[image: image1.png]I s T
331190 DN T
12T T DIEON DoTaR





[image: image1.png]

אסור הקטרת שאור ודבש
המשגיח, הרב אברהם ריבלין שליט"א

מתוך הספר: עיוני פרשה - ויקרא
"כי כל שאור וכל דבש לא תקטירו ממנו אשה לה'" (ב, יא)

קרבן המנחה משמש בניין אב לכמה יסודות ועקרונות של כלל תורת הקרבנות. כבר במילת הפתיחה של פרק ב בחומש ויקרא, פרק המוקדש לקרבנות המנחה, מלמדת אותנו התורה על אופיה ומשמעותה של תורת הקרבנות היהודית: "'ונפש כי תקריב קרבן מנחה לה''" (ב, א), "מה נשתנית מנחה שנאמר בה נפש?
 אמר הקב"ה, מי דרכו להביא מנחה ? עני
 - מעלה אני עליו כאילו הקריב נפשו לפני" (מנחות ק"ד ע"ב). קרבן המנחה הפשוט, העשוי מחומרים פשוטים, זולים וזמינים, כגון חיטים או שעורים בא להראות שאין חפץ לה' "באלפי אילים ברבבות נחלי שמן", אלא בהקרבת הנפש - "הגיד לך אדם מה טוב ומה ה' דורש ממך, כי אם עשות משפט ואהבת חסד והצנע לכת עם א-להיך" (מיכה ו, ז - ח); ועיקרון זה מקרין על כל הקרבנות כולם.

לימוד נוסף שמחדשת התורה בקרבן המנחה והוא מועתק לכלל הקרבנות הוא איסור הקטרת שאור ודבש. התורה מצווה: "כל המנחה אשר תקריבו לה' לא תעשה חמץ כי כל שאור וכל דבש לא תקטירו ממנו אשה לה'" (ב, יא). עיקרי הדינים של איסור זה נתפרשו ברמב"ם כך: "שאור ודבש אסורין לגבי המזבח ואיסורן בכל שהן, שנאמר 'כי כל שאור וכל דבש לא תקטירו' וגו'. ואינו חייב אלא עם הקטירן עם הקרבן או לשם קרבן... אפילו הקטיר דבר שאינו ראוי להקטרה בדבש או בשאור הואיל והוא מן הקרבן - לוקה. כיצד? המעלה מבשר חטאת ואשם או מבשר קדשים קלים או משיירי המנחות או ממותר העומר או מחטאת העוף או מלחם הפנים ושתי הלחם או מלוג שמן של מצורע, המעלה כזית מאחת מאלו בחמץ או בדבש בין למזבח בין לכבש - לוקה" (הלכות אסורי מזבח ה, א-ה).
 

בטרם נעיין בטעמי האיסור, נביא את דברי בעל ספר החינוך: "שרשי מצווה זו נעלמים מאד למצא אפילו רמז קטן מהם. ואולם מפני שכבר הודעתי בפתח דברי שכונתי באלו הטעמים שאני כותב להרגיל הנערים, ולהטעים להם בתחילת בואם לשמוע דברי ספר, כי יש לדברי התורה טעמים ותועלות... ואל יהיו להם המצוות בתחילה, כדברי הספר החתום פן יבעטו בהם מתוך כך בנערותם ויניחום לעולם וילכו בהבל. על כן אכתוב בהם כל אשר יעלה בתחילת המחשבה, ואל יתפוש עלי תופש, בשום דבר אחרי ידע הכוונה" (ספר החנוך מצווה קיז). מתוך השורשים הנעלמים של מצווה זו נדלה טעמים אחדים, כדי שלא יראו דברי תורה כספר החתום.

