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מילה לשמיני

המשגיח, הרב אברהם ריבלין שליט''א
מתוך הספר: עיוני פרשה - ויקרא (פרשת תזריע)
"וביום השמיני ימול בשר ערלתו" (יב, ג)

אם ניתן לסווג מצוות לחשובות ולחשובות יותר
 ודאי תימצא מצוות ברית המילה בקבוצת השנייה. זו ברית המילה היא קיום הברית שנכרתה בין ה' לאברהם, "זאת בריתי אשר תשמרו ביני וביניכם ובין זרעך אחריך המול לכם כל זכר" (בראשית יז, י); והמפר את הברית נדון בכרת, "וערל זכר אשר לא ימול את בשר ערלתו ונכרתה הנפש ההיא מעמיה את בריתי הפר" (שם שם, יד). חז"ל סיפרו שברית המילה "נכרתו עליה י"ג בריתות" (שבת קלב ע"א); והוסיפו ש"גדולה מילה שדוחה את השבת החמורה... גדולה מילה שדוחה את הנגעים
... גדולה מילה שכל המצוות שעשה אברהם אבינו לא נקרא שלם עד שמל... גדולה מילה שאלמלא היא לא ברא הקב"ה את עולמו" (נדרים לא ע"ב), "גדולה מילה ששקולה כנגד כל המצוות שבתורה... אלמלי מילה לא נתקיימו שמים וארץ" (נידה לב ע"א).

מתוך העושר הרב של פרטי מצוות מילה וטעמיה, מתוך מכלול השאלות שמציב אזכור המצוה בפרשתנו, כשהוא טבוע בתוך פרשת היולדת, נבחר לנו לעיין הפעם בפן אחד של המצוה: הזמן. מדוע ולמה 'ביום השמיני'!
 תוך כדי לימוד סוגית היום השמיני נפגוש גם אי-אלו טעמים למצוה חשובה זו. 

נפתח בהסבר הגמרא: "מפני מה אמרה תורה מילה לשמונה? שלא יהו כולם שמחים ואביו ואמו עצבים" (נידה לא ע"ב), רש"י: "שאוכלין ושותים בסעודה
, ואביו ואמו עצובים שאסורין בתשמיש". הטעם נראה קצת "נמוך" מגובה הנושא הנדון. כלום שמחת ההורים בתשמיש היא גורם שאמור להשפיע על תאריך הברית? השאלה היא על רש"י ולא על הגמרא עצמה. המהרש"א מסביר מהיכן שאב רש"י את דבריו, שהעצבות של ההורים נובעת מאיסור התשמיש: "מפני מה אמרה תורה מילה לשמונה של לידתה. דלא הוי ליה למיתלי בטומאת ז' של האשה, שהפסיק בעניין מילה-שכתב 'וטמאה שבעת ימים', וכתב 'וביום השמיני ימול', ואח"כ חזר לעניינו 'ושלושים יום ושלושת ימים תשב בדמי טהרה' - אלא ללמדך שלא יהו הכל שמחים". פירוש: התורה עצמה מכוונת לרעיון שיום הברית היום השמיני, הוא תוצר של איסור הביאה בשבעת הימים, הנובע מטומאת היולדת. כיון שקביעת היום השמיני כיום הברית, נמצא בתוך פרת טומאת היולדת. כיוון שהורי הנימול הם המחותנים הראשיים בשמחה, ראתה התורה צורך לדחות את הברית עד שיוכלו להתקרב, כדי ששמחתם תהיה שלמה.

לכאורה, יש לתמוה מדוע "מתאמצת" התורה, אשר בדרך כלל מדריכה ומחנכת לאיפוק מרבי, האוסרת נידה על בעלה לתקופת זמן לא קצרה
, הקוראת לכלל היהודים "קדושים תהיו" (יט, ב) - "הוו פרושים מן העריות" (רש"י שם), "פרושים מן המותרות, וימעט במשגל כעניין שאמרו, שלא יהיו תלמידי חכמים מצוין אצל נשותיהם כתרנגולים, ולא ישמש אלא כפי הצריך בקיום המצוה ממנו" (רמב"ן שם) - מדוע התורה מתחשבת בהנאת התשמיש ודוחה את הברית, כדי ששמחתם של ההורים תהיה שלמה?! 

