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א. מלחמת המוסר ומוסר המלחמה, פרק ב'.

לא לנו, בימינו אלו ובתקופתנו זו, צריכים להסביר את פתיחתה של הפרשה ב"כי תצא למלחמה על אֹיבך" ולא לנו צריכים להסביר את המשכה ב"כי תצא מחנה על אֹיבך". ממשיים הם לנו המלחמה והמחנה, ברורה לנו מאד היציאה הזו של "כי תצא". כולנו - חיילינו ולוחמינו, נשותינו וילדינו, נערינו וזקנינו - כולנו מצויים בה בכל מקום בארצנו, בישובינו ובכבישינו. כולנו יוצאים למלחמה המתמשכת הזאת על "אֹיבך", וכולנו כולנו מתפללים לזכות ולהגיע כבר ל"ונתנו ה' אלֹקיך בידך".

אבל למרות פתיחתה זו, לא פרשת מלחמה היא פרשתנו. לזו תוכל להחשב הפרשה הקודמת - פרשת שופטים. שם - בפרשת המלוכה, הממלכה והמשפט - נמצאות פקודות היום הנוגעות למלחמה וסדריה, לממלכה וצבאותיה. שם מוצאים אנו את הכֹּהן הניגש אל העם הקרב למלחמה כדי לחזקו ולאמצו ולומר לו את מילות העידוד הגדולות: "שמע ישראל אתם קרבים היום למלחמה... אל ירך לבבכם אל תיראו ואל תחפזו ואל תערצו מפניהם"
. שם גם מוצאים אנו את נהלי הפתיחה באש ואת הקוד האתי של צבא ההגנה לישראל המצווה ב- "כי תקרב אל עיר להלחם עליה וקראת אליה לשלום"
 וב- "כי תצור אל עיר ימים רבים להלחם עליה לתפשה לא תשחית את עצה..."
. שם - בפרשת שופטים - עוסקים אנו בהלכות המלחמה הכלליות, הלאומיות. 

ב"כי תצא למלחמה" של פרשתנו - כשכבר באים לעסוק במשהו הקשור למלחמה - לא במלחמה ממש עסוקים, אלא בלוחמים. לא במחנה, אלא ביושביו. אין בה, בפרשה, לא קריאות עידוד גדולות לעם היוצא למערכה ולא הדרכות גדולות בנוגע לתנועות ארטילריה ובטחון שדה. אבל יש בה את מה שבלעדיו אין ערך בכלל לארטילריה ולבטחון שדה, את מה שבלעדיו - אין טעם בכלל ב"כי תצא". בה נמצאות ההדרכות האישיות, הפרטיות, המוסריות - לכל אחד מאתנו - היוצא כחייל למחנה. בה נמצאים פרטי הפרטים של דרך ההתנהלות האישית - לא של מחנה המלחמה הלאומי - אלא של כל פרט במחנה הזה. לא של הצבא כצבא, אלא של כל חייל בצבא הזה. יש בה את ההתמודדות האישית עם היצר, עם "וראית בשביה אשת יפת תֹאר" ועם ""כי יהיה בך איש אשר לא יהיה טהור". יש בה את הלכות הנקיון וההגיינה האישיים של "ויד תהיה לך", "ויתד תהיה לך", ואפילו את ההתייחסות לחתן בשנה הראשונה לחתונתו, בה הוא צריך להיות נקי לביתו.

את מוסר המלחמה הכללי, זה של פרשת 'שופטים', פגשנו כבר בעיוננו על אבותינו שהיו לוחמים
. אלו האבות שהיו ישרים ודורשי שלום עד כדי-כך שידעו גם לצאת ל... מלחמה, וידעו כיצד להילחם והיכן להילחם. זה אברהם היוצא בראש חניכיו ילידי ביתו שלש מאות ושמונה עשר, כדי להציל תלמיד אחד שנפל בשבי
. זה יצחק היודע לחשוף את פרצופם האמיתי של אבימלך ואנשי גרר, ולשאול אותם, מבלי להתחשב במסכות של שלום מזויף, במילים אמיתיות ופשוטות - "מדוע באתם אלי ואתם שנאתם אותי"
. זה יעקֹב המטיל חתת אלקים על כל הערים סביבותיו בחזרתו לבית אל
. ואלו האבות, היודעים גם - בד בבד - להתפלל להצלתה של סדום ואנשיה החוטאים או לומר בקול גדול " עכרתם אֹתי להבאישני ביֹשב הארץ"
. את מוסר המלחמה ואת צדקתה - מהם למדנו.

עתה, בפרשתנו, מגיעים אנו לפרק ב' של הבירור המוסרי הזה. עתה, לא רק את מוסר המלחמה הכללית באים אנו לברר, אלא את מלחמת המוסר, את המלחמה על מוסרו של המחנה הלוחם - התלוי במוסריותו של כל אחד מלוחמיו. גם במלחמה הזו, כמו במלחמה "על אֹיבך", מצויים אנו תדיר - באֹהלי הקרב, באֹהלי המילואים ובאֹהלי הסדיר. זוהי מלחמתו הפנימית של החייל כפרט, כאדם, כיהודי. 

לבירורה של המלחמה הכל-כך חשובה הזו, נבוא לאו דוקא מתוך פסוקיה עצמה, אלא מן הפרשה הסמוכה לה. אמנם, גם פרשה זו קשורה למלחמה, אבל לא למלחמה במובנה הרגיל. היא לא עוסקת לא בנהלי קרב ולא בסדרי הלחימה, לא בכֹּחות הלוחמים ולא בלוחמים עצמם. במלחמה הקרה היא מטפלת - בציווי על אי כינונם של יחסים דיפלומטיים, מכל סוג שהוא, בין ישראל לבין שתיים משכנותיה - עמון ומואב. 

