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"ויורהו ה' עץ... וימתקו המים"

הרב קלמן מאיר בר שליט"א

עיון בפרשת בשלח תשס"ה

יוצאים הם בני ישראל ממצרים, מגיעים הם לשיא הכרת האלוקות "ראתה שפחה בישראל (על הים) מה שלא ראה גדול שבנביאים"
, ומיד מדריך אותם הבורא בדרך תלאות:

"... ויצאו אל מדבר שור וילכו שלשת ימים במדבר ולא מצאו מים, ויבאו מרתה ולא יכלו לשתת מים ממרה כי מרים הם על כן קרא שמה מרה"
.

שואפים אנו להציץ מבעד חרכי ההשגחה העליונה, מה ראה הבורא להתחיל את מסעי בני ישראל בדרך לא נייחא, וכי יפלא מבורא העולם לנהל אותם על מי מנוחות, ובלשון האברבנאל:

"השאלה הב': מדוע התחיל הקב"ה במסע הזה במדבר, להביא את ישראל לחסרון מים בהיות המים דבר הכרחי מאד, כל שכן לעם רב כמוהו? ואיך יוכלו ללכת שלשת ימים מבלי מים? ומרה תהיה באחרונה, שהביאם מרתה, ושם מצאו מים אבל מרים הם, ואם רצה לעשות עמהם נס, יותר טוב היה שיספיק צורכם במדבר ההוא מתחלתו עד סופו, לא שתהיינה ההתחלות קשות ורעות שלא יוכלו לסבול אותן כמו שהיה בענין המים"
.

גם הוראת העץ צריכה היא לימוד, לימד אותנו הרמב"ן כי השורש הורה אין פירושו כמראה מקום בלבד, אלא כהוראה ללמדנו בינה ודעת ומה היא ההוראה ב"ויורהו עץ".

"ובעבור שלא מצאתי לשון מורה אלא בענין למוד 'וירני ויאמר לי'
 למדני, וכן כלם נראה בדרך הפשט, כי העץ ההוא ימתיק המים בטבעו, והוא סגולה בו, ולימד אותה למשה. ורבותינו אמרו (תנחומא בשלח סי' כד') שהיה העץ מר והוא נס בתוך נס, כענין המלח שנתן אלישע במים, ואם כן אמר 'ויורהו ' כי לא היה העץ במקום ההוא, והקב"ה הורהו את מקומו"
.

אם לפי פשוטו, הורה לנו הרמב"ן את משמעות ההוראה, כדי ללמדו איזה עץ יש ביכולתו להמתיק, הרי שלדעת חז"ל שהעץ היה בטבעו מר, עדיין רוצים אנו לדעת איזה תורה-הוראה למדנו מכאן, ומה בא להורות העץ?

עוצרים אנו להבין מדוע נתן הקב"ה את המצוות במרה "שם שם לו חק ומשפט"
 וברש"י:

"במרה נתן להם מקצת פרשיות של תורה שיתעסקו בהם, שבת ופרה אדומה ודינין"
.

לאיזו מטרה הקדים הקב"ה את נתינת פרשיות אלו לפני מעמד הר סיני? הן בעוד מספר ימים יעמדו כולם בתחתית ההר ויקבלו את התורה כולה?

גם סיומת דברי ה' צריכה למוד, מדוע דווקא כאן ציווה ה' לאמור "ויאמר אם שמוע תשמע לקול ה' אלקיך והישר בעיניו תעשה והאזנת למצותיו, ושמרת כל חקיו, כל המחלה אשר שמתי במצרים, לא אשים עליך כי אני ה' רפאך"
, ומדוע דווקא במרה נצטוו הם היאך להשמר מן המחלה?

וממרה נוסעים אנו לאילימה לברר את טיבה של חניה זו:

"ויבאו אילמה ושם שתים עשרה עינת מים, ושבעים תמרים ויחנו שם על המים"
.