ראשית, יש לומר שמתן אפשרות לבני זוג לקיים מצוות פריה ורביה, אינה בהכרח כניעה לשמחה ולתענוג, וליצר הרע המפתה את הבריות. למרות היצר המפתה ולמרות השמחה והתענוג, מדובר במצוה החשובה שאת גדלותה הסברנו והוכחנו בתחילת העיון הקודם.
 על כן נדרש מורה הוראה, כשהוא נשאל שאלה הלכתית בנושא זה, להטות עצמו לצד אחד - "להתיר אשה לבעלה".
 זאת למרות שבדרך כלל עליו לגשת לכל שאלה הלכתית באובייקטיביות גמורה להיתר או לאיסור. ועוד, ייתכן שהתורה מאפשרת להורים לקיים מצוות פרו ורבו, ומעודדת את "שמחתם" ביום השמיני בברית של בנם כתגובה וכראקציה לשבועה של היולדת בשעת חבלי הלידה הקשים, שלא תיזקק עוד לבעלה, התורה, מצווה "ביום השמיני ימול בשר ערלתו", כשגם ההורים שמחים ומוכנים שוב למלא את ייעודם במצוות "פרו ורבו".

דעה אחרת בדברי חז"ל אינה תולה את קביעת היום השמיני למילה בצערם של הורי הנימול, על עצמם אלא בצערם על הילוד עצמו: "ולמה התינוק נימול לשמונה ימים? שנתן הקב"ה רחמים עליו להמתין לו עד שיהא בו כחו" (דברים רבה ו, א).
 כן כתב גם הרמב"ם, "כדי שיתחזקו כוחות הילד" (מורה נבוכים ח"ב, מט). רד"ל דוחה הסבר זה, "לא מצאתי זה שיהיה יום השמיני גבול לביאת הכח באדם... רק בבהמה אמרו "כל שלא שהה ז' ימים ה"ז נפל".
 וכן בעל תורה תמימה, "מי הגביל גבול ח' ימים לחיזוק כוחות הוולד? הלא רק בבהמה מצינו שיעור ז' ימים ליציאה מכלל נפל?... ועל דרך הדרש יש לומר, כדי שיעבור יום השבת במשך השמונה ימים. ועל פי מה שכתוב באגדות מסוגלת השבת לחזק כוחות האדם והטבע, וכמו שכתבו במדרשים קודם שבא שבת היה העולם רופף ורועד, וכשבא השבת נתחזקו כוחותיו" (פרק יב, אות כב).

המחקר המודרני מצא סמך רפואי לחיזוק כוחותיו של הילוד ביום השמיני. המחקר מראה שגורמי קרישת הדם מגיעים לשיאם ביום השמיני. "מיד לאחר הלידה יש לילוד מספיק גורמי קרישה שמועברים אליו מן האם. גורמים אלה מתפרקים מהר בתוך 3-2 ימים, ויש צורך ביצירה עצמית של גורמי קרישה, אשר מבוצעת בכבד. דא עקא הכבד של הילוד אינו בשל, ולכן בגיל 5-3 ימים כל תינוק - אפילו בריא ובשל - סובל ממצב של חוסר בגורמי קרישה, וברית מילה בימים אלו הוא מסוכן מחמת החשש לדמם. החל מהיום השישי מתחילים להווצר גורמי קרישה עצמוניים בכבד של הילוד, וכך הוא מגיע ליום השמיני מוכן מבחינה זו. על כן, בהעדר מחלת דמם, וכאשר המילה מבוצעת בצורה נכונה אין חשש לדימום יתר, בגלל המילה ביום השמיני ואילך".
 מן הסתם לא ידעו בעל המדרש והרמב"ם את המחקר הרפואי החדשני על גן הקרישה של דם התינוק, אבל וודאי שגם חידוש רפואי זה, כלול בדבריהם שביום השמיני מתחזקים כוחות הולד.

