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פרשת ויקרא תשפ"ב
אדם כי יקריב מכם
בעיוננו לפרשת "תרומה" הבאנו, בין השאר, את שיטת בעל ספר החינוך בענין המקדש והקרבנות, וסיימנו בהבטחה וזה לשונה: "לרמב"ם שיטה שונה בנושא קרבנות, ועל כך בעיון נפרד".
השבת אנו פותחים בקריאת ספר ויקרא, שפרשיותיו הראשונות עוסקות בפירוט רב בקרבנות, ולפיכך נקדיש את עיוננו לשיטת הרמב"ם בענין הקרבנות, ולהתייחסותו של מרן הרב קוק זצ"ל לדבריו.  

נפתח בדברי הרמב"ם ב"מורה הנבוכים" (חלק ג פרק לב):
"אי אפשר לצאת מן ההיפך אל ההיפך פתאום, ולזה אי אפשר לפי טבע האדם שיניח כל מה שהרגיל בו פתאום. וכאשר שלח השם משה רבנו ע"ה, לתיתנו ממלכת כהנים וגוי קדוש, בידיעתו יתברך, כמו שאמר ובאר (דברים ד, לה;לט): אַתָּה הָרְאֵתָ לָדַעַת, וְיָדַעְתָּ הַיּוֹם וַהֲשֵׁבֹתָ אֶל לְבָבֶךָ, ולהינתן לעבודתו, כמו שנאמר (דברים יא, יג): וּלְעָבְדוֹ בְּכָל לְבַבְכֶם... 

והיה המנהג המפורסם בעולם כולו שהיו אז רגילין בו, והעבודה הכוללת אשר גדלו עליה, להקריב מיני בעלי חיים בהיכלות ההם אשר היו מעמידים בהם הצלמים, ולהשתחוות להם ולקטר לפניהם, והעובדים הפרושים היו אז האנשים הנתונים לעבודת ההיכלות ההם העשויים לשמש ולירח ולכוכבים כמו שבארנו. (לכן) לא גזרה חכמתו ותחבולתו המבוארת בכל בריאותיו (בריותיו), שיצוונו להניח מיני העבודות ההם כולם ולבטלם, כי אז היה מה שלא יעלה בלב לקבלו, כפי טבע האדם שהוא נוטה תמיד למורגל. והיה דומה אז כאילו יבוא נביא בזמננו זה שיקרא לעבודת השם, ויאמר; השם ציווה אתכם שלא תתפללו אליו ולא תצומו ולא תבקשו תשועתו בעת צרה, אבל תהיה עבודתכם מחשבה מבלתי מעשה. ומפני זה השאיר השם מיני העבודות ההם והעתיקם מהיותם לנבראים ולעניינים דמיוניים שאין אמיתות להם לשמו יתברך, וציוונו לעשותן לו יתברך. וציוונו לבנות היכל לו; וְעָשׂוּ לִי מִקְדָּשׁ  (שמות כה, ח), ושיהיה המזבח לשמו; מִזְבַּח אֲדָמָה תַּעֲשֶׂה לִּי (שמות כ, כא), ושיהיה הקרבן לו; אָדָם כִּי יַקְרִיב מִכֶּם קָרְבָּן לַה' (ויקרא א, ב), ושישתחוו לו ושיקטירו לפניו. והזהיר מעשות דבר מאלו העניינים והמעשים לזולתו; זֹבֵחַ לָאֱלֹהִים יָחֳרָם בִּלְתִּי לַה' לְבַדּוֹ (שמות כב, יט)... והגיעה התחבולה בזאת הערמה האלוקית, שנמחה זכר עבודה זרה, והתקיימה הפינה הגדולה האמיתית באומתנו, והוא מציאות השם ואחדותו, ולא יברחו הנפשות וישתוממו בבטל העבודות אשר הורגלו ולא נודעו עבודות זולתם."
