁ יָּא בְּ חָרָשַׁ
יָת קַלְמְתָא וְלָא יְכִילוּ, וַהֲוָת 

א  וּבִבְעִירָא אֲנָשָׁ   .קַלְמְתָא בַּ

הוּ  יג ן אֶת־יָד֤וֹ בְמַטֵּ֨ הֲרֹ֨ ן וַיֵּט אַֽ וַיַּעֲֽשׂוּ־כֵ֗
ם  נָּ֔ הִי הַכִּ רֶץ וַתְּ ר הָאָ֔ וַיַּךְ אֶת־ עֲפַ֣
רֶץ הָיָה֥  ר הָאָ֛ ל־עֲפַ֥ ה כָּ הֵמָ֑ ם וּבַבְּ אָדָ֖ ֽ בָּ

יִם:  רֶץ מִצְרָֽ כָל־אֶ֥ ים בְּ ֖ ן  ידכִנִּ וַיַּעֲֽשׂוּ־כֵ֨
יא אֶת־  ם לְהוֹצִ֥ טֵיהֶ֛ לָֽ ים בְּ ֧ חַרְטֻמִּ הַֽ

ם  אָדָ֖ ֽ ם בָּ נָּ֔ הִי הַכִּ לוּ וַתְּ א יָכֹ֑ ים וְלֹ֣ ֖ נִּ הַכִּ
ה: הֵמָֽ   וּבַבְּ

  � רש"י �

הִי) יג( ם. וַתְּ נָּ   .]כינים רחישת[ בלעז א"דולייר הרחישה הַכִּ

ים.) יד( נִּ   אחר. ממקום לבראותם לְהוֹצִיא אֶת הַכִּ

 � (המשך) עיון �

ידי אהרן, שייכות לעולם התחתון, הארצי, המתקיים ברובד הנמוך ביותר: מכת הדם 

 פעלה על מי היאור, מכת הצפרדע העלתה את הצפרדעים מן היאור, והכינים הגיחו

מעפר הארץ. שלוש המכות הבאות שייכות לעולם האוויר שמעל הארץ: מכת 

הערוב שיסתה במצרים חיות רעות ההולכות על הארץ, מכת הדבר פגעה קשות 

יח  בבעלי החיים המתהלכים על הארץ, ומכת השחין, שהופיעה באמצעות זריקת הפִּ

האחרונות  מתנור הכבשן שעל הארץ, הכתה את האדם ואת החיות. שלוש המכות

באו מן השמיים: הברד הומטר על המצרים ממרומים, הארבה נישא מרחוק ברוח 

קדים ונראָה כאילו בא מלמעלה, והחושך כיבה את מאורות השמיים. למשה רבנו 

אין שייכות למרכיבי העולם הנמוך, ועל כן הוא מופרד מהם לחלוטין ואיננו יכול לתת 

  מכה על ידם.

  � ביאור �

הִי ם. וַתְּ נָּ ם"המילה " הַכִּ נָּ איננה  הַכִּ

מתארת את הכינים הבודדות אלא את 

  הופעת הכינים והתפשטותם לכל עבר.
  

ים. נִּ כמובן שאין  לְהוֹצִיא אֶת הַכִּ

לחרטומי מצרים יכולות על טבעיות, 

ואין הם יכולים לברוא דבר. כיצד פעלו 
  

 אונקלוס

� 



  וארא    קצד

 

ה  טו רְעֹ֔ ם אֶל־פַּ חַרְטֻמִּ אמְר֤וּ הַֽ וַיֹּֽ
 רְעֹה חֱזַק֤ לֵב־פַּ ּוא וַי ים הִ֑ ע אֱלהִֹ֖ ֥ אֶצְבַּ

ם  ע אֲלֵהֶ֔ מַ֣ א־שָׁ ר יְהוָֹֽה: וְלֹֽ ֥ בֶּ ר דִּ ֖ אֲשֶׁ ֽ כַּ
  ס

יָּא לְפַרְעֹה  טו וַאֲמַרוּ חָרָשַׁ
ף  קַּ מַחָא מִן קֳדָם יְיָ הִיא, וְאִתַּ
יל  פַרְעֹה וְלָא קַבֵּ א דְּ לִבָּ

יל יְיָ  מַלֵּ מָא דְּ הוֹן כְּ   .מִנְּ

  � רש"י �

  .ב)(סנהדרין סז, מכשעורה  פחותה בריה על שולט השד שאין יָכלֹוּ. וְלאֹ

ע) טו(   היא. המקום מאת, כשפים ידי על אינה זו מכה הִוא. אֱלהִֹים אֶצְבַּ

  � (המשך) ביאור �

פֵיהֶ  שְׁ של המצרים? הם הביאו  םכִּ

בחשאי דברים ממקומות אחרים והציגו 

מצג שווא כאילו בראו אותם במקום. 

  בדרך זו של אחיזת עיניים הצליחו 
   

להפוך כביכול מים לדם ולהעלות 

 הועילה לא זו טכניקה אךצפרדעים, 

להביא כינים ממקום ובפעם הזו,  להם

  אחר לא הצליחו.

  � ביאור �

במה שונה מכה זו  יָכלֹוּ. וְלאֹ

מהמכות הקודמות? רש"י מסביר שיש 

גבול עד היכן יד האדם מגעת. על 

הדברים הקטנים ביותר לא הייתה 

  למצרים כל יכולת להשפיע.

  

ע בהתחלה לגלגו  הִוא. אֱלהִֹים אֶצְבַּ

  משה ואהרן:חרטומי מצרים על 
   

באמת חשבתם להביא כשפים למצרים, 

לארץ שכל כולה כשפים? האומנם 

חשבתם שתצליחו לחדש משהו בבירת 

  העולם, מעוז הכשפים?

עתה נאלצו המצרים להודות 

שכוחם של משה ואהרן הוא כוח של 

מעלה, כוח אמיתי שאין בו שום אחיזת 

  עיניים.
  

  �עיון  �

נאמר שאין כוח למדע לפעול ולהשפיע על הגדול האין  בלשוננו היום יָכלֹוּ. וְלאֹ

סופי, כגון על מהלך גרמי השמיים, וכן על הקטן האין סופי. במדע של מצרים הייתה 

הכינה היצור הקטן ביותר, ועל כן לא יכלו המצרים לחקות בשום דרך את מופת מכת 

  הכינים.

   

 אונקלוס



 קצה  שמות ח
 

ים  טז ה אַקְדֵּ וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
ד קֳדָם  צַפְרָא וְאִתְעַתַּ בְּ
רְעֹה הָא נָפֵיק לְמַיָּא,  פַּ
דְנָן אֲמַר יְיָ  וְתֵימַר לֵיהּ כִּ

י וְיִפְלְחוּן קֳדָמָי ח עַמִּ לַּ יז  .שַׁ

ח יָת  לַּ אֲרֵי אִם לָיְתָךְ מְשַׁ
ךְ  לַח בָּ י הָאֲנָא מַשְׁ עַמִּ

ךְ  ךְ יָת וּבְעַבְדָךְ וּבְעַמָּ וּבְבָתָּ
י  תֵּ עָרוֹבָא, וְיִתְמְלוֹן בָּ
מִצְרַיִם יָת עָרוֹבָא וְאַף 

אִנּוּן עֲלַהּ    .אַרְעָא  דְּ

ם֤  טז כֵּ ה הַשְׁ ה אֶל־משֶׁ֗ אמֶר יְהֹוָ֜ וַיֹּ֨
ה֖ יוֹצֵ֣א  ה הִנֵּ ב לִפְנֵי֣ פַרְעֹ֔ קֶר וְהִתְיַצֵּ בֹּ֨ בַּ
ה  ר יְהֹוָ֔ ה אָמַ֣ יו כֹּ֚ ֣ אֵלָ֗ מַרְתָּ יְמָה וְאָֽ ֑ הַמָּ

נִי:  י וְיַעַֽבְדֻֽ ֖ ח עַמִּ ֥ לַּ ינְךָ֘  יזשַׁ י אִם־אֵֽ ֣ כִּ
לִ֨  י֒ הִנְנִי מַשְׁ ח אֶת־עַמִּ ֣ לֵּ ךָ֜ מְשַׁ יח בְּ

ב  עָרֹ֑ יךָ אֶת־הֶֽ ֖ ךָ֛ וּבְבָתֶּ בְעַמְּ יךָ וּֽ עֲבָדֶ֧ וּבַֽ
ב וְגַ֥ם  עָרֹ֔ יִם אֶת־הֶ֣ י מִצְרַ֨ ֤ תֵּ לְא֜וּ בָּ וּמָ֨

יהָ: ם עָלֶֽ ר־הֵ֥ ה אֲשֶׁ אֲדָמָ֖   הָֽ
  � רש"י �

ר אֲשֶׁ ר ה כַּ בֶּ   .)ד ז,(פרעה"  אליכם ישמע "ולא '.דִּ

לִיחַ ) יז( ךָ. מַשְׁ , )כד לב, דברים(בם"  אשלח בהמות "ושן וכן, בך מגרה בְּ
  .]לשסות[ בלעז ר"אינציטי שסוי לשון

  � ביאור �

ר אֲשֶׁ ר ה כַּ בֶּ רש"י מביא שנית  '.דִּ

 את הפסוק שבישר שגם אחרי שיקבלו

המצרים מכות כואבות עדיין לא יסכימו 

  לשחרר את ישראל.
  

לִיחַ  ךָ. מַשְׁ   רש"י מדייק שהפועל בְּ
   

  

לִיחַ"" איננו מבטא שליחה של  מַשְׁ

החיות סתם אלא הכוונתם למטרה 

שיסוי החיות במצרים. תרגומו  -ברורה 

של רש"י לצרפתית עתיקה דומה 

בצרפתית של ימינו,   INCITERלמילה

  שמשמעה להסית ולשסות.

  �עיון  �

ר אֲשֶׁ ר ה כַּ בֶּ על פסוק י"א, שם הסברנו בהרחבה מדוע נו עיינו למעלה בעיונ '.דִּ

  ש"י בפסוק זה.בחר ר

  

לִיחַ  ךָ. מַשְׁ   הקב"ה איננו מסתפק בשחרור החיות לשדותיהם של המצרים,  בְּ

  

 אונקלוס

� 



  וארא    קצו

 
  � רש"י �

 משחיתים והיו בערבוביא ועקרבים ונחשים רעות חיות מיני כל הֶעָרבֹ. אֶת
 בטכסיסי. זו ולמה זו למה ומכה מכה בכל באגדה בדבר טעם ויש. בהם

 בתחלה, עיר על כשצרה מלכות כסדר, עליהם בא מלכים מלחמות
 ליראם בשופרות ומריעין עליהם תוקעין כך ואחר, מעיינותיה מקלקל
 רבי במדרש כדאיתא'. וכו והומים מקרקרים הצפרדעים וכן, ולבהלם

  תנחומא.

 � (המשך) עיון �

אלא משסה אותם במצרים ומגרה אותם להזיק כמה שיותר. זהו ביטוי של שנאה 

  כלפי המצרים.

  � ביאור �

רש"י מבסס את דבריו  הֶעָרבֹ. אֶת

 בא פרשת )בובר( תנחומא על מדרש

  ד', והרי המדרש במלואו: סימן

 הביא ודם בשר] מלך[ בטכסיס

 המכות. את עליהם ברוך הוא הקדוש

 מורדת שהמדינה כיון ודם בשר מלך

 והן, לגיונות משלח עושה מה, עליו

 אמת סוכר הוא בתחילה, עליה מקיפין

 לאו ואם, מוטב חוזרין אם, שלהם המים

 חוזרין אם, קלנים עליהם מביא הוא

 אם, חצים בהן יורה לאו ואם, מוטב

 עליהם מביא לאו ואם, מוטב חוזרין

 לאו ואם, מוטב חוזרין אם, לגיונות

 חוזרין אם, דורמסיות עליהם מביא

 אם, נפט בהם זורק לאו ואם, מוטב

 אבני בהם משליך לאו ואם, מוטב חוזרין

 לאו ואם, מוטב חוזרין ואם, בליסטרא

) ואוכלסין לגיונות( בהן מגרה

, מוטב בהם חוזרין אם, הרבה] אוכלסין[

  אם, האסורין בבית אותן אוסר לאו ואם
    

 את הורג לאו ואם, מוטב חוזרין

 הוא ברוך הקדוש כך שבהם. הגדולים

, מלכים של בטכסיס המצרים על בא

 שנאמר, שלהן המים אמת סכר בתחילה

 בל ונוזליהם יאוריהם לדם "ויהפך

 הביא חזרו. ולא, )מד עח, תהלים( ישתיון"

 שנאמר, הצפרדעים אלו, קלנים עליהם

, )ח ח, שמות(' וגו הצפרדעים" דבר "על

 אלו, החצים את עליהם הביא חזרו. ולא

 באדם הכנם "ותהי שנאמר, הכנים

 נכנסת שהיתה, )יג ח, שמות( ובבהמה"

 חזרו. ולא, הזה כחץ מצרי של בגופו

 שנאמר ערוב, זה לגיונות, עליהן הביא

 עח, תהלים( ויאכלם" ערוב בהם "ישלח

, דורמסיות עליהם הביא חזרו. ולא, )מה

 זה נפט, בהן זרק חזרו. ולא, הדבר זה

 אבני בהן השליך חזרו. ולא, השחין

, כך ואחר חזרו. ולא, הברד זה, בליסטרא

, הארבה זה, הרבה אוכלוסין בהן גירה

  האסורים, בבית נתנם כך ואחר
  

   

� 



 קצז  שמות ח
 

יוֹמָ  יח א הַהוּא יָת וְאַפְרֵישׁ בְּ
רֵי  י שָׁ עַמִּ ן דְּ גֹשֶׁ אַרְעָא דְּ

ן עֲלַהּ  מָּ לָא לְמִהְוֵי תַּ דִיל דְּ בְּ
ע אֲרֵי  ,עָרוֹבָא תִדַּ דִיל דְּ בְּ

גוֹ אַרְעָא יט בְּ לִּ   .אֲנָא יְיָ שַׁ

ן  יח שֶׁ רֶץ גּ֗ וְהִפְלֵיתִי בַיּ֨וֹם הַה֜וּא אֶת־אֶ֣
י הֱיוֹת־ ֥ יהָ לְבִלְתִּ ד עָלֶ֔ י עֹמֵ֣ ֤ר עַמִּ אֲשֶׁ

י יְהֹוָ֖ה  י אֲנִ֥ ֛ ע כִּ דַ֔ עַן תֵּ ב לְמַ֣ ם עָרֹ֑ ֖ שָׁ
רֶץ:   רֶב הָאָֽ קֶ֥   ששיבְּ

  � רש"י �

 היא נפלאת "לא וכן, )ד ט, שמות(" 'ה "והפלה וכן, והפרשתי וְהִפְלֵיתִי.) יח(
  ממך. היא ומופרשת מובדלת לא - )יא ל, דברים(ממך" 

  � (המשך) ביאור �

' וגו חשך" "וימש שנאמר החשך, זה

   כל והרג חזרו, ולא, )כא י, שמות(
  

 כל הכה' "וה שנאמר, שבהן הגדולים

  .)כט יב, שמות( בכור"

  � (על עמוד קודם) עיון �

המדרש ממחיש את ההדרגתיות שהייתה במכות. ראינו קודם  הֶעָרבֹ. אֶת

שהמכות החלו בעולם הנמוך ביותר, ממנו הן עלו על פני הארץ ולבסוף באו מן 

השמיים. רש"י מוסיף כאן שגם חומרת המכות הלכה והתקדמה מן הקל אל הכבד. 

