מליצתי בדאגתי – שלמה אבן גבירול
מבנה השיר : השיר הוא דיאלוג בין הדובר לבין ידידו כנראה. 

בשיר הדובר מדבר שלש פעמים והידיד מדבר פעמיים. 

ניתן לראות שבנוסף לכך שהדובר מדבר יותר מחברו (כמותי), הדובר פותח ומסיים את השיר (איכותי).







ניתוח השיר : 

בית 1 

המשורר טוען שאין מקום בחייו למליצות ולשמחות. הוא לא יכול לכתוב או לשמוח בגלל דאגותיו ואנחותיו. 

מליצה יכלה לבוא בשני מובנים : שירה או שמחה.

בית 2

 אם אראה צחוק ארגיש כאוב, על חיי שהם קטופים – גדועים. מדובר על חיים נפשיים ולא פיזיים. לבי בוכה על כך שחיי קטופים ממני בטרם עת.  

בית 3 

"הלבן" – האם לבן, בחור צעיר בן 16, צריך לבכות על המוות ("יום האסיפה").

הדובר בשיר הוא נער בן 16. הידיד נוזף בו ומוכיח אותו.   

בית 4 

אשר היה (צריך) להמשך בילדות – אתה צריך להמשיך בילדות שלך. 

"בלחי כחבצלת שזופה" – דימוי אופייני מעולם הטבע. צבע החבצלת לבן, והידיד אומר לו לצאת החוצה ולהראות בריא לחיות את חייו. הידיד עונה לדובר בעזרת דימוי מהטבע כפי שהדובר תאר את כאביו בבית 2.

בית 5 

השכל היה השולט ולנפש לא היה חלק בקבלת ההחלטות בחייו של הדובר.

"קצופה" – כועסת.

הדובר מתייחס לצד הרגשי מול הצד השכלי : הצד השכלי משתלט על החיים שלו, והצד הרגשי נשאר פגוע.  

בית 6 

הבין והמוסר לקחו את מנת חלקם בקבלת ההחלטות והנפש החרוצה (הרגש המשתוקק לפרוץ) כועס על כך שאין לו חלק. 

"שפטני" – שפיטה, חריצת דין, אין לעבור עליה.

בית 7 

"ומה בצע בהתקצף" – מה הטעם לכעוס? הכעס פה הוא הכעס של המשורר על כך שהוא אינו מבלה.

"לכל מכה תרופה" – הידיד טוען כי המשורר צריך להאמין כי הכל יסתדר.

 אין לך על מה לכעוס, הרי לכל בעיה יש פתרון, אבל דם – שתוק!

בית 8 

"ומה יועיל בכות על המצוקים" - אין טעם לבכות על המצוקה שלך, מה יעזרו  לך הדמעות? הידיד יותר תקיף ממה שזה נשמע. הנימה היא כמו : "מספיק להתבכיין כבר!"

בית 9 

למה יש לי לקוות, איזו תקווה יש לי? היום עוד ארוך והכאב שלי לא נפסק – הוא גדל!

בית 10 

"צרי גלעד" – תרופה, זהו שיבוץ מן התנ"ך. (ירמיה ואיוב) בטרם תבוא התרופה, אני אמות. הכוונה פה לנפש, המשורר עומד לאבד את טעם החיים, ואין טעם לחיים בלי נפש(=רגש).

"וימות" – ימות אנוש נכאב. השאלה מדוע המשורר מתייחס ל"אנוש" ולא לעצמו, מדוע הדובר מדבר בגוף שלישי ולא בגוף ראשון ? 

I. הוא מדבר על הנפש – המצב הנפשי  - והוא מתייחס אליה כאל ישות בפני עצמה.

II. הוא מרגיש שהוא מת מבחינה רגשית, ולכן הוא מתייחס לעצמו כאל זר.

III. כשהאדם נמצא במצב כזה הוא מנסה להחצין את המוות ככל האפשר.

ניתן לראות שהידיד שמדבר מוכיח את הדובר וזועם עליו  במקום לעודד אותו ולעזור לו. הדובר שופך בפני הידיד את ליבו ומדבר על הצד הפנימי שלו, ואילו הידיד מדבר על חיצוניותו של הדובר. ישנו קונפליקט פנימי של הדובר מצד אחד – הנפש, ומצד שני – השכל. הידיד מייצג את הצד השכלי. 

