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דף פרשת שבוע - הרב שמעון גולן, אפרת    שנה כ"ט– תש"ף                                                   דף מס' 1       


במקום דף לפרשת לך לך
סוכות, תש"פ.
סוכת עורו של לויתן
כתב הרמ"א (אורח חיים סימן תרסז):
יש שנהגו כשהיו יוצאים מן הסוכה היו אומרים: יהי רצון שנזכה לישב בסוכה של לויתן
.
ננסה להבין את ענין הלויתן, ואת ענין הישיבה ב"סוכתו".
בתיאור בריאת העולם (בראשית פרק א) לא מוזכרת בריאת הלויתן במפורש, אלא נאמר שם (פסוק כא):
וַיִּבְרָא אֱלֹקִים אֶת הַתַּנִּינִם הַגְּדֹלִים וְאֵת כָּל נֶפֶשׁ הַחַיָּה הָרֹמֶשֶׂת אֲשֶׁר שָׁרְצוּ הַמַּיִם לְמִינֵהֶם וְאֵת כָּל עוֹף כָּנָף לְמִינֵהוּ וַיַּרְא אֱלֹקִים כִּי טוֹב.
רש"י על אתר מפרש:
התנינים - דגים גדולים שבים. 

ובדברי אגדה הוא לוויתן ובן זוגו שבראם זכר ונקבה והרג את הנקבה ומלחה לצדיקים לעתיד לבוא, שאם יפרו וירבו לא יתקיים העולם בפניהם.
רש"י (בפרוש שהוא מייחס ל"דברי אגדה") מזהה את הַתַּנִּינִם הַגְּדֹלִים עם הלויתן.
בריאת (או ליתר דיוק "יצירת") הלויתן מוזכרת בספר תהלים (פרק קד, פסוקים כה-כו):
זֶה הַיָּם גָּדוֹל וּרְחַב יָדָיִם שָׁם רֶמֶשׂ וְאֵין מִסְפָּר חַיּוֹת קְטַנּוֹת עִם גְּדֹלוֹת.
שָׁם אֳנִיּוֹת יְהַלֵּכוּן לִוְיָתָן זֶה יָצַרְתָּ לְשַׂחֶק בּוֹ. 
המקור ל"דברי אגדה" של רש"י הוא במסכת בבא בתרא (דף עד ע"ב):
וַיִּבְרָא אֱלֹקִים אֶת הַתַּנִּינִם הַגְּדֹלִים - הכא תרגימו: ארזילי דימא. ר' יוחנן אמר: זה לויתן נחש בריח ולויתן נחש עקלתון, שנאמר (ישעיהו כז, א): בַּיּוֹם הַהוּא יִפְקֹד ה' בְּחַרְבּוֹ הַקָּשָׁה וְהַגְּדוֹלָה וְהַחֲזָקָה עַל לִוְיָתָן נָחָשׁ בָּרִחַ וְעַל לִוְיָתָן נָחָשׁ עֲקַלָּתוֹן וְהָרַג אֶת הַתַּנִּין אֲשֶׁר בַּיָּם.
אמר רב יהודה אמר רב: כל מה שברא הקדוש ברוך הוא בעולמו - זכר ונקבה בראם. אף לויתן נחש בריח ולויתן נחש עקלתון - זכר ונקבה בראם, ואלמלי נזקקין זה לזה מחריבין כל העולם כולו. מה עשה הקדוש ברוך הוא? סירס את הזכר, והרג הנקבה ומלחה לצדיקים לעתיד לבוא, שנאמר: וְהָרַג אֶת הַתַּנִּין אֲשֶׁר בַּיָּם. ואף בהמות בהררי אלף
 - זכר ונקבה בראם, ואלמלי נזקקין זה לזה מחריבין כל העולם כולו, מה עשה הקדוש ברוך הוא? סירס הזכר, וצינן הנקבה
 ושמרה לצדיקים לעתיד לבוא, שנאמר (איוב מ, טז): הִנֵּה נָא כֹחוֹ בְמָתְנָיו- זה זכר, וְאֹנוֹ בִּשְׁרִירֵי בִטְנוֹ - זו נקבה. 

התם (בלויתן) נמי ליסרסיה לזכר וליצננה לנקבה? דגים פריצי
. וליעביד איפכא
? איבעית אימא: נקבה מליחא מעלי; איבעית אימא, כיון דכתיב: לִוְיָתָן זֶה יָצַרְתָּ לְשַׂחֶק בּוֹ – בהדי נקבה לאו אורח ארעא.

