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קרבן היולדת
המשגיח, הרב אברהם ריבלין שליט''א
מתוך הספר: עיוני פרשה - ויקרא (פרשת תזריע)
"אשה כי תזריע... וטמאה" (יב, ב)

אחת המצוות החשובות, והיא הראשונה במניין המצוות, שנצטווה בה כבר אדם הראשון היא מצוות פרו ורבו, שעליה נאמר בגמרא: "רבי אליעזר אומר כל מי שאינו עוסק בפריה ורביה כאילו שופך דמים... רבי אליעזר בן עזריה אומר כאילו ממעט את הדמות" (יבמות סג ע"ב).
 [מהרש"א: "רוצה לומר שמעעט דמות צלם של הקב"ה בעולם"] המשנה מביאה מחלוקת בדבר "האיש מצווה על פריה ורביה, אבל לא האשה.
 רבי יוחנן בן ברוקא אומר, על שניהם הוא אומר (בראשית א, כה) 'ויברך אותם א-להים ויאמר להם... פרו ורבו" (יבמות ו, ו). 

למרות שכבר נפסקה הלכה ביד החזקה ש"האיש מצווה על פריה ורביה אבל לא האשה" (הלכות אישות טו, ב), מוטלת גם על האשה מצוה מקבילה מדרבנן, 'לא תוהו בראה לשבת יצרה' (ישעיהו מה, יח) - וביאר רש"י: "יוצר הארץ לא על תוהו להיות ריקנית ברא אותה, כי לשבת להיות בה ישוב יצרה" (גיטין מא ע"ב). מצוה זו חלה גם על נשים ואפילו על שפחות. "ולפי זה בשפחה נמי שייך בה שֶבֶת" (תוס' שם, ד"ה "לא תוהו"). וכך פסק הרמב"ם: "אע"פ שקיים אדם מצוות פריה ורביה הרי הוא מצווה מדברי סופרים שלא יבטל מלפרות ולרבות, כל זמן שיש בו כח, שכל המוסיף נפש אחת בישראל, כאילו בנה עולם" (הלכות אישות טו, טז).

בהולדת הילדים מממשת האשה את השותפות הגדולה ביותר בין האדם לבורא, כמו שאמרו חז"ל: "שלושה שותפים באדם הקב"ה, אביו ואמו" (נדה לא ע"א). הבאת ילדים לעולם היא תמצית שאיפותיה של האשה אשר על כן נקראה האשה הראשונה "חוה - כי היא היתה אם כל חי" (בראשית ג, כ) ופירש רש"י: "חוה- נופל על לשון חיה, שמחיה את ולדותיה". משום כך זעקה רחל רחל "הבה לי בנים ואם אין מתה אנכי" (בראשית ל, א), ומטעם זה בחר ה' דווקא את צרת העקרות כדי לזכות לתפילתן של צדיקים.

אשר על כן יש לתמוה, מה מקום יש להטיל על היולדת קרבן חטאת לצד קרבן העולה. תינח קרבן עולה, - "שהיולדת במלאת ימי טהרה היתה מביאה בבואה אל מקדש השם קרבן עולה כדי להדבק ביוצרה, אשר עשה עמה להפליא בהצלתה מצער וסכנת הלידה" (אברבנאל), אבל על צו התורה "תביא... ובן יונה או תר לחטאת" (יב, ו) קשה: "למה חייבה תורה חטאת ליולדת, כיוון שלא ימצאו לה עוון אשר חטאה" (אברבנאל שאלה רביעית)? קיום המצוה הרי כרוך במסירות נפש וייסורים רבים, המשמשים דוגמה וסמל לייסורי אנוש: "הרבה ארבה עצבונך והרנך בעצב תלדי בנים" (בראשית ג, טז).
 ואם תמצי לומר, שיש אבק עוון בקיום המצוה, ודאי מירקוהו הייסורים, שנאמר "יסורים ממרקים כל עוונותיו של אדם" (ברכות ה ע"א), ולשם מה באה חטאת היולדת? הזה קיום התורה וזה שכרו?

