פרשת חיי שרה – Sara y Rivka –  Dos Generaciones de Santidad Femenina 
Nuestra parashá recibió su nombre por la primera de nuestras cuatro
 matriarcas, y está dedicada a las lecciones que nos transmitieron Sara y su nuera Rivka, dos de las más poderosas fuerzas espirituales que existieron. Cada viernes a la noche, entonamos la canción Eshet Jail
, la cual de acuerdo con el Tanjuma fue el hesped que Abraham Avinu dio cuando falleció Sara (y que posteriormente el rey Shlomó incluyó al final de Mishlei)
. (Y no es accidental que una segunda forma de interpretar Eshet Jail sea como un mashal de la Torá
).
Sara fue la primera y la mayor de las siete profetisas
, e incluso más elevada que el mismo Abraham Avinu
.  Su esencia estaba imbuida de Ruaj Hakodesh
. 

La vida de Sara no estuvo llena de días y de años, sino que su vida llenaba los días – llenándolos de significado y logros - שני חיי שרה (es decir que los años fueron definidos como aquellos de חיי שרה). (Zohar). Esto se debió a que nunca dejó de crecer ni de trabajar sobre sí misma
. Dijeron los Sabios que el resto de la humanidad comparada con Sara era como un mono comparado con un ser humano
. 

Sara falleció con su alma espiritualmente entera - בת ק' כבת כ'. De hecho ella llegó a tal perfección en su vida que su cuerpo físico reflejaba su perfección espiritual interna - בת עשרים כבת שבע ליופי 
. Su grandeza se reflejó no solo en su vida sino también en su muerte, porque ella fue la primera entre los Avot y las Imaot que fue enterrada junto con Adam y Java en Mearat Hamajpelá – literalmente la cueva doble, o la Cueva de los Patriarcas – el lugar en el cual estaban destinadas a ser enterradas las cuatro parejas
. Los padres de la humanidad iban a ser acompañados por los padres del pueblo judío, los padres espirituales de la humanidad
. Éste no era un lugar común y corriente
.  
Las Imaot establecieron patrones de espiritualidad que nutrieron e inspiraron al alma judía femenina
.  De esta manera los 127 años de vida de Sara (la dimensión del tiempo) se tradujo en los 127 estados sobre los que reinó Esther (la dimensión del espacio)
. Todas las futuras generaciones de mujeres judías heredaron de Sara el potencial para la santidad y en consecuencia tienen el desafío de imitar su grandeza. Así como cada hombre judío debe decir: "¿Cuándo llegarán mis actos al nivel de los actos de Abraham, Itzjak y Iaakov?", así también cada mujer judía debe pensar: "¿Cuándo llegarán mis actos a asemejarse a aquellos de las matriarcas?"



Dado que la parashá fue llamada en honor de la vida de Sara, todas las cosas que se relatan en la parashá –la misión de Eliezer de traer a Rivka como esposa para Itzjak, el retorno de Hagar (Ketura) como la esposa de Abraham y la descendencia de Ishmael – de alguna manera tienen que haber emergido de su vida (a pesar de que todo ocurrió después de su muerte). Mearat Hamajpelá nos enseña algo sobre aquello para lo cual vivía Sara, y Rivka debía –y lo hizo- continuar con la tarea de la vida de Sara. Más difícil es entender la conexión del regreso de Hagar. ¿Acaso Sara no la había echado de la casa de Abraham? Y lo mismo con el listado de los descendientes de Ishmael, ¿no había sido a Ishmael a quien Sara había excluido del pueblo judío
? Como veremos, fue la capacidad de Sara de establecer los límites del pueblo judío lo que llevó a los nuevos pueblos que surgieron de Hagar.
Dicen los Sabios que Sara fue una gran trabajadora en la tarea de acercar a otros al Creador, todos los guerim y las personas temerosas de D'os en el mundo vienen de aquellos que mamaron la leche de Sara
. Sara no sólo era la compañera de Abraham en el jesed espiritual y físico
, sino que también fue la primera y la más elevada de las mujeres judías. Ella fue la pionera de la avodá de las mujeres, sacando a luz importantes diferencias en la naturaleza del jesed de hombres y mujeres. 

El Zohar explica que la grandeza de Sara proviene del hecho que estuvo encerrada con dos famosos reyes del período, el Faraón y Avimelej, y no se apegó a ninguno de ellos
. Aquí radica la gran contribución de Sara al pueblo judío
. Abraham, el hombre, era el sejel, la cabeza. Sara era el corazón. El corazón es la fuente de la teshuká, el deseo de apegarse a algo
. (Ver nota) También por esto es que las mujeres se destacan en su Irat Shamaim, especialmente la clase de confianza necesaria en momentos de desafío
. Porque en esos momentos, cuando se nubla la claridad del intelecto, la persona tiene que recurrir a niveles más profundos de compromiso para salir adelante. 

En las palabras del Shem Mishmuel: Abraham transmitió al pueblo judío la herencia de ser recto y pensar claramente... Sara proveyó la dimensión de la pasión y el deseo por lo sagrado. Por ello su prueba fue ser capturada por el Faraón y por Avimelej, para enfrentar la posibilidad de apegarse a grupos equivocados... Sara es como el corazón del pueblo judío… Como dice el Zohar, Abraham y Sara son como el alma y el cuerpo, el alma y el corazón, la forma y la materia que contiene la forma... Esta intensa pasión por la espiritualidad que tenía Sara fue vital para que pudiera ser capaz de lograr elevadas dimensiones de espiritualidad, y por eso los méritos de Abraham son atribuidos a Sara
.  
El Rab Iosef B. Soleveichik, en un hesped a la Rabanit de Toln
, dio un testimonio elocuente de la manera en la cual esta teshuká se manifiesta en Torat Imeja: 
Ella me enseñó que hay un sabor, una esencia y una calidez en las mitzvot. De ella aprendí la cosa más importante en la vida: sentir la presencia del Todopoderoso y la suave presión de Su mano apoyada sobre mis frágiles hombros. Sin sus enseñanzas, las cuales a menudo eran transmitidas en silencio, yo hubiera crecido convirtiéndome en un ser frío, seco e insensible. 
Por ejemplo, las leyes del Shabat me fueron transmitidas por mi padre; ellas forman parte del musar avija. El Shabat como una entidad viva, como una reina, me fue revelado por mi madre; forma parte de Torat imeja. Los padres sabían mucho sobre el Shabat; las madres vivían el Shabat, experimentaban su presencia y percibían su belleza y esplendor.   
Los padres enseñaron a generaciones cómo observar el Shabat; las madres enseñaron a generaciones cómo recibir al Shabat y cómo disfrutar de su presencia durante veinticuatro horas.   