המשורר מעניק יתרון לדובר בשיר כדי להצדיק את מעשיו, הוא נותן יתרון לשכל.

אמצעים ספרותיים  :

א. תפארת הפתיחה 

1. הבית הראשון מבטא רעיון שלם – המשורר לא יכול לכתוב או לשמוח בגלל דאגותיו ואנחותיו.

2. יש קשר של הכפלה בין הדלת לסוגר שכן הם מבטאים רעיון זהה רק במילים שונות.

3. ישנו שוויון בחרוז ובמשקל הדלת לסוגר : 

הדופה – דחופה – חרוז עובר.

יש גם שוויון במשקל, הדלת והסוגר במשקל המרנין :

4. הרעיון הרע יותר מופיע בסוף, שם מדובר על מוות. בפתיחה מדובר רק על מצבו הרע של המשורר ועל יגון.

ב. שיבוץ 

   "…יום האסיפה" – שיבוץ מהתלמוד.

   "צרי גלעד" – שיבוץ מן התנ"ך.

ג. דימויים 

בית 2 – סוגר – "לחיתי שהיא מני קטופה" – דימוי מן הטבע, נפשו של הדובר מתוארת כגדועה. מתייחס לדבר מהותי, לחיים.

בית 4 – סוגר – "בלחי כחבצלת שזופה" – דימוי מן הטבע גם כן, הלחי מתוארת כחבצלת שזופה. הכוונה היא שהמשורר צריך קצת להשתזף, לתפוס צבע. מתייחס למראה חיצוני.

ד. חרוז מבריח 
 דחופה, קטופה , האסיפה, שזופה, כפופה, קצופה, תרופה, הערופה, תקופה ונגופה.

  חרוז עובר.

ה. צימוד 

אוחיל – איחל: זהו דימוי שונה תנועה.

תרופה – ערופה : צימוד שונה אות.  

ראה שמש – שלמה אבן גבירול

 -  שיר חול מסוג קינה
הדלת של הבית הראשון מראה שזהו שיר טבע אבל המילה "כאילו" בסוגר מרמזת שזהו לא שיר טבע, ואם עוברים ל"כאילו" הבא ביר מגיעים לסוגר בבית האחרון ונוכחים לדעת שזהו שיר קינה ברור. 

זהו שיר קינה ממספר סיבות : 

I. חוסר כיוון המזרח  - המשורר משתמש בשקיעה (מערב) המסמלת סוף, ולא בזריחה (מזרח) המסמלת התחלה חדשה.

II. המלה "כיסוי" חוזרת שלש פעמים בו לכסות את המת.

      המלה "תפשט" – לפשט את החללים.

      המלה "ערומה" – מפשיטים את האדם לפני קבורתו.

III. עניין החשיכה (צל, לילה, קודר) – החשיכה הולכת ומתעצמת, העולם נהיה קודר וחשוך יותר עבור אלו הקרובים למת.

IV. הצבע "ארגמן"

              1. המלכותיות שבצבע, והבדים המלכותיים שהפטרון לבש.

            2. אדום כמו הדם – שפכו את דמו של הפטרון בהוצאה להורג.

V. "תולע"

1. תולעים האוכלות את גופת המת.

2. תולעים המייצרות משי, שזהו בד מכובד, אדום.          

ו. "שק" – מדובר על האבל שלאחר המוות.

למי פונה המשורר במלה "ראה" ? 

המשורר אומר לקהל "ראה שמש" הוא מפנה אותם להסתכל על יקותיאל למעלה. הוא מבקש מהם להסתכל על השמש ובסוף הם מבינים את חשיבות העניין, כמה שיקותיאל היה חשוב למשורר כמו שהשמש חשובה לכולם.

