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ערך מרכזי בנבואה

(ערכה ועיבדה: אורית בן חיים)

מהו מוסר?

מוסר הוא מערך אמונות פילוסופיות, שלפיהן אדם קובע האם פעולותיו הן טובות או רעות, ראויות או מגונות. המוסר אינו פועל יוצא של חשיבה אינטלקטואלית ישירה ,אלא בד"כ נובע מאינדוקטרינציה (= הוראה שיטתית ומכוונת, שמטרתה לגרום לאדם או לקבוצת אנשים לאמץ ללא כל ביקורת, השקפת עולם , אמונות או ערכים מסוימים, ולשלול אחרים) מאת נושאי המסורת בעת חינוכו של הילד.
לעיתים קרובות מושגים ואמונות אלו הינם מוכללים ומוגבלים לקבוצה תרבותית מסוימת, ומשמשים כדי לווסת את ההתנהגות של חברי הקבוצה. מכיוון שמערך אמונות זה משתנה מתרבות אחת לשניה, יש הרואים ברעיון המוסר עצמו כמושג יחסי. מנגד, גישות אחרות רואות במוסר מושג מוחלט, המתחייב מתוך תכונה מהותית של הקיום האנושי או מתוך ציווי אלוהי (על-פי תפיסתן של דתות רבות).

נשאלת השאלה אם המוסר הוא עניין ששייך לטבע האדם או שמא המוסר הוא עניין של הסדר חברתי. בבעיה זו התלבטו כבר הפילוסופים היוונים: הפילוסוף החומרני דימוקריטוס חשב שהמוסר בא לאדם מתוך הסדר ומעין הסכם חברתי, שנועד להגן על בני האדם מפני חיות טרף. האנשים הפרימיטיביים נתארגנו ויצרו את החברה ואת המוסר החברתי. דעה אחרת היתה לפילוסוף אפלטון, שחשב שהמוסר הוא לא רק עניין של הסדר חברתי, אלא גם עניין הקשור בטבע האדם, שיש בו כוחות טובים; המוסר הוא, לדעתו, קשור במושג ה"טוב". גם אנחנו נסכים לדעה זו ונחשוב שהמוסר, כמו האי-מוסר, הרשע, שייכים לטבע האדם ומתאימים לשני היצרים, ליצר הטוב וליצר הרע. אם כן, המוסר שייך לתחום הטבעי של האדם, כשם שלדעתנו גם התחושה הדתית שייכת לתחום טבע האדם.
נביאי ישראל העמידו את התביעה המוסרית במרכז אמונת ישראל. התביעה המוסרית היא הנושא העיקרי, החוזר שוב ושוב, בתוכחתם של הנביאים, יותר מהתביעה הפולחנית. לדעת הנביאים, לא תתקבל בעיני האלוהים עבודת קורבנות, פעילות פולחנית, שאין בצידה צדק ומוסר חברתי. האל הוא מוסרי, וזוהי תביעתו הבסיסית מעמו, ומכלל בני האדם. (התביעה היא לא להזיק לזולת, לא להרע לחלש, התביעות למשפט צדק, להימנעות מלקיחת שוחד, גזל ועושק, הגנה על יתום ואלמנה, התחשבות ויחס הומני כלפי גר, עני ועבד).

הנביא:

הוא האדם המוסר את דבר האלוהים לעם.מנהיגותו היא מנהיגות רוחנית. הוא המנהיג הרוחני המבקר את העם ומנהיגיו בשם האלוהים. כאיש האלוהים תפקידו הוא, לחנך את העם לדרך אמת ולהחזירו אליה. ההקדשה היא זו שהופכת אדם לנביא, לאחר שנבחר על ידי ה'.בשעת ההקדשה , הוא הופך ל"איש אחר", "שעת ההקדשה היא שעת הסתלקות האישיות הישנה ועלייתה של האישיות החדשה, והתהפכות זו אינה נעשית ע"י הנביא אלא חלה עליו מלמעלה".
 הוא אינו בוחר את ייעודו אלא נבחר. הנביא אינו קם מתוך מעמד חברתי מיוחד, אלא הוא כאחד העם. (ודוגמא לכך הוא הנביא עמוס שהיה נוקד), לפני ההקדשה הוא חי את חייו הפרטיים ככל איש אחר.
"דבר הנביא אינו מטרה לעצמו אלא אמצעי לעורר את האנשים ש'יעשו' אותו – את אשר הוא דורש לעשות".
 הנביא מנבא כדי שהעם ישמע ויעשה, ואם לא יעשו, לא השיגה הנבואה את מטרתה.הנביא מוסר אידיאות כדי שתשנינה את דרכם של בני האדם (וחשוב לציין, כי בטרם יפעל לשינוי הוויתם של האחרים, הוא עצמו חייב להשתנות, וזאת בעת ההקדשה) "אך הן שינוי זה בהוויתם של אנשים לקראת דרך האמת איננו רק תפקיד הנביא אלא תפקיד החינוך בכלל. הנביא הוא איפוא דוגמה עליונה של מחנך, ודבריו הם המכשיר החינוכי שבידיו".
 (נבואתו היא אמצעי למטרתו החינוכית). האמצעים החינוכיים שבהם משתמש הנביא כדי להשפיע על שומעיו הם: הנביא מדבר במשלים כדי לקב את הנמשל לרוחם, הנביא עושה מעשים סמליים לפני העם, כדי להמחיש את המסומל (ולעיתים הוא רואה פרשות שלמות מחייו הפרטיים כסמלים חיים), הנביא חושב במראות, כדי ששומעיו יראו את המראות גם הם.המראה, המשל והסמל, הם האמצעים החינוכיים העיקריים שביד הנביא. בעזרתם קרב את רעיונותיו אל השומעים.
אך חשוב לציין, כי לכל נביא יש את הייחודיות שלו, ו"אין שני נביאים מתנבאים בסגנון אחד".

המוסר מכריע את גורל העם

התוכחה על חטאים מוסריים מופיעה כבר בדברי הנביאים הראשונים, כתוכחת נתן הנביא לדוד על פרשת בת שבע, אליהו לאחאב על פרשת כרם נבות ועוד. פשעים אלה אינם נחשבים לאומיים ואין הם גוררים חורבן של אומה, אלא מאיימים על המלך ועל גורל ביתו ושושלתו.

תוכחתם של הנביאים מתקופתו של עמוס ואילך (המאה השמינית לפנה"ס ואילך) שונה, בכך שחטאים מוסריים הם גורם מכריע בגורל האומה, והתנהגותו המוסרית-חברתית של העם היא שתכריע בשאלת המשך קיומו וגורלו של עם ישראל. נבואותיהם הופנו בעיקר למעמד העליון בעם, השרים, השופטים, הסוחרים העשירים, המלווים בריבית, מפני שחיתות ודריסת העניים במטרה להתמכר לתענוגות חייהם. חטאים שכאלה גררו אחריהם חורבן של העם והגלייתו, ולפיכך הנביאים התאמצו לתקן את דרכי העם.

הנביא עמוס

עמוס היה הראשון מבין נביאי הכתב. שמו של הנביא מופיע ללא ציון שם אביו. עמוס היה מתקוע, שביהודה (נמצאת כ – 7 ק"מ מדרום לירושלים) אולם את מרבית מנבואותיו, הוא מנבא בישראל. עמוס היה נוקד (הכוונה מגדל בקר וצאן בקנה מידה גדול) שנלקח מאחר הצאן כדי להנבא על עמו. 

זמנו של עמוס הוא: בתקופת שלטונם של עוזיה מלך יהודה (785 – 733 לפני הספירה) ושל ירבעם בן יואש מלך ישראל (788 – 749 לפני הספירה).

בתקופה זו שררו יחסי שלום בין יהודה לישראל, ישראל הגיעה באותה עת לפסגת עוצמתה הכלכלית ולשיא התפשטותה הגיאוגרפית. התפשטות זו לוותה, בפריחה מסחרית ובאורח חיים ראוותני שהתבטא בבנייה מפוארת. "בני ישראל 'השאננים' 'והבטחים' האמינו שחסד ה' לא ימוש מהם לעולם. הם לא העלו צל של ספק שהם, העם הנבחר, יזכו להגנתו של אלוהיהם, הגנה שאינה מותנית בהתנהגותם המוסרית. אולם אמונתם העיוורת מנעה מהם לחוש בהתקדרות השמים מעליהם ובאותות הקרבים של רעידת הקרקע מתחת לרגליהם... עמוס לא הלך שולל אחרי ההצלחות המדיניות והכלכליות, שציינו את תקופת ירבעם השני, ולא נסתנוור מעושר עבודת הפולחן הנהוגה בממלכת הצפון. הוא הבחין היטב בשחיתות המוסרית המכרסמת באושיות החברה, ולא נלאה מלהוכיח את העם בכלל ואת מעמד העליון הפרט לחדול מן השוחד, הרמאות ועושק דלים ואביונים, עיוות דין, תאוות בצע, הסתאבות, ושאון המשתאות ואורח החיים הראוותני. הוא איים על העם באסון נורא, העומד להמיט שואה על החברה כולה. לדעתו, שועי שומרון, ששקעו בחיי שאננות וביטחון (ו, א) ושניצלו את מצוקת העניים כדי להתמכר לחיי העינוגים (ו, ד – ו), הם הם המחישים את בוא 'יום ה', שהוא יום הדין (ה, יח, כ)."

(כנראה שהפריחה הכלכלית הביאה ליצירה של מעמדות בעם ולפערים גדולים בין העניים לעשירים ולכן הנביא מתקומם בנבואותיו על נושא זה).
לפי עמוס, טקסי הפולחן אינם מכפרים על הפרת צווי המוסר, ואינם תחליף לאורח חיים המושתת על צדק ויושר. "קיום הפולחן, על כל דיוקיו ופרטיו, ללא עשיית משפט, אינו רצון האל. המערכת הפולחנית אינה תחליף למערכת המוסרית. הקורבן לא יירצה, אם המקריב אינו רצוי במובן המוסרי".
 בעיניו , המוסר החברתי, בין אדם לחברו ובין העמים לבין עצמם, הוא אמת המידה הראשונה במעלה בשיפוט האלוהי ועל כן, ה"משפט" וה"צדקה" הם ערך מוסרי – דתי ראשון במעלה והם המוטיב המרכזי בתוכחותיו וזוהי תבעה קונקרטית לנוכח העיוותים החברתיים והקלקלה המוסרית שסביבו. (העיוותים הם עושק וחמס של העניים בידי השכבות השליטות, הטיית משפטם של החלשים, תאוות העושר וההוללות של המתעשרים).

התכלית האמיתית של המסר הנבואי, היא למנוע את מימושו של העונש ולפתוח פתח לחזרה בתשובה.  

פרק ב' -  פסוקים 6 – 16

ספר עמוס נפתח בנבואות על הגויים, והן למעשה הקדמה למטרתו העיקרית – האשמת ישראל.לאחר שרכש את לב העם ואהדת הציבור וריתק אותו בשבע נבואות העוסקות בגויים וביהודה, אנו מגיעים לנבואה זו, העוסקת בישראל. (נבואה זו נוגעת ישירות לקהל שומעיו).

עמוס נשלח להינבא על ישראל ולכן נבואתו מורכבת ממסכת מיוחדת של פשעי האומה. בני ישראל אינם אשמים בפשעי מלחמה – כפי שנאמר על הגויים, ולא כיהודה ביחסים שבין אדם למקום, אלא בהתנהגות נפשעת בין אדם לחברו בחיי היומיום. במעשיהם אלה, הם מפרים את הברית עם ה'. "עמוס, ראשון לנביאים קלאסיים, מבטא כאן לראשונה את הרעיון החדש של עליונות המוסר, אשר על פיו ייקבע גורלם של בני ישראל, ויקיץ הקץ על ממלכת ישראל...".

הנבואה על ישראל, פותחת באופן דומה לנבואות שקדמו לה, אך ישנם שני שינויים צורניים המבדילים אותה מיתר הנבואות: רשימת פשעים מורחבת יותר, והסיום שהיה קיים עד כה – עונש באש – לא מופיע בנבואה זו.במקומו מופיעה רשימת עונשים שרובם מכוונים נגד הצבא. זו דוגמא לשבירת הדגם הסגנוני בנקודת שיא. (זוהי שיאה של סדרת נבואות זו).

הנבואה נחלקת לשני חלקים:

1. פס' 6 – 12 – האל מופיע כתובע ומונה את פשעי עמו כנגד החסדים שעשה אתם – החטא. 

2. פס' 13 – 16 – האל מופיע כשופט – העונש.
פסוקים 6 – 12:

עמוס מאשים את תושבי ממלכת הצפון בשבעה חטאים מוסריים:
1. "על מכרם בכסף צדיק ואביון בעבור נעלים" – בפסוק זה ישנה תקבולת אשר ניתן לפרשה כך: האשמה היא עיוות הדין תמורת שוחד. לפי פירוש זה השופטים פוסקים למכור לעבדות, בעבור שוחד, את הצדיק – הצד הזכאי שבמשפט, בשל חוב שאינו חב בו. (זהו חטא של עיוות הדין, השופט מקבל שוחד כדי להטות את משפט הצדיק – החף מפשע).

או פירוש נוסף: התוכחה היא כלפי העשירים. העשיר מנצל את עליונותו הכלכלית כדי לעשות סחר באנשים אביונים הנמכרים תמורת מחיר זעום או מכירת האביון, המסכן הזקוק לתמיכה "בעבור נעלים", הכוונה בגלל חוב שמבחינה אובייקטיבית הוא חסר ערך. (התאכזרות של בעלי ההון, זהו מיצוי הדין).

מערכת משפט המעוותת את הצדק היא המקור לכל שחיתות מוסרית, והיא מכרסמת בחברה מבפנים. 
(הנעלים נזכרות כאן, בגלל קלות ערכן – מכירת הצדיק בעבור דבר של מה בכך, דבר חסר ערך).

2. "השאפים על עפר ארץ בראש דלים" – רמיסת העניים לעפר וביזויים. השורש הוא ש.א.ף שפירושו לרמוס, לדרוך. מקובל להסביר כי השופטים היו משפילים עד עפר את הנאשמים העניים. יש הטוענים כי מדובר לא במטפורה, אלא שהשופטים היו משליכים את העניים לארץ, כך שהעפר, לכלך את ראשם. 
3. "ודרך ענוים יטו" – מהי דרך ענוים? ומיהו מטה אותה? רד"ק ופרשנים נוספים טוענים שדרך מופיעה כמילה נרדפת למשפט. "דעה שונה מביע הראב"ע, המפרש 'ודרך ענוים יטו' בהקשר למה שבא אחריו: 'מני ארח ישר שהוא אורחם עד שהסירו הענוה מישראל עד שלא יבוש ללכת איש עם אביו אל הנערה'. כלומר: הם מטים את הצדיקים והצנועים מדרך הישר שהיתה דרכם קודם לכן, עד כדי כך שפסה צניעות מישראל ואין הם בושים עוד במעשיהם הנלוזים".
 (שינוי בהתנהגותם של הענווים, בהטייתם מדרכם הנכונה).

4. "ואיש ואביו ילכו אל הנערה" – בפסוק זה מדובר על פריצות מינית, על יחסי אישות אסורים. הליכתם של איש ואביו אל אותה נערה, מלמדת על היעדר בושה והפקרות. 

הפירושים השונים לפסוק זה:

1. קיים הפירוש הפולחני, שלפיו משמעות הנערה היא קדשה = זונה. (מדובר בזנות פולחנית).