ההסבר האפשרי הראשון קושר את טומאת היולדת לטומאת הנדה. כך מפורש לכאורה בפסוק "וטמאה שבעת ימים כימי נדת דוותה תטמא" (יב, ב)
 הספורנו מוצא קשר מסוים בין היולדת לנדה, "'כימי נדת דוותה' - כי בז' הימים הראשונים יגר הנדות אשר לא התעפש עדיין ולא הפסיד צורת טומאתו" ייתכן שזה פשר דברי אבן עזרא: "וסבת טומאתה שבעת ימים עד שובה אל המרובע [= המצב הנורמלי?] וכן ימצא בימי החולי, כי השינוי יראה עד סוף כל השבעה". אבל ההלכה אינה מסתפקת בדמיון של התופעה, ירידת דמים, אלא מוצאת דמיון גם בהלכות מסוימות.
 כך פירש רש"י: "כימי נדת דוותה תטמא - כסדר כל טומאה האמורה בנדה מטמאה בטומאת לידה, ואפילו נפתח הקבר בלא דם"
 (רש"י יב, ב), פירוש שטומאת היולדת אינה קשורה לטומאת נידה, אע"פ שיש השוואה ביניהן בהלכות מסוימות.

הנצי"ב משתמש בהשוואת היולדת לנידה כדי להסביר את סיבת ההרחקה מבעלה. נקודת המוצא של הנצי"ב היא ייתור המילים הפותחות את הפרשה, "אשה כי תזריע וילדה זכר".
 "'כי תזריע' מיותר, ויש דרשות כידוע. אמנם יש להוסיף ע"פ האגדה בנדה דף לא ע"א 'תניא היה ר"מ אומר מפני מה אמרה תורה נדה [אסורה] לשבעה [ימים]? מפני שרגיל בה וקץ בה. אמרה תורה תהא טמאה שבעה ימים כדי שתהיה חביבה על בעלה כשעת כניסתה לחופה'. ולמדו זה הטעם ממקרא זה שהפסוק הקדים, דמשום הכי היא טמאה באשר כי תזריע והיינו מעוברת, מסולקת מדמים ומותרת לבעלה. משום הכי נתן לה הכתוב שבעת ימי יולדת להיותה אסורה על בעלה כמו נדה".
 פירוש: טומאת היולדת והפרישה ממנה נקבעו מאותו טעם שנגזרו טומאה ופרישה באשה נידה, כדי לחבב את האשה על בעלה. דווקא בשעת ההיתר יש לסייג את הקשר ולהגביל אותו, כדי לייחד את הקשר ולתת לו אופי חגיגי ומושך, שאינו תדיר, ואינו נדוש ומצוי בכל שעה. כיוון שהמעוברת מסולקת דמים ונמצאת כשרה לבעלה תקופה ארוכה ללא הפסק, יש חשיבות באיסורי הקירבה כדי לחבב את הקשר בעתיד. 

בדרך זו מסביר הנצי"ב את ההבדל בין יולדת זכר, שטמאה שבעה ימים, ליולדת נקבה, שטמאה שבועיים: "משום הכי [שתכלית ההרחקה היא כדי לחבבה על בעלה] אם ילדה זכר, שהולד מחבבה על בעלה די בפרישה שבעה ימים. ונקבה שאינה כן הרי זה מפרישה ממנו שבועיים" (העמק דבר יב, ב). הפירוש של הנצי"ב מסביר את איסור הקירבה, אבל אינו מתייחס כלל לקרבן החטאת! לפי פירושו היולדת לא חטאה, ואם כן הוא, מה ראתה התורה עוול ביולדת שחייבה אותה חטאת?

גם הגמרא נזקקת לשאלה זו, ואף שתשובתה דומה לדברי הנצי"ב, היא כוללת גם הסבר לחטא ולקרבן החטאת. "שאלו תלמידיו את רשב"י, מפני מה אמרה תורה יולדת מביאה קרבן? אמר להם, בשעה שכורעת לילד קופצת ונשבעת שלא תזדקק לבעלה, לפיכך אמרה תורה תביא קרבן... זכר שהכל שמחים בו מתחרטת לשבעה. נקבה שהכל עצבים מתחרטת לארבעה עשר" (נידה לא ע"ב). המהר"ל מסביר, שהשבועה הזו היא מטפורה, משל, ייסורי הלידה הם כעין שבועה: "כי עקר מה שנתנה האשה לאיש הוא לטובת האשה, וכמו שאמרנו כי היא אם כל חי - לחיים נתנה ולא לצער. ולכך כאשר כורעת לילד, אז האשה יוצאת מן עצם הסדר [שהוא להנאתה ולא לצערה] וזהו בעצמו השבועה שלא תזקק לבעלה, אף שאין השבועה ממש כדיבור, מ"מ האשה כאשר היא יוצאת מן הראוי לה מעצם הזיווג דבר זה בעצמו הוא השבועה שלא תזקק לבעלה, ולכן צריך להמתין שבעה עד שעבר דבר זה" (חדושי אגדות, נידה לא ע"ב).

