פרשת שמות

נישואי משה וציפורה
· מדוע משה התחתן עם ציפורה, אישה נוכרייה, בת לכוהן מדיין?
· מדוע שהה משה במדיין במשך שישים שנה כשהוא מנותק מבני עמו?
· מדוע מבקש ה' להמית את משה בדרכו למצרים? 

· מדוע דווקא ציפורה היא המתעשתת ראשונה ומלה את בנה?

· האם נישואי משה וציפורה המשיכו להתקיים גם לאחר שובו למצרים?
א. בריחת משה למדיין ונישואיו עם ציפורה
כוחן של הנשים בגאולת מצרים
פרשת שמות פותחת את ספר שמות, ספר הגאולה, בתיאור שעבוד בני ישראל במצרים ובראשית שליחותו של משה – הדמות המרכזית בסיפור גאולת בני ישראל ממצרים. הפרשה פותחת בתיאור כללי של השעבוד במצרים, והולכת ומתמקדת במשה. 

דמויות נשיות בתהליך הגאולה
למרות זאת, התורה איננה מספרת רק על משה ועל שליחותו, אלא מתארת עוד כמה דמויות שנראה שהן משמעותיות בתהליך הגאולה:

א. המיילדות אשר מצוות על ידי פרעה להרוג את התינוקות, אך הן אינן שומעות בקולו ומחיות את הילדים (א', טו-יח).

ב. "בת לוי" ששמה איננו נזכר בתורה
, אך ידוע לנו שהיא יוכבד (ו', כ), היולדת את משה ומחביאה אותו, ובכך מאפשרת את קיומו למרות הגזירה (ב', א-ג).

ג. אחותו של משה, שגם שמה איננו נזכר, אך ידוע שהיא מרים (ט"ו, כ), השומרת על אחיה מרחוק, ומציעה לבת פרעה להביא מינקת עברייה (ב', ד-ט).

ד. בת פרעה, המפֵרה את צו אביה, מצילה את התינוק ממוות, קוראת את שמו "משה" ומגדלת אותו בעצמה (שם, ה-י).

חשיבות הנשים בתהליך הגאולה

מעניין לשים לב, שכל הדמויות החשובות בתהליך הולדתו של משה, הצלתו וגדילתו, הן נשים. את חלקן המשמעותי של הנשים בסיפור הגאולה מתאר המדרש: 

"תחת התפוח עוררתיך" – דרש רבא: בזכות נשים צדקניות שהיו באותו הדור נגאלו ממצרים.

ילקוט שמעוני שיר השירים, רמז תתקצג

מן המדרש נראה שלא רק אותן נשים שהיו שותפות בהצלת התינוקות ובהצלת משה היו שותפות לגאולה, אלא כלל נשי בני ישראל

. התורה מתארת שלמרות השעבוד הקשה המשיכו בני ישראל להתרבות:
...וְכַאֲשֶׁר יְעַנּוּ אֹתוֹ כֵּן יִרְבֶּה וְכֵן יִפְרֹץ.

 שמות א', יב

כל אישה אשר הייתה מוכנה להרות וללדת במצרים, למרות השעבוד הקשה שבני ישראל היו נתונים בו
, הייתה שותפה לגאולה
. 

האם משה התנתק מעם ישראל בהיותו במדיין?
נישואי משה וציפורה
אישה נוספת שמופיעה בפרשתנו היא ציפורה אשת משה. הפעם הראשונה שציפורה מוזכרת בשמה היא בנישואיה עם משה:

 

וַיּוֹאֶל מֹשֶׁה לָשֶׁבֶת אֶת הָאִישׁ וַיִּתֵּן אֶת צִפֹּרָה בִתּוֹ לְמֹשֶׁה.
שם ב', כא
סיפור הנישואין של משה עם ציפורה תמוה: מדוע בוחר משה לשאת דווקא אישה מדיינית? 

השפעת ציפורה על משה, לעומת השפעת נשות ישראל על בעליהן

בשונה מסיפורי התורה ומדרשי חז"ל שהבאנו עד כה, שבהם הדמות הנשית שבמשפחה היא זו שנוקטת יוזמה ופועלת לקידום הגאולה, בולט לכאורה סיפור נישואיהם של משה וציפורה. משה בורח למדיין ועם בריחתו פוגש את ציפורה ונושא אותה לאישה. מאז פגישתו את ציפורה עוברות שישים שנה (!)
 שבהן משה מתגורר בבית חותנו. אם כן, נישואי משה עם ציפורה גרמו לכאורה להרחקתו מאחיו, בית ישראל, הנתונים בשעבוד מצרים, וזאת בשעה שנשותיהם מעודדות אותם לצפות לישועה ולא להתייאש!
מושיעם של ישראל נושא נוכרייה!

יתר על כן, נישואיו עם אישה מדיינית (בת כוהן מדיין!
) לכאורה פוגמים במוכנותו לשליחות האלוקית המיוחדת של גאולת ישראל, שהרי גאולתם של ישראל התרחשה בזכות התבדלותם מן המצרים
 (במדבר רבה י"ג, כ, ד"ה "ביום הששי"), וכיצד ייתכן שדווקא משה, הגואל העתידי, נושא אישה נוכרייה?!
מדוע בחר משה לשבת עם יתרו, במדיין ולשאת את ציפורה בתו לאישה? האם השתקעותו של משה במדיין נובעת רק מחשש חרב פרעה? מה פשר התנתקותו של משה מעם ישראל למשך תקופה ארוכה כל כך
?

הנישואין עם ציפורה, המוזכרים בקיצור ונראים כסיפור שולי, דורשים עיון מעמיק כדי להבין את סיבתם ומשמעותם.
ב. מיהי ציפורה?
בחירת ה' במשה לאחר נישואיו
בהמשך הפסוקים מתברר שה' איננו רואה פגם בנישואי משה עם ציפורה, והראיה לכך היא שה' בוחר דווקא במשה להוציא את ישראל ממצרים
. 

הצלת משה דווקא על ידי ציפורה
תחושה זו מתחזקת כאשר אנו מגיעים לפרק ד', וקוראים את הסיפור המתרחש בדרכו של משה ממדיין למצרים:

וַיְהִי בַדֶּרֶךְ בַּמָּלוֹן וַיִּפְגְּשֵׁהוּ ה' וַיְבַקֵּשׁ הֲמִיתוֹ: וַתִּקַּח צִפֹּרָה צֹר וַתִּכְרֹת אֶת עָרְלַת בְּנָהּ וַתַּגַּע לְרַגְלָיו וַתֹּאמֶר כִּי חֲתַן דָּמִים אַתָּה לִי: וַיִּרֶף מִמֶּנּוּ אָז אָמְרָה חֲתַן דָּמִים לַמּוּלֹת.
שמות ד', כד-כו

ה' שולח את משה לגאול את ישראל ממצרים, וכאשר משה ממלא את הציווי ונמצא בדרך למצרים ה' רוצה להמיתו
, ודווקא ציפורה מצילה את משה ממוות. סיפור זה קשה להבנה ומעורר שאלות רבות, שבהן נעסוק בהמשך, אך לענייננו, כבר כעת עולה באופן ברור שציפורה היא זו שהצילה את משה ממוות ואפשרה את מהלך הגאולה, ובכך מצטרפת ציפורה לרשימת הנשים בפרשת שמות אשר בזכותן נגאלו ישראל.
תעלומת חיי הנישואין של משה וציפורה
הצלת משה על ידי ציפורה, זהו הסיפור היחיד שמספרת לנו התורה על ציפורה ועל מעשיה עד ליציאת בני ישראל ממצרים. בהמשך, מוזכרת ציפורה בסיפורי התורה פעמיים נוספות:
הפגישה המחודשת עם יתרו וצפורה
הפעם הראשונה היא כאשר אביה, יתרו, בא למשה אל המדבר ומביא את ציפורה ובניה איתו (שמות י"ח, א-ו). מסיפור זה נודע לנו בדרך אגב שציפורה הייתה עם אביה במדיין, ולא עם משה וכל בני ישראל, ורק לפני מעמד הר סיני היא באה אל משה אל המדבר יחד עם אביה. גם בסיפור זה רב הנסתר על הגלוי: מתי חזרה ציפורה למדיין? האם "שילוחיה" משמעותם גירושין
, או שמדובר בפרידה זמנית
? מהי הסיבה לפרידה או לגירושין
? האם כעת חוזרת ציפורה לחיות עם משה כרגיל
? קשה לענות על שאלות אלה, והמפרשים העלו השערות שונות
.
דברי מרים על משה והאישה הכושית
הפעם השנייה שבה מוזכרת ציפורה היא בספר במדבר, כאשר מרים ואהרון מדברים על אודות "האשה הכושית" של משה. בפרשה זו מועלה באופן מפורש התמיהה על אופי חיי הנישואין של משה וציפורה
:

וַתְּדַבֵּר מִרְיָם וְאַהֲרֹן בְּמֹשֶׁה עַל אֹדוֹת הָאִשָּׁה הַכֻּשִׁית אֲשֶׁר לָקָח כִּי אִשָּׁה כֻשִׁית לָקָח: וַיֹּאמְרוּ הֲרַק אַךְ בְּמֹשֶׁה דִּבֶּר ה' הֲלֹא גַּם בָּנוּ דִבֵּר, וַיִּשְׁמַע ה'.

