המשך ל'המשך ל'המשך ל'פירושים, סימנים וציורים'''


(המשך ל'המשך ל'המשך ל'המשך ל'המשך ל'המשך ל'המשך ל'המשך ל'המשך ל'המשך ל'המשך ל'פירושים וסימנים''''''''''')


זהו הקובץ שנים-העשר בסדרת "פירושים וסימנים", ויש בו עוד כמה הסברים שאמורים לעזור לזכור פסוקים ולהבחין בין פסוקים דומים, וגם עוד כמה ציורים שעוזרים לזכור פסוקים...


חלק גדול מהפירושים והציורים נתרמו ע"י חברי נח"ת:


�
מידד שלם מצפת


�סיגליה הלברשטם מכוכב יאיר


לאה ורותי פולצ'ק מרחובות


תמר ביר מאפרת


�
וגם שאר הפירושים נכתבו בהשראת חברי נח"ת היקרים...


ניתן להוריד קובץ זה, ועוד הרבה קבצים שקשורים לחידון, בכתובת:


 http://www.cs.technion.ac.il/~erelsgl   או    http://come.to/nachat .


שאלות, בקשות, הערות ותוספות יתקבלו בשמחה רבה! כתובות המערכת הן:


אראל סגל, אלכסנדר זייד 84א, קרית חיים 26301�erelsgl@writeme.com    או      erelsgl@cs.technion.ac.il    �(נסו את שתיהן – לפעמים רק אחת מהן עובדת...)


כדאי לשלוח! מי שישלח (דואר או דואל) יקבל חינם מינוי לפרסומים הבאים, ויוכל גם לקבל את הפרסומים הקודמים.


בחלק מהמקומות הפסוקים כתובים בטבלאות – כדי לאפשר לכם לבחון את עצמכם: הסתירו את התשובה ונסו לנחש אותה לפי הפסוק...





אזהרה חמורה! 


במאמר זה יש, מלבד פירושים רציניים, גם סימנים דמיוניים; כשמם כן הם: �     הם רק סימנים -- שנועדו לעזור לזכור את הפסוקים, �     והם דמיוניים – אין שום קשר בינם לבין הפירוש האמיתי של הפסוקים!


הקוראים מתבקשים להזהר ולא להתבלבל בין הפירושים הרציניים לבין הסימנים הדמיוניים!








הפירושים והסימנים לא יעזרו (לדעתי) למי שלא למד כבר את החומר כמה פעמים.


גם למי שלמד -- הסימנים המועילים ביותר הם הסימנים שאתם ממציאים בעצמכם!


תוכן העניינים


�
� TOC \t "Heading 2,1,Heading 3,2" �‎1‏. תגובות ל'(המשך ל')nפירושים וסימנים'n'   [n({10,8}]	� GOTOBUTTON _Toc465340897  � PAGEREF _Toc465340897 �2��
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�
תגובות ל'(המשך ל')nפירושים וסימנים'n'   [n({10,8}]


כדי להזכיר למי ששכח, כתבתי את הפירושים המקוריים בכתב קטן. אם רוצים, ניתן לקרוא את הפירושים המקוריים גם בכתב רגיל: הסעיף הראשון הוא מתוך הגליון השמיני, והסעיף השני הוא מתוך הגליון העשתי עשר. תודה רבה לכל מי שהעירו והגיבו – זה מאד שימחני!


המשך ל'ההרים רקדו כאילים'


בדברים כז 13-11 מצווה משה את בנ"י לבצע טקס של ברכה וקללה, שבו חצי מעם-ישראל צריכים לעמוד על הר גריזים והחצי השני על הר עיבל: "אלה יעמדו לברך את העם על הר גריזים... ואלה יעמדו על הקללה בהר עיבל...". איפה נמצאים הר גריזים והר עיבל? את זה אפשר ללמוד מהציווי הדומה, שנזכר בדברים יא 30-29: "...ונתתה את הברכה על הר גריזים ואת הקללה על הר עיבל:" יש שם תיאור מדוייק ביותר למיקום שלהם:


"הלא המה בעבר הירדן, אחרי דרך מבוא השמש, בארץ הכנעני היושב בערבה, מול הגלגל, אצל אלוני מורה".


אבל התיאור הזה הוא כל-כך מדוייק שאי-אפשר בכלל להבין ממנו איפה ההרים האלה נמצאים:


מצד אחד – הם נמצאים "מול הגלגל" כלומר ליד יריחו (ע' יהושע ד 19 – "ויחנו בגלגל בקצה מזרח יריחו")


ומצד שני – הם נמצאים "אצל אלוני מורה" כלומר ליד שכם! (ע' בראשית יב 6 "ויעבור אברם בארץ עד מקום שכם עד אלון מורה")�


�טוב, בואו ננסה למצוא רמזים ממקומות אחרים בתנ"ך:


יהושע ח 30: "אז יבנה יהושע מזבח לה' א-להי ישראל בהר עיבל" – ובנ"י חנו באותו זמן בגלגל שליד יריחו (ע' יהושע ז2 ט6)


מצד שני – בשופטים ט 7 מסופר שיותם (בנו של גדעון) עמד "בראש הר גריזים" כשדיבר אל בעלי-שכם!


משני המקורות האלה נראה שהר עיבל והר גריזים בכלל לא נמצאים באותו מקום: הר עיבל נמצא ליד יריחו והר גריזים נמצא ליד שכם. 


עכשיו בואו נחזור לתיאור של טקס הברכה והקללה ביהושע ח 33. כתוב שם: "וכל ישראל... עומדים מזה ומזה לארון... חציו אל מול הר גריזים והחציו אל מול הר עיבל... ואחרי כן קרא את כל דברי התורה הברכה והקללה ככל הכתוב בספר התורה...". שני החצאים של עמ"י לא עומדים על הר גריזים ועל הר עיבל (כמו שכתוב בפסוק שקראנו קודם מדברים כז), אלא אל מול הר גריזים ואל מול הר עיבל – ועכשיו אפשר להבין למה: הר גריזים והר עיבל נמצאו במרחק של כ60 ק"מ – זה הרבה יותר ממה שאפשר ללכת ביום אחד. לכן החצי שהיה אמור לעלות על הר גריזים לא יכלו ללכת עד שם ולעלות עליו. ולכן הם נאלצו לעמוד אל מולו – בכיוון שלו. וכדי שהטקס יהיה "סימטרי" – גם החצי השני לא עלו על הר עיבל אלא רק עמדו אל מולו. 


אבל ההסבר הזה עדיין לא עונה על כמה שאלות:


למה בציווי בדברים כז נאמר שבנ"י צריכים לעמוד "על הר גריזים" ו"על הקללה בהר עיבל" ולא מול ההרים?


למה התיאור של המיקום של ההרים בדברים יא כתוב כאילו ששני ההרים נמצאים באותו מקום ("הלא המה...")?


לכן נראה לי, שבזמן שנכתב ספר דברים, לפני שבנ"י עברו את הירדן, שני ההרים האלה היו באותו מקום: שכם (אלוני-מורה) היתה ליד יריחו (הגלגל), ולכן שני ההרים היו גם "מול הגלגל" וגם "אצל אלוני מורה". אבל כשבנ"י עברו את הירדן התקיים מה שנאמר (תהלים קיד 4-3) "...הירדן ייסוב לאחור, ההרים רקדו כאילים..." – והר גריזים, יחד עם שכם הסמוכה אליו, רקד וזז 60 ק"מ צפונה! ולכן כשיהושע ובנ"י רצו לקיים את הטקס שכתוב בספר דברים – הם לא יכלו לקיים אותו כלשונו (ולעמוד על הר גריזים ממש) כי הר גריזים זז – הם יכלו לעמוד רק אל מול הר גריזים כנ"ל...


לפי ההסבר הזה, כל הגיאוגרפיה של א"י בתקופת האבות (עד שבנ"י עברו את הירדן) היתה שונה מאשר היום. שכם היתה הרבה יותר בדרום, ומכיוון שבית-אל נמצאה מדרום לשכם (ע' בראשית יב – אברם הולך דרומה ומגיע משכם לבית-אל) נראה שגם בית-אל היתה יותר בדרום – באזור ירושלים. וזה גם מסביר את החלום של יעקב (בראשית כח) – יעקב נמצא בבית-אל ואמר "וזה שער השמיים", ולדברי חז"ל שער-השמיים נמצא בדיוק מעל הר-הבית בירושלים�... 





תמר ביר מאפרת [תוספת]: בבראשית לה כתוב "ותמת רחל ותיקבר בדרך אפרתה היא בית לחם" ובית לחם, כידוע, נמצאת מדרום לירושלים. בשמ"א ט, לעומת זאת, כתוב שקבר רחל נמצא "בגבול בנימין בצלצח", זאת אומרת מצפון לירושלים. כיצד ניתן ליישב זאת?


לענ"ד ניתן ליישם גם כאן את שיטת ההרים הרוקדים: לפני שחצו בנ"י את הירדן היתה אפרת מדרום לירושלים, אך לאחר מכן היא פשוט "עברה" צפונה (מה שאומר שאולי אנחנו צריכים לעבור דירה).


תגובה ל'רכב ובענה'


[שמ"ב ד]. הסיפור מתאר את ההדרדרות של בית שאול לאחר מות אבנר (בשמ"ב ג):


איש-בושת עצמו נחלש: "וישמע בן שאול כי מת אבנר בחברון, וירפו ידיו,...",


גם כל ישראל בממלכת איש בושת נבהלו: "וכל ישראל נבהלו,...",


"ושני אנשים שרי-גדודים היו בן שאול, שם האחד בענה ושם השני רכב, בני רימון הבארותי מבני בנימין (כי גם בארות תחשב על בנימין)" וגם שני שרי הגדודים האלה נבהלו כל כך עד שברחו לגתיים: "ויברחו הבארותים גתיימה ויהיו שם גרים עד היום הזה" (כלומר עד היום שבו מתחיל הסיפור הבא).�


"וליהונתן בן שאול בן נכה רגליים, בן 5 שנים היה בבוא שמועת שאול ויהונתן מיזרעאל", וגם הוא לא נשאר שלם, כי האומנת שלו נבהלה וברחה: "ותשאהו אומנתו ותנוס, ויהי בחפזה לנוס ויפול ויפסח, ושמו מפיבושת" {הפירוש המקובל הוא שאומנתו ברחה כשהגיעה השמועה על שאול ויהונתן מיזרעאל, אבל לפי זה לא ברור למה מספרים את הסיפור הזה דווקא כאן. לפי הפירוש שלי הסיפור קרה במקום שהוא נכתב, וזה מתאים לרצף העניינים בפרק (- הצרות שבאו על בית שאול לאחר רצח אבנר), אבל יש בעיה אחרת – לא ברור למה אומרים שהוא היה "בן 5 שנים" "בבוא שמועת שאול ויהונתן מיזרעאל"; למה לא אומרים בן כמה הוא עכשיו?}





מידד שלם [תשובה]: הכתוב לא נוהג לכתוב תאריכים אלא למאורעות חשובים, וכן לגבי גילאים - הכתוב בדרך כלל מציין גיל בנוגע לתחילת מלוכה או הגיל שבו איש מסוים נעשה חשוב. לפי דעתי הגיל שבו מפיבושת נהיה נכה מצויין בכתוב, כיון שבגיל זה מפיבושת קיבל חשיבות – הצאצא היחיד של יונתן שדוד כרת ברית גם עם זרעו אחריו.