רמב"ן (בפרושו לבראשית) מתייחס לביטוי וַיִּבְרָא אֱלֹקִים: 
בעבור גודל הנבראים האלה שיש מהם אורכם פרסאות רבות, הגידו היוונים בספריהם שידעו מהם ארוכים חמש מאות פרסה, ורבותינו גם כן הפליגו בהם, בעבור זה ייחס בהם הבריאה לאלקים, כי הוא שהמציאם מאין מבראשית, כאשר פירשתי לשון בריאה (לעיל פסוק א). וכן יעשה באדם למעלתו, להודיע כי הוא מוצא מאין עם דעתו ושכלו.
השורש ב.ר.א מופיע בשלושה פסוקים בתיאור הבריאה (בראשית פרק א):
בְּרֵאשִׁית בָּרָא אֱלֹקִים אֵת הַשָּׁמַיִם וְאֵת הָאָרֶץ (פסוק א).
וַיִּבְרָא אֱלֹקִים אֶת הַתַּנִּינִם הַגְּדֹלִים (פסוק כא).
וַיִּבְרָא אֱלֹקים אֶת הָאָדָם בְּצַלְמוֹ בְּצֶלֶם אֱלֹקִים בָּרָא אֹתוֹ זָכָר וּנְקֵבָה בָּרָא אֹתָם (פסוק כז).
רמב"ן בפרושו לפסוק א כותב:
הקדוש ברוך הוא ברא כל הנבראים מאפיסה מוחלטת. ואין אצלנו בלשון הקדש בהוצאת היש מאין אלא לשון "ברא". ואין כל הנעשה תחת השמש או למעלה, הוֹוֶה מן האין התחלה ראשונה. אבל הוציא מן האפס הגמור המוחלט יסוד דק מאד, אין בו ממש, אבל הוא כח ממציא, מוכן לקבל הצורה, ולצאת מן הכח אל הפועל, והוא החומר הראשון, נקרא ליוונים "היולי". ואחר ההיולי לא ברא דבר, אבל יצר ועשה, כי ממנו המציא הכל והלביש הצורות ותקן אותן.
ברור, לפי זה, מדוע בבריאה הראשונית (שמים וארץ) נאמר בָּרָא, שהרי זו בריאת יש מאין. ברור גם מדוע בבריאת האדם נאמר בָּרָא, שהרי נתחדשה בו נשמה שלא היתה בברואים קודמים. אולם מה ענין "בריאה" אצל התנינים (לויתן)? חייבים לומר שיש בבריאת התנין/לויתן ייחוד משמעותי. רמב"ן מציע "בעבור גודל הנבראים האלה", ולא בכדי הוא מציין "חמש מאות פרסה", שכן למספר חמש מאות משמעות עמוקה, כפי שמצאנו ב"ילקוט שמעוני" (תהלים רמז תרטז):
תני: עץ החיים מהלך ת"ק שנה (חמש מאות), וכל מי בראשית מתפלגין תחתיו. אמר ר' אלעזר: לא סוף דבר נופו מהלך ת"ק שנה, אלא אפילו קורתו... 

רבנן אמרין: מהארץ לרקיע מהלך ת"ק שנה כנגד אבות הראשונים, מה טעם? אֲשֶׁר נִשְׁבַּע ה' לַאֲבֹתֵיכֶם לָתֵת לָהֶם כִּימֵי הַשָּׁמַיִם עַל הָאָרֶץ (דברים יא, כא).  ממזרח למערב מהלך ת"ק שנה, מה טעם? כִגְבֹהַּ שָׁמַיִם עַל הָאָרֶץ... כִּרְחֹק מִזְרָח מִמַּעֲרָב (תהלים קג, יא-יב)."
במסכת חגיגה (דף יג ע"א) נוסף פריט:
מן הארץ עד לרקיע מהלך חמש מאות שנה, ועוביו של רקיע מהלך חמש מאות שנה, וכן בין כל רקיע ורקיע.

ובמסכת מגילה (דף ו עב) נאמר:
אמר עולא: איטליא של יון זה כרך גדול של רומי. והויא תלת מאה פרסה על תלת מאה פרסה, ויש בה שלש מאות ששים וחמישה שווקים כמנין ימות החמה... ושלשת אלפים בי בני (מרחצאות) יש בו, וחמש מאות חלונות מעלין עשן חוץ לחומה. צדו אחד ים וצדו אחד הרים וגבעות, צדו אחד מחיצה של ברזל, וצדו אחד חולסית ומצולה."
מהר"ל עוסק רבות במשמעות המספרים. בספרו "נצח ישראל" (פרק יז) הוא מתייחס למספרים השונים המופיעים במסכת מגילה, וכותב (בין שאר המספרים):
ומה שאמר שיש לכל אחד ת"ק חלונות. מספר זה מסוגל לחלונות, לפי שהחלונות עשויים להביא האור, והאור נחלק לת"ק חלקים. ודבר זה תמצא בכמה מקומות, כמו שאמרו (ברכות מג ע"ב): הפוסע פסיעה גסה נוטל אחד מחמש מאות ממאור עיניו שבאדם. והטעם הזה ידוע למבינים, והוא שתמצא חמש אורות בפרשת ויהי אור, שתראה מזה כי אל האור שייך חמש.

מידת הלויתן; חמש מאות פרסה, היא ייחודית ומלמד על כוחו המיוחד בריאה. ואכן, בורא עולם מרחיק אותו מעולמנו, מחד גיסא, אך הוא הופך אותו לחברו למשחקים. את הפסוק בתהילים שהובא לעיל; לִוְיָתָן זֶה יָצַרְתָּ לְשַׂחֶק בּוֹ, דורשת הגמרא במסכת עבודה זרה (דף ג ע"ב):
אמר רב: שתים עשרה שעות הוי היום, שלש הראשונות הקדוש ברוך הוא יושב ועוסק בתורה, שניות - יושב ודן את כל העולם כולו, כיון שרואה שנתחייב עולם כליה, עומד מכסא הדין ויושב על כסא רחמים, שלישיות - יושב וזן את כל העולם כולו מקרני ראמים. רביעיות - יושב ומשחק עם לויתן, שנאמר: לויתן זה יצרת לשחק בו.
מהר"ל בחידושי אגדות בסוגיה שם
  מתייחס ל"משחק" של הקב"ה עם הלויתן:
אמנם מה שאמר כי הוא משחק עם הלויתן, לשון משחק בשביל כי רוצה לומר תכלית התאחדות הרצון שיש אל השם יתברך עם ברואיו, שרצונו מתאחד עמהם וזהו עצם השחוק. 

