אמר

בס"ד

אמר – תשע"ב
ויאמר ה’ אל משה אמר אל הכהנים בני אהרן ואמרת אלהם לנפש לא יטמא בעמיו: ויקרא פרק כא פסוק א אמר אל הכהנים - אמור ואמרת, להזהיר גדולים על הקטנים רש"י שם אזהרה זו שרש"י מזכיר נמצאת רק עוד פעם אחת בתורה:  על כן אמרתי לבני ישראל כל נפש מכם לא תאכל דם והגר הגר בתוככם לא יאכל דם: ויקרא פרק יז פסוק יב ורש"י שם: כל נפש מכם - להזהיר גדולים על הקטנים 
הרמב"ן מרחיב על דברי רש"י: אמר ואמרת - להזהיר גדולים על הקטנים. לשון רש"י מדברי רבותינו. והאזהרה הזאת, לומר שלא נסייע בטומאת הקטנים בידים. ובאו בזה אזהרות רבות בתורה כפי מדרש רבותינו בדם ובשרצים וטומאה, ומהם נלמוד לכל איסורין שבתורה שלא נסייע באחד מהם שיעברו עליו הקטנים, אבל אם יעשו הם לדעת עצמן אין אנו מצווין עליהם להפרישם. 
אפשר לשאול על דברי הרמב"ן איך אפשר ללמוד מטומאה ואיסור דם ושרצים לשאר מצוות התורה?

נראה שאם מתבוננים במצות הטומאה ומצוות הדם והשרצים נוכל להבין איך אפשר להקיש אותן לכל התורה כולה.

בקשר לטומאה רואים במשנה: היתר נדרים פורחין באויר ואין להם על מה שיסמכו. הלכות שבת חגיגות והמעילות - הרי הם כהררים התלוין בשערה, שהן מקרא מועט והלכות מרובות. הדינין והעבודות, הטהרות והטמאות, ועריות - יש להן על מה שיסמכו, והן הן גופי תורה. חגיגה דף י עמוד א 
רואים במשנה שלש הגדרות לבסיס פרטי המצוות, 'פורח באויר, 'הררים התלוין בשערה' ו'יש להן על מה שיסמכו', וברבנו בחיי רואים את הפירוש ל'פורחין באויר'. אמרו רז"ל: התר נדרים פורחין באויר ואין להם על מה שיסמכו, כלומר שדברי קבלה הן ואין להן עיקר בתורה שבכתב רבינו בחיי במדבר פרק ל פסוק ג מדבריו אפשר להבחין שהביטוי 'יש להן על מה שיסמכו' מבטא עיקר הפרטים כתובים בתורה שכתב. ועניין הטומאה והטהרה נמצא בתחת אותה הגדרה.
אבל אם מתבוננים בשאר העניינים שמוזכרים מתחת אותה הגדרה  אפשר לראות שיש חילוק בין טומאות וטהרות לשאר. דינין, עבודות (קרבנות), ועריות כולם מסוג הדברים שאפשר לצפות מכל העמים שיקיימו אותם כל אחד לפי דרכו והבנתו. אבל עניין טומאה והטהרה הם לא דברים שנראים לעין וגם מבחינת הגוים לא נראה שיגיעו לפרטי הדיוקים של בני ישראל.
בעיון בנושא שרצים ודם רואים צד שונה לגמרי מעניין הטומאה והטהרה. 
בקשר לדם רואים: ר"ש בר רבי אומר, הרי הוא אומר: רק חזק לבלתי אכול (את) הדם כי הדם הוא הנפש וגו', ומה אם הדם שנפשו של אדם קצה ממנו - הפורש ממנו מקבל שכר, גזל ועריות שנפשו של אדם מתאוה להן ומחמדתן - הפורש מהן על אחת כמה וכמה שיזכה לו ולדורותיו ולדורות דורותיו עד סוף כל הדורות. מכות דף כג עמוד ב כלומר מבחנית טבע האדם בדם הוא דבר מאוס ולא אכיל ובכל זאת התורה נתנה ציווי להתחזק מול הדם. 

