ספר
ליקוט על

שירה וזמרה
חלק ב'

הענין הגדול של הניגון לזירוז הגאולה השלמה, וכמו שצריך לבכות לדעת איך לבכות, כמו כן צריך לנגן הניגון האמיתי, שהניגון יביא לו את הפירות הטובות שיביא את המשיח, והוא על ידי עבודת השמחה ששר ומתקשר ביחד עם רבי שמעון בר יוחאי ע"ה, וכל המלאכים והעולמות של היכל הנגינה השייכים לביאת המשיח.

יֵרָאֶה כָּל זְכוּרְךְ אֶת פְּנֵי הָאָדוֹן ה'. מִי זֶה פְּנֵי הָאָדוֹן ה'? זֶה רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי

ובפרט שזה על ידי לימוד הזוהר הקדוש ומאמרי רבי שמעון בר יוחאי שמתקשרים ישר לִפְּנֵי הָאָדוֹן ה' כמו שכתוב זוהר הקדוש פרשת בא (דף ל"ח:):

בָּאוּ רַבִּי חִיָּיא וְרַבִּי יוֹסֵי, הִשְׁתַּטְּחוּ לְפָנָיו וְנָשְׁקוּ יָדוֹ, וּבָכוּ וְאָמְרוּ, חֲקִיקוֹת עֶלְיוֹנִים וְתַחְתּוֹנִים מְרִימִים רֹאשׁ בִּזְכוּתְךְ. עָשָׂה הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יְרוּשָׁלַיִם לְמַטָּה כְּמוֹ שֶׁלְּמַעְלָה. עָשָׂה [רשב''י] חוֹמוֹת הָעִיר הַקְּדוֹשָׁה וּשְׁעָרֶיהָ. מִי שֶׁנִּכְנָס, לֹא נִכְנָס עַד שֶׁיִּפָּתְחוּ הַשְּׁעָרִים. מִי שֶׁעוֹלֶה, לֹא עוֹלֶה עַד שֶׁיִּתְתַּקְנוּ הַמַּדְרֵגוֹת שֶׁל הַחוֹמוֹת. מִי יָכוֹל לִפְתֹחַ אֶת שַׁעֲרֵי הָעִיר הַקְּדוֹשָׁה, וּמִי יָכוֹל לְהַתְקִין אֶת הַמַּדְרֵגוֹת שֶׁל הַחוֹמוֹת? זֶה רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי, שֶׁהוּא פּוֹתֵחַ שְׁעָרִים שֶׁל סוֹדוֹת הַחָכְמָה וְהוּא מְתַקֵּן דְּרָגוֹת עֶלְיוֹנוֹת. וְכָתוּב (דברים טז) יֵרָאֶה כָּל זְכוּרְךְ אֶת פְּנֵי הָאָדוֹן ה'. מִי זֶה פְּנֵי הָאָדוֹן ה'? זֶה רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי, שֶׁמִי שֶׁהוּא זָכָר מִן הַזְּכָרִים צָרִיךְ לְהֵרָאוֹת לְפָנָיו. 
ובתיקוני הזוהר (תקונא תליסר דף כח:):

רוּחַ צָפוֹן הָיְתָה יוֹרֶדֶת בְּכִנּוֹר דָּוִד וְהָיָה מְנַגֵּן מֵאֵלָיו

הַחֲמִישִׁי בְּנִגּוּן, מִשּׁוּם שֶׁהַנִּגּוּן הַזֶּה עוֹלוֹת מִמֶּנּוּ כַּמָּה נְגִינוֹת, עֲלָמוֹת מִצַּד הַשְּׂמֹאל, שֶׁמִּשָּׁם רוּחַ צָפוֹן הָיְתָה יוֹרֶדֶת בְּכִנּוֹר דָּוִד וְהָיָה מְנַגֵּן מֵאֵלָיו. זֶהוּ שֶׁכָּתוּב וְהָיָה כְּנַגֵּן הַמְנַגֵּן וְגוֹמֵר.