ההסברים לאיסור שאור ודבש נחלקים לכמה קבוצות. האחת, המתבססת על דברי הגמרא, הרואה בשאור ובדבש יצר הרע: "ר' אלכסנדר בתר דמצלי אמר הכי, רבון העולמים גלוי וידוע לפניך שרצוננו לעשות רצונך, ומי מעכב? שאור שבעיסה ושעבוד מלכויות יה"ר מלפניך שתצילנו מידם ונשוב לעשות רצונך בלבב שלם" (ברכות יז ע"א). רש"י: "שאור שבעיסה: יצר הרע שבלבבנו - המחמיצנו".

במה דומים השאור והדבש ליצר הרע? "לפי שהשאור מתנשא בעָרֵבָה [=תופח בקערת הבצק], והדבש מתנשא בבישולו. לפיכך הרי הוא 'בבל תקטירו' ולכן נתרחקו, לרמוז כי 'תועבת ה' כל גבה לב'" (משלי טז, ה).
 הדימוי בין השאור המתפיח את העיסה וגורם לה גבהות קומה, לבין מידת הגאוה הגורמת גבהות הלב הוא ברור ופשוט: ומה על אדם "שיש בו גסות הרוח אמר הקב"ה אין אני והוא יכולים לדור בעולם" (סוטה ה ע"ב) אף שאור לא יראה בקרבן המובא לה'. פן שלילי אחר מצא בעל ספר החינוך בחמץ ובשאור המביא את הבצק לידי חימוץ. הוא רואה בשאוןר סמל לכבדות ועצלות בעבודת ה'. וכך כתב: "ענייני הקרבן כולם לעורר מחשבת המקריב. ולפי המעשה ההוא יקח דמיונות בנפשו, הכל כאשר כתבנו כבר.
 ועל כן בהרחיק החמץ שהוא נעשה בשהייה גדולה מקרבנו, יקח דמיון לקנות מדת הזריזות והקלות והמהירות במעשה השם ברוך הוא, וכמו שאמרו ז"ל (אבות ה, ב) "הוי קל כנשר ורץ כצבי וכו'" (ספר החינוך, מצווה קיז). 

הקשרים נוספים בין החמץ והשאור ליצר הרע מצא רבינו בחיי: "ועל דרך הפשט כי הקרבן לכפר בו כל עוונותינו, ולולא המסית והמדיח שהוא יצר הרע לא היה אדם חוטא ולא היה צריך לקרבן כלל. והשאור והדבש הן הן יצר הרע עצמו, כמו שאמרו רז"ל לעניין חמץ ומצה בפסח, שצריך אדם לפנות לבבו מיצר הרע. והוא שאמרו 'לא תאכל עליו חמץ' לעניין קרבן פסח". דברי רבינו בחיי בספרו כד הקמח מאירים את דבריו כאן: "לשון חמץ 'כי יתחמץ לבבי' (תהילים עג, כא), כי המשיל הלב הנוטה להרשיע כעיסה הנוטה להחמיץ. כי הצדיק הנוטה להרשיע יקראוהו חז"ל החמיץ. כעניין שאמרו בכורש 'כאן לאחר שהחמיץ'" (ראש השנה ג ע"ב)... ועל זה אמרה תורה 'לא יראה ולא ימצא'. לא יראה במעשה, ולא ימצא במחשבה, אלא שיבטלנו בלב".
 רבינו בחיי הביא את הגמרא המדברת ב"כורש שמלך כשר היה... והחמיץ [רש"י: נעשה רשע]", על כן נראה שרבינו בחיי מפרש חמץ והחמצה בהוראת החטאה
 [=פספוס בלשון הדיבור], כאותו חומץ בן יין שהחמיץ ולא מימש את התקוות הגדולות שתלו בו. 

על כנפי דברי המהר"ל נישאים אנו לעולמות עליונים העוסקים בעניין המצה, לחם העוני. דברים שכתב בענייני חמץ בפסח, יפים אף לאיסור חמץ ושאור שבקרבנות: "יש לשאול למה נקרא המצה לחם עוני, והרי אפשר שהיא נאה כמצת שלמה? ועל שם מה נקראת המצה לחם עוני?... מפני שהיא נמוכה ואינה גבוה[!]. שהחמץ כאשר נתחמץ הוא נעשה גבוה, ומצה היא נמוכה כמו העני הזה, לכך הוא לחם עוני". אולם המהר"ל דוחה טעם זה ב"נימוק" "דאין עניין עניות במקום עשירות הגאולה".
 