ודוקא לויתן, כי הבריאה הזאת אין היא בריאה כמו שאר בריות גשמיים, שאין הדבר כך כלל...
ומפני שהיו סבורים בני אדם כי שחוק הזה הוא מעשה היתול והבאי, ולכך נבהלים על הדברים האלה. אבל חכמי האמת לא כן אתם, כי אין ענין השחוק הזה רק הרצון הגמור שמתאחד עם ברואיו וזהו השחוק. כי רז"ל בחכמתם לוקחים מהות ענין מה שהוא עצם השחוק, ועצם השחוק אינו רק חבור והתאחדות הרצון עם הדבר שהשחוק עליו לא זולת זה, ולפיכך אמרו שהוא יתברך משחק עם הלויתן. ובאדם הוא גם כן השחוק אצלו כאשר מתחבר רצונו אל דבר אחר לגמרי, אבל האדם אין רצונו מתחבר רק לדברים אשר ערבים לו והם דברי היתול, כמו שאמרו רז"ל שאני ליצנותא דמשכא דעתיה טפי
, יורה שאין האדם דעתו מתחבר לדבר כמו הליצנות שמפני שהוא היתול מתחבר דעתו ורצונו לו ביחוד, כי השגות המושכלות וכיוצא בזה הוא קשה על האדם, ואין דבר שמתחבר אליו רצונו כמו הליצנות והשחוק. אבל עצם השחוק בעצמו הוא התאחדות הרצון עם דבר אחר, ואין השחוק בעצמו ההיתול. ואילו היה השחוק גנאי מצד עצמו היה תמה מאוד, אבל אין השחוק גנאי מצד עצמו, שהרי כתיב (תהלים קכ"ו) אז ימלא שחוק פינו, ואם כן אין השחוק גנאי מצד עצמו, רק מפני שהשחוק של אדם הוא בדברי הבאי וריק, כי אל דבר זה ימשך דעת האדם ורצונו וזה גנאי גדול, אבל השחוק והשמחה מצד עצמו טוב שהוא מורה על השלימות. והבן הדברים האלו וכאשר תבין אותם אז ימלא פיך שחוק ושמחה.

ה"משחק" של הקב"ה עם הלויתן מבטא את "התאחדות הרצון שיש אל השם יתברך עם ברואיו", ולכן זו, כמובן, תופעה חיובית ולא שלילית. השאלה הנשאלת היא מדוע נבחר דווקא הלויתן כנציג ברואיו של הקב"ה?
 התמיהה  גדולה לאור העובדה שמלבד מימדיו הפיזיים האימתניים, ומלבד העובדה שהוא מסמל פריצות, הוא גם בעל חיים טורף ומפחיד. כך מתואר ב"פרקי דרבי אליעזר" (פרק י, בקשר לדג שבלע את יונה הנביא):
רַבִּי טַרְפוֹן אוֹמֵר מְמֻנֶּה הָיָה אוֹתוֹ הַדָּג לִבְלֹעַ אֶת יוֹנָה מִשֵּׁשֶׁת יְמֵי בְרֵאשִׁית, שֶׁנֶּאֱמַר (יונה ב, א): וַיְמַן ה' דָּג גָּדוֹל לִבְלֹעַ אֶת יוֹנָה. נִכְנַס בְּפִיו כְּאָדָם שֶׁהוּא נִכְנָס בְּבֵית הַכְּנֶסֶת הַגְּדוֹלָה, וְעָמָד. וְהָיוּ שְׁתֵּי עֵינָיו שֶׁל דָּג כַּחַלּוֹנוֹת אֲפוּמִיּוֹת מְאִירוֹת לְיוֹנָה. רַבִּי מֵאִיר אוֹמֵר מַרְגָּלִית אַחַת הָיְתָה תְלוּיָה בְּמֵעָיו שֶׁל דָּג מְאִירָה לְיוֹנָה כַּשֶּׁמֶשׁ הַזֶּה שֶׁהוּא מֵאִיר בַּצָּהֳרַיִם, וּמַרְאֶה לוֹ כָּל מַה שֶּׁבַּיָּם וּבַתְּהוֹמוֹת. 

