ראה

בס"ד
פרשת ראה – תשס"ג

פרק יב פסוק א "אלה החקים והמשפטים אשר תשמרון לעשות בארץ אשר נתן ה' אלקי אבתיך לך לרשתה  כל הימים אשר אתם חיים על האדמה"

כשעם ישראל על סף הכניסה לארץ ישראל הקב"ה, מזהיר על קיום החוקים ומשפטים עם דגש על שמירה "לעשות בארץ אשר נתן ה'.." אחר הזהרה כללית זו, היינו מצפים על פירוט של מצוות אמונה או מצוות התלויות בארץ.

 אבל בפסוקים הבאים אנו רואים:
"ב אבד תאבדון את כל המקמות אשר עבדו שם הגוים אשר אתם ירשים אתם את אלהיהם  על ההרים הרמים ועל הגבעות ותחת כל עץ רענן  ג ונתצתם את מזבחתם ושברתם את מצבתם ואשריהם תשרפון באש ופסילי אלהיהם תגדעון ואבדתם את שמם מן המקום ההוא"
הציווי לאבד עבודה זרה בארץ הוא הציווי הראשון שמוגדר ע"י החקים והמשפטים שצריכים אנו לשמור.
ויותר תמוהה היא הציווי שאנו רואים בפרשת ואתחנן בפרק ו פסוקים יז-יט  "יז שמור תשמרון את מצות ה' אלהיכם ועדתיו וחקיו אשר צוך  יח ועשית הישר והטוב בעיני ה' למען ייטב לך ובאת וירשת את הארץ הטבה אשר נשבע ה' לאבתיך  יט להדף את כל איביך מפניך כאשר דבר ה'"
הישר והטוב, ושמירת העדות והחקים הם "להדף את כל איביך", אתמהה!

אלא בא הכתוב ללמד כמה חמורה עבודה זרה וכמה צריכים להתרחק ממנה ומכל דבר שמזכיר אותה ועובדיה.
כדי להבין למה יש דגש כל כך חזק לאבד עבודה זרה כדי לקיים "שמור תשמרון" אנו צריכים להבין מה החומרה הגדולה בעבודה זרה, ולמה יש לזה משיכה כל כך גדולה ובמיוחד בכניסת עם ישראל לארץ.

מובא במסכת עירובין דף יח עמוד ב  "אמר רבי יוחנן: אחרי ארי ולא אחרי אשה, אחרי אשה ולא אחרי עבודת כוכבים, אחורי עבודת כוכבים" לפי סדר האזהרות בדברי יוחנן נראה שזה הולך מהקל אל החמור. כי סכנת החיים הפיזיים פחות חמורים מסכנת עבירת אשת איש, לכן סכנת ע"ז יותר חמורה מסכנת אשת איש. ורש"י מסביר "ולא אחרי עבודת גלולים - שמא ימשך אחריה, וכתיב הרחק מעליה דרכך ואמרינן זו האפיקורסות", כלומר הסכנה של משיכה אחר ע"ז היא סכנה יותר גדולה מהמשיכה אחר אשת איש. 
אבל האם באמת יש יצר כזה גדול לעבודה זרה? הרי היום כמעט ולא מרגישים "יצר" של עבודת אלילים?
 וודאי יצר העבודה זרה היא פחותה מהיצר לאישה?

על חומרת יצר העבודה זרה אנו רואים במסכת סנהדרין דף קב עמוד ב דו-שיח בין רב אשי עם נשמתו של מנשה הרשע, מנשה המלך הוכיח לרב אשי את גדולתו בחכמה והבנת התורה. לכן רב אשי שואל את מנשה אם מנשה כזה תלמיד חכם  גדול למה התעסק בעבודה זרה. ענה לו מנשה ואמר שאם היית בדורי היית "מרים שולי גלימתך ורץ אחרי העבודה זרה". כלומר אפילו הגדולים בדור של מנשה היו יצר חזק לע"ז, שאפילו עם רב אשי היה בדור של מנשה היה "רץ" אחר הע"ז.
מובא במסכת ערכין דף לב עמוד ב שאנשי כנסת הגדולה התפללו לבטל את יצר העבודה זרה, והצליחו כמעט לבטל יצר זה במלואו, ומובא במסכת סנהדרין דף סד עמוד א ובמסכת יומא דף לב עמוד ב שאנשי כנסת הגדולה ניסו גם לבטל יצר האישה אבל בסוף ראו שהעולם לא יכול להתקיים בלעדי יצר זה, אז ביטלו ממנו מעט.