ברור שטעם זה אינו מספק את הכמיהה להסבר רוחני עמוק, ויש בו רק משום הוכחה, ש"דרכיה דרכי נועם" ושקיום מצוות התורה עולה בקנה אחד עם קיום ביולוגי-פיזיולוגי של הגוף הגשמי. הסבר תאולוגי-אמוני מובא במדרש: "ר"י דסכנין בשם ר' לוי אמר, משל למלך שנכנס למדינה ואמר כל אכסנאין שיש כאן, לא יראו פני עד שיראו פני המטרונה תחילה. כך אמר הקב"ה, לא תביאו לפני קרבן עד שתעבור עליו שבת, שאין ז' ימים בלא שבת. ואין מילה בלא שבת. א"ר יצחק, 'אדם ובהמה תושיע ה'' (תהילים לו, ז), משפט האדם ומשפט הבהמה שווים. משפט האדם 'וביום השמיני ימול בשר ערלתו' (יב, ג) ומשפט הבהמה 'ומיום השמיני והלאה ירצה לקרבן' (כב, כז)" (ויקרא רבה כז, י). אכן ברית המילה נחשבת לקרבן ככתוב בזהר: "כל בר נש איצטריך לקרבא ברא קרבנא לקב"ה בחדוה ברעו דלבא, למיעל ליה תחות גדפיה דשכינתה ואתחשיב קמיה קב"ה דאיהו קרבנא שלים לאתקבלא ברעותא. וקרבנא דא כגונא דקרבנא דבעירא. דא דא לח' יומין, ודא לח' יומין. דכתיב 'ומיום השמיני והלאה ירצה', במאי ירצה? במעבר עליה חד שבתא... בגין דאתדבק ואזדמן ההוא שבת רזא דברית קדישא" (זהר ח"ג, מד ע"א).
 

השבת היא סוד הברית בין הקב"ה לעם ישראל, "ושמרו בני ישראל את השבת לעשות את השבת לדורתם ברית עולם" (שמות לא, טז), ודרשו במכילתא: "ר' אליעזר אומר, 'ברית עולם' - דבר שהברית כרותה לו, ואיזו זו מילה"! ועל כן חייב כל ילוד לעבור הכשר של שבת כדי להיות מזומן ונכון לבריתו, כשם שכל קרבן בהמה חייב לעבור שבת כדי שלא יהיה מחוסר זמן וראוי להקרבה. וזה פשר המשפט הנאמר בתפילת מוסף של שבת, "תכנת שבת רצית קרבנותיה". וכי רק את קרבנות השבת רוצה הקב"ה? ומה עם קרבנות ימי החול? עתה ברור, שכל קרבן הוא קרבן של שבת, שבלי ראיית פני המטרוניתה שבת, שום קרבן אינו מוכשר להקרבה, ושום ילוד אינו מוכשר למילה;
 ש"על ידי השבת הוא מתקדש ואז הוא נעשה ראוי לבוא לקדושת ישראל בברית המילה".

האדמו"ר מאוז'רוב האריך להסביר את הקשר בין השבת ובין המילה. נביא מעט מדבריו: "משמעות ברית היא התקשרות, כמו שכתוב 'אין ברית אלא שבועה' (במדבר רבה ט, נד), ובשבועה מצינו 'או השבע שבועה לאסור איסר על נפשו' (במדבר ל, ג) - מהו לאסור איסר? כמה דאמרת 'והוא אסור באזיקים' (ירמיהו מ, א), היינו שבשבועה נחשב לו כאילו קושר עצמו באזיקים. נמצא שברית מילה וברית שבת מורים על התקשרות שבין ישראל לאביהם שבשמים". 

"ותחילה נבאר כי לאמיתו של דבר מצוות המילה אינה רק מצוה חד פעמית למול את הבן לשמונה ימים, אלא היא מצוה תמידית החרותה בגופו של אדם כל ימי חייו. כמו שכתוב בתשובות מהר"ם אור זרוע סימן לא: 'מצוות מילה אין עניינה רק בעשייה לבד, אלא שתהא חתומה בבשרו, שיהא מהול והיא מצוה הנמשכת בכל עת'. והטעם בזה כמו שכתב החינוך (מצוה ב), 'משרשי המצוה שרצה השי"ת לקבוע בעם, אשר הבדיל להיות נקרא על שמו, אות קבוע בגופם להבדילם משאר העמים בצורת גופן, כמו שהם מובדלים בצורת נפשם... ומפורש בזהר 'עד שלא נברא העולם לא היה מי שיקלס לקב"ה ויכיר אותו, כיוון שברא עולמו ברא מלאכים וחיות הקודש, השמים וכל צבאם, ועדיין לא היה פאר ושבח לפניו, עד שנכנס שבת, ואז ישב על כסא כבודו (זהר חדש יז, א)... הרי שיעודה של השבת הוא לשיר ולהלל לפניו ית"ש, ומאחר שתכלית ישראל הוא אותו שיר שבח, א"כ שפיר חייבים להמתין למילה עד שתעבור שבת, בכדי שתקלט בקרבו הקדושה המופלאה, שעל ידה יוכשר למלא תפקידו בעולם - 'תהילתי יספרו'" (באר משה, ויקרא קפח-קפט).