ובפרט שעל ידי השמחה הגדולה בשמים שמשמחים את השכינה הקדושה השמחה הזאת זה פורצת כל הגדרים, וסגולה מיוחדת בזה לקרב הגאולה…”.
ובפרט שכל כוונתו היא רק לקרב את הגאולה מצוות מתוך שמחה אמיתית, שהשמחה הזאת מטהרת את הנפש ומכניסה תיכף להיכל התשובה שזה התכלית של ביאת המשיח…והשמחה הזאת תביא את המשיח”. [ראה באריכות בספר שירה וזמרה חלק א'].
ומי שרוצה לזכות שמשיח יאמר עליו בזכותך היגעתי יראה לנגן וללפרסם את הניגונים הקדושים האלו שבא מהיכל הרשב"י, והשמחה הגדולה הזאת מסוגלת מאוד לזירוז הגאולה.
וכל אחד יתחיל לצאת בקריאה והכרזה על הניגונים האלו, וכל הפייטנים והחזנים והזמרים יתחילו עם השירים שיעשו לבד עם שמחת הרשב"י, כדי להביא את המשיח, ובוודאי שעל ידי זה יביאו את המשיח כהרף עין”.
ובפרט בכל השמחות של עם ישראל יתמידו את שמחתם בשירה וריקודים, של הרשב"י, וכפי שכתוב בכתבי האריז"ל שבעקבתא דמשיחא - לפני ביאת המשיח יכשלו באיסור חלב שהוא עקבים, בואו ונתקן בריקוד ברגליים ובשמחת הרשב"י שהוא שמחת השכינה הקדוש ושמחת מלך המשיח, וכאשר האדם מתעורר בשמחה, הוא פועל שכל הגוף שלו כולל האברים הכי מגושמים יחושו גם הם את השמחה הפנימית בה של פנימיות התורה, ויצאו בריקוד של הרשב"י וכל המלאכים הקדושים, [ראה באריכות בספר שירה וזמרה].
שִׁירָה וְזִמְרָה - בַּר יוֹחָאִי

היכל הנגינה – קרוב אל היכל התשובה
וכעת רבי שמעון בר יוחאי מצרף אתכם להיכנס להיכל הנגינה ביחד עם היכל התשובה והיכל השמחה, כי זוהי השמחה הכי הגדולה בעולמות העליונים כמבואר בתיקוני זוהר (תיקון יג), ומי ששר את הניגונים האלה יש לו הזדמנות לכל הישועות כמו הבטחה של הרשב"י שכל השערים פתוחים ויכולים להיכנס בכל העולמות בשמים, כמבואר בזוהר פרשת תרומה (דף קכ"ח)
היכל הנגינה!!!

1. היות שכבר נאמר שהיכל הנגינה קרוב לעולם התשובה, כמו שתלמידי בעל שם טוב זי"ע [הצה"ק רבי קאפיל חסיד בעל תפילה של הבעל שם טוב זיע"א - ובקרוב בע"ה נביא כאן הספר שירה וזימרה כל המקורות], אמרו למה אומרים שחזנים הם נערנים [טפשים], בגלל שהם בהיכל הנגינה והיכל הנגינה על יד היכל התשובה והם כבר כל כך קרובים ולא נכנסים שם אז הם נערנים – טיפשים, [ראה הספר שירה וזמרה].

2. כשמשיח יבוא אז יהיה כל העבודה רק שירה וזימרה - ומי שלא ידע את הניגונים האלה של הגאולה מה יעשה אז?
3. ובירושלמי כתוב שלא ברא הקדוש ברוך הוא את עולמו אלא בשביל שירה וזימרה.
4. האדם דומה לכינור אם הוא שלם הרי הוא מנגן (הרמב"ם)
5. אמר הקב"ה שאלמלא שירה וזמרה שהם אומרים לפני בכל יום, לא בראתי את עולמי. - ומנין שלא ברא ה' את העולם אלא בשביל שירה וזמרה? שנאמר: "הוד והדר לפניו עוז... במקדשו" (מדרש) 
6. לא ברא הקב"ה את עולמו אלא בשביל שירה וזמרה (ירושלמי).