אָמַר לוֹ הַדָּג לְיוֹנָה: אֵין אַתָּה יוֹדֵעַ שֶׁבָּא יוֹמִי לְהֵאָכֵל בְּפִיו שֶׁל לִוְיָתָן? אָמַר לוֹ יוֹנָה: הוֹלִיכֵנִי אֶצְלוֹ. אָמַר יוֹנָה לְלִוְיָתָן: בִּשְׁבִילְךָ יָרַדְתִּי לִרְאוֹת מְקוֹם מְדוֹרְךָ, שֶׁאֲנִי עָתִיד לִתֵּן חֶבֶל בִּלְשׁוֹנְךָ וּלְהַעֲלוֹתְךָ וְלִזְבֹּחַ אוֹתְךָ לִסְעוּדָה הַגְּדוֹלָה שֶׁל צַדִּיקִים. הֶרְאָהוּ חוֹתָמוֹ שֶׁל אַבְרָהָם, אָמַר הַבֵּט לַבְּרִית, וְרָאָה לִוְיָתָן וּבָרַח מִפְּנֵי יוֹנָה מַהֲלַךְ שְׁנֵי יָמִים. אָמַר לוֹ (יונה לדג): הֲרֵי הִצַּלְתִּיךָ מִפִּיו שֶׁל לִוְיָתָן, הַרְאֵנִי כָּל מַה שֶּׁבַּיָּם וּבַתְּהוֹמוֹת. וְהֶרְאָהוּ... הֶרְאָהוּ אֶבֶן שְׁתִיָּה קְבוּעָה בַּתְּהוֹמוֹת תַּחַת הֵיכַל ה', וּבְנֵי קֹרַח עוֹמְדִים וּמִתְפַּלְּלִין עָלֶיהָ. אָמַר לוֹ הַדָּג: יוֹנָה, הֲרֵי אַתָּה עוֹמֵד תַּחַת הֵיכַל ה', הִתְפַּלֵּל וְאַתָּה נַעֲנֶה, אָמַר יוֹנָה לַדָּג: עֲמֹד בִּמְקוֹם עָמְדְךָ שֶׁאֲנִי מְבַקֵּשׁ לְהִתְפַּלֵּל. עָמַד הַדָּג, וְהִתְחִיל יוֹנָה לְהִתְפַּלֵּל לִפְנֵי הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא, וְאָמַר לְפָנָיו: רִבּוֹנוֹ שֶׁל עוֹלָם, נִקְרֵאתָ מוֹרִיד וּמַעֲלֶה, יָרַדְתִּי - הַעֲלֵנִי. נִקְרֵאתָ מֵמִית וּמְחַיֶּה, הֲרֵי נַפְשִׁי הִגִּיעָה לַמָּוֶת - הַחֲיֵינִי. וְלֹא נַעֲנָה עַד שֶׁיָּצָא מִפִּיו דָּבָר זֶה וְאָמַר: אֲשֶׁר נָדַרְתִּי אֲשַׁלֵּמָה (יונה ב, י) - אֲשֶׁר נָדַרְתִּי לְהַעֲלוֹת אֶת לִוְיָתָן וְלִזְבֹּחַ אוֹתוֹ לְפָנֶיךָ, אֲשַׁלֵּם בְּיוֹם יְשׁוּעַת יִשְׂרָאֵל. מִיָּד רָמַז הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא וְהִשְׁלִיךְ אֶת יוֹנָה, שֶׁנֶּאֱמַר: וַיֹּאמֶר ה' לַדָּג וַיָּקֵא אֶת יוֹנָה אֶל הַיַּבָּשָׁה.

המפגש הראשון של יונה עם הלויתן הוא כאשר הדג אומר ליונה "בא יומי להיאכל בפיו של לויתן". מכאן אנו למדים שהלויתן הוא הטורף האולטימטיבי. בכל יום ויום הוא טורף דגים קטנים ממנו. חוק הג'ונגל ממש. אכזריות ללא שמץ רחמים, ודווקא הוא שותפו של הקב"ה למשחק?
לעומת זאת, המפגש העתידי של יונה עם הלויתן יהיה כאשר יונה יזבח את הלויתן לסעודה הגדולה של צדיקים. משמעות הדברים היא, שלעתיד לבוא יתברר שללויתן יש שליחות רוחנית. דומה שזה המפתח להבנת הקשר המיוחד בין הלויתן לקב"ה. 
במסכת בבא בתרא (דף עה ע"א) מופיעות דרשות הקשורות ללויתן לעתיד לבוא:
אמר רבה אמר ר' יוחנן: עתיד הקדוש ברוך הוא לעשות סעודה לצדיקים מבשרו של לויתן, שנאמר (איוב מ, ל): יִכְרוּ עָלָיו חַבָּרִים, ואין כֵּרָה אלא סעודה, שנאמר (מלכים ב, ו, כג): וַיִּכְרֶה לָהֶם כֵּרָה גְדוֹלָה וַיֹּאכְלוּ וַיִּשְׁתּוּ, ואין חברים
 אלא תלמידי חכמים, שנאמר (שיר השירים ח, יג): הַיּוֹשֶׁבֶת בַּגַּנִּים חֲבֵרִים מַקְשִׁיבִים לְקוֹלֵךְ הַשְׁמִיעִינִי, והשאר מחלקין אותו ועושין בו סחורה בשוקי ירושלים...
ואמר רבה אמר ר' יוחנן: עתיד הקדוש ברוך הוא לעשות סוכה לצדיקים מעורו של לויתן, שנאמר (איוב מ, לא): הַתְמַלֵּא בְשֻׂכּוֹת עוֹרוֹ
; זכה - עושין לו סוכה, לא זכה - עושין לו צלצל
, שנאמר: וּבְצִלְצַל דָּגִים רֹאשׁוֹ; זכה - עושין לו צלצל, לא זכה - עושין לו ענק, שנאמר (משלי א, ט): וַעֲנָקִים לְגַרְגְּרֹתֶיךָ. זכה - עושין לו ענק, לא זכה - עושין לו קמיע, שנאמר (איוב מ, כט): וְתִקְשְׁרֶנּוּ לְנַעֲרוֹתֶיךָ.
 והשאר פורסו הקדוש ברוך הוא על חומות ירושלים וזיוו מבהיק מסוף העולם ועד סופו, שנאמר (ישעיהו ס, ג): וְהָלְכוּ גוֹיִם לְאוֹרֵךְ וּמְלָכִים לְנֹגַהּ זַרְחֵךְ.
בסעודת הצדיקים נאכל לא רק בשר הלויתן, אלא גם שור הבר. כך עולה ממדרש ויקרא רבה (יג/ג):
זֹאת הַבְּהֵמָה אֲשֶׁר תֹּאכֵלוּ (דברים יד, ד) - הדא הוא דכתיב (משלי ל, ה) כָּל אִמְרַת אֱ-לוֹהַּ צְרוּפָה. רב אמר לא נתנו המצוות לישראל אלא לצרף בהן את הבריות. וכל כך למה? שנאמר (שם): מָגֵן הוּא לַחֹסִים בּוֹ.  