אז אפשר לראות שבאמת היו תקופות שהיצר לע"ז היה יותר מחזק מיצר האישה אבל בגלל בקשה מיוחדת מאנשי כנסת הגדולה ביטלו רוב היצר הרע הזה.

מובא במסכת מכות בדפים דף כג עמוד ב ודף כד עמוד א את מנין המצוות בתורה, הגמרא מתחילה במנין של תרי"ג מצוות ואז מתחילה מנייה חדשה "בא דוד והעמידן על אחת עשרה....
. בא ישעיהו והעמידן על שש..... בא מיכה והעמידן על שלש...... בא חבקוק והעמידן על אחת שנאמרו צדיק באמונתו יחיה", הגמרא מתארת שדורות יותר מאוחרים לא יוכלו לקיים את כל הצוות כמו הדורות לפניהם, לכן הנביאים  העמידן על פחות. 

לכאורה בגמרא זו יש סתירה למציאות כי הרי כל גם היום יש חיוב לקיים כל המצוות? אלא שבעוונותינו הרבים המהות בקיום המצוות ירד ודורנו איננו מתקרב לעומק הקיום והבנה של קישוריות המצוות כדורות הקודמים.  עדיין יש חיוב לקיים את כל מתוות התורה,  אבל מדרגת הדורות ירדה גורמת שאין לנו את היכלות להתמקד בכל המצוות לכן נשארו מצוות מועטות דרך מיקודם נוכל למלא את  שאר המצוות במלואם.
בעצם כל דור ודור שמתרחקת מגילוי השכינה בסיני, מתרחקת יותר ויותר מקיום פרטי  מצוות במהותם העליונה. לכן בדורות הקודמים שהיו על רמה רוחנית גבוהה ביותר היצר הרע שלהם היה גבוהה ביותר  כמו שמובא במסכת סוכה דף נב עמוד א  "כל הגדול מחבירו יצרו גדול הימנו"

אבל לכאורה יש סתירה בין הגמרא במסכת מכות ומסכת סוכה  שמדבר על ירידת הדורות וירידת כח יצר הרע, והגמרא בסנהדרין שמנשה טוען שרב אשי "ירוץ" אחר עבודה זרה. הרי רב אשי היה  עם יצר לעבודה זרה פחותה ממנשה, כי הוא היה בדור מאוחר יותר.  אז איך הוא ירוץ אחר ע"ז?
ועוד יש לשאול, עם היתה כל הזמן ירידה ביצר לע"ז  בדורות  אז למה אנשי כנסת הגדולה היו צריכים לבקש לבטל את היצר?

ההסבר לגמרא במסכת סוכות "כל הגדול מחבירו יצרו גדול הימנו" יאיר לנו הדרך להבנת העניין, ואז נוכל להבין את ציווי ה' על הריסת עבודה זרה. אפשר לשאול  על הגמרא בסוכות הרי צריך להיות ההפך מי שגדול יותר במצוות ומעשים ויראת שמים בעצם ניצח את יצרו הרע, אז למה גמרא אומרת שדווקא זה ההפך? 