שואפים אנו לידע מה צורך ראתה התורה לפרט, את הפירות ומעינות המים אשר מצאו באילים, הן שבעים תמרים אשר ימצאו במדבר לא דבר נס הוא ובלשון הרמב"ן:

"איננו דבר גדול, בהמצא במקום שבעים תמרים, כי בשפל מקומות מצאו אלף תמרים ויותר מהמה, ועינות מים רבים יוצאים בבקעה ובהר, ולא יספר הכתוב זה"
.

הרמב"ן גם לא אוה לקבל את פירושו של ה"אבן עזרא" אשר פירש כי התורה האריכה וסיפרה את אשר היה באילימה, לומר שבנגוד למרה שלא יכלה לשתות מים, הנה שבאילים היה להם מקום נייחא, וע"כ שהו שם יותר. אך הרמב"ן דחה זאת, שכן בפרשת מסעי התורה זכירה שוב את עינות המים ושבעים תמרים, ולא ציינה שהיה להם מים מרים במרה.

"ויסעו ממרה ויבאו אילמה ובאילם שתים עשרה עינת מים ושבעים תמרים ויחנו שם"
.

וא"כ, מה היתה החשיבות לציין את מעינות המים והתמרים אשר נמצאו שם?

אמנם רש"י בפירושו הביא את דברי המכילתא לאמור שהתורה ציינה זאת בגלל מספרם המדויק אשר בא לרמוז להם על דבר מסוים"

"שתים עשרה עינות מים כנגד שנים עשר שבטים נזדמנו להם, ושבעים תמרים כנגד שבעים זקנים"
.

אך מבקשים אנו לידע, מדוע היה חשוב לציין כאן את המספר של כנגד יב' שבטים, וכנגד ע' זקנים, הן הזקנים עדיין לא נבחרו כלל, ומה כל זה בא להורות לנו.

ולשם כך ננסה לירד לסוד המתקת המים במרה.

"המתקת למו מרירות מים"

נתקשה האברבנאל מדוע בורא העולם הביא אותם בתחילת מסעם אל מי מרה, אך חז"ל גילו לנו כי משה רבינו נתקשה בעצם הצורך במים המרים, ולאיזו מטרה ברא הקב"ה את המר בעולמו, ומה הנאה מביאים הם בעולם:

"אמר רבי ברכיה בשם ר' חייא בר אדא דיפו בשם ר' שמואל בר נחמן, כיון שבאו ישראל למרה, מה כתיב שם? ויבאו מרתה, התחיל משה מהרהר בלבו ואמר: המים הללו למה נבראו? מה הניה יש לעולם בהן? מוטב היה אלו לא נבראו, ידע הקב"ה מה היה מחשב בלבו, אמר לו הקב"ה: לא תאמר כן, ולא מעשי ידי הן? יש דבר בעולם שלא נברא לצורך, אלא אני מלמדך היאך תהא אומר, אמור כך עשה את המר מתוק, ומנין שלמדו הקב"ה להיות אומר כך, ראה מה כתיב 'ויצעק אל ה' ויורהו ה' עץ ' ויראהו אין כתיב כאן אלא ויורהו, אין ויורהו אלא לשון למוד, שנא' 'ויורני ויאמר לי ' ..."
.

לא על המים לבד, נשואות עיניו של משה, לא רק על המחסור בשתיה מהרהר הוא בלבו, אלא תוהה הוא על שבריאת המרירות בעולם, לשם מה ברא זאת הקב"ה בעולמו? "ידע הקב"ה מה היה מחשב בלבו", ומפני כך הורה לו הקב"ה עץ – למדו להבין את טעמה של המרירות מן העץ, ונתפרשו הדברים ונתלבנו בתורתו של אדוני מורי זקני בעל "בית יעקב".