במדבר י"ב, א-ב
ציפורה אינה מוזכרת בפרשה זו בשמה, אלא בכינוי
. עובדה זו מוסיפה על המסתורין האופף את חיי נישואין של משה וציפורה
. כמו כן, יש להבין מהו תוכן דברי מרים, ומה הפגם שראתה מרים בנישואיו של משה, ומדוע אינם ראויים לנביא המקבל את דבר ה'?
למרות הקשיים הגדולים בהבנת הפרשיות הקשורות לציפורה, ננסה לעיין בהן ולהציע רעיון שנותן משמעות לנישואי ציפורה ומשה, ואשר יכול לענות על הקושיות שהזכרנו.

ג. יחסי משה ויתרו
הבריחה הכפולה של משה למדיין

נעיין תחילה בהקשרה הרחב של פרשת הנישואין של משה עם ציפורה.

בריחת משה מפני פרעה
הגעת משה למדיין מנומקת בפסוקים:

וַיִּשְׁמַע פַּרְעֹה אֶת הַדָּבָר הַזֶּה וַיְבַקֵּשׁ לַהֲרֹג אֶת מֹשֶׁה וַיִּבְרַח מֹשֶׁה מִפְּנֵי פַרְעֹה וַיֵּשֶׁב בְּאֶרֶץ מִדְיָן וַיֵּשֶׁב עַל הַבְּאֵר.

שמות ב', טו
משה בורח מפני פרעה, המבקש להרגו באשמת הריגת מצרי אשר היכה אחד מאחיו העבריים. האם קנאותו של פרעה לבני עמו הייתה כה גדולה שבשבילה ביקש להרוג את משה?
משה המורד
נראה שלא מותו של המצרי הוא שחייב את משה מיתה, אלא חששו של פרעה מפני משה. בהריגת המצרי על ידי משה, זיהה פרעה ניצנים של מרד. משה אשר גדל בביתו, מתחיל להתמרד נגד העוולות הנעשות על ידי פרעה ועל ידי כל העם המצרי, והוא עלול להנהיג את המרד נגדו
.
מרד בלתי מתוכנן

מאידך, מבריחתו של משה למצרים אנו למדים שבשלב זה לא היו למשה תוכניות ברורות למרד כללי. אילו רצה משה למרוד בפרעה, הוא לא היה בורח כל כך מהר, אלא מסתתר במצרים או בקרבת מקום וממשיך לפעול משם כנגד פרעה. הבריחה איננה מתאימה לאדם אשר מוכן להיות מנהיג מרד. 

בריחת משה – מפני אחיו
ייתכן שבריחתו של משה איננה רק מפני פרעה, אלא גם מבני עמו, בעקבות מה שנאמר לו "ביום השני":
וַיֵּצֵא בַּיּוֹם הַשֵּׁנִי וְהִנֵּה שְׁנֵי אֲנָשִׁים עִבְרִים נִצִּים
 וַיֹּאמֶר לָרָשָׁע לָמָּה תַכֶּה רֵעֶךָ: וַיֹּאמֶר מִי שָׂמְךָ לְאִישׁ שַׂר וְשֹׁפֵט עָלֵינוּ הַלְהָרְגֵנִי אַתָּה אֹמֵר כַּאֲשֶׁר הָרַגְתָּ אֶת הַמִּצְרִי...


שם, יג-יד
משה רואה שגם בתוך בני עמו ישנן עוולות, אשר אינם מעוניינים לתקנם. משה ראה את תגובת האיש הרשע לניסיון להוכיחו כתגובה מייצגת למצב הרוחני של בני עמו, המעדיפים להמשיך בדרכם, ואינם מעוניינים שמישהו יבוא וינסה להשפיע עליהם או ישנה משהו מהרגלי החיים שלהם. משה מרגיש שהעם שאותו הוא רוצה להציל אינו בשל למרד במלכות העוול כל זמן שהם עצמם אינם נקיים מעוולות אלו.

זאת ועוד, משה מבין שלא זו בלבד שבני עמו אינם בשלים למרד, הם גם עלולים לשתף פעולה עם בני העוולה ולהסגירו לפרעה
:

...וַיִּירָא מֹשֶׁה וַיֹּאמַר אָכֵן נוֹדַע הַדָּבָר.
   שם, יד 
משה מתייאש מגאולת ישראל
אם כן, ייתכן שמשה עוזב את מצרים לא רק מפחד פרעה. הוא יוצא ממצרים עם תחושה שאין אפשרות לתקן את הנעשה ולהושיע את ישראל, כל עוד בני ישראל בעצמם אינם מעוניינים לתקן את העוולות שבתוכם
 ואינם מעוניינים לשתף פעולה עם מנהיג שמנסה לשנות את המצב המוסרי הפנימי של בני ישראל, ובעקבותיו את המצב החיצוני – העבדות לפרעה
. ייתכן, אפוא, כי מגמת הגעתו של משה למדיין איננה בריחה מפני פרעה בלבד, אלא גם בריחה מחברת בני עמו המקולקלת והתיישבות במקום אחר.
התקשרות משה עם יתרו וביתו
התמקדות במעשה המוסרי של משה
במדיין, על הבאר, נכנסת לתמונה בצורה אנונימית ציפורה, אשתו של משה לעתיד:

...וַיֵּשֶׁב בְּאֶרֶץ מִדְיָן וַיֵּשֶׁב עַל הַבְּאֵר: וּלְכֹהֵן מִדְיָן שֶׁבַע בָּנוֹת וַתָּבֹאנָה וַתִּדְלֶנָה וַתְּמַלֶּאנָה אֶת הָרְהָטִים לְהַשְׁקוֹת צֹאן אֲבִיהֶן: וַיָּבֹאוּ הָרֹעִים וַיְגָרְשׁוּם וַיָּקָם מֹשֶׁה וַיּוֹשִׁעָן וַיַּשְׁקְ אֶת צֹאנָם. 

שם, טו-יז
סיפור זה איננו מתמקד בציפורה בלבד ומוזכרות בו שבע בנותיו של כהן מדיין. שמותיהן של ציפורה ואחיותיה אינם מוזכרים כאן, ואף שמו של אביה, יתרו, לא נזכר במפורש אלא רק בכינוי – "כהן מדין". 

נראה שהסיפור איננו מתמקד בבנות יתרו אלא במוסריותו של משה, אשר בהתאם למעשיו הקודמים במצרים ממשיך לפעול כנגד העוולות הנקרות בדרכו
. 

יתרו, כהן מדין, מארח את משה
העלמת השמות מדגישה את העובדה כי ההיכרות הראשונה עם משפחתה של ציפורה היא כהיותה ממשפחתו של "כהן מדיין". 

גם בהמשך הסיפור ציפורה לא מוזכרת, והסיפור סובב סביב דבריו של רעואל, הוא יתרו:

וַתָּבֹאנָה אֶל רְעוּאֵל אֲבִיהֶן וַיֹּאמֶר מַדּוּעַ מִהַרְתֶּן בֹּא הַיּוֹם: וַתֹּאמַרְןָ אִישׁ מִצְרִי הִצִּילָנוּ מִיַּד הָרֹעִים וְגַם דָּלֹה דָלָה לָנוּ וַיַּשְׁקְ אֶת הַצֹּאן: וַיֹּאמֶר אֶל בְּנֹתָיו וְאַיּוֹ לָמָּה זֶּה עֲזַבְתֶּן אֶת הָאִישׁ קִרְאֶן לוֹ וְיֹאכַל לָחֶם. 

