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מלח ברית א-להיך

המשגיח, הרב אברהם ריבלין שליט"א

מתוך הספר: עיוני פרשה - ויקרא.
"על כל קרבנך תקריב מלח" (ב, יג).

תכף לאיסור הקטרת שאור ודבש, האמור בקרבן המנחה והנלמד לכלל הקרבנות, בא בתורה הצו "וכל קרבן מנחתך במלח תמלח". וגם זה בנה אב לכל הקרבנות כולם "על כל קרבנך תקריב מלח". רש"י: "על עולת בהמה ועוף ואמורי כל הקדשים כולם".
 אף בטעם מצוה זו נאמרו הסברים שונים, ואף אנו נטעים לחיכנו ממתיקות הטעמים של מצות המלח. נתחיל בטעמי הפשט ונהלך בפרד"ס לעבר רמזי המצוה ודרשותיה עד הגיענו בחרדת קודש לגעת במקצת סודות המצוה.

הפשוט בטעמי הפשט מדבר על נתינת טעם בקרבן כדי שלא יהיה תפל ומאוס. כך כתב אבן עזרא "הכנסתיך בברית והשבעתיך שלא תקריב תפל ולא יאכל, כי הוא דרך ביזיון". ואף על פי שאין הקב"ה טועם טעם גשמי בקרבנות ח"ו, ואין לפניו שום נפקא מינה אם טעם הבשר והמנחה תפל או משובח, עדיין יש בקרבן תפל דרך ביזיון מצד האדם המקריב. וכן כתב רבינו בחיי, "ועל דרך הפשט טעם המלח בקרבנות לפי שלא יהיה דרך כבוד בקרבן ה' שיהיה תפל מבלי מלח. ולמדה תורה דרך ארץ 'דמלכותא דרקיעא כעין מלכותא דארעא' (ברכות נח ע"א) וכדרך 'הקריבהו נא לפחתך' (מלאכי א, ח)".
 

טעם זה משתלב יפה ברעיון הכללי שהבאנו לעיל, שהקרבן של היהודי אינו כעין שוחד לאל, אלא מציין שהאדם מקריב עצמו למזבח א-להיו, ורק מצד רחמי ה' מומרת הקרבת גוף האדם בהקרבת בהמה - אשר על כן חייב הקרבן להיות "תמים" ומושלם. וכשם ש"כל אשר בו מום לא תקריבו כי לא לרצון יהיה לכם" (ויקרא כב, כ) - כך הקרבת קרבן תפל ללא מלח היא פגם וביזיון. ועל כן אסורה. כך כותב גם הרמב"ם באופן כולל על הקרבנות: "וצוה שיהיו כל הקרבנות תמימים במיטב מצבם כדי שלא יבא מכך זלזול בקרבן ויקלו במה שקרב לשמו יתעלה כמו שאמרו הקריבהו נא לפחתך" (מורה נבוכים ג, מו). 

טעם אחר אף הוא על דרך הפשט נמצא בדברי חז"ל: "'תקריב מלח' וכל כך למה? גזירת הכתוב היא שלא להדמות בעובדי עבודה זרה ובתקרובת שלה
, ולמה? 'כי תועבת ה' כל עושה אלה' (דברים יח, יב). לפיכך הזהיר הכתוב שלא להדמות בהן.
 שלא נצטוו ישראל בקרבנות אלא כדי שיתעסקו בעבודת ה' ולא בעבודת דברים אחרים."
 דברי המדרש ביחס לקרבנות מזכירים את דעת הרמב"ם בענין זה
, ואכן כך כתב גם בטעם אסור שאור ודבש וחובת המלחת הקרבן: "ולפי שלא היו עובדי ע"ז מקריבים להם כי אם חמץ ומרבים בהקרבת דברים המתוקים... וכן לא תמצא בשום דבר מקרבנותיהם מלח, לפיכך הזהיר יתעלה מלהקריב כל שאור וכל דבש, וצוה בתדירות המלח" (מורה נבוכים ג, מו). רבינו בחיי אינו רואה במנהגם של העכו"ם שלא למלוח הקרבן טעם להעדפת מתיקות הקרבן, אלא בגלל רצונם לראות דם רב. וכך כתב: "ולא יקריבוהו [את המלח] כלל מפני שהמלח בולע את הדם, והרחיקוהו כדי שלא ילך אפילו טיפה מן הדם לאיבוד - כל כך היו נמשכים אחר מאדים וכוחותיו. וכדי להרוס כוונתם מצווה התורה 'לא תשבית מלח'".