ב. "לא תדרֹש שלֹמם וטֹבתם כל ימיך לעולם"

כך היא לשון הציווי החד-משמעית שמצטווים בה ישראל:

"לא יבֹא עמנוי ומואבי בקהל ה' גם דור עשירי לא יבֹא להם בקהל ה' עד עולם"
. 

אין כאן תרועות חצוצרה או זעקות מלחמה. אין כאן ציווי לרדיפה ולהשמדה. יש כאן רק הגדרה מאד ברורה של היחס אליו יזכו שני העמים האלו. "לא יבֹא" אף אחד מהם בקהל ה', לא במשך דור אחד ולא במשך שניים. "עד עולם" הם לא יכולים להתגייר, גם אם הם רוצים מאד. 

מדוע? במה "זכו" עמון ומואב? מנמקת התורה מיד בשני נימוקים:

"על דבר אשר לא קדמו אתכם בלחם ובמים בדרך בצאתכם ממצרים ואשר שכר עליך את בלעם בן בעור מפְּתור ארם נהרים לקללך ולא אבה ה' אלֹקיך לשמֹע אל בלעם ויהפֹך ה' אלֹקיך לך את הקללה לברכה כי אהבך ה' אלֹקיך"
.

וכמו כדי לוודא שהיחס המיוחד הזה לעמון ומואב הובן כהלכה, מסיימת התורה במצות "לא תעשה" נוספת הקשורה אליהם: 

"לא תדרֹש שלֹמם וטֹבתם כל ימיך לעולם"
.

דרישת השלום הזו היא לא רק ד"ש. דרישת השלום היא ציווי מפורש שנצטווינו בו בהלכות המלחמה של פרשת שופטים. שם מצווים אנחנו במה שכבר הזכרנו לעיל:

"כי תקרב אל עיר להלחם עליה וקראת אליה לשלום"
.
על פי רש"י, דרישת השלום הזו- 

"במלחמת הרשות הכתוב מדבר"
.

אך לפחות על פי הרמב"ן, גם במלחמת מצוה - גם במלחמת "אין ברירה" שאתה יוצא אליה בגלל סיבה ביטחונית כזו או אחרת - גם אז חלה החובה הזו לקריאה לשלום:

"...קריאת השלום אפילו במלחמת מצוה היא, שחייבים לקרא לשלום אפילו לשבעה עממים, שהרי משה קרא לשלום לסיחון מלך האמורי..."
.
אפילו לשבעה עממים חובה במצבים מסויימים לקרוא לשלום, אבל עמון ומואב "לא תדרוש שלומם וטֹבתם כל ימיך לעולם"? למה? מה כל-כך נורא במה שהם עשו? "על דבר אשר לא קדמו אתכם בלחם ובמים"? בגלל זה לא נשכח ולא נסלח ולעולם לא נכונן אתם יחסים נורמליים? מילא, אם היה מדובר רק בנימוק השני - "על דבר אשר שכר עליך את בלעם בן בעור" - ניתן עוד היה להבין את הקיצוניות שבדרישה הזו. שכירתו של בלעם לקללנו היא שהובילה - למרות אי הצלחתה של קללתו - לעצתו שהפילה אותנו בשיטים ולמגפה שבאה עלינו בעקבות כך. אבל לא זו מובאת כסיבה הראשונה ליחס הזה, ומה גם שהשוכרים את בלעם היו מואב, לא עמון. ובכלל - כל הפרשנים מתקשים בנימוק הזה על דבר הלחם והמים, שהרי מצינו בתורה עדות הפוכה לחלוטין. כך מעיד משה רבנו במסגרת בקשתו מסיחון מלך האמֹרי לעבור בגבולו:

"אוכל בכסף תשברני ומים בכסף תתן לי ושתיתי רק אעברה ברגלי, כאשר עשו לי בני עשו היושבים בשעיר והמואבים היושבים בער עד אשר אעבור את הירדן אל הארץ אשר ה' אלקינו נותן לנו"
.

בפרוש מעידה התורה שהם כן השבירו לנו לחם ומים ואותם מביא משה רבנו כדוגמא לסיחון כיצד לנהוג, אז איך טוענת התורה טענה הפוכה אצלנו בפרשה? ואיך הטענה הזו היא הנימוק ל"לא יבֹא... בקהל ה' "? וסיחון - גם הוא בסופו של דבר לא נתן את ישראל עבור בגבולו וגם הוא לא השביר להם לחם ומים. עוד כמה עמים בדרכם של ישראל ממצרים לישראל לא בדיוק נהגו בהם מנהג הכנסת אורחים ובכל זאת - הם אינם אסורים בביאה אל עם ה'. מדוע דוקא המואבים והעמונים אסורים לנו? 

בניגוד להדרכתה של תורה בדרך כלל, בניגוד למה שהיא מחנכת אותנו תדיר - לקרוא לעיר, ואפילו משל שבעה עממים, לשלום, את עמון ומואב מרחיקה מאתנו התורה לגמרי, לא רק באי קבלתם לגרות, אלא אפילו באי דרישת שלומם, "כל הימים"! 

