בס"ד

פרשת תזריע  -  תשס"ג

פרשתנו עוסקת בעניני טומאות האדם וחפציו, בענין של טומאת יולדת וטומאת נגעים, נגעי אדם ונגעי בגדים, ובפרשת מצורע נמצאת גם עניני נגעי הבית וכן טומאת הזב והזבה. לכן נראה קצת תמוה מיקומו של הפסוק ויקרא פרק יב פסוק ג "וביום השמיני ימול בשר ערלתו" הרי מה שייך ענין של מילה בענין של טומאות שמובאות כאן.

מהפסוק הנזכר לומדים הרבה הלכות, כגון שמילה דוחה שבת
, שכל היום כשר למילה
 והרבה הלכות אחרות, אבל למה הביאו את הענין של מילה דווקא פה ולא אצל אברהם אבינו בפרשת לך-לך?

כדי להבין מיקומה של מצות מילה בפרשתנו  נשאל שאלה אחרת. למה  מצות המילה להתקיים ביום השמיני של הרך הנולד? 

אם זה מבחינת סכנה, הרי ההלכה היא שבן של שפחה מלים אותו אפילו ביום שנולד?
 אז לא יתכן זה ענין של סכנה.

ואם זה בגלל שרוצים שהנולד יעבור לפחות שבת אחת,
 הרי אפשר להסתפק שהברית מילה תיערך ביום ראשון אחרי השבת  שאחר הלידה? 

כבר הערנו
 שהמספר שבע מסמל מהלכים בתוך הטבע, והמספר שמונה מסמל מהלכים  מעל הטבע. והבאנו את דברי האבן עזרא שמות פרק לג פסוק כא "וזהו שאמרו חז"ל אין מזל לישראל. כל זמן שהם שומרי התורה. ואם לא ישמרוה, ישלוט בהם המזל כאשר הוא מנוסה, כי כל מחברת ומזל דלי במערכת רעה. הנה יבא רעה לישראל ..." 

כלומר שיש שני מהלכים של עם ישראל בעולם, זמן שבני ישראל מקיימים את דברי ה', אז הקב"ה מפנה פניו כלפיהם ומעלה אותם מעל מהלכי הטבע הרגילים של עם, כמו שמובא ברש"י בפרשת בחוקותי פרק כו פסוק    ט "ופניתי אליכם - אפנה מכל עסקי לשלם שכרכם". ואם חס ושלום עם ישראל מתרחק מעם ה', אז ה' חס ושלום יפנה לעם עורף, ואז העם יהיה נתון למהלכים הרגילים של העולם, עם שנוא
 וקטן שכל העמים ינסו להשמיד ולאבד אותו גם מבחינה גשמית וגם מבחינה רוחנית. 

כשהעם מתקרב להקב"ה אז הם מונהגים מעל הטבע עם קשר מיוחד עם ה', וכשהעם מתרחק אז הוא נתון למזלות העולם. 

בדברי ספר החינוך על שרש מצוות מילה אנו מוצאים במצוה ב "משרשי מצוה זו, לפי שרצה השם יתברך לקבוע בעם אשר הבדיל להיות נקרא על שמו אות קבוע בגופם, להבדילם משאר העמים בצורת גופם כמו שהם מובדלים מהם בצורת נפשותם, אשר מוצאם ומובאם איננו שוה, ונקבע ההבדל בגולת הזהב לפי שהוא סיבה לקיום המין, מלבד שיש בו תשלום צורת הגוף, כמו שאמרנו. והעם הנבחר חפץ השם יתברך להשלים תכונתו, ורצה להיות ההשלמה על ידי האדם, ולא בראו שלם מבטן, לרמוז אליו כי כאשר תשלום צורת גופו על ידו, כן בידו להשלים צורת נפשו בהכשר פעולותיו"

כלומר מצות מילה מסמלת את יכולתנו להתחבר להקב"ה מבחינה פיזית/גשמית וכן מבחינה נפשית. והקב"ה ציווה את המילה להיות ביום השמיני להגיד לנו אם נקיים את התורה במעשה ובלב כמו המילה אז הקשר שלנו יהיה הקשר העל טבעי שהזכרנו בדברי האבן עזרא לעיל.