Pero la teshuká en este mundo no es algo simple. Después del pecado de Adam HaRishón, el bien y el mal se mezclaron
. La teshuká fácilmente podía apegarse a algo equivocado. Para tener una teshuká adecuada, primero debemos distinguir y separar lo bueno de lo malo. En su hesped a Sara, Abraham Avinu dijo: 
דרשה צמר ופשתים

Sara era capaz de separar la lana del lino, esto es en una mezcla de shaatnez. El Midrash dice que esto fue el acto de alejar a Ishmael de su casa, dejando a Itzjak para proveer el futuro linaje del pueblo judío
. Sara y Abraham Avinu habían mantenido una discusión fundamental respecto a cuáles debían ser los bordes y los parámetros del pueblo judío, y D'os claramente estuvo del lado de Sara
. Ella fue quien pudo extraer de Abraham Avinu sólo lo bueno y dar a luz a Itzjak, permitiendo que las impurezas fueran tomadas por Ishmael
. El mismo nombre Sara viene de la palabra que significa regir sobre
 – determinar los parámetros. 
Por eso es que יחוס בתר האם (la madre determina la identidad)
. Ella es quien provee el contexto físico (el útero) en el cual existe el niño, y ella es quien provee el contexto espiritual (es decir, si ese niño va a existir dentro de un marco judío o no judío).  

La contribución masculina es infinitamente más pequeña en cuanto a espacio y tiempo, sin embargo contiene el germen de la vida. No contiene esfuerzo ni dolor. La dimensión femenina es exactamente lo opuesto. Ella tiene la capacidad de mantener dentro de sí misma la gota de un minuto y construir a partir de eso toda una vida. El niño se forma físicamente dentro de la madre durante un período de tiempo considerable; es necesario esfuerzo y dolor y finalmente nace un niño. Tanto el padre como la madre armonizan sus diferentes energías en una existencia nueva y singular – un tercer componente, el niño. Por lo tanto es a través de la santidad de esta relación íntima que prevalece el máximo sentimiento de logro para que la שכינה pueda formar parte en la vida de esta pareja.
La resistencia de Sara hacia el Faraón y Avimelej también trajo la capacidad de resistir cualquier mezcla de bien y mal, y finalmente ser capaz de tomar sólo lo bueno. Abraham y Sara fueron capaces de corregir el pecado de Adam y Javá, porque el najash de Sara fue el Faraón (tratando de llegar a Abraham a través de Sara tal como el Najash original llegó a Adam a través de Javá) 
 y su resistencia fue el Tikún HaJet. Ella también redimió las chispas de kedushá de Egipto a través de los regalos que por ella recibió su esposo, ולאברהם הטיב בעבורה (estableciendo el patrón histórico para los judíos del éxodo, quienes harían lo mismo – Rambán).
 

En vez de establecer límites, tal como lo hizo Sara, Abraham Avinu hizo justamente lo contrario. Él era el Av Hamon Goim – el padre de todos los pueblos del mundo. Su visión espiritual era abarcar y no excluir. Incluso su exclusivo pacto (el Brit Milá) con Dios sólo sirvió para convertirlo en Av Hamon Goim
.  Sin embargo, Sara sabía que eso no era bueno para el pueblo judío, Ishmael estaba tomando el jesed de Abraham Avinu, volcándolo sobre sí mismo y convirtiéndose en un receptor más que en un dador
.

Y así como la muralla protege a la ciudad, así también lo femenino que complementa a lo masculino, lo protege. Por lo tanto, [cuando D'os creó la mujer] está escrito ויבן – y Él construyó. Porque cada construcción forma un muro y un cerco protector  
.
La segunda generación aparentemente era justo lo contrario. Itzjak desarrolló la guevurá porque vio que las miles de personas que su padre había acercado habían desaparecido. Itzjak desarrolló la guevurá, pero sólo como una manera de complementar el jesed de su padre, de proveerle el ingrediente que le faltaba
. La cualidad de guevurá de Itzjak requería que Eliezer buscara específicamente a una mujer baalat jesed para complementarlo
. Esta combinación garantizaba que el jesed de Abraham fuera transmitido a través de las generaciones
. 

Abraham y Sara, Itzjak y Rivka, todos encontraron en sus respectivos compañeros los atributos singulares que a ellos les faltaban. Ver a Itzjak o a Rivka por separado es perder la idea vital de que ellos fueron capaces de unirse con el otro para complementarse logrando la perfección
 . 

La plegaria de Eliezer obtuvo respuesta de inmediato - el carácter de Rivka fue corroborado y ella pasó el examen con todos los honores. Eliezer le pidió un poco de agua; ella sació completamente su sed; él le dijo: "de tu jarra" – no te molestes en ir hasta la fuente; pero ella fue de todas maneras y no sólo le dio agua a él sino también a todos sus camellos hasta que también ellos estuvieron satisfechos
. De esta manera se comporta la persona que tiene cualidades enteras y perfectas - no se limita a hacer tan sólo aquello que tiene que hacer. Va todavía más allá de lo necesario, porque puede lograr la perfección en cada detalle
.
Pero, tal vez… tal vez la misericordia puede despertarse momentáneamente para dar de beber a un hombre sediento
. Sin embargo sólo un verdadero dador va a prestar atención al hecho de que también los camellos están sedientos
. Y ella evitó alertar de antemano a Eliezer respecto a que se iba a tomar tanto trabajo
.  

Eliezer también vio otra cosa asombrosa: la parashá se refiere a Eliezer como "el siervo"
. Sin embargo, Rivka lo llamó 
אדני. Ella se relacionaba con cada persona de tal manera que lograba construir a la otra persona, reforzarla e inspirarla no sólo para que se sintiera bien sino para que fuera más útil para sí misma
. Esta sensibilidad con las palabras también la llevó a efectuar una clara distinción entre Eliezer, un glorioso ser humano, y los camellos
.


Imaginen, dice el Rab Simja Zissel (el Alter de Kelm), si Rivka hubiera dejado que uno de los ayudantes de Eliezer se hiciera cargo de dar de beber a los camellos. Imaginen si sólo por esa vez, ella se hubiera sentido demasiado cansada para trabajar ptanto dando de beber a un grupo de animales. ¡Se habría perdido la oportunidad de ser la esposa de Itzjak y toda la historia del mundo habría sido diferente!
. Nuestros actos, incluso los más pequeños, a menudo tienen implicancias cósmicas.
Rivka regresó con Eliezer y, tal como lo decretó la Providencia, vio a Itzjak bajo circunstancias que crearían en ella para siempre una impresión de su guevurá y pajad
. Itzjak le dio a  Rivka, la mujer de jesed, acceso a la midá de irá y recíprocamente ella le dio a él acceso a la midá de jesed
.