בנוגע לבריחת הבארותים גתימה - אני חושב שלא מדובר על רכב ובענה אלא על הגבעונים שאחת מחמשת עריהם היא בארות, והם ברחו בעקבות רדיפות של שאול (השיעור שלי בל"ג בעומר והמאמר של עדינה בכף).


תגובה לתגובה: לפי הפירוש שלך לא הבנתי – למה דווקא כאן מספרים לנו על בריחת הבארותים? 





...


לאחר מכן מתאר הכתוב איך גם איש-בושת עצמו מצא את מותו. שני שרי הגדודים של שאול (שברחו לגתיים) באו לבקר את איש-בושת כדי להתייעץ אתו: "וילכו בני רימון הבארותי, רכב ובענה, ויבואו כחום היום אל בית איש-בושת", ומצאו אותו "והוא שוכב את משכב הצהריים". הם רצו לחכות שיתעורר, אבל פתאום "והנה באו עד תוך הבית לוקחי חטים, ויכוהו אל החומש" – כמה לוקחי-חטים הצליחו לחדור אל הבית והכו את איש-בושת!� רכב ובענה, כזכור מסעיף 2 למעלה, היו מאד לא אמיצים – כשהם ראו שאדוניהם נהרג הם פחדו שיהרגו גם אותם, ולכן "ורכב ובענה אחיו נמלטו". אבל אז עלה בדעתם שכדאי להם לנצל את המצב כדי למצוא חן בעיני דוד, ולכן החליטו לחזור אל הבית ולקחת את ראשו של איש-בושת: "ויבואו הבית, והוא שוכב על מיטתו בחדר משכבו" [הוא לא מת עדיין – לוקחי החטים רק הכו אותו אבל לא המיתוהו], "ויכוהו וימיתוהו ויסירו את ראשו, ויקחו את ראשו, וילכו דרך הערבה כל הלילה, ויביאו את ראש איש-בושת אל דוד חברון, ויאמרו אל המלך: 'הנה ראש איש-בושת בן שאול אויבך, אשר ביקש את נפשך; ויתן ה' לאדוני המלך נקמות היום הזה משאול ומזרעו!". 


הסיפור מאד דומה לסיפור של הגֵר העמלקי (שמ"ב א 6 – 10), שמצא את שאול גוסס ואז מותת אותו, אבל יש הבדל חשוב: הנער העמלקי טען שהוא מותת את שאול מתוך רחמים על שאול; שאול בעצמו ביקש ממנו להרוג אותו. אבל רכב ובענה לא ריחמו על איש-בושת; הם אף התגאו בכך שהתעללו בגופתו של איש-בושת והסירו את ראשו. ולכן אמר להם דוד: "חי ה' אשר פדה את נפשי מכל צרה, כי המגיד לי לאמור הנה מת שאול, והוא היה כמבשר בעיניו, ואוחזה בו ואהרגהו בצקלג אשר לתתי לו בשורה; אף כי אנשים רשעים הרגו את איש צדיק בביתו על משכבו; ועתה הלוא אבקש את דמו מידכם וביערתי אתכם מן הארץ!" והוא ציווה על נעריו להרוג את רכב ובענה, לקצץ את ידיהם ואת רגליהם ולתלות על הבריכה בחברון -- בדומה למה שעשו הפלשתים לשאול ולבניו אחרי שהרגו אותם (שם כרתו את ראשם ותקעו את גוייתם על חומת בית שן).


נביאים אחרונים


חזון הקרנות והחרשים


זכריה ב 1 - 4: ואשא את עיניי, וארא; והנה, ארבע קרנות. ואומר, אל המלאך הדובר בי: 'מה אלה?'; ויאמר אליי: 'אלה הקרנות אשר זירו את יהודה, את ישראל וירושלים'.  


ויראני ה' ארבעה חרשים. ואומר: 'מה אלה באים לעשות?'; ויאמר לאמור: 'אלה הקרנות אשר זירו את יהודה כפי איש לא נשא ראשו, ויבואו אלה להחריד אותם, לידות את קרנות הגויים הנושאים קרן אל ארץ יהודה לזרותה.'  





שאלה [לאה פולצ'ק ורננה לויאני]: מה משמעות חזון הקרנות והחרשים, מה ההבדל בין הקרנות והחרשים במשל ומה ההבדל בנמשל?


נתחיל מהנמשל, כי הוא הרבה יותר ברור. הקרנות הן "הקרנות אשר זירו את יהודה, את ישראל וירושלים", כלומר – הן מסמלות את אויבי ישראל. החרשים באים "להחריד אותם, לידות את קרנות הגויים הנושאים קרן אל ארץ יהודה לזרותה", כלומר: הם מסמלים את המנהיגים שיכו את אויבי ישראל�.


עכשיו ננסה להבין את המשל. 


תשובה א (ע"פ רוב הפירושים): "קרן" היא כלי ניגוח מברזל�. "חָרָש" הוא אומן ברזל�, ו"החרשים" באים לגדוע ולהשמיד את הקרנות.  בתשובה זו יש כמה בעיות: 


בנבואה נאמר שהקרנות "זרו [פיזרו] את יהודה, את ישראל וירושלים" – אבל קרנות מברזל בדרך-כלל לא מפזרות אלא הורגות או פוצעות (אבל ע' יחזקאל לד 21!).


בנבואה נאמר שהחרשים יבואו "להחריד אותם, לידות [לזרוק] את קרנות הגויים..." ולא לגדוע אותן, ולפי זה לא ברור – למה הם צריכים להיות דווקא "חרשים" (אומנים)? היה עדיף להביא 4 בריונים שיקחו את הקרנות ויזרקו אותן...


הביטוי המופיע בנבואה "כפי איש לא נשא ראשו" הוא ביטוי קשה לפי כל הפירושים – ע' 'דעת מקרא'.





תשובה ב: "קרן" היא כלי-תרועה�, ו"הקרנות" שימשו להפחיד את בנ"י ולפזר אותם. לפי זה הנמשל הוא אויבי יהודה, הנזכרים בעזרא ד 4: "ויהי, עם הארץ מרפים ידי עם יהודה; ומבהלים אותם לבנות."


"חרש" הוא כמו "חֵרֵש" (בשינוי ניקוד). ה"חרשים" לא שומעים את קול הקרנות, ולכן הקרנות לא יפחידו אותם – החרשים ייגשו ישר אל הקרנות, יחרידו אותן, ויידו אותן ארצה. בנמשל, ייתכן שאחד מה"חרשים" הוא "עבד ה'" (המשיח), כי גם עבד ה' נקרא חרש (ע' ישעיה מב 18 - 19). 


כעת ננסה להסביר את המשפט "אלה הקרנות אשר זירו את יהודה כפי איש לא נשא ראשו". ייתכן שמשמעות הביטוי "כפי איש לא נשא ראשו" היא "כמו פיו של איש אשר לא נשא את ראשו", והמשפט מתאר איש שתוקע בקרן בפיו בכל הכוח – לא מרים את ראשו מהקרן לרגע אחד, והתקיעה שלו חזקה וארוכה ומפחידה במיוחד. בנמשל נועד המשפט להמחיש עד כמה התאמצו הגויים לפזר ולהפחיד את ישראל. הפורענות שתבוא עליהם תהיה קשה באותה מידה: הם "ביהלו" והפחידו את בני ישראל, ומנהיגי ישראל יבואו ו"יחרידו" אותם.


חזון שני המלאכים


זכריה ב 5 - 9: ואשא עיניי וארא, והנה איש ובידו חבל מידה. ואומר: 'אנה אתה הולך?' ויאמר אליי: 'למוד את ירושלים, לראות כמה רוחבה וכמה אורכה'. 


והנה, המלאך הדובר בי יוצא; ומלאך אחר יוצא לקראתו. ויאמר אליו: 'רוץ, דבר אל הנער הלז, לאמור: 'פרזות תשב ירושלים מרוב אדם ובהמה בתוכה, ואני אהיה לה, נאום ה', חומת אש סביב; ולכבוד אהיה בתוכה.''





שאלה [לאה פולצ'ק ורננה לויאני]: למה יש שני מלאכים (אחד יוצא ואחד נכנס)? למה לא מספיק מלאך אחד?


כדי לענות לשאלה צריך קודם כל להסביר מה בדיוק קרה כאן – מיהם האנשים, ומי אמר מה למי. מצאתי שני פירושים.


פירוש א (ע"פ רש"י): "איש ובידו חבל מידה" הוא "המלאך הדובר בי", ו"הנער הלז" הוא זכריה. ה"מלאך הדובר בזכריה" יצא למדוד את ירושלים, ואז בא לקראתו "מלאך אחר" ואמר לו, שלפני שהוא הולך למדוד את ירושלים -- יילך להגיד לזכריה "פרזות תשב ירושלים...". לפי זה ברור למה יש שני מלאכים – אחד מצווה על השני. ייתכן ש"המלאך האחר" הוא המלאך הממונה על "המלאך הדובר בזכריה"�. "המלאך הדובר בזכריה" יודע על העתיד הקרוב – על תקופת הבית השני, שבה תהיה ירושלים מוקפת חומה, ולכן צריך למדוד אותה (ע' זכריה א 16). אבל "המלאך האחר" הוא בדרגה גבוהה יותר, והוא יודע גם על העתיד הרחוק -- על תקופת הבית השלישי, שבה ירושלים לא תהיה מוקפת חומה. הוא רוצה שגם זכריה יידע את זה, כדי שלא יצטער על המצב העגום שבו נמצאת יהודה בימיו; כדי שיידע שלירושלים צפוי עתיד טוב יותר.


פירוש ב (ע"פ מצודת-דוד): "איש ובידו חבל מידה" הוא לא מלאך אלא איש פשוט, והוא גם "הנער הלז"�. "המלאך הדובר בי" יצא מעם זכריה, פגש "מלאך אחר", וביקש ממנו שיגיד ל"איש ובידו חבל מידה" שיפסיק למדוד את ירושלים, כי "פרזות תשב ירושלים..." – ירושלים תגדל ותתפשט בלי גבול. למה "המלאך הדובר בזכריה" לא יכל להגיד את זה בעצמו? -- אפשר להבין את זה ע"פ סיפורי המלאכים בבראשית יח-יט. אפשר להסיק מהפסוקים שם, שלכל מלאך יש תפקיד אחד מסויים: אין מלאך אחד שעושה שני תפקידים (ע' רש"י לבראשית יח 2, ואכמ"ל). ל"מלאך הדובר בזכריה" כבר יש תפקיד: הוא המלאך של זכריה. הוא לא יכול לדבר עם אדם אחר. לכן, אם הוא בכל-זאת רוצה להעביר מסר לאדם אחר – הוא צריך לבקש ממלאך אחר שיעשה את זה. 