לפי הסבר המהר"ל השבועה היא המחשבה שעוברת בראשה של היולדת והרגשה אשר מקננת בלבה. שהלידה הזו הייתה אחרונה ולא תחזור על עצמה. אפילו הרהור חולף כזה, אפילו הוא אמינא זמנית שמחזיקה מעמד שבוע לבן, או שבועיים לבת, מהווים חטא וחסרון, הזוקק קרבן חטאת. 'משפטי ה' אמת' ובתוך השבח והזכות שיש לאשה על הולדת הולד הנוכחי, נזכרת לה גם החובה והחטאת במחשבה הריגעית הזמנית הפסולה, והרי זה כעין מה ששנינו "'אשר משפטו פעלו' (צפניה ב, ג) - באשר משפטו שם פעלו" (יבמות עח ע"ב), ופירש רש"י: "שהיה הקב"ה תובע כבודו ותובע סרחונו".
 דקות המשפט ועומק הדין מחייבים שדווקא בשעת הבאת קרבן העולה לאות תודה על הקשר, שנוצר עם ה' בשעת הלידה
, תיזכר לחובה גם הבעת הכאב והדחיה, הבעה שתמצא את תיקונה בקרבן החטאת.

שמא יש לתת הסבר מחודש בעניין ה"חטא" של היולדת, שהוא הגורם לקרבן החטאת. רבינו בחיי רומז בדבריו למספר שבע: "'וטמאה שבעת ימים' - גזירת הכתוב הוא שהטומאה שבעה והטהרה כמו כן שבעה, כי הימים טהורים במעלה השביעית הם ממטה למעלה, גם השמחה שבעה והאבלות כמו כן שבעה, והכל דרך אחד להם" (רבינו בחיי יב, ב).
 עיקר דברי רבינו בחיי מוסבים על המספר שבע, שהוא גזירת הכתוב, וכשנטהרים במשך שבעת ימים עולים ממטה [= דרגה נמוכה] למעלה [= דרגה גבוהה] ומשיגים שמחה. והנה רבינו בחיי כורך בדבריו גם אבלות שבעה, ברם מה לאבל בבית השמחה? אזכור של אבלות בשמחת היולדת מצאנו גם בדברי בעל הטורים: "וטמאה שבעת ימים - וכן ז' ימי אבלות, כל עומת שבא כן ילך" (בעל הטורים יב, ב).
 הסימן החיצוני-טכני, שמעלים הראשונים להשוואת טומאת שבעה ואבלות על מת לטומאת שבעה של יולדת, מזכיר הלכה של אבלות שנוהגת עם לידת התינוק. כך פסק הרמ"א: "עוד נהגו לעשות סעודה ומשתה בליל שבת לאחר שנולד זכר, נכנסים אצל התינוק לטעום שם, והוא גם כן סעודת מצוה" (יו"ד רס"ה, יב).
 והט"ז מביא: "ובדרישה הביא מתשובת מהר"ר מנחם מה שנוהגים בשבת לבקר אצל התינוק הנולד שהוא אבל על תורתו ששכח, כדאיתא פרק המפלת" (שם סקי"ג).
 ובספר טעמי המנהגים כתב: "ועל כן אוכלים עדשים" (סימן תתק"ב).
 

הדרישה רומז בדבריו לגמרא ידועה. "דרש רב שמלאי למה הולד דומה במעי אמו? לפנקס שמקופל... ונר דלוק לו על ראשו וצופה ומביט מסוף העולם ועד סופו... ואין לך ימים שאדם שרוי בטובה יותר מאותם הימים... ומלמדין אותו כל התורה כולה... וכיוון שבא לאויר העולם בא מלאך וסוטרו על פיו ומשכחו כל התורה כולה" (נידה ל ע"ב). הווי אומר, תינוק שבא לאויר העולם יורד ירידה עצומה, שהרי במעי אמו נשמתו היתה לומדת תורה שאין לה גבול וקצבה, והוא היה צופה מסוף העולם ועד סופו ויודע את כל הנעשה. בלידה הוא עובר משבר עצום, בשעה שהנשמה העליונה נכנסת אל תוך גוף גשמי בשר ודם ללא שמץ רוחניות, חסר ראיה, שמיעה והבנה כל שהיא. התורה שנשכחה והנשמה שנתגשמה גוררת את האבלות. ברם יש לו תיקון, תוך כדי מהלך החיים מתפתחים בגוף הכוחות הרוחניים שהיו גנוזים בו בשעת הלידה. 