אמר ר' יודן ברבי שמעון: כל בהמות ולויתן הן קניגין
 של צדיקים לעתיד לבוא, וכל מי שלא ראה קניגין של אומות העולם בעולם הזה, זוכה לראותה לעולם הבא. כיצד הם נשחטים? בהמות
 נותץ ללויתן בקרניו וקורעו, ולויתן נותץ לבהמות בסנפיריו ונוחרו. וחכמים אומרים: זו שחיטה כשירה היא? ולא כך תנינן
: הכל שוחטין ובכל שוחטין ולעולם שוחטין חוץ ממגל קציר והמגרה והשיניים מפני שהן חונקין? אמר רבי אבין בר כהנא: אמר הקדוש ברוך הוא תורה חדשה מאיתי תצא
, חדוש תורה מאתי תצא. 

אמר רבי ברכיה בשם רבי יצחק: אריסטון
 עתיד הקדוש ברוך הוא לעשות לעבדיו הצדיקים לעתיד לבא וכל מי שלא אכל נבלות בעולם הזה זוכה לראותו לעולם הבא. הדא הוא דכתיב (ויקרא ז, כד): וְחֵלֶב נְבֵלָה וְחֵלֶב טְרֵפָה יֵעָשֶׂה לְכָל מְלָאכָה וְאָכֹל לֹא תֹאכְלֻהוּ, בשביל שתאכלו ממנו לעתיד לבוא, לפיכך משה מזהיר לישראל ואומר להם זאת החיה אשר תאכלו.

דרשה דומה מופיעה במדרש תנחומא (פרשת שמיני סימן ז):
מה אכפת לקדוש ברוך הוא שיאכלו ישראל בלא שחיטה, שיהא ישראל נוחר ואוכל ושוחט מן הצוואר מן הירך? תדע שלא נצטווה השחיטה הזו אלא כדי לצרף את ישראל כי לעתיד לבוא עושה סעודה לצדיקים מן הבהמה ולוויתן ואין שם שחיטה. 

תדע לך; לוויתן בריה משונה היא והמלאכים יגורו ממנו שנאמר (איוב מא, יז): מִשֵּׂתוֹ יָגוּרוּ אֵלִים, והם זורקין עליו כמה רמחים של ברזל, כתֶבֶן הוא חושבן שנאמר (איוב מא, יט): יַחְשֹׁב לְתֶבֶן בַּרְזֶל, וכן בהמות שדי
 קשה שהוא רובץ על אלף הרים שנאמר (תהלים נ, י): כִּי לִי כָל חַיְתוֹ יָעַר בְּהֵמוֹת בְּהַרְרֵי אָלֶף  בהמות בהררי אלף. והיכן הן נשחטין? אלא זה לזה מזדווגין שניהם שנאמר (איוב מא, ח): אֶחָד בְּאֶחָד יִגַּשׁוּ, בהמות יגש בלויתן ואוחז בקרניו ובוקע, ולויתן היפך יהיה מיתתו שמכה אותו בזנבו והורגו, והצדיקים הולכין ונוטלין מנות מנות. מכאן - שחיטה אלא בשביל לבדוק ולצרף את ישראל.