Itzjak llevó a Rivka a la tienda de su madre, dejando claro que estaba buscando una continuidad, y él encontró la paz que estaba buscando:
בראשית כד סז:  וַיְבִאֶהָ יִצְחָק, הָאֹהֱלָה שָׂרָה אִמּוֹ, וַיִּקַּח אֶת-רִבְקָה וַתְּהִי-לוֹ לְאִשָּׁה, וַיֶּאֱהָבֶהָ; וַיִּנָּחֵם יִצְחָק, אַחֲרֵי אִמּוֹ
Rashi nos dice que había tres cosas que partieron cuando murió Sara y que regresaron con Rivka
: las velas (de Shabat) de Sara ardían desde la víspera de un Shabat hasta la víspera del siguiente Shabat, su bendición se encontraba en la masa (a través de la mitzvá de separar la jalá) y la nube de la Shejiná constantemente estaba sobre su tienda debido a la pureza por mantener las leyes de la pureza familiar
. (Ver una cuarta cosa en la nota
.)
הדלקת נרות  produce la luz que trae שלום  - la fuerza unificadora - del שבת.
 Las mujeres encienden las velas porque ellas son especialmente adecuadas para esta מדה de שלום:
 Shabat, a su vez, es el alma de la semana. Sara y Rivka generaron tal florecimiento de santidad a través de esta mitzvá, que ésta se extendía durante toda la semana – las velas ardían hasta el siguiente Shabat. 
La מצוה de חלה es la especial מצוה que nos ayuda a dirigir y liberar la nutrición espiritual que se encuentra en el pan. El pan físico (como el arquetipo del alimento) puede "alimentar" al נפש y proveerle manutención porque en definitiva el pan es una creación de D'os y contiene dentro de él un gran potencial espiritual
. Las mujeres tienen una capacidad especial para aprovechar la קדושה en esta מצוה. Además, la masa se hace combinando ingredientes fragmentados (los granos de harina) –una nueva unidad- y separando entonces חלה de ella para crear קדושה. Esto refleja al hombre que es como la חלה que fue sacado de la tierra para crear una nueva realidad de קדושה. 
De esta manera, al igual que con las velas, Sara y Rivka fueron capaces de crear esta קדושה de una manera sumamente tangible. 
La pureza familiar – Tahará – es un estado de aptitud espiritual y moral en la vida. טומאה representa la pérdida de ese estado. La טהרה pura es el estado más elevado de דעת.
  De manera similar, la טומאה pura representa lo más alejado que se puede concebir de la קדושה
, porque los seres humanos tienen una elevada sensibilidad hacia las realidades espirituales. Sara y Rivka fueron capaces de transformar sus ciclos naturales –la perdida de potencial
 y su recuperación – en tal acto de santidad que la Shejiná misma descendió
.  
Sara, y después de ella Rivka, fueron personas tan perfectas que cada una de ellas ya era un microcosmos de todo el ámbito espiritual de los Avot
. Los Avot, a su vez, eran un microcosmos de todo el universo. Otro microcosmos era el Mishkán, y por lo tanto no sorprende encontrar que estos mismos elementos, la menorá, el lejen hapanim y el asentamiento de la Shejiná también tuvieran lugar en el Mishkán
.

 Rivka llegó de Babel, un lugar donde el bien y el mal estaban balul –mezclados
, donde de hecho los pueblos originales perdieron su idioma compartido durante la construcción de Migdal Babel. En este entorno, a Rivka no le enseñaron nada respecto a la bondad o a la santidad. Rivka tuvo que intuir sus valores, mientras vivía al lado de su hermano Laván, que literalmente significa blanco, aludiendo a aquél que encubre la falsedad haciéndola parecer como verdadera. Aparentemente, Rivka logró adquirir por sus propios medios elevados niveles de sensibilidad, espiritualidad y entrega, rechazando el mal y los subterfugios que veía a su alrededor. Una persona como ella tenía que ocupar la tienda de Sara. 

Al final de su vida, Rivka también tuvo que recurrir a la midá de Sara de דרשה צמר ופשתים.  Tal como la disputa que hubo entre Abraham y Sara con respecto a Ishmael, una disputa similar surgió entre Itzjak y Rivka con respecto a Esav. Itzjak sentía que el poder científico, industrial y económico de Esav debía ser parte del pueblo judío. Rivka no estaba de acuerdo y tomó la fatídica decisión de que Esav debía ser sacado del pueblo judío y desarrollar su propia civilización. Iaakov debió "robar" sus bendiciones. Una vez más, ella, la mujer, tuvo un rol decisivo creando los límites del pueblo judío. Rivka debió obligar a Iaakov, apoyada por la fuerza de su profecía
, para llevar adelante el engaño
 .
Esta capacidad de discernimiento para proveer los parámetros, para definir lo que debía estar adentro y lo que debía estar afuera, de establecer un ambiente y crear los elementos de nutrición está enraizado en el poder femenino, establecido para las generaciones.  
Aunque Abraham Avinu tomó nuevamente a Hagar como esposa, él les dio a sus hijos algunos regalos y los envió lejos
, siguiendo nuevamente los límites establecidos por Sara. Esto es lo último que está registrado sobre la vida de Abraham
. Él moriría satisfecho, sabiendo que incluso Ishmael había vuelto en teshuvá, reconociendo de esta manera a Itzjak como el heredero espiritual de su padre
. Y por ello en el funeral de Abraham, Ishmael siguió las huellas de Itzjak
. La victoria de Sara fue completa. Ahora Abraham podía ser enterrado a su lado –el patriarca y la matriarca del pueblo judío. A continuación la Torá resume las generaciones de Ishmael
, porque completó su discusión sobre ellas
. La parashá siguiente es llamada תולדות – la descendencia de Itzjak, y allí se afirma que Abraham engendró a Itzjak
. Itzjak, el milagroso hijo de Sara, es mencionado como la descendencia exclusiva de Abraham. Ahora vemos por qué todos estos eventos en verdad pertenecen a la parashá llamada La Vida de Sara, a pesar de que todo ocurrió después de su muerte. 
El Shem Mishmuel nos dice que la cueva de Majpelá se encuentra a mitad de camino entre este mundo y el Jardín del Edén, y que todas las almas pasan por allí en su camino hacia el Olam HaNeshamot
.  De hecho, las pasiones del hombre en la tierra suben a los reinos celestiales a través de este increíble lugar. Sara, quien reflejaba esta teshuká conectora, estaba en total armonía con Mearat Hamajpelá
. El hecho de que fuera enterrada al lado de Adam y Javá en la Cueva de los Patriarcas fue para mostrar que el corazón de las neshamot de Adam y Javá seguiría estando presente en el pueblo judío
.  
�מסכת ברכות דף טז ע"ב: תנו רבנן אין קורין אבות אלא לשלשה ואין קורין אמהות אלא לארבע





� משלי,  פ' לא: י – לא (סוף משלי)


ובילקוט שמעוני, שם, הכל הולך על שרה.