שם, יח-כ
נישואי משה עם בית ציפורה

משה מגיע לבית יתרו, שלא למטרת נישואין מוצהרת אלא יתרו הוא שמזמין אותו "לאכול לחם". רק לאחר מכן ובעקבות כך ניתנת לו ציפורה: 

 וַיּוֹאֶל מֹשֶׁה לָשֶׁבֶת אֶת הָאִישׁ וַיִּתֵּן אֶת צִפֹּרָה בִתּוֹ לְמֹשֶׁה.
 שם, כא
לא נאמר לנו מדוע ניתנה לו דווקא ציפורה, ואיננו יודעים דבר על יחסו של משה אליה, על מעשיה או מידותיה; נראה שהעיקר הוא הקשר בין יתרו למשה, והנישואין עם ציפורה הם רק ביטוי לקשר זה
: משה דבק ביתרו, ולכן הוא נושא את בתו לאישה וממשיך לגור אצל חותנו שנים רבות ולרעות מרצון את צאנו
. 
מה ראה משה להידבק ביתרו? התורה איננה נותנת תשובה לכך. 

המדבר וקרבת א‑לוהים

ייתכן שעיקר מטרתו של משה בישיבתו בבית יתרו הייתה הישיבה בקרבת המדבר, מקום המאפשר להתבודד ולהגיע לקרבת א‑לוהים. אותה התבודדות תוך כדי רעיית הצאן במדבר הביאה את משה אל מעמד הסנה, ובזכות אותה רעייה הוא היה ראוי גם לאותה ההתגלות הא‑לוהית ולקבלת השליחות באותו מעמד
.

דמותו הרוחנית של יתרו 

אולם, ייתכן שהיה משהו מיוחד ביתרו עצמו, אשר משך את משה להתקרב אליו. 
כך מפרש רש"י:
 "ולכהן מדיין" – רב שבהן, ופירש לו מעבודה זרה, ונידוהו מאצלם.

רש"י שמות, ב', טז
פירושו של האבן-עזרא מרחיק לכת עוד יותר:

... וכל כהן שבמקרא משרת הוא לשם או לעכו"ם ...ויתרו היה כהן לשם ...

לפי פירושים אלה, יתרו לא היה כוהן לעבודה זרה
 אלא הוא עבד את ה', והוא היה דמות רוחנית בעלת משמעות רבה
. 

הקשר הרוחני בין יתרו למשה
אם אכן כך הוא, דבקותו של משה ביתרו מובנת. כ-60 שנה יושב משה בבית יתרו, בבית שבו יש עיסוק רוחני וחיפוש אחר הא‑לוהות. הוא מרוחק מהעבדות והשפלות שבמצרים, ומהעוולות המוסריות של תרבות מצרים, ושוהה בבית-יתרו – בית שמאפשר לו מרחב ואווירה של חיי התפתחות רוחנית.
. 

גם בהמשך, כאשר יתרו בא אל משה אל המדבר, למרות שגם ציפורה באה, התורה אינה מתארת את פגישת משה וציפורה, אלא מודגש בעיקר הקשר בין יתרו למשה, והשיחה ביניהם נסבה סביב נושאים רוחניים (עיינו שמות פרק י"ח). 

השאלות המטרידות אותנו בפרשייה זו – האם משה גירש את ציפורה או רק שלח אותה לביתה, ומה הייתה סיבת הפרידה ביניהם, ומה קרה כאשר חזרה אליו אל המדבר – אינן נידונות כלל בתורה, ושוב מתחזקת התחושה שעיקר הקשר הוא בין יתרו למשה.

ד. ציפורה – האישה העלומה המושכת בחוטים

"האישה הכושית"
טענת מרים על פרישת משה מאשתו
בפרשת בהעלותך, אנו שומעים תלונה של מרים על משה, הקשורה לנישואיו:

וַתְּדַבֵּר מִרְיָם וְאַהֲרֹן בְּמֹשֶׁה עַל אֹדוֹת הָאִשָּׁה הַכֻּשִׁית אֲשֶׁר לָקָח כִּי אישה כֻשִׁית לָקָח: וַיֹּאמְרוּ הֲרַק אַךְ בְּמֹשֶׁה דִּבֶּר ה' הֲלֹא גַּם בָּנוּ דִבֵּר...

במדבר י"ב, א-ב
רוב המפרשים פירשו, בעקבות חז"ל, שמשה פרש מאשתו בגלל דרגתו הנבואית הגבוהה
, ועל כך מתרעמת מרים בטענה שנביאים אינם צריכים לפרוש מהאישה. ה' בתשובתו מבהיר לה שדרגתו של משה מיוחדת ושונה מדרגת שאר הנביאים, ועל כן הפרישה מוצדקת (עיינו בבמדבר שם, ד-ח, וכן בדברי הרמב"ם המובאים בהערה 41). 

זהו בוודאי הפירוש המקובל, ויש לו משמעות רבה להבנת דרגת הנבואה של משה (והשפעתה ההכרחית על יחסיו עם ציפורה
), אך יש בו גם קושי: התורה מספרת שמרים דיברה על לקיחת האישה הכושית, ולא על שילוחי האישה או על פרישה ממנה. 

טענת מרים על הנישואין עם ציפורה ועל הקשר עם יתרו

לפי פשט המילים נראה שמרים קושרת בין הנישואין עם ציפורה לבין הנבואה של משה. מהו אותו הקשר? 

לפי הסברנו עד כה, נראה שלמשה היה קשר רוחני מיוחד עם יתרו, שהוסיף לבנייתו הרוחנית של משה, והנישואין עם ציפורה היו ביטוי לקשר רוחני מיוחד בין משה ליתרו. 
על רקע זה ניתן אולי להציע הסבר לדברי מרים
: מרים איננה מבינה מה ראה משה להתחתן עם אישה כושית – מבחינתה של מרים ציפורה היא אישה כושית, ואביה גוי, כהן מדיין, ומה ראה משה להתחבר ל"כהן מדיין" ולשאוב ממנו דרכים להתקדמות רוחנית?!
 

"ויהי בדרך במלון"
כעת נחזור לפרשת שמות. 

הכוח לשוב למצרים ולתקן את העם

לאחר שישים שנות התפתחות רוחנית בבית יתרו, במעמד נשגב של הסנה הבוער באש, משה רבנו מקבל את השליחות הא‑לוהית להוציא את ישראל ממצרים. עתה, כאשר הוא חמוש במטען רוחני מנהיגותי, ובאמונה בהצלחת השליחות הא-לוהית שהוטלה עליו, חוזר משה אל השממה הרוחנית שהותיר במצרים. מעתה אינו צריך עוד להתרחק מבני עמו הנגועים בעוולות מצרים, שהרי הובטח לו (ג', יב) כי "בהוציאך את העם ממצרים תעבדו את הא‑להים על ההר הזה" (אותו ההר שבו נגלה לפניו הסנה הבוער באש).
כיצד הצילה ציפורה את משה ממוות?
משה רבנו עוזב את יתרו ומפסיק לשבת בביתו, אך לוקח איתו את ציפורה ואת בניו. בדרך למילוי השליחות מתרחש סיפור ברית המילה המוזר: 

וַיְהִי בַדֶּרֶךְ בַּמָּלוֹן וַיִּפְגְּשֵׁהוּ ה' וַיְבַקֵּשׁ הֲמִיתוֹ: וַתִּקַּח צִפֹּרָה צֹר וַתִּכְרֹת אֶת עָרְלַת בְּנָהּ וַתַּגַּע לְרַגְלָיו וַתֹּאמֶר כִּי חֲתַן דָּמִים אַתָּה לִי:  וַיִּרֶף מִמֶּנּוּ אָז אָמְרָה חֲתַן דָּמִים לַמּוּלֹת.

שמות ד', כד-כו
מה פשרו של סיפור זה? את מי מבקש ה' להמית? מדוע ה' מבקש להמיתו, ומדוע לא כתובה הסיבה לכך? כיצד ידעה ציפורה מה לעשות
 ומדוע דווקא היא מצליחה להציל? מה פשר דבריה "חתן דמים אתה לי" ו"חתן דמים למולות"? 

פירושים רבים מאד ניתנו לסיפור זה, ולא נזכיר כאן את כולם. רוב רובם של המפרשים אומרים שה' ביקש להמית את משה
, וכך נראה מפשט הפסוקים. מדוע מבקש ה' להמית את משה דווקא כעת כאשר הוא הולך למלא את שליחותו
?