ג. "לא תתעב אדֹמי... לא תתעב מצרי"

וכמו כדי להדגיש את היחס הזה לעמון ומואב, תטרח התורה להביא בהמשך הפסוקים, את היחס לשתי אומות אחרות, שבאופן פשוט, גם אותם לא היינו מחשיבים לאנשי שלומינו, ובכל זאת - היחס אליהן צריך להיות הפוך לחלוטין:

"לא תתעב אדֹמי כִּי אחיך הוא, לא תתעב מצרי כי גר היית בארצו. בנים אשר יולדו להם דור שלישי יבֹא להם בקהל ה' "
. 

"לא תתעב אדֹמי", למה? - "כי אחיך הוא"?! זכורה לנו היטב אחוות האחים הזו שבה קיבל אותנו מלך אדום. זכורה לנו היטב תשובתו ל"כה אמר אחיך ישראל".  במספר מילים בודדות וברורות הוא השיב לנו:

"לא תעבֹר בי פן בחרב אצא לקראתך"
.

אבל בכל זאת - "לא תתעב אדֹמי". וכדי למנוע תמיהות מן הסוג שכרגע העלנו מסביר רש"י:

" 'לא תתעב אדֹמי' - לגמרי. אף על פי שראוי לך לתעבו שיצא בחרב לקראתך"
.
והמצרים? "לא תתעב מצרי כי גר היית בארצו"? האם כל-כך זכורה לטוב היא גרותנו במצרים? האם יש למה להתגעגע שם? נכון, היו שם שנות טוב וברכה, שגשוש וברכה, אבל ארבע מאות שנות עבדות - הן לא זכורות? מהן צריך להתעלם?

וגם כאן מדגיש רש"י:

" 'לא תתעב מצרי' - מכל וכל, אף על פי שזרקו זכוריכם ליאור. מה טעם? - שהיו לכם אכסניא בשעת הדחק"
.

כן. ארבע מאות שנות עבדות הן כלא היו לעומת הכנסת האורחים של מצרים בשעת הדחק שלכם. כן, לא תתעבו אותם, למרות עריצותם, למרות קלגסותם. וצריך להבין - הם יכולים לבוא בקהל ה' כבר בדור שלישי - "בנים אשר יולדו להם דור שלישי יבוא להם בקהל ה' ". האדומי הזה או המצרי הזה שרוצה עכשיו לבוא בקהל ה', ייתכן והוא נכד לקלגס שזרק את בנך ליאור. זה לא בלתי מציאותי לגמרי. ייתכן והוא וגדל על ברכיו של הצורר המצרי הזה, אבל אותו - אתה חייב לקבל. כך רוצה התורה לחנך אותך שהנכד לא צריך לסבול בגלל הסבא. אבל זו גם אותה תורה שמחנכת אותך כמה פסוקים לפני כן שמואבי ועמוני - שפעם אחת בהיסטוריה לא התנהגו בנימוס ולא קידמו אתכם בלחם ובמים - הם לא יתקבלו לעם ה' עד עולם.  

ד. "אל תהי צדיק הרבה"

אפילו דוד המלך - שהיה נצר לרות המואביה - לא התקבל בקלות גדולה בגלל האיסור הזה. סוגייות שלמות התעוררו בגללו, עד שצריך היה לחדש חידושים ולהוכיח:

"עמוני ולא עמונית, מואבי ולא מואבית"
.

עמוני אסור לבוא בקהל אבל לא עמונית, מואבי ולא מואבי כרות - אם המלכות בישראל. 

ודוקא דוד יהיה זה שיפול במה שקשור ליחס הזה לעמון ומואב. יהיה עם מותו של מלך עמון, כאשר ישלח דוד משלחת ניחומים לבן המלך, כמחווה של הכרת טובה לאביו המת:

"...ויהי אחרי כן וימת מלך בני עמון וימלך חנון בנו תחתיו. ויאמר דוד אעשה חסד עם חנון בן נחש כאשר עשה אביו עמדי חסד וישלח דוד לנחמו ביד עבדיו אל אביו ויבאו עבדי דוד ארץ בני עמון..."
.

אלא שהרצון הטוב לא מתקבל כך בחצרו של חנון:

"...ויאמרו שרי בני עמון אל חנון אדניהם המכבד דוד את אביך בעיניך כי שלח לך מנחמים הלוא בעבור חקור את העיר ולרגלה ולהפכה שלח דוד את עבדיו אליך...".

יועצי המלך מזדרזים ומזהירים את המלך החדש מפני משלחת דוד. בריגול הם חושדים אותו. נכון, זה לא יפה, אבל זה בהחלט לגיטימי בעולם הממלכות והפוליטיקה. מה שודאי לא מקובל ובטח ובטח שלא מובן היא תגובתו של המלך החדש:

"ויקח חנון את עבדי דוד ויגלח את חצי זקנם ויכרת את מדויהם בחצי עד שתותיהם וישלחם".

הוא לא הורג אותם, הוא לא כולא אותם, הוא אפילו לא מנסה להוציא מהם מידע מודיעיני חשוב. את הזקן הוא מחפש, את העלבון שבהפשטתם ממדיהם. בעלבון הזה הוא הצליח מאד:

"...ויגדו לדוד וישלח לקראתם כי היו האנשים נכלמים מאד ויאמר המלך שבו בירחו עד יצמח זקנכם ושבתם...".