אבל כדי לקיים מצוות ה' ברוחניות וגשמיות המלאה אנו צריכים להפנים את דברי החינוך שעם ישראל  בתפקידם כעם הסגולה וממלכת כהנים הם "מובדלים מהם בצורת נפשותם" משאר העמים. ובהבדלה זו באות דרישות מהקב"ה לעמו המיוחד שמתאימות לרמה הרוחנית הנעלה של העם. רמה רוחנית נעלה שמושרשת בעם ישראל כדברי הכוזרי מאמר ב אות מד "כמו שידעת כי היסודות נהיו להיות מהם המוצאים ואח"כ הצמח ואח"כ החיים ואח"כ האדם ואח"כ סגולת האדם, והכל נהיה בעבור הסגולה ההיא להדבק בה הענין האלהי".

לכן מצות מילה ששרשה בהדגשת המעלה הרוחנית והגשמית/פיזית שעם ישראל יכול להגיע אליו מובאת בתוך עניני הנגעים וטמאת האדם כי דוקא ענינים אילו מבליטים את יחודיות עם ישראל כדברי הרמב"ן בויקרא פרק יג פסוק מז  ששם רואים את הקשר בין המילה לנגעים וטומאה וטהרה.

זה איננו בטבע כלל ולא הווה בעולם, וכן נגעי הבתים, אבל בהיות ישראל שלמים לה' יהיה רוח השם עליהם תמיד להעמיד גופם ובגדיהם ובתיהם במראה טוב, וכאשר יקרה באחד מהם חטא ועון יתהוה כיעור בבשרו או בבגדו או בביתו, להראות כי השם סר מעליו. ולכך אמר הכתוב ונתתי נגע צרעת בבית ארץ אחוזתכם, כי היא מכת השם בבית ההוא. והנה איננו נוהג אלא בארץ שהיא נחלת ה'"

לומדים אנו מסמיכות של מצות מילה לטומאה ונגעים שיש אפשרות לקדש את חומר הגוף שלנו לשיעבוד רוחני להקב"ה. וכשאנו מגיעים לעליה רוחנית כזו; של שיעבוד החומר לרוח אז החמר כבר יכול להעיד על מצבנו הרוחני. ומצות המילה מלמדת שהקב"ה נתן לנו דרך עליה רוחנית גם דרך הגשמי. כדברי החינוך 

"לרמוז אליו כי כאשר תשלום צורת גופו על ידו, כן בידו להשלים צורת נפשו בהכשר פעולותיו".

כשאדם מתרחק מהקב"ה, ה' שהוא ארך אפים אינו מכה האדם תחילה אלא כדברי המדרש תנחומא  פרשת תזריע סימן יד "ד"א אדם כי יהיה בעור בשרו. קשה לפני הקב"ה לפשוט ידו באדם זה, אלא מתרה אותו ומלקה ביתו, שנאמר ונתתי נגע צרעת בבית ארץ אחוזתכם, חזר בו יפה, ואם לאו מלקה את בגדו, שנאמר והבגד כי יהיה בו נגע צרעת, חזר בו יפה, ואם לאו באין על גופו, שנאמר אדם כי יהיה בעור בשרו"
.

הנגעים והטומאה הם עדות על קשרנו המיוחד עם הקב"ה. כשהקב"ה מעיד דרך החומר על מצבנו הרוחני, ואילו במצוות מילה אנו מעידים בעצמנו דרך הגוף את רצוננו לקשר הרוחני עם הקב"ה. ובזה משלימים את הקשר הרוחני המיוחד שיש בין האדם למקום.

�	 סנהדרין דף נט עמוד ב


�	 יומא דף כח עמוד ב


�	 בספר החינוך המצוה של מילה (מצוה ב) מובא רק בפרשת לך-לך


�	 רמב"ם הלכות מילה פרק א הלכה ג


�	 ספר כלבו סימן קכא ד"ה זה החבור "כך יהיה זכר לזה הולד לכשיגדל שעבר עליו קודם ברית המילה השבת"


�	 עיין מאמר "תשרי חשון"


�	 כדברי מדרש תנחומא פרשת שמות סימן כז "ישמעאל שונא ליצחק ..... עשו שונא ליעקב"


�	 בעצם יש פה לימוד מאד חשוב אם יש שינוי אצל האדם מבחינת חומרית, אם ברכושו ואם בגופו אם לטוב ואם לרע, שיבין שהקב"ה בעצם נותן לאותו אדם  סימן שיש לו לעשות חשבון נפש על השינוי ויתנהג בו כראוי. כדברי בהגר"א מובאים בקונטרס הבחירה של מכתב מאליהו, שאדם כל הזמן מתמודד בנקודת בחירה שעולה ויורדת.