טעם נוסף לחובת המלחת הקרבן נובע מתכונת המלח לשַמֵּר דברים ולקיימם לאורך זמן. בתקופת טרום החשמל ואמצעי השימור וההקפאה הייתה לתכונה דומיננטית זו של המלח חשיבות עצומה, שכיום קשה לנו לאמוד את ערכה; וכך דרשו חז"ל: "אי אפשר לעולם בלא מלח" (ירושלמי, הוריות ג, ה). אכן לבד מהשימוש המעשי הרב והנפוץ, להטעמת מאכלים ולתיבול אוכלים, משמש המלח אמצעי לשימור מאכלים, ולפיכך הוא מהווה סמל לתופעות שהן מעל לזמני, לחולף ולארעי. המלח מסמל את הקביעות והיציבות, וברית אמת, שעומדת בפגעי הזמן ומשתמרת לאורך שנים ותקופות, נקראת "ברית מלח עולם". כך בדברי חז"ל: "'ברית מלח עולם' (במדבר יח, יט), כתב הכתוב ברית עם אהרן בדבר הבריא [= שאינו מתקלקל ונשמר לתקופה ארוכה], ולא עוד [=ולא רק] שאינו מסריח אלא מבריא [= שומר מקלקול] את האחרים". ובנוסח אחר: "מה מלח שהיא מקיימת דבר שהוא בו, אף הברית הזאת תהיה קיימת לפני לעולם".
 

הווי אומר, מצוות ברית המלח מדגישה את חשיבותה ונצחיותה של תורת הקרבנות המקיימת את העולם. האדמו"ר מאוז'רוב מצא רמז נאה לברית הנצח של המלח: "בא וראה מה שנרמז, "מלח" בגימטריה ע"ח שהוא ג' פעמים "הוי-ה" [3X26=78], היינו להראות על ג' העמודים - תורה, עבודה וגמילות חסדים - שעליהם קיים ועומד העולם. בסוד התקשרות חכמה ובינה ע"י הדעת וכן חסד וגבורה ע"י תפארת... ומלח כלול מב' יסודות כידוע אש ומים, ושרשם בחסד וגבורה והשלמות היא רק בהתכללות שתי המידות הללו".
 

הרמב"ן מביא שימוש נוסף שעושה המקרא בברית הנצח של המלח. כך אומר אביה מלך יהודה לירבעם מלך ישראל, אשר מרד ובגד במלכות בית דוד ושלמה, והקים ממלכה מתחרה: "הלא לכם לדעת כי ה' א-להי ישראל נתן ממלכה לדוד על ישראל לעולם, לו ולבניו ברית מלח" (דברי הימים ב יג, ה). המפרשים מדגישים גם שם את הנצחיות המסומלת במלח: "הנה המלח שומר הדברים מהעיפוש וההפסד, ורצה בזה שזה הברית הוא קיים תמיד להיות המלכות לבית דוד" (רלבג שם); "ברית מלח - כמלח הזה המתקיים ואינו מסריח" (מצודות דוד שם). מעניין מאד פירוש התרגום לפסוק: "ה' אלהא דישראל יהב מלכותא לדוד ואשלטיה על ישראל לעלם ליה ולבנוי קים מלח. היכמא דמוי דימא לית אפשר דמתמתקן לעלם [=כמו שאי אפשר לעולם שמי הים יתמתקו] הי כדין לית אפשר דתעדי שלטנא מדבית דוד עד עלמא [כך לא תסור המלוכה מבית דוד לעולם]".
 