 לו היה למצרים רצון טוב הייתה ההדרגה מעודדת אותם לחזור בתשובה ולשלח את

בני ישראל, אך היות שדבקו בעקשנות בסרבנותם הוסיפה כל מכה ומכה הוכחה 

  ניצחת לאינסופיותה של עוצמת ה'. 

  � ביאור �

משמעות ההפליה היא  וְהִפְלֵיתִי.

הבחנה והבדלה. הקב"ה מודיע לפרעה 

כי הוא יבדיל את ארץ גושן משאר ערי 

מצרים, ואליה לא יגיע הערוב. כך גם 

המופיעה בפרק הבא, במכת הדבר, 

"וְהִפְלָה  - יבדיל ה' בין ישראל למצרים

ין רָאֵל מִקְנֵה ה' בֵּ    מִצְרָיִם מִקְנֵה וּבֵין יִשְׂ
   

ל יָמוּת וְלאֹ רָאֵל לִבְנֵי מִכָּ בָר". פועל  יִשְׂ דָּ

זה חוזר גם בפרשת ניצבים, שבה נאמר 

ךָ".  הִוא נִפְלֵאת כי התורה "לאֹ מִמְּ

ממך, היא חלק התורה איננה נבדלת 

י - ממהותך, ובקלות תוכל לקיימה   "כִּ

בָר אֵלֶיךָ  קָרוֹב פִיךָ  מְאֹד הַדָּ  וּבִלְבָבְךָ  בְּ

  .(דברים ל, יד)לַעֲשֹׂתוֹ" 
  

 

   

 אונקלוס



  וארא    קצח

 

ךָ  יט ֑ ין עַמֶּ י וּבֵ֣ ֖ ין עַמִּ ֥ ת בֵּ י פְדֻ֔ ֣ מְתִּ וְשַׂ
ת הַזֶּֽה: ר יִֽהְיֶה֖ הָאֹ֥   לְמָחָ֥

י וְעַל  יט רְקָן לְעַמִּ י פֻּ וֵּ וַאֲשַׁ
ךְ אַיְתִי מַחָא, לִמְחַר יְהֵי   עַמָּ

  .אָתָא הָדֵין

  � רש"י �

דַע לְמַעַן י תֵּ קֶרֶב' אֲנִי ה כִּ  גזרתי בשמים ששכינתי פי על אף הָאָרֶץ. בְּ
  בתחתונים. מתקיימת

  � (על עמוד קודם) עיון �

 - הקב"ה משגיח על עם ישראל בהשגחה מיוחדת שגרעינה נזרע כאן  וְהִפְלֵיתִי.

ופירותיה יפרחו ויתגלו לכל אורך ההיסטוריה. ההבחנה בין עם אחד לעם המעורה 

בתוכו בהחלת הפורענות היא גילוי גדול של אהבת השם והוכחה על אמיתת 

  מציאותו. 

לו ובצדיק  אחת ברשע וטוב-אומנם במציאות של תולדות האנושות נפגוש לא

 אינו לחבל למשחית רשות שניתנה ורע לו, ואפילו נתוודע לאפשרות ש"מאחר

ועם כל זאת, כל מי שעיניו בראשו איננו  -  (רש"י שמות יב, כב)לרשע"  צדיק בין מבחין

יכול שלא להבחין שעם ישראל איננו ככל העמים. עם ישראל הוא העם היחיד 

בשונה מכל תרבות  -ששרד אלפי שנים, וכל הרדיפות וכל העינויים לא יכלו לו 

י אֲנִי  אחרת עלי אדמות. גרעין ההבדלה, שנזרע בפרשה זו, הוא ההוכחה הגדולה "כִּ

  הָאָרֶץ". קֶרֶבה' בְּ 

  � ביאור �

דַע לְמַעַן י תֵּ קֶרֶב' אֲנִי ה כִּ  הָאָרֶץ. בְּ

רש"י מבקש להרחיקנו מכל רעיון של 

קֶרֶבהגשמה, ומבהיר כי    הָאָרֶץ" "בְּ
   

משמעו שהקב"ה משגיח על מה 

  שקורה בעולם.

  �עיון  �

דַע לְמַעַן י תֵּ קֶרֶב' אֲנִי ה כִּ דברי רש"י אלו יסודיים עד מאוד. מצד אחד  הָאָרֶץ. בְּ

איני מתגלה בעולם בכל רגע ורגע, כי גילוי מוחלט בעולם לא  -"שכינתי בשמיים" 

י (שמות לג, וָחָי"  הָאָדָם יִרְאַנִי לאֹ היה משאיר מקום לקיום האדם, כמאמר הפסוק "כִּ

ו הפקר, גם שם העולם התחתון אינ -בתחתונים"  מתקיימת . אך מצד שני "גזירתיכ)

אני מצוי, ועל כן אי אפשר להתנגד לרצוני. יש השגחה תמידית בעולם, אך היא 

    איננה מופיעה בגילוי גמור.

 אונקלוס



 קצט  שמות ח
 

יןכ  וַאֲתָא עָרוֹבָא  וַעֲבַד יְיָ כֵּ
רְעֹה וּלְבֵית  יף לְבֵית פַּ קִּ תַּ
עַבְדּוֹהִי, וּבְכָל אַרְעָא 

לַת אַרְעָא דְּ  מִצְרַיִם אִתְחַבַּ
וּקְרָא  כא .עָרוֹבָאמִן קֳדָם 

ה וּלְאַהֲרוֹן,  רְעֹה לְמֹשֶׁ פַּ
חוּ קֳדָם  וַאֲמַר בַּ אִיזִילוּ דַּ

אַרְעָא    .אֱלָהֲכוֹן בְּ

יתָה  כ ֥ ד בֵּ בֵ֔ ב כָּ ן וַיָּבֹא עָרֹ֣ וַיַּעַ֤שׂ יְהוָֹה כֵּ֔
יִם  רֶץ מִצְרַ֛ יו וּבְכָל־אֶ֧ ית עֲבָדָ֑ ה וּבֵ֣ פַרְעֹ֖

רֶ  ת הָאָ֖ חֵ֥ ָ שּׁ ב: תִּ נֵי֥ הֶעָרֹֽ א  כאץ מִפְּ וַיִּקְרָ֣
אמֶר לְכ֛וּ  ן וַיֹּ֗ הֲרֹ֑ לְאַֽ ה וּֽ ֖ ה אֶל־משֶׁ פַרְעֹ֔

רֶץ: אָֽ הֵיכֶ֖ם בָּ   זִבְח֥וּ לֵאלֹֽ

  � רש"י �

י) יט( מְתִּ   עמך. ובין עמי בין שיבדיל פְדֻת. וְשַׂ

חֵת) כ( ָ שּׁ   ארעא. אתחבלת הארץ נשחתה הָאָרֶץ. תִּ

  � ביאור �

י מְתִּ "פְדֻת" פירוש המילה  פְדֻת. וְשַׂ

 הוא הצלה ושחרור, בדומה למילה

 -"פדיון". מבנה הפסוק איננו מובן 

'ושמתי הצלה בין עמי ובין עמך'? רש"י 

מבהיר שלהבנת הפסוק יש להוסיף את 

המילה "שיבדיל", ומשמעות הפסוק 

תהא 'אני אציל את עמי, והצלה זו היא 

  שתבדיל בין עמי לעמך ותאפשר לערוב
   

  לפגוע רק בבני עמך ולא בבני עמי'.
  

חֵת ָ שּׁ . צורת הפועל הָאָרֶץ תִּ

חֵת" מורה על זמן עתיד, אך  ָ שּׁ "תִּ

משמעותו בפסוק היא שהארץ נשחתה 

מפני הערוב, בזמן עבר. רש"י מביא 

ראיה מאונקלוס, שתרגם גם הוא בלשון 

לַת   אַרְעָא". עבר: "אִתְחַבַּ
  

  �עיון  �

חֵת ָ שּׁ ההקשר מחייב לפרש כרש"י, שהרי הפסוק מתאר את תוצאות  הָאָרֶץ. תִּ

  מכת הערוב. אם כן יש לשאול מדוע נקטה התורה לשון עתיד. 

לולא תפילתו של משה היא  -ייתכן שהתורה רומזת שאף שהארץ כבר נשחתה 

הייתה ממשיכה להישחת. לשון העתיד מעידה על חששו הכבד של פרעה מפני 

  למשה ולבקש ממנו לעצור את המכה. ההמשך, חשש שהביאו לקרוא 

 

   

 אונקלוס



  וארא    ר

 

י  כב ן כִּ֚ וֹת כֵּ֔ עֲשֹ֣ א נָכוֹן לַֽ ה לֹ֤ אמֶר משֶׁ֗ וַיֹּ֣
ינוּ  יהוָֹ֣ה אֱלהֵֹ֑ ח לַֽ ֖ יִם נִזְבַּ ת מִצְרַ֔ וֹעֲבַ֣ תּֽ
יִם  ת מִצְרַ֛ וֹעֲבַ֥ ח אֶת־תּֽ ן נִזְבַּ֞ הֵ֣

נוּ: א יִסְקְלֻֽ ם וְלֹ֥ ינֵיהֶ֖   לְעֵֽ

ה כב קֵין  וַאֲמַר מֹשֶׁ לָא תָּ
ין עִירָא  לְמֶעֱבַד כֵּ אֲרֵי בְּ

יהּ  חֲלִין לֵיהּ מִנֵּ מִצְרָאֵי דָּ דְּ
חָא קֳדָם יְיָ  אֲנַחְנָא נָסְבִין לְדַבָּ

עִירָ  ח יָת בְּ א אֱלָהַנָא, הָא נְדַבַּ
חֲלִין לֵיהּ  מִצְרָאֵי דָּ וְאִנּוּן  דְּ

יְהוֹן חָזַן הֲלָא יֵימְרוּן 
מַנָא   .לְמִרְגְּ

  � רש"י �

אָרֶץ. לֵאלהֵֹיכֶם זִבְחוּ ) כא(   במדבר. תלכו ולא, במקומכם בָּ

עמון"  בני תועבת "ולמלכום כמו, מצרים יראת מִצְרַיִם. תּוֹעֲבַת) כב(
 בלשון לומר יש ועוד. תועבה אותה קורא ישראל ואצל, )יג כג, ב מלכים(

 שהרי, זובחים שאנו זביחה למצרים הוא שנאוי דבר, מצרים תועבת אחר

  בתמיה. וְלאֹ יִסְקְלֻנוּ.זובחים.  אנו יראתם

  � ביאור �

אָרֶץ. לֵאלהֵֹיכֶם זִבְחוּ  פרעה מציע  בָּ

אָרֶץ"שבני ישראל ילכו לזבוח  אך  - "בָּ

באיזו ארץ מדובר? רש"י מסביר על פי 

ההקשר שהכוונה היא לארץ גושן 

  שבמצרים.
  

 מִצְרַיִם" "תּוֹעֲבַת מִצְרַיִם. תּוֹעֲבַת

היא כינוי לאלילי מצרים. מדוע התורה 

  מכנה אותם כך? רש"י מציע שני
   

פירושים: (א) המצרים מחשיבים את 

השה לאליל, ועבודת אליליהם היא 

תועבה לישראל; (ב) שחיטת 'אלוהי 

מצרים' בידי ישראל תיחשב לתועבה 

משה מציב יִסְקְלֻנוּ.  וְלאֹבעיני המצרים. 

י פרעה: הייתכן שאלה רטורית לפנ

שהמצרים יראו אותנו שוחטים את 

  אלילם ולא יסקלו אותנו?!

  �עיון  �

משה רבנו מציג לפני פרעה את האווילות שבעצתו ומגיב עליה  מִצְרַיִם. תּוֹעֲבַת

    באירוניה לא מבוטלת. 

 אונקלוס

� 



 רא  שמות ח
 

לָתָא יוֹמִין כג נֵיזֵיל  מַהְלַךְ תְּ
ח קֳדָם יְיָ  רָא, וּנְדַבַּ מַדְבְּ בְּ

יֵימַר לַנָא מָא דְּ  .אֱלָהַנָא כְּ
ח  כד לַּ רְעֹה אֲנָא אֲשַׁ וַאֲמַר פַּ

חוּן קֳדָם יְיָ  יָתְכוֹן וּתְדַבְּ
רָא לְ  מַדְבְּ חוֹד אֱלָהֲכוֹן בְּ

רַחֲקוּן  אַרְחָקָא לָא תְּ
וַאֲמַר  כה .עֲלָי לְמֵיזַל, צַלּוֹ

ה ךְ  מֹשֶׁ הָא אֲנָא נָפֵיק מֵעִמָּ
י עָרוֹבָא  י קֳדָם יְיָ וְיִעְדֵּ וַאֲצַלֵּ
יהּ  רְעֹה מֵעַבְדּוֹהִי וּמֵעַמֵּ  מִפַּ

רְעֹה לָ מְחַר, לְחוֹד  א יוֹסֵיף פַּ
רָא קָּ דִיל לְשַׁ לָא  בְּ דְּ

א  חָא יָת עַמָּ לָּ חָא לְשַׁ לְדַבָּ
  .קֳדָם יְיָ 

ים  כג ת יָמִ֔ ל֣שֶׁ רֶךְ שְׁ ר דֶּ ֑ דְבָּ מִּ ךְ בַּ נֵלֵ֖
ר  ר יֹאמַ֥ ֖ אֲשֶׁ ֽ ינוּ כַּ יהוָֹ֣ה אֱלהֵֹ֔ חְנוּ לַֽ וְזָבַ֨

ינוּ:  ח֤  כדאֵלֵֽ לַּ י אֲשַׁ נֹכִ֞ ה אָֽ רְעֹ֗ אמֶר פַּ וַיֹּ֣
 הֵיכֶם יהוָֹה֤ אֱלֹֽ ם לַֽ אֶתְכֶם וּזְבַחְתֶּ֞
יקוּ לָלֶ֑כֶת  א־תַרְחִ֖ ק לֹֽ ק הַרְחֵ֥ ר רַ֛ דְבָּ֔ מִּ בַּ

י:  עֲדִֽ ֽ ירוּ בַּ ֖ ה  כההַעְתִּ ה הִנֵּ֨ אמֶר משֶׁ֗ וַיֹּ֣
י אֶל־יְהֹוָ֔  ֣ רְתִּ ךְ וְהַעְתַּ עִמָּ י יוֹצֵא֤ מֵֽ נֹכִ֜ ה אָֽ

וֹ  עַמּ֖ יו וּמֵֽ עֲבָדָ֥ ה מֵֽ רְעֹ֛ ב מִפַּ עָרֹ֗ ר הֶֽ וְסָ֣
 י ל לְבִלְתִּ רְעֹה הָתֵ֔ ף פַּ ק אַל־יֹסֵ֤ ר רַ֗ מָחָ֑

יהוָֹֽה ח לַֽ ם לִזְבֹּ֖ ח אֶת־הָעָ֔ ֣ לַּ   שַׁ

  � רש"י �

  להתל. כמו הָתֵל.) כה(

 � (המשך) עיון �

המצרים  לפי הפירוש הראשון משה טוען שההצעה כביכול מסוכנת לישראל כי

אך בה בעת הוא אינו מתבייש לקרוא לאל של  -יסקלו אותם על זביחת תועבתם 

המצרים בשם "תועבה". לפי הפירוש השני משה מעלה תמיהה לפני פרעה על 

הצעתו המשונה: כיצד אתה, שמאמין באלילים, מסוגל להציע לנו לפגוע באמונתכם 

   ?!על אדמתכם, הצעה שתחייב אותנו סקילה על פי דתכם

  � ביאור �

ברור לפי ההקשר שהכוונה  הָתֵל.