בהמשך דבריו הוא מתייחס לשאלה "איך יבואו מצוות ופעולות עצומות מבוארות מאד והושם להם זמנים". לא נאריך בנקודה זו, ונגיע לסיום דבריו:  

"ואשוב אל כוונתי ואומר כי כאשר היה זה המין מן העבודה רוצה לומר הקרבנות על צד הכוונה השניה (דרגת חשיבות משנית), והצעקה והתפילה וכיוצא בהן ממעשה העבודות יותר קרובות אל הכוונה הראשונה והכרחיות בהגיע אליו, שָׂם בין שני המינים הפרש גדול, והוא שזה המין מן העבודה רוצה לומר הקרבת הקרבנות, אף על פי שהם לשמו יתעלה, לא חייב עלינו כמו שהיה בתחילה, רוצה לומר שנקריב בכל מקום ובכל זמן, ולא שנעשה היכל באשר יזדמן, ושיקריב מי שיזדמן החפץ ימלא את ידו, אבל נאסר כל זה עלינו והושם בית אחד אל המקום אשר יבחר ה', ואין מקריבין בזולתו, אמר (דברים יב, יג): הִשָּׁמֶר לְךָ פֶּן תַּעֲלֶה עֹלֹתֶיךָ בְּכָל מָקוֹם אֲשֶׁר תִּרְאֶה, ולא יהיה כהן אלא זרע המיוחד. כל זה הענין למעט זה המין מן העבודות שלא יהיה ממנו אלא מה שלא גזרה חכמתו להניחו לגמרי. אבל התפילה והתחינה היא מותרת בכל מקום, כל מי שיזדמן, וכן הציצית, והמזוזה, והתפילין, וזולתן מן העבודות הדומות להן. 

ובעבור זה הענין אשר גיליתי לך נמצא הרבה בספרי הנביאים שמוכיחים בני אדם על רוב השתדלותם והתחזקם להביא הקרבנות, ובארו להן שאינן מכוונין לעצמן כוונת צריכה מאד, ושהשם אינו צריך אליהם, אמר שמואל (שמואל א, טו, כב): הַחֵפֶץ לַה' בְּעֹלוֹת וּזְבָחִים כִּשְׁמֹעַ בְּקוֹל ה' (הִנֵּה שְׁמֹעַ מִזֶּבַח טוֹב לְהַקְשִׁיב מֵחֵלֶב אֵילִים). ואמר ישעיה (ישעיהו א, יא): לָמָּה לִּי רֹב זִבְחֵיכֶם יֹאמַר ה'. ואמר ירמיה (ירמיהו ז, כב-כג): כִּי לֹא דִבַּרְתִּי אֶת אֲבוֹתֵיכֶם וְלֹא צִוִּיתִים בְּיוֹם הוציא הוֹצִיאִי אוֹתָם מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם עַל  דִּבְרֵי עוֹלָה וָזָבַח, כִּי אִם אֶת הַדָּבָר הַזֶּה צִוִּיתִי אוֹתָם לֵאמֹר שִׁמְעוּ בְקוֹלִי וְהָיִיתִי לָכֶם לֵאלֹקִים וְאַתֶּם תִּהְיוּ לִי לְעָם. וכבר הוקשה זה המאמר בעיני כל מי שראיתי דבריו או שמעתים, ואמר; איך יאמר ירמיה על השם שלא ציוונו בדברי עולה וזבח, ורוב המצוות באו בזה? אמנם כוונת זה המאמר הוא מה שביארתי לך, וזה שהוא אמר שהכוונה הראשונה אמנם היא שתשיגוני ולא תעבדו זולתי וְהָיִיתִי לָכֶם לֵאלֹקִים וְאַתֶּם תִּהְיוּ לִי לְעָם. וזאת המצוה בהקרבה וכיון אל הבית, אמנם היתה בעבור שתעלה בידיכם זאת הפינה ובעבורה העתקתי אלו העבודות לשמי עד שימחה שם עבודה זרה ותתקיים פינת ייחודי."
סיכום דבריו: הציווי על הקרבנות נועד לנתב את ההרגל הפולחני שהיה מקובל אז, לעבודת ה'; שנמחה זכר עבודה זרה, ותתקיים הפינה הגדולה האמיתית באומתנו, והוא מציאות השם ואחדותו, ולא יברחו הנפשות וישתוממו בבטל העבודות אשר הורגלו ולא נודעו עבודות זולתם. אמנם גם הרמב"ם מודה שמכיוון שזה מצב של בדיעבד, יש צמצומים בעבודת הקרבנות, ואף הסתייגות מכך בדברי הנביאים. לעומת זאת, התפילה והתחינה היא מותרת בכל מקום, כל מי שיזדמן, וכן הציצית, והמזוזה, והתפילין, וזולתן מן העבודות הדומות להן.