2. מדובר על נערה צעירה שעדיין לא נישאה. (ייתכן לומר כי האיש קשר קשר עם הנערה, קשר לשם נישואין, אבל אביו של האיש קשר גם הוא קשר עם הנערה – ושניהם הולכים אליה לשם קיום יחסי מין).
3. ייתכן שהנערה כאן היא אמה. כלומר נערה שנמכרה על ידי אביה. הפשע הוא ששניהם – גם האיש וגם אביו, מנצלים את הנערה ניצול מיני ביודעם את חוסר האונים במעמדה.
4. ייתכן ומדובר בגילוי עריות. ע"פ רד"ק: "ולא יבוש הבן מאביו לבעול בעולת אביו".
5. מדובר במעמד של נחות זכויות, של הזקוק להגנתו של אזרח בעל זכות מלאה. זאת אומרת: "ההליכה אל 'הנערה' היא פשע, מפני שהיא חלקו הגלוי של ניצול מעמדה הנעשה בסתר. היינו ההליכה היא אחד מביטויי יחסם האלים והמבזה של בעלי המעמד, לא אל עבדיהם, אל המשועבדים הכפופים להם, אלא אל יתר האזרחים בני החורין חסרי מעמד חברתי, שבו מאשים עמוס את ישראל. הם מזלזלים בהם ומתאכזרים להם לא רק ברשות הרבים, במוכרם אותם על אף היותם צדיקים או בשל היותם אביונים, בענותם את הדלים ובהטותם את הענווים מדרכם, אלא גם ברשות הפר של נערות בלכתם אליהן... כך בתיאור פשעי ישראל הפוגעים בכבודן האנושי של השכבות הנחשלות, האחרון הנזכר הוא מעשה הנעשה עם נערות".
  

יש מי שמפרש את הביטוי כתיאור כללי של מתירנות מינית הנמשכת מדור לדור: הבן ממשיך את חטאי אביו.אין הכוונה ששניהם שכבו עם הנערה בעת ובעונה אחת, אלא הבן ממשיך את חטאי אביו. "איש ואביו"  הכוונה איש כאביו, האיש ממשיך בדרך אביו. 

התוצאה ממעשיהם חילול שמו של האל.הנביא מייחס את חילול השם לכל הפשעים הנזכרים עד כה.

5. "ועל בגדים חבלים..."  - עיקול רכושם של בעלי החוב לאחר שלא סילקו את חובם בזמן.

"בגדים חבלים" – הם אותם בגדים שלקחו על ידי המלווה כעירבון, כדי להבטיח את החזרת הכסף.הנושה רשאי לעקל, כל חפץ שיחפוץ בו, פרט למה שהכרחי לשם קיום אורח חיים רגיל. בעת פירעון החוב הנושה חייב להחזיר את אשר עיקל.

בפסוק זה, הנושים משתמשים במשכונותיהם למטרת פעילות פולחנית פסולה. "הנושים מטים, כלומר משתרעים על אותם בגדים מעוקלים 'אצל כל מזבח'... הבגדים משמשים כמצע כאשר הם מסבים לסעודה על יד המזבח".

6. "ויין ענושים ישתו בית אלוהיהם"  - יין ענושים הוא יין שנקנה בכסף שהושג על ידי קנסות שהוטלו על העניים. (השורש ע.נ.ש מורה על תשלום כספי).

הם קונים יין ומתהוללים בבית אלוהיהם. חשוב לשים לב כי לא מדובר על "בית אלוהי" או "בית אלוהינו" אלא על בית אלוהיהם – מעין ריחוק מהאל.

כל החטאים הנ"ל עוסקים בניצול ועושק החלשים והעניים בידי החזקים ובעלי השררה. את העונש החמור שיקבלו תושבי ישראל על מעשיהם מתאר הנביא בהמשך.  
"...תיאור פשעי ישראל מסתיים במה שנפתח: בתופעות הקשורות לחוב שאין ביד העני לפרוע. פתח בפשיעה באדם ומסיים בפשיעה ברכושו...".

פסוקים 9 – 12 – "עמוס מעמת את מעשיהם של ישראל עם מעשיו של ה', המתוארים באמצעות שורת פעלים מודגשים בגוף ראשון. כנגד התנהגותם הלא מוסרית, המתאפיינת בהיעדר כל עזרה לדל ואף בניצולו ובהשפלתו, מציין הנביא כי בעבר ה' עזר לישראל בעתות מצוקה".
 (העם מתואר ככפוי טובה).

הקטע פותח במילה "ואנכי", אשר הו' הפותחת את פסוק 9, מבטאת את ו' הניגוד. הניגוד שבין מעשי האל לבין פשעי ישראל.

החסדים שעשה ה' למען עמו הם:

1. השמדת האמורי – זהו חסדו של האל, שברוב עוצמתו השמיד את אויביהם של ישראל. ישנו שימוש בעץ הארז ובעץ האלון, אשר היו עצים מפוארים של האזור בתקופת המקרא. הם נודעו בגובהם ובחוסנם. רק בעזרת ה', הצליחו בני ישראל להתגבר על תושבי הארץ הקדומים ולכבוש את ארצם. השמדת האמורי הייתה טוטאלית. (האמורי שהושווה לעץ הושמד כליל, כלומר מהענפים – "פריו" למעלה ועד לגזע ולשורשים מתחת). הזכרת מעשה זה של האל, אינו לאשים את בני ישראל בכפיות הטובה כלפי האל, אלא לשוות נגדם את טיב העם שאתו היה המעשה ואת טיב המעשה. וזאת לא כדי לאיים עליהם ביכולתו וכוחו של ה' להשמידם כדרך שהשמיד חזקים מהם, אלא כדי להנגיד למעשיהם את מעשי ה', בעוד שהם מנצלים ומדכאים את החלשים מהם, ה' השמיד את החזק מפני החלש.

2. תיאור חסדו השני של ה' , יציאת מצרים. גם חסד זה פותח במילה "ואנכי", זוהי ו' הניגוד. האל מוליך את בני ישראל ארבעים שנה במדבר. תקופת הנדודים מתוארת באור חיובי ולא כעונש. האל מוליך אותם במדבר וזו לשון הנהגה אך לא רק הנהגה אלא גם דאגתו והשגחתו של ה' על עמו. היציאה ממצרים נועדה לרשת את האמורי.
3. הקמת נביאים ונזירים. (זהו חסד בתחום הרוחני). "השגחתו של ה' לא פסקה עם כיבוש הארץ.הוא המשיך לשמור על עמו, והקים מנהיגות רוחנית: נביאים ונזירים... שרשרת הנביאים, ממשה ואילך, יצרה קשר בל ינותק בין אלוהים לישראל...".
 הנזירים והנביאים, שניהם טיפוסים של שליחים הנבחרים על ידי ה' לשליחות לאומית.
עמוס שואל את העם: "האף אין זאת, בני ישראל" – זוהי שאלה רטורית המופנית אל קהל השומעים. הנביא מערב אותם ישירות בתוכחתו. שאלה זו מדגישה שחסדי ה' גלויים בעליל לעיני כל ישראל, ואף על פי כן, לא נמנע העם להמרות את פיו.

מעשי העם: העם גרם לנזירים לעבור על נדרם ולשתות יין (כפי שנאמר בספר במדבר פרק ו' בחוקי הנזיר על האיסור לשתות יין) והשתיקו את הנביאים. (במקרא ישנן עדויות רבות לניסיונות של העם להתנגד לפעילות הנבואית. ודבריו אילו של עמוס, כנראה משקפים את חוויתו האישית). "...גם כלפיהם (כלפי הנזירים והנביאים) משתמשים הם באלימות אם הופעתם אינה רצויה להם. התנהגות זו אינה אומרת שאין הם רואים בנביאים ובנזירים אנשי כאריזמה. להפך, היא הנותנת אותה: הואיל והגבירים רואים בהם לא רק את עושי דברו של ה' אלא גם את גורמיה החלטתו, לכן הם מפסיקים בכוח את מחאתם האילמת של הנזירים על התהוללותם ומשתיקים בכל תוקף את דברי הקטרוג והאיום של הנביאים על התעללותם".

 

פסוקים 13 – 16 – העונש

"עמוס פותח בהכרזת העונש בלשון 'הנה'(...). הכינוי 'אנכי' חוזר פה בשלישית, להדגיש כי מי שבעבר השמיד את האמורי (פס' ט) והעלה את ישראל ממצרים (פס' י), עומד כעת לכלות את זעמו בעמו".

פס' 13: המילה "מעיק" משמעותה לעצור, להאט. זאת אומרת האל יעצור,ילחיץ, יעכב, יאט את תנועות העם, כמו שמאיטה ונעצרת עגלה המלאה עמיר. העגלה נעצרת בגלל כובדו של העמיר (השיבולים הקצורות המובלות מן השדה אל הגורן). עמוס מתאר באופן כללי את מצב העם. זהו המצב שיווצר בישראל, איש לא יוכל למוש ממקומו, ה' יביא עליהם פורענות  ובכך ילחיץ אותם עד שלא יוכלו לקום כמו אותה עגלה המלאה בעמיר וכורעת תחת משאה. העם לא יוכל לברוח מהעונשים הקרבים ובאים.
פס' 14 – 16: "הנביא ממחיש את השיתוק הכללי האוחז את צבא ישראל על חילותיו השונים בסדרה של שבעה תיאורים... הסדרה פותחת ומסיימת בשלושה שורשי מפתח: נו"ס (...); אמ"ץ (...); גב"ר (...). החזרה יוצרת מעטפת ספרותית ומבנה כיאסטי".

המבנה הכיאסטי של הקטע:

*הקטע בנוי, על פי הדגם א, ב, ג, ד, ד,ג,ב,א. זהו מבנה תקבולתי כיאסטי.

*בקטע ישנה חזרה על המילה "לא". (קפיאת החיילים ואי יכולתם לברוח ומפלתם).

*הדרגה – כינוי החיילים מודרג ממילה אחת: קל, חזק, גיבור לשתי מילים: תופש קשת, קל  רגליים, רוכב הסוס, ולבסוף לשלוש מילים: אמיץ לבו בגיבורים.
             א 1  - פס' 14                          ואבד מנוס מקל                        

             ב  1                                        וחזק לא יאמץ כוחו                           
             ג  1                                        וגיבור לא ימלט נפשו            
             ד 1 – פס' 15                         ותופש בקשת לא יעמוד

             ד 2                                        וקל ברגליו לא ימלט   

             ג 2                                        ורוכב הסוס לא ימלט נפשו    

             ב 2 – פס' 16                         ואמיץ לבו בגיבורים 

             א 2                                       ערום ינוס 

עמוס מבשר את תבוסתו המוחלטת של צבא ישראל.העם ינסה לנוס מן האויב, אך לשווא. הוא מתאר את חוסר יכולתם של לוחמי היחידות הצבאית השונות לתפקד,ואת חוסר היכולת להימלט.

"ואבד מנוס מקל" – היחידה הצבאית הראשונה היא חיל הרגלים, שאחת ממעלותיו היא מהירותו. וכאן הלוחמים לא יצליחו להימלט כמו כן, לא יהיה להם מקום לנוס אליו. (מנוס = משמעו בריחה ואם מקום בריחה , מקלט).

"וחזק לא יאמץ כוחו" – "לשווא יאמץ החזק את כוחו',שכן לא יוכל למלט את עצמו. ויש הגורסים: לא יתאמץ, לא ינסה כלל לעמוד על נפשו".
 הפחד ישתק אותו ולכן ירפה ולא יגביר את כוחו.

"ותפש קשת לא יעמוד" – גם חיל הקשתים ייכשל. (המונח: "תופש קשת" הוא מונח צבאי. השורש "תפש" או "אחז" משמעותו בעל כישורים מיוחדים או בעל מיומנויות מיוחדות). גם אותם אוחזי קשת, לא יחזיקו מעמד בקרב.

"ורוכב הסוס לא ימלט נפשו" – מדובר על חיל הפרשים שגם הוא ישתתק.

"ואמיץ ליבו בגיבורים ערום ינוס" – מאימת האויב, ישמוט הצבא את נשקו במנוסתו.

פרק ד' – פסוקים 1 – 3 – תובענותן של נשות שומרון ההוללות

[image: image2.wmf]זוהי יחידה ספרותית עצמאית, הפותחת במילים" שמעו הדבר הזה" ומסיימת בביטוי "נאם ה'".

נבואה זו מופנית, לנשות שומרון העשירות, על הפורענות אשר תפקוד אותן.

"פרות הבשן" – "עמוס מכוון את תוכחתו אל נשות שומרון (...). נשים אלה,

המאיצות בבעליהן לספק את גרגרנותן, גורמות להחמרת העושק. דרישותיהן

הופכות אותן לא רק לשותפות לדבר עבירה, כי אם לגרום הישיר לניצול השכבות

החלשות בחברה. עמוס, השואב את השראתו הריטורית מעולם הרועים המוכר לו היטב, מכנה אותן 'פרות הבשן'. בכך מפתיע הנביא את שומעיו בדימוי לעגני ועוקצני, שכן הבהמות, ה'מיוחסות' והמפוטמות, אינן אלא גבירות שומרון הנכבדות, המתפנקות על חשבונם של הנחשלים".

ה"בשן" – זהו איזור בעבר הירדן המזרחי. הבשן היה ידוע כאזור בעל כרי דשא דשנים, שגדלו בו פרות משובחות. מעיקרו לא היה זה כינוי גנאי. אך עמוס, תוקף את הנשים הללו על תאוות המותרות שלהן, הן מוכנות לעשוק עניים עבור הנאותיהן, ולכן הכינוי "פרות הבשן", הופך בפיו של עמוס, לכינוי גנאי ולעג.

הביטוי "פרות הבשן" הוא מטאפורה לנשי המעמד העליון.עמוס מכנה אותן כך, הואיל ופרות הבשן מוחזקות לגזע האציל, המשובח ביותר. הן השמנות, הטובות והיפות בפרות.

"העשקות דלים, הרוצצות אביונים" – מדובר במעשי גזל , דיכוי ועוול , כלפי האביונים. 

זוהי תקבולת. כאשר הוראתו של השורש ע.ש.ק היא לחץ, ניצל, קיפח והורש ר.צ.ץ משמעותו לשון שבירה, דיכוי, עינוי.שני הפעלים מציינים, הפעלת כוח כלפי חלש. בשורש ר.צ.ץ – מצוינת פעולה זו בתחום הנפשי, ואילו ע.ש.ק -  מצוינת בתחום החומרי.

זאת אומרת, שאותן נשים, עושקות היינו רוצצות דלים ואביונים, כלומר הן חומסות לא רק מבחינה חומרית אלא גם מבחינה נפשית.דבר זה נעשה כלפי "דלים" ו"אביונים", היינו כנגד מחוסרי אמצעים וטעוני עזרה.

אותן נשים אומרות לאדוניהם (והשימוש במילה אדון הוא לשם ניגוד לפסוק הבא אשר בו נזכר האדון האמיתי שהוא ה'), "הביאה ונשתה", זאת אומרת, כל אחת מן הנשים, מעמידה בפני בעלה דרישות למלא את חפצה, לערוך משתאות על חשבון החלשים.
העונש על מעשיהם מופיע בפסוק 2: "כי הנה ימים באים עליכם..."(זהו ביטוי לנבואות לעתיד לבוא כמו כן מסמל, את היפוכו של המצב הקיים, היפוך שיתחולל בעתיד). האל נשבע כי לא יקרע את רוע הגזירה. "במקום שתתמלאנה תביעותיהן של גבירות שומרון מאדוניהן, תתקיים 'ימים באים' שבועתו של האדון האחד, אדני ה''.