  לפועל "להתל", שפירושו לשטות
   

  ולרמות, אלא שהתורה קיצרה.

   

 אונקלוס



  וארא    רב

 

ר אֶל־ כו ֖ ה וַיֶּעְתַּ רְעֹ֑ ם פַּ ה מֵעִ֣ ֖ וַיֵּצֵ֥א משֶׁ
  יְהוָֹֽה:

ה כו רְעהֹ,  וּנְפַק מֹשֶׁ וָת פַּ מִלְּ
יוְצַ    .קֳדָם יְיָ  לִּ

  � רש"י �

ר אֶל ה )כו( עְתַּ  יכול היה ויעתיר לומר בא אם וכן, בתפלה נתאמץ .'וַיֶּ
 וירבה משמע ויפעל בלשון אומר וכשהוא, בתפלה וירבה ומשמע לומר

  להתפלל.

  � (על עמוד קודם) עיון �

  ומדוע קיצרה התורה ולא כתבה "להתל"?  הָתֵל.

רְעהֹ יסֵֹף אַל משה מבטיח לפרעה שיתפלל בעדו, אך דורש ממנו: "רַק  הָתֵל פַּ

י ח לְבִלְתִּ לַּ הָעָם". משמע שחוסר אמינותו של פרעה איננה דבר חד פעמי אלא  אֶת שַׁ

מציאות מתמשכת, דרך חיים. לכל אורך הדרך פרעה משטה בישראל פעם אחר 

פעם ואינו מאפשר להם לצאת. צורת הפועל "הָתֵל" מדגישה את מהותה 

  ..44המתמשכת של הנהגת פרעה

  � ביאור �

ר אֶל ה עְתַּ רש"י מבחין בין  .'וַיֶּ

ר"הפועל  עְתַּ כפי שהוא כתוב כאן  "וַיֶּ

לפועל "ויעתיר" בבניין הפעיל: 

"ויעתיר" פירושו שהתפלל תפילות 

ר", 45רבות עְתַּ פירושו שהתאמץ  "וַיֶּ

  להתפלל, שהתפלל בכוונה עצומה.

נסביר את לשונו של רש"י: "נתאמץ 

"וכן  התפלל בכוונה גדולה; -בתפילה" 

התורה הייתה  -אם בא לומר ויעתיר" 

  יכולה להשתמש בלשון "ויעתיר" 
     

ר";במקום  עְתַּ "ומשמע וירבה  "וַיֶּ

ואז הייתה המשמעות  -בתפילה" 

שמשה התפלל הרבה תפילות; 

 -"וכשהוא אומר בלשון ויפעל" 

השימוש בבניין קל, המבטא פעולה 

עצמית, בשונה מ"ויעתיר" בבניין 

הפעיל המבטא הפעלה של אחרים; 

פירושו  -"משמע וירבה בתפילה" 

שתפילתו הייתה רבה, כלומר בכוונה 

  עצומה.

  �ן עיו �

ר אֶל ה עְתַּ   רש"י מלמדנו לימוד גדול: לא מספר התפילות חשוב אלא הכוונה  .'וַיֶּ
   

                                                   
  וראו דברי רש"י לעיל בפסוק י"א ד"ה "והכבד את לבו", וביאורנו שם. .44
 שבואר בהרחבה לעיל (פסוק ה). כפי .45

 אונקלוס

� 



 רג  שמות ח
 

ה  וַעֲבַד יְיָ  כז מֹשֶׁ פִתְגָמָא דְּ כְּ
י עָרוֹבָא רְ  וְאַעְדִּ עֹה מִפַּ

יהּ, לָא  מֵעַבְדּוֹהִי וּמֵעַמֵּ
אַר חַ  תְּ רְעֹה  כח ד.אִשְׁ ר פַּ וְיַקַּ

זִמְנָא הָדָא,  יהּ אַף בְּ יָת לִבֵּ
א ח  יָת עַמָּ לַּ   .וְלָא שַׁ

ב  כז עָרֹ֔ סַר הֶֽ ה וַיָּ֨ ר משֶׁ֔ דְבַ֣ וַיַּעַ֤שׂ יְהוָֹה כִּ
ר  אַ֖ א נִשְׁ וֹ לֹ֥ עַמּ֑ יו וּמֵֽ עֲבָדָ֣ ה מֵֽ רְעֹ֖ מִפַּ

ד:  וֹ גַּ֖  כחאֶחָֽ רְעֹה אֶת־לִבּ֔ ד֤ פַּ ם וַיַּכְבֵּ
ם: ח אֶת־הָעָֽ ֖ לַּ א שִׁ את וְלֹ֥ עַם הַזֹּ֑ ֣ פַּ   פ בַּ

  � רש"י �

סַר הֶעָרבֹ.) כז(  להם היה מתו שאם, הצפרדעים שמתו כמו מתו ולא וַיָּ
  בעורות. הנאה

ם) כח( עַם גַּ פַּ , )כד פסוק(אתכם"  אשלח "אנכי שאמר פי על אף הַזֹּאת. בַּ
  הבטחתו. קיים לא

  � )המשך( עיון �

שמוטב מעט  -האדם כולו כלפי ה'. לדברי רש"י אלו יש הד בהלכה והתרכזות 

  בכוונה מהרבה בלי כוונה.

  � ביאור �

סַר הֶעָרבֹ. רש"י מביא אותנו  וַיָּ

לדקדק בפסוקים. בתום מכת 

מֻתוּ הצפרדעים כתוב  עִים" "וַיָּ  הַצְפַרְדְּ

סַר", ואילו כאן כתוב רק (לעיל פס' ט) . "וַיָּ

במכת הערוב לא מכאן שהחיות שפעלו 

מתו אלא חזרו חיה חיה למקומה, וכך 

  לא זכו המצרים ליהנות משאריות
   

  המכה.
  

ם עַם גַּ פַּ רש"י מתייחס  הַזּאֹת. בַּ

םלמילה " " ומדגיש שעל אף שנראה גַּ

פרעה סוף סוף את  היה שהפעם ישחרר

גם בפעם הזאת  -ישראל כפי שהתחייב 

  לא נתן להם לצאת.
  

  

 אונקלוס



  וארא    רד

 

א אֶל־  א ט ה בֹּ֖ אמֶר יְהוָֹה אֶל־משֶׁ֔ וַיֹּ֤
 ר יְהוָֹה ה־אָמַ֤ יו כֹּֽ ֣ אֵלָ֗ רְתָּ ה וְדִבַּ רְעֹ֑ פַּ
י  ֖ ח אֶת־עַמִּ ֥ לַּ ים שַׁ עִבְרִ֔ י הָֽ אֱלהֵֹ֣

נִי: ח  ב וְיַעַֽבְדֻֽ ֑ לֵּ ה לְשַׁ ֖ ן אַתָּ י אִם־מָאֵ֥ ֛ כִּ
ם: ֽ חֲזִ֥יק בָּ   וְעֽוֹדְךָ֖ מַֽ

ה עוֹל לְוָת  א וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
דְנָן  יהּ כִּ יל עִמֵּ רְעֹה, וּתְמַלֵּ פַּ
ח  לַּ יהוּדָאֵי שַׁ אֲמַר יְיָ אֱלָהָא דִּ

י וְיִפְלְחוּן קֳדָמָי אֲרֵי  ב .יָת עַמִּ
חָא לָּ וְעַד  ,אִם מְסָרֵיב אַתְּ לְשַׁ

הוֹן עַן אַתְּ מַתְקֵיף בְּ    .כְּ

  � רש"י �

ם.(ב)   .(דברים כה, יא)אוחז בם, כמו "והחזיקה במבושיו"  מַחֲזִיק בָּ

  � ביאור �

ם. הפועל "מחזיק" בא  מַחֲזִיק בָּ

מהשורש חז"ק. לדברי רש"י בחרה 

התורה בפועל זה כדי לבטא אחיזה 

פרעה החזיק בישראל  - כוחנית

במצרים בכוח, בחוזקה, ולא אפשר להם 

  לצאת. ראיה להבנה זו הביא רש"י 
    

מפסוק בפרשת כי תצא הדן באישה 

שהתערבה במריבה בין בעלה לאדם 

אחר, וכדי להציל את בעלה תפסה בכוח 

לְחָה יָדָהּ באיבר מינו של היריב:  "וְשָׁ

יו". מְבֻשָׁ   וְהֶחֱזִיקָה בִּ

  �עיון  �

ם. רש"י מלמדנו שפרעה יצר מערך משטרתי מלא כדי למנוע בכל  מַחֲזִיק בָּ

 ישראל ממצרים.תוקף את יציאת 

 

   

 אונקלוס



 רה  שמות ט
 

  הָא מַחָא מִן קֳדָם יְיָ  ג
בְחַקְלָא  בְעִירָךְ דִּ הָוְיָא בִּ

חְמָרֵי סוּסָוָתָא בִּ גַמְלֵי  בְּ בְּ
תוֹרֵי וּבְעָנָא י  ,בְּ מוֹתָא סַגִּ

א ין  וְיַפְרֵישׁ יְיָ  ד .לַחְדָּ בֵּ
רָאֵל וּבֵין  יִשְׂ עִירָא דְּ בְּ
מִצְרָאֵי, וְלָא יְמוּת  עִירָא דְּ בְּ

עַם רָאֵל מִדָּ   .מִכּוֹלָא לִבְנֵי יִשְׂ

ר  ג ֣ מִקְנְךָ אֲשֶׁ ה בְּ ה הוֹיָ֗ ה יַד־יְהֹוָ֜ הִנֵּ֨
ים  מַלִּ֔ גְּ חֲמֹרִים בַּ ֽ ים בַּ סּוּסִ֤ ה בַּ דֶ֔ ָֹ שּׂ בַּ

ד:  ד מְאֹֽ בֵ֥ בֶר כָּ ֖ אן דֶּ ר וּבַצֹּ֑ קָ֖ בָּ ה  דבַּ וְהִפְלָ֣
ין מִקְנֵ֣ה  ל וּבֵ֖ רָאֵ֔ ין מִקְנֵ֣ה יִשְׂ ה בֵּ֚ יְהֹוָ֔

ל־לִבְ  א יָמ֛וּת מִכָּ יִם וְלֹ֥ ל מִצְרָ֑ רָאֵ֖ נֵי֥ יִשְׂ
ר: בָֽ   דָּ
  � רש"י �

ה) ג(  היתה שעבר על נקבה בלשון יאמר כן כי, הוה לשון הוֹיָה.' יַד ה הִנֵּ
  רועה., רוצה, עושה כמו, הויה העומד ועל תהיה העתיד ועל

  � ביאור �

ה השימוש בפועל  הוֹיָה.' יַד ה הִנֵּ

"להיות" שכיח בעיקר בלשון עבר 

  , אך ("יהיה")עתיד ובלשון  ("היה")
  

  

השימוש בו בהווה נדיר. לכן רש"י 

"הוֹיָה" הוא פועל כי נדרש לציין 

  משורש הי"ה בנקבה בהווה.

  �עיון  �

ה 'הנה יד ה'  -לכאורה היה הגיוני יותר להשתמש בלשון עתיד  הוֹיָה.' יַד ה הִנֵּ

ה  מָחָרבמיוחד לאור הנאמר שני פסוקים אחר כך: " -תהיה במקנך'  בָריַעֲשֶׂ  ה' הַדָּ

ה אָרֶץ הַזֶּ   ". אם המכה תתבצע רק "מחר", מדוע נקטה התורה לשון הווה?בָּ

בלשון ההווה מלמד משה רבנו את פרעה שעל אף שהמכה תהיה רק למחרת אין 

זה בגלל חיסרון כוח או היעדר עוצמה. הקב"ה שולט כבר עכשיו בכל בעלי החיים 

דווקא מחר ולא היום. אף אנו  םשל ממלכת מצרים, ועל פי החלטתו יהרוג אות

יכולים ללמוד מכאן שהיעדר התערבות של הקב"ה אין פירושה שאין השגחה, אלא 

  שהמשגיח הגדול החליט לעת עתה משיקולים שלו שלא להתערב.