משה הס, המכונה אבי הציונות הסוציאליסטית (לאחר שנטש את התנועה הקומוניסטית, ובעקבות האנטישמיות שעלתה, הפך להיות הוגה דעות וממבשרי הציונות החילונית) כותב בספרו "רומי וירושלים", על דברי הרמב"ם (כך לעניות דעתי, בלי שהוא מציין את שמו המפורש):
"אין אנו צריכים כלל לצדד בזכות הקרבנות, כי גם הנביאים בימי קדם, גם הרבנים בימי הביניים (רמב"ם?) לא הביטו על העבודה הזאת... כעל עיקר גדול ביסודי הדת... ובכן, העבודה אשר תהיה לנו בירושלים החדשה עדיין היא הלכה תלויה."
חסרונם של הוגי דעות כמשה הס וחבריו הוא בצמצומם. מכירים הם את הרמב"ם של ה"מורה", אולי בגלל שהם עצמם נבוכים, אולם נעלמו מהם דברי הרמב"ם ב"יד החזקה" (הלכות מלכים פרק יא הלכה א): 

"המלך המשיח עתיד לעמוד ולהחזיר מלכות דוד ליושנה לממשלה הראשונה, ובונה המקדש ומקבץ נדחי ישראל, וחוזרין כל המשפטים בימיו כשהיו מקודם, מקריבין קרבנות, ועושין שמיטין ויובלות ככל מצותה האמורה בתורה."
היינו: לעתיד לבוא, עם הופעת מלך המשיח ובנין בית המקדש (בב"א) תתחדש הקרבת קרבנות בבית המקדש; חוזרין כל המשפטים בימיו כשהיו מקודם, מקריבין קרבנות, ועושין שמיטין ויובלות ככל מצותה האמורה בתורה.
דומני שגם הרב קוק (אגרות הראיה ד, אגרת לה) מתייחס למתח הקיים בין חידוש הקרבנות לבין רוח המודרנה השולטת בעולם (באירופה):
"ובענין הקרבנות, יותר נכון להאמין שהכל ישוב על מכונו, ונקיים בע"ה, כשתבוא הישועה, ונבואה ורוח הקודש ישובו לישראל - כל האמור בייעודה כמאמרה. ולא נתפעל ביותר מהרעיונות של התרבות האירופית, כי דבר ה' אשר עמנו הוא עתיד לרומם את יסודי התרבות כולם למדרגה יותר עליונה ממה שיוכל כל שיקול דעת אנושי לעשות. ואין ראוי לנו לחשוב שבקרבנות מונח הוא רק הרעיון הגס של העבודה המגושמה, אלא שיש בהם טבעיות קדושה פנימית, שאי אפשר שתתגלה ביפעתה כי אם בהיגלות אור ה' על עמו, ותחיה מקודשת תשוב לישראל, ואותה יכירו גם כן כל העמים כולם. אבל מסכים אני עם כת"ר, שאי אפשר לנו לגשת למעשה הקרבנות בלא הופעה של רוח הקודש גלויה בישראל. אמנם ציפיה זו, גם כן, לא נפלאת היא ולא רחוקה, ויוכל להיות שפתאום יבוא אל היכלו האדון אשר אנו מבקשים ומלאך הברית אשר אנו חפצים,  ואז ייבנה בית המקדש במהרה בימינו."
במאמר מוסגר אבקש להוסיף, שלא בכדי כותב  הרב לא נתפעל ביותר מהרעיונות של התרבות האירופית. לרב קוק יש מאבק אידיאולוגי משמעותי לתרבות האירופית. אביא שתי מובאות מדבריו:
1. ב"אגרות הראיה" (חלק ב, אגרת תקע"א, לתנועת המזרחי):
"תקוות תחייתנו היא הרבה יותר עליונה מלהיות תלמידים קטנים או גדולים לאירופה הקולטורית, שאושרה מוטל בספק גדול. הציוניות מוכרחת היא לשוב אל מקור החיים של האומה מראש צורים, ואי אפשר שדבר לא יהיה לה עם הדת. זהו חיקוי שפל, והרבה יותר מחפיר מהחיקוי הציורי של שינוי מקום המקדש שב'תל אביב', שבצדק הרעיש עליו אחד העם את המחנה בשעתו."