לפיכך מסביר המהר"ל, שהמצה נקראית לחם עוני, "כי העני אין לו אלא עצמו, ואין לו ממון, רק עצמו וגופו. והמצה גם כן כאשר אין בה רק עצם העיסה, שעצמות העיסה היא המים והקמח, ובזה הוי לחם עוני. ואם יש בו שאור או חמץ, טעם השאור והחמץ הוא נוסף על עצם העיסה... ואולי יקשה לך מה עניין העניות אצל החירות, והלא שני הפכים הם החירות והעניות? הלא דבר זה אין קושיה, כי העניות בעצמו הנראה על הגאולה, שאין עניין הגאולה רק שיוצא ואין לו שום צרוף אל זולתו. לא כמו העבד שיש לו צרוף אל זולתו הוא האדון. לכך הדבר שיש בו עשירות אינו עומד בעצמו, רק יש לו צרוף אל קניינו ואין בזה גאולה..." (גבורות ה', פרק נא). הוי אומר החסרון שבשאור הוא הנתוק מהמקור מהראשוניות והעצמיות ומעבר לדבר מזויף, לא מקורי ועצמאי.

המהר"ל מוסיף שם טעם נוסף: "ועוד תדע איך המצה שהיא לחם עוני שייך אל הגאולה, וזה כי הגר שאין לו דבר וזה עניין פשיטות כאשר הוא עומד בעצמו הוא מעלה מצד העולם הפשוט שאין בו הרכבה. ובלילה הזה היו צריכים אל הגאולה, ולא היתה הגאולה מצד העולם הזה שהוא עולם מורכב - רק מצד העולם העליון הפשוט. ולפיכך ציווה לאכול מצה לחם עוני שהוא לחם פשוט שהרי אין בו דבר רק עצם פשוט" (מהר"ל שם). השאור המחמיץ את הלחם שהוא מאכל העולם הזה רומז לעולם המורכב שלנו, ברם קרבן המובא לה' חייב לבטא את ה"פשוט", את חוסר המורכבות, את הידיעה כי "אין עוד מלבדו", ועל כן הוא לא יכיל שאור המחמיץ את העיסה.
 

וכעין זה כתב הנצי"ב: "באשר ששאור הוא אמצעי הנעשה ביד אדם להוסיף על הבריאה מהבורא ית"ש ע"י תחבולות בני אדם, משום הכי הזהיר הכתוב בבית המקדש ללמדנו דכל דבר המתקרב יותר לה' ראוי להימנע מתחבולות אנוש. ועיין מה שכתבנו בספר שמות יג, ג דמשום הכי הזהיר הכתוב על חמץ בפסח, משום שאז זמן השרשת האמונה בבני ישראל. אכן במקום הקרבה לפני ה' אזהרה תמידית היא" (העמק דבר ב, יא). ודבריו דומים לדברי המהר"ל, שהשאור המורכב מציין את בן העולם הזה, והמצה הפשוטה מסמלת את בן העולם הבא.