ניתוח השיר :

בית 1 

השמש היא כמעין אישה הלובשת בגד אדום העשוי ממשי. השמש מתוארת בצורה מאוד מהודרת. אלו הבגדים שלבשו האנשים העשירים בתקופה ההיא. 

בית 2 

התיאור ציורי - השמש אוספת את קרניה משני הצדדים לכיוון מערב, והצדדים האחרים הופכים לאט לחשוכים. הוא לא מזכיר את המזרח, כי במזרח השמש כבר לא זורחת בערב, בשעת השקיעה.

"ימין" - דרום. שקיעת השמש – גוויית האדם (יקותיאל הנדיב – פטרונו).

המזרח לא מופיע פה, כי זהו שיר קינה, ומזרח זהו משהו אופטימי. מערב זהו דבר יותר פסימי, השקיעה היא פסימית מן הזריחה, היא מסמלת חושך, וזה יותר מתאים בשיר שמדבר על מוות. 

"תפשט" – מפשיט.

"רוח" – כיוון.

המערב מתמלא באדום ארגמן, וזהו לא דבר רגיל. המשורר, כמו בבית הראשון, מדבר על בדים יקרים, על משהו מיוחד.

בצבע האדום הוא תופס שני דברים : מלכותיות ודם.

בית 3 

יש שני סוגי קווים : ארוך – קו מפריד



          קצר  -מקף. 

"וארץ – עזבה אותה עירומה":

זהו משפט ייחוד – השמש עזבה את הארץ עירומה  מאור ומחום. 

ומבחינה סמלית : יקותיאל עזב את העולם וכך האור והחום עזבו את המשורר בעולמו. פטרונו נתן לו אור חום חופש ביטוי וכו', והדבר מתבטא בשיר. בנוסף, כשיקותיאל היה בחיים הוא היה נדיב מאוד ונודע בכינויו "הנדיב". יקותיאל נתן לרשב"ג אור וחום, ואת השקט הנפשי לכתיבה חופשית ללא דאגה לענייני פרנסה.

"בצל הלילה תלין ותכסה" – בד"כ האדם מחפש מכסה במקום של אור וחום, וכאן כאילו הארץ  נותרה ללא אור וחום, והיא מחפשת מגן ומחסה ב"צל הלילה".

ומבחינה סמלית : אין פטרון שיוכל להחליף את יקותיאל.  

רשב"ג קולט שאף אחד לא יחליף את הפטרון, שנשאר לו רק חושך. הוא רוצה להראות שלא רק הוא מתאבל, אלא שזהו אבל גדול של כל העולם, של השמיים. הוא מתאר אבל קוסמי.

בית 4 

 "שחק" – שמים.

 "שחק קדר" – הלילה, השמים מחשיכים. מבחינה סמלית : הדובר מפסיק לתאר את יקותיאל בזמן חייב וכעת הוא מתאר אותו לאחר מותו. אחרי מותו לא נותר דבר, חשכה, חוסר אפשרות של תחליף. המשורר רוצה לתאר את האבל בצורה משמעותית – לא רק הארץ מתאבלת, אלא גם השמיים מתאבלים  - החשיכה. 

השמים מתאבלים כאילו הם לובשים שק על מותו של יקותיאל – דימוי והאנשה.

אמצעים אומנותיים : 

א. תפארת הפתיחה 

1. הדלת והסוגר מבטאים רעיון שלם - השמש בשעת בין הערביים נראית כמעין אישה הלובשת בגד אדום העשוי ממשי. השמש מתוארת בצורה מאוד מהודרת.

2. יש קשר של ביאור בין הדלת לסוגר. הדלת אומרת לנו שהשמש נראית אדומה בערב, ובסוגר מראים כי זוהי לא סתם תופעה, לא סתם צבע אדום, אלא משהו ייחודי. 

3. יש שוויון במשקל – מרנין :

אין שוויון בחרוז וזהו דבר מכוון. הפגם נועד לכך שהשיר יהיה מושלם, איכותי. הפגם מסמל פגם בחייו של המשורר הנגרם לו כתוצאה ממות פטרונו, והוא רוצה להראות זאת. הוא הורס את החרוז בתפארת הפתיחה, אבל מוכיח שזהו דבר מכוון ע"י החרוז המבריח שנשמר לאורך השיר. 