"ויפגשהו ה'"
הסיפור מתחיל במילים מאוד מיוחדות: "ויפגשהו ה'". זהו תיאור מיוחד מאוד לקשר עם ה'. בדרך כלל מתואר דיבור של ה' אל מישהו או שליחת מלאך, אך "פגישה" עם ה' לא מצאנו. כידוע, דרגת נבואתו של משה הייתה גבוהה מאוד, וכאן אנו עדים לכך בפעם הראשונה: יש מפגש בין משה לה'; 'מפגש', כמו שאדם פוגש אדם אחר
! ואכן, נבואתו של משה מתוארת כך בתשובת ה' למרים:
פֶּה אֶל פֶּה אֲדַבֶּר בּוֹ וּמַרְאֶה וְלֹא בְחִידֹת וּתְמֻנַת ה' יַבִּיט
...
במדבר י"ב, ח
מפגש קרוב עם ה' דורש  מוכנות תמידית גבוהה
נבואה בדרגה גבוהה כל כך דורשת מן האדם מוכנות ברמה גבוהה מאוד. כאשר יש "מפגש עם ה'", כל פגם קטן הוא בלתי נסבל ועלול להמית. כך מפרש האברבנאל:

שהנבואה הייתה יורדת אל משה תמיד והיה צריך לעמוד תמיד בהתבודדותו ומחשבתו בשליחותו ולכן כשבא במלון ונתעסק בעסקי הלינה ולא התבודד בענייני שליחותו ונבואתו תחילה הנה כשחל עליו שמה השפע מצאו בלתי מוכן לנבואה... ומפני שנמצא בלתי מוכן לקבול השפע ההוא היה עליו הצער והסכנה ההיא....

לפי דברי האברבנאל, הפגם שהפריע ל"מפגש עם ה'" היה העיסוק של משה ב"מלון", במקום להתבודד ולהתכונן לנבואה. 

פגם חוסר המילה
אולם, לפי המשך הסיפור המילה הצילה את משה, ולכן סביר להניח שהחיסרון במילה היה גם הפגם שבעטיו נתחייב מיתה
. 

כפי שפירשו רוב המפרשים
, התינוק (אליעזר) נולד לפני שיצאו לדרך ומשה לא היה יכול למולו מפני הסכנה בדרך, ולמרות שהייתה הצדקה 'הלכתית' לכך שמשה לא מל את התינוק, כאשר משה עומד במפגש עם ה' נדרשת ממנו שלמות גבוהה יותר. לא ייתכן שבנו לא יהיה מהול כאשר הוא נמצא במפגש קרוב כל כך עם ה'. 

הבנתה העמוקה של ציפורה
ציפורה רואה את המתרחש ומבינה. מבית אביה היא חוותה מהי התעלות רוחנית. היא מבינה שבעלה נמצא כעת ב"מפגש" מיוחד מאוד עם ה', ושבעלה מתחייב בנפשו בגלל פגם שמונע ממנו מלהיות ראוי לאותו "מפגש". בחפשה מהו הפגם, היא מבינה שהפגם הוא בכך שבנם לא נימול, והיא מתקנת את הפגם ובכך מצילה את משה ומאפשרת את המשך שליחותו. 

ברית המילה כבסיס לגאולה
נראה, שאין זה מקרי שדווקא המילה היא המעשה שנדרש באותה שעה, בדרך להצלת ישראל ממצרים. המילה מבטאת את הברית המיוחדת בין ה' לישראל. ברית זו היא אשר עומדת בבסיס הקשר בין ישראל לה', והיא שעומדת לישראל בשעת צרתם ומבטיחה שתהיה גאולה. כאשר משה הולך לגאול את בני ישראל, המכוּנים על ידי ה' כ"בני בכורי ישראל" (שמות ד', כב), לא ייתכן שבביתו של משה יימצא פגם בברית המילה, הברית המחברת בין ה' ובין בניו, עם ישראל
.
דווקא ציפורה, משום היותה בת לעם אחר, מבינה את הקשר המיוחד בין ה' לישראל, המתבטא בברית המילה. ציפורה שחוותה בביתה כל חייה חוויות רוחניות, יודעת את ערכה של כריתת הברית הייחודית עם ישראל, והיא מבצעת את ברית המילה ובכך היא מצהירה על הקשר המיוחד בין ה' לישראל. (בכך היא גם מצהירה על מעברה מהיותה "בת יתרו כהן מדיין" להיותה אשת משה בן ישראל).
ציפורה היא זו אשר מאפשרת למשה להמשיך בשליחותו בדרגה הגבוהה הנדרשת ממנו, קודם כול על ידי הסרת הפגם הפוגם ביכולתו לקבל נבואה בדרגה גבוהה ביותר, ובנוסף לכך על ידי הבנתה העמוקה את הברית בין ה' לישראל.

לאן נעלמה ציפורה?
מתי ומדוע נפרדו משה וציפורה? 
התורה מסיימת את הסיפור כאן, ורק בפרק י"ח נודע לנו שציפורה איננה נמצאת עם משה. מה קרה במציאות? קשה לדעת. ייתכן שהם המשיכו ללכת למצרים ביחד, ובשלב כלשהו חזרה ציפורה למדיין, מסיבה שאיננה ידועה לנו
; 

ייתכן שמשה השאיר את ציפורה ובניהם במלון, כדי שהתינוק יתרפא, והם חזרו למדיין
; 

ציפורה עזבה את משה כדי לאפשר את נבואתו
ייתכן שציפורה הבינה שדרגתו של משה איננה מאפשרת לו חיי משפחה רגילים, והיא החליטה לעזוב אותו כדי לאפשר לו למלא את שליחותו הנשגבה
.

אם נפרש כפרוש האחרון, הרי שאנו מבינים שאכן משה וציפורה נפרדו, בעקבות "המפגש" הטראומטי עם ה' במלון בדרך למצרים. משה וציפורה נפרדו כדי לאפשר למשה להיות בדרגה נבואית גבוהה ובעזרתה למלא את שליחותו להוציא את ישראל ממצרים
.

כך גם ניתן להבין את דברי מרים, כפי שהובנו על ידי רוב המפרשים: 

מרים טוענת כנגד פרישתו של משה מציפורה, בטענה שנבואה איננה מצריכה פרישה מאישה. מרים לא הבינה את דרגתו המיוחדת של משה, השונה מדרגת שאר הנביאים. דווקא ציפורה, בת יתרו, הבינה את דרגתו המיוחדת של משה, והייתה מוכנה לעזוב אותו כדי לאפשר לו להמשיך להתעלות ו"לפגוש את ה'"
.
ה. סיכום
שישים שנות שהותו של משה במצרים לא היו בריחה ממנהיגות, אלא שנים ארוכות של הכשרה רוחנית שהיוותה בסיס לצמיחה של מנהיג בעל דרגה נבואית ייחודית.

לא זו בלבד שציפורה איננה מעכבת את הגאולה, אלא היא זו שמאפשרת אותה.
הקשר של ציפורה עם משה מבטא את החיבור הרוחני המיוחד בין משה ליתרו. 
ציפורה היא זו שמצילה את משה ממוות ובכך מאפשרת את שליחותו. היא גם זו שמצביעה על חשיבות הברית בין ה' לישראל כמרכיב הכרחי בגאולה. 

בסופו של דבר, ציפורה היא גם זו שמוכנה לשלם מחיר אישי ולהיפרד מבעלה, כדי שהוא יוכל "לפגוש את ה'" ולמלא את שליחותו.













�.	העלמת שמות הדמויות האחרות בסיפור – הוריו, אחותו ובת פרעה – נועדה למקד את תשומת לב הקורא בדמותו של משה. בהמשך העיון נראה שוב את התופעה של העלמת שמות דמויות כדי להתמקד בנקודה מסוימת.


�.	ומקורו בתלמוד הבבלי, סוטה יא, ב; יובא לקמן הערה 5.


�.	


בחלק מן המדרשים ניתן לראות מגמה של זקיפת גאולת מצרים למעשיהן של דמויות נשיות. עי' למשל במדבר רבה ג', ו; מכילתא דרבי שמעון בן יוחאי י"ג, ד; בראשית רבה פ"ח, ה; חולין צב, א; סדר אליהו רבה, כז.


בחלק מן המדרשים ניתן לראות מגמה של זקיפת גאולת מצרים למעשיהן של דמויות נשיות. עי' למשל במדבר רבה ג', ו, ט ע"ב; מכילתא דרבי שמעון בן יוחאי י"ג, ד, עמ' 38; בראשית רבה פ"ח, ה, עמ' 1081; חולין צב, א; סדר אליהו רבה, כה, עמ' 138.