 

   

 אונקלוס



  וארא    רו

 

ר  ה ר מָחָ֗ ד לֵאמֹ֑ ם יְהוָֹ֖ה מוֹעֵ֣ וַיָּשֶׂ֥
רֶץ:  אָֽ ר הַזֶּה֖ בָּ בָ֥ ֧ה יְהוָֹ֛ה הַדָּ   יַעֲֽשֶֹ

ת  ו חֳרָ֔ ֣ מָּ בָר֤ הַזֶּה מִֽ ה אֶת־הַדָּ עַשׂ יְהֹוָ֜ וַיַּ֨
קְנֵה֥ בְנֵיֽ־ יִם וּמִמִּ ל מִקְנֵה֣ מִצְרָ֑ מָת כֹּ֖ וַיָּ֕

ד:  ת אֶחָֽ ל לאֹ־מֵ֥ רָאֵ֖ ה  זיִשְׂ רְעֹ֔ ח פַּ לַ֣ וַיִּשְׁ
ל עַד־  רָאֵ֖ קְנֵה֥ יִשְׂ ת מִמִּ ה לאֹ־מֵ֛ וְהִנֵּ֗

א ה וְלֹ֥ רְעֹ֔ ב פַּ ד לֵ֣ ד וַיִּכְבַּ ח אֶת־  אֶחָ֑ ֖ לַּ שִׁ
ם: ה  ח פ הָעָֽ ֣ אמֶר יְהוָֹה֘ אֶל־משֶׁ וַיֹּ֣

ם  א חָפְנֵיכֶ֔ הֲרֹן֒ קְח֤וּ לָכֶם מְלֹ֣ ל־אַֽ וְאֶֽ
יְמָה  מַ֖ ָ ה הַשּׁ ֛ ן וּזְרָק֥וֹ משֶׁ ֑ בְשָׁ יח כִּ ֖ פִּ

ה:   לְעֵינֵי֥ פַרְעֹֽ

י יְיָ זִמְנָא לְמֵימַר, מְחַר  ה וִּ וְשַׁ
תְגָמָא הָדֵין   יַעֲבֵיד יְיָ פִּ

וַעֲבַד יְיָ יָת  ו .אַרְעָאבְּ 
יוֹמָא  תְגָמָא הָדֵין בְּ פִּ
עִירָא  בָתְרוֹהִי וּמִית כּלֹ בְּ דְּ
בְנֵי  עִירָא דִּ מִצְרָאֵי, וּמִבְּ דְּ

רָאֵל לָא מִית חַד לַח  ז .יִשְׂ וּשְׁ
רְעֹ  עִירָא ה פַּ וְהָא לָא מִית מִבְּ

ר  רָאֵל עַד חַד, וְאִתְיַקַּ יִשְׂ דְּ
פַרְעֹה וְ  א דְּ ח יָת לִבָּ לַּ לָא שַׁ

א ה  ח. עַמָּ וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
וּלְאַהֲרוֹן סַבוּ לְכוֹן מְלֵי 
אַתּוּנָא,  יח דְּ חֻפְנֵיכוֹן פִּ
מַיָּא  ה לְצֵית שְׁ יהּ מֹשֶׁ וְיִזְרְקִנֵּ

רְעֹה    .לְעֵינֵי פַּ

  � רש"י �

  והבדיל. וְהִפְלָה.) ד(

  .]גלונים[ בלעז ש"ילויני חָפְנֵיכֶם. מְלאֹ) ח(

  � ביאור �

רש"י מזכיר כאן בקיצור  וְהִפְלָה.

את אשר פירש בפרק הקודם בפסוק 

  .י"ח. עיינו שם בביאור ובעיון

  

רש"י תרגם את  חָפְנֵיכֶם. מְלאֹ

  לצרפתית חָפְנֵיכֶם" "מְלאֹמידת 
   

עתיקה, במילה שאינה משמשת 

בצרפתית של היום. בסיום פירושו על 

ה") "וּזְרָקוֹ (ד"ה פסוק זה  הוסיף  מֹשֶׁ

רש"י שהיה כאן נס. באמצעות הבנת 

ביקש רש"י להמחיש  שיעורו של החופן

  לקורא את גודל הנס.
  

   

 אונקלוס



 רז  שמות ט
 

  � רש"י �

יחַ  ן. פִּ בְשָׁ  ובלעז, בכבשן הנשרפים עמומים הגחלים מן הנפח דבר כִּ
  ומפריחן. מפיחן שהרוח, הפחה לשון פיח]. אפר[ ש"אולבי

ה. וּזְרָקוֹ   נסים הרי. אחת ביד אלא נזרק אינו בכח הנזרק דבר כל מֹשֶׁ
 ואחד. אהרן ושל שלו חפנים מלא משה של קומצו שהחזיק אחד, הרבה
  .(שמות רבה יא, ה)מצרים  ארץ כל על האבק שהלך

  � ביאור �

יחַ  ן. פִּ בְשָׁ ן כִּ בְשָׁ הוא תנור גדול.  כִּ

גחלי הפחם שבכבשן הופכות בתום 

יחַ לאפר שחור הנקרא  שריפתם . פִּ

לדברי רש"י אפר זה נקרא פיח משום 

שהוא מתפזר בקלות לכל עבר מכל 

גם כאן התרגום  קלה.משב רוח 

אינו נמצא בצרפתית  לצרפתית עתיקה

  של ימינו.

ה. וּזְרָקוֹ  ציווה את  הקב"ה משֶֹׁ

  משה ואת אהרן לקחת פיח מלוא
  

  

חופניהם, אך רק משה נצטווה לזרוק 

השמיימה. זריקה בכוח את הפיח 

מתבצעת ביד אחת בלבד, שהרי אי 

אפשר לזרוק בכוח בשתי הידיים יחד. 

מכאן משתמע שחופן אחת של משה 

 ארבעה שלהכילה בדרך נס כמות 

 ושני משה של חופניו שני -  חופנים

התפזר  ובדרך נס -אהרן  של חופניו

הפיח שנזרק מידו של משה על כל ארץ 

  מצרים.

  �עיון  �

ה. רָקוֹ וּזְ  הצד השווה בין שני הניסים הוא שבירת הגבולות. המועט החזיק  משֶֹׁ

את המרובה, וזריקה של אדם, שאינה יכולה להגיע אלא למקום קרוב, הצליחה 

  שממנו הביא רש"י את פירושו:  להביא את הפיח לכל מקום. וזה לשון המדרש

 מאה מהלך אינו למעלה חץ זורק שאדם בשחין, נעשה גדול נס ל"ריב אמר"

 משה וזרקו ממש, בו היה שלא דבר חפניו מלא הכבשן פיח זרק ומשה אמות,

 היה משה של ידו שהחזיק שמה בו נעשה אחר נס ועוד הכבוד. כסא עד השמימה

' ד אלא מפזר אין אחד קב עפר מפזר אדם בשחין נעשה אחר נס ועוד, חפנים מלא

   ."מצרים ארץ כל על ופיזרו ידו מלא נטל משה אבל אמות,

בעומק המדרש טמון מסר גדול לאנושות: עם ישראל, הקטן בין העמים, יגדל 

ויתעצם וישפיע על העולם יותר מכל עם אחר. שני אבותיו הרוחניים של עם ישראל 

עמוד התורה ועמוד  -הם משה נותן התורה ואהרן הכוהן העובד בבית המקדש 

  הם עולים עד לכיסא הכבוד, כלומר זוכים התפילה. כששני הכוחות הללו מאוחדים 

    

� 



  וארא    רח

 

יִם  ט רֶץ מִצְרָ֑ ל־אֶ֣ ל כָּ ק עַ֖ וְהָיָה֣ לְאָבָ֔
ה  הֵמָ֗ ם וְעַל־הַבְּ אָדָ֜ ה עַל־הָֽ וְהָיָ֨
רֶץ  כָל־אֶ֥ ת בְּ עֹ֖ ח אֲבַעְבֻּ ין פֹּרֵ֛ חִ֥ לִשְׁ

יִם:  ן  ימִצְרָֽ בְשָׁ֗ יח הַכִּ ֣ וַיִּקְח֞וּ אֶת־פִּ
ה  ֖ ק אֹת֛וֹ משֶׁ ה וַיִּזְרֹ֥ וַיַּעַֽמְדוּ לִפְנֵי֣ פַרְעֹ֔
 ח ת פֹּרֵ֕ עֹ֔ חִין אֲבַעְבֻּ י שְׁ יְמָה וַיְהִ֗ מָ֑ ָ הַשּׁ

ה: הֵמָֽ ם וּבַבְּ אָדָ֖ ֽ   בָּ

ל אַרְעָא  ט וִיהֵי לְאַבְקָא עַל כָּ
א וְעַל  מִצְרָיִם, וִיהֵי עַל אֲנָשָׁ דְּ

חִין סָגֵי אֲבַעְבּוֹעֲיָן  בְּ  עִירָא לִשְׁ
מִצְרָיִם כָל אַרְעָא דְּ וּנְסִיבוּ  י .בְּ

אַתּוּנָא וְקָמוּ קֳדָם  יח דְּ יָת פִּ
ה לְצֵית  רְעֹה וּזְרַק יָתֵיהּ מֹשֶׁ פַּ
חִין אֲבַעְבּוֹעֲיָן  מַיָּא, וַהֲוָה שְׁ שְׁ

א וּבִבְעִירָא אֲנָשָׁ   .סָגֵי בַּ

  � רש"י �

חִין) ט( עֹת. פּרֵֹחַ  לִשְׁ  ידו שעל, אבעבועין סגי לשחין כתרגומו אֲבַעְבֻּ
  בועות. בהן צומחין

חִין.   .)ב נג, יומא(שחונה"  "שנה משנה בלשון יש והרבה. חמימות לשון שְׁ

 � (המשך) עיון �

 - להתחבר לאלוקים. בכוחו של חיבור זה להרעיף שפע טובה וברכה על העולם כולו 

   .והרעו לעם ישראל המצרים, שמרדו בה'ומנגד להביא לכיליונם של 

  � ביאור �

חִין עתֹ. פּרֵֹחַ  לִשְׁ המילה  אֲבַעְבֻּ

חִין" מזכירה צמיחה, ועל כן "פּרֵֹחַ "  שְׁ

עֹת פּרֵֹחַ  משמעו שהשחין  "אֲבַעְבֻּ

מצמיח בועות. וכן תרגם אונקלוס 

חִין" לשחין ה -" אֲבַעְבּוֹעֲיָן סָגֵי לִשְׁ    מְגַדֵּ
   

  אבעבועות.

חִין. שנה שחונה היא שנה חמה  שְׁ

ויבשה. נגעי השחין הם אבעבועות 

הצומחות על עורו של האדם ויוצרות 

  הרגשת חום בלתי נסבלת.
  

   

 אונקלוס



 רט  שמות ט
 

  � רש"י �

אָדָם) י( הֵמָה. בָּ  נאמר כבר והלא הבהמות להם היו מאין תאמר ואם וּבַבְּ
 אותן על אלא גזרה נגזרה לא אלא, )ו פסוק(מצרים"  מקנה כל "וימת

 דבר את , והירא)ג פסוק( בשדה" אשר "במקנך שנאמר, בלבד שבשדות
 שש "ויקח אצל במכילתא שנויה וכן. הבתים אל מקנהו את הניס' ה

  .)ז יד,( בחור" רכב מאות

  � ביאור �

אָדָם הֵמָה. בָּ תיאור השחין  וּבַבְּ

אָדָםהפורח " הֵמָה בָּ " מעלה קושיה: וּבַבְּ

בתחילת הפרק נאמר בפירוש כי כל 

 -בהמות מצרים מתו במכת הדבר 

מָת" ". אם כל מִצְרָיִם מִקְנֵה כּלֹ וַיָּ

  הבהמות מתו, אילו בהמות לקו בשחין?

הקושיה מתעצמת בראותנו שגם 

ל" -למצרים במכת הברד היו בהמות   כָּ

הֵמָה הָאָדָם ר וְהַבְּ צֵא אֲשֶׁ דֶה יִמָּ ָ  וְלאֹ בַשּׂ

יְתָה יֵאָסֵף רָד עֲלֵהֶם וְיָרַד הַבַּ ", וָמֵתוּ  הַבָּ

ביציאת מצרים רדפו  -ואם לא די בכך 

פרעה והמצרים אחרי ישראל עם שש 

! מאין סוסיםל ות רתומותרכבמאות מ

  הגיעו כל הבהמות?

מתוך עיון רש"י פותר את התעלומה 

  בפסוקים המלווים את מכת הדבר ומכת
   

הברד. אומנם נכתב שכל מקנה מצרים 

מת בדבר, אך בהתראה שלפני המכה 

הנאמר לפרעה " מִקְנְךָ  הוֹיָהה'  יַד הִנֵּ  בְּ

ר דֶה אֲשֶׁ ָ שּׂ ". גם במכת הברד נאמר בַּ

ללפרעה כי " הֵמָה הָאָדָם כָּ ר וְהַבְּ  אֲשֶׁ

צֵא דֶה יִמָּ ָ יְתָה יֵאָסֵף וְלאֹ בַשּׂ  וְיָרַד הַבַּ

רָד עֲלֵהֶם , אך מי (פס' יט)" וָמֵתוּ  הַבָּ

שישמע לעצת משה ויכניס את מקנהו 

יציל את מקנהו מהברד. ואכן,  - הביתה 

רֵא" בַר אֶת הַיָּ רְעהֹ מֵעַבְדֵיה'  דְּ  הֵנִיס פַּ

ים אֶל מִקְנֵהוּ  וְאֶת עֲבָדָיו אֶת תִּ (פס' " הַבָּ

    .בברד כוהו לא ואלה - כ)

רש"י לומד שכמו במכת הברד כך 

 רק הבהמות שנשארו בשדה -גם בדבר 

מתו, ואילו הבהמות שהוכנסו הביתה 

  נותרו בריאות ושלמות בידי המצרים.
  

  �עיון  �

אָדָם הֵמָה. בָּ רש"י רומז לנס נוסף שאירע בעשר המכות. מכת הדבר הייתה  וּבַבְּ

וטיבן של מגפות שאינן מבחינות בין השוהה בחוץ  מעין מגפה שהביא ה' על מצרַים,

ובחלל הסגור של הבית סיכויי  -לשוהה בבית. המחלה מדבקת הן בחוץ והן בפנים 

  ההדבקה רבים אף יותר. ואף על פי כן הוכו רק אלו שהיו בשדות. זהו נס בתוך הנס.