4. הרעיון בהתחלה לא מפחיד או רע יחסית לסוף השיר, ששם מדובר על מוות.

ב. שיבוץ

  "בשק על מות יקותיאל המכוסה" – השק העוטף מישהו מבטא אות לאבל, כמו לדוגמא: מרדכי היהודי.

ג. דימויים 

  בית 1 -   "כאילו לבשה תולע למכסה" – דימוי של השמש לאישה.

  בית 4 – "כאילו בשק על מות יקותיאל" – השמיים כאילו לובשים שק לאות אבל.              

ד. חרוז מבריח – למכסה, תכסה, ותחסה, מכסה – חרוז עובר.

ה. האנשה

- "והשחק אזי קדר" (לפי התכונה – קודר).

- "וארץ – עזבה אותה ערומה".

ו.סמל 

     השמש היא סמל ליקותיאל: 

  - השמש עוזבת את העולם כפי שיקותיאל עזב.

  - המלה שמש מופיעה שניה מההתחלה ויקותיאל מופיע שני מהסוף.

שחר אבקשך  - שלמה אבן-גבירול

שיר קודש. פיוט מסוג "רשות לנשמת".

      "רשות לנשמת" –זהו פיוט קצר המשמש פתיחה לתפילות מסוימות כמו תפילת "נשמת כל חיי" או תפילת "ברכו" הנמצאת בתפילת שחרית.

בפיוטים הללו נמצאת המילה "נשמת" בד"כ בבית האחרון בשיר. הפיוט נקרא "רשות" משום שהחזן כאילו נוטל רשות מהציבור לשמש להם שליח בפני אלוהים.

בד"כ זהו פיוט קצר, הדורש מהמשורר ריכוז של מחשבה וביטוי, וזה היה חידוש של הפייטנים הספרדים לעומת הפייטנים שקדמו להם.

שני נושאים עיקריים בד"כ בשירי "רשות":

1. המשורר מעלה ומהלל את ערכה של נשמת האדם, במקביל לערכו הרוחני של האל. הנשמה צריכה לקיים את הגוף. 

2. אפסות האדם כנגד גדולת האל.

"רשות" – תפילה פרטית אותה נושא המשורר או הפייטן לפני התפילה הציבוורית. הוא מבקש רשות מהקהל להתפלל תפילה פרטית, אישית, משום שביהדות כל התפילות הן ציבוריות. 

זהו מזמור קודש לה'.

ניתוח השיר :

בית 1

"אבקשך" – אבקש אותך. 

 הדובר מבקש את קרבתו של ה' כבר בבוקר. 

"צורי ומשגבי" –מילים נרדפות, כך המשורר מכנה את ה'. אם אדם מבקש קרבת מישהו בבוקר זה על מנת לבקש הגנה. 

"אערוך לפניך שחרי וגם ערבי" – הכוונה לתפילת שחרית וערבית. לא מוזכרת תפילת הצהרים "מנחה", משום שהכותב מתכוון שהוא מתפלל מהבוקר עד הערב, ולכן אין צורך להזכיר את האמצע גם כן.

בית 2 

 בשל היותך רם וגדול אתה יכול לראות את מחשבות לבי, ובשל כך אהיה משתאה ומלא כבוד מולך.

 יש למשורר יחס אמביוולנטי (דו-ערכי) כלפי ה':

1. הוא מכיר בערכו העצום של האל.

2. הוא נבהל מעצם הגדולה עצמה. הגדולה של אלוהים מפחידה אותו.

הוא זקוק לחסותו של האל ולעוצמתו, אך עוצמתו זו מפחידה אותו. הוא רוצה להתקרב לזה, אך הוא מספיק מרוחק מזה בגלל הפחד.

"כי עינך תראה כל מחשבות לבי" – חלק מהעניין שאני כה מבוהל זה משום שאלוהים קורא את המחשבות שלי. נאמר "מחשבות לבי", כי לב = שכל.