7. תת"ק וששת אלפים רבבות מלאכי השרת עומדים מימין כסאו וכנגדו משמאל כסאו ונהרות אש מוקפין ועוברין בניהם ושרים גדולים ממונים על כל צבא וצבא שמימין ומשמאל ומלמדין אותן לומר שירה וזמרה לפני כסא כבודו של מלך מלכי המלכים הקב"ה (בתי מדרשות חלק א - סדר רבה דבראשית אות מו).

8. המלאכים תתק"ו אלפים רבבות עומדים מימין הכסא, וכנגדם עומדים משמאל הכסא, וגדוד לאין מספר וצבא לאין חקר מלמדים שירה וזמרה. ובשחקים תתרי"ח מחנות שאומרים קדוש וברוך מבקר ועד ערב. ולפניו תצ"ו אלפים אומרים קדוש ביום וברוך בלילה. כנגדו רי"א אלף רבבות מלאכי רחמים אומרים ק' ק' ק' ברוך. וכל מחנות טובלים בנהרי אש שבע פעמים, ובודקים עצמם באש שס"ה פעמים, מפני שיורדים בכל יום לשום שלום בעולם:

9. אמר שמואל כמה חביבין ישראל לפני הקב"ה יותר ממלאכי השרת, שהמלאכים מבקשים לומר שירה תחלה, כמו הרים של אש וגבעות של להבה, ואומר להם הקב"ה, החרישו עד שאשמע קול שירות ותושבחות ותפלות ונעים זמירות ישראל. ושמעיא"ל השר משתיקן בכל בקר וערב. דכתיב (איוב לח, ז) ברן יחד כוכבי בקר, אלו ישראל. ויריעו כל בני האלהים, אלו המלאכים, (ספר הלכות הכסא לרבי אלעזר מגרמזיא - הלכות המלאכים).

10. הלל - דכתיב (תהלים קיג): הַלְלוּ עַבְדֵי ה'. כי מי שמקבל עליו עול מלכות שמים באמת, הוא מלא שירה וזמרה. לכן הלל בגימטריא שם אדני. שכל מקום שיש שם אדנותו של הקדוש ברוך הוא - יש שם הלל וזמרה, (ספר התודעה - פרק אחד עשר).

11. "אומרים שהיכל הנגינה סמוך לעולם התשובה. ואני אומר שהיכל הנגינה הוא עולם התשובה". (המגיד מקוז'ניץ) 
12. "כי רוב טעמי תורה וסודות שירי הלוויים וסודות תיקוני הזוהר  אי אפשר בלעדיה (הנגינה) - ועל ידה יכולים בני האדם למות בכל נפשם מנעימותיה ויכולים להחיות מתים ביסודות הגנוזים בתורה..." (רבי ישראל משקולוב בהקדמה לספר 'פאת השולחן' בשם הגאון מווילנא).
13. שירה היא בבחינת משל ויש להבין את הנמשל (ר' משה מקוברין) 

14. השירה - תיק וכלי לשמחה (ר' איתמר מקונסקוילי)

15. על ידי הנגינה נמתקים הדינים. (ר' נחמן מברסלב)
16. "אם לא לומדים מוסר יבוא הניגון ויעורר למעט יראת שמים!" (הסטייפלר זצ"ל)
17. ומבואר בספרים הקדושים, שבקהילות שונות, קודם ששת המזמורים שנאמרים עם קבלת השבת היו אומרים אף ברכה מיוחדת על הזכות לשורר ולזמר ביום השבת. וז"ל הברכה כמופיע במחזור נוסח אר"צ וניציה רפ"ז: "ברוך אשר בחר בדוד עבדו ורצה תהילתו בשירי קדשו להודות לו ולייחדו על רוב גבורותיו ופארו בשירי זמרה כל הימים ברוך אלוקי דוד ומצמיח ישועה קרובה לעמו ישראל מנחם ציון הוא בונה ברחמיו את ירושלים". וכן קיימים עוד מספר נוסחאות נוספות לברכה זו שהיתה נאמרת לפני קבלת שבת ולאחריה.