2. ב"אגרות הראיה" (חלק א, אגרת קמ"ו, על תכנית הלימודים בישיבה):
"אין אנו זקוקים בשום אופן ללמוד מדרכי אירופה, אף על פי שגם זה איננו כלל מוחלט, וממתוקנים שבהם הלא עלינו החובה ללמוד, אבל בימינו נתקלקלו כל כך הדעות, עד שקשה למצוא את הנקודה של המתוקנים שבהם."
באופן יותר עקרוני, יש בדברי הרב קוק הסתייגות מסוימת מהסברו של הרמב"ם. במסתו הגדולה על טעמי המצוות הוא כותב (מאמרי הראיה, חלק א, עמ' 18;  טללי אורות): 
"והנה הראשון אשר האיר את אופקנו בדרישת טעמי המצות הוא הרמב"ם בספרו 'המורה'. אבל מה מאד נתפלא, אם נביא לידי חשבון את הרושם שעשו כל הגיונותיו בטעמי המצוות על כללות האומה ועל היחידים המצויים אצל החקירות הדתיות, מימיו עד הדור האחרון! פחות מכל הגיון ומחשבה היוצאים מספריו, הביא תנובה החלק הזה, של טעמי המצוות. לא נודעו לנו בו כמעט לא עקבות הרחבה, ולפי הערך, אף לא עקבות של חיקוי. הדברים מעידים על עצמם, שיש כאן איזה חסרון שהוא צריך להתמלא, בשביל שייכנס במקצוע החביב הזה כח חיים חדש ואור זרוע ומפריא. החוט החורז העובר בתוך טעמי המצוות של הרמב"ם ז"ל הוא: יסוד מחיית עבודה זרה. בזה יש אמנם כח קולטורי יפה של העבר, המפיח גם כן רוח חיים אידיאליים, גאון לאומי של השתתפות גדולה בבנין העולם הרוחני והתרבותי, אבל בטבעו הוא הולך ומתחלש, כי נקודת הזוהר היותר עליונה אצלו הוא העבר. ואולם באמת הרי היסוד היותר עקרי הגנוז ומקופל בטעמי המצוות ונימוקיהן הוא העתיד. העבר לבדו, אף על פי שהוא נכבד מאד, מכל מקום יכול הוא לבוא עד לכדי ערך של ידיעה ארכיאולוגית, שאין בה תוכן לחיים בפועל, וההווה לבדו בוודאי לא יספיק להזריח אור אידיאלי המרומם את הרוח, וממלאהו שירה והופעת קדש. ואולם כאשר יגיע זרם החיים של העבר, דרך ההווה,  אל העתיד הגדול ההולך ומאיר, או אז ישתלמו תנאי החיים בתוך הרוח המדעי הזה, הן בעצם יקרת המדע הנשגב הזה לעצמו והן בפעולתו לתחיית היהדות. אבל כל עוד שלא יחובר אל העבר זרם מקורי הזורם בכח מהעבר העתיק, ומתפלש בכח בהווה, ומוסיף אומץ ואורה לעתיד נשגב המלא ציפיות אידיאליות לרוממות וחיים - הוא עלול להלביש את היהדות בצורה ארכיאולוגית. ככה באמת ראינו במערב אירופה מהתנועה הרמבמני"ת (משה מנדלסון), אשר ההיגיון של הרמב"ם בטעמי המצוות נטל החלק היותר חשוב בציורי היהדות שלה. אמנם נתגדל כבוד היהדות בלב יחידים, והערך ההיסטורי של העבר לקח מקום גדול בפעולות הספרותיות של הדורות שהיו מושפעים מרוח זה, אבל מכיוון שאור הנשמה הפנימית של הרמב"ם ז"ל לא זרח שם, שבקרבה נתאחד העבר עם ההווה והעתיד, שזה לא נתגלה בצורה ההגיונית של המורה, שנשארה עומדת עם העבר, כי אם בצורת הקדושה והתמימות האלוקית של המשנה תורה, ששמה חדרה ההרגשה העדינה ביד חזקה למעלה מגבול ההבנה ההגיונית.  על כן הספיק רוח הגיון זה רק להלהיב את התשוקה לחקר קדמוניותיה של האומה ולשימת לב לכל רכושה הרוחני בתור דבר עבר הראוי לכבוד וחיבה, אבל לא להעמיד את היהדות במקור של חיים הממלאים את כל חדרי הלב והמוח, והמעסיקים את הכוחות הרעננים היותר פועלים בדעת נפש ובאהבה חיה שאיננה פוסקת."