"ונשא אתכם בצנות ואחריתכן בסירות דוגה" – 

צנות – יש המפרשים שמשמעות המילה "צנה" היא מגינים. אחרים סבורים כי מדובר בקוצי מתכת או שקוצי מתכת אילו, היו קבועים בתוך הכבלים שבהם היו מלכי אשור כובלים את שבוייהם. הפירוש המקובל הוא: כל המשפט לקוח מתחום הדיג. וצנות הם סלים קלועים ללכידת הדגים.

"אחריתכן" הכוונה בנותיכן,הצאצאים שלכן, עד האחרונה שבכן כלומר לא יישאר מכן שריד. 

את המילה "סירות" מפרשים בדומה לצנה, קוץ או וו או כלים קלועים. כלי בישול – סיר עשוי מתכת , קדירה של דייגים.

דוגה – מילה יחידאית שמשמעותה "דיג". (הדייגים השתמשו בסלים לדוג את הדגים ולשווקם).
המשמעות הכללית של הכתוב היא: ידוגו אתכן פרות הבשן, בווים העשויים כקוצים ואתן תינשאנה עליהם כשם שדגים את הדגים. אותן הנשים תילקחנה לשבי כמו סחורה בסל או כמו דגים ברשת. ירימו אתכן בחכה מן המשקאות שבהם הנכן משוקעות כמו ששולים את הדגים מן המים שבהם הם חיים. זוהי לכידה פתאומית מצב של הפקרות תוך שתייתן. פעולה זו תקיף את כולן ולא תישאר אף אחת שתימלט מגורל זה. הנביא נעזר במילה "אחריתכן" כדי להמחיש גורל זה. הוא ממחיש את הטוטאליות. 

"ופרצים תצאנה אשה נגדה" – הפרצות בחומת העיר הכבושה תהיינה כה מרובות עד אשר הנשים תצאנה (יוציאו אותן), היישר מחוץ לעיר ההרוסה, ללא עיכוב.

כל אחת מן הנשים תצטרך לצאת לגולה בדרך המהירה ביותר, מבלי לסטות לשום כיוון, מבלי להרהר הרבה ובלי כל מחאה.כל אחת אחרי חברתה.

"והשלכתנה ההרמונה"- השלכת הגוויות מחוץ לחומה או הגלייה. (הפירוש המתקבל הוא הגלייה). הביטוי "ההרמונה" אינו מובן, אך אין ספק שמשמעותו שלילית, ייתכן שם של מקום שאליו יוגלו הנשים.    

פרק ו' – פסוקים 1 – 7 – תוכחה לעשירי שומרון ומושליה

בנבואה זו, מוקיע עמוס את שאננותם והוללותם של נכבדי שומרון שאינם נותנים את דעתם על גורל העם שנחרץ, אלא שקועים בתענוגות העולם הזה. הם שקועים בזלילה, סביאה ורדיפת התענוגות ואינם חשים כי הגלות עומדת בפתח ולבסוף שומרון תחרב. (בניגוד לנבואה על ישראל בפרק ב', כאן אין מדובר בעוולות חברתיות, ובקיפוח החלשים אלא באטימות מוחלטת של עשירי העם ומנהיגיו ובחוסר יכולתם לראות את הבאות).
"הוי השאננים בציון והבוטחים בהר שומרון" – האנשים השלווים שאינם יודעים דאגה.ולמרות התוכחה, הם אינם דואגים לשלום ממלכתם. הם יושבים לבטח כמו אחיהם בציון היושבים בשלווה וללא דאגה. (שתי המילים "בוטחים" ו"שאננים" מורות על חוסר דאגה וחשש, על לא איכפתיות).
"נקבי ראשית הגויים ובאו להם בית ישראל" – עמוס מלגלג עליהם, אתם אותם אילו שנקראו (נקבו) "ראשית הגויים" – העם המובחר והנכבד שבגויים. (הכתוב מתכוון לחסינות שיש לחפץ הקדוש בפני נגיעת זר. זאת אומרת, הוא רומז בכך לתפיסתו של העם בכלל ושל ראשיו במיוחד בדבר מעמדו הבטוח של ישראל בין גויי הארצות כתוצאה אוטומטית מיחסו של ה' אליו).

כוונת הדברים, בני ישראל  היו באים לקציני הגוי המובחר, אל מנהיגיהם , אל נכבדי שומרון, כדי לבקש מהם עצות או לשטוח בפניהם את טענותיהם.

פס' 2: עמוס קורא לאותם שאננים ובוטחים בהר שומרון, כדי שיראו אם יש יסוד לשאננותם וביטחונם. הוא מזהיר את ממלכת ישראל שהיא אינה טובה ,גדולה יותר או בטוחה יותר משלוש הממלכות שהובסו ויד אשור תביס אותם.

"בבחירתן של ממלכות אלה קיים גם שיקול ספרותי: כלנה וחמת רבה נמצאות צפונה – מזרחה לממלכת ישראל, וגת פלשתים בדרום- מזרח, ובהזכרתן יצר עמוס הכללה גיאוגרפית: בשני אגפיה של ישראל נפגעו ממלכות. עליה ללמוד אפוא, שגורלה לא יישפר מגורלן. אל לה להישען על נצחונותיו של ירבעם ב' ולחשוב שהיא מוגנת מכל צרה".

עמוס מסיים את הפסוק, בשתי שאלות רטוריות הבאות להראות את עתידה של ממלכת שומרון.

1. "הטובים (אתם) מן הממלכות האלה?" – האם טוב מצבכם ממצבן?

2. "אם רב גבולם מגבולכם?" – האם שטח ארצן גדול מארצכם?
פס' 3: "המנדים ליום רע" – מנדים = מרחיקים, דוחים. השאננים מרחיקים או מדחיקים את היום הרע מלבם. (או כפי שמכנה אותו עמוס "יום ה'' שהוא יום האסון)

"ותגישון שבת חמס" – אבל בו בזמן, אתם מגישים , או מקרבים את האסון שאתם בטוחים שלא ישיגכם. "בעוד שאת המחשבות על הרעה שתתרחש לעתיד לבוא אתם מרחיקים (מדחיקים), הרי את החמס, הפשע והעיוות, אתם מקרבים".

פס' 4 ואילך: מכאן ואילך, מתוארים חיי המותרות השלווים והשאננים של בני המעמדות העליונים בשומרון.

"השכבים על מטות שן וסרחים על ערשותם" – מטות שן הן מטות יקרות המשובצות בעיטורי שנהב מגולפים. מתוארת השתרעות העשירים על מיטותיהם. (המילה "סרחים" הקשורה בדרך כלל לגפן המתפשטת על פני הקרקע, מביעה את השתרעות העשירים על מיטותיהם). חז"ל מפרשים וכך גם רש"י בעקבותיהם, כי מדובר על מעשי זימה שהיו שטופים בהם על ערשותם.

מאכליהם של עשירים שומרון: כרים מצאן – בשר מובחר של צאן מפוטם (כבשים שמנים) או עגלים מתוך מרבק – הדיר או המכלאה שבו נקשרו הבהמות. ("לפי הדעה הרווחת עגל מרבק הוא עגל מפוטם, שקשרוהו לאבוסו כדי למנוע ממנו תנועה. פירוש שונה במקצת ל'מרבק' הוצע בעקבות תבליט מצרי, שבו נראה עגל הכבול אל אמו. מי שמבקש לשחוט עגל זה, צריך קודם כל להתיר את הכבל ובכך להפריד את העגל מאמו בטרם עת"
). רב"ק בערבית ובסורית הוא הצמד או קשור.

הם עוסקים בשירה בליווי נבל. "כדוד חשבו להם כלי שיר" – רד"ק פירש: "כמו דוד שהיה יודע נגן והיה יודע מיני הניגון בכל כלי שיר, כן הם חושבים שהם יודעים כמוהו". עמוס לועג לאותם עשירי שומרון המדמים עצמם לדוד המלך, שעה לו כלי שיר מיוחדים להודות לה' אלא שהם מתכוונים להנאת עצמם בלבד.

"השתים במזרקי יין" – מזרק מציין כלי גדול לקלוט בו את דם הקורבן. זהו כלי קיבול עשוי מתכת ששימש בעבודת הקודש של המשכן והמקדש. הוא היה מיועד לזריקת דם הקורבן על המזבח. "יתכן שעמוס ייחד את הדיבור בכלים אלה לא רק בשל הקשרם הפולחני (ראה הפסוק הבא), אלא אף בשל תכולתם הרבה, המעידה על נוהגי שתייתם (רד"ק: 'במזרקים שהם גדולים שותים יין, ולא בגביעים וכוסות שהם קטנים שראוי לשתות בהם יין אלא במזרקים שותים)".

"וראשית שמנים ימשחו" – ראשית השמנים הוא השמן המשובח. הם רואים עצמם כ"ראשית הגויים" ולכן מושחים עצמם ב"ראשית שמנים". הפועל מש"ח מופיע בהקשר פולחני בניגוד

לשורש סו"ך המופיע בהקשרים של חול. הסיכה בשמן למטרות קוסמטיות, היגייניות, רפואיות ופולחניות מתועדת במקרא ובמזרח הקדום. שמן נזכר עם יין בתיאורים של הנאות החיים. הימנעות משימוש בשמן וביין מציינת הימנעות משמחה והנאה בתקופות של אבל.

"ולא נחלו על שבר יוסף" – וזהו עיקרה של הנבואה. מכיוון שהם עסוקים בעצמם ובתענוגותיהם, העשירים אינם מייסרים את עצמם בגלל העם. השכבה העליונה השלטת, אינה מצטערת על התפוררותה של החברה מפאת הפערים החברתיים הנהוגים בה.

(בחירת לשון "נחלו" לתאר את השבר, מכוונת. שכן השבר מופיע לצד לשון המכה, המתוארת כנחלה – משורש חל"ה, שמשמעה חמורה , כואבת).

"לכן עתה יגלו בראש גלים" – "לעג לרואים את עצמם 'ראשית הגוים' (פס' א) ומטפחים את גופם ב 'ראשית שמנים' (פס' ו). גם בעתיד הם ישמרו על מעמדם כראשית, כאשר יגלה העם, הם יצעדו ב 'ראש גלים'. 'הם ביקשו ראשית, הם יגלו בראש' (ראב"ע). עמוס סוגר את המעטפת הספרותית המקיפה את פס' א – ז במשחק מלים עוקצני".

 
התרסקותה של החברה תביא על העם את עונש הגלות הנורא, והעשירים ומנהיגי העם, שהזניחו את תפקידם, יעמדו עכשיו בראש הגולים, עונש של מידה כנגד מידה.
הגלות תביא לקץ ההוללות של השרועים על מיטותיהם.

"המרזח" – היה מוסד דתי – חברתי. אפיינו אותו סעודות ומשתאות פולחניים וטקסים לעילוי נשמות המתים. (אירועים שנמשכו מספר ימים). בראש עמד אדם המכונה: "רב מרזח" ומשתתפיו נקראו: "בני מרזח". הם השתייכו לשכבה אמידה, שברשותה כרמים ובתים.התיאור המפורט של עמוס, הוא תיאור מבית מרזח. תוכחתו מופנית נגד הפאר , הראוותנות והגרגרנות המופגנת על ידי עשירי העיר בעת חגיגותיהם.

פרק ח' – פסוקים 4 – 8 – תוכחה על עושק האביונים

הנביא חוזר שוב אל הרעיון, כי ממלכת ישראל תיענש בגלל החטאים שבין אדם לחברו. הפעם פונה הנביא אל שכבת הסוחרים, שכנראה התעשרה בימי השפע, לא תמיד בדרכים ישרות החופפות את דרישות חוקי התורה, המוסר והצדק הטבעי. (העשירים רומסים ומשביתים את העניים ושוב באמצעות השורש ש.ו.ף או ש.א.ף).

פס' 5:

"מתי יעבר החדש" – יום ראש החודש, המוכר כחג חשוב, שבו שבתו ממסחר.

"שועי ישראל הם סוחרים המקיימים בקפידה את מצוות השביתה ממלאכה בראש חודש ובשבת. אולם הם מתייסרים בימי שבתון ומצפים לבואם של ימות החול, בהם ישובו לרמות במשקל ובמידה".
 (אותם סוחרים מצפים שיסתיימו ימים אילו משום שאין הם יכולים להרוויח במרמה וכאשר יסיימו, יוכלו להמשיך במעשי המרמה וההונאה שלהם).

"ונשבירה שבר" – כדי שנמכור מנות תבואה. שבר = תבואה. (השורש שב"ר בבניין קל משמעו: לקנות תבואה או למכור תבואה ובבניין הפעיל משמעו: למכור תבואה).

"ונפתחה בר" – נפתח את מחסני התבואה. (פתיחת השקים או פתיחת המחסנים).

"להקטין איפה" – הסוחרים מנצלים כל אפשרות כדי לרמות ולהונות: הם מקטינים את המידה שבה מודדים את הבר (הסוחרים מוכרים ללקוחות באיפה קטנה, פחותה מהמידה הנכונה). איפה  היא מידה וניתן להעריכה כ – 22  ליטר.

"ולהגדיל שקל" – לעומת זאת הם מגדילים במרמה את משקל השקל, שבו הם משלמים ומקבלים מחיר גבוה לסחורה. (השקל הוא אבן המשקל שבאמצעותה שקלו את כספו של הקונה, באופן שיהיה כבד מן התקן כ –11.5 גרם).

הם מזייפים את המאזניים בכך שהם משתמשים באבני משקל מזויפות והופכים את מאזני המשקל ל"מאזני מרמה".

פס' 6:

העשירים מנצלים את חוסר יכולתם של העניים להחזיר את חובותיהם וקונים אותם במחיר אפסי "בעבור נעלים" (מכירתם של עניים לעבדות לאחר שלא הצליחו לפרוע את חובם).

"ומפל בר משביר" – הם אפילו מוכרים את הפסולת הנופלת מן התבואה. (מפל במובן של פסולת, נפולת). הם מוכרים את הפסולת כאילו הייתה מיטב התבואה.

פס' 7 – עונשם של הסוחרים

שבועת האל היא שיאה של יחידה נבואית זו.

שבועתו של האל מקדימה להכרזת העונש, כדי להדגיש את החלטתו הנחרצת של האל. האל משתמש בביטוי "גאון יעקב" כביטוי להתפארותו הרברבנית של ישראל, הבלתי מוצדקת של העם. "הנביא מגנה את יהירותו של עם ישראל בהתבטאות עוקצנית ולעגנית: ה' נשבע בגאון שחצנותם של בני עמו".
 (כמו כן, יש אומרים כי הביטוי "גאון יעקב", הוא כינוי לה' והאל נשבע בעצמו). האל נשבע שלעולם הוא לא ישכח את מעשיהם ועל כך הם ייענשו.

פס' 8:

יש כאן מעין "עונש קוסמי" לתושבי ישראל: הארץ תרעש, תוצף במים, אולי רמז לכך שהמים ינקו את הארץ מן החוטאים והרשעים, והחברה שתישאר לאחר ההצפה תהיה נקייה יותר.הצפת הארץ, כשם שהנילוס מציף את מצרים. 
ישעיה פרק ה' – פסוקים 1 – 17 – משל הכרם

הנביא ישעיהו

ישעיהו החל לנבא "בשנת מות המלך עוזיהו" (פרק ו' – 1), בתקופת המלכים : יותם,אחז וחזקיהו. השנה היא 734/3 לפני הספירה. פעילותו התרכזה בעיקר בירושלים. הנבואות האחרונות של ישעיהו, הן משנת 701 לפני הספירה, בעת שצבא אשור צר על ירושלים בימי חזקיהו. ישעיהו ניבא בשליש השלישי של המאה ה – 8 לפני הספירה. תקופת נבואתו עומדת בסימן עלייתה של אשור והשתלטותה על המזרח הקדום. 

