בס"ד

פרשת שמיני -  תשס"ג  שבת החודש

אם נתבונן בפרשיות שקראנו בספר ויקרא עד עתה ובפרשיות בהמשך (תזריע -  מצורע) נראה שרוב עיסוקן הם בקשר לאדם והתחייבותיו להקב"ה. פרשות ויקרא וצו וחלק הראשון של פרשת שמיני, מתעסקות בנושא הקרבנות וגם בענין המשכן. וכמו שראינו
 הקרבנות וכן המשכן הם מייצגים את הקשר בין האדם לבוראו.  ופרשיות תזריע ומצורע עוסקים בנושא טומאה וטהרה של האדם, וכן בפרשיות ההמשך
 יש התעסקות באדם ועולמו, אם בעולם המידות אם בעולם הזמנים אם בהתחייבותיו בין אדם לחבירו או בין אדם למקום. 

לכן קצת קשה כי הרי באמצע כל הדיונים האלו של מהות האדם בעולמו, פרשתנו בעליה השישית מתעסקת בענין שנראה שאינו במקומו. ענין סימני הטהרה והטומאה של בעלי חיים. למרות שענין זה יש השלכות על האדם ביום יום, הרי הנושאים שלפני הענין  הם נושאים רוחניים של הקרבת קורבנות וכן אחר הענין מתעסקים בטומאה וטהרה. אז למה דווקא בין נושא הקרבנות ונושא הטומאה וטהרה נמצאת הענין הזה
.  

רש"י מסביר מיקומו של עניני טומאת וטהרת בעלי חיים בפרשת תזריע בפרק יב פסוק ב "אמר ר' שמלאי כשם שיצירתו של אדם אחר כל בהמה חיה ועוף במעשה בראשית, כך תורתו נתפרשה אחר תורת בהמה חיה ועוף".

כלומר כסדר הבריאה שהבעלי חיים נבראו לפני האדם כך התורה מתעסקת בתורת הבעלי חיים לפני תורת האדם. אבל עדיין קשה, כי לפי דברי רש"י סדר הענינים אמור להיות, תורת הבהמה, תורת האדם ואח"כ תורת קשרי האדם עם הקב"ה?

באמת סדר הענינים בתורה בא ללמד אותנו מוסר מאד חשוב.  הסיבה שתורת הבעלי חיים באה לפני תורת האדם היא ללמד אותנו שיש לנו הרבה ללמד מבעלי חיים. כדברי רבי יוחנן בעירובין דף ק עמוד ב "אמר רבי יוחנן: אילמלא לא ניתנה תורה היינו למידין צניעות מחתול, וגזל מנמלה, ועריות מיונה". אבל יש עוד ענין יותר מהותי שאפשר ללמוד מהבעלי חיים וסימני הטהרה שלהם. 

בספרי המוסר כשמתיחסים לבהמה ואיך היא שונה מן האדם מחלקים את תיבת "בהמה" לשניים, "בה-מה". כלומר שהבהמה היא ישות גשמית מבחוץ ומבפנים, מה שרואים בה מבחוץ משקף את פנימיותה. לעומת האדם שגופו הגשמי אינה משקפת את נשמתו הטהורה.

 יש חיצוניות של התנהגות בין אדם לחבירו וכן חיצוניות של בין אדם למקום, וכן יש פנימיות בין אדם לחבירו ופנימיות של בין אדם לחבירו.

 יש חיצוניות בין אדם לחבירו שמתבטאת באנשים שמתנהגים יפה כלפי הזולת אבל שומרים בתוכם כל מיני טינה. ויש אנשים שבפנימיותם "אוהבים את האנושות" אבל לא יכולים לסבול האנשים שמרכיבים את האנושות ומתנהגים עם אנשים בצורה לא הולמת.

יש חיצוניות בין אדם למקום באנשים שמדקדקים בקוצו של יוד על עניני הלכות שבת, פסח, כשרות ועוד, אבל מבחינת מצוות שבין אדם לחבירו מתעלמים מהם, ויש שמראים כמה מדייקים במצוות  כדי להתגאות אבל בתוכם  אין שום קירבה להקב"ה.

ויש פנימיות בין אדם למקום, כאלו האומרים "אני יהודי טוב בלב", אבל אין בהן שום רצון לקיים ציווי הקב"ה.