 

   



  וארא    רי

 

ד לִפְנֵי֥  יא עֲמֹ֛ ים לַֽ חַרְטֻמִּ֗ וְלאֹ־יָכְֽל֣וּ הַֽ
ין  חִ֔ ְ י־הָיָה֣ הַשּׁ ֽ ין כִּ חִ֑ ְ נֵי֣ הַשּׁ ה מִפְּ ֖ משֶׁ

יִם:  ם וּבְכָל־ מִצְרָֽ ֖ חַרְטֻמִּ ֽ וַיְחַזֵּק֤  יבבַּ
ם  ע אֲלֵהֶ֑ מַ֖ א שָׁ ה וְלֹ֥ רְעֹ֔ ב פַּ יְהוָֹה אֶת־לֵ֣
ה: ס ֽ ר יְהוָֹ֖ה אֶל־משֶׁ ֥ בֶּ ר דִּ ֛ אֲשֶׁ ֽ   כַּ

ם  יג ֣ כֵּ ה הַשְׁ אמֶר יְהוָֹה אֶל־משֶׁ֔ וַיֹּ֤
 ֣ מַרְתָּ ה וְאָֽ ֖ב לִפְנֵי֣ פַרְעֹ֑ קֶר וְהִתְיַצֵּ בֹּ֔ בַּ
ים  עִבְרִ֔ י הָֽ ר יְהוָֹה אֱלהֵֹ֣ ה־אָמַ֤ יו כֹּֽ אֵלָ֗

נִי:  י וְיַעַֽבְדֻֽ ֖ ח אֶת־עַמִּ ֥ לַּ עַם  ידשַׁ ֣ פַּ י ׀ בַּ ֣ כִּ
ֽפֹתַ  ל־מַגֵּ ח אֶת־כָּ י שֹׁלֵ֜ את אֲנִ֨ ל־ הַזֹּ֗ י אֶֽ

ע  דַ֔ עֲב֣וּר תֵּ ֽ ךָ בַּ ֑ יךָ וּבְעַמֶּ עֲבָדֶ֖ ךָ וּבַֽ לִבְּ֔
רֶץ: כָל־הָאָֽ נִי בְּ מֹ֖ ין כָּ י אֵ֥ ֛   כִּ

יָּא לִמְקָם וְלָא יְכִילוּ חָ  יא רָשַׁ
ה חְנָא,  קֳדָם מֹשֶׁ מִן קֳדָם שִׁ

יָּא  חָרָשַׁ חְנָא בְּ אֲרֵי הֲוָה שִׁ
יף יְיָ יָת יב  .וּבְכָל מִצְרָאֵי וְתַקֵּ

יל לִבָּ  פַרְעֹה וְלָא קַבֵּ א דְּ
יל יְיָ עִם  מַלֵּ מָא דְּ הוֹן, כְּ מִנְּ

ה.  ה  יגמֹשֶׁ וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ
ד  צַפְרָא וְאִתְעַתַּ ים בְּ אַקְדֵּ
דְנָן  רְעֹה, וְתֵימַר לֵיהּ כִּ קֳדָם פַּ
ח  לַּ יהוּדָאֵי שַׁ אֲמַר יְיָ אֱלָהָא דִּ

י וְיִפְלְחוּן קֳדָמָי אֲרֵי  יד .יָת עַמִּ
לַח יָת  זִמְנָא הָדָא אֲנָא שָׁ בְּ
ךְ וּבְעַבְדָךְ  לִבָּ ל מַחָתַי בְּ כָּ

ךְ  ע אֲרֵי  ,וּבְעַמָּ תִדַּ דִיל דְּ בְּ
כָל אַרְעָא כְוָתִי בְּ   .לֵית דִּ

  � רש"י �

ל אֶת) יד( פתַֹי. כָּ   המכות. כל כנגד שקולה בכורות שמכת מכאן למדנו מַגֵּ

  � ביאור �

ל אֶת פתַֹי. כָּ הקב"ה מצווה את  מַגֵּ

משה להתייצב לפני פרעה ולבשר לו על 

מכת הברד. בראשית דבריו נדרש משה 

ילומר לפרעה בשם ה':  עַם "כִּ פַּ  הַזּאֹת בַּ

ל אֶת שֹׁלֵחַ  אֲנִי פֹתַי כָּ ךָ  אֶל מַגֵּ  לִבְּ

ךָ".  וּבַעֲבָדֶיךָ    וּבְעַמֶּ

  וכי מכת הברד הייתה כה קשה, יותר 
   

לה, עד שהיא  מכות שקדמומכל ה

לראויה להיקרא " פֹתַי כָּ "? והלוא מַגֵּ

מכת הברד פגעה רק בבהמות ולא בבני 

האדם, ואפילו ניתנה אפשרות למצרים 

להימלט מנזקי המכה באמצעות הכנסת 

בהמותיהם לבתיהם. יתרה מזו, אם 

  -המכה נועדה לפגוע רק בבהמות 
   

  

 אונקלוס

� 



 ריא  שמות ט
 

עַן קָרִיב קֳדָמַי  טו אֲרֵי כְּ
לַחִית פּוֹן יָת מַחַת  שְׁ דִּ
בוּרְתִי וּמְחֵית יָתָךְ וְיָת  גְּ
יצִיתָא  תֵּ מוֹתָא, וְאִשְׁ ךְ בְּ עַמָּ

  .מִן אַרְעָא

ךְ אֽוֹתְךָ֛  טו י וָאַ֥ י אֶת־יָדִ֔ חְתִּ לַ֣ ה שָׁ ֤י עַתָּ כִּ
ד מִן־  חֵ֖ כָּ בֶר וַתִּ ֑ דָּ ךָ֖ בַּ ת־עַמְּ רֶץ:וְאֶֽ   הָאָֽ

  � רש"י �

י) טו( ה כִּ י עַתָּ לַחְתִּ  במקנך ידי כשהיתה רציתי אלו כי .'יָדִי וגו אֶת שָׁ
 מן ותכחד הבהמות עם עמך ואת אותך והכיתי שלחתיה בדבר שהכיתים

  .'וגו העמדתיך זאת בעבור אבל, הארץ

  � (המשך) ביאור �

ךָ  אֶלמדוע נאמר שהמכה תגיע "  לִבְּ

ךָ  וּבַעֲבָדֶיךָ    ? "וּבְעַמֶּ

רש"י עיין היטב בפסוקים ומצא 

שהאזהרה על מכת הברד מתחילה 

-למעשה רק בפסוק י"ז, ופסוקים י"ד

ט"ז משמשים מעין נאום שיישא משה 

נאום שאיננו קשור למכת  - לפני פרעה 

הברד. אזכור מכת הדבר בפסוק ט"ו, 

שוודאי אינו נדרש להתראה על מכת 

  הברד, מחזק הבנה זו.

  בהיר כי הנאום בשלושתרש"י מ
  

הפסוקים הללו נועד להודיע לפרעה על 

, הקשה מכל המכות כולן, מכת הבכורות

ולהבהיר לו מדוע לא הכניע אותו ה' 

(כפי שיבואר בד"ה כבר במכת הדבר 

יהאמירה  הבא ברש"י). עַם "כִּ פַּ  בַּ

" אינה מכוונת למכה הקרובה כי הַזּאֹת

אם לאותה המכה המדוברת, כשאשלח 

ל "אֶתאליך  פֹתַי"  כָּ או אז תפגע  -מַגֵּ

המכה בכולם, בך ובעבדיך ובעמך, כל 

בכורות מצרים ימותו ולא יהיה בית 

  אשר אין בו מת.

  � ביאור �

י ה כִּ י עַתָּ לַחְתִּ לו  .'יָדִי וגו אֶת שָׁ

את פרעה  רצה הקב"ה הוא היה מכחיד

 -ואת כל מצרים בקלות במגפת הדבר 

אך לא כן היה. הקב"ה הסתפק בפגיעה 

בבהמות ועצר את המגפה בעודה 

עֲבוּרבאיבה מסיבה אחת פשוטה: "    בַּ
   

ר וּלְמַעַן כֹּחִי אֶת הַרְאֹתְךָ  מִי סַפֵּ כָל שְׁ  בְּ

. רק אחרי כל התהליך, (פס' טז)" הָאָרֶץ

המופתים אחרי שיחווה פרעה את כל 

תגיע מכת הבכורות,  -ויכיר במלכות ה' 

לשהיא ראויה בהחלט להיקרא "  כָּ

פֹתַי   ".מַגֵּ

   

 אונקלוס



  וארא    ריב

 

יךָ  טז עֱמַדְתִּ֔ עֲב֥וּר זֹאת הֶֽ ֽ ם בַּ וְאוּלָ֗
֥ר  עַן סַפֵּ י וּלְמַ֛ תְךָ֣ אֶת־כֹּחִ֑ עֲב֖וּר הַרְאֹֽ ֽ בַּ

רֶץ:   כָל־הָאָֽ י בְּ מִ֖ עֽוֹדְךָ֖  שביעי יזשְׁ
עַ  ל בְּ ם:מִסְתּוֹלֵ֣ חָֽ לְּ י שַׁ ֖ י לְבִלְתִּ ֑   מִּ

ךְ  טז א קַיֵּימְתָּ דִיל דָּ וּבְרַם בְּ
דִיל לְאַחְזָיוּתָךְ יָת חֵילִי,  בְּ

עַן תָּ יהוֹן מִשְׁ בוּרַת  וּבְדִיל דִּ גְּ
כָל אַרְעָ  מִי בְּ עַן  יז ה.שְׁ עַד כְּ

י עַמִּ תְּ לֵיהּ בְּ בֵישְׁ דִיל  ,כְּ בְּ
חוּתְהוֹן לָּ לָא לְשַׁ   .דְּ

  � רש"י �

י. מִסְתּוֹלֵל עוֹדְךָ ) יז( עַמִּ  מגזרת והוא, בעמי ביה כבישת כתרגומו בְּ
 ר"קלקיי ובלעז, כבישא אורח דמתרגמינן, )טז יא, ישעיהו("מסלה" 

 ך"סמ יסודה שתחלת תיבה כל מקץ ויהי בסוף פירשתי וכבר]. לכבוש[
 אותיות באמצע שמוש של ו"התי נותן, מתפעל בלשון לדבר באה והיא
 "כי, סבל מגזרת, )ה יב, קהלת(החגב"  "ויסתבל וכגון זו כגון, עיקר של

 ז, דניאל(הוית"  "משתכל, ונגיד שר מגזרת, )יג טז, במדבר(עלינו"  תשתרר

  .)ח

  � )על עמוד קודם( עיון �

י ה כִּ י עַתָּ לַחְתִּ מכת בכורות היא אם כל המכות, ואחריה אין כל  .'יָדִי וגו אֶת שָׁ

אפשרות לאדם לסרב לדרישתו של ה'. התורה מלמדת אותנו בפסוקים אלו שעשר 

המכות ששלח הקב"ה לא נועדו רק להוציא את בני ישראל ממצרים. מטרתן 

העליונה של המכות הייתה לחבר את גאולת ישראל להופעת ה' בעולם. הניסים 

ושהוא  -הגלויים שקרו במצרים מלמדים את האנושות כולה שיש מנהיג לבירה 

  מתגלה דרך עמו ישראל.

  � ביאור �

י. מִסְתּוֹלֵל עוֹדְךָ  עַמִּ בתחילת  בְּ

דבריו רש"י מסביר בקיצור את 

י מִסְתּוֹלֵל עוֹדְךָ משמעות הביטוי " עַמִּ " בְּ

על פי תרגומו של אונקלוס, ולאחר מכן 

מפרט את הצורה הדקדוקית שבחרה 

  התורה, השונה מעט מהאופן שתרגם 
   

בעיון נסביר מדוע בחרה אונקלוס. 

  התורה בצורת הפועל הזאת.

תְּ  אונקלוס תרגם "עַד בֵישְׁ עַן כְּ  לֵיהּ  כְּ

י"  עַמִּ כלומר עודך כובש את עמי,  -בְּ

צורת הפועל "מִסְתּוֹלֵל" שונה  אולם

" המובאת בתרגום.  תְּ בֵישְׁ מצורת "כְּ
 

  

  

   

 אונקלוס

� 



 ריג  שמות ט
 

  � (המשך) ביאור �

תְּ "הפועל  בֵישְׁ מקביל בעברית לפועל  "כְּ

"כובש" בבניין קל, ומשמע ממנו 

שפרעה כובש את ישראל ושולט 

עליהם. הפועל "מִסְתּוֹלֵל" מובא בבניין 

 שהנושא התפעל, המשמש לפעולה

התפטר), , עצמו (כגון התלבש על עושה

הופך את  - משתלטומשמעו שפרעה 

עצמו לשליט ולכובש. לפיכך יהיה 

ין משתלט אתה, פרעה, עדי -ההסבר 

על עמי, ואם תמשיך להשתלט תיענש 

  במכת הברד.  

המילה "מִסְתּוֹלֵל" כי רש"י מבאר 

נגזרת מהשורש סל"ל, כמו המילה 

ה"  המציינת דרך סלולה. סלילת  -"מְסִלָּ

דרך משמעה השתלטות על השטח 

 -  46והתאמתו לרצונו ולצרכיו של הסולל

וכך ביקשו המצרים להשתלט על 

ם כרצונם. רש"י ישראל ולעשות בה

 - מוסיף ומבאר את מקומה של התי"ו 

שאיננה שייכת לשורש המילה 

מִסְתּוֹלֵל: ברוב השורשים הנוטים בבניין 

התפעל, אותיות השורש מופיעות אחרי 

, לבש-האות תי"ו השייכת לבניין (הת

 היא הפועל א"פ ), אולם אםפטר-הת

 מתרחש אחת מהאותיות השורקות

יכול   ההגייה, ופ"א להקלתעיצורים  שִֹ
  

הפועל מקדימה את תי"ו הבניין. רש"י 

נותן שלוש דוגמאות שבהן מופיעה 

התי"ו אחרי סמ"ך או אחרי שי"ן 

  שמאלית: 

א. בפרק האחרון בספר קהלת 

מתאר שלמה המלך את הזִקנה, שאחד 

ל ְתַּ סממאפייניה הוא "וְיִ  הֶחָגָב". האדם  בֵּ

הזקן נעשה כה חלש עד שאפילו משא 

כחגב דומה עליו כמשא כבד קל 

לוּת קשה  שסחיבתו תובעת עבודת סַבָּ

  מנשוא. 

ב. קרח ועדתו מטיחים במשה רבנו 

שהוא כביכול מנסה להשתלט עליהם 

י ולהפיל שררתו עליהם: "הַמְעַט  כִּ

 וּדְבַשׁ  חָלָב זָבַת מֵאֶרֶץ הֶעֱלִיתָנוּ 

ר לַהֲמִיתֵנוּ  דְבָּ מִּ י בַּ  םגַּ  עָלֵינוּ  רֵרתָּ שְׂ תִ  כִּ

  "?!רֵרתָּ שְׂ הִ 

ג. הדוגמה השלישית מובאת מספר 

דניאל הכתוב ארמית, אך גם בה חל 

הכלל הדקדוקי שראינו לעיל. דניאל 

מתאר את המראות שראה בחלום 

הלילה, ובהם ארבע חיות העולות מן 

הים. החיה הרביעית משונה מכולן, ולה 

עשר קרניים. דניאל מתאר כי היה 

 -ה מסתכל ומתבונן בקרני החי

לתַּ שְׂ "מִ  א". כַּ קַרְנַיָּ   הֲוֵית בְּ

  � )על עמוד קודם( עיון �

י. מִסְתּוֹלֵל עוֹדְךָ  עַמִּ   לפרעה אין שום כוח אמיתי לשלוט על ישראל. הוא  בְּ
  

   

                                                   
סלילה וכבישה הן מילים נרדפות בעברית, וראו פירושו הראשון של אבן שושן לפועל "סלל": "כבש,  .46

שמשמעו דרך סלולה,  - התקין דרך על ידי יישור הקרקע וכבישתה". מהשורש כב"ש נולד ה"כביש" 
  וה"מכבש" שנועד לסלילתו.