ישעיהו היה עד, לאסון הכבד ביותר שפקד את עם ישראל עד אותה עת, והוא אובדן עצמאותה של ממלכת ישראל והגליית מרבית תושביה. (ישעיהו ניבא בתקופת הסכנה הגדולה מאת אשור, בשנים האחרונות של ממלכת אפרים ולאחר חורבנה). אם כן, האירועים שהתרחשו בתקופת נבואתו של ישעיהו הם: עלייתה של ממלכת אשור, מפלתה של ממלכת ארם, חורבן ממלכת ישראל על ידי אשור ומסעו של סנחריב, מלך אשור, המנסה לכבוש את ירושלים בשנת 701 לפני הספירה.

ישעיהו נחשב לגדול ההוגים שבין נביאי ישראל.הוא מרבה לעסוק בשאלות קיומיות, הנוגעות הן לאדם באשר הוא אדם והן לעולם כולו. "קשה למצות בקצרה את תורתו של ישעיהו, אך דומה שניתן להצביע על מוקד, ממנו נובעות השקפותיו בכל תחום ותחום: מעמדו של האדם כלפי אלוהיו. במרכז תורתו עומדת ההכרה העמוקה, שכל רעות עולמנו נובעות מכך,שהאדם אינו מבין נכונה את מעמדו האמיתי בעולם ביחס לאלוהים; לפיכך תיקונו של עולם באחרית הימים יבוא אך ורק משתלמד האנושות להכיר באפסותה לעומת האל".

ישעיהו מבקר את ראשי העם על העוול שהם מנהיגים בחברה. הוא מכנה אותם: "קציני סדום", "סוררים וחברי גנבים", אוהבי שוחד ורודפי שלמונים, נוגשים. את החברה הגבוהה בעם הוא מתאר כהוללת, המבלה זמנה במשתאות ובשכרות. מקור ההתנהגות הנפשעת הזאת הוא אחד: גאוות האדם. מתוך ביטחון עצמי מופרז מגיעים החזקים בחברה למסקנה, שאין מי שישפוט אותם על מעשיהם.

מבחינה פוליטית, עמדתו של הנביא היא: יש לבטוח באלוהים, ואין לבסס את המדיניות לא על ביטחון בעזרתה של מעצמה זרה ולא על חשש מפניה.יש לסמוך על האל, ולבסס את המדיניות על אמונה זו הלכה למעשה.

[image: image3.wmf]לישעיהו ישנן מספר נבואות העוסקות באחרית הימים. באחרית הימים, מתואר עולם של שלום, צדק ומשפט. בפרק ב', ישנו חזון על הר בית ה', שכל הגויים ינהרו אליו, זוהי תקופה בה יכירו הכל בעליונות אלוהי ישראל ויבטאו בכך את הכרתם בנחיתות האדם לעומת האל. זהו תנאי מוקדם לשלום עולמי, שהרי מלחמות הן ביטוי לגאווה.

"משל הכרם" – פס' 1 - 7
מהו משל?

"יצירה קצרה בפרוזה או בשיר שמגמתה לימודית. גרעינה של כל ספרות וכל אמצעי לימוד בתקופת התרבות בעל – פה. אופי המשל הוא חידתי. מצב מסוים, מאורע, תכונה וכד' נמסרים לקורא על – ידי העתקתם לזירה אחרת (...) או על – ידי האנשת תכונות – תופעות דומות בטבע (... משל הכרם...). בכל משל ישנו הסיפור הגלוי, הוא המשל, המתקיים בזכות עצמו; וישנו הרובד הסמוי, הוא הנמשל, המשתמע מתוך השוואה".

חשוב לציין, כי מטרת המשל תמיד תהיה דידקטית – חינוכית, העברת מסר חינוכי או לקח מוסרי, בצורה סיפורית.

משל הכרם מתאר מחזור שלם של 12 עבודות הנעשות בכרם. הנביא מתאר תהליך של עיבוד הכרם: הכורם מנכש את הקוצים, עודר את השדה, מסקל את האבנים, בונה גדר אבנים,נוטע גפן ומטפח בהתמדה את כרמו. אבל הכרם, בעת הבציר, משיב לכורם, ענבים לבנים שיינם חמוץ.זהו סיפור ריאלי, המשקף מציאות יומיומית של החקלאי ואינו מעורר חשד כי זהו משל.אך יחד עם זאת, מפס' 3, מתחיל הנביא לעורר חשד מכוון, שזהו לא סיפור חקלאי תמים. חשד זה הולך וגובר, כאשר הפנייה היא לשפוט את הכרם – שזהו רעיון אבסורדי ואז בפס' 5, הנביא מגלה כי אין מדובר בכרם של ידידו אלא כרמו של הדובר. בהמשך, כאשר מתברר כי העונש כולל גם צו על העבים ("אצוה מהמטיר עליו מטר" – פס' 6) , מתגלה בבירור זהותו של הידיד בעל הכרם המאכזב.

הנביא בונה את משלו, כך ששומעיו יגלו בהדרגתיות את החבוי במשל ויבין את מערכת היחסים שנוצרה בינו לבין אלוהיו. ואכן מטרת המשל היא, להוכיח את כפיות טובתו של העם כלפי אלוהיו.

"אשירה נא לידידי - שירת דודי לכרמו" – הנביא פותח את משלו ברצונו להשמיע שיר. הוא משתמש באמצעי סגנוני שהוא מצלול הנשמע מצמדי המילים: אשירה... שירת, לידידי...דודי.

האות ל' במילים "לידידי", "לכרמו" משמעותה: על ידידי, על אודות ידידי, על אודות כרמו. מדובר על ידיד קרוב אותו הוא אוהב. (ידידו הוא דודו).

"שונה  נימת דברי הנביא בפעם הזאת מנימת דבריו בפעמים אחרות.דומה כי הפעם לא יטיח בפני מאזיניו דברים קשים. הפעם הוא בא כדי להשמיע להם את שירת דודו על אודות כרמו. בוודאי יטה הפעם איש יהודה את אזנו לדברי הנביא; כדברי שד"ל בהמשך: והתחכם הנביא למשוך אליו לב השומעים שהיו מואסים מוסר על-ידי שיפתח מוסרו בשיר ידידות ואמר: 'אשירה נא לידידי שירת דודי לכרמו', והשומע סבור שהוא בא לשבח היין הטוב ושאר תענוגים".
 זאת אומרת, הקהל שומע את הפתיחה והוא מקשיב משום שחושב, שהנביא עומד לספר להם על כרם שאותו ידידו אוהב.

הכרם נמצא ב"קרן בן שמן"- קרן – פסגתו של הר הבולטת כקרן. במקום שהוא דשן ושמן, מקום פורה. "המשפט 'כרם היה לידידי בקרן בן – שמן' מתאר את המקום המצויין שם נמצא הכרם. בהיותו ב'קרן', בראש ההר, הוא מגולה לקרני השמש המבשילות את הפירות, ובהיותו 'בן שמן' הוא שתול בקרקע פוריה המאפשרת יבול עשיר".

אך לא די בנתונים טובים, יש צורך בעבודה קשה ובהשקעה מרובה.

"ויעזקהו ויסקלהו ויטעהו שורק ויבן מגדל בתוכו וגם יקב חצב בו" (פס' 2):

[image: image4.wmf]"ויעזקהו" – פעולת העידור העמוק.

                                                                       בשני הפעלים הללו, מכשיר הכורם את הקרקע 

                                                                       לנטיעה 

"ויסקלהו" – הסיר, הרחיק מאבנים.

"ויטעהו שורק" – נטיעת גפן משובחת. השם שורק ניתן, מפני צבע הפרי האדמדם, צבעו האדום של היין. (משמעות המילה "שורק" בערבית היא: להתאדם, ובאשורית: דם אדום).

"ויבן מגדל בתוכו" – לשמירה על הכרם. בדרך כלל הייתה שמירה בכרם, בעת הבשלת הפרי, ולכן הוקמו עבורה מבנים זמניים. (רד"ק: "מי שיש לו כרם טוב וירצה לשמרו תמיד שמירה מעולה, בונה מגדל בתוכו").

"וגם יקב חצב בו" – להפקת היין במקום גידולו. "יקב' – הבור שדורכים בו את הענבים, ושקולטים בו את היין. וגם רומז לעמל המיוחד הנדרש למלאכת החציבה בקרקע סלעית. כך מעיד המשפט על 'ויקו לעשות ענבים' על תקוותו הטובה של הידיד, כי הכרם יעשה ענבים. כי כיצד זה חצב את היקב מראש, עוד בטרם היות לו בציר – אם לא כי בטח באמונה שהכרם יעשה ענבים?... במידה שהעמיק לחצוב את ה'יקב', כן העמיק בו 'ויקו' אל הפרי הנכסף".

אבל ,בניגוד לציפיות הרבות של הכורם, הכרם כפוי הטובה הצמיח "באושים" – גרגירי ענבים בלתי בשלים. (פירות מבישים ויבשים).

אם נסתכל במבנה של פסוק 2, נוכל לראות כי מחציתו הראשונה מתארת את עבודות הכורם בהכשרת אדמתו לכרם. זוהי יחידה המתפתחת בהדרגה:

ויעזקהו

ויסקלהו

ויטעהו שורק

ויבן מגדל בתוכו

וגם יקב חצב בו

"המשפטים מתרחבים והולכים ממלה אחת עד ארבע מלים. וכמבנה הקטע, כן עניינו. הצלעות הגדלות והולכות מגלמות את מסירותו הגדלה והולכת של בעל הכרם למעשה ידיו. מאמץ אחר מאמץ התאמץ למען כרמו, שיפור אחר שיפור שיפרו. כל טירחה וטירחה שטרח לכרמו גדולה מהטירחה שקדמה לה. וככל שרבתה מלאכתו כן רבתה התקווה שתלה בכרמו: 'ויקו לעשות ענבים'. והכרם אמנם עשה: 'ויעש', אבל! – 'באושים".

פעולות הכורם מפורטות לעומת פעולת הכרם מאד קצרה בשתי מילים "ויעש באושים". פעולות הכורם מצטיירת במשפטים מתארכים והולכים, החל ממילה אחת ועד ארבע מילים. לא כך פעולת הכרם. פעולות הכורם הן פעולות ממושכות, תהליך יצירה ממושך. לעומת היגיעה הרבה והמאומצת מצד הכורם, עשה הכרם את שלו במהירות ובקלות, בבת אחת הכזיב: "ויעש באושים".

פס' 3:

הנביא פונה אל השומעים. הם מוזמנים לדין. הם נקראים לשפוט במשפט. ובין מי למי? המשפט הוא בין הכרם לבעליו. כמו כן, הם מתבקשים לשפוט "ביני ובין כרמי" הנביא מדבר בגוף ראשון (זהו לא כרמו של הידיד אלא כרמו שלו). רק עכשיו, פונה הנביא אל העם בגוף ראשון.והסיבה לכך: אם היה פותח כבר בהתחלה בגוף ראשון, הייתה משתמעת מפי בעל הכרם, נימת התפארות,"אני עשיתי לכרם כך וכך...", "וטרחתי", "ועמלתי למען הכרם". אך לא זאת כוונת הנביא. יותר משהוא בא לפאר את מסירות הכורם, הוא בא להראות את כל הטוב שהכרם קיבל, את כל הדאגה שזכה לה.

פס' 4:

בעל הכרם שואל את השומעים – שופטים, האם יש עוד מעשה שיש לעשות עבור הכרם ועוד לא נעשה עבורו?(אולי הכורם שכח דבר מה או מבלי משים לב פסח על מעשה מסוים). אבל הוא בטוח שעשה הכל.כאבו של הכורם גובר משום שהכרם יקר לו מאד ולכן שואל את השאלה מדוע "ויעש באושים"? כמו כן, הכורם מאשים את עצמו ואומר: "קיויתי", בעל הכרם קויווה לפרי משובח.

המאזינים – שופטים שותקים. אין בפיהם תשובה לשאלות הכורם. אין כל תגובה מצידם. על כך אומר אברבנאל: "והנה השופטים עמדו, לא ענו עוד, כי ראו שהם גם כן נתפשים באותו עוון' הם אינם משמיעים הודעה על הדין, על – כן משמיעה שתיקה – הודאה".

פס' 5:

בעל הכרם פונה לעמו ומציין : מכיוון שאתם לא השבתם לי על השאלות שהעלתי, ולא חרצתם את דינו של הכרם, אני אודיע לכם מה יהיה הדין בעניין זה. הוא בעצמו יגזור את דינו של כרמו, עליו להשחית במו ידיו את אשר עשה עבור כרמו.

"הסר משוכתו והיה לבער , פרץ גדרו והיה למרמס" – 

משוכה – זוהי גדר של קוצים.

גדרו – זוהי גדר עשויה אבנים. הגדר היא חומת אבנים נמוכה ועליה המשוכה להגנה על הגדר עצמה ולשמירה על הכרם .

החלקה שטופחה בדאגה, תהיה למרמס, תהיה לרגליהם של בעלי החיים הרועים.השטח שנרכש תחילה ככרם, יופקר – והיה לבער, יהיה למקום מרעה צאן.

פסוק זה "בנוי בדרך הקבלה נרדפת – משלימה. המבנה התחבירי של שתי הצלעות זהה, וכן זהה לשון הפתיחה של משפטי התוצאה: 'והיה ל... והיה ל...'. מבחינה עניינית חוזרת הצלע השנייה על המובע בראשונה בהטעמה ובחומרה יתירה. הגדר היא יציבה מן המשוכה, ולכן דרושה פעולה נמרצת יותר להריסתה, ואכן 'פרץ' קשה מ'הסר'. 'והיה לבער' מציין את המקום כמספק מזון לבעלי – חיים. הכרם אמנם יחדל מהיות כרם, אך עדיין יהיה מי שיפיק תועלת ממנו. ואילו 'והיה למרמס' מפרש אך את הנזק שיוסב לכרם – הבאים אל תוכו לא יבואו אלא להשחית".

פס' 6:

"אשיתהו בתה" – שממה. (זוהי התוצאה הכוללת מ"לא יזמר, לא יעדר, ועלה שמיר ושית...".
"לא יזמר ולא יעדר" – פעולת הזימור היא כריתת הענפים המיותרים כדי שהגפן תבשיל פירות משובחים. העידור נחוץ כדי להרחיק עשבי בר וכדי לאפשר לאדמה לספוג מים. (הזימור והעידור אילו שתי פעולות המבוצעות בכרם באופן קבוע, אך כאן פעולות אלה לא תעשנה למען הכרם).

הכרם יצמיח קוצים ועשבים שוטים.הכורם יצווה על העננים להפסיק ולהוריד גשם על הכרם, ובכך לייבשו לגמרי, להפכו לשממה.

"ועל העבים אצוה מהמטיר עליו מטר" – עתה נרמז לאנשי יהודה וירושלים כי אין מדובר בדברים כפשוטם, ונרמז להם בדרך חד משמעית, כי המדבר אליהם הוא לא המשורר ,לא הכורם, לא דודו ובכלל לא אדם. המצווה על העבים לא להוריד גשמים הוא האל. 