למרות ביקורתו של הרב קוק, נראה שדווקא בנושא הקרבנות, ניתן להביא לרמב"ם תנא דמסייע מדברי חז"ל במדרש ויקרא רבה (כב/ח): 
"רבי פנחס בשם רבי לוי אמר: משל לבן מלך שגס לבו עליו והיה למד לאכול בשר נבילות וטריפות. אמר המלך: זה יהיה תדיר על שולחני ומעצמו הוא נדור. כך לפי שהיו ישראל להוטים אחר עבודת כוכבים במצרים והיו מביאים קרבניהם לשעירים דכתיב (ויקרא יז, ז): וְלֹא יִזְבְּחוּ עוֹד אֶת זִבְחֵיהֶם לַשְּׂעִירִם... והיו מקריבין קרבניהם באיסור במה ופורעניות באות עליהם. אמר הקב"ה: יהיו מקריבין לפני בכל עת קרבנותיהן באהל מועד והן נפרשים מעבודת כוכבים והם ניצולים."
דומה שניתן לפרש את דברי המדרש שהן נפרשים מעבודת כוכבים במשמעות שמפרש הרמב"ם, מה גם שהוא עצמו מזכיר את ענין הזביחה לשעירים.
מאידך גיסא, אפשר למצוא, בדברי הרב קוק (ערפלי טוהר עמוד כב), סנגוריה מסוימת על הרמב"ם:
"להרמב"ם נצחיות התורה נעוצה במעמד העולם בעת מתן תורה. אין דבר זז מן התורה אף על פי שעניני העולם משתנים. נבואת משה רבינו אינה מהטבע הרוחני של ההוויה, כמו שהיא שאר נבואה, שהעלמתה מן הראוי לה היא פליאה, והופעתה היא טבעית. אבל נבואתו של אדון הנביאים נס היא, כבריאת העולם יש מאין. וכמו שהמומנט של חידוש ההוויה הוא עובר בכל הזמנים השוטפים ובאים, ויסוד פרוצס זה לא יקבל שינוי, כן לא תקבל שינוי התורה. 

הקרבנות היו אז צריכים כדי לעקור עבודה זרה, ועבודה זרה הולכת ונעקרת, ואף כשתיעקר כולה, יסוד קיום עקירתה יישאר, העבודה שהיא עקרתה, על פי עצה עליונה של הופעה אלוקית עליונה, היא תקום. לא חרד הרמב"ם, בשביל נימוק זה, ליתן למצוות טעמים שערכם אפשר להיות עובר, ולפעמים גם כן כבר עבר, מפני שהנצח התורי, במאורע של מתן תורה בעצמו הוא תלוי, ומה שהיה אז מחויב, חוק הוא ולא יעבור."
דווקא אצל הרב קוק מוזכרת האפשרות של ביטול הקרבת קרבנות בעתיד. על הפסוק (מלאכי ג, ד): וְעָרְבָה לַה' מִנְחַת יְהוּדָה וִירוּשָׁלִָם כִּימֵי עוֹלָם וּכְשָׁנִים קַדְמֹנִיּוֹת, שאיתו אנו מסיימים את תפילת העמידה, כותב הרב קוק (עולת ראיה, א, עמוד רצב):
"בעלי החיים, הקרבים למזבח, חל בהם עצמם התיקון על ידי התעלותם להיות זבח לה', שכיוון שאין בהם דעת אינם מגיעים להתעלות זו, כי אם במעשה הנעשה בהם, בהעלות לה' דמם וחלבם, שהם עיקר מכון הנפש, מה שאין כן האדם, אשר בלבו המבין ישכיל את מעשה הקרבן ויתקרב אל ה' כדעתו. 