ומכאן מתפתחת מלחמה בעמון ובארם הבאים לעזרתם, ורוח הקודש - כך לפי חז"ל - צווחת על דוד המלך ואומרת לו "אל תהי צדיק הרבה":

"את מוצא במי שבא עמהם במדת רחמים לסוף בא לידי בזיון ומלחמות וצרות, ואיזה זה דוד שנאמר: 'ויאמר דוד אעשה חסד עם חנון בן נחש', אמר לו הקב"ה: אתה תעבור על דברי שאני כתבתי 'לא תדרוש שלומם וטובתם' ואתה תעשה עמם גמילות חסד? 'אל תהי צדיק הרבה', שלא יהא אדם מוותר על התורה, וזה שולח לנחש בני עמון ולעשות עמו חסד וטובה, ולבסוף בא לידי בזיון..."
.
ה. "המחטיא לאדם קשה לו מן ההורגו"

נגיע בהמשך עיוננו למלחמה הזו בין דוד לחנון בן נחש, אך הבה ונראה קודם את הסיבה אותה מציע רש"י ליחס הזה אל בני מואב ועמון. את דבריו אומר רש"י על הפסוק המתיר למצרים ולאדומים לבוא בקהל ה' כבר בדור שלישי:

" 'בנים אשר יולדו להם דור שלישי' - ושאר האומות מותרין מיד. הא למדת שהמחטיא לאדם קשה לו מן ההורגו, שההורגו הורגו בעולם הזה והמחטיאו מוציאו מן העולם הזה ומן העולם הבא. לפיכך, אדום שקדמם בחרב לא נתעב וכן מצרים שטבעום, ואלו שהחטיאום - נתעבו"
.
מדוע נתעבים מואב ועמון? מדוע הם אינם יכולים לבוא בקהל ה' עד עולם? לא מפני שהם ביקשו להרוג אותנו. עם זה היינו מסתדרים אחרי דור, אחרי שניים. לא את גופנו הם ביקשו. את בלעם הם הביאו - כדי לקללנו, ובעצתו הם הלכו - כדי להפילנו בשיטים. לא להרגנו הם ביקשו. להחטיאנו הם רצו. לא לטרדנו מן העולם הזה בלבד הם ייחלו, אלא לטרדנו מזה ומהבא. 

כשרש"י מביא את דברי חז"ל הללו ש"גדול המחטיאו מההרגו" כדי להסביר את היחס למואב ולעמון, הוא לא רק מבקש לומר רעיון מוסרי גדול ששייך לעולם המוסר בלבד. גם את זה הוא מבקש לעשות, אבל יותר מכך הוא מבקש ללמדנו רעיון מדיני ששייך למערכת של יחסי מדינות ושל הבנת המלחמה שלוחמים ישראל בעולם. 

בלעם, לא את בכורינו הוא ביקש להטביע ולא את חרבנו הוא רצה לשבור. בדבר אחר לגמרי הוא ביקש להילחם. ברוחנו. הוא ביקש להילחם בכל מה שהוא רוח אפנו - בכל מה שקשור למשפחה היהודית. ב"מה טובו אהליך יעקב" שהוא ראה, במחנה ישראל השוכן לשבטיו. 

מצרים, אדום, סיחון - כל אלו רצו להשמידנו ולחסל פיזית את קיומנו בעולם. את הבעיה הדמוגרפית היהודית הם ביקשו למגר. בהם אנחנו נלחמים ונילחם עד חרמה - כל כמה שצריך. כנגדם הקמנו צבא הגנה וכנגדם נעשה בו שימוש כל אימת שיהודי אחד יהיה מאויים על ידם. אבל איתם - אין לנו שום מניעה לעשות - בשוך הקרבות - הסכמי שלום. להיפך - אפילו בשעת המלחמה מצווים אנו לדרוש את השלום הזה ולהתיחס ללחימה בהם כברירת מחדל אחרונה. לגביהם - אין כמעט מגבלה וחלקם מותרים אפילו לבוא מיד בקהל ה'. אצלם - מחנכת אותנו התורה לראות את הסב הרשע, הרוצח, ובכל זאת לדעת לקבל את נכדו בלב שלם. 

אבל, כשהמלחמה היא מלחמה על הרוח עצמה, על השורש - הרי שבמלחמה כזו, לא יכולה לעולם להיות שום פשרה. במלחמה כזו מלמדת אותנו התורה שלא לקבל אף פעם את מי שביקש ללחום בעצם קיומנו הערכי והרוחני, במי שביקש את רוחנו לעקור מן העולם. מי שבזה הוא נלחם - הוא המחטיאו הגדול מן ההורגו. 

ו. "ויגלח את חצי זקנם... וישלחם"

זה בדיוק חנון בן נחש, מלך בני עמון החדש. לא את הריגתם של "המרגלים" הוא דרש, לא לחיסולם הוא שאף. כי לא בגופנו הוא נלחם. כל מה שהוא עושה זה להוריד להם - וכמה לנו בדורנו זה מובן - את חצי זקנם. כך הוא שולח בחזרה לדוד. ודוד, מה הוא עושה?  - מורה להם לשבת ביריחו עד יצמח זקנם. 

איך שואל פה הרד"ק:

"ולא אמר לגלח החצי האחר..."
.

זה הפתרון? לחכות עד אשר יצמח זקנם?  האם אי אפשר לפתור את הבושה הזו בדרך הפשוטה, באמצעות מכונת גילוח? דוד המלך לא יכול היה לחשוב על כך? 