פס' 7:

"כי כרם ה' צבאות – בית ישראל ואיש יהודה – נטע שעשועיו" – הנמשל.

בפסוק זה ישנו מבנה כיאסטי:

כי  כרם ה' צבאות  בית  ישראל

                                                      ואיש  יהודה    נטע      שעשועיו
הדיבור עובר מן הקולקטיב אל הפרט, מן היחס הכללי אל היחס האישי. בחלקה הראשון של התקבולת, מוזכר שמו של בעל הכרם: "ה' צבאות". (האל של כל הנבראים – צבאות). צלע זו באה לפרש את זהותו של בעל הכרם.בצלע השנייה הנביא מכנה את העם "נטע שעשועיו". שעשוע הוא דבר הגורם הנאה ועונג לעוסק בו, נטע שמחותיו.ואם חלקה הראשון של התקבולת פירש את מעמדו החוקי של הכרם, בציינו את בעליו, והחלק השני של התקבולת מגלה את יחסו הנפשי של בעל הכרם אל כרמו. הכרם הוא :"נטע שעשועיו".

"ויקו למשפט – והנה משפח, לצדקה – והנה צעקה" –
זהו הניגוד בין המצב שקיווה לו בעל הכרם, למצב שאותו מצא. כמו כן, שינו אמצעי ספרותי שהוא מצלול או אליטרציה, "לשון נופל על לשון" כדי להדגיש את התקווה מול המציאות או הציפייה מול התוצאה. 

המילה "משפח" היא מילה יחידאית במקרא. משמעה: אי צדק , עיוות דין, העדר משפט.

כך גם בהמשך הפסוק. במקום התקווה לצדקה, ישנה צעקה בעקבות עיוות הדין. לפנינו תקבולת משלימה את האמור בצלע הקודמת.הצלעות הסמוכות זו לזו, משמיעות את בגידתו של העם כלפי אלוהיו.במקום משפט, צדק ומוסר חברתי גבוה, שוררים ביהודה עוולות חברתיות, קיפוח ועושק של החלשים, ובמקום צדקה נשמעת צעקת העניים. קול הצעקה שבסוף, מבשר פורענות.

איום מפורש לא יוצא מפי הנביא, אך משום כך הדברים מבעיתים יותר. אין הנביא ממשיך בדברי הנמשל. הוא אינו מזרז את העם לחזור בתשובה ובצעקה נפסקים דבריו. מה שהחל בשירה, מסתיים בזעקת שבר.

"עיון נוסף בלשון הכתוב יעלה, כי מעין שלושה סימני- דרך מתבלטים בקטע. כל אחד מהם מצביע על מפנה בדרך; כל אחד מרמז ב – 'נא': 'אשירה נא' (פסוק א) 'שפטו נא' (פסוק ג) 'אודיעה נא' (פסוק ה). תחילה מובלים השומעים אל מחוץ למסלול חיי המציאות היומיומית; הם נישאים אל עולם השירה, עולם הצלילים והרזים – 'אשירה נא...'. אך הרוכבים על כנפי הדמיון מוטלים מן המרומים שעה שהם נקראים לשוב ולהצטייד בדעתם ובתבונתם – 'שפטו נא...' ואל התחנה האחרונה, אל אותה המסקנה ההגיונית שאליה ממאנים השומעים להגיע בעצמם, אליה ואף אל מעבר לה, אל תוצאותיה הגורליות מוליך אותם הנביא לבסוף בעל כורחם – 'ועתה אודיעה – נא...'. המתבונן אל שלושת התמרורים בהקשרם, ב'דרך' שבה הם ניצבים, יווכח, כי צעד מתקדם המדבר אל מטרתו. באופן אמנותי מתגלה הכוונה הנסתרת, באין אומר ואין דברים מפורשים, בהדרגה ובהתמדה... כך מחמיר קולו והולך, החל מפנייתו אל מאזיניו לשפוט בין כורם לכרמו, המשך בעשותו את בעל – הדין לשופט ובדילוגו על פסק – הדין, וכלה בציוויו על העבים".

פסוקים 8 – 17 – שתי נבואות "הוי"

בספרות הנבואה - בכלל, ואצל הנביא ישעיהו – בפרט, נבואות תוכחה רבות המתחילות במילה "הוי", כלומר נבואה המתחילה במילה זו איננה מבשרת טובות לשומעיה. הנבואות הבאות להלן באו, כנראה, להדגים את המשפח וחוסר הצדק עליהן מדבר הנביא במשל הכרם. זהו, אם כן, קשר של "כלל ופרט". הנביא מוכיח שתי קבוצות בעם: העשירים המשתלטים על רכושם של העניים (פס' 8-10), והשיכורים העסוקים במשתאות ואינם ערים לאסון שעתיד לבוא עליהם (פס' 11-12).

פס' 8 – 10: הנביא מאשים את העם בכך שהם מסיגים גבול ומשתלטים על קרקעות ונישול איכרים עניים מנחלותיהם. העשירים קונים את הנחלות שבקרבתם. העניים מוכרים להם את הנחלות, למרות שזהו דבר האסור המקרא, הנחלה חייבת להישאר במשפחה. (לאדם החלש יש בית בין אנשים עשירים וחזקים. העשיר, לוקח מקום מגבול החלש עבור שדהו עד שלא נותר מקום לחלש).

הנביא ישעיהו , יוצא כנגד תופעה זו, ועונשם יהיה בבחינת "מידה כנגד מידה", בתיהם יישארו ללא יושבים כמו כן, כרם המשתרע על שטח גדול יניב יבול דל ושדה גדול מאד שיושקעו בו זרעים רבים יניב יבול זעום. הקוצרים לא יקצרו אלא עשירית מכמות הזרעים שזרעו. (ה"בת " וה"איפה" הן מידות נפח).

"ורעו כבשים כדברם וחרבות מחים גרים יאכלו" – דובר הוא מקום מרעה. הדובר כאן מציין מקום שחרב ושמם ותחת חורבותיו צמח מרעה בר. בהתאם לכך הפרשנים תרגמו את המילה "גרים" ל"גדיים" (חילוף אותיות ר' וד'). המילה "מחים" נראה כי משמעותה היא: מקום היישוב ייחרב ויהפוך לשממה – למרעה צאן.

פס' 11 – 

"הוי משכימי בבקר שכר ירדפו" – הכוונה לאלה הנוהגים לשתות מרגע קומם בבוקר ועד שעה מאוחרת בלילה. (משכימים בבוקר וישר רודפים אחרי היין המשכר.ומאוחר בנשף בלילה בבית המשתה עד שהיין מדליק אותם ובוער בם, וגורם להם לעשות את כל תאוות נפשם). אותם הוללים, רודפים אחרי היין מן הבוקר ועד הערב. (במקום לרדוף אחרי הצדק, הם רודפים אחרי היין).

העונש על מעשה זה מופיע בפסוק 13: "לכן גלה עמי מבלי דעת, וכבודו מתי רעב, והמונו צחה צמא" – העם יצא לגלות במצב של שכרות, ושם ימות מרעב ומצמא (וזאת ע"פ העיקרון של "מידה כנגד מידה" על שתייתם המופרזת).

פס' 12 -

"והיה כינור ונבל ותף וחליל ויין משתיהם, ואת פעל ה' לא יביטו ומעשה ידיו לא ראו" – מרוב שהם מתהוללים , שותים יין, מנגנים בכינור, תוף וחליל, הם לא יבינו את מעשי ה', ואת דרישתו מהם. (ישכחו את מעשי ה').

בפס' 14 – 17 תאור נרחב של העונש. האנשה - השאול פותחת את פיה ובולעת את יושבי הארץ המכובדים = "הדרה", והמון העם = "המונה", בניגוד מוחלט להוללות ששררה בה קודם לכן. כפי שהם פערו את פיהם לשתות עוד ועוד יין, כך השאול תפתח את פיה ותבליע בתוכה את ההוללים. נשפי ההוללות ייבלעו בשאול, ולא תהיה עוד שמחה.

בפס' 15 – 16 מופיע מוטיב נבואי ידוע של ישעיהו: גדולת האל לעומת אפסות האדם, קדושת האל לעומת זילות של האדם, שהתנהגותו הביאה אותו לכדי ביזיון עצמי. "וישח אדם וישפל איש ועיני גבוהות תשפלנה..." – ה' הרם, יעשה צדק.

 
המוסר מכריע את גורל ההנהגה

הנביא יחזקאל

אין פרטים ביוגרפיים רבים על הנביא. אך ביניהם ניתן למצוא שהיה כוהן. יחזקאל נמנה עם גלות יהויכן בשנת 597 לפני הספירה ומתוך ספר מלכים ב' ניתן לומר כי גלות זו כללה את שמנה וסולתה של ירושלים (משפחת המלוכה, השרים, אנשי הצבא ובעלי המקצוע). כמו כן, גלות זו כללה גם את הזקנים, הכוהנים והנביאים. הגלייתו של יחזקאל רומזת על מעמדו הרם. יחזקאל התגורר בקרב גולי בבל שהשתכנו בתל אביב שליד נהר כבר.

חוקרים טוענים כי טרם היותו נביא, יחזקאל היה מוכיח – מטיף בשער להליכה בצדק וביושר. הפיכתו לנביא שינתה את דרכו, את אופי פעילותו ויתכן גם את תוכן דבריו ונימתם.

יחזקאל הפך לנביא בבבל. בשנת 593 לפני הספירה. יחזקאל פעל לבדו בבבל. משערים כי ניבא עד שנת 571 לפני הספירה.

ספר יחזקאל משקף את פעילות הנביא במשך 22 שנה.

על פי פרקי ההקדשה ניתן לקבוע כי יחזקאל ביקש את ה' וחיכה להתגלות ה'. הוא ראה עצמו כשליחו לבני ישראל ללא תנאי. "תפישת יחזקאל את עצמו כשלוחו של ה' וכנושא דברו בלבד מתגלמת בין השאר בהתבטלותו העצמית. הכינוי בו מכונה יחזקאל בהיגדי התקשורת בינו לבין שולחו הוא 'בן אדם', ולא בשמו הפרטי. אפשר שבכך מבקש יחזקאל לבטל עצמו מפני שולחו, תוך ראיית עצמו כצינור להעברת דבר ה'. אף העובדה כי יחידות נבואיות רבות פותחות בקביעה 'ויהי דבר ה' אלי לאמר', מבטאת את היות יחזקאל שליח בלבד בעיני עצמו".

יחזקאל העביר את מסריו, מילולית, בנאומיו, ובמעשים סמליים, שגם הם מלווים בהסברים מילוליים. האמצעים הרטוריים שיחזקאל משתמש בהם משקפים את רצונו לתקשר ולעורר מחשבה ותגובה. כמו כן משתמש במשלים, ומתוך סגנונו המגוון של יחזקאל אנו למדים כי יחזקאל מבקש מאוד להשפיע על  חברי קהילתו שבבבל. יש לציין כי לא תמיד פירש יחזקאל את פשר הדימויים ומשמעות הדימויים נשארה לוטה בערפל.

יחזקאל ל"ד – 1 – 10 – משל הרועים

"משל הרועים" מדמה את בני הגולה לצאן ואת מנהיגיו לרועים.

ביחידה זו, מפרט הנביא את אשמת הרועים ואף קובע כי הם ייענשו (פס' 10). הענישה אינה מפורטת אף בניסוחה רומז הנביא כי עונשם יהיה בכך שהם יודחו (פס' 10) ותחתם יבוא ה' הרועה. הנחמה בפרק זה היא לצאן – לעם.

"ניתן לשער כי הרקע החברתי והדתי לנבואה שלפנינו הוא ייאושם של בני הגולה נוכח מלכים שכשלו ומנהיגים שסרחו (...). אובדן המנהיגות לאחר החורבן ורצח גדליה בן אחיקם גרמו לייאושם של בני הגולה באשר לעתידם(...) ואף העלו ספקות באשר ליכולתו של ה' להציל את עמו (...). כדי לאשש את הטענה לפיה עתידים בני הגולה לצאת מן הגלות (...) ולשוב לארץ, נוקט הנביא בלשונות שיש בהם להזכיר הן את יציאת מצרים... ובכך קובע הנביא כי ה' לא זנח את עמו ולא הפקירו, בניגוד למנהיגים שבעבר (ובהווה?)".

פסוקים 1 – 10 נחלקים לשתי חטיבות. האחת: פס' 2 – 6, פירוט האשמות כנגד הרועים ופס' 7 – 10, זוהי המסקנה – הדחת הרועים מתפקידם. (בהמשך הפרק, ישנה נחמה לבני הגולה, ה' נוטל עליו אחריות על גורל העם וזו הנחמה).

פס' 1: הפתיחה. נוסחת ההתגלות פותחת יחידה נבואית חדשה.

רועי ישראל – הם מנהיגי יהודה, המלכים, ומנהיגים נוספים. (ר' אליעזר מבלגנצי: "על רועי ישראל – שהיו רועים אותם עד עתה, שריהם ושופטיהם כוהניהם ונביאיהם").

פס' 2: האשמות.

הפסוק פותח במילה "הוי" – המעידה על נבואת תוכחה.

אותם רועים דאגו רק לעצמם והרי תפקיד הרועים הוא לדאוג לצאן ולא לעצמם.

פס' 3: הכתוב מונה את ניצול הרועים את הצאן. הנביא מאשים אותם שהזניחו את תפקידם, והתרשלו בו. במקום לדאוג לכבשים ולמחסורן, הם דואגים להפיק קודם כל תועלת לעצמם.
"את החלב תאכלו" – את החלק המובחר בבשר הצאן תאכלו.

"ואת הצמר תלבשו" – את הצמר הנגזז מן הצאן – אתם תלבשו.

"את הבריאה תזבחו" – את הצאן השמן זבחו לשם מאכל. (אין כאן שחיטה לשם זבח והעלאת קורבן, אלא לשם מאכל והנאה ממנו).

"הצאן לא תראו" – לא ביצעו את משימתם העיקרית, לרעות את הצאן.

פס' 4: הנביא מונה את מחדלי הרועים שלא דאגו לנחשלים ולאובדים.

"על הנחלות לא חזקתם" – הרועים לא סייעו לכבשים החלשות והחולות, לא חבשו אותן. (נחלה = חלשה. השורש חז"ק = במשמע של סיוע, נתינת כוח, ריפוי). 

"ולנשברת לא חבשתם" – לא קשרתם את הגפה השבורה של הצאן. (הזניחו את הפצועות).

" ואת הנדחת לא השבתם ואת האבדת לא בקשתם" – הרועים לא דאגו להחזיר לעדר את הכבשים שתעו בדרך והלכו לאיבוד.

"ובחזקה רדיתם אותם ובפרך" – הרועים נהגו בצאן באכזריות. הרועים העבידו את הצאן בפרך. (יחזקאל רומז על הפיכת העם למשרתיהם של השליטים שהטילו עליהם מסים כבדים ולקחו בנים ובנות לעבדות).

פס' 5: הכתוב מאשים את הרועים בפיזור הצאן. הרועים הזניחו את תפקידם ולכן הצאן היו כאילו אין להם רועה. הצאן מפוזר ונפוץ בכל ההרים סביב, אין להם רועה שיגן עליהם ולכן הצאן מהווה טרף קל לחיות השדה.
פס' 6: "ואין דורש ואין מבקש" – תפקיד הרועה הוא לדרוש ולבקש את הצאן , לחפש את הצאן האובד, אבל הרועים לא עושים זאת.