�.	המדרש (הובא במסכת סוטה יב, א) מתאר את הייאוש שעשוי היה להיגרם מגזרותיו של פרעה: 


עמרם גדול הדור היה כיון שגזר פרעה הרשע כל הבן הילוד היאורה תשליכוהו, אמר: לשוא אנו עמלין! עמד וגירש את אשתו. עמדו כולן וגירשו את נשותיהן. אמרה לו בתו: אבא קשה גזירתך יותר משל פרעה, שפרעה לא גזר אלא על הזכרים ואתה גזרת על הזכרים ועל הנקיבות; פרעה לא גזר אלא בעולם הזה ואתה בעולם הזה ולעולם הבא; פרעה הרשע ספק מתקיימת גזירתו ספק אינה מתקיימת אתה צדיק בודאי שגזירתך מתקיימת, שנאמר (איוב כ"ב, כח): "ותגזר אומר ויקם לך". עמד והחזיר את אשתו. עמדו כולן והחזירו את נשותיהן.


�.	כפי שמתארת הגמרא במסכת סוטה (יא, ב): 


דרש רב עוירא: בשכר נשים צדקניות שהיו באותו הדור נגאלו ישראל ממצרים. בשעה שהולכות לשאוב מים, הקב"ה מזמן להם דגים קטנים בכדיהן ושואבות מחצה מים ומחצה דגים ובאות ושופתות שתי קדירות אחת של חמין ואחת של דגים, ומוליכות אצל בעליהן לשדה, ומרחיצות אותן וסכות אותן ומאכילות אותן ומשקות אותן ונזקקות להן בין שפתים, שנאמר (תהלים ס"ח, יד): "אם תשכבון בין שפתים וגו'" – בשכר תשכבון בין שפתים זכו ישראל לביזת מצרים, שנאמר (שם): "כנפי יונה נחפה בכסף ואברותיה בירקרק חרוץ". וכיון שמתעברות באות לבתיהם, וכיון שמגיע זמן מולדיהן, הולכות ויולדות בשדה תחת התפוח, שנאמר  (שיר השירים ח', ה): "תחת התפוח עוררתיך".


�.	את מספר השנים ששהה משה במדיין ניתן לחשב על פי גילו של משה בבורחו למדיין וגילו בעומדו לפני פרעה. בפרק ב' פסוק יא נאמר: "ויגדל משה ויצא אל אחיו". בפרשנים מובאות שלוש דעות לגבי גילו של משה בזמן זה. לדעת הרמב"ן (שמות ב', כג) משה היה בן שתים-עשרה. לדעת הפנים-יפות (בפירושו לפסוק יא) משה היה בן שלוש-עשרה. במדרשים מובאת דעה שהיה בן עשרים בצאתו אל אחיו ובבורחו מפני פרעה: ראה במדרש תנחומא לשמות (ח'): "וי"א עשרים בבית פרעה וששים במדין וארבעים במדבר"; וכן גם במדרש שכל טוב (בובר) שמות, ב', יא נאמר: "ויגדל משה – היה בן עשרים שנה". יום לאחר מכן משה כבר בורח מפרעה (שם, יא-טו), ובעומדו לפני פרעה היה משה בן שמונים (ז', ז). מכאן אנו למדים שמשה שהה במדיין כשישים שנה לפחות. 


�.	נשים לב לדברים נוראיים שכותב בעל הטורים לשמות ב', טז: 	


יתרו היה כומר לעבודה זרה, וכשנשא משה בתו הוצרך משה לידור לו שבן הראשון שיולד לו שיהיה כומר לע"ז. וזה היה כוונתו כי ידע שיחזיר את חמיו למוטב כמו שעשה שהרי נתגייר. מכל מקום נענש שבן בנו נעשה כומר לעבודה זרה שנאמר ויהונתן בן גרשום בן מנשה (שופטים י"ח, ל) נו"ן תלויה ודרשו חז"ל (בבא בתרא קט, ב) בן משה היה אלא שתולין הקלקלה במקולקל.


�.	א. בעיית נישואי משה לציפורה מהדהדת בדברי המדרש במסכת סנהדרין (פב, א), המתאר את הוויכוח בין זמרי בן סלוא לבין משה לגבי כזבי בת צור: 


אמר לו (זמרי למשה): בן עמרם! זו אסורה או מותרת? ואם תאמר אסורה – בת יתרו מי התירה לך?...


 	ב. גם דברי מרים על משה הנזכרים בבמדבר (י"ב, א) – "ותְּדַבֵּר מִרְיָם וְאַהֲרֹן בְּמֹשֶׁה עַל אֹדוֹת הָאִשָּׁה הַכֻּשִׁית אֲשֶׁר לָקָח כִּי אִשָׁה כֻשִׁית לָקָח" – יכולים להתפרש כביקורת על נישואי משה עם ציפורה. אולם רוב המפרשים אינם סוברים כך, ולשיטתם ביקורתה של מרים הייתה על פרישתו של משה מאשתו בגלל דרגתו הנבואית הגבוהה.


�.	במדרש (שמות רבה ד', א)  מסופר שמשה אפילו נשבע ליתרו שלא  יעזוב  אותו:


"ולא נשבע למרמה" – זה משה, כשהלך אצל יתרו נשבע לו שלא ילך חוץ מדעתו וכשהלך בשליחותו של הקב"ה הלך אצל יתרו והתיר שבועתו. הדא הוא דכתיב: "וישב אל יתר חותנו".


	מקצת מהראשונים (ר"ן נדרים סד, ב) הסבירו את השתקעותו שם שנבעה מתוך פחד:


אף על גב דיתרו השביע למשה, כדכתיב: "ויואל משה לשבת את האיש ויתן לו את צפורה", אפילו הכי משה רבינו לא היה נשבע אלא מתוך שהיה ירא מדתן ואבירם, ולפיכך פתח לו הקב"ה כי מתו כל האנשים המבקשים את נפשך.


�.	בפרקי דרבי אליעזר (פרק ל"ט) אף נאמר שנתינת ציפורה למשה על ידי יתרו נבעה דווקא מתוך ידיעה שמשה הוא זה שעתיד להוציא את ישראל ממצרים ולגאול אותם: 


כשבא משה לתוך ביתו נכנס לגן ביתו של יתרו וראה את המטה וקרא את האותות אשר עליו ושלף ידו ולקחו וראה יתרו למשה ואמר זה עתיד לגאול את ישראל ממצרים לפיכך נתן לו את צפורה בתו לאשה שנאמר: "ויואל משה לשבת את האיש".


�.	בהמשך נראה השוואה בין יעקב לבין משה, ובנקודה זו יש השוואה נוספת: גם משה וגם יעקב נצטוו לשוב לארצם, ובדרכם למילוי הציווי ניצב בפניהם מלאך ה' הנאבק עמם וכמעט מכריע אותם, אך לבסוף איננו מצליח לעצרם; כמו כן, אצל שניהם מתרחש הדבר בלילה: אצל יעקב "עד עלות השחר" ואצל משה "במלון", במקום לינת הלילה (עיינו בראשית ל"א, ג; ל"ב, כה-לב). אולם, יש הבדל בין שני האירועים: אצל יעקב נאמר שהמעכב הוא מלאך – "ויאבק איש עמו", ויעקב הצליח להתגבר על המלאך בכוחות עצמו; ולעומת זאת, אצל משה, המעכב הוא ה' בעצמו – "ויפגשהו ה' ויבקש המיתו", וציפורה היא שמצילה את משה.


�.	כך משתמע בכמה מקראות בתורה, שבהן לשון "שילוחין" משמעותה גירושין, כגון: דברים כ"ב, כט – "וְלוֹ תִהְיֶה לְאִשָּׁה תַּחַת אֲשֶׁר עִנָּהּ לֹא יוּכַל שַׁלְּחָהּ כָּל יָמָיו"; ודברים כ"ד, א – "וְכָתַב לָהּ סֵפֶר כְּרִיתֻת וְנָתַן בְּיָדָהּ וְשִׁלְּחָהּ מִבֵּיתוֹ". וראה עוד שם כ"א, יד; ועי' במכילתא פרשת יתרו פרשה א.


�.	כמו שהבינו חלק מן המפרשים שם במקום (שמות י"ח, ב) עי' רש"י ואבן-עזרא.


�.	עי' בדברי רש"י, המובאים בהערה מס' 45. 


�.	כמו שהבין הרמב"ן שם: 


כי לקחה יתרו להשיבה אליו אף על פי ששלחה ממנו, בעבור ששמע כל אשר עשה א-להים למשה, כי מעתה ראוי ללכת אחרי המלך בכל אשר ילך.


�.	עי' הערות 12-15.