ודאי שכן. אלא שלא זה הפתרון, כי על זה בדיוק היתה המלחמה - על חצי הזקן הזה. עמון לא לחמו בהם כי הם מרגלים. בחצי הזקן הם ביקשו ללחום, בבגדים של היהודי, בפאותיו. כאן התברר על מה המלחמה האמיתית, וכשזו המלחמה - "לא תדרוש שלומם וטֹבתם כל ימי חייך" - לעולם. כי עם יכול לשרוד אחרי אסונות. הוא יכול גם לשרוד אם הוא נשאר מתי מעט. אבל עם לא יכול לחיות בלי חצי זקנו. הוא לא יכול לחיות אם הוא מוותר על רוח אפו ואם הוא מסכים לסלוח על "אשר שכר עליך את בלעם בן בעור". לעולם, עדי-עד, הוא צריך להילחם בבלעמים למיניהם, ולא במלחמה רגילה. אלא במלחמה כמו זו שבה נהרג בלעם ההוא, בן בעור. איך הוא נהרג? - באותה המלחמה במדין, בה נאמר:

"וישלח אתם משה אלף למטה לצבא אתם ואת פינחס בן אלעזר הכהן לצבא וכלי הקדש וחצצרות התרועה בידו"
.
שם במלחמה הזו נהרגו מלכי בלעם וגם:

"...את בלעם בן בעור הרגו בחרב"
.

כי את בלעם בן בעור הורגים רק במלחמה המנוהלת על ידי הכהן. אותו צריכים למגר במלחמה שבראשה הולכים כלי הקודש וחצוצרות התרועה. בו נלחמים רק באמצעות אותו דבר בו הוא ביקש להצליח ולמגר אותנו - באמצעות רוחנו. 

הרעיון הזה שמביא רש"י, של "גדול המחטיאו יותר מן ההרגו" הוא רעיון יסודי וחשוב מאין כמוהו, אבל - נדמה שרק את הסיבה השניה לשנאת מואב ועמון הוא מסביר. רק ל"אשר שכר עליך את בלעם בן בעור" הוא מתאים, כי זה היה נסיונו להחטיאנו. אגב - על פי זה מבין רש"י ש"אשר שכר עליך" פירושו גם מואב וגם עמון, אבל מה עם "אשר לא קדמו אתכם בלחם ובמים"? כיצד זה יוסבר? 

ז. "זו מידת סדום"

בעל ספר החינוך
 מציע כאן את ההסבר הבא, הנוגע אל הלחם ואל המים, ואפילו לבלעם ועצתו הוא נוגע:

"משרשי המצוה, מה שמפֹרש בפרשה: 'על דבר אשר לא קדמו אתכם בלחם ובמים... ואשר שכר עליך' וגו'. והודיענו הכתוב מזה, גֹדל מעלת גמילות חסדים והרחקת מִדת הנבלה והכִּלות, ועל כן צונו לקבֹּע שנאה עמהם - שהשחיתו והתעיבו עלילה להראות תכלית רשעם ונבלותם שלא יצאו להקדים אפִלו בלחם ובמים לקראת קהל גדול עיפי-דרך העוברים בגבולם, ואשר שכר אליהם מואב את בלעם לקללם. ואף על פי שמצרים שעבדו בנו וצערונו זמן רב - לא נתרחקנו מהם, כי אם עד דור שלישי...."

אבל למה? מה ההבדל? אם אלה השחיתו והתעיבו עד שלא יצאו לקדם בלחם ובמים, ואלו שעבדו בנו וצערונו זמן רב - מה ההבדל ביניהם? מדוע את אלו צריך לתעב ואת אלו אסור לתעב? מה העקרון? 

"ווידענו בזה, שיפה לו לאדם לעשות כמה חטאים - ולא נבלה אחת גדולה...".
מצרים - הם עשו "כמה חטאים". הם צערונו ושעבדונו, וזה היה "זמן רב", אבל לא היתה להם מגמה תמידית כזו. לא זו היתה הנורמה במצרים. עובדה - הם גם היו לכם לאכסניא בשנותיכם הקשות כשבאתם לשבור את רעבכם. אצל עמון ומואב לעומת זאת - שם קיימת נ ורמה של אנטי-חסד. שם זו לא נפילה בחטא, אלא נבלה אחת גדולה - תמידית, נמשכת. 

"...כי בהסכמתו בעשית הנבלה המכֹערת, ולא יחוש לגלות דעתו ובֹשתו נגד עמים רבים - מראה בזה רֹע מזגו ותכלית פחיתותו, וכי אין בו עוד תקנה להכשיר עצמו ולהיטיב מעשהו, ונתחזק עִוותו עד שלא יוכל לתקֹן, ואיש כמֹהו, איננו ראוי להתערב בעם הקֹדש המבֹרך".
מדוע "לא יבֹא"? מדוע "עד עולם"? - מפני שכל מהותו וכל עולמו הרוחני של העמוני הזה המבקש לבוא בקהל ה' - הוא אנטיתזה לעולם הרוח שלנו. כל מהותם היא היותם אנטי-חסד, אנטי - נתינה, אנטי - צדקה. זו לא בעיה חד-פעמית ומקרית שהם נפלו בה, זו מגמה. זהו האופי הלאומי שלהם, של כל אחד ואחד מהם. אם היתה זו בעיה מקומית, רגעית, של קמצנות או אי רצון לעזור - ניחא. איך אומרת המשנה באבות?- 

"האומר שלי שלי ושלך שלך - זו מידה בינונית"
.

"מידה בינונית" זו לא חסידות של "האומר שלי שלך ושלך שלך", אבל זו גם לא רשעות של "האומר שלי שלי ושלך שלי". זה לא כבוד כל-כך גדול, אבל גם לא נורא. אם רק נפילה רגעית באמירה כזו היתה כאן, אז זו היתה מידתם. אבל יש המשך למשנה באבות:

"ויש אומרים - זו מידת סדום".