"...היינו שלמד לו עצה להמתיק את המר במר, כדאיתא 'חד אמר הורדפני וחד אמר זית '
 מכל מקום לכולי עלמא מר היה, ואמר הקב"ה שהוא יכול לעשות מן מר מתוק היינו שהורהו ה' עץ, שהורהו כי כל זמן שאין אתה יודע מהיכן נלקח האילן הזה, אתה סבור שיש לך בקנין דבר מה, על- כן אתה בשכחה, ולכן הוא מר, וכשאתה תכיר שורשו, מהיכן נלקח שהעשב מגדל ונצמח ... אזי מיד יהא מתוק, כי למעלה אין שום רע כמו שכתוב על לעתיד 'זאב וטלה ירעו כאחד, ואריה כבקר יאכל תבן'
... וכן הענין כאן שהראה לו השי"ת התחלת זה העץ ושרשו היינו שיסתכל על השורש מהיכן נלקח זה האילן אז מיד יעשה מתוק, וכן תמיד לומד השי"ת שאין אתה צריך לישועה למקום אחר, אלא עשה המר מתוק, היינו שתסתכל לשורש של כל דבר מהיכן נלקח מיד יהא מתוק"
.

הוראת העץ נתפרשה לאדמו"ר מאיזבצ'ה, ללמוד מגדילת האילן, כשם שהאילן גידולו הוא מן השרשים אשר הם מקור חיותו של העץ, כך לכל דבר אשר מתהווה ונעשה בעולם יש שורשים אשר מקורם ממנו יתברך.

"אמר לו הקב"ה ולא מעשי ידי הן?" שכן במידה והאדם יודע כי הכל ממנו ית', או-אז מבין הוא אל-נכון את תפקידו של המר בעולם, הבנת הרע ותפקידיו נובעת רק מתוך התבוננות בשורשים "יוצר אור ובורא חשך עשה שלום ובורא רע"
 הבנת הרע אפשרית רק מתוך ראיית המכלול של יוצר אור ובורא חשך עושה שלום ומתוך כך ניתן להבין את בריאת הרע בעולם, ואכן זוהי הוראת "העץ" להבין כל דבר את שורשו, ולא לראות אותו כמנותק מן ההויה כולה, אכן זהו הטעם אשר אלישע המתיק את המים המלוחים בצלוחית מלח:

"ויאמרו אנשי העיר אל אלישע, הנה נא מושב העיר טוב כאשר אדני ראה, והמים רעים והארץ משכלת. ויאמר קחו לי צלחית חדשה ושימו שם מלח, ויקחו אליו. ויצא אל מוצא המים, וישלך שם מלח ויאמר כה אמר ה' רפאתי למים האלה, לא יהיה משם עוד מות ומשכלת. וירפו המים עד היום הזה, כדבר אלישע אשר דבר"
.

יכל אלישע לרפא את מי יריחו בהרבה דרכים, הן כל מעשי אלישע מעשי ניסים היו, ומדוע ברר לו למתק את מי יריחו במלח, אמנם כן רצה אלישע להורות להם את העץ ושורשו, רצה אלישע להבהיר להם, מדוע קיימת המרירות:

"דאמר רבי שמעון בן לקיש: ... נאמר ברית במלח, דכתיב 'ולא תשבית מלח ברית' (ויקרא ב', יג'), ונאמר ברית ביסורין, דכתיב 'אלה דברי הברית' (דברים כח', סט'), מה ברית האמור במלח, מלח ממתקת את הבשר, אף ברית האמור ביסורין, יסורין ממרקין כל עונותיו של אדם"
.

זאת רצה אלישע להורות להם, כי אין המרירות רק כמכה וכעונש, אלא הם עשויים לחולל תמורה חיובית, אם האדם יודע ומבין אל-נכון את סיבתם.

"שבטך ומשענתך המה ינחמני"
.