�מדרש תנחומא חיי שרה פרק ד  





� ילקוט שמעוני, שם





�מגילה י"ד ע"א:  שבע נביאות מאן נינהו שרה מרים דבורה חנה אביגיל חולדה ואסתר שרה דכתיב אבי מלכה ואבי יסכה ואמר רבי יצחק יסכה זו שרה ולמה נקרא שמה יסכה  שסכתה ברוח הקדש שנאמר כל אשר תאמר אליך שרה שמע בקולה דבר אחר יסכה שהכל סוכין ביופיה


מדרש לק"ט בראשית כ"ג, א': כל הנשים הצדקניות דבר הקב"ה עמהם על ידי מלאך, ועם שרה על פי הדיבור 


סוטה ז', ה"א : לא מצינו שדיבר המקום עם אישה אלא עם שרה בלבד





� בראשית כא (יב) ויאמר אלהים אל אברהם אל ירע בעיניך על הנער ועל אמתך כל אשר תאמר אליך שרה שמע בקלה כי ביצחק יקרא לך זרע:


רש"י שמע בקולה - (בקול רוה"ק שבה) למדנו שהיה אברהם טפל לשרה בנביאות: (אמנם עיי בהעמק דבר)





�מגילה י"ד: "יסכה" זו שרה, ולמה נקרא שמה יסכה שסכתה ברוח הקודש





�רבינו בחיי על בראשית פרק כג פסוק א: וע"ד המדרש מאה שנה ועשרים שנה ושבע שנים, בת מאה כבת עשרים לחטא, ובת עשרים כבת שבע ליופי. ובאורו שהיה יפיה הולך ומוסיף בהיותה בת עשרים שהוא זמן העמידה, כמו בת שבע שהוא זמן התוספת, בשכבר ידעת כי זמנו של אדם ג' חלקים, נערות, ובחרות, וזקנה. הנערות הוא זמן התוספת והעלוי, הבחרות הוא זמן העמידה בתכונה אחת, הזקנה הוא זמן החסרון והירידה:





Es decir que ella continuó trabajando en aspectos de su personalidad durante períodos de la vida en los cuales el proceso natural de maduración lleva a la persona a concentrarse en otras áreas   





�בבא בתרא נח :הכל בפני שרה, כקוף בפני אדם, ושרה בפני חוה כקוף בפני אדם 





�גור אריה: כג  א בת עשרים כבת שבע ליופי וכו'. ואם תאמר למה משבח אותה הכתוב ביופי, והלא כתיב (משלי לא, ל) "שקר החן וגו'", ונראה לומר דקרא לא איירי ביופי, רק מפני שהאדם הוא מחובר מב' חלקים - מגוף ונפש, והגיד לך הכתוב ששרה היתה שלימה בכל אלו הב' חלקים, ולא היה בה חסרון - אם שלימות הגוף, ואם שלימות הנפש, היתה שלימה בכל אלו השני חלקים, ולא היה בה חסרון. אם שלימות הגוף - דהא בת כ' היתה כבת ז' ליופי, והיופי הזה שהוא אינו לפי הטבע ולפי המנהג יורה על שהגוף הוא נקי והוא בהיר מבלי סיג, וכמו שתמצא אצל משה רבינו "לא כהתה עינו ולא נס ליחה" (דברים לד, ז), שגם זה מורה בהירות הגוף. ומה שהיתה בת ק' כבת כ', יורה על מעלת הנפש, והנה היתה שלימה בכל:





�רש"י כג ב: בקרית ארבע - ד"א על שם ד' זוגות שנקברו שם איש ואשתו (ב"ר) אדם וחוה. אברהם ושרה. יצחק ורבקה. יעקב ולאה





�R SR Hirsch, v. 19, pg. 385





�   עיין בסוף המאמר הזב משכתבנו עוד על מערת המכפלה	





�פרי צדיק שם: והיינו שהם נטעו בלב זרעם שיוכל כל אחד ואחד מישראל להסתייע מעבודת האבות והאמהות כשיבא לטהר. וממילא יוכל כל אחד מישראל למצוא מקום אף בדברי תורה הגבוהין ויוכל לצפות מתי יגיעו מעשי על כל פנים באיזו פרט למעשה אבותי





� בשפת אמת ריש פרשתינו ד"ה במדרש יודע ושם:  ... וז"ש ויהיו חיי שרה ולא כתיב שחיתה כך וכך. רק שבימי' הי' כל החיות של העולם שלה. שע"י הצדיק הטבע מתעלה.  ...   זה נקרא עולם  ... וע"י הצדיק מתקיים ההעלם שעולה להפנימיות.  ...     וע"י ששרה עוררה חיים בכל השנים הללו זכתה אסתר למלוך על קכ"ז מדינות.   





�רב צדוק הכהו פרי צדיק חיי שרה - אות יא (סוף הפרשה, דף 70): דכמו שכל אחד מישראל חייב לומר מתי יגיעו מעשי למעשה אברהם יצחק ויעקב. כן הנשים הכשרות חייבות לומר מתי יגיעו מעשי למעשה אמהות


  


�ליקוטי שיחות תשל"ה – תשל"ו 





�פסיקתא רבתי מ"ג, כ"ג: כל גרים המתגירים בעולם, וכל יראי שמים שיש בעולם, מן אותם שינקו מחלבה של שרה 





�לך לך: (י"ב: ה) אברהם מגייר את האנשים ושרה מגיירת את הנשים 





�שם: אתת שרה ונחתת וסלקת ולא אתדבקת בי'  ... ועל דא ויהיו חיי שרה דזכתה בהו בכלהו ולא כתיב בכלהו נשי ויהי חיי חוה וכן בכלא כו'. ולהבין למה נקט הזוה"ק דווקא זכות זו שלא אתדבקת במצרים 





�שם משמואל  חיי שרה - שנת תרע"א: ולהבעו למה נקט הזוהר הקודש דווקא זכות זו שלא אתדבקת במצרים





�Laתשוקה  femenina debe distinguirse del  רצון masculino. El רצון es más un deseo o una voluntad abstracta; la תשוקה es la capacidad de involucrarse en la realidad de este mundo aquí abajo con el deseo de elevarlo. רצון  comienza de arriba hacia abajo; תשוקה trabaja de abajo hacia arriba.


El Rab Tzadok HaCohen explica que la Shlemut tiene quince niveles, representados por los 15 escalones que había en el Bet HaMikdash entre el Ezrat Nashim y el Ezrat Israel donde los Leviim cantaban los 15 Salmos comenzando con Shir HaMaalot. El primer nivel es el femenino que simboliza al deseo. El último nivel es el masculino que refleja la concreción de ese deseo. Cuando lo masculino y lo femenino tienen el mérito de trabajar juntos, el nombre de D'os – י-ה está entre ellos. El valor numérico de este nombre es quince. La ה del nombre es lo femenino, porque a través de esta letra fue creado este mundo, y es en este mundo donde existe el deseo por la santidad. Pero la satisfacción de ese deseo sólo tendrá lugar en el Mundo Venidero, en el mundo de  la recompensa, y ésta es la י masculina.