דרך אגב: זוהי אחת מנקודות הדמיון שבין מלאך לבין אישה (בתנ"ך). כמו המלאך, גם האישה נשלחה לעולם כדי לבצע תפקיד – להיות "עזר כנגדו" (בראשית ב 18) לאיש אחד מסויים. ואכן, גם אישה לא יכולה להיות "עזר" (כלומר להיות נשואה) לשני אנשים בו זמנית�.


ישעיהו בציורים


\ סיגליה ורותי


הנבואה (בציורים) מופיעה בסוף החוברת או בקובץ המצורף.





�
איך התדרדרתם, בית ישראל!


[ירמיהו ב1 - ב21;  לא1 - לא4] \ תודה ללאה פולצ'ק!


בנבואה זו משווה ירמיהו בין המצב הרוחני של בנ"י בעבר לבין המצב הרוחני שלהם היום. 


ויהי דבר ה’ אליי לאמור: הלוך וקראת באוזני ירושלים לאמור: כה אמר ה’: זכרתי לך שני דברים מהעבר: 


המעשים הטובים שעשית למעני: חסד נעורייך�, אהבת כלולותייך�, לכתך אחריי במדבר, בארץ לא זרועה: מרוב שאהבת אותי הלכת אחריי גם במדבר, ממצרים עד להר סיני�;


המעשים הטובים שעשיתי למענך: קודש ישראל לה’, ראשית תבואתו; כל אוכליו יאשמו, רעה תבוא אליהם, נאום ה’: ישראל היו עם קדוש לה', וכל אויב שניסה לפגוע בהם – נענש.





בהמשך הנבואה מראה הנביא איך התדרדרו בני ישראל בכל אחד מהנושאים האלה:


1. במעשים שלהם כלפי ה':


שמעו דבר ה’, בית יעקוב, וכל משפחות בית ישראל! כה אמר ה’: מה מצאו אבותיכם (הדור הקודם)� בי עוול כי רחקו מעליי?! במקום ללכת אחרי ה' במדבר -- וילכו אחרי ההבל ויהבלו! ולא אמרו איה ה’, המעלה אותנו מארץ מצריים; המוליך אותנו במדבר, בארץ ערבה ושוחה בארץ צייה וצלמוות--בארץ לא עבר בה איש, ולא ישב אדם שם.


ולא רק אבותיכם – גם אתם, הדור הנוכחי, חוטאים באותם חטאים: ואביא אתכם מ"ארץ לא זרועה" אל ארץ הכרמל, לאכול פרייה וטובה – ובכל זאת לא המשכתם ללכת אחריי כמו שעשיתם במדבר, אלא ותבואו ותטמאו את ארצי, ונחלתי שמתם לתועבה!� 


כמו שאבותיכם "לא אמרו 'איה ה'...?'" כך גם אצלכם: הכוהנים לא אמרו 'איה ה'?'. כמו שאבותיכם "רחקו מעליי" כך גם אצלכם: ותופשי התורה לא ידעוני, והרועים פשעו בי; וכמו שאבותיכם "ויילכו אחרי ההבל ויהבלו" כך גם אצלכם: והנביאים ניבאו בבעל, ואחרי לא יועילו הלכו.


לכן – מכיוון שאתם כבר הדור השני ברציפות שעובד ע"ז -- עוד אריב (אתווכח) אתכם, נאום ה', ואת בני בניכם אריב – לא אשמיד אתכם מייד אלא קודם אתווכח אתכם, ואנסה להראות לכם שאתם טועים, וגם עם הבנים והנכדים שלכם אתווכח, ורק אז אביא עליכם פורענות�. 


בפסוקים הבאים מתואר ה"ריב" (הויכוח) שהתווכח ירמיהו עם בנ"י: כי עברו איי כיתיים (כרתים – במערב) וראו, וקדר (ערב – במזרח) שלחו והתבוננו מאוד; וראו, הן (האמנם) הייתה כזאת? ההימיר גוי אלוהים?! והמה לא אלוהים! ועמי המיר כבודו, בלא יועיל! שומו, שמיים, על זאת; ושערו, חורבו מאוד, נאום ה’! כי שתיים רעות עשה עמי: אותי עזבו, מקור מים חיים, לחצוב להם בורות -- בורות נשברים, אשר לא יכילו המים! כשהלכו אחריי במדבר – סיפקתי להם מים חיים בשפע, אבל עכשיו הם עזבו אותי וחצבו בורות, והבורות האלה – לא רק שאינם מספקים להם מים חיים, אלא גם אינם מסוגלים להכיל את המים שמכניסים לתוכם, כי הם סדוקים ונשברים.


2. במעשים של ה' כלפיהם:  מתוארות שלוש "ירידות" חדות במצב של ישראל, כנגד שלושת החלקים של פסוק 3:


א. העבד ישראל? אם יליד-בית הוא? -- הרי עם ישראל היה פעם "קודש לה'", במעמד הגבוה ביותר, אז -- מדוע היה לבז – מדוע כולם בזים לו כאילו שהוא עבד, במעמד הנמוך ביותר?!


ב. פעם – כל אויב שניסה "לאכול" את ישראל נאשם ונענש, אבל עכשיו -- עליו ישאגו כפירים – אפילו גורי-אריות קטנים כבר לא פוחדים ממנו אלא מפחידים אותו -- ונתנו ומרימים עליו את קולם; ובמקום שהם "יאשמו" -- וישיתו ארצו לשמה, עריו ניצתו מבלי יושב!� 


ג. גם בני נוף ותחפנחס – ערים במצרים – ירעוך קודקוד – יביאו "רעה" על קודקודך�, במקום ש"רעה תבוא אליהם"! 


השינוי החד הזה במעמדך – מ"קודש...כל אוכליו יאשמו, רעה תבוא אליהם" ל"בז... וישיתו ארצו לשמה... ירעוך קודקוד" -- לא קרה במקרה: הלא זאת תעשה לך:  עוזבך את ה’ אלוהייך, בעת מוליכך בדרך – זה קרה רק בגלל שעזבת את ה' במקום ללכת אחריו במדבר.


ועתה, מה לך לדרך מצריים, לשתות מי שיחור; ומה לך לדרך אשור, לשתות מי נהר? -- הרי זה לא יעזור לך – רק ה' יכול לספק לך "מים חיים" במדבר! תייסרך רעתך, ומשובותייך תוכיחוך, ודעי וראי כי רע ומר, עוזבך את ה’ אלוהייך; ולא פחדתי אלייך�, נאום ד' ה’ צבאות!





בסיום הנבואה מסכם הנביא את שני השינויים-לרעה שחלו בעם ישראל:


1. כי מעולם – בעבר – גם כאשר שברתי עולך, וניתקתי מוסרותייך, ולא כפיתי עלייך ללכת אחריי, ותאמרי 'לא אעבור!' – לא אעבור על דבריך, אלך אחריך בכל זאת�! אבל עכשיו – את עוברת בכל מקום שאת יכולה: כי על כל גבעה גבוהה, ותחת כל עץ רענן, את, צועה זונה!


2. ואנוכי נטעתיך שורק, כולו זרע אמת: פעם היית כמו תבואה קדושה וטהורה ("קודש ישראל לה' ראשית תבואתו"); ואיך נהפכת לי, סורי הגפן נוכרייה?! -- איך הפכת לתבואה סוררת, של גפן נכרייה�? 





ובאחרית הימים, בעזרת ה', יחולו שינויים לטובה בשני התחומים האלה, כמו שמתואר בירמיהו לא: 


כה אמר ה': ה' שוב יפגוש את עם ישראל במדבר והם יילכו אחריו, והפעם – הוא יאהב אותם והוא יעשה עמם חסד: מצא חן במדבר עם שרידי חרב, הלוך להרגיעו ישראל. מרחוק ה' נראה לי, ואהבת עולם אהבתיך, על כן משכתיך חסד [המשכתי לעשות עמך חסד�]. עוד אבנך ונבנית, בתולת ישראל:  עוד תעדי תופייך, ויצאת במחול משחקים.  


בעבר ה' נטע בא"י גפנים באיכות גבוהה ('שורק') והם התנהגו כגפן נכרייה, אבל בעתיד הם יטעו כרמים  – עוד תיטעי כרמים בהרי שומרון; נטעו נוטעים, וחיללו. בעבר בנ"י עלו "על כל גבעה גבוהה..." וזנו, אבל בעתיד הם יעלו על ההרים ויקראו בשם ה' – כי יש יום, קראו נוצרים בהר אפריים; קומו ונעלה ציון, אל ה' אלוהינו!


משל התנור והעוגה


תככים, ניאוף ורציחות בצמרת השלטון של מלכות שומרון מתוארים בדברי הנביא הושע [ז 1 - 8]: כרופאי לישראל, ונגלה עוון אפריים ורעות שומרון -- כי פעלו שקר; וגנב יבוא, פשט גדוד בחוץ. ובל יאמרו ללבבם, כל רעתם זכרתי; עתה סבבום מעלליהם, נגד פניי היו. ברעתם, ישמחו מלך; ובכחשיהם, שרים. 


בהמשך יש שלושה פסוקים שמשווים את חטאי בנ"י לתנור:


כולם מנאפים, כמו תנור בוערה מאופה; ישבות מעיר, מלוש בצק עד חומצתו. 


יום מלכנו, החלו שרים חמת מיין; משך ידו את לוצצים. כי קירבו כתנור ליבם באורבם:  כל הלילה ישן אופהם. בוקר הוא בוער כאש להבה. 


כולם ייחמו כתנור, ואכלו את שופטיהם; כל מלכיהם נפלו, אין קורא בהם אליי.


למה נזכר אותו דימוי שלוש פעמים? מה ההבדל בין הפסוקים?


נראה לי שבכל פסוק התנור הוא משל לעבירה אחרת: בפסוק הראשון – ניאוף; בפסוק השני – מזימות ותככים; ובפסוק השלישי – רצח. גם בפרק ד מתוארות עבירות אלו: "...כי אין אמת ואין חסד ואין דעת-אלהים בארץ: אין אמת -- אלה וכחש; אין חסד --  ורצוח וגנוב; ואין דעת-אלהים – ונאוף פרצו...". 


נראה לי (בניגוד לפירושים המקובלים), שהאופה אמור לדאוג שהתנור לא יהיה חם מדי. לכן, כאשר הוא שובת או ישן – התנור מתחמם יותר מדי. בפסוק הראשון הוא "ישבות מעיר" (שובת מהיות ער) רק זמן קצר – "מלוש בצק עד חומצתו", ולכן התנור רק "בוערה". אבל בפסוק השני הוא כבר ישן "כל הלילה", ולכן "בוקר הוא בוער כאש להבה". בפסוק השלישי אין בכלל אופה, ולכן התנור בוער כל-כך חזק שהוא אוכל ומכלה בני-אדם. 


(עדיין לא הבנתי מה הקשר בין ההבדלים).


העבירות של אפריים נמשלו לתנור, ולכן אפריים נמשל לעוגה ששכחו להפוך אותה בתנור (ז8): "אפריים, בעמים הוא יתבולל; אפריים היה עוגה בלי הפוכה", ומכיוון שהוא עוגה: "אכלו זרים כוחו והוא לא ידע...".