�.	בשאלת זיהוי ה"אישה הכושית" עם ציפורה עיינו בפירושי רשב"ם וראב"ע במקום. בהמשך דברינו ננקוט כדברי המפרשים שהיא אכן ציפורה.


�.	המפרשים עמדו על תמיהה זו וניסו ליישבה. עי' רש"י ובעל הטורים במדבר י"ב, א; ורבנו בחיי וחזקוני שם.


�.	גם לדברי המפרשים ש"האשה הכושית" איננה ציפורה, פרשה זו מעלה שאלות ותמיהות אחרות: מיהי האישה השנייה שנשא משה? מדוע נשאה, ומדוע איננו יודעים דבר על כך? גם בעניין זה עי' בפירושי הרשב"ם והאב"ע שם.


�.	הסיפור המסופר בתורה כסיפור חד פעמי, מתפרש בדברינו כסיפור מייצג ומאפיין את התנהגותו והלך מחשבתו של משה. גם חלק מן הפרשנים הבינו שפרעה מבקש להרוג את משה מחשש שמא משה ינצל את כוחו לפגוע בפרעה, וכך כותב השפתי-כהן (שמות ב', טו): 


שמע שהרג בדיבור, זהו "את הדבר הזה", ולזה היה הוא מבקש כיצד יהרגהו, שהיה מפחד שלא יהרגהו משה בדיבור.


�.	אמנם גם סיפור זה מתואר בתורה כסיפור חד פעמי, אך נראה שגם סיפור זה ניתן לראות כסיפור מייצג ומאפיין, שאולי התרחש כמה פעמים בצורות שונות.


�.	כך גם הבין המדרש (שמות רבה א', ל; ותנחומא שמות פרק י, והובא ברש"י שמות ב', יד) את בריחתו של משה באמרו: 


ומדרשו – נודע לי הדבר שהייתי תמה עליו מה חטאו ישראל מכל ע' אומות להיות נרדים בעבודת פרך, אבל רואה אני שהם ראויים לכך.


�.	אבחנה זו של משה נאמרת במפורש ביחזקאל כ', ו-ח:


בַּיּוֹם הַהוּא נָשָׂאתִי יָדִי לָהֶם לְהוֹצִיאָם מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם אֶל אֶרֶץ אֲשֶׁר תַּרְתִּי לָהֶם זָבַת חָלָב וּדְבַשׁ צְבִי הִיא לְכָל הָאֲרָצוֹת:  וָאֹמַר אֲלֵהֶם אִישׁ שִׁקּוּצֵי עֵינָיו הַשְׁלִיכוּ וּבְגִלּוּלֵי מִצְרַיִם אַל תִּטַּמָּאוּ אֲנִי ה' אֱ�לֹהֵיכֶם: וַיַּמְרוּ בִי וְלֹא אָבוּ לִּשְׁמֹעַ אֵלַי אִישׁ אֶת שִׁקּוּצֵי עֵינֵיהֶם לֹא הִשְׁלִיכוּ וְאֶת גִּלּוּלֵי מִצְרַיִם לֹא עָזָבוּ וָאֹמַר לִשְׁפֹּךְ חֲמָתִי עֲלֵיהֶם לְכַלּוֹת אַפִּי בָּהֶם בְּתוֹךְ אֶרֶץ מִצְרָיִם.


	גם לאחר מעמד הסנה, כאשר משה בא עם בשורת הגאולה לעם ישראל, תגובתם של בני ישראל מאכזבת מאוד (ו', ו-ט):


וידבר משה כן אל בני ישראל, ולא שמעו אל משה מקצר רוח ומעבֹדה קשה.	


	נחלקו המפרשים במשמעות העובדה שבני ישראל לא שמעו אל משה. הרשב"ם הסביר כי לאחר האכזבה שבאה מהקשחת תנאי העבודה של פרעה בני ישראל לקחו בעירבון מוגבל מאוד את דברי משה. לעומתו ביארו הרמב"ן והחזקוני, שבני ישראל פחדו לשמוע למשה אחרי גזירתו של פרעה, שנועדה לאיים עליהם שלא יתחברו עוד למשה ולאהרן; אך למכילתא (פרשת בא, פסחא, פ"ה) דרך שונה מן המפרשים בביאור הפרשה בעקבות הפסוקים הנ"ל מספר יחזקאל: 


ר' יהודה בן בתירא אומר: הרי הוא אומר "ולא שמעו אל משה מקוצר רוח וגו'". וכי יש לך אדם שהוא מתבשר בשורה טובה ואינו שמח? נולד לך בן זכר, רבך מוציאך לחירות, ואינו שמח? אם כן, למה נאמר "ולא  שמעו אל משה"? אלא, שהיה קשה בעיניהם לפרוש מעבודה זרה שנאמר (יחזקאל כ', ז): "ואומר אליהם איש שִקוצי עיניו השליכו ובגִלולי מצרים אל תטמאו", ואומר (שם, ח): "וימרו בי ולא אבו שמוע וגו' ואעש למען שמי לבלתי החל' וגו'".


	אי-שמיעתם של בני ישראל אל משה, פירושה המעשי היה סירובם לפרוש מעבודה זרה. בשורת הגאולה לא היתה רק הבטחה לעתיד טוב יותר, אלא הייתה בה גם תביעה ברורה: "והייתי לכם לא-לוהים, וידעתם כי אני ה'". תביעה זו כללה פרישה מעבודה זרה ולזה בני ישראל סירבו, כאמור לעיל.	


�.	נקודה זו באה לידי ביטוי חזק ביותר במעמד הסנה, כאשר ה' מבקש ממשה ללכת לגאול את ישראל, ומשה מנסה לסרב לשליחות. הטענות שמשה מעלה שם אינן מתייחסות כלל לחשש מפני פרעה, אלא מביעות את תחושתו שבני ישראל אינם מוכנים להיגאל ואת התחושה של חוסר התאמתו האישית לתפקיד זה:


...וְאָמְרוּ לִי מַה שְּׁמוֹ מָה אֹמַר אֲלֵהֶם (ג', יג).


....וְהֵן לֹא יַאֲמִינוּ לִי וְלֹא יִשְׁמְעוּ בְּקֹלִי כִּי יֹאמְרוּ לֹא נִרְאָה אֵלֶיךָ ה' (ד', א). 


	בהתאם לכך, גם תשובת ה' למשה לטענותיו היא כי ניתן לגאול את בני ישראל, וכי ניתן לשכנעם על ידי אותות וכדומה.


�.	על הצורך המקראי בשלושת הסיפורים עי' בדבריה של נחמה ליבוביץ לפרשת שמות (עיונים בפרשת השבוע): 


אילו סופר רק המקרה הראשון, היה מקום לתלות את תגובתו החריפה של משה ברגש אחווה לבן עמו, ושנאה לזר המכה אותו, ואילו סופר על המקרה השני, ניתן היה לומר שמשה אינו יכול לסבול כיעור בתוך עמו. אך הנה בא המקרה השלישי שבו גם העושק וגם העשוק נכרים. ואף על פי כן אין משה יכול לראות מעשה עוול והוא מתייצב לימין הנרדף.


�.	ההשוואה בין סיפור משה לסיפור יעקב מקיפה מאוד: שניהם בורחים מפני אדם הרוצה להרגם; שניהם יושבים על הבאר, ופוגשים שם רועים וגם את האישה המיועדת להם; שניהם מושיעים: יעקב מצליח לגלול את האבן, ומשה מושיע את הבנות מן הרועים; שניהם משקים את הצאן; שניהם מוזמנים לשבת בבית האב, ורק אחר כך מדובר על נישואין; שניהם רועים את צאנו של החותן; שניהם מבקשים מן החותן לשוב אל ארצם, ובמקביל לשניהם נגלה ה' ואומר להם לשוב אל ארצם.


	אולם, ההשוואה דווקא מצביעה על ההבדלים הבולטים: יעקב פוגש תחילה את רחל, הנזכרת בשמה, והוא מעוניין לשאתה; בעקבות כך הוא נאלץ לגור בבית לבן, למרות שיחסיו עם לבן אינם טובים. משה מחליט להישאר במדיין בגלל יתרו, והנישואין עם בתו הם תוצאה של היחסים הטובים ביניהם.


�.	לא כיעקב, שרעה את צאן לבן כ"תשלום" על לקיחת בנותיו.