אלא כבר הסברנו במקום בפרשת חיי שרה את דברי הרב דסלר שכל אחד יש לו נקודת בחירה משלו, איפה הוא בוחר בין הטוב להרע, וכמה שאדם במעלות היותר קדושות, נקודת בחירתו נעשית יותר ויותר דקה וקשה להבחנה. ואפשר לשאול למה צריך להיות המלחמה התמידית הזו?
אלא כדי לזכות לטוב ביותר מאת הקב"ה אדם חייב להילחם ולעלות עם כל הכוחות שלו. כי רק על ידי כך  יגיעה ההטבה הטובה ביותר לאדם כי רק בידי האדם ויגיעתו העצמית במלחמה נגד יצר הרע יוכל לזכות בשכר אמיתי ולא בשכר חינם.  ובמסכת ברכות דף ח עמוד א "ואמר רבי חייא בר אמי משמיה דעולא גדול הנהנה מיגיעו יותר מירא שמים דאילו גבי ירא שמים כתיב "אשרי איש ירא את ה'" ואילו גבי נהנה מיגיעו כתיב "יגיע כפיך כי תאכל אשריך וטוב לך" אשריך בעולם הזה וטוב לך לעולם הבא ולגבי ירא שמים וטוב לך לא כתיב ביה" כלומר השכר הגדול ביותר היא ע"י מלחמת היצר, אז מי שבמעלה רוחנית גבוהה יצרו תהיה גדול ממנו, כי בלעדי יצרו הרי יתעסק בכל פעולותיו בהרגל פשוט שלא מגיע על זה שכר
.

לכן בדורות הקודמים שהרוחניות והקשר לה' היו על רמה מאד גבוהה, היצר לע"ז היה גבוהה כדי ל"הילחם" נגד יצר הטוב בעבודת ה'. רב אשי שמדרגתו היתה נמוכה בהרבה מהדור של מנשה, היה נתקל ביצר לע"ז כה גבוהה של היה יכול להתמודד בו. 

רואים אנו מפה שהיצרים בעולם הם לא רק בגדר האישי אלא גם לפי הדור. וכמה שהדור היה יותר קרוב למעמד הר סיני כן היה היצרים חזקים יוצר
אבל עדיין קשה למה אנשי כנסת הגדולה היו צריכים לבטל את יצר ע"ז. אלא זה מראה כמה הדור התמעט עד כדי כך שאם נשאר יצר הע"ז לא יוכלו להילחם בו עוד.
אבל למה יצר עבודה זרה כל כך קשה?  

במסכת סנהדרין דף סג עמוד ב מוסבר מכח היצר של עבודה זרה "אמר רב יהודה אמר רב: יודעין היו ישראל בעבודה זרה שאין בה ממש, ולא עבדו עבודה זרה אלא להתיר להם עריות בפרהסיא"

ורש"י מסביר: "אלא להתיר להם עריות בפרהסיא - שהיה יצרן תקפן על עריות, אמרו: נפרוק כל עול תורה מעלינו ואל יוכיחונו על העריות..." 

עבודה זרה היא יצר שמתיר את האסור, אדם ממציא לעצמו אלוה שישרת אותו, ואלוה שיתאים לתאוותיו ורצונותיו. לפעמים גם תולים לאלוה גם כוחות ניהול על הטבע, אבל חוץ מזה אין לאלוה שום דרישות ממנו חוץ מהבאת קרבנות לפעמים. בעצם שורשו של עבודת אלילים היא גאווה, בן בוחר ומחליט איזה אלוה מתאים לא, ואין בו שום שעיבוד אמיתי. לכן יוצא הרבה פעמים בעבודת אלילים שהעבודות משקפות את המידות הרעות ביותר של האדם.

בגלל כוח הגאווה והרצון למלאות תאוותיו אדם נמשך אחר העבודה זרה, וזו יצר קשה מאד "כי יצר לב האדם רע מנעריו"
. 
אז עם ישראל בכניסתם לארץ היו בסכנה גדולה מיצר של ע"ז. כי הרי במדבר היו ברמה רוחנית מאד מיוחדת, שכל חייהם היו מנוהלים ע"י ניסים גלויים מאת הקב"ה בכבודו ועצמו, ענני הכבוד, עמוד האש, המן, והבאר, בגדיהם ונעליהם לא בלו. ועכשיו נכנסים לארץ איפה שיצטרכו להילחם לכבוש אותה, ויצטרכו לעבוד את האדמה ולהתחיל לדאוג למחייתם על ידי מעשיהם. 
שינוי כזה גדול במהלך חייהם יכול לגרום לעם ישראל לחשוב שבעצם חייהם יהפכו לגדר של "כחי ועצם ידי", לכן כדי להתרחק מסכנה זו, כדי לשמור את מצוות ה' כמו שצריך הרי חייבים להוקיע ולאבד מתוכם כל דבר וכל זכר של ע"ז שיכול להשפיע עליהם שיתגאו, ובסוף יגיעו חס וחלילה לעבודת אלילים.