כמו השאור גם הדבש מסמל את היצר הרע: " 'לא תעשה חמץ' - כי החמץ סימן ליצר הרע שמחמיץ את הגוף 'כי כל שאור וכל דבש' - סימן ליצר הרע הממתיק את העבירה ולבסוף מתחמצת בשאור".
 וכך כתב הכלי יקר: "כי כל אדם יש לו תאווה לכל חמודות העולם הזה המכונים בדבש". ובעל ספר החינוך האריך בהדרכה חינוכית: "ובעניין הרחקת הדבש נאמר אל הילדים הרכים כדי ליסרם, שהוא סיבה לדמיון שימעט אדם מלרדוף אחר המאכלים המתוקים לחיכו כמנהג הזוללים והסובאים שימשכו לעולם אחר כל מתוק. ולא יתן אל לבו כי אם אל המאכלים המועילים לגופו, וצריכים למחיתו ושומרים בריאות איבריו. ולזה ראוי לכל בעל שכל לכוון במזונו ושתיתו לא לכוונת הנאת משוש הגרון". וכן כתב בעל הטורים: "לפי שיצר הרע דומה לשאור, ומטעם זה הזהיר על הדבש שיצר הרע מתוק לאדם כדבש". לבד מהמתיקות שהיא התכונה המרכזית של הדבש, יש לדבש גם תכונה של גבהות הלב. כך ממשיך ספר החינוך "וכן הדבש מעלה רתיחתו הרבה", וכן ראינו בדברי חז"ל לעיל "הדבש מתנשא בבישול".
 

אחרי שביארנו את טעם האיסור של השאור ושל הדבש בנפרד, נביא עתה מספר טעמים המתייחסים לשני הרכיבים בחדא מחתא. ראש וראשון לכולם הרמב"ם, וזה לשונו: "כי מנהג עובדי עכו"ם שבכל מנחתם היו מקריבין חמץ והיו מערבבים הדבש בכל קרבנותיהם, ולכן אסרם לגבוה" (מורה נבוכים ג, מו). לגבי הדבש אמורים הדברים כבר בפי חז"ל: "ולמה אסרן הכתוב? לפי שהיו עובדי ע"ז מקריבין דברים המתוקים, לכך נאסרו לקרבן".
 הרמב"ם לשיטתו, שמצוות רבות ניתנו כדי לאסור מלחמה על עבודה זרה וגרורותיה, וכך הסביר גם את מצוות בניין המשכן והקרבנות
, וכך הביאו הרמב"ן ורבינו בחיי כאן אחרי שציטטו את הרמב"ם: "וכזה אמרו רבותינו (ספרי, שופטים קמו) במצבה שהיתה נבחרת בימי האבות, ואחר כך שנאה ה', מפני שעשאוה חוק לעבודת כוכבים כמו שאמר (דברים טז, כב) 'אשר שנא ה' א-להיך'".

רבינו בחיי מביא טעם נוסף על דרך הקבלה: "השאור והדבש רמז למידת הדין כידוע מלשון חמץ
, ולפי שהם דברים שיצאו ממזגם [=דברים קיצוניים ולא ממוזגים על דרך "שביל הזהב"], לכך הם מרוחקים מן המזבח. כיוון שהכוונה לשם המיוחד [שהוא כולל הכל במיזוג מרבי ואין בו מידה קיצונית] לא תאפה חמץ ולא תקטירו שאור ודבש". פירוש הדברים והסברם נמצא ברקאנטי: "בעבור שהקרבנות באים לרצון לשם הנכבד להשלים אלינו כל המידות, על כן לא יבואו מן הדברים אשר להם היד החזקה [=מידה קיצונית] כמו השאור הרומז למידת הדין החמוצה והקשה. גם לא יבואו מן הדברים המתוקים לגמרי כמו הדבש רק מן הדברים המזוגים, כעניין שאמר בבריאת העולם 'שיתף מידת רחמים עם הדין ובראו'".
 לשיטה זו שאור ודבש מציינים שני ניגודים, והצד השווה שבהם הוא היותם מייצגים מידות קיצוניות, שאינן ראויות לעלות על מזבח ה'. 

נסיים סוגיה זו בטעם פרוזאי ארצי לאיסור להקריב שאור ודבש, טעם המובא בדעת זקנים מבעלי התוספות: "לפי שאמר הקב"ה 'על כל קרבנך תקריב מלח' והללו אין מקבלין מלח". נמצא, שטעם האיסור מקורו בחובת המליחה של הקרבן, וטעמה יתבאר בסמוך (להלן עמ' XXX).