� 



  וארא    ריד

 

ד  יח בֵ֣ ד כָּ רָ֖ ר בָּ עֵ֣ת מָחָ֔ הִנְנִי֤ מַמְטִיר כָּ
יִם  מִצְרַ֔ הוּ בְּ א־הָיָה֤ כָמֹ֨ ר לֹֽ ד אֲשֶׁ֨ מְאֹ֑

ה: תָּ ה וְעַד־עָֽ ֽסְדָ֖   לְמִן־הַיּ֥וֹם הִוָּ

נָא הָדֵין  יח עִדָּ הָאֲנָא מַחֵית כְּ
א יף לַחְדָּ קִּ א תַּ רְדָּ  ,מְחַר בַּ

מִצְרַיִם  כְוָתֵיהּ בְּ לָא הֲוָה דִּ דְּ
כְלַלַת וְעַד  תַּ אִשְׁ לְמִן יוֹמָא דְּ

עַן   .כְּ

  � רש"י �

עֵת) יח(  כשתגיע למחר בכותל שריטה לו שרט, למחר הזאת כעת מָחָר. כָּ
  .(שמות רבה יב, ב)הברד  ירד לכאן חמה

סְדָה. , ידע, ילד, יסד כגון ד"יו יסודה שתחלת תיבה וכל שנתיסדה הִוָּ
 "הִוָּלדה" הוסדה, כמו, ד"היו במקום ו"הוי תבא מתפעלת כשהיא, יסר

דע ,)ה ב, הושע( לד ,)כב ב, אסתר( ויִוָּ  לא "בדברים, )כ מו, בראשית(ליוסף"  "ויִוָּ
סר   .)יט כט, משלי( עבד" יִוָּ

  � )המשך( עיון �

מקבל מכות איומות, אך עדיין חי באשליה שהשלטון בידיו. על כן לא נכתב שהוא 

  עושה עצמו שליט, מנסה להשתלט. - משתלטשולט אלא 

  � ביאור �

עֵת לכאורה היה די לומר  מָחָר. כָּ

עֵת". המילה "מָחָר" " באה לציין את כָּ

 - השעה המדויקת של תחילת הברד 

עֵתבדיוק בשעה זו ("  24") בעוד כָּ

"). בהיעדר שעונים הייתה מָחָרשעות ("

    ידיעת השעה מתבססת על מקום הצל.

סְדָה. סְדָה"הפועל  הִוָּ הוא פועל " הִוָּ

פעולה  קבלת סביל, כלומר פועל המציין

משה  בלי שמצוין מי הוא המבצע.

מזהיר את פרעה שירד ברד שלא היה 

 - כמוהו במצרים מן היום שהיא נוסדה 

  ם לא נתייסדה מעצמה,ודאי שמצרי
  

  �עיון  �

עֵת משה רבנו ממחיש לפרעה שאין מדובר במידע מטאורולוגי שמחר  מָחָר. כָּ

תהיה סערה, אלא במימוש מדויק של רצון ה'. הברד יומטר בדיוק בשעה שהקב"ה 

  החליט להמטירו.

  

   

 אונקלוס

� 



 רטו  שמות ט
 

נוֹשׁ יָת  יט לַח כְּ וּכְעַן שְׁ
לָךְ  ל דְּ עִירָךְ וְיָת כָּ בְּ
א וּבְעִירָא  ל אֲנָשָׁ חַקְלָא, כָּ בְּ
חַקְלָא וְלָא  כַח בְּ תְּ יִשְׁ דְּ
נֵישׁ לְבֵיתָא וְיֵיחוֹת  יִתְכְּ

א וִימוּתוּן רְדָּ   .עֲלֵיהוֹן בַּ

ת  יט ת־מִקְנְךָ֔ וְאֵ֛ לַח֤ הָעֵז אֶֽ ה שְׁ וְעַתָּ֗
ם  אָדָ֨ ל־הָֽ ה כָּ דֶ֑ ָֹ שּׂ ר לְךָ֖ בַּ ֥ ל־אֲשֶׁ כָּ
א  ה וְלֹ֤ דֶ֗ ָֹ צֵ֣א בַשּׂ ר־יִמָּ ה אֲשֶׁ הֵמָ֜ וְהַבְּ
תוּ: ד וָמֵֽ רָ֖ ם הַבָּ ד עֲלֵהֶ֛ יְתָה וְיָרַ֧ יֵאָֽסֵף הַבַּ֔

  � (המשך) ביאור �

ב כשרש"י כות אך אין מצוין מי יסדהּ.

" כוונתו לציין מתפעלת "כשהיא

שמדובר בפעולה סבילה. ניתוחו 

הדקדוקי מורה כי אין מדובר בבניין 

בניין  -בבניין סביל אחר  אלא התפעל

סְדָהנפעל, שבו " " היא צורת מקור הִוָּ

נטוי של שורש יס"ד. רש"י מסביר 

בבניין נפעל  שהאות יו"ד הופכת לוי"ו

בפעלים שאות השורש הראשונה 

ומדגים  -ם (פ"א הפועל) היא יו"ד שלה

כלל דקדוקי זה באמצעות כמה 

  מקורות:

יהָ א. " גְתִּ יוֹם וְהִצַּ לְדָהּ  כְּ כיום  - "הִוָּ

(שורש יל"ד בנפעל). הנביא  נולדהשבו 

ממשיל את כנסת ישראל לאשת זנונים 

שזנתה מעל פני ה'. אם לא תסיר זנוניה 

מעליה ותשוב אל ה' יחזיר אותה ה' 

  למצב שהייתה במצריים קודם שלקחהּ 
   

כמו תינוקת עזובה ונטושה שלא  - אליו 

  ידוע מי ילד אותה ולמי היא שייכת.

דַעב. " וָּ בָר וַיִּ כַילְמָ  הַדָּ מזימתם  -" רְדֳּ

של בגתן ותרש להרוג את אחשוורוש 

למרדכי (שורש יד"ע), ואין  נודעה

  הכתוב מציין מי היה מקור המידע. 

לֵדג. " וָּ ה אֶת... לְיוֹסֵף וַיִּ ֶ  וְאֶת מְנַשּׁ

התורה מונה את שמות בני  -" אֶפְרָיִם

ישראל הבאים מצרימה, שבעים נפש, 

 ליוסף נולדוובהם שני הבנים ש

  במצרים, אפרים ומנשה. 

דְבָרִיםד. " סֶר לאֹ בִּ שלמה  -" עָבֶד יִוָּ

המלך מלמד כי עבד בטבעו לא ישנה 

את התנהגותו נוכח תוכחות דברים 

בלבד. הללו אינם מספיקים כדי ללמדו 

מוסר (שורש יס"ר), יהא המייסר אשר 

  יהא.  

  

  

  

 

   

 אונקלוס



  וארא    רטז

 

ה  כ רְעֹ֑ י פַּ עַבְדֵ֖ ה מֵֽ ר יְהֹוָ֔ בַ֣ הַיָּרֵא אֶת־דְּ
יו וְאֶת־מִקְנֵה֖וּ אֶל־  יס אֶת־עֲבָדָ֥ הֵנִ֛

ים: ֽ תִּ   הַבָּ

תְ  כ דָחֵיל מִפִּ ייָ דְּ גָמָא דַּ
רְעֹה נַשׁ יָת  ,מֵעַבְדֵי פַּ כְּ

יָּא עִירֵיהּ לְבָתַּ   .עַבְדּוֹהִי וְיָת בִּ

  � רש"י �

לַח) יט(  י, ישעיהו(העיזו"  הגבים "יושבי וכן. כנוש שלח כתרגומו הָעֵז. שְׁ

יְתָה. יֵאָסֵף וְלאֹ. )א ו, ירמיהו(בנימן  בני העיזו, )לא   הוא. הכנסה לשון הַבַּ

  .)ג ד, שמות( משה" "וינס לשון הבריח הֵנִיס.) כ(

  � ביאור �

לַח את המקנה"  "להעיז הָעֵז. שְׁ

פירושו לכנס את הבהמות הפזורות בכל 

 -"הָעֵז" עבר, כשם שתרגם אונקלוס: 

ס). משה רבנו  נֵּ נוֹשׁ" (ובעברית: כַּ "כְּ

מציע לפרעה דרך להציל את בהמות 

לכנס אותן  -מצרים מן הברד הצפוי 

ולהבריחן מן השדה אל הבתים. רש"י 

מביא ראיה למשמעות זו של הפועל 

  וספים:משני מקומות נ

א. ישעיהו הנביא מתאר את מסעות 

אשור בדרכו לירושלים ואת המנוסה 

בֵי בִים מפניו מהערים השונות. "יֹשְׁ  הַגֵּ

יושבי העיר גבים נאספו יחדיו  -" הֵעִיזוּ 

  כדי לברוח מחרב אשור. 

  ב. ירמיהו מנבא על כיבוש העיר 
   

  

ירושלים ודורש מבני בנימין להתכנס 

נֵי עִזוּ הָ כדי לברוח מהעיר: "  בִניָמִן בְּ

רֶב לַ  מִקֶּ   ".ִ ם יְרוּשָׁ

יְתָה. יֵאָסֵף וְלאֹ אחרי שיכונסו  הַבַּ

ת המפוזרות יידרשו ויקובצו כל הבהמו

הביתה. מי שיסתפק  המצרים להכניסן

בהעזת המקנה, כלומר בקיבוץ הבהמות 

עד  - בלבד, עדיין לא יביא להצלתו 

   שיכניס הביתה את כל בהמותיו.
  

הוא  "הֵנִיס"שורש הפועל  הֵנִיס.

המציין בריחה והימלטות. הירא  -נו"ס 

את דבר ה' הבריח את מקנהו הביתה 

  כעצת משה כדי להצילו מן הברד.

  

  �עיון  �

הברחה מתרחשת בדרך כלל ממרחב מצומצם החוצה, כמה שיותר רחוק,  הֵנִיס.

  ואילו כאן הוברחו הבהמות מבחוץ פנימה. 

במכה זו הראה הקב"ה את כוחו בעולם הטבע, העולם אשר בחוץ, ועל כן הפתרון 

  שניתן למצרים היה להתכנס ולהיכנס פנימה. התכנסות היא גם ביטוי של הסתכלות 
 

 אונקלוס

� 



 ריז  שמות ט
 

יהּ  כא י לִבֵּ וִּ וּדְלָא שַׁ
ייָ  בַק יָת  ,לְפִתְגָמָא דַּ שְׁ

עִירֵיהּ  עַבְדּוֹהִי וְיָת בְּ
חַקְלָא ה  כב. בְּ וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ

מַיָּא  אֲרֵים יָת יְדָךְ עַל צֵית שְׁ
כָל אַרְעָא  א בְּ רְדָּ וִיהֵי בַּ
א וְעַל  מִצְרָיִם, עַל אֲנָשָׁ דְּ
א  ל עִסְבָּ עִירָא וְעַל כָּ בְּ

מִצְרָיִם אַרְעָא דְּ חַקְלָא  בְּ   .דְּ

ר יְהוָֹ֑ה  כא בַ֣ וֹ אֶל־דְּ ם לִבּ֖ ֛ ר לאֹ־שָֹ ֥ וַֽאֲשֶׁ
ה: דֶֽ ָֹ שּׂ יו וְאֶת־מִקְנֵה֖וּ בַּ ב אֶת־עֲבָדָ֥ יַּעֲֽזֹ֛  וַֽ

ה נְטֵ֤ה אֶת־ כבפ  ה אֶל־משֶׁ֗ אמֶר יְהֹוָ֜ וַיֹּ֨
רֶץ  כָל־ אֶ֣ ד בְּ י בָרָ֖ יִם וִיהִ֥ מַ֔ ָ יָדְֽךָ עַל־הַשּׁ

ה  הֵמָ֗ ם וְעַל־הַבְּ אָדָ֣ יִם עַל־הָֽ ל מִצְרָ֑ וְעַ֛
יִם: רֶץ מִצְרָֽ אֶ֥ ה בְּ דֶ֖ ָֹ ב הַשּׂ שֶׂ ל־עֵ֥   כָּ

  � רש"י �

מַיִם. עַל(כב)  ָ לצד השמים, ומדרש אגדה הגביהו הקדוש ברוך הוא  הַשּׁ
  .(תנחומא טו) למשה למעלה מן השמים

 � (המשך) עיון �

פנימית לשם בחינת הדרך שבה הולכים. רק מעטים מהמצרים נעתרו להצעתו של 

אלו שעשו זאת ניצלו מן המכה. התורה מלמדת אותנו שלפעמים על משה, אך 

  האדם לברוח ממהלך שבו הוא הולך כדי להתכנס בתוך עצמו ולבחון את דרכיו.

  � ביאור �

מַיִם. עַל ָ מַיִם" "עַלהביטוי  הַשּׁ ָ  הַשּׁ

איננו מובן. אפשר לנטות את היד אל 

השמיים, אך בלתי אפשרי לנטותה 

תחילה על פי  מעליהם. רש"י מפרש

  הפשט שהכוונה היא לכיוון השמיים, 
  

ומוסיף מדרש אגדה. המדרש מתייחס 

ומבאר כי הקב"ה עַל" כפשוטה, "למילה 

 -הגביה את משה רבנו מעל לשמיים 

וכך היה משה יכול לנטות את ידו על 

  השמיים. בעיון נעמיק בהבנת המדרש.

  �עיון  �

מַיִם. עַל ָ כמובן שאין האגדה מתפרשת כפשוטה, אך היא משקפת את  הַשּׁ

  האיש שדרכו נעשים הניסים.  -עומק פשט הכתוב המעיד על כוחו של משה רבנו 

האגדה באה להמחיש לנו שמה שהתרחש בניסי מצרים היה היפוך של הטבע, 

   יכולתו של משה רבנו, בשר ודם, לצוות על השמיים להמטיר שינוי סדרי בראשית.

    

 אונקלוס

� 



  וארא    ריח

 

יִם֒  כג מַ֒ ָ הוּ֘ עַל־הַשּׁ ה אֶת־מַטֵּ֘ ֣ ט משֶׁ וַיֵּ֨
שׁ  הֲלַךְ־אֵ֖ ֽ ד וַתִּ ן קֹלתֹ וּבָרָ֔ ה נָתַ֤ וַֽיהֹוָ֗
רֶץ  ד עַל־אֶ֥ רָ֖ ר יְהוָֹ֛ה בָּ רְצָה וַיַּמְטֵ֧ אָ֑

יִם:  חַת  כדמִצְרָֽ ֖ שׁ מִתְלַקַּ ד וְאֵ֕ י בָרָ֔ וַיְהִ֣
א־  ר לֹֽ שֶׁ֠ ֲד א ד מְאֹ֔ בֵ֣ ד כָּ רָ֑ ת֣וֹךְ הַבָּ בְּ

ז  יִם מֵאָ֖ רֶץ מִצְרַ֔ כָל־אֶ֣ הוּ בְּ הָיָה֤ כָמֹ֨
ה לְגֽוֹי: יְתָ֥   הָֽ

ה יָת חֻטְרֵיהּ  כג וַאֲרֵים מֹשֶׁ
מַיָּא וַייָ יְהַב קָלִין  עַל צֵית שְׁ

תָ  כָא אִישָׁ א עַל וּבְרַד וּמְהַלְּ
א עַל  רְדָּ אַרְעָא, וְאַמְטַר יְיָ בַּ

מִצְרָיִם וַהֲוָה  כד .אַרְעָא דְּ
א  רְדָּ לְהֲבָא בַּ תַּ תָא מִשְׁ וְאִישָׁ

ג  אבְּ יף לַחְדָּ קִּ א, תַּ רְדָּ לָא  וֹ בַּ דְּ
כָל אַרְעָא  כְוָתֵיהּ בְּ הֲוָה דִּ

הֲוָת לְעַם ן דַּ מִצְרַיִם מֵעִדָּ   .דְּ

  � רש"י �

חַת(כד)  תוֹךְ  מִתְלַקַּ רָד. בְּ נס בתוך נס, האש והברד מעורבין, והברד  הַבָּ
  .(שמות רבה יב, ד) מים הוא, ולעשות רצון קונם עשו שלום ביניהם

 � (המשך) עיון �

משקפת גם את רום מעלתו של  האגדה מציבה אותו כאילו מעל לשמיים. - ברד 

עצומה, ממש כאילו היה מעל משה רבנו, שהתעלה מאוד והתקרב לה' יתברך קרבה 

  לשמיים.