אבל לעתיד לבוא, שפע הדעת יתפשט ויחדור אפילו בבעלי החיים; לֹא יָרֵעוּ וְלֹא יַשְׁחִיתוּ בְּכָל הַר קָדְשִׁי כִּי מָלְאָה הָאָרֶץ דֵּעָה אֶת ה' (ישעיהו יא, ט), וההקרבה שתהיה אז של מנחה, מהצומח, תערב לה' כימי עולם וכשנים קדמוניות."
לעתיד לבוא, הקרבנות יהיו מן הצומח (מנחה) ולא מבעלי חיים!
אמנם הדברים (עדיין) אינם מתאימים לתקופתנו. כל עוד אנחנו שוחטים בעלי חיים כדי לאוכלם ולמלא בכך את תאוותנו (וְאָמַרְתָּ אֹכְלָה בָשָׂר כִּי תְאַוֶּה נַפְשְׁךָ לֶאֱכֹל בָּשָׂר בְּכָל אַוַּת נַפְשְׁךָ תֹּאכַל בָּשָׂר; (דברים יב, כ), לא שייך לדבר על אי הקרבת קרבנות. כך כותב הרב קוק ב"חזון הצמחונות והשלום" (אפיקים בנגב, פרק ו, פיסקה לד; על המתנגדים לקרבנות):
"כל אותו הזמן הגדול והארוך שהאדם עודנו נזקק ונדרש לאכילת בשר, לזביחת בעלי חיים לצרכיו, כל הזמן שעוד יש חפץ בהחזקת החיץ המבדיל בין האדם ובין יתר החיים, מצד צורך שמירת מעלתו המוסרית שלא תתחבל ותתטשטש - כמה מגונה יהיה, וכמה שפלות ערך והריסת מצב של התרוממות הנפש תביא לאדם דליגה פחזנית כזאת. אם כל זמן שלצרכיו החומריים יזבח בכל אוות נפשו בעלי חיים לאכול את בשרם, ולהורות ההכרה הפנימית בחסדי ה' טובו ורוממות כבודו, אשר כפי הנטייה הטבעית החזקה מתבלטת היא בהקרבת קרבנות; עֹלוֹת מֵחִים וזבחי רצון, פה במקום הצורך לפתח את מקור האורה, של התנשאות האנושות בכלל, תמצא החמלה מקום. כאן ייעשה האדם רחמני, ולא יוכל להתאכזר על בעלי חיים להעלותם קרבן?... נטייה כזאת איננה מורה רושם של התעלות רגש האדם לטובה, כי אם על נפילתו המדעית והמוסרית בכללה. מה שפל ונבזה יהיה האדם עם טענה כזאת... הקרבנות שהם באים לתעודה נעלה, להוציא אל הפועל את רגש הכרת הטוב, למקור הטוב, לאדון עולם הטוב והמטיב, יתברך שמו, שכח הכרת טובה היא כח מוסרי אביר ונאור המסתתר בנפש, ומבקש את תפקידו לצאת בפעולות מורגשות, שהפעולות הללו המה האותיות והתיבות שהמיית הנפש הזכה מתכנסות בהן, למען תוכל לשוב למנוחתה מעצמת געגועיה, להורות את תודתה העמוקה... ההרגשה הבריאה להכרת טובה לשם ה' אלוקי עולם, יוצאת אל הפועל על פי טבעה בזביחת זבחי קדש, בהקרבת קרבנות. בשביל תעודה רמת ערך כזאת, ראוי יותר לוותר עליה חיי החי, ולמצא בה את את תעודת חייו, כאותה התעודה השמחה של קדושי עליון שמצאו תעודת חייהם במותם על קדושת השם יתברך, ויותר הרבה ראוי לוותר חיי בעלי החיים בשביל מטרה נישאה זאת, ממה שראו לוותר עליהם בשביל אכילתו החומרית, בשביל תאוותו לבשר תאווה. על כן אינו בדין שיהיה שולחנו מלא ושלחן רבו ריקן...