האיסור להקטיר שאור ודבש אינו מוחלט - בפסוק הסמוך מצווה התורה: "קרבן ראשית תקריבו אותם לה', ואל המזבח לא יעלו לריח ניחוח" (ב, יב). רש"י מפרש ע"פ הגמרא: "מה יש לך להביא מן השאור ומן הדבש? קרבן ראשית שתי הלחם של עצרת הבאים מן השאור, שנאמר 'חמץ תאפינה', וביכורים מן הדבש כמו בכורי תאנים ותמרים". מתבקש אפוא טעם להיתר של שאור ודבש דווקא בקרבן הראשית - שתי הלחם הבאים מהמנחה החדשה, והביכורים הבאים מהפרי החדש.
 נראה, שלקרבן ראשית יש קשר גם ליום מתן התורה, הוא היום שבו מקריבים את שתי מתנות הראשית הללו.

בעל הכלי יקר כתב: "כל חמדות העולם הזה הם הכרחיים - וריבויים מזיק. וזאת העצה היעוצה שישתמש האדם במוכרח, והמותר - יחרים... ושנים אלו הכרחיים למציאות האדם. כי אם לא ישתמש בצרכיו ההכרחיים המכונים בדבש, ימות ולא יחיה ולא יהיו איבריו חזקים ובריאים להטריח במצוות ה', ואלמלא יצר הרע לא היה האדם נושא אשה ולא בונה בית ונמצא העולם חרב
, ושתים אלו קודמים בזמן אל עסק התורה והמצוות כי אם לא יאכל תחילה קמח, אין תורה, אבל ערך התורה ראשית במחשבה ובמעלה. [ו]לפי שהשאור והדבש שהזכרנו אין בהם צד שלמות אשר יעשה לריח ניחוח לה', אך קרבן ראשית תקריבו אותם, כדי להראות שהם ראשית והתחלה אל האדם להביאו אל השלמות האמיתי אשר אי אפשר להשיגו בלעדיהם. ומזה הטעם אין מקריבים מהם כי אם השאור לקרבן ראשית ביום מתן תורה, כי התורה כמו תבלין אל היצר הרע". הווי אומר, השאור, יצר הרע, והדבש, הצרכים ההכרחיים לאדם, הם חיוניים לבניין העולם, אבל יש לתת להם ביטוי רק במסגרת התורה הקדושה; ועל כן רק קרבן ראשית, שתי הלחם והביכורים, הקרבים ביום מתן תורה, קרבים משאור ודבש. 

במאמר זה, עסקנו באיסור להקטיר שאור ודבש במשך השנה כולה, ובמצוות הבאתם בקרבן ראשית, שתי הלחם וביכורים, ביום מתן תורה, אך לא כקרבן אשה הנשרף על גב המזבח, אלא כמתנה הניתנת לכהנים אחרי שהונפה במזבח העזרה.
 להלכות אלו יש להוסיף הלכה הנלמדת מהמקראות שלפנינו, הלכה שאינה עוסקת בשאור ודבש, אלא בשיירי קרבנות. כך דרשה הגמרא: "מנין למעלה מבשר חטאת ומבשר אשם ומבשר קדשי הקדשים, ומקדשים קלים וממותר העומר וממותר שתי הלחם ומלחם הפנים ומשיירי המנחות שהוא בלא תעשה? ת"ל 'כי כל שאור וכל דבש לא תקטירו ממנו אשה לה'' - כל שהוא ממנו לאישים [רש"י: כל שעלה כבר ממנו למזבח] הרי הוא [החלק הנותר] בבל תקטירו"
 (מנחות נז ע"ב).