מלבד עצם הידיעה על הסעודה העתידית לצדיקים לעתיד לבוא, מועלית במדרשים בעיית השחיטה
. מדרש רבה עונה על כך בפשטות; תורה חדשה מאיתי תצא. התשובה במדרש תנחומא מורכבת יותר; מטרת השחיטה היא "לצרף את ישראל", ולעתיד לבוא לא יהיה בכך צורך, והראיה לכך היא "כי לעתיד לבוא עושה סעודה לצדיקים מן הבהמה ולוויתן ואין שם שחיטה".
ענין "לצרף את ישראל" או בניסוח שונה "לצרף בהן את הבריות" התבאר בצורה מקורית על ידי ד"ר אהרן ברט במאמרו "מצוות למה נתנו"
. לדעתו "המצוות ניתנו על מנת לעקור מקרבנו את כל הסיגים ולסייע בידינו להפוך לחומר מזוכך ומטוהר". זוהי, לדעתו, משמעות מאמר חז"ל; לא נתנו המצוות אלא לצרף בהם את הבריות.
הוא ממחיש רעיון זה בהקשר של איסורי אכילה:    
היצר המופיע אצל האדם מראשית ימיו הוא יצר האכילה... יצר זה שבא לשרת את קיום האדם, יכול גם להשתלט עליו ולשעבד אותו...
היהדות אינה מסתפקת בחינוך בניה לא להיות זוללים וסובאים. ההשתלטות על יצר האכילה היא גם מטרה כשלעצמה וגם אמצעי למטרה יותר חשובה. השתלטות על יצר פרימיטיבי זה היא אחת הדרכים שבהן התורה מביאה את היהודי לידי התגברות והשתלטות על היצר בכלל. משחר נעורינו אנו מצווים לשאול את עצמנו כל אימת שאנו רוצים לאכול דבר מה, אם מאכל זה מותר לנו או אסור. אף אם המאכל הוא מן המותרים באכילה, עדיין יש לשאול אם הוא מותר גם ברגע זה. אולי הוא מאכל חלב ואנו אכלנו בשר... או אולי יום תענית היום... ואפשר שעדיין אין אנו יכולים לאכול את לחמנו מפני שעוד לא נטלנו את ידינו ועוד לא ברכנו ברכה שאנו חייבים לברך...
אם זאת היא אחת המטרות המרכזיות של מערכת המצוות בכלל ושל דיני מאכלות בפרט, הרי אין לנו לדון במציאת טעמים לפרטי המצוות...
אם נכונה דעתי כי שיטת דיני האוכל מכוונת בראש וראשונה לחנך את האדם משחר נעוריו להשתלט על יצרו, כי אז... לא חשוב כל כך אם הפרה מותרת והארנבת אסורה, או הארנבת מותרת והפרה אסורה. אחד משני האיסורים היתה התורה צריכה להטיל עלינו, ואם היתה סיבה מיוחדת ללכת בדרך הראשונה או השניה, איני יודע ואיני מחויב לדעת.
גם הלכות שחיטה, כגון שחיטה דווקא מן הצוואר ולא מן העורף, אין להן סיבה פרטית אלא כללית; התגברות והשתלטות על היצר בכלל! ומכאן, שלעתיד לבוא, לאחר התעלות האדם וביטול יצר הרע - אין כבר צורך באותו חינוך, וממילא לא בחובת שחיטה כשרה דווקא.  
הרב קוק ב"אורות התשובה" (פרק יא פיסקה ד) כותב: 
מהלך כל היש הוא בנוי על יסוד התשובה. ההוויות מתגלות בתור ירידה מאלוקיות לעולמיות, שהיא כמו השפלה ו"מיתה" נוראה, אשר כל הירידות שבעולם, מדרגה לדרגה, מריבוי כשרון וקנין, למיעוט כשרון וקנין, לא ישוו לה... 
אמנם ירידה זו הלא יסוד העלייה העליונה גנוז בה, ולפני סדר זמנים היא. הרי העלייה כרוכה כבר בה, ותהום רבה של המשפט והררי א-ל של הצדקה יחדיו יישקו. והולכים הדברים ומתבררים, שבים לאיתנם ביתר שאת ברוח האדם, שהתשובה היא חלקו ונחלתו, והיא דוגמא לכל היש; ברום רוממות, ובשפל תחתיות. 
בריאת הלויתן (התנינים הגדולים), המימדים הפיזיים שלו, תכונות הטרף שלו, הפריצות שבאופיו – מבטאים את הירידה מאלוקיות לעולמיות. אולם גם בלויתן, יסוד העלייה גנוז בו, ועל כן לעתיד לבוא הוא, ובמיוחד הוא, הופכים למזון הצדיקים ובכך מתעלים לספירה רוחנית. בשל מימדיו הפיזיים-גשמיים, הקב"ה "גונז" אותו סמוך לבריאתו, אך בשל הפוטנציאל הרוחני שבו, דווקא אתו הקב"ה משחק.
ומכאן, לסוכת עורו של לויתן. 
במסכת עבודה זרה (דף ג ע"א) מסופר, שלעתיד לבוא, כאשר אומות העולם יראו את הטובה שתהיה לישראל, גם הם ירצו ליטול בה חלק:
אמרו לפניו: רבונו של עולם, תנה לנו מראש ונעשנה. אמר להן הקדוש ברוך הוא: שוטים שבעולם, מי שטרח בערב שבת יאכל בשבת, מי שלא טרח בערב שבת מהיכן יאכל בשבת? אלא אף על פי כן, מצוה קלה יש לי וסוכה שמה, לכו ועשו אותה... ואמאי קרי ליה מצוה קלה? משום דלית ביה חסרון כיס. 