להלן כותב הרמב"ן שמלח "ייתן טעם בכל המאכלים, ותקיים ותכרית במליחותה". ברישא של דברי הרמב"ן כבר דנו לעיל, אולם שלוש המילים שבסיפא על המלח 'המקיים ומכרית במליחותו' חדשות הן בעיוננו, והן פותחות צהר לעולם גדול של פירושים הסובבים על ציר ההופכיות והסתירה שבמלח. סתירה פנימית זו שקיימת במלח חוצה את רובדי הפרד"ס, ויש בה גוונים של פשט, רמז, דרש וסוד גם יחד. הדברים מעורבים זה בזה וקשה מאד לתחום כל פירוש לאחד הרבדים. אנו נביא להלן פנים אחדות של הקוטביות הקיימת במלח, שבאופן גס יש בו גם מן הטוב והמועיל וגם מן הרע והמזיק. [מלבד הטעם המלוח!]. 

נתחיל בדברי הגמרא: "דאמר ר' שמעון בן לקיש, נאמר ברית במלח, דכתיב 'ולא תשבית מלח ברית' (ויקרא ב, יג) ונאמר ברית ביסורין, דכתיב 'אלה דברי הברית'
, מה ברית האמור במלח, מלח ממתקת את הבשר, אף ברית האמור ביסורין - יסורין ממרקין כל עונותיו של אדם" (ברכות ה ע"א). הווי אומר המלח "מכאיב" לבשר אך נותן בו טעם, והוא אפוא רע לשעתו, וטוב לאורך זמן; אף הייסורין קשים וכואבים בשעתם, אבל מיטיבים עם האדם בהמשך דרכו, בחינת "את אשר יאהב ה' יוכיח" (משלי ג, יב). 

גם מהגמרא הבאה עולה תכונתו של המלח כסמל לטוב וכסמל לרע. "ת"ש העובר לפני התיבה צריך לסרב, ואם אינו מסרב דומה לתבשיל שאין בו מלח [שהוא רע]. ואם מסרב יותר מדאי דומה לתבשיל שהקדחתו מלח" (ברכות לד ע"א). המלח הכרחי לרוב המאכלים, בלעדיו הם טפלים וחסרי טעם, אבל הוא גורם גם להשחתת המאכל, כשהוא ניתן שלא במינון הנכון ובהגזמה. אכן יש לומר: "חסר מלח - חסר טעם" אבל "כל המוסיף גורע". 

וכך פירש הנצי"ב עניין זה: "בא בזה להורות ברית א-להיך על השגחה פרטית לפי מעשה בני אדם. דהמלח בפני עצמו רע לאכילה ומקולקל מאד וגם שורף כמה דברים ומאבדם. ומכל מקום הוא המקיים וממתיק את האוכל. והוא הדין בכל הליכות הטבע שברא הקב"ה שיהא יסוד האור הוא החשך, ויסוד כל טוב הוא הרע, ומאופל ומחשך מאיר עיני האדם.
 וקבע הקב"ה עולמו בזה האופן כדי שיגיע ההשגחה העליונה לפי המעשים בטוב [= בצורה נכונה והוגנת], שהרי אם היה הטוב בהחלט בלי הרע, וכן הרע בהחלט - לא היה אפשר להיות ההשגחה לפי המעשים אלא לצדיק גמור או לרשע גמור, ולא למי שראוי להרעה והטבה. מה שאין כן עתה מגיע השתלשלות העניינים משעה רעה לתכלית הטוב - מצומצם לפי המעשים בהשגחתו יתברך, כמה יארכון ימי הרעה ואיך תהיה, הרבה או מעט עד שיגיע לתכלית הטוב, הבא באחרית הימים של החשך".