רש"ר הירש מסכם יפה סוגיה זו: "כל הכלול בשם שיירים אסור בהקטרה כשאור וכדבש. הרי כאן אפוא שלושה איסורי מזבח - שאור דבש ושיירים - הקשורים ביניהם בקשר פנימי עמוק". את הזיקה בין האיסור להקריב שאור ודבש ובין ההיתר להקריבם בקרבן ראשית מבאר רש"ר הירש כך: "מצה היא אות של חוסר עצמאות מדינית
, היא מסמלת מצב שבו אין עיתותינו בידנו. לעומתה שאור וחמץ מסמלים עצמאות וריבונות... משום כך ביום הזיכרון של יציאת מצרים, נשבית כל שאור וחמץ מגבולנו ואת מקומם תיקח המצה והיא תזכיר לנו שלא בידנו קנינו את חרות ועצמאות אלא בחסד ה' הנמשך בכל עת. אך בעמדנו במקדש מול מזבח התורה - נזכיר עובדה זו כל שעה, כי הלחם שנקריב שם לאות השתעבדות - יהיה מצה תמיד... עצמאות מדינית בקרב העמים הובטחה לנו בשכר קבלת עול מלכות ה'.
 דבר זה יבוא לידי ביטוי בחג השבועות שהוא יום הזיכרון של מתן תורה, יום זה הוא גם יום הביכורים, ובו נגיד לה' 'כי באתי אל הארץ'. אז יראה ישראל לפני ה' בשתי לחם חמץ של חרות ועצמאות, אך 'ואל המזבח לא יעלו לריח ניחוח', אין להעלות אותו כאישֶה כדי לפרנס בו את אש הקודש כי עצמאות מדינית המסומלת בשאור - לא היתה לנו משלנו כל עיקר, קנינו אותה רק ע"י התמסרותנו לתורה. זכינו בה בשכר 'אִשֶה ריח ניחוח לה'' ולכן לא נוכל להקריב אותה בתורת אִשֶה". 

"בדרך זו יש להבין גם את איסור הקטרת דבש. חשיבות הבעלות על הארץ באה לידי ביטוי ע"י דבר ומתיקות פרי, כי פירות האילן הבשילו בחיק הטבע, והם ראויים למאכל אדם, משום כך הם ראויים לסמל את בניין הארץ. אך ישראל ירשו את ארצם כדרך שזכו בחירותם... רק בשכר עשיית מצוות ה'. משום כך ביום מתן תורה מתחיל זמן הבאת ביכורים... ושוב אל המזבח לא יעלו כי הארץ שבידנו איננה שלנו, אלא רק בשכר קיום התורה הרי הארץ קנויה בידנו... אפשר לבטא זאת כך, שאור ודבש הם השיירים של התורה, והתורה היא להם הדבר ה'מתיר'. המקטיר שאור ודבש מסיר מהם את אופי השיירים, ומעלה אותם לדרגת מתירים. לפיכך הם אסורים ככל החלקים שיש להם מתירים, שיש איסור להקטיר את שאר החלקים למזבח".

וכך עולים בכף אחת ובהסבר אחד שלושת האיסורים הנלמדים מפסוקנו.
� נפש דווקא, ולא כמו בקרבנות מן החי: "אדם כי יקריב" (א, ב), או בכינוי סתמי "ואם מן הצאן קרבנו" (א, י), "וכי יקריב" (ב, ד) וכיוצא באלה. 


� "עני - דרכו להביא מנחה, שאין לו בהמות" (רש"י, מנחות קד ע"ב).


� מקור ההלכות בגמרא מנחות נז - נח. בהבנת דברי הגמרא "כל שממנו לאישים הרי הוא בבל תקטירו" נחלקו הרמב"ם והראב"ד, אם האיסור להקטיר חלקים שאינם אֵמוּרים, הוא רק עם שאור ודבש או גם בפני עצמם. עיין בנושאי כלי הרמב"ם שם; ובהעמק דבר, ויקרא פרק ב, אות נח. בכלל עצמו נדון אי"ה בסופו של המאמר. 


� מדרש לקח טוב, מובא באוצר המדרשים, ויקרא עמ' יט.