הרמב"ם מסביר לנו בהלכות דעות כמה הסביבה משפיעה על האדם. רמב"ם הלכות דעות פרק ו  הלכה א
"דרך ברייתו של אדם להיות נמשך בדעותיו ובמעשיו אחר ריעיו וחביריו נוהג כמנהג אנשי מדינתו, לפיכך צריך אדם להתחבר לצדיקים ולישב אצל החכמים תמיד כדי שילמוד ממעשיהם, ויתרחק מן הרשעים ההולכים בחשך כדי שלא ילמוד ממעשיהם, הוא ששלמה אומר הולך את חכמים יחכם ורועה כסילים ירוע, ואומר אשרי האיש וגו', וכן אם היה במדינה שמנהגותיה רעים ואין אנשיה הולכים בדרך ישרה ילך למקום שאנשיה צדיקים ונוהגים בדרך טובים, ואם היו כל המדינות שהוא יודעם ושומע שמועתן נוהגים בדרך לא טובה כמו זמנינו, או שאינו יכול ללכת למדינה שמנהגותיה טובים מפני הגייסות או מפני החולי ישב לבדו יחידי כענין שנאמר ישב בדד וידום, ואם היו רעים וחטאים שאין מניחים אותו לישב במדינה אלא אם כן נתערב עמהן ונוהג במנהגם הרע יצא למערות ולחוחים ולמדברות, ואל ינהיג עצמו בדרך חטאים כענין שנאמר מי יתנני במדבר מלון אורחים"

לכן הציווי הראשון והבסיסי בעבודת ה' ושמירת המצוות היא להתרחק מהרשעים ולהוציא אותם מן הארץ כי דווקא בארץ ישראל עם תכונותיו המיוחדות של צירוף הרוחניות עם הגשמיות נמצאת סכנה גדולה להתגאות ול"רוץ" אחר עבודת אלילים.

וכן כתוב בהמשך פרק יב פסוקים כט-ל " כט כי יכרית ה' אלקיך את הגוים, אשר אתה בא שמה לרשת אותם מפניך וירשת אתם וישבת בארצם  ל השמר לך פן תנקש אחריהם אחרי השמדם מפניך ופן תדרש לאלקיהם לאמר איכה יעבדו הגוים האלה את אלקיהם, ואעשה כן גם אני" 
הערה: הרי אמרנו שיצר העבודה כמעט בוטל, אבל עדיין יש יצר לעבודה זרה בימינו שהם סכנה נפשית שכל אחד חייב לשמור את עצמו ממנו. הרי ראינו שהיצר של עבודה זרה נובע מהגאווה. מכוחי ועצם ידי, ומההרגשה של מגיע לי. לכן כל הריצה אחר הגשמיות העולם היא סוג של עבודה זרה. כל אחד חייב לבדוק את עצמו אלף פעמים האם יש בחייו איזה נצנוצים של  עבודה זרה, בזה שמחשיב את הגשמי ומתרחק בכך מהקב"ה.
� יש אצל כמה גויים יצר כזה אבל אצל היהודי הפשוט כמעט אין משיכה לעבודת אלילים, (אבל נראה אח"כ שיש סוג עבודה זרה אחרת)


� עיין שם בגמרא שמביא כל המצוות וגם מי קיים אותן


� לכאורה זה סותר את ענייו נקודת ההתנקשות כי הרי כל מה שאדם כבר הצליח לכבוש אין שם כבר מלחמה. אלא כל פעם שאדם מקיים את המצוות שכבר כבש, נזקף לזכותו אותו נקודת בחירה שגרם לכיבוש הזה.


� בראשית פרק ח פסוק כ