�.	על כך מצביע הרמב"ם במורה נבוכים (חלק ב, מ"ה):


 "תחילת מעלות הנבואה, שילווה את האדם עזר אלוהי, יעוררו ויזרזו לעשות טובה גדולה בעלת ערך, כגון הצלת קבוצת חסידים מידי קבוצת רשעים... וימצא מצד עצמו לכך התעוררות ודחיפה לפעולה. וזה נקרא רוח ה'. והאדם אשר ילווהו מצב זה, אומרים עליו שהוא צלחה עליו רוח ה'... וזו היא דרגת כל שופטי ישראל... וזוהי גם דרגת כל משיחי ישראל החסידים...  ודע כי בדומה לכוח הזה, לא נפרד ממשה רבנו מעת שהגיע לגיל הבגרות, ולפיכך נתעורר להרוג את המצרי ולנזוף בחוטא משני הניצים. ומחמת תוקף הכוח הזה בו, אפילו לאחר שפחד וברח, כאשר הגיע למדין והוא זר ירא, כיוון שראה דבר עושק, לא יכול להימנע מלסלקו ולא היה בכוחו לסובלו, כמו שנאמר: 'ויקם משה ויושיען' (שמות ב', י"ז)".


	הרמב"ם הבין כי מעשיו של משה רבינו לא היו מקריים אלא  הם אבני דרך הנבואה  של משה רבינו ואם כן ייתכן שבריחת משה ממצרים הייתה חלק מן הדרך לאותה השתלמות נבואית וכדברינו למעלה.


�.	וראו גם בפירוש האבן עזרא (הארוך) לשמות פרק י"ח פסוק ז':


"ויצא לקראת חתנו" - בעבור כבוד יתרו וחכמתו ... וקראו הכתוב רעהו, בעבור גודל מעלתו בחכמה.


�.	יש מדרשים ופירושים אחרים המציגים את יתרו באור שלילי. לפי פירושים אלה קשה מאד להבין מדוע יושב משה עם אדם כזה במשך זמן רב כל כך, מתחתן עם בתו, ואחר כך שמח כל כך לפגשו ומציע לו להישאר עם בני ישראל (עיינו שמות י"ח, א-ז; במדבר י', כט).


�.	כאשר יתרו ומשה נפגשים שוב, לאחר יציאת מצרים, אומר יתרו למשה (י"ח, יא): "עתה ידעתי כי גדול ה' מכל האלהים". מה משמעות הצהרה זו? האם רק כעת הכיר יתרו בה'? רש"י מפרש: 


"עתה ידעתי" – מכירו הייתי לשעבר, ועכשיו ביותר. "מכל האלהים" – מלמד שהיה מכיר בכל ע"ז שבעולם ולא הניח ע"ז שלא עבדה. 


	לפי פירוש זה, ניתן להבין שיתרו היה אדם שעשה בחייו חיפוש רוחני משמעותי, וניסה לעבוד כל ע"ז שבעולם, עד שהגיע לאמונה באל אחד, בה' (חיפוש זה מזכיר את החיפוש של אברהם אחר בורא העולם). אדם כזה, שעושה חיפוש רוחני כל כך משמעותי, ומגיע לאמונה בה', הוא בוודאי ראוי להיות "חברותא" של משה, על אף היותו גוי.


 	על מעלתו של יתרו ועל דבקותו של משה ביתרו ראה בהרחבה בספר "ציר וצאן", מאת הרב משה ליכטנשטיין, פרק ראשון, שם מתואר יתרו כדמות רוחנית המחפשת משמעות פילוסופית ומטאפיסית לאירועים המתרחשים בעולם, אך הוא מנותק מן העשייה האנושית, מתוך תחושה שאין אפשרות להשפיע על בני האדם לשנות את דרכיהם.


�.	כך גם בתחום ההנהגה: משה גדל בבית פרעה, ולא בין אחיו העבדים, והדבר איפשר לו ללמוד גינוני מלכות, ולפתח כושר הנהגה, ויכולת להתנגד לשלטון, דבר שקשה לפתח אצל אדם הגדל כעבד. כפי שמפרש האבן-עזרא (שמות ב', ג): 


ומחשבות השם עמקו ומי יוכל לעמוד בסודו ולו לבדו נתכנו עלילות. אולי סבב השם זה שיגדל משה בבית המלכות להיות נפשו על מדרגה העליונה בדרך הלימוד והרגילות ולא תהיה שפלה ורגילה להיות בבית עבדים.


�.	ראו את רש"י שם, ועיינו במאמר של הרב אלחנן סמט לפרשת בהעלותך באתר בית המדרש הווירטואלי: www.etzion.org.il/vbm/archive/7-parsha/32behaal.rtf	


�.	כפי שנראה בהמשך.


�.	דברים אלה הם בבחינת השערה, הנובעת מהבנתנו הקודמת, שהקשר בין ציפורה למשה הוא ביטוי לקשר הרוחני המיוחד בין יתרו למשה. בהמשך דברינו, לקראת סוף השיעור, נוסיף גם את ההבנה הרגילה, שמרים חולקת גם על הצורך של משה לפרוש מציפורה לצורך שליחותו הנבואית המיוחדת. ראה הערה 49.


�.	על פי פירושנו זה, קשה להבין את תשובת ה' למרים. יתכן שיש כאן תשובה כללית, שאינה עונה על טענתה של מרים, אלא אומרת: משה הוא אדם גדול כל כך, ואיך את מעיזה לדבר עליו לשון הרע??


	אך, מכיוון שמרים שאלה על דרגתו הנבואית של משה, ותשובת ה' מתייחסת בדיוק לנושא זה, קשה שלא לראות בדברי ה' תגובה עניינית, המשיבה על טענתה. ננסה להציע כאן שתי אפשרויות להסבר, אך עדיין צריך עיון רב כדי להבין עד הסוף את הפרשייה הזו: תשובת ה' למרים מבהירה שאכן דרגתו הנבואית של משה מיוחדת משאר הנביאים: "פה אל פה אדבר בו, ומראה ולא בחידות ותמונת ה' יביט", כלומר: למשה יש פגישה ישירה עם ה', כפי שמתואר באירוע במלון: "ויפגשהו ה'" (ראה בהמשך המאמר).


	מה הקשר בין דרגתו הנבואית המיוחדת לבין הקשר עם יתרו? לכך ניתן להציע שני כיווני מחשבה:


	דרגתו הנבואית המיוחדת של משה לא נפגמה בעקבות הקשר עם ציפורה ויתרו, אלא להפך – הקשר עם יתרו איפשר לו בראשית דרכו סביבה של חיי-רוח, ומשם הלכה וצמחה אישיותו הרוחנית הייחודית, עד שהגיעה למרומי פסגת הקשר בין אדם לקב"ה, כפי שהקב"ה בעצמו מעיד כאן עליו.


	ציפורה הבינה את דרגתו המיוחדת של משה, את העובדה שיש לו פגישה ישירה עם ה' בדרגה מאד גבוהה. (ראה בהמשך המאמר). מרים, לעומת זאת, איננה מבינה שדרגתו של משה מיוחדת, לכן ה' צריך להסביר לה זאת. 


	ייתכן שניתן להסביר את תשובת ה' למרים על פי דברי הגמרא במסכת חגיגה (דף טו), בעניין לימודו של רבי מאיר מ'אחר' הלא הוא ר' אלישע בן אבויה שיצא למינות. הגמרא שואלת כיצד חכם כרבי מאיר הרשה לעצמו ללמוד תורה מפיו של אחר והלא התורה צריכה לבוא ממקום קדוש וטהור?!


	תשובתו של ריש לקיש (עפ"י פירוש רש"י שם) היא שגדול, היודע ליזהר [שלא ילמוד] ממעשיו, יכול ללמוד תורה מפיו:


	על פי הגמרא אדם שהוא גדול אמיתי מסוגל ללמוד גם ממקורות שאינם לגמרי טהורים וקדושים (ראה גם בדברי הפרי-צדיק לפרשת בלק, אות ב).


	ואם כן, ניתן להבין את תשובתו של הקב"ה למרים באופן הזה: מרים שואלת כיצד משה מסוגל ללמוד ולהתחבר ליתרו? שאלתה נובעת מתוך חוסר הבנה של מעמדו הנבואי העצום של משה, שדווקא מעמדו הרם כנביא, "בכל ביתי נאמן הוא", מאפשר לו להתקשר וללמוד גם ממי שאינו בן-ברית.


	להשלמת דברינו, עיין עוד בהערה מס' 49.


�.	עי' שמות רבה ה', ח.