� רומז לדבריו במצווה טז: "כי האדם נפעל כפי פעולותיו. ולבו ומחשבותיו תמיד אחר מעשיו שהוא עוסק בהם אם טוב ואם רע... כי אחרי הפעולות נמשכים הלבבות". וכעין זה נאמר גם במצוות האחרות. 


� רבינו בחיי, כד הקמח, ערך פסח. מובא בהערות הרב שוועל לרבינו בחיי, ויקרא ב, יא.


� ובהחטאה יש אכן חטא וחסרון. וכך אמרה בת שבע לדוד בשעת מרד אדוניה: "והיה כשכב אדוני המלך עם אבותיו והייתי אני ובני שלמה חטאים" (מלכים א א, כא), ופירש רש"י: "חטאים - חסרים". 


� "אין עניות במקום עשירות" (שבת קב ע"ב) הוא טיעון שרב אחא בר יעקב מביא כדי לדחות סברה בגמרא שכשהיה חסר צמר צבוע בבית המקדש בנו מבשלי הסממנים כירה קטנה לשפות עליה יורה קטנה; שהרי "אין עניות במקום עשירות". רש"י: "לא עשו [בבית המקדש] דבר בצמצום, אלא הכל מתחילתן דיים והותר".


� המהר"ל מביא דוגמה נוספת למעלת הפשיטות: "דמיון זה כהן גדול משמש כל השנה בבגדי זהב וביום הכיפורים בבגדי לבן לפני ולפנים...לפי מעלת המדרגה שנכנס לשם כי בגדי לבן הם פשוטים". 


� ילקוט תימני, כתב יד, מתוך אוצר המדרשים, ויקרא עמ' יט. 


� מדרש לקח טוב, שם שם. ראה לעיל הערה 4.


� מדרש החפץ, מובא באוצר המדרשים, ויקרא עמ' יט.


� עיין מה שכתבנו בעניין זה לעיל עמ' XXX.


� ראה להלן את לשון הרקאנטי, שהדבש הוא קיצוני למידה ההפכית, למתיקות, לחסד - ולא לדין.


� רקאנטי, ויקרא כ ע"ב, ד"ה "כל המנחה" מובא ע"י הרב שוועל בפירושו לרבינו בחיי ויקרא ב, יא.


� בניגוד לפירושים שהובאו עד כה, שלפיהם יש צד שווה מהותי בשאור ודבש, כגון היותם סמל ליצר הרע.


�"מנחה חדשה" (ויקרא כג, טז) נאמר בשני הלחם, ו"מראשית כל פרי האדמה" (דברים כו, ב) נאמר בביכורים - ושניהם קרבים בעצרת. 


�רומז לגמרא שיצרא דעריות נמסר בידי חכמים, "חבשוהו תלתא יומי, ובעו ביעתא בת יומא בכל ארץ ישראל ולא אשתכח" (יומא סט ע"ב) וכן רומז למדרש: "אלמלא יצר הרע לא בנה אדם בית ולא נשא אשה" (בראשית רבה ט, ח). 


� שתי הלחם והביכורים הם ממתנות כהונה ואינם קרבים ע"ג המזבח. 


� רש"ר הירש מציין, שהגמרא מרחיבה את ההגדרה של "שיריים" מעבר לקרבנות ממש, וכוללת גם בשר חטאת העוף שרק דמה הגיע למזבח, או מותר לוג השמן של המצורע שהוזה כנגד קודש הקודשים. המשותף לכל אלו הוא שהם "שיירים" ואסורים בהקטרה כשאור וכדבש. 


�בכך חולק רש"ר הירש על המהר"ל, שהסביר שהמצה מבטאת דוקא את החרות. עיין לעיל לצד הערה 45 ובדברי המהר"ל בגבורות ה', פרק נא.


�כמאמר חז"ל על הפסוק "'חרות על הלוחות ' (שמות לב, טז) - אל תקרי חָרות אלא חֵרות לפי שאין לך בן חורין אלא זה שעוסק בתורה" (אבות ו, ב). 