�רב צדוק הכהן, דובר צדק ס"ח (דף ט.): 


בשלימות עצמו יש מעלות והם חמשה עשר ... (ד) יש טו מעלות מעזרת נשים לעזרת ישראל ... שהאשה היא המעלה הראשונה שהוא תוקף התשוקה ... והאחרונה הוא האיש שהוא מילוי התשוקה ... וכשזכו איש ואישה שם ק"ה ביניהם שהוא בגימטריא ט"ו המעלות ... והה"א היא באשה ובו נברא העה"ז שבו היא התשוקה והיום לעשותם  ולא המילוי לתשוקה בהשגה שהוא הקבול שכר ... והוא העוה"ב שנברא ביו"ד שהוא באיש. 





�צדקת הצדיק קפד: הכל בידי שמים חוץ מיראת שמים שהוא מדת הנוקבא והתערותא דלתתא בחשק ורצון





�שם משמואל, חיי שרה שנת תרפ"א דף רנט:


... אברהם ... הוריש לישראל בחינתו להיות ישרי המוח והשכל ... ושרה היתה בחינת התשוקה וחפץ לאלקות, והיתה הנסיון שלה שנלקחה לבית פרעה ואבימלך, ולא את דבקת בהו ... וכאילו שרה היא בחינת הלב שבישראל ... והם דברי הזוה"ק שהמשיל את אברהם ושרה לנשמה וגוף דהיינו בחינת המוח והלב, והמחקרים לצורה וחומר ... ובזה יתפרשו דברי הזוה"ק ...(ד)שרה זכתה לחיין עלאין להו לבעלה ולבנהא בתראה. ... שתלה לאברהם בזכות שרה ... דהשגת חין עלאין זוכין לעומת העבודה בתשוקה עצומה ... 





�Pronunciado en la conclusion de los shloshim por la Rabanit de Tolne, Rebeca Twersky, el 30 de enero de 1977. 





�רמח"ל, מאמר הגאולה, ח"ב: וכאשר חטא האדם, אז נתערב החול בקדש


עיין עוד בר' בחיי ובכתב והקבלה על בראשית ג ה


מכתב מאליהו ח"ב מאמר חטא אם הראשון (דף 138): במצב שלאחר החטא, נשמעים לנו דברי היצר הרע בגוף ראשון: "אני" רוצה, "אני" מתאוה, והיצר הטוב טובע מאתנו בלשון נוכח: "אתה" מחוייב, אסור "לך", וכדומה. כלומר השכל והמצפון תובעים מאתנו הטוב והישר, ורצוננו בתחלה,מזדהה עם התאוה.





�בתנחומא בסוף משלי דורש את כל אלה על שרה שכך אמר אברהם אבינו בהספדו ובפסוק דרשה צמר ופשתים בין יצחק לישמעאל, וכתב על זה השם משמואל [תרע"ז]: היינו כמו מדתה שמירת הטוב שלא ידבקו בו חלקי הרע, ע"כ הבחינה ההפרש, שישמעאל אף שבודאי בחיצוניותו הי' נראה כצדיק והתפאר עצמו שנימול לי"ג ולא עיכב, מ"מ היא באשר מדתה להפריש בין טוב לרע, היפוך חוה שערבה טוב ורע, הפרישה בין יצחק לישמעאל באמרה גרש את האמה הזאת ואת בנה.





�מדרש תנחומא חיי שרה פרק ד: דרשה צמר ופשתים בין יצחק לישמעאל שאמרה גרש האמה הזאת ואת בנה


שם משמואל  חיי שרה - שנת תרע"א: ולפי"ז ישמעאל ויצחק הם קין והבל. וזהו צמר ופשתים  ... ושרה הרגישה בזה והפרישה ביניהם, וכענין איסור צמר ופשתים יחדיו. והבן 





�בראשית כא יב:  ויאמר אלקים אל אברהם אל ירע בעיניך על הנער ועל אמתך כל אשר תאמר אליך שרה שמע בקלה כי ביצחק יקרא לך זרע:





�משך חכמה כא יב: כל אשר תאמר אליך שרה שמע בקולה  ... והנה אמרו שבת קמ"ו עד ג' דורות לא פסקה כו' כי מאברהם נטלה שרה את הטוב והזוהמה נטלה הגר ובאברהם היה הזוהמה מה שטעה בידיעת אלקות טרם שהכיר את בוראו ושרה בררה ממנו הצדק והטוב לבד לכן ילדה את יצחק ולכן נאמר כל אשר כו' שהיא אינה בוררת רק הטוב לכן המליצו ז"ל בפרק חזקת (בבא בתרא נח) לר' בנאה וכו' דחזי דגני אברהם בכנפי' דשרה וקא מעיינה בראשו שרואה רק לברור הטוב מראשי' והדיעות הצודקות והקדושות אשר העלה בעצם עיונו אחרי הכרתו את בוראו בשלמות  





� (טו) ויאמר אלהים אל אברהם שרי אשתך לא תקרא את שמה שרי כי שרה שמה


רש"י: (טו) לא תקרא את שמה שרי - דמשמע שרי לי ולא לאחרים כי שרה סתם שמה שתהא שרה על כל (ברכות יג):





�משנה מסכת קידושין פ"ג מש' יב על פי דברים ז ג-ד, מסכת קידושין סח:


�שם משמואל [תרע"ז]: באשר גם חטא אדה"ר הי' באמצעות חוה, ובלעדיה לא הי' לנחש שום מקום להתקרב אליו, ע"כ גם במצרים, שפרעה הוא נחש שבא לנסיון ולמירוק לאברהם, הי' צריך להיות בכה"ג, שהרי לגודל מעלת אברהם לא הי' לנחש שום קירוב לאברהם, אלא שתחילה לקח את שרה וחשב שתחילה יטיל בה זוהמא ובאמצעותה ילכוד גם את אברהם.





�שם משמואל תרע"ז:  והנה ידוע שהאבות תקנו חטא אדה"ר .... עוד זאת הוציאה מבית פרעה כל חלקי הקדושה שהיו שקועים שמה והי' דוגמא על העתיד שישראל יעשוה כמצולה שאין בה דגן כבמדרש שכל מה שכתוב באברהם כתיב בישראל, וע"כ כמו שעצת נחש היתה לדבוק באברהם באמצעות שרה נעשה להיפוך אשר כל חלקי הקדושה שהיו במצרים נמשכו ונדבקו באברהם באמצעות שרה, וזש"ה בטח בה לב בעלה ושלל לא יחסר, היינו שהי' בטוח בה שלא תתפתה לפרעה, ע"כ ושלל לא יחסר היינו חלקי הקדושה שהוציאו משם. וזהו שאה"כ גמלתהו טוב ולא רע, שלעומת עצת הנחש שחשב שבאמצעותה ידבקו באברהם כוחות רעים, נהפך הדבר שגמלתהו טוב היינו חלקי הקדושה שנמשכו אליו באמצעותה. וזהו שהביא הכתוב ולאברם הטיב בעבורה שהוא השלל כנ"ל, ובעבורה הפירוש באמצעותה. .... עוד שם היתה כאניות סוחר ממרחק תביא לחמה, ותוקח האשה בית פרעה, וישלח אבימלך וגו'  היינו שלא לבד שלא הניחה את חלקי הרע לדבוק בטוב, אלא הוציאה כל חלקי הטוב שהיו מעורבים ונתונים בעמקי הרע, וזהו ממרחק תביא לחמה שהיו רחוקים מאד מהקדושה ושקועים בבית פרעה ואבימלך.  