בית 3 
יש שתי שאלות רטוריות. המשורר מבטל את עצמו מול האל, הוא מתאר את אפסות האדם אל מול גדולת האל. זהו נושא שחוזר על עצמו בשירי קודש.

השאלות : 

1. "מה זה אשר יוכל הלב והלשון לעשות?" – מה הלב שלי כבר יכול לעשות, להרחיק לכת מבחינה מחשבתית, יחסית לה'? מה זה משנה כמה אני יפעיל את השכל?

"לשון" : א. כושר הדיבור


   ב. התפילה


   ג. כושר הכתיבה


  כושר הדיבור חסר טעם אם ה' לא יעניק את האפשרות הזו.

2. "מה כוח רוחי בתוך קרבי?" - מה כוח הקיום שלי בתוכי? האם ניתן לדבר ולחשוב ולהיות אם ה' לא ייתן זאת? מה הטעם בכל אם ה' לא מפקח על הכל?

בית 4

ה' לא צריך את התפילות, אך האדם מרגיע את עצמו כשהוא מתפלל ומאמין שהתפילה טובה. האדם מכיר בעובדה שאם הוא מקבל כישורים כפי שניתנו לו ע"י ה',  והוא צריך להודות לו עליהם, כי בסה"כ הוא בן אדם, ובלעדי ה' הדברים הללו לא היו קיימים.

"אודך בעוד תהיה נשמת אלוה בי" - וכל עוד נשמת ה' במשורר הוא מודה לו על שהעניק לו חיים. הוא מודה לה' על החיים, אך מודה לו רק כל עוד חי.  

אמצעים ספרותיים :

א. תפארת הפתיחה 

1. הרעיון ברור: כבר בבוקר הדובר קם ומבקש את קרבתו של האל על מנת שיוכל להתפלל אליו משחרית עד ערבית.

2. יש קשר של השלמה או ביאור בין הדלת לסוגר.

- ביאור: הסיבה שהוא מבקש את קרבת האל היא כדי להתפלל אליו משחרית ועד ערבית.

- השלמה: חיפוש קרבת האל לשם תפילות. 

3. יש שוויון במשקל ובחריזה : משגבי, ערבי – חרוז עובר.

      המשקל הוא מתפשט:

4. זהו שיר קודש ללא רעיון רע ממש. הרעיון בפתיחה אינו מפחיד, זהו בסה"כ אדם שמבקש את קרבת האל. הרעיונות בהמשך גם כן אינם כל כך מפחידים, אך בבית השני, לדוגמא, מדובר על יראת כבוד, והרעיון בבית האחרון רומז למוות.

ב. שיבוץ

  בית 1 – סוגר – "אערוך" – תהילים פרק ה' ד.

  בית 1 – דלת – "צורי ומשגבי" – כינויים לה' מהתנ"ך.

ג. הגשמה

  "כי עיניך תראה כל מחשבות לבי" – מוענקת לה' יכולת הראיה של האדם.

ד. אקרוסטיכון

  שמו של המשורר טבוע באותיות הראשונות של כל בית "שלמה".

ה. חרוז מבריח – ערבי, לבי, קרבי, בי – חרוז עובר.

ו. צימוד

  ערבי – קרבי (שונה אות)

  לבי – בי (מפחית אות)

  שחר – שחרי (מוסיף אות)

ז. שאלות רטוריות

  שתי שאלות רטוריות בבית 3:

1. "מה זה אשר יוכל הלב והלשון לעשות"?

2. "מה כוח רוחי בתוך קרבי"?

לבי במזרח – רבי יהודה הלוי

-  שיר ציון 

ניתוח השיר :

בית 1 

המשורר טוען שהשכל ששלו, מחשבותיו במזרח, ואילו גופו במערב (בגולה – ספרד). ובשל עובדה זו אין הו יכול להתרכז באוכל ובטעמו הטוב – הוא לא יכול ליהנות מהטוב של ספרד. 