ספר מלכים


מרד יהוידע


לאחר שש שנות שלטונה של עתליהו המרשעת, החליט יהוידע, הכהן הגדול, למרוד בה ולהמליך את יהואש (מל"ב יא): ...ובשנה השביעית שלח יהוידע וייקח את שרי המאות, לכרי ולרצים, ויבא אותם אליו, בית ה’; ויכרות להם ברית וישבע אותם בבית ה’, וירא אותם את בן המלך. בהמשך תיאר לפניהם יהוידע את תכנית המרד שלו: ויצוום לאמור: 'זה הדבר אשר תעשון: השלישית מכם, באי השבת, ושומרי משמרת בית המלך. והשלישית בשער סור, והשלישית בשער אחר הרצים; ושמרתם את משמרת הבית, מסח. ושתי הידות בכם, כול יוצאי השבת, ושמרו את משמרת בית ה’, אל המלך...'


כדי להבין את תכנית המרד נתבונן בתרשים אפשרי סכימטי ביותר של הבניינים על הר הבית:
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הסברים:


בית ה' היה בצפון ובית המלך היה בדרום: כך מצוייר בכל המפות (נדמה לי שיש לזה גם הוכחה מהתנ"ך אבל אני לא זוכר אותה כרגע, ובכל אופן זה לא חיוני להבנת הפרשה).


שער סור ושער אחר הרצים הם שערים של בית המלך. הסבר: מדבריו של יהוידע נראה ש"באי השבת" התחלקו לשלוש שלישיות: שלישית אחת בבית המלך, שלישית אחת בשער סור ושלישית אחת בשער אחר הרצים, ולכולם נאמר "ושמרתם את משמרת הבית [בית המלך] מסח" (לכן ציירתי 3 קבוצות של חיילים באזור בית המלך)�.


שער הרצים הוא גם-כן שער של בית המלך. הסבר: בסוף הפרשה כתוב ויבואו דרך שער הרצים בית המלך.  נראה שהוא הכניסה הראשית של בית המלך, כמו שרואים גם במל"א יד 27: "ויעש המלך רחבעם תחתם מגיני נחושת; והפקיד על יד שרי הרצים, השומרים פתח בית המלך. ויהי מדי בוא המלך בית ה' -- יישאום הרצים, והשיבום אל תא הרצים."


נראה לי ש"שער אחר הרצים" הוא שער שנמצא ממערב ("אחר") שער הרצים. 


מדברי יהוידע "ושתי הידות בכם כל יוצאי השבת..." נראה ש"יוצאי השבת" היו כפולים במספרם מ"באי השבת", ומהמשך דבריו "...ושמרו משמרת בית ה' אל המלך"  נראה שהם היו אחראים לשמור על אזור בית ה', שבו נמצא המלך הצעיר� (לכן ציירתי 6 קבוצות של חיילים באזור בית ה')�.








מכיוון שכל השומרים של בית המלך היו בברית עם יהוידע – הוא יכל פשוט לבקש מהם שיחסלו את עתליה בביתה. למה היתה דרושה כל התכנית המפורטת הזו? – לדעתי מטרתו של יהוידע היתה לבצע טקס המלכה מפואר: יהואש ייצא ממקום מחבואו בדביר, יתגלה אל כל העם בבית ה', ואז יצעד בהוד מלכותי אל בית המלך, שנמצא מדרום לבית ה'. יהוידע רצה להימנע משפיכות דמים – הוא קיווה שעתליה לא תדע מה קורה עד שיהואש יגיע לבית המלך (עם כל השומרים סביבו), ואז היא תהיה בהלם ותיכנע, ולא יהיה צורך להרוג אותה�.


לשם כך היו דרושים לו כל השומרים:


"באי השבת" יסתובבו בבית המלך ובשעריו (ואולי גם יעשו קצת רעש...), כדי להסיח את דעתה של עתליה מהארועים שיתרחשו בחוץ: השלישית מכם, באי השבת... ושמרתם את משמרת הבית מסח. 


"יוצאי השבת" ישמרו את בית ה' וישמרו על המלך: "ושתי הידות בכם, כל יוצאי השבת... ושמרו את משמרת בית ה' אל המלך". לשם כך והקפתם על המלך סביב, איש וכליו בידו, והבא אל השדרות (אל בין שתי שורות השומרים המסודרות) יומת (כי הוא כנראה רוצה לפגוע במלך); והיו את המלך בצאתו מבית ה' ובבואו אל בית המלך.


בהתחלה הארועים התרחשו כמתוכנן: ויעשו שרי המאות, ככול אשר ציווה יהוידע הכוהן, ויקחו איש את אנשיו, באי השבת עם יוצאי השבת; ויבואו אל יהוידע הכוהן. וייתן הכוהן לשרי המאות את החנית ואת השלטים, אשר למלך דויד--אשר בבית ה’. ויעמדו הרצים איש וכליו בידו, מכתף הבית הימנית – הדרומית – עד כתף הבית השמאלית – הצפונית –� למזבח, ולבית--על המלך סביב. ויוציא את בן המלך, וייתן עליו את הנזר ואת העדות, וימליכו אותו, וימשחוהו; ויכו כף--ויאמרו, יחי המלך.  


אבל אז התכנית השתבשה במקצת: ותשמע עתליה את קול מחיאות הכפיים של הרצין ושל העם; ותבוא אל העם, בית ה’. ותרא והנה המלך עומד על העמוד כמשפט, והשרים והחצוצרות אל המלך, וכל עם הארץ שמח, ותוקע בחצוצרות; ותקרע עתליה את בגדיה, ותקרא 'קשר קשר!!!'. יהוידע חשש שכמה אנשים יושפעו מהקריאה הסמכותית של עתליה ותתפתח מלחמת-אחים, ולכן החליט שחייבים לחסל את עתליה מייד: ויצו יהוידע הכוהן את שרי המאות פקודי החיל, ויאמר אליהם הוציאו אותה מקרב העם אל מבית לשדרות אל בין שתי שורות השומרים, והבא אחריה המת בחרב:  כי אמר הכוהן, אל תומת בית ה’. וישימו לה ידיים (השומרים בשתי השורות החזיקו אותה בידיהם והעבירו אותה מיד ליד לכיוון בית המלך), ותבוא דרך מבוא הסוסים – לא ידוע לי איפה הוא (ולמה דווקא משם) –  בית המלך; ותומת שם.  {ס}


לאחר מכן המשיך הטקס כמתוכנן: ויכרות יהוידע את הברית, בין ה’ ובין המלך ובין העם, להיות לעם, לה’; ובין המלך, ובין העם. ויבואו כל עם הארץ בית הבעל וייתצוהו, את מזבחותיו ואת צלמיו שיברו היטב, ואת מתן כוהן הבעל, הרגו לפני המזבחות; וישם הכוהן פקודות, על בית ה’. וייקח את שרי המאות ואת הכרי ואת הרצים ואת כל עם הארץ, ויורידו את המלך מבית ה’, ויבואו דרך שער הרצים – הכניסה הראשית – בית המלך; ויישב, על כיסא המלכים.


לסיכום: וישמח כל עם הארץ, והעיר שקטה; ואת עתליהו המיתו בחרב, בית המלך.  {ס}


ספר במדבר


הפירוש ה1001 לחטאם של משה ואהרן


{בטח כתבו כבר 1000 פירושים לפרשה הזאת לפניי... אני, כדרכי, באתי רק לפרש את הפסוקים באופן מילולי}


בכל המקומות בתורה שה' אומר למשה ולאהרון למה הם לא נכנסים לארץ, הסיבה לכך היא שהם לא קיימו את מצוותו בפרשת מי-מריבה:


"יען לא האמנתם בי להקדישני לעיני בני ישראל לכן לא תביאו את הקהל הזה אל הארץ..." (במדבר כ 12)


"על אשר מריתם את פי למי מריבה" (במדבר כ 24)


"כאשר מריתם פי במדבר צין במריבת העדה להקדישני במים לעיניהם..." (במדבר כז 14)


"על אשר מעלתם בי בתוך בני ישראל במי מריבת קדש מדבר צין, על אשר לא קידשתם אותי בתוך בני ישראל" (דברים לב 51)


אבל כאשר משה רבנו מספר למה הוא לא נכנס לארץ, הוא מאשים את בני ישראל:


"גם בי התאנף ה' בגללכם לאמור גם אתה לא תבוא שם" (דברים א 37)


"ויתעבר ה' בי למענכם ולא שמע אלי..." (דברים ג 26)


"וה' התאנף בי על דבריכם, וישבע לבלתי עברי את הירדן..." (דברים ד 21).


למה משה מתנער מאחריות למעשיו ומטיל את כל האחריות על בני ישראל?!





כדי להבין את הפסוקים האלה נעיין שוב בפסוק 1. במבט ראשון הפסוק נראה קשה – איך ייתכן שמשה ואהרן לא האמינו בה'?! אבל במבט שני מגלים שיש המשך לפסוק -- "לעיני בני ישראל". בנ"י חשבו בטעות שמשה ואהרן לא האמינו; משה ואהרן לא האמינו לעיני בני ישראל. גם בפסוק 3 נאמר שהחטא היה "לעיניהם", ובפסוק 4 כתוב פעמיים שהחטא היה "בתוך בני ישראל". את הפסוקים 2, 5, 6, 7 נבין אחרי שנבין מה גרם לבנ"י לחשוב שמשה ואהרן לא האמינו.


לאחר שבנ"י התלוננו שאין להם מים, באו משה ואהרן מפני הקהל, אל פתח אוהל מועד (במדבר כ 6), ובנ"י חשבו שמשה ואהרן כבר לא מאמינים בניסים מה', ולכן הם בורחים מפניהם ומסתתרים באוהל מועד. כמובן שהמחשבה הזאת היתה שגויה: משה ואהרן ברחו כדי לבקש עזרה מה'. אך לעיני בני ישראל נראה שהם לא מאמינים. ה' רצה לתקן את הפגם הזה בתדמיתם של משה ואהרן, ולכן ציווה עליהם "ודיברתם אל הסלע לעיניהם". בניגוד לפעם הקודמת, שבה ציווה ה' על משה להכות בסלע (שמות יז 6), הפעם ה' ציווה על שניהם לדבר אל הסלע, ועכשיו קל להסביר למה: משה ואהרן היו צריכים להגיד לסלע "תן מים!" כדי להוכיח לבנ"י שהם מאמינים בניסים�. אבל אהרן ומשה מרו את פי ה': אהרן לא דיבר בכלל, וגם משה לא דיבר אל הסלע אלא כעס על בנ"י ואמר להם "שמעו נא המורים! המן הסלע הזה נוציא לכם מים?!" בכך סיפק משה לבנ"י עוד הוכחה שהוא לא מאמין בניסים – הוא בעצמו אמר שזה בלתי אפשרי שייצאו מים מהסלע... (כמובן, הכוונה של משה היתה שונה לגמרי, אבל לעיני בני ישראל זה הראה על חוסר אמונה). גם לאחר מכן משה לא דיבר אל הסלע אלא היכה בו פעמיים. זה לא הוכיח לבנ"י שהוא מאמין בניסים, כי משה פעל מתוך כעס והוא בכלל לא הזכיר את שם ה' בדבריו. בנ"י חשבו שהוא היכה בסלע בזעם כדי לפרוק את הכעס שלו, ורק במקרה יצאו ממנו מים�. 