כיוצא בדבר זהו תפקידה של המחלה אשר נראית כמנת יסורין ודבר מר ורע, אמנם גם המחלה יש לה מטרה מוסרית, לרכך את ליבו של האדם להכנע לפני ה', ולהדבק בדרכיו הטובים, אמנם אין הפגעים והמחלות פועלים את פעולתם, דווקא כאשר המחלה נמצאת, אלא גם טרם פוקדת היא את האדם. גם עצמם הידיעה שבלא עזרת ה' ורחמיו אין האדם מחוסן מכל מחלה ותקלה, ידיעה זו בלבד דייה שלא תבוא לאדם המחלה, שכן כבר נתקיימה הטרה של המחלה, אמנם האדם אשר לא שת לבו קודם לכך, יצטרך שתבא עליו המחלה כדי שע"י מחלה זו ידבק לה', כדי שיבין את מטרתה של המחלה, זוהי אכן הוראת העץ – להבין ולידע השורש של כל דבר מר ורע בעולם להשיג דביקות בהקב"ה, ומשום כך מבטיח ה' במרה:

"ויאמר אם שמוע תשמע לקול ה' אלקיך, והישר בעיניו תעשה והאזנת למצותיו ושמרת כל חקיו, כל המחלה אשר שמתי במצרים לא אשים עליך, כי אני ה' רפאך"
.

וברש"י שם:

"ואם אשים הרי היא כלא הושמה, כי אני ה' רופאך"
.

הם הם דברי הגמרא:

"אמר רבי יצחק בריה דרב יהודה, לעולם יבקש אדם רחמים שלא יחלה, שאם יחלה אומרים לו הבא זכות והפטר"
.

אם האדם מבין את מטרת המחלה ומתפלל, או-אז "כל המחלה אשר שמתי במצרים לא אשים עליך", אך אם איזו מבין צריך אחר שימת המחלה שיבין את שרשה ומטרתה ואז יוכל להפוך את המר למתוק.

"החלאים ככל פגעי העולם, יש בהם תכלית מוסרית לרכך לב האדם הקשה, שיהיה על ידם יותר קרוב להכנע לדרכי ה' הטובים, והנה כשם שעצם החלאים, והמרדות בפועל מועילים בעולם, כן מועילה ג"כ מציאותם ע"י מה שירחיב האדם דעתו בהיותו שלו ושאנן, שאיננו בטוח מכל מחלה ותקלה, רק בעזרת ה' ורחמיו. ואם הציור יועיל לאדם, אז הלא יקבל את התועלת של מציאות החלאים, רק ממציאותם האפשרית, ולא יהיו נצרכים כלל לבא עליו בפועל ... אבל אם יחלה בפועל, אות הוא שמצב נפשו ירד כל כך ... עד שהוא צריך דוקא החלי בפועל, כדי לצרף סיגיו ונטיותיו הרעות. א"כ ודאי לא רק בדרך ציור גנוז ... א"כ כדי להפטר צריך גם כן זכות המובאת ... ע"כ אומרים לו הבא זכות והפטר"
.

נתקשה האברבנאל מדוע בחר הקב"ה להתחיל עמם במסעם דווקא במים המרים, אכן כן בראשית התהוותה של האומה, נחוץ היה להבהיר להם כיצד ממתיקים את המר, "ויורהו ה' עץ" – שכן מבינים את שורשי היסורים או- אז בא תיקון שורשי, ומתרומם ומתאחד האדם עם קונהו.

המים מרים כי מרים הם – האנשים לא מבינים את משמעות היסורים ולכן הכל נראה להם מהר.

"וילכו שלשת ימים במדבר, ולא מצאו מים" (שמות טו', כב'), "דורשי רשומות אמרו לא מצאו מים דברי תורה, שנמשלו למים, שנאמר 'הוי כל צמא לכו למים', לפי שפרשו מדברי תורה שלשת ימים לכך מרדו, ולכך התקינו להם הנביאים והזקנים שיהיו קורין בתורה בשבת בשני ובחמישי ..."
.

בתוצאה ההכרחית מעם ההולך ללא תורה, כי לא יוכל להבין ולהשכיל את שורשי הרע בעולם, שכן הוא יראה את הרע כמנותק מן כל ההויה, ומעתה תיקונו של העם בחיבורו לקודש כל אחד לפי דרכו.