הארת הענין באור דומה, אך מזווית אחרת, עולה מדברי הרב הוטנר על מהותה של מנוחת השבת: "בעוד שעד עכשיו בששת ימי בראשית יצא לפועל גופם של העולמות, הנה עכשיו עם הופעתה של השבת יצאה מן העלם אל הגלוי התכלית והמטרה של קיום העולמות. 'אם לא בריתי יומם ולילה חוקות שמים וארץ לא שמתי' (ירמיהו לג, כה)... זהו פירושו של 'ויקדש' אחרי 'ויכולו'. עם סיום פעולתם של המאמרות בששת ימי בראשית, הגיעה השעה להופעתו של אור תכלית פעולה זו... בשבת בראשית הבהיק אורן של עשרת הדברות עד כדי כך שעשרת המאמרות נעשו לו לכלי ונרתיק ... בשבת מתגלה כי פעולת עשרת המאמרות היא רק בחינת כלי, למה שמתרומם עליה וגנוז בתוכה... הנמכת ערכו של עולם הטבע, ממדרגת תוכן ועיקר, למדרגת כלי וטפל, היא היא שביתתה של שבת בראשית" (פחד יצחק, שבת, עמ' כו-כז).

הווי אומר, בשבת לא נח הקב"ה מבריאה, אלא העניק לבריאה של ששת הימים הקודמים את המשמעות האמיתית שלהם "בששת ימי בראשית פעלו עשרת המאמרות, בכוחם של אלו נוצרו ונעשו כל חוקי ההנהגה של עצם טבע העולמות, אבל לא הוזכר עניין הקדושה כל עיקר. ורק עם הופעתה של שבת נזכרה לראשונה מציאות קדושה". על כן חייב כל ילוד לעבור את יום שבת, לטבול במהות הקדושה, לפני שיובל לבריתו של אברהם אבינו.

ומכאן נעבור לטעם נוסף העולה במעלה, מקדושת השבע שהיתה הבסיס לטעם הקודם, [שתעבור עליו שבת = שבעה ימים] לקדושת השמונה, הקדושה העצמית של יום המילה. במספר מקומות הסביר מהר"ל מפראג, שעולם החומר גלום במספר שש, המציין את עולם המעשה, העולם הגשמי כנאמר "ששת ימים תעבוד ועשית כל מלאכתך" (שמות כ, ט), "שש שנים תזרע שדך" (ויקרא כה, ג); ואכן שש פאות סוגרות את המרחב שבו אנו חיים, ד' רוחות השמים, מעלה ומטה.
 המספר שבע מסמל את הקדושה שבטבע, על כן "ויום השביעי שבת לה' א-להיך" (שמות כ, י) "ובשנה השביעית שבת שבתון יהיה לארץ שבת לה'" (כה, ד).
 ברם המספר שמונה עולה על כולם: "השמיני הוא מיוחד אל מה שהוא אחר הטבע כמו שהם כל הניסים" (מהר"ל, נר מצוה); "התורה היא על הטבע, והיא מדרגה שמינית
, והמילה היא תיקון הטבע, ולפיכך תיקון זה הוא ביום השמיני, לפי שהוא אחר הטבע שנברא בששת ימים" (נצח ישראל, פרק יט). וכך הסביר את הגמרא, "כנור שהיה במקדש של ז' נימין, ולימות המשיח של ח' נימין" (ערכין יג ע"ב) - "כי השיר מורה על שלמות... שלמות עולם הזה הוא שבע כי העוה"ז הוא עולם הטבע נברא בז' ימים. ולימות המשיח של שמונה נימין, כי השלמות שיהיה לימות המשיח יהיה על הטבע". 