אם בהולדת התינוק יש "אבלות" על ירידת הנשמה מעולמות רוחניים עליונים לעולם גשמי-ארצי, שבו משתכחת התורה ויש לעמול על רכישתה מחדש; אם זו הסיבה לאבלות, יש מקום להביא גם קרבן חטאת. כפי שנראה להלן בשל סיבה דומה גם הקב"ה בכבודו ובעצמו מביא כביכול חטאת. 

אחת הפרשיות העלומות שבתורה שהיא אחת מאבני היסוד של מושג התשובה, היא קרבן החטאת שישראל מקריבים בראש חודש. התורה מצוה על קרבנות ראשי חודשים: "ושעיר עיזים אחד לחטאת לה' על עולת התמיד יעשה ונסכו" (במדבר כח, טו). הפירוש הפשטני לפסוק הוא, שאנו מקריבים קרבן חטאת [על חטא שלנו] לקב"ה, אולם לא כך הבינה הגמרא. הגמרא סבורה, שהחטא הוא של הקב"ה, כביכול. וכך דרשה הגמרא בהמשך לאגדה הידועה: "אמרה ירח לפני הקב"ה, רבש"ע אפשר לשני מלכים שישתמשו בכתר אחד? אמר לה, לכי ומעטי את עצמך! אמרה לפניו, רבש"ע הואיל ואמרתי לפניך דבר הגון אמעיט את עצמי?... חזיה דלא מיתבא דעתיה [= ראה הקב"ה שהירח לא נתרצתה בפיוסים שהציע לה] אמר הקב"ה הביאו כפרה עלי שמיעטתי את הירח, והיינו דאמר רשב"ל מה נשתנה שעיר של ראש חודש שנאמר בו 'לה''? אמר הקב"ה, שעיר זה יהיה כפרה עלי, שמיעטתי את הירח" (חולין ס ע"ב).

מובן שאגדה זו טעונה ליבון והסבר. הרב קוק האיר עינינו בסוגיה זו: "האגדה של 'הביאו כפרה עלי' אסור לחשבה כפשוטה, כי אם על דרך משל וסוד... אך לא שייך כלל לומר לגבי הקב"ה שום עניין של חסרון שלמות חס ושלום. ואיך שייך כפרה? ומי הוא המכפר? וכל מעשיו בצדק ובחכמה ולתכלית הטוב. ועל כן האגדה הזאת מצוה לפרסם שאינה כפשוטה, כי אם כלולות בה מחשבות נעלות מסוד ה' ליראיו. והדברים מעוטפים בלבוש עב כדי להעלים האור הגדול שיש בדעות הנשגבות הללו, שרק יחידים בדורות ראויים לחשוב בהם, וכבוד א-להים הסתר דבר" (אגרות ראי"ה ח"ב, אגרת תסט, עמ' קח). אחרי כל ההיסוסים ננסה בדחילו ורחימו להסביר "לבוש אחד" מלבושי האגדה המופלאה הזו, אף שאל הבנת גופה לא נגיע לעולם. 

נעיין תחילה בקטע אחר של הרב קוק, המדבר בעניין התשובה. "מהלך כל היש הוא בנוי על יסוד התשובה. ההויות מתגלות בתור ירידה מא-להיות לעולמיות שהיא כמו השפלה ומיתה נוראה
, אשר כל הירידות שבעולם... לא ישוו לה. וכל זה נעשה על פי המשקל העליון של שפיטת הצדק המשערת את משפט ההויות בטרם כל יציר נברא. ויש בחסד עליון של עולם חסד יבנה משום מידת הגבורה והדין... אמנם ירידה זו הלא יסוד העליה העליונה גנוז בה" (אורות התשובה יא, ד). הרב קוק משרטט את מהלך ההיסטוריה האנושית כגרף של פרבולה. הקב"ה הוריד את העולמות הרוחניים העליונים לבריאה גשמית, ומטרת האנושות היא להחזירם לרוחניות, להעלותם למשורם, להשיבם שתהיה תשובתם הרמתה לאותה דרגה בבחירה חופשית. כל המהלך הזה נעשה מפני ש"התכלית בבריאה היה להיטיב מטובו ית"ש לזולתו... ולהיות הטוב השלם ראוי שיהיה הנהנה בו - בעל הטוב ההוא מי שיקנה הטוב בעצמו, ולא מי שיתלוה לו הטוב ההוא בדרך מקרה" (דרך ה', א, פרק שני).
 הירידה עצמה בשלב הראשון היא חיסרון בבריאה, וחיסרון משמעו חטא, כמו שאמרה בת שבע "'והינו אני ובני שלמה חטאים' - חסרים" (רש"י, מלכים א א, כא).