המפרשים הנוטים לתורת הסוד נוסקים על גבי הקוטביות בתכונת המלח לעולמות עליונים ורואים במלח שילוב בלתי אפשרי של מידת החסד ומידת הדין. כך כתב הרמב"ן: "אני סובר, כי הטעם לעניין זה כי המלח תחילתו הוא מים
 . ובכח השמש הבא בהם [במים] יעשה מלח. והמים בתולדותם, ירוו הארץ ויולידו ויצמיחו. ואחרי היותם מלח - יכריתו כל מקום וישרפו. לא תזרע ולא תצמיח
. והנה הברית כלולה מכל המידות [= חסד ודין] והמים והאש באים בה, ועדיה תאתה ובאה הממשלה הראשונה ממלכת ה'
 כמלח שייתן טעם בכל המאכלים ומקיים ומכרית... כי הברית מלח העולם בו יתקיים ויכרת". 

רבינו בחיי כדרכו הרחיב בפירשו: "ועל דרך הקבלה יש במלח שתי כוחות משתנים, זה הפך זה, והם המים והאש... שהם כנגד שתי המידות שבהן קיום העולם והן מידת הרחמים ומידת הדין, ומטעם זה אמרו 'ולא תשבית מלח ברית א-להיך' - קרא 'ברית א-להיך' - מלח לפי שבו יתקיים ויכרת העולם. וכמו שאמרו 'ראה שאינו יכול להתקיים בדין, שיתף עימו מידת הרחמים' (בראשית רבה יב, טו), וכן המלח מקיים ומכרית. כי הוא מקיים ומעמיד הבשר זמן מרובה, ונותן טעם בכל המאכלים, והוא מכרית גם כן, כי המקום המלוח לא יעלה בו כל עשב" . ובעל כלי יקר כתב: "כל קרבן מנחתך במלח תמלח - כדי להמליך את הקב"ה על כל ההפכים הנראים בעולם, וגרמו לרבים לצאת למינות לומר מחלק אחד לא יצאו שני הפכים. והנה המלח יש בטבעו דבר והפכו, כי יש בו כח האש והחמימות ותולדת המים. עד שאמרו חכמי הקבלה שהוא כנגד מידת הדין ומידת הרחמים על כן נקרא 'ברית א-להיך' כי בהקרבה זו כורתים ברית עם ה' להשליטו על כל ההפכים".
 

מכאן עוברים אנו למדרש ידוע ששימש מוטיב לכמה וכמה דרשות ורעיונות במחשבת ישראל בכלל, ובמחשבת חג הסוכות וניסוך המים שבו בפרט. וזו לשון המדרש: "כאשר נתחלקו המים התחתונים מן העליונים געו בבכייה, שיהיו במקום טומאה! 
 אמר להם הקב"ה שתקו, ואני אצווה עליכם נסוך המים. ולא נתפייסו כי אינם כי אם פעם אחת בשנה
, וכרת להם הקב"ה ברית שימלחו הקורבנות, שנאמר 'על כל קרבנך תקריב מלח'. דבר אחר, העולם כולו שלישו מדבר, שלישו ישוב, שלישו ים. עמד ים לפני הקב"ה ואמר לפניו: ריבונו של עולם במדבר נתנה תורה, בישוב [= ביבשה] נבנה בית המקדש, אני מה תהא עלי? אמר לו: עתידין ישראל שיקריבו מלח על גבי המזבח".
 על פי חלקו הראשון של המדרש הביא רש"י בפסוקינו: "שהברית כרותה למלח מששת ימי בראשית שהובטחו מים התחתונים ליקרב במזבח, במלח וניסוך המים בחג".