אמנם בהגיע תור האנושות לצעדים היותר רמים, בהירפא כליל המח, של הנפילה המוסרית, שגרמה את הצורך של שימת איבה בין הגזעים, כמקום שהיתה ראויה להתכונן דרך סלולה, של יחס אהבה ואחווה, בין האדם לכל החי אז מברכת הטבע, מיתרון המוסר וטוב ההנהגה, ויותר מכל, מעונג החכמה, משמחת הצרק והמישרים התמידית מאור דעת ה' והתענג על טובו, ימלא האדם אומץ וחיל, ער לאין צורך לשימוש אכילת בשר מצד העמדת חוזק כוחות גופו. ותכונת המוסר תתרומם כל כך עד כדי הערת הצד החיובי של משפט בעלי החיים ביחסו של האדם אליהם. על העת ההיא שהיא ראש פסגת הגעת הקולתורה הטהורה, אמרו חז"ל דברם הגדול, שהוא גדול ומפליא: כל הקרבנות בטלין לעתיד לבוא (תנחומא אמור יט)."
ביטול הקרבנות הוא אופציה של עתיד לבוא מיוחד במינו, כפי שביאר הרב צבי יהודה ב"לנתיבות ישראל" (חלק א, מאמר "התורה והגאולה" עמ' 32):
"לֹא הָיוּ דְּבָרִים מֵעוֹלָם, שֶׁהַמְּשִׁיחִיּוּת שֶׁל הַתְּנוּעוֹת הַמְּשִׁיחִיּוֹת בִּכְלָל הָיְתָה כּוֹפֶרֶת בְּסַמְכוּתָם הַנִּצְחִית שֶׁל דִּינֵי הַתּוֹרָה, בְּאָמְרָהּ מִצְווֹת בְּטֵלוֹת לֶעָתִיד לָבא. הָאִמְרָה הַזּאת נֶאֶמְרָה מֵאוֹתוֹ הָאָמוֹרָא הַמֻּפְלָא רַב יוֹסֵף, הַקּוֹבֵעַ אֶת מַסְקָנַת חִבַּת הַמִּצְווֹת לְפִי עֵרֶךְ חִיּוּבָן - לֹא עַל יְמֵי הַמָּשִׁיחַ, שֶׁבָּהֶם אֵין הִשְׁתַּנּוּת מִסֵּדֶר חַיֵּי הַתּוֹרָה כְּמוֹ שֶׁאֵין בָּהֶם הִשְׁתַּנּוּת מִסִּדְרוֹ שֶׁל עוֹלַם הַטֶּבַע, אֶלָּא עַל מַצַּב הָעוֹלָם הֶעָתִיד לָבוֹא אַחֲרֵי מִיתַת הַמֵּתִים וּתְחִיָּתָם, שֶׁכְּמוֹ שֶׁהַמֵּתִים נַעֲשִׂים בְּמִיתָתָם חָפְשִׁיִם מִן הַמִּצְווֹת, כֵּן יִהְיוּ בְּאוֹתוֹ הָעוֹלָם אָפְנֵי חַיִּים כָּאֵלֶּה, שֶׁאֵין בָּהֶם מָקוֹם וּמְצִיאוּת לְקִיּוּמָן שֶׁל כַּמָּה מִצְווֹת הַתּוֹרָה."
תחילה אנו מצפים לעתיד הראשוני שבו אֵין הִשְׁתַּנּוּת מִסֵּדֶר חַיֵּי הַתּוֹרָה כְּמוֹ שֶׁאֵין בָּהֶם הִשְׁתַּנּוּת מִסִּדְרוֹ שֶׁל עוֹלַם הַטֶּבַע, ואז תישמע תפילתנו:  וְהָשֵׁב כֹּהֲנִים לַעֲבוֹדָתָם וּלְוִיִּם לְשִׁירָם וּלְזִמְרָם. וְהָשֵׁב יִשְׂרָאֵל לִנְוֵיהֶם. וְשָׁם נַעֲלֶה וְנֵרָאֶה וְנִשְׁתַּחֲוֶה לְפָנֶיךָ! העתיד הנוסף יהיה ללא ספק רחוק יותר, בעולם אידילי יותר, שאף הוא בוא יבוא!
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