לגבי מקור שירת הזמירות בסעודות השבת, נאמר בזוהר הק' (פרשת עקב חלק ג'): "בשבת וכו' צריכין לאתערא שירה וחדוה לפתורה לגבה" (בשבת וכו' צריכים לעורר על השולחן שירה ושמחה אליה). 

בספר חסידים אות תתשמ"ז כתב: "ויברך אלוקים את יום השביעי – בשירה, מכאן שמצוה לשיר ולרנן בשבת". ובמקום אחר כתב: יש לשבת בשבת באור ולרנן שבחו של מקום שנאמר מזמור שיר ליום השבת טוב להודות לה' ולזמר לשמך עליון". 

וכן בענין זה רבו המקורות באגדות חז"ל אודות המצוה שבשירת זמירות ותשבחות בסעודות השבת ואין כאן המקום להאריך בכל אלו כי רבים המה.

****************
פיוט מלפני חורבן ביתר
****************

1. אך שירה זו של ימיהם היתה טרם שחוברו הזמירות והפיוטים המושרים כהיום הזה, אותם חיברו הראשונים או המקובלים ואף גדולי ומאורי החסידות. 
2. אך כמה פרטים מעניינים יכולים להעיד על אופי של השירה שהתרחשה בימיהם. 
3. תחילה עלינו לדעת כי עיקר המושג של שירה בתורתנו הק' פירושה תמליל מליצי שבנוי בצורה מסויימת ובסדר מסוים. הוי אומר (מלבד היות פרקי השירה כתובים בספר התורה אריח על גבי לבנה או בשני שורות וכדומה). 
4. השירה באה תמיד בכפילויות כמו שירת הים שכל פסוק בנוי משני חלקים זהים שחוזרים על עצמם: "מרכבות פרעה וחילו ירה בים – ומבחר שלישיו טובעו בים סוף" וכדומה. 

5. אופן נוסף של שירה בתורתנו הוא תמליל לפי סדר א"ב כמו שמצינו רבות בספר התהילים בפרק "תהילה לדוד" (אשרי) או "הללוי-ה אודה ה'" "הללוי-ה אשרי איש", תמניא אפי וכן פרק "אשת חיל" בסוף ספר משלי ועוד. 
6. בזמנים מאוחרים יותר נוסף פן נוסף לאופן אמירת שירה והוא התמליל בחרוזים כשכל פיסקא מסתיימת באותו איות וניקוד כזו הקודמת לה. 
7. ואכן בתפילות השבת מוצאים אנו תפילות שונות שחיברו אנשי כנסת הגדולה בצורת שיר. וכדוגמה, תפילת "תיכנת שבת" בשמונה עשרה של תפילת מוסף בנויה בסדר תשר"ק – ת'יכנת ש'בת ר'צית ק'רבנותיה וכו' ובנוסף היא גם בנויה בחרוזים: "...רצית קרבנותיה ... עם סידורי נסכיה... כבוד ינחלו... חיים זכו וכו'". גם בתפילת שחרית מוצאים אנו את הפיוט "א-ל אדון על כל המעשים וכו'" שמיוסד ע"פ סדר א"ב וכן חלק מהקטעים בו בנויים כחרוזים.

8. אט אט החלו הפייטנים והמשוררים לתת את אותותיהם והחלו לחבר פיוטים ופזמונים שונים אותם ישוררו קהל עדת ישראל במהלך סעודות השבת. לגבי הזמן והתקופה המדוייקת בהם התחיל המושג של "זמירות שבת" הקיימים בימינו, אין לכאורה מידע מדויק, אך בידינו נמצאים דברי קדשו של בעל ה"בית יעקב" זי"ע שמקשה בספרו על הזמר "צור משלו אכלנו" שכידוע מיוסד על סדר ברכת המזון (בית ראשון: הזן את עולמו – כנגד ברכת הזן, בית שני: בשיר וקול תודה – כנגד נודה לך, בית שלישי: רחם בחסדך – כנגד רחם נא ה' אלוקינו וכו', ובית רביעי: יבנה המקדש כנגד בונה ברחמיו ירושלים.) והקשה מדוע מחבר הפיוט לא הוסיף קטע נוסף כנגד ברכת "הטוב והמטיב" ומביא שם שבירר הענין וגילה שזמר זה חובר קודם חורבן העיר ביתר וטרם ניתנו אנשיה לקבורה, שעל מעשה זה נתקנה הברכה ולכך אין בית נוסף בזמר על ענין זה. וכן אי' בספר "מטה יהודה". 
9. מדבריהם יוצא שלפחות בזמן מרד בר כוזיבא, לפני כאלפיים שנה כבר החלו לחבר זמירות ופיוטים לסעודות השבת כדוגמת הזמר הזה שחובר לכאורה בזמן התנאים.
10. (אמנם יש חולקים וסוברים שפיוט זה לא חובר בזמן התנאים אלא מאוחר יותר בזמן הראשונים ויתכן שהבית האחרון שחובר כנגד "הטוב והמטיב" נאבד מאתנו וכן יש הטוענים שהבית הרביעי הוא כנגד ברכת "הטוב והמטיב" שחוברה ביבנה ומשום כך גם המילה הראשונה בקטע זה היא "יבנה" המקדש וכו'). 