� רמב"ן  יז ד:  הנה בריתי אתך והיית לאב המון גוים הוא ברית המילה כאשר יפרש זאת אות הברית, ואחרי הברית תהיה לאב המון גוים  (עיין משך חכמה, שם)





�מכתב מאליהו, ח"ב עמ' 164 ענין חסד שבטומאה שהיא התאוה. וברב צדוק הכהן, מחשבות חרוץ, שתאוה הוא חסד לעצמו – היינו בכוון לא נכון. ובנתיבות שלום עמ' פג: אחז"ל (בר"ר מא ט): לוט שטוף בזימה היה ... והיינו שמדתו היתה כמו אצל אאע"ה חסד ואהבה, אך אצלו היה זה אהבה נפולה. ... 





�וכמו שהחומה מגינה על העיר, כך האשה מצד שהיא משלמת האיש היא מגינה עליו, מפני כך כתיב ויבן (את הצלע) שכל בנין עושה גדר וחומה (מהר"ל חידושי אגדות נדה מה: ד,ה מלמד) 





� רב צדוק הכהן





�נתיבות שלום (כולן שוין לטובה דף קלא): כיון שיצחק כולו גבורה וכאשר רבקה תהיה כולה חסד יוכל לצאת מהם יעקוב שהוא תפארת הכוללת חסד וגבורה


מכתב מאליהו, חלק ב 160-165:ביצחק... היתה מידתו העיקרית מדת היראה- פחד יצחק...ביראה פונה האדם אל תוך עצמו בחוששו לתוצאות מעשיו...וכן מדת הגבורה...עלולה למעט את המעשים טובים...כי בהתרכזו בעצמו נופלת בעיניו חשיבות חבירו...זהו גורל הגבורה כשאינה ממוזגת עם החסד ואהבת הזולת, ומודרכת על פיהם





�משך חכמה כד יד:  כי עשית חסד עם אדוני - פירושו ע"ד האמת כי יצחק מדת גבורה ומהתדבקות גבורה עם החסד נעשה בריח התיכון אמת, (זוהר תרומה קעה:) ולכן כאשר הרגיש ברבקה מדת החסד אמר ברוך ד' אשר לא עזב חסדו ואמתו שנולד מדת אמת מהתמזגות חסד וגבורה וזה הוא מדתו של יעקב. ולכן ותשא רבקה כו' ותפול מדת פחד יצחק. וזה מי האיש הלזה ההולך בשדה עוצם הדינין ותתכס ודו"ק.





�מהר"ל (חידושי אגדות שם דף קו קטע המתחיל אמנם):   ... כי מה שחסר בזה גלה בזה כי יש בזכר מה שאין בנקבה ויש בנקבה מה שאין בזכר …  כאשר נמצא האחד בלבד הוא חלק בלבד וכאשר נמצא זיווג אליו והזוג הוא דבר שלם הרי כל אחד הוא חלק הכל.


 


�כד (יז) וירץ העבד לקראתה ויאמר הגמיאיני נא מעט מים מכדך:  (יח) ותאמר שתה אדני ותמהר ותרד כדה על ידה ותשקהו: (יט) ותכל להשקתו ותאמר גם לגמליך אשאב עד אם כלו לשתת: (כ) ותמהר ותער כדה אל השקת ותרץ עוד אל הבאר לשאב ותשאב לכל גמליו:


	מדריגת האדם מאמר ברור המדות פ' ה: לא שאל אותה [אליעזר] רק הגמאיני שמשמעותו לו לבד,  "מעט מים" משמע מעט ולא הרבה "מכדך" היינו שלא תשאוב מים מבאר אלא להשקות רק "מכדך" והיא השקתה אותו ואת גמליו עד תומם.





�מדריגת האדם שם: האדם הבלתי שלם כשנבקש ממנו דבר, די לו אם יתן לנו את הדבר הנשאל לבד בכמותה  ואיכותה ... אבל האדם השלם ... ישקוד להשלים הדבר לפי האפשרות





�מדריגת האדם מאמר ברור המדות פ' ה: מצינו ... [ש]אליעזר בחן אותה בדבר קטן. אשר הרבה תמהים איך בנה את הפעולה הזאת כי אותה הוכחת ליצחק? ועוד שמא עשתה הפעולה משום כיסופא או משום כבוד. ועוד אפילו עשתה באמת, מפני מה סמך שהיא בכל המדות כולם כ"כ מושלמת! ...





�נתיבות שלום ( עמ' קלב): אלא דעדיין קשה ... היה יכול לנסותה בענין גם לאנשיך אשקה ... ומכאן יש ללמוד דין חדש במדת החסד, ע"פ מה דאיתא בבאר מים חיים 





� אור החיים, בראשית כד:יח


ותאמר שתה- פירוש כנגד שאמרת גמיאה מעט שתה כחפצך..וטעם שלא אמרה תכף ומיד גם לגמליך וגו'... שאם היתה מקדמת לומר גם לגמליך וגו' קודם שישתה הוא יש מקום לו למהר להקל טורחה כיון שעוד לה טרחת הגמלים, מה שאינו כן קודם שהודיעתו יחשוב כי הוא זה כל הטורח, וישתה כחפצו לאט לאט ואחר ששתה תכף אמרה גם לגמליך וגו'





�כד (ט) וישם העבד ... (י) ויקח העבד ... (יז) וירץ העבד (נב) ויהי כאשר שמע עבד אברהם את דבריהם וישתחו ארצה לה': (נג) ויוצא העבד כלי כסף וכלי זהב ובגדים ויתן לרבקה ומגדנת נתן לאחיה ולאמה:





�כד (יח) ותאמר שתה אדני ותמהר ותרד כדה על ידה ותשקהו: (כו) ויקד האיש וישתחו לה':


		


�שמעתי מהרב אלעזר רוסנר  





� הכתב והקבלה,בראשית כד יט: ותכל להשקותו- היא דקדקה בדבריה ולא אמרה כמו שאמר העבד שתה וגם גמליך אשקה במאמר אחד, כי בזה תשוה אותו לגמלים, לכן פסקה ואמרה שתה אדני לבד, ואחר שעה אמרה גם לגמליך אשאב, גם שינתה ולא אמרה גם לגמליך אשקה