"שם שם לו חק ומשפט"
" 'שנתן להם מקצת מצות להתעסק ' ורוצה לומר כאשר הלכו שלשת ימים בלא תורה, כמו שדרשו ז"ל על פסוק וילכו שלשה ימים בלא מים ... לכך נתן להם אלו שלשה פרשיות לפי שהם הלכות גדולות מאוד, כמו שידוע מהלכות שבת כי יש לו הלכות רבות מאד לשבת, ופרה אדומה אף על גב שאין לה הלכות רבות, הלכה אחת שלה עמוק עמוק מי ימצאנו, ודינין הדינין של תורה יש בהם חכמה כמו שאמרו חכמים הרוצה שיחכם יעמק בדיני ממונות ... ושלשה דברים יש כאן אם העמוק מצד עצמו כמו פרה אדומה, או מצד רבוי ההלכות שיש בשבת, או מצד הבדל חלוקים שיש בדיני התורה, ולהרגיל אותם בלמוד התורה"
.

נתינת מצוות אלו במרה נתפרש למהר"ל, כדי שיהיו הם עסוקים בתורה, בכמות ובאיכות, ולפיכך נתן להם הקב"ה דווקא מצוות אלו אשר יגרמו להם לעסקו בדברי תורה, בזאת יכופר עוון שלשת הימים של ההליכה ללא תורה, אשר בעטייה התלוננו הם על המים המרים, ועתה כאשר יהיו עוסקים הם בתורת ה', כאשר חפצם יהיה במצוות ה' יקל עליהם לראות את שורשו של העץ, המים לא יהיו עוד מרים, ולא זו בלבד, אלא המסע הבא אף ידריכם היאך ימצא כל אחד את נתיבותיו בתורת ה' אשר תהיה לחפצו.

"ויסעו ממרה ויבאו אילמה, ובאילם שתים עשרה עינת מים ושבעים תמרים"
. כאן באילים בא תקונו של חטא מי מרה.

" 'שתים עשרה עינות מים' כנגד יב' שבטים ... 'ושבעים תמרים' כנגד שבעים זקנים"
.

והננו עוצרים להבנת פרשה זו של שבעים זקנים, ממקום אשר נזכרו שבעים הזקנים כתשובה לחטא המתאוים.

"והאספסף אשר בקרבו התאוו תאוה וישבו ויבכו גם בני ישראל, ויאמרו מי יאכילנו בשר. זכרנו את הדגה אשר נאכל במצרים חנם את הקשאים ואת האבטחים ואת החציר ואת הבצלים ואת השומים ... ויאמר משה אל ה' ... האנכי הריתי את כל העם הזה אם אנכי ילדתיהו ... מאין לי בשר לתת לכל העם הזה כי יבכו עלי לאמר תנה לנו בשר ונאכלה ... ויאמר ה' אל משה אספה לי שבעים איש מזקני ישראל אשר ידעת כי הם זקני העם ושטריו ... וירדתי ודברתי עמך שם ואצלתי מן הרוח אשר עליך ושמתי עליהם ונשאו אתך במשא העם ולא תשא אתה לבדך"
.

תמהים אנו מה תשובה אמר הקב"ה למשה "אספה לי שבעים איש מזקני ישראל" הן תלונת העם היתה "מי יאכילנו בשר" ומשה לא ידע מנין לו בשר לכל העם, ומה תקון יש בשבעים מזקני ישראל ובנסוח הקושיה בלשון האברבנאל: 

"השאלה הי' מהתקון שתקן לו יתברך, על תלונתו באסיפת שבעים איש להנהיג את העם עמו, שהנה משה היה מספיק להנהיגם?"
.

אכן כאן גילה יוצר האדם למשה רבינו את סוד תאוותיו של האדם, רק מי שלבו פנוי מתורה ומחכמה בוערת בקרבו תאוות היצרים.