כל הפרשה הזאת גרמה לירידה משמעותית במעמד של משה ואהרן. בעיני בני ישראל, החטא שלהם היה דומה לחטא של 'דור המדבר': גם הם לא האמינו שה' יכול לעשות להם ניסים ולתת להם את א"י; וגם הם אחר-כך ניסו לכבוש את א"י בכוח הזרוע, בלי עזרת ה'. לכן בעיני בני ישראל מגיע להם עונש דומה – גם הם צריכים למות מחוץ לא"י. הם בוודאי לא ראויים להנהיג את עמ"י אל הארץ. "לכן לא תביאו את הקהל הזה אל הארץ אשר נתתי להם".


מכאן נראה שמשה ואהרן נענשו בעיקר בגלל מה שחשבו עליהם בני ישראל. זה מסביר את פסוקים 5 ו- 7. אך כמובן שזו לא הסיבה היחידה: ה' בוודאי לא יעניש אדם רק בגלל שאנשים אחרים חושבים שמגיע לו להיענש. משה ואהרן נענשו כי הם גרמו לבנ"י לחשוב כך. אם הם היו מקיימים את מצוות ה' ומדברים אל הסלע – בנ"י היו רואים שהם מאמינים. אך בגלל שהם מרו את פי ה' – הם לא הצליחו לתקן את הפגם. זה מסביר את פסוקים 2 ו- 3.


לסיום נסביר את פסוק 6: מה זה "ויתעבר ה' בי למענכם"? "למענכם" זה לא "בגללכם" אלא "לטובתכם"! מה טוב בזה שה' כעס על משה?!. תשובה: בכל הקטע הזה בדברים (פרק ג) משה מספר לבנ"י על הטובות שעשה עמהם ה': הוא נתן להם את ארצות סיחון ועוג וכו'. לדעתי גם לפסוק הזה יש כוונה דומה. משה, העניו באדם, מאמין בכל לבו שיהושע הוא מנהיג טוב יותר ממנו, ומתאים יותר ממנו להנהגת העם, ועל-כן הוא אומר לבנ"י: 'אל תצטערו שאני הולך, כי זה לטובתכם, למענכם – ויאמר ה' אלי... וצו את יהושע, וחזקהו, ואמצהו, כי הוא יעבור לפני העם הזה והוא ינחיל אותם את הארץ אשר תראה. 


מידד: ואכן, יהושע תיקן את מה שפגם משה, כמו שנאמר (יהושע י 12): "אז ידבר יהושע לה', ביום תת ה' את האמורי לפני בני ישראל; ויאמר לעיני ישראל: שמש בגבעון דום, וירח בעמק איילון.": יהושע דיבר אל השמש והירח, לעיני ישראל, וציווה עליהם לעמוד – ובכך הוכיח לבנ"י שהוא מאמין בניסים.


גפן ותאנה ורימון


[שמעתי מעמוס כהן מקרית חיים]


ארץ ישראל נשתבחה ב5 סוגים של עצי פרי (דברים ח 8): "ארץ... וגפן ותאנה ורימון; ארץ זית שמן ודבש". בתורה יש הבדל בין שלושת המינים הראשונים לבין שני המינים האחרונים:


המרגלים הביאו מא"י (במדבר יג 23): "...זמורה ואשכול ענבים אחד,...ומן הרימונים, ומן התאנים": הם לא הביאו זיתים וגם לא "דבש" (כלומר תמרים).


כשבנ"י התלוננו במי-מריבה, הם אמרו (במדבר כ 5): "ולמה העליתונו ממצרים להביא אותנו אל המקום הרע הזה, לא מקום זרע ותאנה וגפן ורימון..." – הם לא התלוננו על זיתים וגם לא על 'דבש'. 


אפשר להסביר את זה על-פי שני הדברים שנאמרו על טעמו של המן:


(שמות טז 31): "...והוא כזרע גד לבן, וטעמו כצפיחית בדבש"


(במדבר יא 8): "...והיה טעמו כטעם לשד השמן"


למן היו שני טעמים: טעם של דבש וטעם של שמן. לכן בנ"י לא התלוננו שחסרים להם "זית שמן" או "דבש" אלא רק "תאנה וגפן ורימון". גם המרגלים, כשהם רצו להראות לבנ"י את טוב הארץ, הביאו דווקא את שלושת הפירות שבנ"י לא זכו לטעום במדבר – "אשכול ענבים... ומן הרימונים ומן התאנים".


כלים


נזם באף או נזמים באזניים?


בכמה מקומות בתנ"ך נזכרים נזמים:


הביטוי�
ההקשר�
�
ואשים הנזם על אפה�
עבד אברהם לרבקה (בר כד 47)�
�
וייתנו... את כל אלהי הנכר אשר בידם, ואת הנזמים אשר באוזניהם�
נתנו ליעקב בשכם (בר לה 4)�
�
פרקו נזמי הזהב אשר באוזני נשיכם בניכם ובנותיכם�
ביקש אהרן מבנ"י (שמ לב 2)�
�
ויתפרקו כל העם את נזמי הזהב אשר באוזניהם�
במעשה העגל (שמ לב 3)�
�
חח ונזם וטבעת וכומז�
הביאו למשכן (שמ לה 22)�
�
וישליכו שמה איש נזם שללו�
נתנו לגדעון (שפ ח 24)�
�
הטבעות ונזמי האף�
תכשיטי הנשים (יש ג 21)�
�
ואתן נזם על אפך ועגילים על אוזנייך�
כנסת ישראל (יח טז 12)�
�
ותעד נזמה וחלייתה ותלך אחרי מאהביה�
כנסת ישראל (הו ב 15)�
�
וייתנו לו איש קשיטה אחת ואיש נזם זהב אחד�
לאיוב (מב 11)�
�
נזם זהב באף חזיר �
אישה יפה וסרת טעם (מש יא22)�
�
נזם זהב וחלי כתם �
מוכיח חכם על אוזן שומעת (כה 12)�
�



בארבעה מקומות נזכר בפירוש שהנזם על האף – ובכולם זה אף של אישה (רבקה, בנות ישראל בישעיהו, כנסת ישראל ביחזקאל, 'אישה יפה וסרת טעם'). כנראה שנשים נהגו לשים נזם באף, וגברים נהגו לשים נזמים באזניים. אמנם, במעשה העגל ביקש אהרן "פרקו נזמי הזהב אשר באוזני נשיכם בניכם ובנותיכם" – אבל זה לא סותר את התיאוריה, כי ייתכן שאהרן פשוט לא ידע – מרוב צניעות הוא אף פעם לא הסתכל בפנים של אישה ולא ראה שנשים שמות נזמים באף... ואכן, בנ"י לא הביאו אליו את נזמי הזהב אשר 'באזני נשיהם', אלא "ויתפרקו כל העם את נזמי הזהב אשר באוזניהם". [וע"פ הפשט ייתכן שנשים נהגו לשים נזמים גם באף וגם באזניים, והגברים הביאו את נזמי הזהב שלהם כי הנשים לא רצו לתת להם את הנזמים שלהן – ע' רש"י].





בשני מקומות נזכר שהנזמים שימשו לעבודה זרה (השלל של שכם, מעשה העגל) – ובשניהם הם נלקחו מהאזניים. רוצים לדעת מה המשמעות של זה? קראו את המאמר של מידד שלם, 'נזמים', בתוך 'כפית של נח"ת' אדר ה'תשנ"ט ('הכפית הכתומה')!





ע"פ הפסוק במשלי "נזם זהב וחלי כתם – מוכיח חכם על אוזן שומעת" אפשר לפרש (על דרך הדרש) את הפסוק בהושע "ותעד נזמה וחלייתה ותלך אחרי מאהביה": כנסת ישראל הסירה� את הנזם ואת החלי שלה – כלומר את הנביאים שניסו להוכיח אותה – כדי שתוכל ללכת אחרי 'מאהביה' (הבעלים) בלי הפרעה.


הרומח והחנית


בנבואת ישעיהו על השלום שיהיה באחרית הימים כתוב (ישעיה ב 4): "וכיתתו חרבותם לאיתים וחניתותיהם למזמרות"; בנבואת יואל על המלחמה שתהיה באחרית הימים כתוב (יואל ד 10): "כותו איתיכם לחרבות ומזמרותיכם לרמחים, החלש יאמר גיבור אני". זו נבואה הפוכה בדיוק, חוץ מזה שבמקום 'חניתות' כתוב 'רמחים'! זה לא במקרה: חנית היא כנראה נשק ארוך ודק, שנהגו לזרוק אותו� או לדקור בו ממרחק; אבל רומח הוא כלי נשק קצר וכבד יותר, ולא ניתן לזריקה אלא רק למלחמה מטווח קצר�. בנבואת יואל "החלש יאמר גיבור אני" – החלש רוצה להראות שהוא גיבור, ולכן מכין לעצמו רומח ולא חנית. 


גם פינחס בן אלעזר רצה להראות שהוא גיבור, ואינו פוחד מזמרי, ולכן כשהלך להרוג אותו "וייקח רומח בידו" (במדבר כה 7). לעומת זאת, בתקופת השופטים – בתקופה שלפני דבורה – היו בנ"י פחדנים, ולכן לא היו להם רמחים – "מגן אם ייראה ורומח בארבעים אלף בישראל".





בדה"א יב מסופר על אנשים משבטים שונים שהצטרפו לדוד בתקופות שונות:


יב 9: "ומן הגדי נבדלו אל דוד למצד מדברה גיבורי החיל אנשי צבא למלחמה, עורכי צינה ורומח..."


יב 25: "בני יהודה, נושאי צינה ורומח –– ששת אלפים ושמונה מאות חלוצי צבא."


יב 35: "ומנפתלי שרים אלף, ועימהם בצינה וחנית שלושים ושבעה אלף."


כלי הנשק שמחזיקים הלוחמים מתאים לתדמית של שבטם, ע"פ ברכת יעקב:


1–2. בני גד ובני יהודה מחזיקים רומח כי הם גיבורים – "גור אריה יהודה", "גד גדוד יגודנו והוא יגוד עקב" (גם בברכת משה נאמר על גד "ברוך מרחיב גד כלביא שכן"). 


3. בני נפתלי מחזיקים חנית כי הם זריזים, ונשק קל מתאים להם יותר: "נפתלי איילה שלוחה".