לרש"ר הירש הגדרות משלו לקדושת השביעי והשמיני, וכך כתב בהשוותו את קדושת השבע והשמונה לקדושת השבת וישראל: "על הקשר העמוק שבין משמעות היום השמיני לבין השבת הראנו
 שישראל הוא המלאכה השמינית של הבריאה... גדולה מזו השבת היא אות וזכרון לבורא, ואילו ישראל הם נושאי דבר השבת ומבשרים את בשורתה לכל באי עולם. הם בבחינת "השמיני" והם קיימים לצורך "השביעי". משמעותם מתמצית בכך שהם שומרים את השבת ביום השביעי. וכן גם להפך. השבת היא בחינת "השביעי" וישראל בחינת "שמיני" נושאים את דבר השבת בקרב האנושות. מילה הנעשית ביום השמיני מציינת את טיבה של ברית אברהם מבחינת יעודה למען השבת, כי השבת מורה שה' שולט בעולם ובאדם, ומילה הנעשית בבן צעיר של בית אברהם מוסיפה לשבת לוחם ומקיים. מילה הנעשית ביום השמיני היא עצמה מקימה את בחינת השביעי" (רש"ר הירש יב, ג).

על רקע דברי המהר"ל ורש"ר הירש בדבר משמעות המספר שמונה, נוסיף הערה מוסרית. על הפסוק "ושאול נתן את מיכל בתו... לפלטי בן ליש" (שמואל א, כה, מד), שואלת הגמרא: "פלטי, וכתיב פלטיאל? אמר ר' יוחנן, פלטי שמו, ולמה נקרא שמו פלטיאל? שפלטו א-ל מן העבירה. מה עשה? נעץ חרב בינו לבינה, אמר כל העוסק בדבר זה ידקר בחרב... אמר רבי יוחנן, תקפו של יוסף, ענוותנותו של בועז [רש"י: 'דבר גדול של יוסף כדבר קל וקטן של בועז']... תקפו של בועז ענוותנותו של פלטי [רש"י: 'דאילו בועז חדא לילה, ופלטי - שנים רבות]" (סנהדרין יט ע"ב - כ ע"א). ר' חיים שמואלביץ מסביר את המעשה של פלטי: "בשעה הראשונה קבע בלבו סלידה מוחלטת מנגיעה כל שהיא באשה שאינה שלו - אבל חשש שמא סלידה זו, תפוג הימנו במשך הימים הרבים שהוא מצוי עם האשה, ואז יפול חלילה ברשת היצר. ולכן באותה שעת יקוד, נעץ חרב בינו לבינה, והחרב משמשת לו תזכורת תמידית שלא יכשל חלילה באיסור אשת איש, ומנסרת בלבו הקריאה 'כל העוסק בדבר זה ידקר בחרב זה', כבשעה ראשונה בעת שנעץ את החרב בינו לבינה. והועילה לו החרב לנצור זיקי התעוררותו לשנים רבות וע"י כך ניצול מן העבירה".
 

ברית המילה היא נעיצת החרב של המספר שמונה ואת מה שהוא מסמל בגוף הילוד ובנפשו. המסר שחיי העולם הזה הם רק בסיס ושאיפה לעולם שהוא מעבר לגשמי, שהעולם הזה הוא פרוזדור לעולם רוחני עליון, שהילוד נפגש בו לראשונה באופן לא מודע ביום השמיני - מסר זה הופך קבוע ויציב בגופו הגשמי ובהוויתו הנפשית של הוולד - ולא יזוע ולא יימחה. למען תעמוד ברית זו ימים רבים, למען יחיה המסר כל עוד נשמת רוח חיים מפעמת באדם - הכרחית המילה ביום השמיני.