לעומת הבהמה שמקפת את מציאותה הפנימית והחיצונית אנשים משקפים בפילוג בין פנימיותם וחצוניותם. והתורה מלמדת אותנו דווקא על ידי סימני הכשרות של הבהמה איך אדם יכול להיות "כשר". הסימנים עיקריים בכשרות הבהמה
 הם "מעלה גרה, ושוסע שסע ומפריס פרסה.  אם נעיין בהם נראה שיש חילוק בענין מיקומם בבהמה.

מעלה גרה היא משקפת תכונה פנימית של הבהמה, שוסע שסע ומפריס פרסה משקפים תכונות חיצוניות הנראות לעין של הבהמה.  כלומר למרות שהבהמה היא "בה-מה" עדיין יש ענין פנימי וענין חיצוני להכשיר אותה. כל שכן האדם ,המחולק לפנימיות רוחנית וחיצוניות גשמית, אם רוצה להיות כשר חייב לישר בין פנימיותו וחיצוניותו.

אדם צריך לשאוף להגיע למציאות שמעשיו החיצוניות ישקפו את נפשו הפנימית הטהורה שקבל מהקב"ה, כדברי רבא ביומא דף עב עמוד ב "אמר רבא: כל תלמיד חכם שאין תוכו כברו - אינו תלמיד חכם" ולא  לעשות כדברי הגדרת הרשע הערום של רב יוסף בר חמא אמר רב ששת שרש"י מסביר בסוטה דף כא עמוד ב "המכריע אחרים באורחותיו - ראו ועשו כמוני ולכו בדרכי לא נתכוון זה אלא להראות עצמו כחסיד בעיני הבריות ואין תוכו כברו אלא שלא ידקדקו אחריו לבדוק בתועבותיו"

אדם צריך לשאוף להיות כמו  שבטי ה' כדברי רש"י בפרשת וישב פסוק ד "ולא יכלו דברו שלום  -  ... למדנו שבחם שלא דברו אחת בפה ואחת בלב"

ראינו למה ענין תורת הבהמה באה לפני תורת האדם ללמד אותנו מוסר גדול של יושר, שפנימיותו וחיצוניותו של האדם חייבים לשקף אחד את השני. אבל עדיין נשארת השאלה למה מעשה הקרבנות הקדימו ענינים אלו.

כדי להבין הקדמת הקרבנות נראה שיש לכאורה בעיה עם המסר של הקדמת תורת הבהמה לתורת האדם. לכאורה הסברנו על ענין פנימיות וחיצוניות האדם יתיר לאדם להתנהג כשירצה, הוא יכול לטעון  "כי יצר לב האדם רע מנעריו"
 וכדי שחיצוניותי ישקף את פנימיותי אתנהג ברשעות.

אלא התורה מקדימה לנו את ענין הקרבנות, כי נושא הקרבנות מעיד בבירור על הקשר שיש לנו עם הקב"ה. קשר של קירבה ויכולת קירבה אל הקב"ה. והקשר הוא רק לפי תנאי הקב"ה. בתנאים והדרכים שניתנות לנו אפשר להגיע לדרגות שונות  של עבודה וקירבה להקב"ה אבל אדם לא יכול להמציא דרך יותר טובה משל הקב"ה כדי להתקרב אל ה'.

לכן הקדמה זו באה לפני מוסר ההתנהגות של סדר תורת הבהמה והאדם, ללמד אותנו שהדרך היחידי להיות כשר זה לפי ההגדרות וההגבלות שהקב"ה נתן לנו. 

ובעצם אילו דברי רבי אליעזר בן עזריה בילקוט שמעוני תורה פרשת קדושים רמז תרכו "אמר רבי אלעזר בן עזריה מנין שלא יאמר אדם אי אפשי לאכול בשר חזיר אי אפשי ללבוש כלאים אי אפשי לבא על הערוה אלא אפשי אבל מה אעשה ואבי שבשמים גזר עלי, תלמוד לומר ואבדיל אתכם מן העמים להיות לי"

כמו שהקב"ה גזר עלינו כשרות הבהמה והכלאים והערוה כך גזר עלינו תורת המוסר וההתנהגות כדי שנוכל להיות כשרים גם בפנימיותנו והחיצוניותנו.

� דברנו בפרשיות תרומה, פקודי, וויקרא


� אחרי מות, קדושים וכו'


� אולי יותר מתאים פרשת קדושים, ששם יש ענינים של קדושה


� זה דומה מאד למקרה הראשון שהבאנו כי עשיית המצוות אינה משפיעה על האדם שכל כולו עסוק בלהיראות


� עיין דברנו במאמר על פורים להסתכלות אחרת על סימני הכשרות


� בראשית פרק ח פסוק כא