�חכמה ומוסר ח"א מאמר ד: רבקה השתדלה לגמול חסד כל דהוא, לשאוב מים בעד הגמלים. למען לא יטריחו עבדי אליעזר לשאוב. ... [ואם] לא עשתה זאת, לא היתה כלתו של אברהם אבינו ע"ה, ולא אשתו של יצחק אבינו, ולא אמו של יעקוב אבינו ולא האם של כלל ישראל. ראה שכר נושא בעול כל דהוא מה זאת. וגו'


ושם מאמר רד: אטו אנשים שהלכו עם אליעזר היה קשה להם לשאוב מים לגמלים ... והנה אם היתה מחסרת הפעם לומר גם לגמליך אשאב היתה מפסדת הכל    





�העמק דבר כד סב: ויצחק בא וגו'. סיפר הכתוב כי המכין מצעדי גבר ית' סיבב שיפגע יצחק ברבקה בדרך ותהא נבעתת ממנו בתחלת הכרתה אותו ואם הי' העבד בא עמה תחלה לבית אברהם הי' אברהם מקבלה תחלה ומדבר על לבה עד שהי' מתחונן דעתה עליה ולא היתה נבעתת מפחד יצחק. והיתה מתנהגת עמו כמו כל אשה עם בעלה. אבל הקב"ה סיבב שיצחק בא באותו עת מבוא באר לחי רואי שהי' לו אותו מקום מיוחד לתפלה והתבודדות על באר שנראה המלאך: 





�משך חכמה כד יד: (יד) כי עשית חסד עם אדוני - פירושו ע"ד האמת כי יצחק מדת גבורה ומהתדבקות גבורה עם החסד נעשה בריח התיכון אמת, (זוהר תרומה קעה:) ולכן כאשר הרגיש ברבקה מדת החסד אמר ברוך ד' אשר לא עזב חסדו ואמתו שנולד מדת אמת מהתמזגות חסד וגבורה וזה הוא מדתו של יעקב. ולכן ותשא רבקה כו' ותפול מדת פחד יצחק. וזה מי האיש הלזה ההולך בשדה עוצם הדינין ותתכס ודו"ק.





�רש"י כד סז: האהלה שרה אמו - ויביאה האהלה והרי היא שרה אמו כלומר ונעשית דוגמת שרה אמו שכל זמן ששרה קיימת היה נר דלוק מע"ש לערב שבת וברכה מצויה בעיסה וענן קשור על האהל ומשמתה פסקו וכשבאת רבקה חזרו (ב"ר)





�שפתי חכמים: וענן קשור הוא ענן השכינה וזהו לכבוד קדושת טהרה שהיתה זהירה בנדתה לטהר עצמה כי הטהרה מביאה לידי רוח הקודש.


גור אריה כד סז: [מג] כל זמן ששרה קיימת וכו'. נגד ג' מצות; ברכה מצויה - נגד חלה. ונר דלוק - נגד הדלקה. וענן קשור על האהל - כי הענן הכבוד הוא שכינת הכבוד יתברך, וזהו לכבוד הקדושה והטהרה, כי הטהרה מביא לידי רוח הקודש כדאמרינן במסכת ע"ז, ולפיכך שרה שהיתה שומרת הטהרה מן הנדות - זכתה שיהיה ענן הכבוד שורה על האהל.





�גור אריה כד סז:  אמנם בב"ר (ס, טז) אמרו עוד אחד, והוא שאמרו 'כל זמן ששרה היתה חיה היה ביתה פתוח לרווחה'. וד' דברים זכרו רז"ל במדרש, ורש"י השמיט אחד וקיצר דבריהם, ואולי עשה זה מפני כי לשלשה שזכר יש טעם כמו שנתבאר למעלה, אבל 'כל זמן שהיתה שרה חיה היה ביתה פתוחה לרווחה' אין טעם:


ועיין עוד בגור אריה שם שאלה דברים נגד ארבעה דברים שאמר הקב"ה לאברהם – כי הם נתקיים כל זמן ששרה היתה חיה, להודיע כי עמה יזכה ועכשיו חזרו





� שבת לד. רבינו חננאל: ואין שלום אלא באור שנאמר וירא אלוקים את האור כי טוב.





�כתב השו"ע (או"ח ס' רסג ס' ג) שנרות שבת מדליקות הנשים ולא האנשים כאשר נשותיהם בבית וברמב"ם (פ"ה מהל' שבת ה"ג) שהם עוסקות בצרכי הבית ועיין בהקדמתינו הכללית למצוות הנשים ששם הבאנו הטעם מפני שהאשה כבתה אורו של העולם הוא אדם הראשון וכן מובא טעם שה בערוה"ש ס' רסג ס"ז והמג"א (רסג ז) הביא בשם הב"ח שהיות שהאיש חייב במצות ההדלקה ג"כ לכן נוהגים שהם מכינים את הנרות כדי להשתתף איפא בקיום המצוה.





�לא על הלחם לבדו יחיה האדם כי על כל מוצא פי ה' (דברים ח ג)





�מהר"ל (נתיב התורה פ"א ד"ה ובפ"ק דקידושין) (אבל עיין במהר"ל (חדושי אגדתא קדושין לו) )





� רב צדוק ליקוטי מאמרים (בסוף דברי הסופרים דף 228 ( טהרות הוא המדרגה היותר גדולה בדעת .





� שם





� El enfoque del Rab S. R. Hirsch es definir la tumá como una pérdida de control en cuestiones morales debido a nuestras taavot físicas dominándonos (o por alguna otra razón). La palabra טמא, según su opinión, tiene relación con דמע y טמע que significa una mezcla de cosas – algo prohibido con algo permitido (Ver el  Jumash Hirsch, ויקרא א , pág. 302, ד"ה ונטמתם בם) 





� רב צדוק הכהן: טומאתן דבני ישראל [הוא] טומאה קלה לפי שעה שיש לה טהרה במקוה ישראל לד' כמ"ש (יומא פה:) מי מטהרן אביהן שבשמים כאשר דבוקים בו שהוא שרשם הרי זה כמו השקה למעיין דמועיל לטהר מים טמאים. … ולכך שכינת הש"י בתוך בנ"י גם בתוך טומאתם … וזהו טומאותם (ולא טומאה סתם) דייקא אצלם מצידם נקרא טומאה (רסיסי לילה ס' יט דף 21) 





Durante su flujo mensual la mujer está centrada en volver a preparar su cuerpo para un nuevo ciclo, una especie de proceso curativo. Dado que sus energías físicas están más focalizadas en esto, ella está menos dispuesta para la clase de unión holística espiritual, intelectual y emocional que debe acompañar sus relaciones con su compañero. Por lo tanto, las relaciones durante este periodo serían más un acto físico e instintivo. Por eso la Torá las prohibió, tal como prohibió otra clase de uniones ilícitas. (ע"פ טוהר רחל פ"ג)





�גור אריה כד סז:   אמנם מי שרוצה לעמוד על דברי רז"ל יש לו לדעת כי אלו הדברים נפלאים מורה על מעלת שרה, שהיתה מתברכת בכל הברכות.