"יתירה, גדולה מכל זאת אמרו יפנה עצמו ומחשבתו לדברי תורה, וירחיב דעתו בחכמה, שאין מחשבת עריות מתגברת אלא בלב פנוי מן החכמה"
.

לא מחשבת עריות בלבד נמצאת במי שלבו פנוי מן החכמה, אלא כל תאוות האדם שקועים באדם הפנוי מן החכמה, ולפיכך תשובת המשקל לחטא התאוות "אספה לי שבעים איש מזקני ישראל" – שכן באופן זה, כל-אחד יוכל למצוא את הפנים שלו בתורה "שבעים פנים בתורה"
, ודרך שבעים זקנים יוכל כל אחד למצוא את האות המיוחדת שלו בתורה.

זהו התיקון באילימה לאשר קרה במרה, ראיית ההויה כמר משום שהלכו ג' ימים ללא תורה, ומעתה כל אחד ילמד את התורה לפי הלשון שלו באות המיוחדת לו, לפי דרכו ולפי שבטו:

"ר' אלעזר המודעי אומר: כיון שברא הקב"ה את עולמו ברא שם שנים עשר מבועין כנגד שנים עשר שבטי יעקב, ושבעים תמרים כנגד שבעים זקנים, ומה ת"ל ויחנו שם על המים, מלמד שהיו עוסקים בדברי תורה שנתנו להם במרה"
.

הם הם הדברים שנתבארו לנו שע"י עסק התורה, ע"י ראיית שורשי הדברים יוכלו להמתיק את המר למתוק, מה ערבו לחיך דברי בעל ה"שפת אמת" על מציאת פירות התמרים בדווקא, שכן תמרים המורים על תמורות ושינויים, שכן ע"י התעסקותם בתורה במר עצמו חלה תמורה ומשתנה הוא למתוק:

"ותמרים לשון תמורה, ששם יש התחלפות ותמורות, כענין שנאמר 'אל תמר בו ' ודרשו חז"ל מלשון תמורה, וע"י היב' עינות נמתק המרירות, ויחנו שם על המים"
.

"ונרפאו המים"
יחזקאל הנביא רואה בחזונו באחרית הימים את המים היוצאים מתחת מפתן בית ה', עד שהם מגיעים לים המלח, או- אז משנים את הים, לא עוד מים מלוחים יהיו שם, אלא מים מתוקים, אשר ישרצו בים זה חיה ודגה והמים נרפאים:

"ויוצאני דרך שער צפונה, ויסבני דרך חוץ אל שער החוץ דרך הפונה קדים, והנה מים מפכים מן הכתף הימנית ... ויאמר אלי: המים האלה יוצאים אל הגלילה הקדמונה וירדו על הערבה, ובאו הימה אל הימה המוצאים ונרפאו המים. והיה כל נפש חיה אשר ישרץ אל כל אשר יבוא שם נחלים יחיה, והיה הדגה רבה מאד, כי באו שמה המים האלה, וירפאו וחי כל אשר יבוא שמה הנחל"
.

והננו עוצריך להבנת עומק הבשורה בריפוי ים המלח, אשר יהפך לים מתוק, ומהי בשורת העתיד בריבוי הדגה ביום המלח. ריפוי המים המן המים היוצאים מן הקדש מתפרש לנו, שכן לעתיד לבא עת נראה את שורשי הדברים המרים, וכיצד הם מחוברים לקודש או - אז המר יהפך למתוק כדברי הגמרא.

" 'והיה ה' למלך על כל הארץ, ביום ההוא יהיה ה' אחד ושמו אחד' (זכריה יד', ט'), אטו האידנא לאו אחד הוא? אמר רבי אחא בר חנינא, לא כעולם הזה העולם הבא, העולם הזה על בשורות טובות אומר 'ברוך הטוב והמטיב ' ועל בשורות רעות אומר 'ברוך דיין האמת ' לעולם הבא כולו הטוב והמטיב"
.