ברוב התקופות נהגו להשתמש רק באחד מכלי הנשק האלה – או בחנית או ברומח –– לפי מנהג התקופה:


בתקופת שאול ודוד נהגו להשתמש בחנית: לגלית היתה חנית (שמ"א יז 7, שמ"ב כא 19) והוא בא אל דוד "בחרב ובחנית ובכידון", לשאול היתה חנית (שמ"א יג22, יח10, יט9, כ33, כב6, כו7; שמ"ב א6); דוד ביקש מאחימלך "חנית או חרב" (שמ"א כא 9) אבנר הכה את עשהאל "באחרי החנית אל החומש" (שמ"ב ב 23); דוד שר "ואיש ייגע בהם יימלא ברזל ועץ חנית" (כג 7); אבישי "עורר את חניתו על 300 חלל" (כג 18); ובניהו "גזל את החנית מיד המצרי" (כג 21). בספר שמואל לא נזכר בכלל רומח. גם בספר תהלים – שנכתב ע"י דוד – לא נזכר בכלל רומח אלא רק חנית (לה3, מו10, נז5). (המקום היחיד שבו נזכרו רמחים בתקופת דוד הוא בפסוקים מדה"א יב שנזכרו למעלה).


אך בתקופת המלכים ובתקופת בית שני העדיפו להשתמש ברומח: נביאי הבעל התגודדו "בחרבות וברמחים" (מל"א יח 28); רחבעם אסף "בכל עיר ועיר צינות ורמחים" (דה"ב יא 12); לאסא היה "חיל נושא צינה ורומח" (יד 7); לאמציהו היה צבא "אוחז רומח וצינה" (כה 5); עוזיהו הכין "לכל הצבא: מגינים ורמחים וכובעים ושריונות וקשתות ולאבני קלעים" (כו 14); נחמיה העמיד שומרים עם "חרבותיהם רומחיהם וקשתותיהם... וחציים מחזיקים והרמחים המגינים והקשתות והשריונים... וחציים מחזיקים ברמחים" (נחמיה ד 7–15);  המקום היחיד שבו נזכרת 'חנית' בתקופת המלכים הוא במרד יהוידע, וגם שם זו לא חנית מתקופת המלכים אלא חנית עתיקה מימי דוד – "וייתן הכוהן לשרי המאות את החנית ואת השלטים אשר למלך דוד אשר בבית ה’" (מל"ב יא 10).


פסוקים נוספים עם רומח וחנית:


הפסוק�
המקור�
�
אסרו הסוסים ועלו הפרשים והתייצבו בכובעים, מרקו הרמחים, לבשו הסריונות�
יר מו4�
�
ויצאו יושבי ערי ישראל, וביערו והשיקו בנשק ומגן וצינה בקשת ובחיצים ובמקל יד וברומח; וביערו בהם אש שבע שנים.�
יח לט9�
�
פרש מעלה ולהב חרב וברק חנית ורוב חלל וכובד פגר; ואין קצה לגווייה וכשלו בגווייתם.�
נם ג3�
�
שמש ירח עמד זבולה; לאור חיציך יהלכו, לנוגה ברק חניתך�
חב ג11�
�
עליו תרנה אשפה, להב חנית וכידון.�
אב לט23�
�
משיגהו חרב בלי תקום;  חנית מסע ושריה.�
אב מא18�
�



רכוש בספר בראשית


\ מידד שלם


בספר בראשית יש כמה פסוקים שמדברים על לקיחת רכוש ונסיעה:


בראשית יב 5: וייקח אברם את שריי אשתו ואת לוט בן אחיו, ואת כל רכושם אשר רכשו, ואת הנפש אשר עשו בחרן; וייצאו ללכת ארצה כנען ויבואו ארצה כנען.


בראשית לא 18: וינהג את כל מקנהו, ואת כל רכושו אשר רכש, מקנה קניינו אשר רכש בפדן ארם.  לבוא אל יצחק אביו ארצה כנען.


בראשית לו 6: וייקח עשיו את נשיו ואת בניו ואת בנותיו, ואת כל נפשות ביתו, ואת מקנהו ואת כל בהמתו ואת כל קניינו אשר רכש בארץ כנען; וילך אל ארץ מפני יעקוב אחיו.


בראשית מו 6: ויקחו את מקניהם, ואת רכושם אשר רכשו בארץ כנען, ויבואו מצריימה:  יעקוב וכל זרעו איתו.





הנה כמה פירושים וסימנים לפסוקים האלה:


1. אור כשדים היתה עיר של נהנתנות ורכושנות�. לאברהם עדיין לא היה מקנה אלא רק רכוש, ולכן הוא לקח את כל רכושו והלך, אין טעם להשאיר שום דבר (הוא לא מתכוון לחזור).


4. בני יעקוב לוקחים את מקניהם ורכושם ועוברים דירה, כמו אברהם; אז הם לוקחים את רכושם, ואת מקניהם, כי כמו אביהם "רועי צאן עבדך גם אנחנו גם אבותינו", אז להם יש גם מקנה.�


2. יעקוב חזר מארם, וכיון שיותר זול להוציא רשיון בחו"ל הוא הוציא שם רשיון וחזר כאשר הוא כבר יודע לנהוג כדכתיב "וינהג את כל מקנהו..."


3. עשו היה רשע ולכן חלק מרכושו היה גנוב ולכן כתוב עליו "...ואת כל קנינו..." - חלק מרכושו לא היה שלו והוא רק עשה עליו קנין אך לא קנה אותו. שלא כמו יעקוב שעליו כתוב "מקנה קנינו" - הוא קנה כל מה שהוא עשה עליו קנין.





בבראשית כ' י"ד מסופר: "וייקח אבימלך צאן ובקר ועבדים ושפחות, וייתן לאברהם...". הסבר: ה' עצר בעד כל רחם לבית אבימלך כולל בעלי חיים, ובזכות תפילת אברהם – ה' ריפא אותם, ולכן כאות תודה הוא מביא לו צאן ובקר עבדים ושפחות שנולדו בזכות תפילת אברהם. 


בבראשית י"ג ה' מסופר "וגם ללוט ההולך את אברם היה צאן ובקר ואוהלים." הסבר: לוט מצד אחד היה צדיק ודבק באברהם, אך מצד שני הלך אחרי עיניו ואחרי הנוחות הכלכלית - "וישא לוט את עיניו וירא את כל כיכר הירדן ..". הוא היה נע ונד בין כל ערי הכיכר -- הוא היה יושב באחת מהערים עד שהם חטאו "יותר מדי" לטעמו של לוט, ואז במקום לעזוב את המקום הוא עבר לעיר אחרת, מפני שזה היה יותר נוח כלכלית. ואנו רואים ראיה לכך ב (בר' י"ט י"ז): כאשר לוט בורח מסדום המלאכים אומרים לו "המלט על נפשך, אל תביט אל אחרך ואל תעמוד בכל הכיכר, ההרה המלט פן תספה" וכן בפסוק כ"ט: "בהפוך את הערים אשר ישב בהן לוט". וכך הוא תמיד הסתובב בין הערים, תמיד במצב של אוהל, במצב ארעי.


אחד א-להינו בשמיים ובארץ


שתי התכנסויות אל ירושלים


[תודה לאלי ממן מנצרת עילית]


בשתי תקופות בספר עזרא-נחמיה מסופר על התאספות של כל בני ישראל אל ירושלים:


�
בתקופת זרובבל ויהושע (עזרא ב70 - ג1)�
בתקופת עזרא ונחמיה (נחמיה ז72 - ח1)�
�
1


2�
ויישבו הכוהנים והלויים ומן העם והמשוררים והשוערים, והנתינים—בעריהם; וכל ישראל—בעריהם.  �
ויישבו הכוהנים והלויים והשוערים והמשוררים ומן העם והנתינים, וכל ישראל—בעריהם; �
�
3�
וייגע החודש השביעי, ובני ישראל בערים;  �
וייגע החודש השביעי, ובני ישראל בעריהם.�
�
4�
וייאספו העם כאיש אחד, אל ירושלים.  �
וייאספו כל העם כאיש אחד, אל הרחוב אשר לפני שער המים; �
�



[צריך לבדוק בעיון את העובדות שנזכרות בהמשך]


ההבדל העיקרי בין התקופות הוא, שבין התקופה הראשונה לשנייה נבנה בית המקדש. לכן:


1. בשתי התקופות נזכרים הכהנים והלויים ראשונים. בהמשך נזכרים המשוררים והשוערים, שהיו גם הם לויים, כמו שרואים במקומות רבים בדברי-הימים (ע' במקורון; ע' גם עזרא ב 40 - 42). אך בתקופת זרובבל נזכרים "מן העם" לפני המשוררים והשוערים. אולי הסיבה היא, שתפקידם העיקרי של המשוררים והשוערים היה לשורר ולשמור על השערים בבית-המקדש (ע' בדברי-הימים, כנ"ל). בתקופה הראשונה עדיין לא סיימו לבנות את בית-המקדש, ולכן למשוררים ולשוערים לא היתה 'תעסוקה במקצוע', הם היו מובטלים, ומעמדם היה נמוך יחסית. בתקופה השניה ביהמ"ק כבר היה בנוי, ולכן מעמדם של המשוררים והשוערים עלה. [גם בעזרא ז 7 כתוב "ויעלו מבני ישראל ומן הכוהנים והלויים והמשוררים והשוערים והנתינים אל ירושלים..." וגם בנחמיה י 29 נזכרים "ושאר העם הכוהנים הלויים השוערים המשוררים הנתינים"].


2. בתקופה הראשונה היו הנתינים (צאצאיהם של הגבעונים) בעריהם – בערים נפרדות. אולי גם כאן הסיבה היא, שתפקידם העיקרי של הנתינים היה לשאוב מים ולחטוב עצים לבית המקדש, ובתקופה הראשונה ביהמ"ק לא היה בנוי, ולכן לא היתה להם תעסוקה במקדש והם בנו לעצמם ערים נפרדות וישבו בהן. אבל בתקופה השניה ביהמ"ק כבר היה בנוי, והם חזרו לעבודתם והתיישבו עם בנ"י, ליד ביהמ"ק בירושלים.


הבדל נוסף בין התקופות הוא, שבתקופה השניה היה המצב הכלכלי והבטחוני בארץ הרבה יותר טוב, בזכות פעולותיו של נחמיה פחת יהודה. לכן:


3. בתקופה הראשונה – חלק מבנ"י היו "בעריהם" וחלק היו "בערים" (כלומר: בערים של גויים, לא שלהם);  בתקופה השניה – כל בנ"י היו "בעריהם" (הם השתלטו על כל הערים שישבו בהן)


4. בתקופה הראשונה נאספו העם אל ירושלים ובתקופה השניה נאספו כל העם אל ירושלים -- אולי הסיבה היא שהמצב הכלכלי והבטחוני בארץ השתפר, והיה קל יותר לאסוף את כל העם. 


שלוש גזיזות


מסיבת הגז היתה ארוע חשוב ביותר בחייהם של רועי צאן. אך כאשר (שמ"ב יג 23) "ויהי לשנתיים ימים, ויהיו גוזזים לאבשלום בבעל חצור אשר עם אפריים; ויקרא אבשלום לכל בני המלך. ויבוא אבשלום אל המלך, ויאמר 'הנה נא גוזזים לעבדך; ילך נא המלך ועבדיו עם עבדך." לא אבה דוד ללכת עם אבשלום, ואמר לו "אל בני אל נא נלך כולנו, ולא נכבד עליך". וגם לאחר שאבשלום "ויפרוץ בו" הוא התעקש "ולא אבה ללכת, ויברכהו." למה דוד כל-כך לא רצה ללכת למסיבת הגז?