רבינו בחיי מביא את המדרש בסגנון אחר: "מים התחתונים נקראים מים בוכים. כי בשעה שחלק הקב"ה את המים נתן אלו למעלה ואלו למטה, התחילו מים התחתונים בוכים, וזה שכתוב 'מבכי נהרות חבש' (איוב כח, יא). אמר רבי אבא, בבכי נתפרשו המים התחתונים מן העליונים. אמרו, אוי לנו שלא זכינו לעלות למעלה להיות קרובים ליוצרינו. מה עשו? העיזו פניהם ובקעו תהומות ובקשו לעלות, עד שגער בהם הקב"ה [וכבשם תחת רגליו והורידן למקומן] אמר להם הקב"ה, הואיל ולכבודי עשיתם כל כך. אין להם רשות למים העליונים לומר שירה עד שיטלו רשות מכם שנאמר 'מקולות מים רבים אדירים משברי ים' (תהילים צג, ד). ומה הם [המים העליונים] אומרים? 'אדיר במרום ה''. ולא עוד אלא שעתידין אתם ליקרב על גבי המזבח במלח וניסוך המים".
 

על עושר הדברים שנאמרו בהסבר עניין המים התחתונים ובכיים
 נוסיף טיפת הסבר ממי דעתנו הקלושה. מטרת הבריאה כולה היא להשיג את כבוד ה' ואמיתת מציאותו. כך מגדיר ישעיהו: "כל הנקרא בשמי ולכבודי בראתיו יצרתיו אף עשיתיו" (מג, ז). החידוש הגדול של בריאת העולם, והחידוש המיוחד שחידשו בו אבותינו שהיו מרכבה לשכינה הוא, שאף כאן, בעולמות תחתונים קרוצי חומר ובשר, אף כאן "לית אתר דפנוי מיניה כלל". עד בריאת העולם ופועלם של האבות שכן כבוד רק בעליונים, "ברוך כבוד ה' ממקומו", ורק "בהיכלו כולו אומר כבוד" - אבל בעולמנו אנו אף לא אחד הכיר את ה' ואת שמו. האבות שימשו מרכבה לשכינה וחידשו ש"כבודו מלא עולם" ו"מלא כל הארץ כבודו". וכך הסביר הרב הוטנר את מאמר חז"ל "האבות הן הן המרכבה" (בראשית רבה מז, ח): "הדרך היא מהדברים הממעטים את השם... אבל יש נסיעה שנועדה לשם ריבוי הפאר והאדרת הכבוד. נסיעה כזו היא נסיעה במרכבה, שהיא משמשת אות כבוד לרוכב בה אף שהוא מטולטל בדרך ונמצא במצב של התמעטות כבוד... האבות הם הם הראשונים שסללו דרך של רבוי כבוד שמים בעצם המהלך הנראה כמעוט כבוד"
 

לנקודה הרחוקה ביתר שאליה הרחיקה הבריאה במרוצת ירידתה מהעולמות העליונים הגיעו המים התחתונים. ואכן בעולם היבשה שיש בו יישוב וחברת בני אדם, שייך ליתן כבוד לה' ולשמו, אולם הים מוגדר כמקום שאין בו כבוד ואין בו גילוי שכינה, לפיכך ביקש יונה לברוח תרשישה, אל הים, כדי להימלט מהנבואה הרודפת אותו. הוא אמר בליבו, "הריני בורח לים, מקום שלא נאמר שם כבודו" (תנחומא, ויקרא ח). ואם הים כך - מים שמתחת לים על אחת כמה וכמה. 

מעתה נבין את בכיים של מי התהום. אחיהם המים העליונים זכו להיות יושבים ראשונה במלכות "להיות קרובים ליוצרנו". גם הארץ שהורחקה, כביכול, יש לה פוטנציאל להתקרב ולגלות את כבוד ה' גם בהסתר הטבע. הרי כך נאמר "השמים שמים לה' והארץ נתן לבני אדם", והוסיפו חסידים, 'השמים שמים לה'' 'לכתחילה', 'והארץ נתן לבני אדם' - לעשות ממנה שמים. אבל הים הרי הוא מקום ש"לא נאמר שם כבודו", והמים בוכים: כלום מנועים אנו מהסתפח בנחלת מקדשי ה', ולברך את כבודו בעולמות תחתונים? "העיזו פניהם ובקעו תהומות ובקשו לעלות... "אמר להם הקב"ה הואיל ולכבודי עשיתם כל כך... עתידים אתם ליקרב על גבי מזבח במלח וניסוך המים". והשבח והכבוד העולים מכם יהיו גדולים ביותר, הואיל והם באים מהמקומות הנמוכים מכל, הם מוכיחים ביותר ש"לית אתר דפנוי מיניה כלל" - גם לא תחתית הים וגם לא התהומות שמתחת לים. 