כי מה שהיה ענן קשור על האהל - הוא למדת אברהם, ודבר זה מבואר. 


וברכה מצויה בעיסה - כמו שאמרנו למעלה בתחלת לך לך (יב, ב, אות ה) "ואברכך" - 'זה שאומרים אלקי יצחק' (רש"י שם), ומשם הברכה, ולפיכך ברכה מצויה. 


ודלתותיה פתוחים לרווחה - הוא רמז לברכות יעקב, כי משם הרווחה באה לעולם, והוא ידוע. 


ונר דלוק מליל שבת לליל שבת - הוא ענין רביעי, והבן זה היטב:





�ספר שם משמואל פרשת חיי שרה - שנת תרע"א:  הנה הרמב"ן ז"ל (בהקדמה לספר שמות) כתב שהאבות הי' סוד ה' עלי אהלם, והמשכן שהי' אח"כ הי' דוגמת האבות. והנה שלשה דברים הללו מצינו במשכן שהי' הנר המערבי דולק בנס שממנו הי' מדליק ובו הי' מסיים, ובלחה"פ לחם חם ביום הלקחו ושנשתלחה ברכה בלחה"פ, ועוד זה כי ענן ה' על המשכן, וכל אלה היו נסים. והם עצמם הדברים שנאמרו בשרה. וענין נר דולק מע"ש לע"ש, היינו שימי החול לא קלקלו את האור שהשיגו בש"ק וא"כ כשבאה שבת שניה ניתוסף אור על אור, והוא כענין נר המערבי שממנו הי' מדליק ובו הי' מסיים, וכעין הכוונה הנ"ל, דתוספת האור שבא הי' מתוסף על האור הקודם לו, וברכה מצוי' בעיסה הוא כעין שהי' במשכן שנשתלחה ברכה בלחה"פ וממנה בא שובע לעולם, וזהו הרמז שהי' הלחם חם ביום הלקחו שלא נתיישן, שמאחר שנשתלחה בו ברכה, הרי היתה החיות שבו שופעת עליו תמיד, ואינו כמו דבר טבעי שכמו שנשפעת בו חיות מתחילה כן היא לעולם. וכ"ז כאשר היו ישראל זכאים והחליפו כח בעבודתם בכל עת, וזהו עצמו הי' בשרה שלא נתישנה אצלה העבודה והכל הי' בכלל הכנה אצלה ולכך היתה הברכה מצוי' בעיסה והי' המאכל ג"כ נסי כמו שהיתה היא עצמה בעבודה, וענן קשור על האוהל זוהי השראת השכינה, כמו על המשכן:





�שם משמואל  חיי שרה - שנת תרע"א: ויקח העבד עשרה גמלים. וכן כמה פעמים נזכר בפרשה גמלים, ובודאי אין זה במקרה ח"ו, כי אילו הי' במקרה לא הוזכר זה בתורה, כי מה נ"מ אם היו גמלים או סוסים או חמורים. ונראה דהנה במד"ר (ויקרא פ' י"ג) את הגמל זו בבל. והנה בבבל נאמר כי שם בלל וגו' וזהו עירוב טוב ורע, והמגדל וצלמו של נבוכדנצר שהי' שם חקוק בפיו, ואמרו ז"ל (זוה"ק ח"ב קכ"ה ע"ב) מיכלא דההוא רשע בשרא בחלבא הוה, והדברים עתיקים. והנה גמלי אברהם יצאו זמומים שלא ירעו בשדות אחרים מפני הגזל. וגזל הוא ג"כ ענין עירוב, כי כל ממונו של אדם שייך דווקא אליו וגו'





�כז יג: ותאמר לו אמו עלי קללתך בני 


ותרגם אונקלוס: עלי אתאמר בנבואה





�בראשית רבה: וילך ויקח ויבא לאמו – אנוס וכפוף ובוכה (מובא בהכתב והקבלה כז יד בסוף עיין דבריו במלאו בהארה בהמשך)





El Radak explica que el versículo tiene tres letras vav (y-y-y) connotando "Vai-Vai-Vai" – es decir, renuencia y sufrimiento.  





�כה (ה) ויתן אברהם את כל אשר לו ליצחק:  (ו) ולבני הפילגשים אשר לאברהם נתן אברהם מתנת וישלחם מעל יצחק בנו בעודנו חי קדמה אל ארץ קדם:





�כה (ז) ואלה ימי שני חיי אברהם אשר חי מאת שנה ושבעים שנה וחמש שנים:





�כה (ח) ויגוע וימת אברהם בשיבה טובה זקן ושבע ויאסף אל עמיו:





�כה (ט) ויקברו אתו יצחק וישמעאל בניו אל מערת המכפלה אל שדה עפרן בן צחר החתי אשר על פני ממרא:


רש"י כה  ט: יצחק וישמעאל - (ב"ר) מכאן שעשה ישמעאל תשובה והוליך את יצחק לפניו והיא שיבה טובה שנאמר באברהם:





�כה:  יב  -יח 





�רד"ק





�כה (יט) ואלה תולדת יצחק בן אברהם אברהם הוליד את יצחק:





�שם משמואל, חיי שרה - שנת תרפ"א: ונראה… מערת המכפלה ... ממוצע בין עוה"ז לג"ע ... [ו]נשמות ישראל העולות למעלה עולות דרך פתח ג"ע שבמערת המכפלה כדאיתא בספה"ק


רבינו בחיי כג ב: ויתכן לומר עוד בשם קרית ארבע היא חברון היא נקראת חברון על שם שכל הקבור שם נפשו מתחברת למעלה בעיר אלקים עם ד' מחנות שכינה, ולא לחנם חמדוה אבות העולם אלא שמשם זוכות הנשמות להתחבר לשרשן שהוא כסא הכבוד וזהו קרית ארבע היא חברון:





�שם משמואל שם: ולפי האמור תובן התיחסות מערת המכפלה לשרה, שכל מהותה של מערת המכפלה שהיא מקום התשוקה שהתחתונים נמשכין ומתדבקים בעליונים מחמת תשוקת הלב ממטה למעלה וגורמת התחברות העולמות ע"כ מתיחסת לשרה וכמו הזכות לחיין עלאין שמתיחסת אלי' כנ"ל. 	





� ולכן מערת המכפלה בחברון – לשון חבור ושמה גם קרית ארבע שמארבעת הרוחות חוזרים ומתחברים שם (הג"ה על השל"ה)
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