יש אומרים שלא מידה בינונית היא זו אלא מידת סדום - כאותה מידה שהיתה נהוגה בסדום ועמורה, שכל כולה - אנטי חסד היתה. 

חסידים דורשים שה"יש אומרים" לא רק דעה נוספת הוא, אלא מציאות נוספת. "האומר שלי שלי ושלך שלך" - זו באמת מידה בינונית, אבל אם יש מציאות של "יש אומרים" את האמירה הזו, אם יש חברה שבה זה מה שתמיד אומרים, שלא מדובר על מישהו שפעם נופל ואומר כך, אלא שזו חברה שבה זו הנורמה - אז זו מידת סדום...

זו סדום שאין כמוה בעולם דוגמא לאנטי-חסד ול"שלי שלי שלך שלך". זו סדום, שאינה מוכנה לקבל בכלל מציאות כזו של הכנסת אורחים, של גמילות חסדים:

"טרם ישכבו ואנשי העיר סדֹם נסבּו על הבית מנער ועד זקן כל העם מקצה. ויקראו אל לוט ויאמרו לו איה האנשים אשר באו אליך הלילה הוציאם אלינו ונדעה אֹתם"
.
זו סדום, בה יש חוקים ברורים כנגד גומלי החסדים:

"...ורבותינו דרשו 'הכצעקתה' - צעקת ריבה אחת שהרגוה מיתה משונה על שנתנה מזון לעני"
.
זו סדום - שבליל הפיכתה נוצרו בעולם עמון ומואב. הורתם ולידתם - תחת אש הגפרית של סדום היתה, במערה:

"ותהריןָ שתי בנות לוט מאביהן. ותלד הבְּכירה בֵּן ותקרא שמו מואב הוא אבי מואב עד היום. והצעירה גם היא ילדה בן ותקרא שמו בֶּן עמי, הוא אבי בני עמון עד היום"
.
וכמו סדום הזו - גם הם מייצגים בעולם, לעולם - את אי-החסד, את אי הנתינה. אבל ראינו שהתורה מעידה שלפחות מואב כן קיבלונו בלחם ובמים, אז מדוע הם בסירה הזו? אומרים המפרשים - מפני שהם עשו זאת בכסף מלא. לא היתה כאן נתינה, אלא ניצול ציני של מצוקת האחר. 

ומה כל-כך גרוע? זה החטא הכל-כך גדול? להיפך - אולי צריך לשבח אותם על חשיבה כלכלית נכונה? על מעוף ויזמה בתחום האוצר? זה איום ונורא כל-כך? 

מסתבר שכן. כל מהותו וכל ענינו של האדם הוא להיות נותן. זוהי צלם האלקים שבו. בזה הוא יכול להדמות לבוראו. כמו האלקים - שברא את עולמו כדי להיטיב לבריותיו - כך על האדם לגלות את בעולם את מידת הנתינה האלקית הזו. מעלה גדולה היא לאדם בהיותו לאדם נותן. איך אומרים חז"ל במדרש
?- 

"תני ר' יהושע יותר ממה שבעל הבית עושה עם העני העני עושה עם בעל הבית...".
ומהיכן הם למדים זאת?- 

"... שכן רות אומרת לנעמי: 'שם האיש אשר עשיתי עמו היום בועז'.  'אשר עשה עמי' אין כתיב כאן אלא 'אשר עשיתי עמו'...".
רות המואביה, העניה, היא שקיבלה מבועז את הזכות ללקט שיבולים בשדהו, אז מה פירוש "אשר עשיתי עמו", והרי הוא עשה עמך?!  אומרים חז"ל - לא. יותר ממה שבעל הבית עושה עם העני - עושה העני עם בעל הבית. למה? - כי בעומק, מה שבעל הבית עושה עם העני הוא להפוך אותו למקבל. לתלוי באחרים. מה שעושה העני עם בעל הבית הוא, שהוא הופך אותו לנותן. הוא מאפשר לו לגלות את צלם האלקים שבו, את כח הנתינה האלקי שלו. אז הוא מגיע למעלה גבוהה יותר מזו של העני, המקבל. 

ח. "לתת"

היכן באה השאיפה לתת לידי ביטוי בצורתה המוחלטת?  - במסגרת התא הלאומי הבסיסי ביותר - במסגרת המשפחה. אני האב, מחוייב לך - הבן. אני הוא שהבאתיך לעולם ואני אחראי לגידולך - הפיזי והרוחני. שלך, ושל כל בניך אחריך. האחריות הזו לא מתמצה בפרטים טכניים בלבד. היא מגיעה עד כדי אחריות למעמדו הרוחני של זרעך, עד לשלמות עולמם הרוחני של כל צאצאיך אחריך. 