המסקנה ממעשיהם הבאה לידי ביטוי בפסוק 7 – 10 והיא הדחת הרועים. (כאשר הנביא רומז שהנבואה אינה מיוחסת רק למנהיגי ישראל בעבר, אלא אף לבני זמנו של יחזקאל).

האל נשבע – "חי אני", וזוהי לשון שבועה שאין חזרה ממנה, ה' ייקח את העדר מידי הרועים ויציל אותו. 

הנביא מדגיש בדבריו את המילה: "צאני" המדגישה את קרבת ה' לישראל.

פס' 10: האל פונה לעבר הרועים כדי להענישם: "הנני אל הרועים".

"ואתבע את צאני מידם" – אתבע את הצאן מידי הרועים (השורש דר"ש מופיע בפסוקים 6 – 7 במשמעות חיפש, ביקש והוא מופיע בקשר לאי דרישתם של הרועים, כאן עניינו תב"ע, והוא מופיע בהקשר חיובי , ה' הוא הדורש).

לקיחת הצאן מיד הרועים, תביא לביטול מעמדם כרועים.

"והצלתי צאני מפיהם ולא תהיין להם לאכלה" – ה' מופיע כמציל הצאן, ישראל.
הנמשל ברור: מנהיגי ישראל התרשלו בתפקידם, מעלו בשליחותם, ניצלו את כוח השלטון למנעמי החיים, וכתוצאה מכך העם נפוץ בגולה. ה' ייקח על עצמו את הנהגה, ובהמשך ישיב את העם לארצו. 
מילים מנחות ושורשים מנחים – צאן (11 פעמים), ר.ע.ה (19 פעמים), ד.ר.ש בעיקרון מידה כנגד מידה.

חזרות – פס' 2, 8,7,9,. חזרה על המילה "אין" ו"לא", "את /ואת".

שמואל ב' פרק י"ב פסוקים 1 – 25 – משל "כבשת הרש"

כדי להבין את המתרחש בפרק י"ב, עלינו לחזור ולעיין בפרק י"א.

בפרק י"א, מסופר על חטאי דוד בחייו הפרטיים – הניאוף עם בת שבע והריגת אוריה.הסיפור משובץ בתוך המלחמה בבני עמון. שיבוץ זה תואם את הקשר ההדוק בין המאורעות בחיים הפרטיים של דוד לבין המלחמה. היעדרותו של אוריה מן הבית, מעשה הניאוף עם בת שבע, בעיית הריונה של בת שבע, זימון אוריה לירושלים, סירובו של אוריה לרדת אל ביתו ומותו בשדה הקרב, כל אלה מתרחשים על רקע המלחמה.

דוד ראוה אישה יפה רוחצת על גג ביתה, הוא מברר אודותיה ומגלה שהיא אינה פנויה אך למרות זאת, הוא אינו נכנע ליצריו ושוכב איתה. בת שבע הרתה. דוד מעוניין להסוות את יחסי הניאוף שהיו לו עם בת שבע ולכן הוא מזמין את אוריה , בעלה של בת שבע, משדה הקרב לארמון, נותן לו מתנות ושולח אותו לביתו כדי שינצל את החופשה וישכב עם אשתו. אוריה מסרב ו"עבירה גוררת עבירה: אחרי שנכשלו ניסיונותיו של דויד להסוות את אחריותו להריונה של בת שבע, הוא נותן הוראה לגרום להריגת בעלה אוריה".
 הוא שולח ליואב מכתב בידי אוריה ומבקש מיואב להציב את אוירה בחזית, כך שהמוות של אוריה יהיה בטוח. וכך היה. אוריה מת, דוד נושא לאישה את בת שבע והיא יולדת לו בן. (ובשלב מסוים הבן מת).

בפרק י"ב, מופיעה תגובת ה' לחטאי דוד. תחילה בדיבור – באמצעות נתן הנביא, ובסוף במעשה, על ידי מחלת הילד ומותו. מובאות גם תגובותיו של דוד לדברי נתן ולמות הילד. פרשה זו מסתיימת בידיעה חיובית: ילד חדש נולד לדוד ובת שבע וה' אהבו.

דברי נתן מתחלקים לשניים: א. המשל – פס' 1- 4 , ב. התוכחה – פס' 7 – 12.

במשל גלומים ערכים חברתיים חשובים. מודגש בו לא רק עצם העוון המשפטי של גזל, אלא ניצול העני והחלש על ידי  העשיר והחזק. "העשיר והעני מטפחים שניהם את רכושם, אך בעוד שהעני נותן משלו (אף מפתו ומכוסו), לוקח העשיר מזולתו (פעמיים בא הפועל 'לקח' בפס' ד). ובעוד שהעני יודע אהבה ושיתוף מה הם, רגש החמלה של העשיר מעוות ואנוכי, עד שהוא פוגע בדבר היחיד שיש לעני ובלבד שלא ייפגע רכושו שלו. לאור הנמשל שבפי נתן נודעת למשל גם משמעות עקרונית בתחום תפיסת השלטון בישראל. הוא מציב גבול ברור לבעלי השררה בקבעו את עליונות המוסר והחוק על זכויותיהם. לחוק ולמוסר תוקף מוחלט,וגם המלך כפוף להם; אף המלך אינו רשאי לנצל את מעמדו ולנהוג בשרירות לב, ולקפח את נתיניו לטובת עצמו".

לתוכחה של נתן , יש מספר תפקידים. היא מבהירה את הקשר בין המשל והנמשל, היא מפרטת את הרכוש הרב של דוד (העשיר) מצד אחד, ואת פגיעתו הקשה באוריה העני, מן הצד השני. כמו כן, היא מבהירה את משמעות המאורעות שיסופר עליהם בהמשך (בפרק זה ובפרקים הבאים כמו: מות הילד של דוד ובת שבע, אונס תמר על ידי אמנון, רצח אבשלום ואדוניה מנסה לתפוס את השלטון). "לכל המאורעות האלה יש הסבר בתחום האישי, ולפעמים גם המדיני, אך נתן בתוכחתו מעניק להם מראש גם משמעות של התגלמות עקרון הצדק הפועל בעולם: כל האסונות האלה במשפחתו של דויד מוסברים כעונש, על פי הכלל של מידה כנגד מידה".

בפרק י"א – התגלה דוד בשפלותו המוסרית, אך כאן הוא מוצג באור חיובי. תגובותיו לדברי נתן ולמות הילד מעידות על גדולתו האנושית.זעמו על האיש העשיר שגזל את כבשת הרש מוכיח את חוש הצדק של דוד.בעת מחלת הילד הוא מענה את נפשו כדי לבטא את חרטתו ולכפר על עוונו. אחרי מות הילד הוא מקבל את הדין ופונה לנחם את בת שבע.

"משל כבשת הרש שונה מרוב המשלים בכך, שעיקר תכליתו איננה להמחיש או להבהיר רעיון מסוים, אלא להביא את דויד לידי חריצת דין על עצמו, מבלי שיידע את מי הוא דן. נתן מנצל את העובדה, שמלכים היו משמשים כשופטים(...), והוא מציג לפניו מקרה משפטי, שיכול היה להתרחש במציאות, ושיש בו דמיון בנקודות החשובות למה שאירע בין דויד, בת שבע ואוריה, אך גם שוני במספר פרטים. האיש העשיר (דויד), בעל צאן ובקר רב (נשים רבות), לוקח את הכבשה היחידה (בת- שבע) מן האיש הרש (אוריה), אך הסיבה (חס על הכבשים שלו) והמטרה (לשחוט אותה) אינן כמו בנמשל, וגם לאורח הבא אל האיש העשיר אין בו מקביל. משל זה נמנה אפוא עם סוג המשלים, שההתאמה בינם לבין הנמשל היא חלקית. על ידי שימוש במשל כזה לא יתעורר בלב דויד חשד שהכוונה אליו, ומאחר שחטאיו חמורים לאין ערוך מזה של האיש העשיר, תוליך הרשעת האיש מן המשל בהכרח – בדרך של קל וחומר – להרשעת דויד עצמו".

משל זה מוגדר כ"משל שיפוטי" הכוונה: "... יספור – מעשה ריאליסטי אודות פגיעה בחוק, המושמע באוזני מי שחטא חטא דומה, על מנת שהלה יחרוץ בבלי – דעת את דין עצמו. עובר העבירה יילכד בפח הנטמן לו, רק אם יאמין לתומו שמובא לפניו מעשה שאמנם אירע, ורק אם לא יגלה בטרם – עת את הדומי שבין העבירה המסופרת לבין זו שלו... על מספר המשל להישמר מהתקרבות – יתר לנמשל, כך עליו להישמר גם מהתרחקות – יתר ממנו, שמא יתבטל תוקפו המחייב של ההיקש... המשל השיפוטי הינו, אם כן, משל מוסווה הנועד להעירם על קירבת האדם אל עצמו, ולאפשר לו לשפוט את עצמו ע"פ אותו קנה – מידה בו הוא מודד את זולתו".

המשל:

היו שני אנשים בעיר אחת. האיד עני והאחר עשיר. לעשיר היה צאן ובקר רב מאד לעומת זאת לעני, הייתה כבשה אחת קטנה "אשר קנה" (זהו רמז למאמץ שעשה כדי להשיגה). הוא דאג לה על ידי מתן מזון היא גרה איתו באותו הבית, דבר המחזק את הקרבה ביניהם וחשיבותה של הכבשה בעיני בעליה מתבטאת בכך, שמכאן ועד סוף הפסוק (פס' 3) היא הנושא של כל משפטים. הרש טיפל בה בחיבה יתירה , כמו בבת קטנה. נתן מרחיב את הדיבור בתיאור יחס החיבה המופלג של הרש אל כבשתו כדי להשפיע על רגשותיו של דויד ולהטות את גזר הדין לכיוון הרצוי לו. יום אחד, בא אורח לאיש העשיר, העשיר נהג במידת הכנסת האורחים למופת – אך על חשבון העני.האיש העשיר חמל על צאנו ובקרו, אך לא חמל על הכבשה היחידה של האיש העני. השימוש בביטוי "ויחמול" המציין רחמים , חסד והתחשבות בזולת, בא להבליט במשל באופן אירוני, את אכזריותו של האיש העשיר.

פס' 5: דוד אינו חורץ את הדין באופן שקול ומחושב, אלא הוא מגיב בתגובה רגשית עזה, המלווה בשבועה.לדעתו, העשיר ראוי למיתה, למרות שבחוק הישראלי אין עונש מוות על גזל, דברי דוד נובעים מרוגזו על כך כי מדובר בכבשה יחידה ואהובה מאד על בעליה, בעוד שלגוזל היה מקנה רב. ולכן עליו לשלם פי ארבע. (קנס בגובה ארבעה כבשים בהתאם לחוק המקראי המופיע בספר שמות פרק כ"א – 37). דוד מוצג כאן באור נלעג במיוחד: בסיפור שאינו נוגע לו, עצמו, הוא מתגלה כשופט קפדן, השומר על רמה מוסרית גבוהה, אבל ככל שהדברים נוגעים אליו, הרי התנהגותו הייתה רחוקה מלהתאים למוסר האנושי המקובל. (הרי הוא עצמו עבר "על תחמוד" , "לא תנאף" , "לא תרצח").
התוכחה:

אחרי שנתן מבהיר לדוד שהוא חרץ את דינו על עצמו – "אתה האיש", נתן ממשיך בדברי התוכחה. נתן מונה את הדברים שדוד קיבל מה' (פס' 7- 8 ), האשמה (פס' 9),עונשו של דוד (פס' 10 – 12). ההקדמה פותחת במאורעות העבר: "אנכי משחתיך" , "אנכי הצלתיך", ממשיכה בהווה: "מדוע בזית את דבר ה'..." ומסיימת בעתיד: "ואספה לך...".

"אתה האיש" – הנביא מוכיח את דוד באופן ישיר ביותר.זוהי הטחת ביקורת ישירה על ידי הנביא כלפי המלך, בגלל פגיעה בעקרונות המוסר. הנביא ממשיך ומציין כי מדבר בשמו של ה', ודוד נהג בכפיות טובה כלפי ה'. ה' משח את דוד למלך על ישראל וה' הציל את דוד מידי שאול שרדף אותו. "כנגד החזרה על השורש נת"ן באה החזרה על השורש לק"ח (פס' ט': 'ואת אשתו לקחת לך'; פס' י': 'ותקח את אשת אוריה החתי '): ה' נתן, ואילו דויד לקח. בהתאם לכך באות גם בעונש לשונות נתינה ולקיחה, אבל בסדר הפוך (פס' יא: 'ולקחתי את נשיך לעיניך ונתתי לרעיך')".
  (לדוד היה הכל כמו לאותו עשיר מהמשל).

"ואת נשי אדוניך" – לא נמסר כי דוד לקח לו את נשי שאול, אך אולי היה מנהג שמלך חדש לוקח לו את נשי המלך הקודם. כמו כן, ה' נתן לו את ישראל ויהודה ועוד נתן לו טובות נוספות. אבל דוד ביזה את שם ה', עשה חטאים חמורים כלפי האדם, הנחשבים לפגיעה וביזוי שמו של ה' שכן ה' חפץ מעל לכל בקיום המוסר ומי שמזלזל במוסר, מזלזל בה' עצמו. ("מדוע ביזית את דבר ה'" – הנביא פותח חלק מן האשמה בשאלה רטורית).

פס' 10:

"ועתה" – מילה זו פותחת את חלק התוכחה הדן בעונש.

העונשים מתאימים לחטאים על פי העיקרון של "מידה כנגד מידה". העונש הראשון: דוד הרג את אוריה בחרב ולכן לא תסור חרב מביתו.וזהו רמז לעתיד לבוא: בנו אמנון יירצח בידי אבשלום בעקבות אונס תמר, בנו אבשלום ייהרג על ידי יואב, שר צבאו, בעקבות ניסיונו של אבשלום לתפוס את השלטון ובנו אדוניה ייהרג בפקודת שלמה אחיו וזאת בעקבות מאבקים שלטוניים.  

פס' 11 – 12:

העונש השני, מותאם גם הוא לחטא: דוד לקח לו את אשת אוריה לאישה ולכן ה' ייקח את נשותיו ויתן אותן לאחר. נוסף על כך, דוד ניסה לטשטש את עוונו ולהסתירו מן הציבור ולכן מודגש כי נשותיו תשכבנה בגלוי ולעין כל. (לעניין הנשים: מישהו מבני ביתו של דוד עתיד לחלל את כבודן של נשותיו בפומבי וכך עשה אבשלום בא אל פילגשיי אביו ויש הטוענים כי הנביא התכוון לחילול כבודה של תמר על ידי אחיה אמנון. 

פס' 13:

דוד מתוודה שחטא. כשם שנתן האשים אותו בשתי מילים ("אתה האיש"), מודה דוד בעוונו בשתי מילים ("חטאתי לה''). "תגובתו מרשימה בשל הכרתו הבלתי מסויגת בחטא ובשל העדר כל ניסיון לתרץ את מעשיו, לשתף אחרים באשמה (כפי שעשה שאול בעקבות מלחמת עמלק) או לטעון לנסיבות מקילות.דויד גם מביע את הבנתו, כי חטאיו לאוריה ובת שבע הם חטאים לה''.

האל קיבל את תשובתו של דוד וסלח לו, ולכן דוד לא ימות, כמו הדין שגזר על עצמו , לאחר ששמע את המשל.אבל מכיוון שהיה כאן מצב של ביזוי האל, התינוק שעתיד להיוולד לו מבת שבע – ימות.