  � ביאור �

חַת תוֹךְ  מִתְלַקַּ רָד. בְּ הברד שאנו  הַבָּ

של  מכירים עשוי טיפות גדולות וקשות

מי קרח, אך התורה מעידה שבמכת 

א והברד הייתה גם אש. כיצד ייתכן? הל

  על פי חוקי הטבע האש ממיסה את
   

הקרח והמים מכבים את האש, ונוסף 

האש עולה למעלה ואילו המים  - על כך 

מטה. על כן אומר רש"י שהיה  צונחים

  "נס בתוך נס". -כאן נס כפול 

  �עיון  �

חַת תוֹךְ  מִתְלַקַּ רָד. בְּ התורה אינה מתארת את הנזק שנגרם לבהמות כתוצאה  הַבָּ

בדברי רש"י הוא בשלום שעשו מהאש המעורבת במים, ועל כן נראה שהדגש 

ביניהם כדי לעשות רצון קונם. באדם יש כוחות מנוגדים. כוח האש מעלה אותו 

    מעלה מעלה, ולעומתו יש בו כוח שמושך אותו מטה.

 אונקלוס
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 ריט  שמות ט
 

כָל אַרְעָא  כה א בְּ רְדָּ וּמְחָא בַּ
בְחַקְלָא  ל דִּ מִצְרַיִם יָת כָּ דְּ
ל  עִירָא, וְיָת כָּ א וְעַד בְּ מֵאֲנָשָׁ

א עִסְבָּ  רְדָּ חַקְלָא מְחָא בַּ א דְּ
ר בַּ ל אִילָנֵי חַקְלָא תַּ  .וְיָת כָּ

ן  כו גֹשֶׁ אַרְעָא דְּ לְחוֹד בְּ
רָאֵלדְּ  נֵי יִשְׂ ן בְּ לָא הֲוָה  ,תַמָּ

א רְדָּ   .בַּ

ת  כה יִם אֵ֚ רֶץ מִצְרַ֗ כָל־אֶ֣ ד בְּ רָ֜ ךְ הַבָּ וַיַּ֨
ה  הֵמָ֑ ם וְעַד־בְּ אָדָ֖ ה מֵֽ דֶ֔ ָֹ שּׂ ר בַּ ֣ ל־אֲשֶׁ כָּ
ד  רָ֔ ֣ה הַבָּ דֶה הִכָּ ָֹ ב הַשּׂ ל־עֵשֶׂ֤ ת כָּ וְאֵ֨

ר:  ֽ בֵּ ה שִׁ דֶ֖ ָֹ ץ הַשּׂ ל־עֵ֥ רֶץ  כווְאֶת־כָּ אֶ֣ רַק בְּ
 ֖ א הָיָ ל לֹ֥ רָאֵ֑ נֵי֣ יִשְׂ ם בְּ ֖ ר־שָׁ ן אֲשֶׁ שֶׁ ה גּ֔

ד: רָֽ   בָּ
 � (המשך) עיון �

כל כוח מושך לכיוונו ועשוי לטשטש את חברו: העיסוק ברוחניות עלול לדכא כל 

רצון ליצירה ועשייה, ועיסוקים בדברים חומריים יכולים בקלות להשכיח כל 

התעלות. עשיית רצון קוננו אוגדת יחדיו את הכוחות הללו שנראים מנוגדים ויוצרת 

רתנו הקדושה, שרובן באמצעות המצוות שציוותה אותנו תו -שלום ביניהם 

 -במישור המעשי והחומרי. ההרמוניה בין הכוחות באה לידי ביטוי מלא הוד בשבת 

  השוזרת בתוכה קדושה וברכה, הימנעות ממלאכה ומצווה להתענג. 

רעיון זה המרומז כאן מפורש בדברי רבותינו, שלימדונו כי החיים השלמים 

 בנו גמליאל ן בעולם החומרי: "רבןצריכים לכלול בתוכם עיסוק הן בעולם הרוחני ה

 משכחת שניהם שיגיעת ארץ דרך עם תורה תלמוד יפה אומר הנשיא יהודה רבי של

. האיזון (אבות ב, ב)עוון"  וגוררת בטלה סופה מלאכה עמה שאין תורה וכל עוון,

באמצעות משל לשביל  47שאליו יש לשאוף בין שני הכוחות מובא באבות דרבי נתן

דרך אחת של אש והשנייה של שלג. אם ילך ההולך בדרך  - שעובר בין שתי דרכים 

האחת ייכווה מהאש, ואם ילך בשנייה יקפא. מה יעשה? ילך באמצע וייזהר שלא 

  להיכוות ושלא לקפוא. 

מכת הברד המורכבת מאש ומים יחדיו מעבירה מסר למצרים שלא כדאי להם 

יוכל לחיות חיים  -ק מי שמקבל את רצון ה' וחי על פי דבריו למרוד בקב"ה. ר

  שלמים ומלאים.
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  וארא    רכ

 

ה  כז ֣ ה וַיִּקְרָא לְמשֶׁ רְעֹ֗ ח פַּ לַ֣ וַיִּשְׁ
֑עַם  אתִי הַפָּ ם חָטָ֣ אמֶר אֲלֵהֶ֖ ן וַיֹּ֥ הֲרֹ֔ לְאַֽ וּֽ
ים: עִֽ רְשָׁ י הָֽ ֖ י וְעַמִּ יק וַֽאֲנִ֥ ֔ דִּ   יְהוָֹה הַצַּ

ת  כח  ת קֹלֹ֥ הְיֹ֛ ב מִֽ ה וְרַ֕ ירוּ אֶל־יְהֹוָ֔ הַעְתִּ֨
א  ם וְלֹ֥ ה אֶתְכֶ֔ חָ֣ לְּ ד וַֽאֲשַׁ ים וּבָרָ֑ אֱלהִֹ֖

ד: עֲמֹֽ סִפ֖וּן לַֽ ה  כט תֹֽ אמֶר אֵלָיו משֶׁ֔ וַיֹּ֤
י  ֖ פַּ שׂ אֶת־כַּ יר אֶפְרֹ֥ צֵאתִי אֶת־הָעִ֔ כְּ
א  רָד לֹ֣ ל֗וּן וְהַבָּ אֶל־יְהוָֹה֑ הַקֹּל֣וֹת יֶחְדָּ

יהוָֹ֖ה יִֽ  י לַֽ ֥ ע כִּ דַ֔ עַן תֵּ הְיֶה־ע֔וֹד לְמַ֣
רֶץ:   הָאָֽ

ה  כז רְעֹה וּקְרָא לְמֹשֶׁ לַח פַּ וּשְׁ
וּלְאַהֲרוֹן וַאֲמַר לְהוֹן חַבִית 
אָה וַאֲנָא  זִמְנָא הָדָא, יְיָ זַכָּ

י חַיָּבִין צַלּוֹ קֳדָם יְיָ  כח. וְעַמִּ
לָא יְהוֹן  י קֳדָמוֹהִי רְוַח דְּ וְסַגִּ

ין מִן עֲלַנָא  אִלֵּ לְוָט כְּ קָלִין דִּ
ח יָתְכוֹן  לַּ קֳדָם יְיָ וּבְרַד, וַאֲשַׁ

בָא יסְפוּן לְאִתְעַכָּ  כט .וְלָא תֵּ
קִי מִן  מִפְּ ה כְּ וַאֲמַר לֵיהּ מֹשֶׁ
צְלוֹ  א אֶפְרוֹס יָת יְדַי בִּ קַרְתָּ
קֳדָם יְיָ, קָלַיָּא יִתְמַנְעוּן 
דִיל  א לָא יְהֵי עוֹד בְּ וּבַרְדָּ

ייָ אַרְעָא ע אֲרֵי דַּ תִדַּ   .דְּ

  � רש"י �

  .די לו במה שהוריד כבר וְרַב.(כח) 

צֵאתִי(כט)  מן העיר, אבל בתוך העיר לא התפלל, לפי  הָעִיר. אֶת כְּ
  .(שמות רבה יב, ה) שהיתה מלאה גלולים

  � ביאור �

פרעה מתחנן למשה ולאהרן  וְרַב.

 "וְרַב -שיתפללו אל ה' שהברד ייפסק 

וּבָרָד". המילה "רַב",  להִֹים־אֱ  קלֹתֹ מִהְיֹת

שפירושה הרבה, אינה מובנת בהקשר 

זה. לדברי רש"י פרעה טוען שהואיל 

וכבר ירד הרבה ברד אין צורך להמשיך 

  ויש להביא להפסקתה  -עוד את המכה 
   

  מייד.
  

צֵאתִי רש"י מבהיר שני  הָעִיר. אֶת כְּ

" פירושה כאן אֶתדברים: (א) שהמילה "

צאת מן העיר ן"; (ב) שמשה נדרש ל"מִ 

כי אין להתפלל במקום  - כדי להתפלל 

  של עבודה זרה.
  

   

 אונקלוס



 רכא  שמות ט
 

אֲרֵי וְאַתְּ וְעַבְדָךְ, יָדַעְנָא  ל
נַעְתּוּן מִן  עַן לָא אִתְכְּ עַד כְּ

  .קֳדָם יְיָ אֱלהִֹים

רֶם  ל י טֶ֣ י כִּ֚ עְתִּ יךָ יָדַ֕ ה וַֽעֲבָדֶ֑ ֖ וְאַתָּ
ים: נֵי֖ יְהוָֹ֥ה אֱלהִֹֽ ירְא֔וּן מִפְּ ֽ תִּ

  
  � רש"י �

ירְאוּן. טֶרֶם(ל)  עדין לא תיראון. וכן כל טרם שבמקרא עדיין לא הוא,  תִּ
 ,עד לא שכיבו - ד) ,(בראשית יט" טרם ישכבו"ואינו לשון קודם, כמו 

ידעתי כי עדיין  -  עד לא צמח, אף זה כן הוא -  ה) ,(שם ב" טרם יצמח"
  .אינכם יראים ומשתהיה הרוחה תעמדו בקלקולכם

  � )(על עמוד קודם עיון �

צֵאתִי עד היום לא גילה משה לפרעה שהוא איננו מתפלל בתוך  הָעִיר. אֶת כְּ

  . 48העיר

ראויה דברי משה נועדו להשפיל את פרעה: העיר שלך מלאה גילולים, אין היא 

שאתפלל בה בעדך. בדברי משה טמון מסר לדורות לעם ישראל: ארצות הניכר אינן 

מקום ראוי לתפילות לה'. תרבות חוץ לארץ היא תרבות זרה לנו, ועל כן גם עלינו 

   ולשוב אל ארצנו. -"לצאת מן העיר" 

  � ביאור �

ירְאוּן. טֶרֶם יכולה  "טֶרֶם"המילה  תִּ

ירוע לשמש בשני אופנים: לציון א

שקדם לאירוע אחר ("קודם") או לציון 

אירוע שעוד לא התרחש ("עדיין לא"). 

פסוקנו ודאי אינו מתפרש בדרך 

שהרי ברור שפרעה ועבדיו  -הראשונה 

תפילת משה,  קודםלא יָראו את ה' 

  וייתכן אף שלעולם לא יגיעו ליראת
   

  

. על כן מפרש רש"י כפירוש ה' אמיתית

השני, ולפיו משה מציין שהוא יודע 

הגיעו למעלת  עדיין לאשפרעה ועבדיו 

היראה, ועל כן ברגע שתיפסק המכה 

ירדו כל הבטחותיהם לטמיון והם ישובו 

 הופעותיה בכל כי רש"י מדגישלסורם. 

 משמעותה ך"בתנ" טֶרֶם" המילה של

  דוגמאות לא", ומביא שתי עדיין"
  

   

                                                   
 בהסברו של הרמב"ן מדוע חיכתה התורה עד עכשיו לספר לנו שמשה אינו מתפלל בתוך העיר: "אם עיינו .48
 את לצאת יצטרך כי לו לפרש משה הוצרך, מיד הברד שיסור עתה מבקש פרעה שהיה בעבור כי נאמר כן

    האמת". והוא, בתפלתו ויסור' ה אל כפיו יפרוש כן ואחרי, העיר

 אונקלוס

� 



  וארא    רכב

 

֤י  לא ֑תָה כִּ ה נֻכָּ עֹרָ֖ ְֹ ה וְהַשּׂ ֥ תָּ שְׁ וְהַפִּ
ל: בְעֹֽ ה גִּ ֖ תָּ שְׁ יב וְהַפִּ עֹרָה אָבִ֔ ְֹ   הַשּׂ

נָא וּסְעָרֵי לְקוֹ, אֲרֵי  לא וְכִתָּ
ין בְעֻלִּ נָא גַּ  .סְעָרַיָּא אֲבִיב וְכִתָּ

  

  � רש"י �

ה(לא)  תָּ שְׁ ערָֹה וְהַפִּ ְ תָה. וְהַשּׂ  ,(מלכים ב כג" פרעה נכה"לשון  ,נשברה נֻכָּ

. ולא יתכן לפרשו לשון (פסוק לב)" לא נכו", וכן ז) ,(ישעיהו טז" נכאים", כט)
הכאה, שאין נו"ן במקום ה"א לפרש נכתה כמו הוכתה, נכו כמו הכו, 

  .כא) ,(איוב לג" ושפו עצמותיו"אלא הנו"ן שורש בתיבה והרי הוא מגזרת 

  � (המשך) ביאור �

     .49יתמחומש בראש

  � )על עמוד קודם(עיון �

ירְאוּן. טֶרֶם הוודאות של משה רבנו שברגע שתהיה רווחה מן המכה יחזור בו  תִּ

יק פרעה מהתחייבותו מעידה שדברי פרעה "חָטָאתִי דִּ עַם ה' הַצַּ י וַאֲנִי הַפָּ  וְעַמִּ

עִים" אינם אלא מן השפה ולחוץ ואינם מבטאים כל שינוי מהותי    בתפיסתו.הָרְשָׁ

  � ביאור �

ה תָּ שְׁ ערָֹה וְהַפִּ ְ תָה. וְהַשּׂ רש"י  נֻכָּ

תָה"מסביר שהמילה  נגזרת מלשון  "נֻכָּ

"נכה" המבטאת שבר, ולא מלשון 

"מכה", אף שלשתי המילים שורש זהה 

. כאשר השורש נוטה בבניין הנכ" -

נשמטת פ"א הפועל נו"ן  הֻפְעַל

ה. בבניין  -ובמקומה בא דגש בכ"ף  הֻכָּ

הכאה. לעומת  זה משמעות הפועל היא

עַלזאת, כששורש זה נוטה בבניין   פֻּ

ה -נשמרות כל אותיות השורש   - נֻכָּ

  והוא מבטא לשון שבירה. השבירה 
  

שאף על פי שהיא  -קשה יותר מהמכה 

מכאיבה אין היא משמידה את המוכה. 