וכך פירש המהר"ל את הוויכוח בין הקב"ה לירח: "ולכן כתב "לחטאת לה'" לומר, כי הקרבן הזה מתקן גם כן החיסרון במעשה ה'... והנה המיעוט של הירח גורם התקרבות אל השי"ת אשר הוא מביא אליו את הקרבן... כי קטנות הירח הוא העדר האור והיה כאן חיסרון, וכאשר היה כאן התקרבות זה מסלק החיסרון".
 הירידה [= החטא, החיסרון] היא יסוד העלייה, כי רק מי שנמצא רחוק יכול להתקרב. ואכן לעתים צריך להרחיק, כדי לאפשר היכי תמצי של התקרבות עצמית ואישית. בשל תכונה זו האדם הגשמי עדיף על המלאך הרוחני, שהיה ונשאר קרוב, ואין לו שום סיכוי להלך ולהתקרב. רק על אדם בשר ודם נאמר, "ונתתי לך מהלכים בין העומדים [שרפים עומדים] האלה" (זכריה ג, ז). כשם שעצם הבריאה היא "חטא" של ה', חיסרון שנוצר במיוחד כדי שהעולם ישלים אותו בעבודה עצמית, כך הולדת הוולד היא "חטא" של היולדת שהורידה נשמה א-להית לארץ גשמית, לעולם הזה, כדי שהנשמה תשלים את עצמה בבחירה חופשית ותעלה חזרה לשמי מרום עליונים תוך קידוש החומר, והבנה ש'לית אתר דפנוי מיניה כלל' גם בעולם השפל. קרבן חטאת שמביאים ישראל עבור ["עלי"] הקב"ה הוא שעיר של ראש חודש, וקרבן חטאת של היולדת הוא בן - יונה או תור.

מ"החטא" של לידת העולם ולידת התינוק נפנה למהלך אחר הקושר את חטא היולדת לחטא המפורש בפרשת בראשית, הלא הוא חטא האדם הראשון. חטא חוה ובעצם חטא הנחש הקדמוני חוזרים ונעורים בכל לידה מחדש. כך כתב בעל הכלי יקר: "כל זה נמשך בדרך טבע מן החטא הקדום, כמו שנאמר 'וטהרה ממקור דמיה', כי החטא הקדום של חוה הוא מקור נפתח לדמים טמאים... כי כל הנשים צריכים טהרה על חטא הראשון, אשר ממנו נתפשטה הטומאה והזוהמה בעולם, וגרם לכל הנולדים טומאת שבעה. כי אילולא חטא האדם, היה כמלאך א-להים למעלה ממערכת שבעה הכוכבים, ובחטאו הוסר ממנו הרוחניות ונפל תחת ממשלת המערכה [הטבעית] אשר ממנה נמשכה הטומאה לאדם" (כלי יקר יב, ב).
 וכן כתב להלן "'אחד לעולה ואחד לחטאת וכפר עליה הכהן וטהרה' - כפרה זו היא על עוון הקדום של חוה שגרם לה צער הלידה, ומתוך צערה אולי הטיחה דברים כלפי מעלה לאמר 'אם כן למה זה אנכי' הרה עמל ויסורין. וראיה ממה שנאמר 'ממקור דמיה' מן אותו מקור נפתח לחטאת ולנידה, כי הוא הגורם לה כל זה והיינו עוון חוה האמור" (כלי יקר יב, ח).

בכמה מקומות קושר גם השם משמואל בין אדם הראשון לחטא היולדת. בקשר זה הוא מסביר את כפל קרבן היולדת, עולה וחטאת: "הנה חטא אדה"ר היה בכפלים, כמו שפירש רש"י 'ראתה דבריו של נחש והנאו לה והאמינתו' (רש"י, בראשית ג, ו). אם כן היה החטא במחשבה, שהאמינה לדברי הנחש 'מן העץ אכל וברא את העולם' (רש"י, שם שם, ה), ואח"כ במעשה 'ותקח מפריו ותאכל'. ובתקוני זהר, שאדם חטא במחשבה לעילא ובמעשה. ויש לומר, שקרבן יולדת הוא כפרה לחטא של חוה, שמשם נמשך צער הלידה, ומחמת זה קפצה ונשבעה. על כן לתיקון הנמשך מחטא זה צריכה עולה המכפרת על הרהור הלב, וחטאת על המעשה. והחטא במחשבה שהיה אפיקורסות צריך קרבן יותר גדול שהוא כבש... יותר מהחטא במעשה, שלעולם די בחטאת העוף".
 ולהלן כתב: "והנה [איתא] ברב חיים ויטאל, שכל עניין טומאת לידה נמשך מארסו של הנחש הקדמוני, והפירוש מצד יצר הרע שנשתאב בהן, ועל כן לעתיד כשיעבור רוח טומאה מהארץ, אמרו חז"ל 'עתידה אשה שתלד בכל יום' (שבת ל ע"ב). ובהכרח לומר שלא תהיה טומאת לידה כלל... ומעתה מובן אילו תצויר הולדה בלי שיתוף כח הנחש, לא היתה טומאה בעולם".