פס' 14:

בפסוק זה ישנו "תיקון סופרים". תיקון סופרים בפסוק 14 – על-פי עדות התלמוד, למרות שהתנ"ך התקדש ונחתם באותיותיו ואין להוסיף עליהן או לגרוע מהן, ב – 18 מקומות בתנ"ך התערבו חז"ל בכל זאת בטקסט התנכי ושינו אותו, בדרך כלל  כדי שלא לפגוע בכבודו של ה'. בטקסט המקורי נכתב: "אפס כי ניאץ ניאצת את ה'.." חז"ל הוסיפו כאן את המילה "אויבי" והפסוק המתוקן הוא: "אפס כי ניאץ ניאצת את אויבי ה'..".
 
פס' 15:

ואכן, הילד שילדה בת שבע, חלה במחלה אנושה. (במילים "אשר ילדה אשת אוריה לדוד" נרמז, כי הילד חסר השם, הוא פרי ניאופים ולכן לא ראוי שיחיה). דוד מתפלל עבור הילד, הוא צם, שכב על הארץ אך לשווא. לאחר שבעה ימים הילד מת.

פס' 20:

לאחר מות הילד, דוד מבין כי נכשל במאמציו לזכות ברחמי האל והוא חוזר לתפקד כרגיל. ישנה תפנית בהתנהגותו של דוד והדבר בא לידי ביטוי, בריכוז הפעלים בפסוק זה.

דוד קם, מחליף את בגדיו ומבקש לאכול. עבדיו תמהים מהתנהגותו זו, ושמים לב שאינו בוכה ומתאבל. עבדיו סבורים שאם הוא צם ובכה בחיי הילד, על אחת כמה וכמה במותו. אך, לא זו בלבד, שאינו מחמיר במנהגי האבל, אלא שהוא מפסיק אותם לגמרי.

עבדיו שואלים אותו לפשר התנהגות זו. תשובתו של דוד: "תחילה הוא מבהיר את התנהגותו בעוד הילד חי. מעשיו נועדו להביע חרטה על חטאיו, מתוך תקווה שלמרות דברי נתן אולי ינהג ה' על פי מידת החסד ויסלח לו, והילד לא ימות. פליאת עבדי דויד נבעה מכך, שפירשו בטעות את מעשיו בעת מחלת הילד כביטוי לצער ולאבל, ולא כהבעת חרטה. אחר- כך מסביר דויד, כי מאחר שמאמציו להצלת הילד לא נשאו פרי, אין עוד טעם להמשיך בצום. בדברי דויד יש שתי שאלות רטוריות ("למה זה אני צם", "האוכל להשיבו עוד") והתשובה בשני חלקים ("אני הלך אליו", "והוא לא ישוב אלי"), והן מביעות בעצמה רבה את השלמתו עם עובדת המוות, שאין ממנו חזרה".
 

פס' 24 – 25:

יחסו של דוד אל בת שבע, כבר אינו אנוכי ומנצל, הוא ער לרגשותיה וקיום יחסי המין עמה, באים כדי לנחם אותה ולאפשר לה ללדת ילד, במקום הילד שמת.המספר קורא לה בשמה, היא אישיות בפני עצמה , כמו כן, היא מכונה "אשתו", כדי לרמוז שיחסיהם חדלו להיות בגדר ניאוף. היא יולדת בן וקוראת לו שלמה ומצוין שה' אהבו ("אהבת ה'' משמעותה – הצלחה בכל דרכיו של שלמה). לשלמה שם נוסף והוא: "ידידיה" – ידיד ה', שם זה מבטא את מה שנאמר בפסוק הקודם, כי ה' אהבו.

משל "כבשת הרש", הנמשל והעונש שבא על דוד בעקבות חטאו הכבד, באים להדגיש את הלקח שרוצה המספר המקראי ללמד אותנו: מלכים ומנהיגים אינם אלים. התנהגותם המוסרית חייבת להיות מושלמת, ואין הם יכולים להרשות לעצמם שום סטייה, בעמדם בראש הפירמידה החברתית, ומהווים דוגמא לכל.
מוסר ופולחן

מהו פולחן?

פולחן – הפעולות והדברים שאנשים מצווים או נוהגים לבצע במהלך טקס דתי.
הפולחן יכול לכלול צורה קבועה מראש לביצוע עבודת האלוהים בדת מסוימת או בכת דתית. הפולחן יכול להתבטא כחלק מדוקטרינה חברתית רחבה או כאמונה אישית. הקורבנות שמשו אמצעי לדו-שיח בין האדם ובין האל. בעזרתם הוא הודה לאל על מתנותיו, ביקש ממנו בקשות לעתיד ניסה לפייס אותו בשעת כעסו, להתרפא ממחלה וכ"ו.
על אף שנהוג להשתמש בביטוי "פולחן" בהקשר של עבודת אלוהים המתבצעת בבתי תפילה כגון בתי כנסת או כנסייה, הקשר שבין הדוקטרינה של דת מסוימת לפולחנים המבוצעים בגינה משתנה במידה ניכרת בין דת לדת. לעתים קרובות יש קשר ישיר בין דבקות דתית לבין פולחן, ובכך ברוב המקרים הפולחן מבטא הערצה לאלוהות.

אחת מצורות הפולחן הנפוצות ביותר בין הדתות הקדומות (שאף הייתה קיימת בתחילת דרכן של הדתות המונותאיסטיות הגדולות) הייתה העלאת קורבנות. בדתות מסוימות היה אף נהוג להקריב קורבן אדם. הדוגמה הבולטת לכך הייתה אצל האצטקים. (האומה האינדיאנית הדומיננטית במקסיקו במאה השנים שקדמו לכיבוש הספרדי (שנת 1521). האצטקים נקראו גם משיקה, וזהו המקור לשם "מקסיקו").
מנהיגם טלאקאלל ביסס פולחן הקרבת שבויים המוני, שהתבסס על רעיון דתי חדש. השמש מאבדת דם כל זריחה במאבקיה להיחלץ מדרקון התהומות (זהו פשר הצבע האדמדם בשמים). כדי שלא תיעלם, יש צורך להחזיר לה דם זה, שיבוא מעורקיהם של הנזבחים. הקרבת אדם הייתה מסורת עתיקה (למשל, כבר בעבר הרחוק התקיימו משחקי כדור שהמנוצחים בהם הוקרבו), אך הממדים שאליהם הביא טלאקאלל את קורבן האדם היו חסרי תקדים. בפולחן החדש נזבחו לעיתים 10,000 שבויים ביום אחד. מקדש מפואר מיוחד הוקם לצורכו, והמורא נפל על כל עמי מקסיקו. מלחמות מיוחדות, "מלחמות הפרחים", נוהלו אך ורק במטרה להשיג שבויים לצורכי הקרבה. ההקרבה הייתה כרוכה בקניבליזם, שכן הלב הוצא מהקורבנות ונאכל על ידי הכוהן. לפי אחד ההסברים, שכנראה אינו נתמך בראיות חזקות, פיצה בשר האדם על המחסור בחלבונים בדיאטה האצטקית.
פולחנים היוו חלק מהתרבות האנושית במשך עשרות אלפי השנים האחרונות. ההוכחה המוקדמת ביותר לקבורה פולחנית תוארכה ללפני 20,000 שנה (לא נמצאו סימני קבורה בשלדים עתיקים יותר).

ישעיה פרק א' – פסוקים 10 – 17- סלידת האל מן הקורבנות

נבואה זו מופנית אל שכבת ההנהגה ולא אל כלל העם. (כך עולה מן הכינויים שבפתיחה: "קציני סדום"). הנביא דורש מהם, "דרשו משפט, אשרו חמוץ, שפטו יתום ,ריבו אלמנה". דרישות כאלה מכוונת למי שממונים על התחום החברתי זאת אומרת, לראשי העם. ראשי העם מקפידים על ביצוע הפולחן והטקסים החיצוניים לעומת עבודת ה' שיש עמה תשובה אמיתית, כפי שדורש הנביא בפסוקים 16 – 17. נבואה זו מוכיחה את ההנהגה ומפרטת את חטאיה בתחום שהיא מופקדת עליו. החטא הוא דיכוי השכבות החלשות בחברה.

מבנה הנבואה:

היא פותחת בקריאה למנהיגי העם, הנושאים באחריות לצדק במשפט, לשמוע את דבר ה'. לאחר מכן, באים דברי תוכחה ומתואר העונש המתבטא בהסתר פניו של ה', אחריהם מפורטות ההוראות כיצד לתקן את המעוות.

פס' 10:

הנביא פונה אל המעמדות הגבוהים ומכנה אותם "קציני סדום".

בפסוק זה תקבולת נרדפת. מטרתה: להדגיש שהחטאים של ראשי העם, מאד קשים כמו של אנשי סדום ועמורה. (סדום ועמורה, מסמלים במקרא, ציבור שלם שנחרב, בגלל חטאיהם המוסריים. בנבואה זו, מנהיגי העם מכונים: "קציני סדום" והעם עצמו מכונה: "עם עמורה" – סדום ועמורה מסמלים כאן את חטאי המנהיגים ואת חטאי העם שבגללם היה חורבן).

פס' 11 – 15:

בפסוקים אלה, מפורטות דרכי הפולחן בהם נוהג העם, ומהי התייחסות האל כלפי דרכים אלה.

האל לא רוצה את הזבחים של העם ולכן ישנו שימוש במילים רבות המביעות את הסלידה הזו: "שבעתי", "לא חפצתי", "תועבה היא לי", "שנאה נפשי", "היו עלי לטורח". והסיבה לחוסר רצונו של האל היא: הקורבנות הם כיסוי להתנהגותו המושחתת של העם.

פירוט מעשיהם:

הזבח , המנחה, העולה והקטורת, נמנים עם מנהגי הפולחן, שהנביא דוחה בגלל סילוף משמעותם הדתית האמיתית.

"רוב זבחיכם" – זבח הוא קורבן שחלקו נשרף על המזבח, חלקו ניתן לכהן וחלקו נאכל על ידי מקריב הקורבן.

"שבעתי עולות אילים" – עולה – זהו קורבן הנשרף כליל על המזבח.

"וחלב מריאים" – חלב זהו שומן הבהמה הנשרף על המזבח. מריא – סוג של שור או בהמה מפוטמת.

"ודם פרים ועתודים – לא חפצתי" – עתודים – תיש, הזכר שבעיזים.

"כי תבואו  לראות פני מי ביקש זאת מידכם רמס חצרי" – מדובר על שלוש פעמים בשנה (שלוש הרגלים), בהם עלה האדם לבית המקדש. אף אחד לא ביקש זאת מהם אין להם מה לבוא לבית המקדש , לדרוך בחצרות ולבזות אותו.

" לא תוסיפו הביא מנחת שוא" – העם מגיע לבית המקדש ומביא מנחת שווא. (מנחה- זהו קורבן משעורים). אך יחד עם זאת,זוהי מנחה שאין לה משמעות בעיני האל מכיוון שהעם איננו מביא אותה לאחר שעשה מעשים טובים כחלק מהטקסיות והבעת התודה לה', הוא מביא מנחה, אלא מדובר על כיסוי להתנהגותם המושחתת. הם חוטאים לאלוהים ואחר כך מביאים מנחה.

"קטורת תועבה היא לי" – קטורת אילו בשמים הנשרפים עם הקורבן.

"חודש ושבת קרא מקרא לא אוכל און ועצרה" – מדובר על ימים שבהם התכנס העם בירושלים כמו: ראשי חודשים, חגים ושבתות, לשם עבודת קודש. האל מאס בימים אלו משום שהעם קיים את העצרות הללו בירושלים, אך יחד עם זאת המשיך לחטוא. (און – מעשי עוול, חטאים ופשעים).

"חדשיכם ומועדיכם שנאה נפשי היו עלי לטורח נלאיתי נשוא" – קורבנות ראשי החודשים, הפכו לשנואים על האל, הם הפכו להיות למשא כבד והאל נעשה עייף ויגע מלשאת אותם.

"ובפרשכם כפיכם אעלים עיני מכם..." – כאשר הם יפרשו ידיהם בעת התפילה, האל לא יתייחס אליהם ואף יעלים מהם את עינו, משום שידיהם מגואלות בדם משום פשעיהם המרובים.

פס' 16:

דרישת הנביאים היא לתקן את המעוות. עליהם לחזור בתשובה. עליהם להיטהר, להסיר מעליהם את הרוע, להפסיק לעשות מעשים רעים. עליהם להטיב את דרכיהם, לדרוש משפט זאת אומרת לחקור ולשפוט בצדק, לא לגזול מהחלשים. 

"אשרו חמוץ" – ישרו את דרך העוול.

"שפטו יתום" – שפטו בצדק את היתום ואל תעוותו את דינו.

"ריבו אלמנה" – עשו דין צדק עם האלמנה.

הנביא דורש לעזור ליתום ולאלמנה משום שהם השכבות החלשות בחברה, וקל לפגוע בהם. ולכן מבקש הנביא לא לפגוע בהם אלא לעזור להם.

בשמונה פסוקים אלה ניתן למצוא את תמצית הרעיון הנבואי. ישנן שתי דרכים לעבוד את ה': האחת – מוחצנת, עם הרבה בשר משובח, טקסים מפוארים, קריאה בחוקי התורה מהשפה ולחוץ, כלומר מבלי ליישמם, והשנייה -  התנהגות מוסרית נאותה, עזרה לחלשים, עשיית משפט צדק והפיכת החברה לצודקת ומוסרית יותר. נהוג לכנות מוטיב זה בכותרת: עדיפות המוסר על הפולחן. במילים אחרות הקרבת הקורבנות היא עניין משני בחשיבותו, לעומת ההתנהגות המוסרית, שהיא העיקר בחוקי התורה.
"בתוכחה זו נמתחת ביקורת לא רק על הקרבת הקרבנות, אלא על כל צורות הפולחן: זבחים, ראיית פני ה', מנחה, חודש, שבת, עצרה, מועדים, תפילה".

ירמיה פרק ז' פסוקים 1 – 15, 21 – 28

הנביא ירמיה

הנביא ירמיהו , היה ממשפחת כוהנים מהעיר ענתות.בתחילת דרכו ופעילותו הנבואית גר בענתות ולאחר זמן מה, עבר לעיר ירושלים. לאחר חורבן הבית הראשון, ירד למצרים בעל כורחו.

הוא החל את פעילותו בשנת 627 לפני הספירה. פעילותו הנבואית הייתה ביהודה עד לאחר החורבן והוא המשיך לעסוק בנבואה ,גם כאשר שהה בירושלים.

בתקופת מלכות יהוקים, הורע מצבה המדיני של יהודה. יהויקים היה מלך מושחת שעשה את הרע בעיני ה', ובתקופתו מצבה המוסרי והדתי של ירושלים, התדרדר.לכך ירמיהו הגדיל את פעילותו הנבואית בתקופה זו, הוא הוכיח את העם המגיע לבית המקדש, הוכיח את העם בחוצות ירושלים ובערי יהודה, על חטאיהם המוסרים והדתיים וניבא חורבן וגלות לממלכת יהודה וחורבן לבית המקדש. הוא יצא כנגד הגישה שהעם האמין בה, כי בית המקדש לא ייחרב משום שזהו ביתו של ה'. הנבואות הקשות שניבא עוררו את כעסם ושנאתם של בני דורו.שונאיו התנכלו לו, היכו אותו והעדיפו להקשיב לנבואותיהם של נביאי השקר אשר הבטיחו לעם רק טוב.