מיד כל אחד ואחד נוטל והולך ועושה סוכה בראש גגו, והקדוש ברוך הוא מקדיר עליהם חמה בתקופת תמוז, וכל אחד ואחד מבעט בסוכתו ויוצא, שנאמר (תהלים ב, ג): נְנַתְּקָה אֶת מוֹסְרוֹתֵימוֹ וְנַשְׁלִיכָה מִמֶּנּוּ עֲבֹתֵימוֹ... מיד, הקדוש ברוך הוא יושב ומשחק עליהן, שנאמר (תהלים ב, ד): יוֹשֵׁב בַּשָּׁמַיִם יִשְׂחָק. אמר ר' יצחק: אין שחוק לפני הקדוש ברוך הוא אלא אותו היום בלבד.

רבים מנסים לבאר מדוע הקב"ה מנסה את הגויים דווקא במצות סוכה, וכיצד אין הגויים עומדים בנסיון.
אבקש להציע את ההסבר הבא:

אילו הקב"ה היה מבקש מהגויים להתענות כך וכך תעניות, להקריב כך וכך קרבנות כדי לכפר על חטאיהם (התנהגות "דתית"), הם היו, בהחלט, מבינים זאת, וביודעם את השכר הצפוי להם - היו עומדים במשימה. אולם מה מבקש מהם הקב"ה? לאכול, לשתות, לישון, להמשיך לחיות חיים "חומריים", אך לעשות את כל זה בסוכה. שדברים גשמיים כאלה יכולים להיות בעלי משמעות רוחנית - הם אינם יכולים לתפוס, ולכן ברגע שמתעורר קושי - כל אחד ואחד מבעט בסוכתו ויוצא.
ברוח דברים אלה ניתן לומר, שהסוכה היא אחד האמצעים להעלות את חיי החומר למדרגה רוחנית. זה מרומז בעורו של לויתן; בעל החיים הגשמי ביותר, מקבל משמעות רוחנית.
נראה לי, שגם דברי ר' צדוק הכהן מלובלין בספר "פרי צדיק" (דברים חג הסוכות, אות יא) מכוונים לרעיון זה:
איתא בפסיקתא דרב כהנא (נספחים ב) שהמקיים מצות סוכה בעולם הזה, יזכה לעתיד לישב בסוכת עורו של לויתן. וגם אמרו ז"ל (תנחומא שמיני ז) שהסעודה שלעתיד לבוא יהיה מלויתן ושור הבר. וכבר דיברנו מזה שסעודת לויתן מרמז על בירור מתאווה, כי לויתן הוא מין דגים דפריצי, והיינו משורש קלקול הנחש שהכניס את האדם לתאווה, והלויתן נקרא גם כן נחש בריח נחש עקלתון ועורו של לויתן היינו המשכא דחויא
 שנעשה כתנות עור להאדם אחר הקלקול.

והנה דרשו ז"ל (בבא בתרא עה ע"א) על הפסוקים יִכְרוּ עָלָיו חַבָּרִים - שיחלקו אותו בין תלמידי חכמים, היינו שכל מי שנתעצם יותר בעולם הזה לכבוש את יצרו, ייטול חלקו יותר בהבירור. הַתְמַלֵּא בְשֻׂכּוֹת עוֹרוֹ וּבְצִלְצַל דָּגִים רֹאשׁוֹ- כל מי שזכה יותר יעשה לו סוכה מעורו ומי שלא זכה כל כך יעשה לו ממנו צלצול קטן והשאר הקדוש ברוך הוא יתלה בשערי ירושלים וזיוו מבהיק מסוף העולם ועד סופו וכל האומות העולם יראו שנאמר וְהָלְכוּ גוֹיִם לְאוֹרֵךְ וּמְלָכִים לְנֹגַהּ זַרְחֵךְ, והיינו כי לעתיד כשיתברר פנימיות הלב של נפשות ישראל, בזה יתברר ויתלבן גם בחינת התאווה, שהוא רק מצד השאור שבעיסה
, ובאמת היה כל נפש ישראל מתעצם בפנימיות לבו נגדו. ואז יהיה דייקא בחינת המשכא דחויא שלהם מבהיק כמו שנאמר (ישעיהו א, יח): אִם יִהְיוּ חֲטָאֵיכֶם כַּשָּׁנִים כַּשֶּׁלֶג יַלְבִּינוּ. וּמִשֶּׁלֶג אַלְבִּין (תהלים נא, ט) - שיהיה הלבנינות מזהיר יותר משלג לאחר הבירור. וזהו הענין בתורתו של רבי מאיר שהיה כתוב כתנות אור
, כי לאחר הזיכוך נעשה מהעור אור ולכן וְהָלְכוּ גוֹיִם לְאוֹרֵךְ, מעור משכא דחויא דהיינו עורו של לויתן שיהיה זיוו מבהיק. וכדאיתא בזוהר הקדוש (מדרש הנעלם ח"א קלז א) שהיצר הרע של תאווה יתלבן לעתיד לבוא. ועל ידי זה וְהָלְכוּ גוֹיִם לְאוֹרֵךְ - שיתוודע להם ששורש הבריאה היה רק בשביל ישראל.