ברית מילה ומעמד הר סיני. מצוות הברית מתקיימת בילוד קטן שאינו מבין ואינו מודע למה שנעשה בו. מבלי להתייחס ליום השמיני דווקא, יש לתהות, מדוע מצווה התורה לקיים את המצוה בגיל כה צעיר, מדוע לא אפשרה התורה לאדם לקיים מצוה זו בבחירה חופשית מלאה בהיותו בוגר בעל הבנה ובחירה! נכון, שיש בעובדה שאדם מכניס את בנו הינוקא לברית אישור למפרע והסכמה לברית שחתם אביו שלו בבשרו, כשהיה הוא בן שמונת ימים; ומבחינה זו יש בחירה חופשית לכל יהודי לקיים או לא את מצוות המילה.
 ובכל זאת אומר העניין דורשני ותרצני. 

נראה שהתורה רצתה לשלול את הבחירה החופשית של ברית יהדותו של הולד. גם במעמד הר סיני, למרות קבלת התורה ברצון, נאמר "כפה עליהם הר כגיגית" (שבת פח ע"א).
 לכן מאחלים בשעת הברית "כשם שנכנס לברית [בכפיה] כן ייכנס לתורה לחופה ולמעשים טובים" ולא יחזיק טובה לעצמו כי לא הוא בחר בקיום המצוה. ועוד: "כשם שלברית נכנס התינוק ללא גאוה ללא פניות וללא כוונות זרות כן ייכנס לתורה לחופה ולמעשים טובים" ועוד: "מן המצוה הזו אי אפשר להיפרד לעולם, וכך מברכים את התינוק שגם משאר מצוות לא יפרד לעולם".
 
� רבים טועים לחשוב, שכל המצוות שוות בחומרתן. מסייעת למחשבה שטחית זו, הבנה שטחית במשנה "הוי זהיר במצוה קלה כבחמורה, שאין אתה יודע מתן שכרן של מצוות" (אבות ב, א), אולם המשנה מכירה בפרוש שיש מצוות קלות ויש מצוות חמורות. המשנה אומרת שחייבים לקיים גם את המצוות ה"קלות", ושהשכר אינו נמדד לפי חומרת המצוה, אלא לפי קושי עשייתה, "לפום צערא אגרא" (אבות ה, כג), ושאין אנו יודעים מתן שכרן של מצוות. התורה מתאימה עונשים שונים לעברות שונות וגם שכר שונה למצוות שונות, על כורחך שאין המצוות שוות בשכרן, אולם הצורך לעשותן והחיוב למלאן שווה לכל אחת מהמצוות. 


� מהתורה אסור לקוץ סימני בהרת, אבל תינוק מנוגע מלים אותו, אע"פ שקוצצים את סימני הבהרת. 


� גם פרט זה, כמו עצם מצוות מילה, כבר נאמר לפני כן, "ובן שמונת ימים המול לכם כל זכר" (בראשית יז, יב). כאמור, אין אנו עוסקים במאמר זה בסיבות לחזרות.


� בדברי רש"י יש קצת סמך לחיוב סעודה ביום המילה. יש שמצאו רמז בתורה (בראשית כא, ח) "ויעש אברהם משתה גדול ביום הגמל את יצחק" (תורה תמימה, ויקרא יב, אות כב), "הגמל" היינו ה+ג (=ח) מל.


� הלכה למעשה כיום, כ 40% מהזמן. 


� עיין "קרבן היולדת", לעיל עמ' XXX.


� ברור שבכל שאלה המובאת בפני הפוסק אסור לו להטות עצמו מראש לצד מן הצדדים. בתחילת העיון אסור לו לרצות לפסוק לטובת אחד מן הצדדים או לצד אחד בשאלה. חובתו היא ללון בעומקה של הלכה ואת חמאת העיון והפסק העולה ממנה לאחד מן הצדדים - לפסוק. לא כן בענייני עגונה. לחומרת הבעיה נקרא עיון זה "היתר עגונה" דהיינו מותר לדיין ואולי חובתו לנסות למצוא היתר, כמובן שהוא אינו יכול "לכופף" את ההלכה לצורך זה, אבל הגישה יכולה להיות לקראת, במגמה של מציאת היתר. וכן לגבי יחסי אישות, מצווה הדיין לגשת לדין תורה במגמה "לטהר אשה לבעלה". וכך דרשו חז"ל: "אמר דוד לפני הקב"ה, לא חסיד אני, שכל מלכי מזרח ומערב יושבים אגודות אגודות בכבודם, ואני ידי מלוכלכות בדם בשפיר ושליא "כדי לטהר אשה לבעלה"? (ברכות ד ע"א). זאת אומרת, דוד לא חיפש אמת אוביקטיבית של פסק, תהא אמת זו מה שתהא לאיסור או להיתר, אלא התאמץ למצוא היתר! במסגרת ההלכה. 