אולי זה קשור לשני המקומות הנוספים בתנ"ך שבהם נזכר גז -- בשניהם קרו דברים רעים לדוד או למשפחתו:


אצל יהודה, אבי שבטו של דוד (בראשית לח 12): "ויינחם יהודה, ויעל על גוזזי צאנו... תמנתה" יהודה עלה על גוזזי צאנו, ובדרך כנראה תקפה אותו תאווה גופנית והוא בא אל קדשה, וזה גרם לו אחר-כך ביזיון רב. דוד באותו זמן סבל מאד מהחטא עם בת-שבע (שנגרם מתאווה גופנית), ולא רצה פיתויים נוספים, ולכן העדיף לא ללכת לגז.


אצל נבל (שמ"א כה 4): "וישמע דוד במדבר כי גוזז נבל את צאנו בכרמל": נבל גזז את צאנו ודוד ביקש ממנו קצת אוכל מהמסיבה, אבל נבל ביזה את נערי דוד ופגע בכבודו. ייתכן שהיתה לדוד 'טראומה' מהמקרה הזה והוא החליט לא להשתתף יותר במסיבות הגז.


ארבע x שלוש המלכות


בשלושה מקומות בשמ"א מסופר ששאול הומלך על ישראל:


בקצה הרמה, עירו של שמואל (י 1): "וייקח שמואל את פך השמן, וייצוק על ראשו, ויישקהו, ויאמר 'הלא כי משחך ה’ על נחלתו לנגיד!...". באותו מעמד היו רק שמואל ושאול.


במצפה, באסיפה של כל העם, לאחר ששאול נבחר בהגרלה (י 24): "ויאמר שמואל אל כל העם: 'הראיתם אשר בחר בו ה’, כי אין כמוהו בכל העם!'; ויריעו כל העם ויאמרו 'יחי המלך!!'. וידבר שמואל אל העם את משפט המלוכה, ויכתוב בספר, וינח לפני ה’... ובני בליעל אמרו: 'מה יושיענו זה?!' ויבזוהו, ולא הביאו לו מנחה; ויהי כמחריש".


בגלגל, לאחר ששאול ניצח את בני עמון (יא 12): "ויאמר העם אל שמואל: 'מי האומר 'שאול ימלוך עלינו?!' תנו האנשים ונמיתם!'. ויאמר שאול 'לא יומת איש ביום הזה, כי היום עשה ה’ תשועה בישראל!'. ויאמר שמואל אל העם: 'לכו ונלכה הגלגל, ונחדש שם המלוכה'. וילכו כל העם הגלגל, וימליכו שם את שאול לפני ה’ בגלגל... ".


שלוש ההמלכות מתארות תהליך הגיוני: בהתחלה רק שאול עצמו ידע שהוא מלך; אחר כך כל בנ"י ידעו שהוא מלך, אבל לא כולם קיבלו זאת – חלק בזו את שאול. אבל לאחר שהוא הוכיח את עצמו במלחמה – כל ישראל קיבלו את מלכותו ולכן המליכו אותו מחדש.





תהליך דומה קרה גם לדוד – גם הוא הומלך שלוש פעמים:


בביתו, בבית לחם (שמ"א טז 13): "וייקח שמואל את קרן השמן, וימשח אותו בקרב אחיו...". באותו מעמד היו נוכחים רק שמואל, דוד ואחיו.


בחברון, לאחר מות שאול (שמ"ב ב 4): "ויבואו אנשי יהודה, וימשחו שם את דוד למלך על בית יהודה...".


בחברון, לאחר מות איש-בושת (שמ"ב ה 1 – 3): "ויבואו כל שבטי ישראל אל דוד חברונה... גם אתמול גם שלשום, בהיות שאול מלך עלינו, אתה הייתה המוציא והמביא את ישראל... וימשחו את דוד למלך על ישראל". ואחרי שחירם שלח לו מלאכים ובנה לו בית – (שמ"ב ה 12) "ויידע דוד כי הכינו ה' למלך על ישראל וכי נישא ממלכתו בעבור עמו ישראל".


בהתחלה רק בני משפחתו של דוד ידעו שהוא מלך; אחר כך כל בני יהודה קיבלו את מלכותו – אבל שבטי הצפון עדיין תמכו בבית שאול; ולבסוף קיבלו כל ישראל את מלכותו כי הוא הוכיח את עצמו במלחמות.





תהליך דומה במקצת (אך לא זהה) קרה גם לשלמה:


לאחר שנולד (שמ"ב יב 24): "ותקרא את שמו שלמה, וה' אהבו. וישלח ביד נתן הנביא, ויקרא את שמו ידידיה, בעבור ה'". במקום אחר מסופר שדוד נשבע לבת-שבע, אמו של שלמה (מל"א א 17): "כי שלמה בנך ימלוך אחרי, והוא יישב על כסאי".


לאחר שדוד שמע על 'התמלכות' אדוניה, הוא ציווה להמליך את שלמה, (מל"א א 38): "וירד צדוק הכהן, ונתן הנביא, ובניהו בן יהוידע והכרתי והפלתי, וירכיבו את שלמה על פרדת המלך דוד, ויוליכו אותו על גיחון. וייקח צדוק הכהן את קרן השמן מן האוהל, וימשח את שלמה; ויתקעו בשופר, ויאמרו כל העם 'יחי המלך שלמה!!'... ויחרדו ויקומו כל הקרואים אשר לאדוניהו, וילכו איש לדרכו."


לאחר שחיסל את אדוניהו, יואב ושמעי: (מל"א ב 46): "והממלכה נכונה ביד שלמה", ולאחר 'משפט שלמה' (מל"א ג28): "וישמעו כל ישראל את המשפט אשר שפט המלך, וייראו מפני המלך, כי ראו כי חכמת א-להים בקרבו לעשות משפט. ויהי המלך שלמה מלך על כל ישראל."


בהתחלה רק דוד, נתן ובת-שבע ידעו ששלמה עומד להיות מלך; אחר כך הוא נמשח באופן רשמי, ורוב העם קיבלו את מלכותו, אבל ייתכן שאנשי אדוניהו עדיין לא השלימו עם זה לגמרי (לכן שלמה הרג את אדוניהו כשהוא ביקש את אבישג השונמית – הוא חשש שאדוניהו מתכנן מרד). ולבסוף כל ישראל קיבלו את מלכותו, כי הוא הוכיח את עצמו בעשיית משפט. אבל אצל שלמה לא נזכר שום מעשה של המלכה מחדש.





תהליך דומה באופן חלקי קרה גם ליהוא:


השליח של אלישע משח אותו בבית ברמות גלעד (מל"ב ט 6): "...וייצוק השמן אל ראשו, ויאמר לו: 'כה אמר ה' א-להי ישראל: 'משחתיך למלך אל עם ה', אל ישראל...''".


לאחר מכן המליכו אותו השותפים שלו – "עבדי אדוניו" (מל"ב ט 13): "וימהרו, ויקחו איש בגדו, וישימו תחתיו אל גרם המעלות; ויתקעו בשופר, ויאמרו 'מלך יהוא!!'":


ולבסוף, לאחר שחיסל את יהורם, אחזיה ואיזבל, גם אנשי בית אחאב קיבלו את מלכותו ואמרו לו (מל"ב י 5) "עבדיך אנחנו, וכל אשר תאמר אלינו נעשה, לא נמליך איש, הטוב בעיניך עשה".


בהתחלה רק יהוא ידע שהוא מלך, אחר כך – עבדי אדוניו תקעו בשופר וכולם שמעו, ואז רוב בנ"י (שהיו אז ברמות גלעד) ידעו שהוא מלך (חלק מהם בוודאי הצטרפו לקשר ותמכו ביהוא), ולבסוף גם כל אנשי בית אחאב – שנגדם מרד -- קיבלו את מלכותו.





יש כמה דברים אופייניים לכל המלכה (זה לא מדוייק – צריך עוד לבדוק את הנושא):


ההמלכה הראשונה מתאפיינת, בדרך כלל, בשֶמֶן. (רק אצל שלמה השמן מופיע בהמלכה השניה)�.


ההמלכה השניה מתאפיינת, בדרך כלל, בקולות חזקים: אצל שאול הריעו ואמרו 'יחי המלך!!', אצל שלמה תקעו בשופר ואמרו 'יחי המלך שלמה!!', ואצל יהוא תקעו בשופר ואמרו 'מלך יהוא!!'. רק אצל דוד לא תקעו ולא הריעו – אולי הם עדיין היו באבל על מות שאול ולא רצו לחגוג. אבל דוד השלים את התקיעה בשופר מאוחר יותר, כאשר העלה את ארון ה' לעיר דוד (שמ"ב ו 15): "ודוד וכל בית ישראל מעלים את ארון ה', בתרועה ובקול שופר".


ההמלכה השלישית קשורה, בדרך כלל, למותם של שלושה מתנגדים עיקריים של המלך: אצל דוד – באו להמליך אותו אחרי מות שאול, רצח אבנר ורצח איש-בושת;  אצל שלמה – הוא התחזק במלכותו אחרי שחיסל את אדוניהו, את יואב ואת שמעי;  ואצל יהוא – הוא התחזק אחרי שחיסל את יהורם, את אחזיה ואת איזבל. גם בהמלכה השלישית של שאול רצו להרוג את מתנגדיו, אבל הוא לא הסכים, ואמר  "לא יומת איש ביום הזה, כי היום עשה ה’ תשועה בישראל!". כן יושיענו ה' מכל צרותינו ויצילנו משנאת חינם.


� שכם נמצאת כ60 ק"מ צפונה מיריחו


� חז"ל נחלקו בשאלה הזאת – ע' ספרי תחילת פרשת ראה, וגם תלמוד בבלי סוטה לג:. בהמשך המאמר נראה שכולם צודקים...


� ע' רש"י לבראשית כח 17-11. דרך אגב: אחד מהפירושים שלו שם דומה לפירושים שמופיעים בפרק הזה: לדבריו, הר המוריה קפץ ובא צפונה, כדי לפגוש את יעקב בלוז, ואחר-כך חזר למקומו. ולדברינו, ההר שעליו נמצאת לוז היה בימי האבות באזור ירושלים, והוא זז צפונה רק פעם אחת – בזמן חציית הירדן, ונשאר בצפון עד היום הזה.


� לפי שאר הפירושים לפסוק הזה – לא ברור מה הפסוק עושה כאן: למה צריך לספר לנו דווקא עכשיו שהבארותים ברחו גתיימה?


� לא כתוב בפירוש מי הם לוקחי החטים ולמה הם באו אל הבית: ייתכן שהם היו שודדים שרצו לשדוד את אוצרות החטים של איש-בושת (כי היה רעב בארץ), וייתכן שהם היו סוחרי חטים, והם כעסו על איש-בושת כי הוא הטיל מסים על הסחר בחטים, וייתכן שיש סיבה אחרת. בכל אופן, לא נראה שרכב ובענה עצמם היו "לוקחי חטים", כי בפסוק יש הפרדה "...לוקחי חטים, ויכוהו אל החומש, ורכב ובענה אחיו נמלטו".