�.	כן היא דעתם של ר' יהושע בן קרחה ורבי בגמרא בנדרים לא, ב; וכ"ה ברש"י ד', כד  (ד"ה ויבקש); וכן דעת האב"ע שם; וכ"ה בריב"א ובחזקוני שם ובעוד מפרשים רבים. אמנם, דעת רשב"ג (נדרים לב, א) היא שה' ביקש להמית את התינוק – אליעזר (וכן דעת רב שמואל בן חפני גאון המובא באב"ע שם). ומצאתי דעה נוספת האומרת שה' ביקש להמית את גרשם, הבן הבכור, שלא היה מהול (ראה במאמר "שליחותו של משה רבינו ומעלתה של ציפורה", מאת ראובן עוזיאל).


�.	גם לכך נמצאו פירושים שונים: עי' רש"י ד', כד (ד"ה ויבקש המיתו); ושפתי חכמים על אתר (ד"ה וא"ת); עי' גם ספורנו שם ד"ה ויפגשהו ה'. 


�.	הפועל 'ויפגשהו' מוזכר כמה פסוקים לאחר מכן כאשר משה פוגש את אהרון אחיו (פס' כז):


וַיֹּאמֶר ה' אֶל אַהֲרֹן לֵךְ לִקְרַאת משֶׁה הַמִּדְבָּרָה וַיֵּלֶךְ וַיִּפְגְּשֵׁהוּ בְּהַר הָאֱלֹהִים וַיִּשַּׁק לוֹ.


	וייתכן שזו כוונת המדרש תנחומא שם:


דבר אחר, "לך לקראת משה המדברה" – זהו שאמר הכתוב: "מי יתנך כאח לי" (שיר השירים ח') – ישראל אומרין לפני הקב"ה מי יתנך כאח לי... ובאיזה אח אמרו ישראל להקב"ה? כמשה ואהרן, שנאמר (תהלים קל"ג, א): "הנה מה טוב ומה נעים שבת אחים גם יחד", שהיו אוהבין ומחבבין זה את זה.


	המדרש משווה את האחווה שעם ישראל מייחל לה עם ה' לאחווה של משה ואהרון. ייתכן שהעוגן לכך נמצא בפועל "ויפגשהו" שחוזר פעמיים בפרשיה: במפגש של ה' עם משה ובמפגש של משה ואהרון. 


�.	וכך מתאר הרמב"ם (יסודי התורה ז', ו) את נבואתו המיוחדת של משה: 


ומה הפרש יש בין נבואת משה לשאר כל הנביאים? שכל הנביאים בחלום או במראה ומשה רבינו מתנבא והוא ער ועומד ... כל הנביאים על ידי מלאך, לפיכך רואים מה שהם רואים במשל וחידה, משה רבינו לא על ידי מלאך ...שאין שם משל אלא רואה הדבר על בוריו בלא חידה ובלא משל... כל הנביאים יראים ונבהלים ומתמוגגין ומשה רבינו אינו כן ... כל הנביאים אין מתנבאים בכל עת שירצו משה רבינו אינו כן אלא כל זמן שיחפוץ רוח הקודש לובשתו ונבואה שורה עליו ואינו צריך לכוין דעתו ולהזדמן לה שהרי הוא מכוון ומזומן ועומד כמלאכי השרת, לפיכך מתנבא בכל עת ...


�.	אמנם הבנה זו אינה הכרחית, וניתן לומר שמטרת המילה הייתה להיות כעין קורבן, שבזכותו יינצל משה, כפי שפירשו רשב"ם וריב"ש.


	אכן ניתן ליישב את הבנת האברבנאל עם דברנו על פי המדרש (שמות רבה ה', ח):


"ויהי בדרך במלון" – חביבה מילה שלא נתלה למשה עליה אפילו שעה אחת, לפיכך כשהיה בדרך ונתעסק במלון ונתעצל למול לאליעזר בנו מיד ויפגשהו ה' ויבקש המיתו.


	כלומר חטאו של משה רבנו היה שהתעסק במלון במקום לעסוק במילה, והמילה היא תיקון ישיר לחטא זה.


�.	ראו בפירוש רש"י וראב"ע.


�.	כך הבין גם בעל העמק דבר (ד', כד ד"ה ויבקש) שכתב:


...סמך ענין מכת בכורות לזה העניין, ללמדנו דשני העניינים שוין בסיבתן.


	גם בני ישראל ביציאתם ממצרים כורתים ברית עם ה' בדמות קרבן הפסח. הקשר בין ברית המילה לברית הפסח ניכר: ישנן רק שתי מצוות עשה שעונשן כרת: קרבן פסח ומילה. שתי המצוות הללו מבטאות ברית לאומית כללית של בני ישראל עם הקב"ה, ולכן המשתמט מהן נענש בכרת, עונש שאחת מהשלכותיו היא ניתוק מעם ישראל: "ונכרתה הנפש ההיא מעמיה" (לגבי מילה – בראשית י"ז, יד; לגבי פסח – במדבר ט', יג). אנו מוצאים גם קשר מיוחד בין שתי המצוות הללו, כאשר יש איסור מיוחד על ערל לאכול בקרבן פסח  (שמות י"ב, מח): "וכל ערל לא יאכל בו". ועי' גם במכילתא מסכתא דפסחא ה.


�.	רש"י (בפירושו לשמות י"ח, ב) מסביר זאת כך: 


"אחר שלוחיה" - כשאמר לו הקב"ה במדיין (שמות ד', יט-כז) "לך שוב מצרימה... ויקח משה את אשתו ואת בניו גו'... ויצא אהרן לקראתו... ויפגשהו בהר הא�להים". אמר לו מי הם הללו. אמר לו זו היא אשתי שנשאתי במדיין ואלו בני. אמר לו והיכן אתה מוליכן. אמר לו למצרים. אמר לו על הראשונים אנו מצטערים ואתה בא להוסיף עליהם? אמר לה לכי אל בית אביך, נטלה שני בניה והלכה לה.


�.	ראו בפירוש ראב"ע.


�.	ראו בהמשך דברי האברבנאל:


ולפי שציפורה לא ידעה האם היה הצער אשר בא למשה בעוון מילת הילד או מפני שהיה מוליך אותה למצרים, ולכן רצתה להצילו משניהם: אם הילד –  בשכרתה ערלתו, ואם לעצמה – בששבה לבית אביה, כדי שיהיו מחשבותיו של משה פנויים להתבודדות הנבואה...


�.	במדרש אשת-חיל נאמר:


"גמלתהו טוב ולא רע"... – זו צפורה, ולמה נקרא שמה צפורה? מלמד שצפתה וראתה והולידה שני בנים למשה: גרשם ואליעזר; אליעזר – מלמד שעזרו הקדוש ברוך הוא מפרעה עד שדבק בצפורה, וגרשם – מלמד שגרשה אותו צפורה ממצרים.


	כאמור, המדרש מנכס לציפורה את הזכות לכך שמשה יצא ממצרים והוליד שני בנים. המדרש רואה בציפורה כמי שמושכת בחוטי השליחות של משה רבנו להוצאת בני ישראל ממצרים. ועי' גם בילקוט שמעוני פרק ב', רמז קסח.


�.	כאן ניתן לשלב את הפירוש המקובל לגבי דברי מרים, ואת הפירוש שהצענו כאן: דרגתו המיוחדת של משה, שתחילתה בקשר הרוחני עם יתרו וציפורה, היא זו שמביאה בסופו של דבר לפרידה של ציפורה ממשה. ציפורה, שהבינה את דרגתו המיוחדת של משה, הבינה שהוא אינו יכול להמשיך לחיות חיי משפחה רגילים, ולכן ויתרה ועזבה את משה. מרים, שלא הבינה את ראשיתו ועומקו של הקשר בין ציפורה ויתרו למשה, גם לא הבינה את הצורך בפרידת משה מציפורה, ולכן היא טוענת גם כנגד הנישואין האלה, וגם כנגד הפרידה. תשובת ה' עונה לה על שתי הנקודות: אכן דרגתו של משה מיוחדת, והקשר עם יתרו וציפורה היה חיובי בתחילתו (למרות, ואולי אף דווקא בגלל, היותה של ציפורה נוכרייה), מפני שבזכותו התעלה משה והגיע לדרגתו המיוחדת. עם זאת, בסופו של דבר, משה הגיע לדרגה גבוהה כל כך שלא אפשרה לו להמשיך בחיי נישואין רגילים למרות מעלותיה המיוחדות של ציפורה ובית אביה.








�במקורות המוארים ברקע ירוק יש בעיה בצורת הכתיבה (א"א לציין מס' עמוד בלי לציין מהדורה, מלבד בספרים מובהקים (כמו תלמוד בבלי וכדו')
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