� המדרש ממשיך: "וכשם שרחמיו של הקב"ה על האדם, כך רחמיו על הבהמה שנאמר (ויקרא כב, כז) 'ומיום השמיני והלאה ירצה דמו'". בהשוואה זו נדון להלן.


� רד"ל - ר' דוד לוריא מביחאו, ממפרשי מדרש רבה.


� הרב ד"ר אברהם שטיינברג, אינצקלופדיה הלכתית-רפואית, כרך ג, ערך מילה, עמ' 635. 


� תרגום חפשי: כל איש צריך להקריב את בנו קרבן לה' בשמחה וברצון הלב. להעלותו תחת כנפי השכינה. ונחשב לפני הקב"ה כקרבן שלם להתקבל ברצון וקרבן זה הוא כמו קרבן בהמה זה לשמנה וזה לשמנה שכתוב ביום השמיני והלאה ירצה דמו. במה ירצה? כשתעבור עליו שבת אחת... בגלל שנדבק והזדמן לפני השבת שהיא סוד הברית הקדושה. וראה בדברי הרמ"א: בשבח הסנדק: "יפה כח הסנדק מכח המוהל, דכל סנדק הוי כמקטיר קטורת (מהרי"ל בשם רבינו פרץ), ולכן נוהגים שלא ליתן שני ילדים לבעל ברית אחד, כדאמרינן לגבי קטורת חדשים לקטורת" (שו"ע, יו"ד רסה, יא). ועיין ספר טעמי המנהגים, סימן תתקכג.


� מובא במאוצרנו הישן ויקרא עמ' 356, בשם ר' צדקיהו הרופא מרומא.


� מובא בעטורי תורה, ויקרא עמ' 65, בשם ילקוט יהודה.


� "אמנם הגשם הוא השלם בעבור שיש לו התפשטות ששה צדדין" (גבורות ה' פ"ג). עיין גם גבורות פ"ע, ונתיב התורה פי"ג.


� "כי הנהגת הטבע הוא תחת מספר שבע" (חידושי אגדות, שבת כב ע"ב), ועיין נתיב התורה פי"ג, נתיב העבודה פי"ב, גבורות פ"ע. 


� המהר"ל מסביר, מדוע במזמור י"ט בתהילים מתחיל דוד לשיר על התורה בפסוק השמיני. עיין גם נתיב העבודה פי"ב, חדושי אגדות, שבת כב ע"א.


� כתב עת ישורון [שהתפרסם בימי רש"ר הירש בגרמניה], כרך ה, עמ' 22 ואילך.


� ר' חיים שמואלביץ, "מדת ההסתגלות", שיחות מוסר, שנת תשל"ג עמ' כ. 


� מחקרים מראים שאחוז גבוה מאד (97%) של יהודים מקיימים מצוה זו בהעדפה ברורה על פני מצוות אחרות. ובאמת פלאי פלאים כיצד שומרים רוב עם ישראל, גם אלו שאינם מדקדקים במצוות, על מצוה זו. השכל הכפרני הליברלי היה נותן שדווקא מצוה זו לא תישמר; שהרי הוא קובע בזה לבנו שיהיה מהול לעד, והוא עושה זאת בפעולת אל-חזור מכאיבה. שמירת שבת, תפילה... כל מצוה אחרת אינה מכתיבה לבנו מה יהיה ומה יעשה, ודווקא ברית מילה כופה עליו וחותמת בבשרו ברית שאולי אינו רוצה בה. ובכל זאת גם רוב כופרי הדת שרוממות חופש הדת והמצפון בפיהם, מכניסים את בניהם לברית שהם עצמם מסתייגים ממנה ולועגים לה. 


� על הדואליות של בחירה וכפיה ביחס אברהם לארץ ישראל, במתן תורה ועוד עמדתי בספרי עיוני פרשה בראשית עמ' 41 וכן בעיוני פרשה שמות עמ' 230.


� מובא בעטורי תורה, ויקרא עמ' 65, בשם בית קוצק.