פשוט הוא, שהרבותא והכבוד העולים מקרבן המלח עודפים וגדולים מהכבוד העולה מכל קרבן אחר; שכן הדרך שהיה על המים התחתונים לעבור כדי לשמש קרבן ולהתקרב אל ה' היא הארוכה מכל הדרכים של שאר הקרבנות, ולמדנו מכאן על גדלות דרגת ה"מבקש".
 כך מתחנן בעל התהילים צמאה לך נפשי כמה לך בשרי בארץ ציה ועיף בלי מים" (תהילים סג, ב) וישעיהו הנביא שאמר: "הוי כל צמא לכו למים" (ישעיהו נה, א). המים התחתונים צמאו לקרבת ה' וקבלוה " אמר להם הקב"ה הואיל ולכבודי עשיתם כל כך אין להם רשות למים העליונים לומר שירה עד שיטלו רשות מכם."

"ישמח לב מבקשי ה'".
� "וכל קרבן מנחתך במלח תמלח: "אילו נאמר קרבן במלח [= רק הפסוק "על כל קרבנך תקריב מלח"] שומע אני אפילו עצים ודם במשמע [רש"י: "עצים נקרא קרבן שנאמר 'והגורלות הפלנו על קרבן העצים' (נחמיה י, לה). ודם אקרי קרבן שהוא עיקר הזבח"] ת"ל 'מנחה' מה מנחה מיוחדת שאחרים באין חובה לה [רש"י שצריכה עצים להקטרה] אף כל שאחרים באים חובה לה. [רש"י: "יצאו עצים ודם"] (מנחות ב ע"א). 


� רבינו בחיי, ויקרא א, יג. הפסוק "הקריבהו נא לפחתך" מהוה מקור לאיסורי מזבח שונים, משום שאינם דרך כבוד. כגון, "מים מגולין פסולין לגבי מזבח" (סוכה נ ע"א), "כלי שרת שעשאו של עץ פסול" (סוטה יד ע"ב), "יין שריחו רע" פסול (בבא בתרא צז ע"ב), הקרבת הקרביים עם פרשן פסולה, (זבחים פה ע"א). "חיטין שבגללי בקר ושעורים שבגללי בהמה", פסולין למנחות (מנחות סט ע"א). 


� לעיל הבאנו שעובדי עבודה זרה היו טובלים כל קרבנם בדבש ובדברים מתוקים, אשר על כן אסרתם תורה. פועל יוצא של מנהג זה הוא מנהגם שלא למלוח קרבנם במלח. 


� כך פסק הרמב"ם: "אין הולכין בחוקות העובדי כוכבים ולא מידמין להם לא במלבוש ולא בשער וכיוצא בהן, שנאמר 'ולא תלכו בחוקות הגויים' ונאמר 'ובחוקותיהם לא תלכו' (הלכות עכו"ם יא, א). ולהלן מונה הרמב"ם לבד ממנהגי הגויים גם איסורים של נחש, קסם, אוב וידעוני וכיוצא באלה. 


� מדרש הגדול, מובא באוצר המדרשים, ויקרא עמ' כ.


� ראה לעיל באיסור הקרבת שאור ודבש. 


� השווה דבריו כאן לדבריו על הפסוק "לא תאכלו על הדם" (ויקרא יט, כו): "יזהיר הכתוב הזה על מין ממיני הכישוף שהיה נוהג בזמן ההוא שהיו שופכים הדם בתוך גומא והיו השדים מתקבצים שם... והיה העניין מורגל אצל המצרים וישראל למדו מהם"; וכך פירש גם הרמב"ן לפסוק זה. 