"לבי במזרח ואנוכי בסוף מערב"  - 

I.  ביטוי תחושה של ריחוק מהמקום אליו הוא שואף להגיע.

II. בימי הביניים ספרד נחשבה כסוף העולם (לא הכירו מעבר לספרד מבחינה גיאוגרפית).

בית 2 

"איכה" – 

I. איך?

II. מלת קינה.

המשורר לא רק שואל "איך" אלא גם מקונן על מצב מסוים, שהוא לא יכול לקיים את הנדרים שלו. 

מהי משמעות הנדר?

1. הדובר לא יכול לעלות לציון.

2. הדובר לא יכול לקיים את "המצוות התלויות בארץ", לדוגמא כמו נטיעת עץ בט"ו בשבט, או עלייה לרגל.  

הוא מקונן על דברים שהוא לא יכול לעשות.

סוגר – ציון נמצאת בחבל ארץ הנמצא תחת שלטון נוצרי (אדום), ואילו המשורר כבול תחת שלטון מוסלמי (ערב), הוא כבול – קשור למקום מוצאו, לשורשיו.

"נדרי ואסרי" – שיבוץ מתפילת "כל נדרי" הנאמרת ביום הכיפורים.

בית 3 

"יקל" – יקל לי מאוד. זה אומר שלא אכפת לו בעצם לעזוב את ספרד, ששם יש לו את כל הטוב החומרי, משום שיש לדעתו דברים חשובים יותר ממצב חומרי טוב. יהיה לו קל לעזוב את ספרד, כי הוא לא מרגיש שייך. מדובר על רי"הל, משורר עשיר, שיש לו כל טוב בספרד. יהיה קל לו לעזוב כל זאת רק בשביל לראות את בית המקדש שנחרב. עדיף לו לעזוב את כל העושר רק כדי לראות את החורבות שנשארו. 

למשורר יש הכל, חוץ מהשאיפות והמחשבות. הצד הרוחני מנצח פה. הוא מפסיד המון מבחינה חומרית – בית, כסף וכו'. הוא מרגיש צורך לספק עצמו מבחינה רוחנית.

"דביר" – בית המקדש. זהו שיבוץ.

אמצעים אומנותיים :

א. תפארת הפתיחה 

1. המשורר טוען שהשכל ששלו, מחשבותיו במזרח, ואילו גופו במערב (בגולה – ספרד). ובשל עובדה זו אין הו יכול להתרכז באוכל ובטעמו הטוב – הוא לא יכול ליהנות מהטוב של ספרד. 

2. יש קשר של השלמה בין הדלת לסוגר.

3. יש שוויון במשקל ובחרוז בין הדלת לסוגר :

מערב, יערב – חרוז ראוי, והמשקל הוא משקל מתפשט : 

4. אין רעיון רע בהתחלה,  אך בסוף השיר מוזכר חורבן המקדש.

ב. שיבוץ

  "עפרות דביר נחרב" – דביר – מקום שכינת האל.

  "איכה" – מתוך מגילת איכה, שזוהי מגילת קינה הנאמרת בתשעה באב..

  "נדרי ואסרי" – שיבוץ מתפילת כל נדרי.

ג.  חרוז מבריח – יערב, ערב, נחרב – חרוז ראוי.

ד. צימוד

  כבל – חבל (דומה)

  יקר – יקל (שונה אות)

  איך – איכה (מוסיף אות) – את הצימוד הזה חייבים להסביר, משום שלאיכה יש שתי משמעויות. אם המשמעות היא מילת קינה, אז זה בסדר. אם המשמעות היא "איך?", אז זהו לא צימוד, כי המשמעות של שתי המילים זהה.

  מערב – יערב (שונה אות)

  יערב – ערב (מפחית אות)

ה. שאלות רטוריות

בבית 1 ובבית 2.

ו. ניגוד

  יקר – יקל – ניגוד במשמעות.

  מזרח – מערב – כיוונים הפוכים.

  "חבל אדום" לעומת "כבל ערב"– נצרות מול האיסלאם.

  "כל טוב ספרד"(חומרי) – "עפרות דביר"(רוחני):  הכל מול כלום.