פירוש מחודש גורס, שאכן אין באשה היולדת שום פגם ועוון, אדרבה כפי שנתבאר לעיל יש בידה מצוה רבה וחשובה. החדוש הוא שלא כל קרבן חטאת בא לכפר על חטא.
 כך כתב רש"י בפרוש בפרושו למשנה הראשונה בפרק שני של כריתות: "ארבעה מחוסרי כפרה... הזב והזבה והיולדת והמצורע", ופירש רש"י: "'מחוסרי כפרה' - מביאין חטאת, ולא על חטא אלא לאכול בקדשים" (כריתות ח ע"ב). וכן כתב רש"י במסכת שבועות: "לכל חטאותם ולא לכל טומאותם - וקרבן יולדת אינו בא לכפרה, אלא לטהרה מטומאתה לאכל בקדשים" (ח ע"א), וכן כתבו שם בעלי התוספות: "ואם תאמר קרבן יולדת נמי אקרי חטאת?... והיינו שמכפרה ומטהרה לאכול בקדשים" (ד"ה "אמר קרא"). על פי יסוד זה שיש קרבן חטאת שאינו בא על עברה, אלא כזכות מיוחדת לאכול קודשים, נבין פן קבלי בקרבן החטאת של היולדת. 

בהזדמנות שונה התייחס האדמו"ר מסוכצ'וב, השם משמואל, לטומאת היולדת בצורה שונה. הוא מביא שאלה בשם זקנו האדמו"ר מנחם מנדל מקוצק: "הלא מפתח של חיה הוא ביד הקב"ה, והייתכן שתמשך מזה טומאה?
 ותירץ שהטומאה באה אחר כך. וכ"ק אבי אדמו"ר זצללה"ה
 פירש דבריו, שהוא כעין טעם זוה"ק בטומאת מת, מפני שכוחות הטומאה משתוקקין לדבוק במקום שהייתה בו קדושה, והכא נמי, מפני זה גופא שהיה שורה ענין א-להי, היינו מפתח של חיה שאינו נמסר לשליח, אלא הקב"ה עצמו הוא הפותח. ואח"כ כשנסתלק העניין הא-להי הזה, שורים לעומתו כוחות הטומאה".
 ובהמשך כתב... "בענין הריון ולידת בת ישראל שנמצאת שמירה ופתיחת הרחם מחמת הענין הא-להי, ובהרגיש זאת כוחות הטומאה ערקין לנוקבא דתהומא רבה ואיתכפיא [= הם בורחים לנקבי תהום רבה ונכנעים] לבל ימנעו הלידה ולהזיק את ההריון. ואחר הלידה שהענין הא-להי חלף הלך לו, שוב חוזרים כוחות הטומאה שהיו טמונים, אך כבר נעשה מעשה שהתינוק נולד, ואין בהם כח להזיקו, כי 'תינוק בן יומו חי אין צריך לשומרו מן העכברים' (שבת קנא ע"ב). ומ"מ חוזרים ומתפשטים על היולדת כבראשונה ומהם מסתעפת טומאת הלידה".
 

למדנו שהטומאה וקרבן החטאת יונקים את כוחם דווקא מגדלות המאורע של הלידה ומעוצמת הקדושה שבהורדת נשמה עליונה לעוה"ז. ובהסתלק הקדושה נדבקים ליולדת כוחות הטומאה, הבאים למלא את מקום הקדושה. אך יש להדגיש, הוולד טהור: "וטמאה - היא טמאה ואין הולד טמא" (תורת כהנים). היולדת הביאה חיים לעולם, וכשם שהמוות הוא אבי אבות הטומאה, כך הענקת החיים היא אבי אבות הטהרה.
 הטומאה תחלוף החיסרון אשר לה יוסר ויעלם, ואז תישאר לחיים ארוכים עם החיים הטהורים שהביאה לעולם. 