רש"י מביא ראיות לפירושו מכמה 

  הופעות של שורש זה בתנ"ך:

 "עָלָהא. בימי יאשיהו מלך יהודה 

וּר"  מֶלֶךְ  מִצְרַיִם עַל מֶלֶךְ  נְכהֹ פַרְעהֹ אַשּׁ

במסע כיבושיו. בדרכו נלחם במלך 

והרגו. את השם  - יאשיהו במגידו 

על פי  (שם)נְכהֹ" פירש הרד"ק  "פַרְעהֹ

רְעהֹ  תרגום יונתן בן עוזיאל: "כתרגומו פַּ

    חֲגִירָא שהיה נכה רגליים".
  

   

                                                   
 יִהְיֶה "טֶרֶם"בעקבות רש"י" על פרשת בראשית, עמ' סו, ד"ה  את המובאות בספרִ  באריכות נוביאר .49

  בָאָרֶץ" (ב, ה).

 אונקלוס

� 



 כגר  שמות ט
 

יָּא וְכוּנָתַיָּא לָא  לב וְחִטַּ
ין   .לְקַאָה, אֲרֵי אַפְלָתָא אִנִּ

ת  לב י אֲפִילֹ֖ ֥ וּ כִּ א נֻכּ֑ מֶת לֹ֣ ֖ סֶּ ה וְהַכֻּ ֥ חִטָּ וְהַֽ
ה:  נָּ   מפטיר הֵֽ

  � רש"י �

יא) ל( ערָֹה כִּ ְ ֶ כבר ביכרה ועומדת בקַ  אָבִיב. הַשּׂ ונשתברו ונפלו. וכן  יהָ שּׁ

ערָֹה. הפשתה גדלה כבר והוקשה לעמוד בגבעוליה ְ עמדה  אָבִיב. הַשּׂ
  .יא) ,(שיר השירים ו" באבי הנחל"באביה, לשון 

  � (המשך) ביאור �

ב. ישעיהו הנביא מנבא על מואב 

ללו על מפלתם ועל היותם שבורים יַ שיְ 

הְגּוּ ורצוצים:  המילה  ."כָאִיםנְ  אַךְ  "תֶּ

אינה מבטאת את המכות  ""נְכָאִים

   שקיבלו אלא את השבירה המוחלטת.

ה  ג. בפסוק הבא נאמר "וְהַחִטָּ

מֶת סֶּ ". בשונה מהפשתה נֻכּוּ  לאֹ וְהַכֻּ

והשעורה המתוארות בפסוקנו, 

שנשברו מעוצמת הברד, החיטה 

  והכוסמת לא נשברו. 

  ד. לסיום מחזק רש"י את דבריו
   

 - באמצעות מילה משורש אחר 

וגם  "נֻכּוּ "שנטייתה זהה לנטיית המילה 

משמעותה דומה. אליהוא בן ברכאל, 

מסביר  אחד משלושת רעיו של איוב,

לאיוב שה' שולח ייסורים לאדם כדי 

שיחזור בתשובה, ואם עדיין איננו שב 

 יִכֶלמוסיף ה' ייסורים על ייסוריו עד ש"

רוֹ  שָׂ פּוּ  מֵרֹאִי בְּ כלומר  -" עַצְמוֹתָיו וְשֻׁ

פּוּ המילה  עד שעצמותיו יישברו. שֻׁ

עַל על שלוש אותיות נוטה בבניין  פֻּ

תָה" ו"נֻכּוּ"   .השורש שלה, כמו "נֻכָּ

  � ביאור ��

י ערָֹה כִּ ְ  אֵב"המילה " אָבִיב. הַשּׂ

פירושה בעברית צמח צעיר ורענן, 

יכ חַל" "אִבֵּ הצמחים הצעירים  -  הַנָּ

הגדלים על שפת הנחל. התורה מתארת 

  כי בעת הברד כבר הבשילו גרגרי 
   

השעורה בתוך קני השיבולים, ואלו 

נשברו בקלות מעוצמת הברד. כמו 

השעורים גם גבעולי הפשתה כבר צמחו 

והגיעו למלוא גובהם, ועל כן נשתברו 

  גם הן בנקל מהברד.

 

   

 אונקלוס



  וארא    רכד

 
  � רש"י �

י(לב)  ה. אֲפִילתֹ כִּ מאוחרות, ועדיין היו רכות ויכולות לעמוד בפני  הֵנָּ
יש  (פסוק כה) "ואת כל עשב השדה הכה הברד"קשה. ואף על פי שנאמר 

לפרש פשוטו של מקרא בעשבים העומדים בקלחם הראויים ללקות 
בברד. ובמדרש רבי תנחומא יש מרבותינו שנחלקו על זאת ודרשו כי 

  .א לקואפילות פלאי פלאות נעשו להם, של

  � ביאור �

י ה. אֲפִילתֹ כִּ פסוקנו סותר  הֵנָּ

לכאורה את אשר נאמר קודם לכן. 

בפסוק כ"ה נכתב כי הנזק שגרמה מכת 

ךְ " -הברד היה נזק מלא ומוחלט   וַיַּ

רָד כָל הַבָּ ל אֵת מִצְרַיִם אֶרֶץ בְּ ר כָּ  אֲשֶׁ

דֶה ָ שּׂ הֵמָה וְעַד מֵאָדָם בַּ ל וְאֵת בְּ ב כָּ  עֵשֶׂ

דֶה ָ ה הַשּׂ רָד הִכָּ ל וְאֶת הַבָּ דֶה עֵץ כָּ ָ  הַשּׂ

ר בֵּ ואילו כאן נאמר שהחיטה  -" שִׁ

והכוסמת לא נוכו. כיצד מתיישבת 

  הסתירה? רש"י מציע שני פתרונות: 

א. על פי פשוטו של מקרא הפגיעה 

הטוטאלית של הברד, המתוארת 

  בפסוק כ"ה, הייתה בכל מה שכבר צמח 
   

והיה קשה דיו כדי להישבר, אך 

הצמחים שרק החלו לצמוח והיו עוד 

  רכים לא נפגעו. 

ב. על פי המדרש עוצמת הברד 

הייתה כה עזה עד שאפילו התבואה 

הרכה הייתה אמורה להישבר בדרך 

ההטבע, אך נעשה נס ופלא "  וְהַחִטָּ

מֶת סֶּ ". המדרש דורש את נֻכּוּ  לאֹ וְהַכֻּ

ן "פלאי פלאות". " מלשואֲפִילתֹהמילה "

פלא כפול היה כאן, נס בתוך נס, שכל 

הצמחים הרכים נפגעו חוץ מן החיטה 

  והכוסמת.

  

  �עיון  �

י ה. אֲפִילתֹ כִּ אגדה זו תמוהה, מה ראה הקב"ה להותיר את החיטה והכוסמת  הֵנָּ

  על כנן בתוך כל השבר?

בר ויימחה, ייתכן שחז"ל ביקשו ללמדנו שגם בעת הדין, כשהיה ראוי שהכול ייש

שיהיה  -ל על המצרים והשאיר להם את החיטה ואת הכוסמת לפליטה ־ריחם הא

להם מה לאכול. אהבה זו המבצבצת מתוך העונש הייתה צריכה לעורר במצרִים את 

ההבנה שמטרת המכות איננה להשמידם אלא ללמד אותם לירא את ה', אך גם לזאת 

וה גם לעם ישראל שאפילו בשעה לא שתו המצרים את ליבם. יש כאן מסר של תקו

של הסתר פנים, כשיפקדו אותם צרות קשות ואיומות, תמיד תפציע מתוך החושך 

  קרן אור של השגחה.

  

   



 רכה  שמות ט
 

רְעֹה  לג וָת פַּ ה מִלְּ וּנְפַק מֹשֶׁ
צְלוֹ  א וּפְרַס יְדוֹהִי בִּ יָת קַרְתָּ
קֳדָם יְיָ, וְאִתְמְנַעוּ קָלַיָּא 
הֲוָה נָחֵית  א וּמִטְרָא דַּ וּבַרְדָּ

  .לָא מְטָא עַל אַרְעָא

יר  לג רְעֹה אֶת־הָעִ֔ ה מֵעִ֤ם פַּ א משֶׁ֜ וַיֵּצֵ֨
֖יו אֶל־יְ  פָּ שׂ כַּ ל֤וּ הַקֹּלוֹת וַיִּפְרֹ֥ הוָֹה֑ וַיַּחְדְּ

רְצָה: ךְ אָֽ ֥ א־נִתַּ ר לֹֽ ד וּמָטָ֖ רָ֔   וְהַבָּ

  � רש"י �

ךְ. לאֹ(לג)  לא הגיע, ואף אותן שהיו באויר לא הגיעו לארץ, ודומה לו  נִתַּ
ותגיע עלינו. ומנחם  -  דעזרא יא) ,(דניאל ט" ותתך עלינו האלה והשבועה"

מלשון יציקת מתכת,  ,כב) ,(יחזקאל כב" כהתוך כסף"בן סרוק חברו בחלק 
(שם  "לצקת"ואתיך,  ה) ,(שמות לח "ויצק"ורואה אני את דבריו, כתרגומו 

  .לאתכא, אף זה לא נתך לארץ לא הוצק לארץ כז)

  � ביאור �

ךְ. לאֹ משה מתפלל אל ה'  נִתַּ

לוּ " -ותפילתו נענית  חְדְּ רָד הַקּלֹוֹת וַיַּ  וְהַבָּ

ךְ  לאֹ וּמָטָר ". על הקולות אָרְצָה נִתַּ

והברד נאמר שחדלו, אך לא נאמר 

ךְ  לאֹשהמטר פסק אלא ש" ", אָרְצָה נִתַּ

רש"י מציע  כלומר לא הגיע אל הקרקע.

ךְ שתי אפשרויות למקור המילה "   ": נִתַּ

א. זו מילה שהשימוש בה נדיר, 

. מילה זו מופיעה 50ומשמעה "להגיע"

במשמעות דומה במקום אחד נוסף 

פר דניאל. דניאל מתפלל בתנ"ך, בס

ומתוודה לפני ה' שבני ישראל חטאו 

וסרו מן התורה וממצוותיה, ועל כן 

  הגיעו אליהם הקללות שנאמרו בתורה:
   

ךְ " תַּ בֻעָה הָאָלָה עָלֵינוּ  וַתִּ ְ ר וְהַשּׁ  אֲשֶׁ

תוּבָה תוֹרַת כְּ ה בְּ   ". הָאֱלהִֹים עֶבֶד מֹשֶׁ

ב. איש הדקדוק מנחם בן סרוק בעל 

המילון העברי הסביר את המילה מלשון 

התכה, כלומר יציקת מתכת. כאשר 

מתיכים מתכת ויוצקים אותה בעודה 

נוזלית לתוך תבנית, המתכת מתקשה 

בתבנית ומקבלת את צורתה, כלומר יש 

לה ממשות. גם פירוש זה מדגיש את 

הנס שהיה בסיום הברד, ומשמעו כמו 

שהמטר עצר בדרכו  -בפירוש הראשון 

הגיע אל הארץ. רש"י מביא ראיה  ולא

לדברי מנחם מתרגום אונקלוס בשני 

צקֹמקומות: " ע וַיִּ עֹת אַרְבַּ יךְ " -" טַבָּ    וְאַתֵּ
  

 

   

                                                   
הֲוָה כך תרגם אונקלוס: "וּמִטְרָא .50  אַרְעָא", כלומר המטר שירד לא הגיע לארץ.  עַל מְטָא לָא נָחֵית דַּ

 אונקלוס

� 



  וארא    רכו

 

ד  לד רָ֛ ר וְהַבָּ טָ֧ ל הַמָּ י־חָדַ֨ ֽ ה כִּ רְעֹ֗ וַיַּ֣רְא פַּ
וֹ ה֥וּא  ד לִבּ֖ ֥ א וַיַּכְבֵּ חֲטֹ֑ סֶף לַֽ ת וַיֹּ֣ וְהַקֹּלֹ֖

יו:  ח  להוַֽעֲבָדָֽ ֖ לַּ א שִׁ ה וְלֹ֥ רְעֹ֔ ב פַּ חֱזַק לֵ֣ ּי וַֽ
ר יְהוָֹ֖ה  ֥ בֶּ ר דִּ ֛ אֲשֶׁ ֽ ל כַּ רָאֵ֑ נֵי֣ יִשְׂ אֶת־בְּ

ה: ֽ יַד־משֶׁ   פ פ פ בְּ

רְעֹה אֲרֵי אִתְמְנַע  לד וַחֲזָא פַּ
א וְקָלַיָּא וְאוֹסֵיף  מִטְרָא וּבַרְדָּ
יהּ הוּא  רֵיהּ לְלִבֵּ לְמִחְטֵי, וְיַקְּ

א וְ  לה .וְעַבְדּוֹהִי ף לִבָּ קַּ אִתַּ
נֵי  ח יָת בְּ לַּ פַרְעֹה וְלָא שַׁ דְּ
ידָא  יל יְיָ בִּ מַלֵּ מָא דְּ רָאֵל, כְּ יִשְׂ

ה מֹשֶׁ   .דְּ

  � (המשך) ביאור �

ע ר מְאַת וַיְהִי"; "עִזְקָן אַרְבַּ כַּ סֶף כִּ  הַכֶּ

כָא" - "הַקּדֶֹשׁ  אַדְנֵי אֵת לָצֶקֶת    יָת לְאַתָּ
   

א סָמְכֵי   ".קֻדְשָׁ

  � (על עמוד קודם) עיון �

ךְ. לאֹ נס זה ממחיש את יכולתו של הקב"ה לשנות את הטבע על פי רצונו.  נִתַּ

וגם הגאולה יכולה להגיע  -הוא מבשר לעם ישראל ששום דבר איננו מובן מאליו 

  פתאום, בלי שום הכנה מוקדמת.

 

 אונקלוס