"על דבר אש לא קדמו אתכם בלחם ובמים", חוסר החסד הנורא הזה, מתחבר היטב - באותה נקודה ממש - ל"ואשר שכר עליך את בלעם בן בעור לקללך". כי מה מבקש בלעם להרוס? במה הוא נלחם? - באותו התא המשפחתי הבנוי כל כולו על חסד. ואיך הוא יעשה זאת? - על ידי שהוא ישכיח מהאדם את אחריותו, את צלם אלקים שבו. הוא פשוט יגדל עם שבו מן הצד האחד - בנים אינם יודעים מי אבותיהם, ומן הצד השני - אבות אינם שואפים לדעת מי הם בניהם. הוא יצור מצב שבו "יצרא דעברה" - יצר המיניות של האדם - יהיה מנותק ממידת החסד הטבועה בו, משאיפתו של האדם להעניק, להמשיך ולהיות מחוייב לדורות הבאים. כשזה יקרה - יגרום בלעם לאדם מישראל, באותה נקודה שבה הוא יכול להפרות ולהרבות את העולם - להביאו למקומו השפל ביותר, האגוצנטרי ביותר. באותו הזרע שבו הוא יכול לקיים עולם, הוא יקיים רק את הנאת עצמו, כשהוא יפול בשטים עם בנות מדין.  

כשמחפשים את המקור לזנות של בלעם, אפשר למצוא אותו בחוסר החסד הבסיסי שמאפיין את עמון ומואב. חוסר החסד הזה הוא חוסר האנושיות, הוא איבוד הצלם האלקי שיש באדם, שמחייב את האדם לרצות ולתת. 

ט. "ונשמרת מכל דבר רע"

כמה מופלא הוא שהפרשה הסמוכה מיד לפרשה הזו, היא הפרשה המלמדת את החייל מישראל, את האדם היוצא למחנה, כיצד להתמודד עם אותו היצר - דוקא במקום ובתנאים בו ההתמודדות עמו היא הכי קשה. רק שם נתקל הוא במציאות של "ושבית שׁביו" וממילא רק אז יכול הוא לראות בשביה אשת יפת תֹאר. רק שם, מתנתק הוא לחלוטין ממסגרתו - מביתו וממשפחתו -  וממילא - רק שם, במחנה, צריך הוא להלכות של ולדינים הנוגעים לייצרו של כל חייל, למחשבותיו שביום ובלילה, לטהרתו האישית, ואפילו - לנקיונו ולנקיון סביבתו:

"כי תצא מחנה על אֹיבֶיך ונשמרת מכֹּל דבר רע. כי יהיה בך איש אשר לא יהיה טהור מקרה לילה ויחצא אל מצוך למחנה לא יבֹא אל תוך המחנה. והיה לפנות ערב ירחץ בַּמים וכבֹא השמש יבֹא אל תוך המחנה. ויד תהיה לך מחוץ למחנה ויצאת שמה חוץ, ויתד תהיה לך על אזנך והיה בשבתך חוץ וחפרתה בה ושבת וכִסִּיתָ את צֵאָתֶך"
.

"מקרה לילה", "צאתך" - עד כאן מגיעה התורה בדרישתה המוסרית מהחייל יושב מחנה ישראל. ואיך פותחת התורה את דרישתה זו? - 

"...ונשמרת מכל דבר רע"
.

וקשה. החובה להישמר מכל דבר רע קיימת תמיד וכבר הוזהרנו עליה ב"ונשמרתם מאד לנפשותיכם", אז מה ענינו של הציווי המיוחד הזה? מהו אותו "כל דבר רע" מיוחד שמפניו צריך להישמר במלחמה?

הפרשנים נחלקים בכך. יש המקשרים זאת לפסוקים הבאים מיד אחר-כך. כך למשל, מסביר ה"אבן-עזרא":

" 'מכל דבר רע' - לנפש ולגוף כמו הקרי".

הכּוליות של הרוע הזה שממנו צריך להישמר, ה"מכל דבר רע", היא בהיותו רע גם לנפש וגם לגוף, ומהו הדבר שהוא רע גם לנפש וגם לגוף? - אותו מקרה לילה עליו מדברת התורה. כך על-פי "אבן עזרא". 

רש"י רואה כאן אזהרה מיוחדת לעת המיוחדת של "כי תצא":

" 'מכל דבר רע' - שהשטן מקטרג בשעת הסכנה".

בשעת הסכנה מקטרג השטן וגורם לה למידת הדין שתפגע בך. לכן, אם בדרך כלל צריך אתה למאמץ מועט בהישמרותך מפני רע, הרי שבשעה הזו, צריכים מאמציך להיות כפולים ומכופלים. 

הרמב"ן רואה בדבר הרע הזה, לא את השטן, אלא את הרוע הפנימי, המוסרי, שאדם עלול  להישחת בו במלחמה:

"...והנכון בעיני בענין המצוה הזאת, כי הכתוב יזהיר בעת אשר החטא מצוי בו. והידוע במנהגי המחנות היוצאות למלחמה, כי יאכלו כל תועבה, יגזלו ויחמסו ולא יתבוששו אפילו בניאוף וכל נבלה..."

בעת היציאה לקרב, בעת השהות במחנה - בגלל הריחוק מכל מסגרת אישית מחייבת ובגלל התנאים המיוחדים - נדמה לעתים כי הכל מותר והכל לגיטימי, שהותרה הרצועה והכל אפשרי. עד כדי-כך חזקה היא התחושה הזו עד ש:

"... הישר בבני אדם בטבעו, יתלבש אכזריות וחמה כצאת מחנה על אויב..."

אפילו הישר והטוב בבני אדם, אפילו מי שטבעו הוא טוב מאז ומעולם - גם הוא אינו חסין. אין אפוטרופוס במחנה, לא למזג לבך ולא למעשים שעלול אתה לעשות. 