� וכך נפסק להלכה בשו"ע, אבן העזר א, א. ועל זה הוסיף הרמ"א: "וכל מי שאין לו אשה שרוי בלא ברכה בלא תורה ולא נקרא אדם" (יבמות סג ע"ב).


� בגמרא מובא: "מנא הני מילי? אמר רב אילעא משום ר' אלעזר ב"ר שמעון, אמר קרא 'ומלאו את הארץ וכבשוה' (בראשית א, כח), איש דרכו לכבוש ואין אשה דרכה לכבוש... רב יוסף אמר מהכא: 'אני אל שדי פרה ורבה' (בראשית לה, יא), ולא קאמר פרו ורבו" (יבמות סה ע"ב). 


� עיין מנחת חינוך, סוף מצוה א, ד"ה "אע"פ שכבר קיים", שדן בעניין זה בארוכה. 


� "מפני מה היו אבותינו עקורים? מפני שהקב"ה מתאוה לתפילתן של צדיקים" (יבמות סד ע"א)


� בפי הנביאים מסמלים חבלי היולדת את שיא הייסורים: "כמו הרה... תחיל תזעק בחבלי ה'" (ישעיהו כו, יז); "חבלים יאחזוך כמו אשת לדה" (ירמיהו יג, כא); "חבלי יולדה יבואו לו" (הושע יג, יג).


� אמנם הנידה אינה מביאה קרבן חטאת, אבל הזבה חייבת בקרבן חטאת, "ואם טהרה מזובה... וביום השמיני... ועשה הכהן את האחד חטאת" (טו, כח-כט), אולם שתיהן טמאות הן. גם כאן קיימת השאלה, מדוע על הזבה להביא קרבן חטאת. 


� "כימי נדת דוותה - מקיש יולדת לנדה, מה נדה טובלת בלילה אף יולדת טובלת בלילה" (רש"י, פסחים צ ע"ב). "כימי נדת דוותה - מקיש ימי לידתה לימי נדתה, מה ימי נדתה אין ראויין לזיבה ואין ספירת שבעה עולה מהן, אף ימי לידתה כן" (נידה לז ע"ב). "כימי נדת דוותה - לרבות את בועלה, לרבות את הלילות, לרבות את היולדת בזוב" (נידה לה ע"ב). 


� "ואם תאמר פשיטא הרי נדה היא שהרי בשעת קישויה ראתה דם [ולמה בכלל צריך לציין שיולדת טמאה כנידה?] לכן פירש אפילו נפתח הקבר בלא דם" (שפתי חכמים, אות ד).


� הגמרא למדה מהייתור "כי תזריע", שאם "אשה מזרעת תחילה, יולדת זכר; איש מזריע תחילה, יולדת נקבה, שנאמר אשה כי תזריע וילדה זכר" (נידה לא ע"א). מפרשים רבים מביאים את הגמרא ודנים במהות הקביעה הביולוגית-אמבריולוגית הזאת, בחשיבותה ובמשמעותה.


� לפי פירוש זה הטומאה אינה עונש. גם אצל יולדת וגם אצל נידה תכליתן ותפקידן של ימי ההרחקה הוא ליצור קירוב ואהבה, ואין כאן עניין לחטא. ועל כן עולה השאלה, מה מקום יש לקרבן חטאת שבא בדרך כלל רק על חטא.


� הגמרא דנה ברעב שבא בימי דוד בגלל שאול, "אל שאול ואל בית הדמים על אשר המית את הגבעונים" (שמואל ב כא, א). הגמרא מסבירה: "אל שאול - שלא נספד כהלכה. ואל בית הדמים - מתוך שהרג [שאול] נוב עיר הכהנים שהיו [הגבעונים] מספקים להם מים ומזון [ובהריגת נוב הפסיק שאול את פרנסת הגבעונים] מעלה עליו הכתוב כאילו הרגן". והגמרא שואלת, "קא תבע אל שאול שלא נספד כהלכה, וקא תבע על אשר המית את הגבעונים [האם הרעב בא לזכות שאול או לחובתו?] אין. דאמר ריש לקיש 'אשר משפטו פעלו' (יבמות עח ע"ב). 


� כדברי אברבנאל מראשית המאמר: "היתה מביאה קרבן עולה כדי להדבק ביוצרה אשר עשה עמה להפליא בהצלתה מצער וסכנת הלידה". 


� על משמעות המספר שבע ראה בעיון הבא, עמ' XXX.