ירמיהו ראה בממלכה הבבלית, כממלאת את השליחות האלוהית, ולכן התנגד למרידתו של יהויקים בבבל.

פרק ז' – המקדש והפולחן בנבואתו של ירמיהו

זהו נאום תוכחה שמוכיח ירמיהו את אנשי יהודה הבאים למקדש בירושלים. שיאו של הנאום הוא: הודעה על חורבן המקדש.ירמיהו הזהיר שוב ושוב את העם ואילו העם היה מקשיב לירמיהו והיה חדל מפשעיו, היה החורבן נמנע.

נאום זה מתחלק למבוא ולשלוש יחידות הקשורות זו בזו:

מבוא – פס' 1- 2 – ירמיהו כשליח ה' אל עמו.

יחידה א'- פס' 3 – 7 – קריאת הנביא לתשובה והבטחתו לישיבה מתמדת בארץ.

יחידה ב' – פס' – 8 – 11 – תגובתו של הנביא על דחיית קריאתו על ידי העם ותיאורו את רוע מעשיו.

יחידה ג' – פס' 12 – 15 – העונש.

מבוא – פס' 1 – 2 – ירמיהו כשליח ה'

המבוא מורכב משלושה עניינים עיקריים: נוסחת ההתגלות ("הדבר אשר היה אל ירמיהו מאת ה''), הוראת ה' לנביא ("עמד בשער..."), נוסחת השליחות ("כה אמר ה' צבאות...).

הנביא מצווה על ידי ה', לעמוד בפתח בית המקדש ולקבל את הבאים להשתחוות לה' ולהשמיע להם את דבר השליחות.

יחידה א'- פס' 3- 7 – קריאת הנביא לתשובה

" הבטחת ה' להגן על עמו ולהבטיח את ישיבתו הרצופה והמתמדת בארץ נחלתו, זאת היא הבשורה שמביא ירמיהו אל הנאספים במקדש בשעה גורלית זו. אולם הבטחה זו ניתנה על תנאי. הנביא בא להדריך את העם הנבוך ולהכשירו לדבוק באלוהים כדי שיזכה לחיים שלמים מלאי אושר וטוב. המשימה והתעודה המוטלות על ישראל הן בתיקון מידותיו. הנביא דורש קבלת עול מצוות ודרך חיים מוסרית שהן התנאי הראשוני לחיים ולבטחון. בכוונה הטובה ובמעשה הישר תלוי חידוש הקשר שבין האלוהים לעם וקיום הבטחתו לעתיד בטוח ושלו".
 ("היטיבו דרכיכם ומעלליכם ואשכנה אתכם במקום הזה" – תקנו את התנהגותכם ושנו את מעשיכם הרעם כדי שתוכלו לחיות לבטח בארצכם. פס' 3 - בנוי במבנה של תנאי ותוצאה. התנאי להשארות עם ישראל בארצו הוא שיפור בדרכיו. הצירוף "דרכים ומעללים" הוא ביטוי שגור לתאר התנהגות מוסרית ודתית בזיקה לגמול של שכר ועונש).
פס' 4:

בפס' זה, הנביא מביא את התפישה המקובלת בימיו בקרב העם. תפישה זו אומרת, כי בית המקדש יצילם, בשעה שהם יפנו אל ה' בתפילה ובתחנונים. לבית המקדש יש סגולות ביטחון ובכוחו הפלאי של המקדש להצילם מסכנות. אך ירמיהו מבקר תפישה זו, ואומר להם: "אל תבטחו לכם אל דברי השקר לאמר היכל ה', היכל ה', היכל ה' המה". דברי השקר הכוונה לאותם נביאי שקר, המשכנעים את העם, שבית המקדש יתקיים לנצח, משום שהאל לא יהרוס את ביתו.

(התפיסה המקובלת במזרח הקדום ראתה את המקדש כביתו של האל, כמשמעו. גם תפיסת המקדש כמקום פולחן, שבו מקריבים קורבנות לאל, היא ביטוי לראיית המקדש כביתו של האל, שבו הוא אוכל את מזונו. החל בימי שלמה המלך, עם כינון המקדש, טופחה בקרב יושבי יהודה וירושלים האמונה, שהמקדש, ביתו של האל, מגן על העיר. אין אפוא להעלות על הדעת אפשרות, שה' יהיה הגורם לחורבן מקדשו הוא החזרה המשולשת היא ביטוי להדגשת הלעג של הנביא לדברי השקר).

פס' 5:

בפסוק זה, ישנו פירוט כיצד יש לשפר את דרכיהם.

"אם עשו תעשו משפט בין איש ובין רעהו" – "תנהגו על פי עקרונות הצדק והמוסר. הדברים מכוונים לכל אדם ואדם, ולאו דווקא לשופטים".
 

"גר יתום ואלמנה לא תעשקו" – אין לפגוע בשכבות החלשות בחברה, לא לנצל ולא לקפח את החלשים בחברה.

"ודם נקי אל – תשפכו" – לא לשפוך את דמו של אדם נקי מעונש מוות.

"ואחרי אלוהים אחרים לא תלכו" – איסור עבודה זרה.

"לרע לכם" – עבודת האלילים מביאה עליכם רעה.

סדר המצוות בפסוקים אלה, הוא מן הקל אל הכבד. בתחילה נזכרות המצוות החברתיות – מוסריות ואחר כך מצווה דתית חמורה שהיא העבודה הזרה.

פס' 7:

תוצאת התנאי: קיום העם בארצו לעד. "אם כן, קיומה של האומה תלוי בשמירת מצוות ה'. המעשים הטובים והנאמנות לה' הם הם הערובה לבטחונה של האומה ולא האמונה והחסיון בצל המקדש. הדרישה לעשיית טוב קשורה ודבוקה עם התביעה של סור מרע, ויחד מהווים הם שני צדדים של מטבע אחד. התנאי לשכלול המעשים הוא עקירת האמונה בבטחון המקדש".

בפס' 4 - 6 מורחב ומפורט התנאי, ובפס' 7 מפורטת התוצאה: ישיבה רצופה בא"י. הרעיון כאן: ישיבה בארץ מותנית בהתנהגות מוסרית ודתית נאותה. הבטחה לעם להמשכיות ישיבת ישראל על אדמתו ודברי חיזוק להכרתו הלאומית ולאמונתו בנצחיותו של עם ישראל: "ושכנתי אתכם במקום הזה בארץ אשר נתתי לאבותיכם למן עולם ועד עולם" (פס' 7). ("למן עולם ועד עולם" – זוהי נוסחת המריזמוס, מקצה אחד עד קצה אחר, המציינת נצחיות).

ביחידה זו ישנה הרגשה של אופטימיות ותקווה. אין בדברי הנביא שמץ של זעם ותוכחה. דבר זה בא לידי ביטוי לא רק בדברי עידוד הניתנים לעם בדבר אושרו הצפוי בעתיד, אל אף בהעדר נימת תוכחה באותה פיסקה (פס' 5 – 6), בה הנביא דורש לחדול ממעשים רעים ולהקפיד על עשיית מעשים טובים.

יחידה ב' – פס' 8 – 11 – תגובת של הנביא על דחיית קריאתו של העם ותיאורו את רוע מעשיו

האם העם ייענה להצעת הנביא וישיב בחיוב או לא?

המילה "הנה"  המופיעה בפס' 8, מבטאת ניגוד קיצוני בין המצב המתואר בפסוקים 3 – 7, לבין המצב הנוכחי. דברי הנביא הם עובדה מצערת: "הנה אתם בוטחים לכם על דברי השקר לבלתי הועיל" (בניגוד לדרישת העם בפס' 4: "אל תבטחו לכם אל דברי השקר...").

ובפס' 9, הנביא מתאר את חטאי העם. מעשי העם המתוארים כאן, מקורם בעשרת הדיברות: "הגנב, רצח ונאף...". הנביא שואל אותם שאלה רטורית והיא: האם אתם חושבים שאפשר לגנוב, לרצוח, ללכת אחרי אלוהים אחרים שמעולם לא הושיעו אתכם ולאחר מכן לבוא למקדש וכך להינצל מרעה? "כיצד יכולים הם לשים מבטחם במקדש ולהאמין שה' יחלצם מן הצרה והאיום כאשר הם עובדים לבעלים ומפרים בקביעות את בריתם עם ה''.
 (ישנה שרשרת פעולות רצופה של רצח, גניבה וכ"ו, שעמידה לפני האל היא בעיני העם המשכה הטבעי. כך מודגש האבסורד שבתפיסת העם ובמעשיו, העם מרגיש כי עמידה בבית המקדש תציל אותו מעונש, ההצלה האלוהית היא וודאית, אוטומטית).

הנביא מציין שהעם עוברים על צווים מעשרת הדברות. זאת משום שצווים אלה הם עיקרי האמונה הישראלית, בהיותם הבסיס לברית בין ה' לעם ישראל. על כן העם, העובר על הצווים הללו, מפר את ברית סיני. 
פס' 11:

הנביא שואל את העם שאלה רטורית נוספת: "המערת פריצים היה הבית הזה..."האם אתם חושבים, שהמקדש אמור להיות מקום מפגש או מקלט לפושעים? אבל האל יודע ורואה למה הפכתם את בית המקדש.

"פריץ" – הוא אדם הפורץ ביודעין את גדרי המוסר.

יחידה ג' – פס' 12 – 15 – העונש

"ירמיהו אינו מסתפק בהבאת דבר ה', אלא הוא נוקט את שיטת ההוכחה, כדי לשכנע את חוג מאזיניו בצדקת טענתו. הנביא נזקק לתקדים היסטורי שיש בו הקבל למצב הקיים. ירמיהו מזמין את עולי הרגל הבאים למקדש בירושלים, לבקר במקדש שילה ולהיווכח במו עיניהם בחורבנו, אשר גם הוא תוצאה של שחיתות המידות בעם: 'כי לכו נא אל מקומי אשר בשילו...'... הנביא משתמש בלקח בעולה מתוך המאורעות של העבר לשם המחשת המציאות שבהווה, וזאת כדי להחדיר בעם הבא להשתחוות בבית ה' בירושלים את ההכרה בגורלם הבלתי נמנע".
 (על חורבן המרכז הדתי בשילה מסופר בשמואל א' פרק ד' – המרכז בשילה נחרב על ידי הפלשתים בגלל חטאי העם ובעיקר בגלל חטאיהם של הכוהנים, בני עלי).

ראיה נוספת שמביא ירמיהו היא גלות עשרת השבטים:" כל זרע אפרים" הגליית עשרת השבטים על ידי אשור.חורבן שומרון וגלות עשרת השבטים- הוכחה נוספת שה' מאפשר הרס עיר בירה השייכת לעמו, ויותר מכך: הוא מאפשר לעמים זרים לכבוש את הארץ ולהגלות את עמו מארצו.
בפסוקים 14 – 15, ישנה חזרה על המילים "בית" ו"מקום", המדגישות את המקדש והארץ, שגורל אחד להם, אם העם לא ישפר את דרכיו ומעלליו. כמו כן, אין כל יתרון ליהודה ולירושלים, על פני אפרים ושילה, גורל אחד להם.

"בנאומו של ירמיהו בפרק ז תופסים התשובה והגמול מקום מרכזי. הנביא ... קורא את העם לחזור בתשובה והוא מכריז על העונש על פי עקרון הגמול, כאשר העם דוחה את פנייתו לחזור בתשובה".
 בשעה שהעם לא שומע בקול הנביא, הוא מביא על עצמו את הפורענות.

ירמיהו , פרק ז' פסוקים 21 – 28

בפסוקים אלה, חוזר הנביא על הרעיון כי לפולחן אין כל חשיבות בעיני ה', כל עוד העם עובד עבודה זרה, ועוסק בשחיתות מוסרית. כמו כן, בברית בהר סיני, ה' לא ציווה על הקרבת הקורבנות. (הקרבת קורבנות הוא לא אחד מן החוקים שניתנו לבני ישראל בעת יציאת מצרים, הם לא חלק מהבסיס החוקי לחיי העם).

"עלותיכם ספו על זבחיכם ואכלו בשר" – "עולותיכם שאתם מקריבים כליל טוב לכם שתוסיפו אותם על שלמיכם ותקריבו אותם שלמים ותאכלו הבשר שהרי אינם מקובלות לפני ולמה תפסידום'? (רש"י)... העולות והזבחים (...) ערכם בטל כשהם מלווים בעבדות אלילים ובשחיתות מוסרית (...)".
 זאת אומרת, קחו את העולות שלכם וצרפו, הוסיפו לזבחים מפני שהקורבנות אינן לרצונו של ה'.

הבאת הקורבנות היא חסרת חשיבות בשעה שהם לא הולכים בדרכו של ה'. האל דורש אמונה אמיתית הנובעת מן הלב. (יש המפרשים "ספו", מלשון "סוף", כלומר הפסיקו להביא קורבנות כי אין בהם ערך).

מפס' 22 – 23, ניתן ללמוד, כי רק במעמד הר סיני, לא ציווה ה' על העם על הקרבת קורבנות. אבל, בשלב מאוחר יותר למעמד הר סיני, ה' ציווה על הקרבת הקורבנות, על הקמת המשכן ועל הפולחן בו. יש לציין, כי הנביא בעד הקרבת קורבנות ובעד בית מקדש וענייני פולחן, אבל כל עוד העם מקיימים את המצוות המוסריות.

פס' 24:
הפסוק מתאר את מעשי העם: "ולא שמעו ולא הטו את אוזנם וילכו במועצות בשרירות לבם הרע..." – הפסוק בנוי בהדרגה ועובר מאי שמיעה לתוצאותיה החמורות. "הטה אוזן" – במשמעות של לציית, לנהוג בהתאם לבקשה, דרישה או עצה.העם, לא הקשיב, לא שעה להטפת הנביאים אלא פעל רע, כפי שליבם יעץ להם. "ויהיו לאחור ולא לפנים" – זוהי נסיגה מה', במקום ללכת לקראתו הם מתרחקים ממנו. מעשים אלו החלו מאז יציאת מצרים, כשהיה ישראל לעם, הוא חוטא ללא הרף. ובכל תקופה היו הנביאים שהתריעו על התנהגות העם והזהירום מפני תוצאות צפויות, אך העם סירב להקשיב ולחזור בו מדרכו הרעה. כל דור היה קשה עורף יותר מקודמו וחטא יותר מקודמו והדורות הבאים לא למדו לקח. העם התעלם מנוכחות הנביאים. האמונה אבדה מפיהם.

פס' 27: "ודברת אליהם...ולא ישמעו אליך, וקראת אליהם ולא יענוכה" האות ו' המודגשת היא ו' מיוחדת, הנקראת ו' הויתור: משמעותה: "אפילו שלא" - כלומר, אתה תמשיך להזהיר אותם, למרות שאין כל סיכוי לכך שיקשיבו אליך, ויצייתו לדבריך. פס' 27-28 שמונה פעמים חוזרת המילה "לא", ארבע מהן חוזרות בביטוי "לא שמעו / לא ישמעו", דבר המציג את סרבנותו של העם להקשיב לתוכחת הנביאים.
 

בסיום הנבואה מסיק הנביא כי לאור חטאיו הכבדים, ברור כי העם לא מאמין עוד באל ובתורתו, אבל כמו שראינו בפסוק 27, האחריות על המעשים הרעים היא על העם בלבד, והוא זה שייענש בעתיד.  
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