בקשר לשקצים הוזכר בשבוע שעבר: לכדתנא דבי רבי ישמעאל, דתנא דבי רבי ישמעאל: אמר הקדוש ברוך הוא: אילמלא העליתי את ישראל ממצרים אלא בשביל דבר זה, שאין מטמאין בשרצים - דיי בבא מציעא דף סא עמוד ב ורש"י שם: אלא בשביל דבר זה - כדמפרש לקמיה שהן מעולים ונאים, ואינן נמאסים בשקצים הללו, להכי כתב לשון עילוי, שמעלה גדולה היא אצלם. עוד הוזכר שם שמעלת ישראל היא שלמרות שנפשם קצים בשקצים ורמשים בכל זאת קיום האיסור נובעת מן הציווי מה' ולא בגלל טבעם לקוץ דברים מגעילים.

ובקשר לשרצים יש עוד דרך להבין את איסורם: אמנם, יש מצוות שהן כפי חוקי הטבע. רק שהוא על פי חוקי החכמה העליונה בפרטים מצוינים לפי טעמי החכמה האלקית. ועל זה אמרו  "המעלה" - מעלה שעשיתי להם שהבדילום מהשרצים. משך חכמה פרשת אמר ובתפארת ישראל (מהר"ל) רואים עוד: וביאור זה, כי לכך כתב לשון "המעלה" אצל שרצים, כי ראוי להעלות ישראל בעבור המדרגה הנבדלת שיש לישראל, שהרי אין מטמאין בשרצים. וכיון שאין מטמאים בשרצים האסורים והמתועבים, מורה זה כי יש להם מדרגה נבדלת, ולכך אין מטמאים בשרצים המתועבים. ובשביל מעלה זאת הנבדלת ראוי להעלות אותם מפחיתות החמרי, הוא העבדות שהיה להם במצרים. ואל יקשה לך, שאם כן, לא היה ראוי שיהיו משועבדים כלל. שאין זה קשיא, כי מדרגה זאת קנו ישראל בעת יציאת מצרים, כמו שמבואר באריכות בחבור גבורות ה'. ספר תפארת ישראל פרק לז
לפי דברים אלו רואים שאדם מבחינת טבעו היה נמנע מן שהשרצים ומן הדם, והקב"ה אסר את ישראל על ידי איסורים ומניעות בדברים אלו כדי שיכולו לעלות ברוחניות על ידי קיום מצוות אל מטעם רצון ה' ולא לפי הטבע.

בעצם רואים שטומאות וטהרות מסמלות דברים שמעל בינת האדם להבין כללם ופרטיהן יתר מעל מידת הטבע שלהם. ואילו שרצים ודם מסמלים את הקצה השני של קיום המצוות. דברים שמבחינת הטבע האדם כבר נמנע מהם, ובכל זאת האדם חייב להבין שהמניעות צריכה למנוע מעבודת ה' שלו ולא לפי טבעו.

לכן בשני עניינים אלו הטומאה והטהרה מצד אחד ושרצים והדם מצד אחר,  הם מסררים שהתורה הדגישה והזהירה גדולים על הקטנים, ומשם אפשר ללמוד לשאר כל המצוות התורה שהן בתוך הטווח של הטבע  - השרצים והדם -  עד למעל הטבע – הטומאת והטהרות.

בכולם צריכים לחנך את הקטנים שכל  מצוות התורה בטווח הזה: הן הן גופי תורה - בגמרא מפרש דהן והן גופי תורה קאמר. כלומר בין אותן שאין להם על מה שיסמכו ובין אותן שיש להם על מה שיסמכו, בין אותן שהן כהררים התלוין בשערה, אלו ואלו גופי תורה: ר' עובדיה מברטנורא מסכת חגיגה פרק א משנה ח