� רומז לפסוקי קוהלת בקשר לעושר שבא והולך: "כאשר יצא מבטן אמו ערום, ישוב ללכת כשבא, ומאומה לא ישא בעמלו שיולך בידו. וגם זו רעה חולה כל עומת שבא כן ילך" (קהלת ה, יד-טו). קוהלת מדבר על עושרו של האדם, אך בעל הטורים שאל את הביטוי מקוהלת, להורות שיש קשר וצד שווה בין ההולדה והמות - כמו שבאים כך הולכים, וכמו שיש טומאת שבעה במת, יש טומאת שבעה ביולדת. 


� המקור בגמרא: "רב ושמואל ורב אסי אקלעו לבי שבוע הבן ואמרי לה לבי ישוע הבן" (בבא קמא פ ע"א). ופירשו התוספות: "ור"ת פירש שנולד שם בן, ועל שם שהולד נושע ונמלט ממעי אמו... נקט לשון ישועה והיו רגילין לעשות סעודה" (ד"ה "לבי ישוע הבן").


� הטעם שמביא הדרישה אינו מסביר, מדוע המנהג תקף בליל שבת דווקא, ברם הט"ז עצמו הביא טעמים אחרים לדבר: "הטעם שם בתורת הבית דאז הכל מצוין בבתיהם... וראיתי סמך אחר לזה ממדרש... כך אמר הקב"ה, לא תביאו לפני קרבן עד שתעבור עליו שבת, שאין ז' ימים בלא שבת, ואין מילה בלא שבת". 


� עדשים הם מאכל אבלים. "אותו היום נפטר אברהם אבינו ועשה יעקב אבינו תבשיל של עדשים לנחם את יצחק אביו. ומאי שנא של עדשים? ... מה עדשה זו אין לה פה, אף אבל אין לו פה. ד"א מה עדשה זו מגולגלת אף אבלות מגלגלת וחוזרת על באי עולם" (בבא בתרא טז ע"ב).


� הרצי"ה הביא בהערות שבשולי אורות התשובה: "שסיבת הסתלקות שפעו ואורו יקרא לו מיתה" (ראשית חכמה, שער היראה, פרק ז) "מיתה הוא הסתלקות ממדרגה למדרגה" (אדיר במרום, דף עד) "אין מות אלא לשון השפלה" (בראשית רבה, צו, ג). 


� על נושא זה הרחבתי דברים במאמר "תיקון חטא הארץ בגאולה העתידה", ישועות עוזו, ספר זיכרון לרב עוזי קלכהיים זצ"ל, עמ' 464 ואילך; ובמאמר "הווא אמינות ומסקנות בבריאה", עיוני פרשה, בראשית עמ' 17.


� מהר"ל, חידושי אגדות, שבועות ט ע"א. 


� ובהמשך דבריו הוא קושר את חטא אדה"ר להבדל שבין טומאת זכר לטומאת נקבה ולמצות מילה.


� אדמו"ר רבי שמואל מסוכצ'וב, שם משמואל, ויקרא שנת תרע"ב, עמ' ריד; וכן כתב בשנת תרע"ז, עמ' רלא.


� שם, שנת תרע"ז, עמ' רל. ושם הקשה ותירץ כמה שאלות בפרשת נגעים. 


� שאל ר"י הקלמן: האין זה פשט, מלשון וחיטא והתחטא, למשנה זה פשיטא! מה מחודש כאן? אכן זה פשיטא. הפרוש מחודש כלפי המקובל אצל המון הלומדים שקרבן חטאת בא על חטא. [בדקתי אצל תלמידים רבים, וכך מצאתי!] 


� מקביל לשאלתנו בתחילת המאמר על המצוה הגדולה שעושה יולדת ובכל זאת היא טמאה.


� אביו של השם משמואל, האדמו"ר רבי אברהם מסוכצ'וב, בעל ה"אגלי טל" ו"אבני נזר".


� לפירוש זה יש בקרבן היולדת מעין הכלל שהקב"ה "מדקדק עם הצדיקים" (בראשית רבה, לג, א), "וסביבו נשערה מאד כשהקב"ה עושה דין בצדיקים מתיירא ומתקלס" (זבחים קטו ע"ב). דווקא בעת שהיולדת התעלתה לדרגות כה גבוהות והיתה משכן לשכינה, מדקדקים עמה גם על קוצו של יו"ד, שלא היו מדקדקים בשעות רגילות. וראה דברנו לעיל עמ' XXX. 


� שנת תרע"ד עמ' ריז; ריח. וכן כתב בשנת תרע"ה עמ' רכג. 


� ראה בענין זה לקמן עמ' XXX.