� ספרי, סוף פרשת קורח, מובא באוצר המדרשים ויקרא עמ' כ. 


� אדמו"ר מאוז'רוב, באר משה, ויקרא עמ' לה.


� התרגום לדברי הימים מיוחס לרב יוסף האמורא הסגי נהור. עיין נספחות שבסוף פירוש דעת מקרא, דברי הימים, עמ' 83. לפירוש זה המלח עצמו אין בו מהות נצחית, ורק מי הים המלוחים הוזכרו כעצם שלא ישתנה לעולם. 


� דברים כח, סט. "ביסורין אחר הקללות [= היסורין] נאמר, בדברי תורה" (רש"י, ברכות ה, ע"א).


� הנציב מפנה כאן לדבריו בבראשית א, ד. ושם כתב שההבדל בין יום ולילה אינו חד, ויש שעה שהיא בין הערבים שעת דמדומים "שיש בה מעין זה ומעין זה בשעה המפסקת ביניהם הוא פעם קרוב יותר לאור ופעם קרוב לחשך... ובזה האופן יהיה האדם יכול לסבול השינוי בדרך הטבע". להבדל זה מתאים הלשון: "ויבדל א-להים בין האור ובין החשך", ולהבדל חד בלי אזור ביניים מתאים הלשון " בין קודש לחול" "בין הטמא לטהור" ללא תוספת "ובין" בין שני חלקי ההיגד.


� כך פירש הרב שוועל את דברי הרמב"ן על פי דברי הרקאנטי.


� השווה: "גפרית ומלח שריפה כל ארצה לא תזרע ולא תצמיח ולא יעלה בה כל עשב" (דברים כט, כב).


� רומז למדרש חז"ל הידוע: "ראה שאינו יכול להתקיים בדין שיתף עימו מידת הרחמים והיינו דכתיב 'ביום עשות ה' א-להים ארץ ושמים'" (רש"י, בראשית א, א; בראשית רבה יב, טו); ומפורש בדברי רבינו בחיי דלקמן. 


� כעין הנאמר "יוצר אור ובורא חשך" (ישעיהו מה, ז).


� "בתחילת היצירה היה לכל הנבראים כח של בחירה, כמו שאמרו 'כל מעשה בראשית לדעתן נבראו' (חולין ס ע"א), אולם תכף עם התהוות הנבראים נלקח כח הבחירה מכל הדוממים והצומחים ובעלי החיים, ורק בארץ ישראל נשאר כח הבחירה כמו בראשית ההתחוללות" (הרב י"מ חרל"פ, מי מרום ח"ו; מעיני הישועה, "כח הבחירה בא"י" עמ' רפו.)


� בדרך כלל מנסכים על גבי המזבח יין, ורק בחג הסוכות יש גם ניסוך של מים. 


� מדרש אגדה, מובא באוצר המדרשים, ויקרא עמ' ב. חלק גדול ממפרשי המקרא מביאים את המדרש בפירושם לפסוקנו. 


� הרב שוועל מציין, שחלקו הראשון של המדרש הזה נמצא בבראשית רבה ה, ג וחלקו השני - במדרש עשרת הדברות פרק א.


� להלן מראי מקומות ספורים בעניין זה: רמ"א, תורת העולה ח"ג, פרק כז; שפת אמת, שמיני עצרת שנת תרנא; שם משמואל, סוכות שנת תרעז, ליל ב. 


� פחד יצחק פסח, מאמר פא אות ב-ג, עמוד רפג. ועיין שם מה שכתב במקביל על המושגים ברך, בכר, רכב.


� עוד על דרגת המבקש, ראה ר' חיים שמואלביץ, שיחות מוסר תשלא "בקשת החכמה", עמ' לא; ובספרַי רות דוד ומשיח, עמ' 286; עיוני הפטרה עמ' 661; עיוני פרשה, שמות עמ' 74.