לעתיד לבא יתבאר כי גם הבשורות הרעות שהיו בעבר – גם כל המירות יתגלו כמים מתוקים הראויים לברך עליהם ברכת הטוב והמטיב, שוזרין אנו את דברי הפייטן בתפילת הגשם:

"זכור שנים עשר שבטים שהעברת בגזרת מים, שהמתקת למו מרירות מים, תולדתם נשפך דמם עליך כמים תפן, כי נפשנו אפפו מים"
.

הפייטן נושא תפלה למרום בסוד המתקת מי מרה אשר תכליתם להפוך למתוק, כן רוצים לראות ולחזות אנו במר שאנו עוברים "תולדתם נשפך דמם עליך כמים" כיצד נהפך כל זאת למתוק, כי איננו יכולים שוב לשאת במים המרים "תפן, כי נפשנו אפפו מים".

� מכילתא דרשב"י פרק כ' פסוק טו'.


� שמות טו', כב'- כג'.


� אברבנאל שמות פרק טו' פסוק כב' השאלה הב'.


� משלי ד', ד'.


� רמב"ן שמות טו', כה'.


� שמות טו', כה'.


� רש"י שם, שם ד"ה "שם שם  לו", וראה במכילתא (טו', כב'- כז'), ולהעיר מהגמ' בסנהדרין דף נו': , שעשר מצוות נצטוו ישראל במרה.


�  שמות טו', כו' וברש"י שם: " 'לא אשים עליך ', ואם אשים, הרי היא כלא  הושמה".


� שמות טו', כז'.


� רמב:ן שם.


� במדבר לג', ט'.


� רש"י שמות טו', כז'.


� מתוך פיוט "לתפילת הגשם".


� שמות רבה פרשה מג', ג' ד"ה ויחל.


� מכילתא (טו' פרשה א' ד"ה "ויורהו ה' עץ") שמות רבה פר' נ'.


� ישעיה סה', כה'.


� "בית יעקב" פר' בשלח אות צה' (עמ' 182).


� ישעיהו מה', ז'.





� מלכים ב', ב', יט'- כב'.


� ברכות דף ה': , עיין זוהר בראשית רמא': : "רבי אחא אמר כתיב 'ולא תשבית מלח ברית אלקיך מעל מנחתך על כל קרבנך תקריב מלח ' (ויקרא ב', יג'), וכי אמאי מלח? אלא בגין דאיהו ממרק ומבשם מרירא לאטעמא, (תרגום: מדוע מלח? מפני שהוא ממרק ומבשם את המר להטעימו).


� תהילים כג', ד'.


� שמות טו', כו'.


� רש"י שם, שם ד"ה "לא אשים עליך".


� שבת דף לב'. .


� עין אי"ה שם אות רב'.


�  מכילתא דר' ישמעאל בשלח פרשה א', וכן הוא בבבא קמא דף פב'. .


� מהר"ל גור אריה שמות טו', כה' ד"ה "שבת ופרה אדומה".


� במדבר לג', ט'.


� רש"י שמות טו', כז'.


� במדבר יא', ד'-יז'.


� אברבנאל במדבר פרק יא'.


� רמב"ם פרק כב' מהלכות איסורי ביאה הלכה כא'.


�  במדבר רבה פרשה יג', טו', וראה עוד בזה בהקדמת ה"אבן עזרא" לתורה, וראה "אוצר המדרשים (איזושטיין) עמ' 184 "התורה בשבעים פנים של שבעים לשון, נביאים וכתובים הלכות שמעוות אגדות ותוספות וכלם בשבעים פנים של שבעים לשון".


� מכילתא דר' ישמעאל פרשת בשלח פרשה א' ד"ה ויבואו אילימה.


� "שפת אמת" סוכות תרמ"ו ד"ה "בנוסח תפלת".


� יחזקאל מז', ב' – ט'.


� פסחים דף נ'. , וראה בפירוש הצל"ח שם בפסחים, ועיין בספרי "מעשה רקם" על ימי המועדים עמ' 126 ואילך.


� פיוט לתפילת הגשם.