� אפשר לפרש שהמנהיגים הם זרובבל, יהושע, עזרא ונחמיה – ארבעת המנהיגים הגדולים של עם ישראל בתחילת ימי בית שני. ואפשר גם לפרש על העתיד הרחוק יותר: 4 הקרנות הן 4 המלכויות (בבל, פרס, יון ורומי) ו4 החרשים הם 4 המנהיגים שהיכו\יכו אותן. 


� כמו ב"קרני ברזל" (מל"א כב 11)


� כמו ב"חָרָשֵי עץ וְחָרָשֵי אבן קיר" (שמ"ב ה11).


� כמו "במשוך בקרן היובל" (יהושע ו 5).


� ע"פ הרמב"ם (הלכות יסודי התורה, פרקים ג-ד) יש 10 דרגות של מלאכים, ו"המלאך הדובר בזכריה" שייך לדרגה הנמוכה ביותר – "אישים".


� ייתכן שזכריה ראה בחזון את נחמיה (או את אחד מנעריו), שמדד את ירושלים כדי לבנות את חומתה (ע' נחמיה ב-ג). אבל נראה לי יותר שזה בכלל לא חזון – זכריה ראה במציאות "איש [נער] ובידו חבל מידה" (וזה לא היה נחמיה כי נחמיה חי בתקופה מאוחרת יותר).


� נקודת דמיון נוספת היא, שנשים בתנ"ך (בדרך-כלל ) לא מזכירות את שמן הפרטי, וגם מלאכים (בדרך-כלל) לא מזכירים את שמם, כי הם נקראים על-שם התפקיד שלהם. ע' למשל בסיפור על המלאך ואשת-מנוח (שופטים יג).


�נעורייך=ימי ראשית תולדות האומה


�כלולותייך=הימים שבהם נוצר הקשר בין האומה לבין ה'.


� הפירוש המקובל לביטוי 'חסד נעורייך' הוא כמו שכתוב בפנים – שהכוונה לחסד שעשו בנ"י עם ה'. 


אבל לא מצאתי בשום מקום בתנ"ך שאדם עשה חסד עם ה', וזה גם נשמע לי די מוזר, כי חסד נשמע לי מעשה שעושה החזק עם החלש. לכן במהדורה הקודמת פירשתי הפוך – שהכוונה לחסד שה' עשה עם בני ישראל. 


לפי זה, הביטוי "חסד נעורייך" שייך לסעיף 2 (המעשים הטובים שה' עשה למען ירושלים), ויש כאן סדר הפוך – קודם מדברים על ה'אהבה' של בני-ישראל אל ה' ואחר-כך על ה'חסד' שה' עשה עם בני-ישראל. 


אמנם, לפי הפירוש המקובל קל יותר להבין את המילה "לך": הביטוי "זכרתי לך" משמעו: "זכרתי לך לטובה", "זכרתי לזכותך". לפי הפירוש שלי צריך לפרש שהכוונה היא: "זכרתי לך לרעה", "זכרתי לחובתך" (כי את כפויית טובה). או שהכוונה היא: "זכרתי במקומך" ('את כפויית טובה – את לא זוכרת את החסדים שעשיתי עמך בימי נעורייך; אבל אני זוכר בשבילך; אני אזכיר לך!'.)


� ירמיהו מספר לבנ"י על העבירות של הדור הקודם ("אבותיכם"), כי גם הם עצמם עברו עבירות דומות, כמו שהוא יסביר בהמשך.


� פירוש המילים: פרייה הגשמי וטובה הרוחני;   ארצי הגשמית ונחלתי הרוחנית [מלבי"ם; יפעת].


� למה דווקא עד "בני בניכם"? -- נאמר בעשרת הדיברות, באיסור לעבוד עבודה זרה: "כי אנוכי ה' א-להיך אל קנא, פוקד עוון אבות על בנים על שילשים ועל ריבעים לשונאי", כלומר: כשדור אחד מתחיל לעבוד ע"ז – ה' לא מכלה אותו מייד, אלא נותן אפשרות לדורות הבאים לתקן את העוון. רק כשיש 4 דורות רצופים של "שונאי" שעובדים ע"ז ולא חוזרים בתשובה – ה' משמיד אותם. הדור שבו התחיל ירמיהו להתנבא היה הדור השני של עובדי ע"ז – אחרי ש"אבותיכם... רחקו מעליי". לכן נשארו לבנ"י עוד שני דורות – ועל זה אמר ירמיהו "לכן עוד אריב אתכם, נאום ה', ואת בני בניכם אריב". זה מסביר למה היה חשוב להגיד לבנ"י שאבותיהם חטאו: הוא רצה שיידעו שיש להם רק עוד שני דורות לחזור בתשובה. ואכן, ירמיהו התחיל להתנבא בשנת 13 ליאשיהו, ולפי חשבון השנים יוצא שהוא ניבא בדיוק 40 שנה עד החורבן – וזה בערך שני דורות.


� ע"פ הפשט הכוונה היא, שמרוב פחד (מהשאגות של הכפירים) – בנ"י עוזבים את ארצם ומשאירים אותה שממה, ועוזבים את עריהם ומשאירים אותן שרופות.


� פירוש אחר: "ירעוך"="ירוצצוך", כלומר ירוצצו וישברו את קודקודך. פירוש אחר: "ירעוך"="ירעו עלייך", כלומר יבואו עם עדרי-המרעה שלהם וירעו אותם על קודקודך. 


� פחדתי=יראתי, כלומר: לא היראה שיראת אותי היתה לך רעה ומרה, אלא עזיבתך את ה' [ע' מלבי"ם].


� פירוש דומה פירשו רש"י, רד"ק ומצודת-דוד.


� "הגפן נכרייה" -- אולי הכוונה: גפן השייכת לנוכרי, שאין מפרישים ממנה תרומות, ולכן אין בה "ראשית תבואתו".


� ע' תהלים לו 11, קט 12


� א. בפסוק כתוב שלוש פעמים "השלישית". אפשר לפרש שהכוונה לאותם אנשים: השלישית – שהם באי השבת – ישמרו בבית המלך, וישמרו גם בשער סור, וישמרו גם בשער אחר הרצים. ואפשר לפרש ש"באי השבת" יתחלקו ל3 קבוצות וכל קבוצה תשמור במקום אחר: שליש אחד מבאי השבת ישמרו בבית המלך, השליש השני ישמרו בשער סור, והשליש השלישי ישמרו בשער אחר הרצים.


	ב. "ושמרתם את משמרת הבית מסח" = לפי הפירוש הראשון – הכוונה היא שהשומרים 'יסיחו' את עצמם ממקום למקום, כלומר יסתובבו בכל האזור של בית המלך בזמן השמירה. לפי הפירוש השני – הכוונה היא שהם 'יסיחו את דעתה' של עתליה מהאירועים שיקרו בבית ה'.


� "ושמרו את משמרת בית ה' אל המלך" = "ושמרו את משמרת בית ה', כשתשומת-ליבם מופנית אל המלך".


�לפי זה נראה ששומרי בית המלך התחלקו ל3 משמרות: בכל שבת – החיילים של משמרת אחת היו "באים" לשמור, והחיילים של שתי המשמרות האחרות היו  "יוצאים" הביתה. בשבת שבה התבצע המרד – "באי השבת"  מלאו את תפקידם הרגיל ושמרו באזור בית המלך (כדי להסיח את דעתה של עתליה – שלא תשים לב שיש שינוי), אבל "יוצאי השבת" לא יצאו הביתה אלא נשארו באזור בית ה'.


� למה יהוידע חיכה שש שנים לפני שמרד בעתליה? – אולי הוא לא רצה להחליש את ממלכת יהודה, כי היא היתה עדיין במצב מלחמה עם ממלכת ישראל. רק לאחר שישראל נחלשה במלחמות נגד ארם (ע' מל"ב י 32) הוא החליט למרוד. לפרטים נוספים על עתליה ניתן לפנות לשחר מיידנבאום מחיפה.


� בתרשים פירשתי ש"כתף הבית" הכוונה לבית ה', כלומר – שורות השומרים עמדו בתוך בית ה', מהקיר הצפוני שלו לקיר הדרומי שלו. אולי אפשר גם לפרש ש"כתף הבית הימנית" הכוונה לבית ה' ו"כתף הבית השמאלית" הכוונה לבית המלך, כלומר – שורות השומרים עמדו מחוץ לבית ה', מהקיר הדרומי של בית ה' עד הקיר הצפוני של בית המלך.


� משה נצטווה לקחת את המטה, ולכן פירש הרמב"ן שהוא היה אמור גם להשתמש במטה ולהכות בסלע. אף אם זה נכון, עדיין משה היה צריך גם לדבר אל הסלע ולא רק להכות. וגם אהרן היה צריך לדבר אל הסלע ולא לשתוק.


� א. ייתכן שבנ"י (או חלק מהם) האמינו שהמים יצאו בנס, אבל הם חשבו שמשה לא מאמין – משה היכה מתוך כעס וה' עשה נס.


    ב. וייתכן שבנ"י לא האמינו שהמים יצאו בנס, אלא טענו שהם יצאו באופן טבעי – המכה פתחה מעיין טבעי שהיה בסלע (ע' פירוש מלבי"ם; הוא מסביר כך את הפסוק "המה מי מריבה אשר רבו בני ישראל את ה'"). עד היום יש חוקרים שטוענים כך – כנראה שבנ"י לא השתנו מאז... 


� ותעד = הסירה: זו אחת המשמעויות של השורש "עדה" (ע' במקורון).


� שאול זרק את החנית 3 פעמים (שמ"א יח, יט, כ). ע' גם פירוש 'דעת מקרא' לדה"א יב 35.


� לכן נביאי הבעל התגודדו "בחרבות וברמחים" (מל"א יח 28): אדם לא יכול לשרוט את עצמו בחנית, כי היא ארוכה מדי, אלא רק בחרב או ברומח. 


� יש מדרש על אברהם, שיוצא מאור כשדים, ומגיע לסולמה של צור, ושם הוא רואה – בפעם הראשונה – אנשים שמתפרנסים מיגיע כפיהם. ואז הוא מבקש מה' שייתן לו את הארץ הזאת. לפי המדרש אפשר ללמוד, שבמקום שהיה אברהם קודם (אור כשדים) – אנשים לא התפרנסו מיגיע כפיהם אלא היו נהנתנים ורכושנים.


� הערת המערכת: בכל הפסוקים כתוב שלקחו את כל הרכוש, ורק על בני יעקב לא כתוב "כל". לענ"ד זה בא להראות שבני יעקב לא התכוונו לעזוב את א"י לנצח אלא רק באופן זמני ("לא ירדו אבותינו להשתקע שם אלא לגור בלבד"), ולכן לא לקחו הכל.


� אצל המלכים מבית דוד – השמן היה בקרן, ואצל המלכים האחרים השמן היה בפך. חז"ל פירשו (ע' רד"ק) שהקרן היא סמל להֶמְשֶכיוּת – ואכן מלכות בית דוד נמשכה לאורך זמן רב מאד.
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