ובזה יובן מאמר חז"ל (עבודה זרה דף ב ע"ב) שלעתיד יאמרו האומות: הרבה שווקים תיקננו הרבה מרחצאות עשינו וכולם לא עשינו אלא בשביל ישראל. ולכאורה האיך ידמו בנפשם לרמות שעשו הכל בשביל ישראל מה שלא עלה על דעתם זאת? אמנם מפני שלעתיד יתברר לעיני הכל שתכלית הבריאה המה נפשות ישראל, ועל ידי זה יראו גם האומות העולם בחוש שכל מה שתיקנו ועשו בעולם הזה היה רק לסיבה כדי שייהנה מהם נפש מישראל כענין כל העולם כולו לא נברא אלא לצוות לזה. וכמו שאמר בן זומא שברא כל אלו לשמשנו. אמנם ה' יתברך שהוא בוחן כליות ולב משיב להם: הכל תיקנתם לצורך עצמכם - היינו מפני שפנימיות לבבכם היה רק לצורך עצמכם. מה שאין כן נפשות ישראל - פנימיות לבבם היה מקושר בהקדושה.
אוסיף משפט אחד שאינו מופיע במפורש בדברי ר' צדוק: עם ישראל, בהרגשתו הרוחנית העודפת, הבין מתחילה את הפן הרוחני שקיים גם בעולם הגשמי. לעתיד לבוא יכירו בכך הכל. או אז, העולם הגשמי כולו יתעלה לרוחניות, ונזכה לישב בסוכת עורו של לויתן.

קבלת דפי פרשת שבוע בדואר אלקטרוני: irdavid@zahav.net.il

הערות, תגובות ותרומות ניתן להפנות לרב שמעון גולן, ת.ד. 2119 אפרת, טל' 02/9931950

� הנוסח המקובל ברוב המחזורים הוא: בסוכת עורו של לויתן, וכך נוהגים האשכנזים לקראת סיום חג הסוכות. מנהג הספרדים הוא להוסיף בברכת המזון, בכל ימי חג הסוכות: הָרַחֲמָן הוּא יְזַכֵּנוּ לֵישֵׁב בְּסֻכַּת עוֹרוֹ שֶׁל לִוְיָתָן (וכן: הָרַחֲמָן הוּא יַשְׁפִּיעַ עָלֵינוּ שֶׁפַע קְדֻשָּׁה וְטָהֳרָה מִשִּׁבְעָה אוּשְׁפִּיזִין עִלָּאִין קַדִּישִׁין. זְכוּתָם תְּהֵא מָגֵן וְצִנָּה עָלֵינוּ).


� תהלים פרק נ פסוק י: כִּי לִי כָל חַיְתוֹ יָעַר בְּהֵמוֹת בְּהַרְרֵי אָלֶף.


� צינן את תאוותה של הנקבה.


� וקשה לצנן את תאוותם.


� בלויתן; להרוג את הזכר ולסרס את הנקבה.


� מקור הדברים הוא בספר "באר הגולה" (הבאר הרביעי פרק ט).


� לא מצאתי ביטוי זה מפורש בדברי חז"ל. עיינו "נתיב הליצנות" (מהר"ל, נתיבות עולם) פרק ב.


� מהר"ל בדבריו מציע הסבר לכך, אני מבקש להציע הסבר שונה.


� דרשת חז"ל בנויה על ההשוואה  בין חַבָּרִים לחֲבֵרִים, אותן אותיות אך לא אותה מילה.


� זה לשון הפסוק. הגמרא מצטטת "בסוכות" ואילו הכתוב הוא "בְשֻׂכּוֹת"ֹ.


� מלשון צל; מגן מהשמש.


� שעשוע.


� הוא שור הבר, ועליו נאמר (תהלים נ, י): כִּי לִי כָל חַיְתוֹ יָעַר בְּהֵמוֹת בְּהַרְרֵי אָלֶף.


� משנה חולין א, ב.


� הפסוק המקורי הוא (ישעיהו נא, ד):  כִּי תוֹרָה מֵאִתִּי תֵצֵא וּמִשְׁפָּטִי לְאוֹר עַמִּים אַרְגִּיעַ, ולא כתוב: תורה חדשה.


� סעודה.


� תהלים פרק ח פסוק ח: צֹנֶה וַאֲלָפִים כֻּלָּם וְגַם בַּהֲמוֹת שָׂדָי.


� מדובר על שחיטת שור הבר, שכן לויתן אינו טעון שחיטה.


� בתוך "דורנו מול שאלות הנצח" וכתבים אחרים.


� בהמשך הסוגיה שם מופיעה (בתור קושיה) האגדה שהקב"ה משחק עם הלויתן, והתשובה היא: "עם בריותיו משחק, ועל בריותיו אינו משחק אלא אותו היום בלבד".


� מקור הדברים הוא בספרו של הרב גורן "תורת המועדים" בשם הרב קוק. בעניי, לא מצאתי את הדברים בספרי הרב קוק. הניסוח הנוכחי הוא שלי.


� עור הנחש. בספרי קבלה וחסידות הכוונה, בדרך כלל, לחלק הבהמי של האדם.


� במסכת ברכות (דף יז ע"א): "רבון העולמים, גלוי וידוע לפניך שרצוננו לעשות רצונך, ומי מעכב? שאור שבעיסה ושעבוד מלכיות; יהי רצון מלפניך שתצילנו מידם." ומפרש רש"י: "שאור שבעיסה - יצר הרע שבלבבנו, המחמיצנו."


� במקום "כתנות עור".
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