"ועל כן הזהיר בו הכתוב: 'ונשמרת מכל דבר רע'. ועל-דרך הפשט היא אזהרה מכל הנאסר".
על דרך הפשט, גם אם יש ומותרים לך דברים מסויימים - לצורך השעה - במחנה ובמלחמה, בכל אופן - "אל תאבד את הראש" ודאג להקפיד ולהישמר מכל הנאסר. ומהו כל הנאסר? אפילו "ולא יראה בך ערות דבר", אפילו - "ויתד תהיה לך על אזנך בשבתך חוץ וחפרתה בה ושבת וכסית את צאתך". עד כדי כך! דוקא במחנה, דוקא במקום שבו - בלשון המעטה - אסתטיקה היא ממנו והלאה - דוקא שם מצווים אנו ב"ויד תהיה לך". ומכאן, דוקא מכאן - ילמדו לעולם הלכות הגיינה וצניעות הנדרשות ב... תפילה
. 

ומדוע ועל מה כל זאת? מדוע דוקא במחנה נדרשים אנו לכל ההקפדה הזו? - 

"כי ה' אלֹקיך מתהלך בקרב מחנֶך להצילך ולתת אֹיביך לפניך, והיה מחניך קדוש ולא יראה בך ערות דבר ושב מאחריך"
.

תתחיל להתרגל - לא מחנה ככל מחנה יש כאן, לא צבא ככל צבא אחר בצבאות העולם. "מחניך" שלך, מחנה ה' הוא. בקרב אֹהלך - ה' אלֹקיך מתהלך. לכן - "ולא יראה בך ערות דבר", ולכן - "ונשמרת מכל דבר רע". 

עד היכן? 

י. "ולא יראה בך ערות דבר"

חז"ל לקחו את הדרישה הזו צעד אחד קדימה, והבינו מכאן את היסוד הגדול הבא:

"תנו רבנן: 'ונשמרת מכל דבר רע' - שלא יהרהר אדם ביום ויבוא לידי טומאה בלילה..."
.
אתה, החייל במחנה ה', לא רק על מחשבותיך אתה צריך לשלוט, אלא אפילו על החלום שתחלום בלילה הבא. אפילו כֹּח המדמה צריך להיות תחת שליטתך. 

ואיך עושים זאת? - נשמרים מכל דבר רע, מכל דיבור רע, מכל מחשבה, מכל הרהור.  אבל איך את זה מצליחים לעשות? -  מתחברים לתורת החסד, למידת הנתינה האלקית שבך, המולידה בך את האחריות לא רק לעצמך - אלא גם לדורותיך אחריך. 

דוקא במלחמה, דוקא ב"כי תצא מחנה על אוייבך", דוקא ברגע שבו האדם באופן כללי, טבעי נורמאלי, מתיר לעצמו הרבה הרבה מאותם הדברים שבדרך כלל הוא אוסר על עצמו - שם באה התורה ומגלה תגלית. שם התורה מגלה כמה האדם יכול להיות בן חורין. כמה כח יש בידו לזכות לחרות עצמית - אם הוא יודע את רוחו שלו, את אחריותו, את רוח החסד שבקרבו. אדם שיודע שה' אלקיו מתהלך בו, יוכל להרגיש את ה' אלקיו מתהלך עמו גם במלחמה. אולי גם במלחמה העצמית, הפנימית - על נטית החסד כלפי הדורות הבאים. 

לכן כשיוצא אתה למלחמה על אֹיבך, כשבא אתה במחנה על האויב הזה - לא רק בעזרת נשקך ותכניות המלחמה שלך אתה מגן על הדורות הבאים ועל המשך קיומו של העם. לא רק שם צריך אתה לנצח. גם במלחמה הנוספת המתנהלת במחנה - המלחמה על טהרתך וטהרת מחניך - צריך אתה לנצח. לא רק למען ההווה, אלא בעיקר - למען העתיד. הדרך לעשות זאת, היא דרך מידת הנתינה שבך - דרך אותה מידה שהובילה אותך להתנדבות למחנה וליציאה לקרב. קח את המידה הזו, שכלל אותה, פתח אותה, עשה אותה הפוכה לחלוטין למידתם של עמון ומואב - ובה תגלה את כֹּחך ועֹצמתך, הנובעת ממקור אחד - מה' אלקים המתהלך בקרב מחניך הקדוש. 
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�  דברים כ, ג. 


�  שם, י. 


�  שם, יט. 


�  ראה עיוננו לפרשת וישלח. 


�  ראה בראשית יד. 


�  שם כו, כז. 


�  שם לה, ה. 


�  שם לד, ל. 


�  דברים כג, ג. 


�  שם, ה-ו. 


�  שם, ז. 


�  שם כ, י. 


�  רש"י, שם. 


�  רמב"ן, שם. 


�  דברים ב, כח-כט. 


�  שם כג, ח. 


�  במדבר כ, יח. 


�  רש"י דברים כג, ח. 


�  שם. 


�  ראה יבמות עו, ע"א. 


�  שמואל ב, י, א-ב והמשך הפסוקים שם. 


�  תנחומא פנחס, ה. 


�  רש"י דברים כג, ט. 


�  רד"ק, שמואל ב, י, ד. 


�  במדבר לא, ו. 


�  שם, ח. 


�  ספר החנוך, תקסא. 


�  אבות ה, יד. 


�  בראשית יט, ד-ה. 


�  רש"י שם יח, כא. 


�  בראשית יט, לו-לח. 


�  ויקרא רבה, לד. 


�  דברים כג, י-יד. 


�  שם, י. 


�  ראה ברכות כה, ע"א. 


�  שם, טו. 


�  עבודה זרה כ, ע"ב. 





PAGE  
24