11. שלשת הפיוטים של האר"י
*************
פיוט נוסף קדמון ביותר הוא "צמאה נפשי לאלוקים" אותו חיבר בעל ה"אבן עזרא" שהיה בתקופת הראשונים.
12. אגב, על ה"אבן עזרא" מסופר שהיה שר ללא ליאות במשך כל השבת וכך אף כותב באגרתו הידועה "אגרת השבת" אותה כתב לאותם קבוצות שרצו לקבל עליהם את השבת רק מבוקרו של יום השבת ולא מהלילה שלפני כן. וז"ל: "מעולם אהבתי את השבת, ובטרם בואה הייתי יוצא לקראתה וכו' וגם בצאתה הייתי משלחה בשמחה ובשירים..."

13. בתקופות שלאחר מכן היו אלו בעלי הקבלה שחיברו זמירות ופיוטים לסעודות שבת. האר"י ז"ל בעצמו חיבר שלשה זמירות בארמית לשלשת סעודות השבת: "אזמר בשבחין" "אסדר לסעודתא" ו"בני היכלא". 
14. מבית מדרשו חיבר בעל ה"חרדים" את הזמר "ידיד נפש" ור' ישראל נאג'רה את "י-ה ריבון עלם" ועוד. מאוחר יותר המשיכו גדולי הדורות להוסיף נופך משלהם, זמירות ותשבחות ליום השבת ביניהם אף רבותינו רועי החסידות זי"ע.
15. לסיום נצטט את דברי בעל ה"ישמח משה" זי"ע (פ' ברכה דף קנ"ב): "קבלה בידינו שהזמירות שנתפשטו בישראל נאמרו ברוח הקודש".

16. (חלק מהמקורות: "פרדס המלך" – סדיגורה, מדור "בשירי זמרה" בעריכת ר' יוסף משה כהנא הי"ו, מאמרו של מ. ש. גשורי וכן באדיבותו של הרה"ח ר' שלמה יוסף אוביץ הי"ו – ב"ב)
יעלה יעלה / הצה"ק רבי ישראל נג'ארה זי"ע

יַעֲלָה יַעֲלָה בּוֹאִי לְגַנִּי הֵנֵץ רִמּוֹן גַּם פָּרְחָה גַּפְנִי 

יָבוֹא דוֹדִי יָחִישׁ צְעָדָיו וְיֹאכַל אֶת פְּרִי מְגָדָיו 

אִם יְדִידִי אָרְכוּ נְדוּדָיו אֵיךְ יְחִידָה אֵשֵׁב עַל כַּנִי 

שׁוּבִי אֵלַי, אַתְּ בַּת אֲהוּבָה שׁוּבִי אַתְּ, וַאֲנִי אָשׁוּבָה 

הִנֵּה עִמִּי זֹאת אוֹת כְּתוּבָה כִּי בְּתוֹכֵךְ אֶתֵּן מִשְׁכָּנִי 

רֵעִי, דּוֹדִי, נַפְשִׁי פָּדִיתָ וּלְךָ רַעְיָה אוֹתִי קָנִיתָ 

עַתָּה לִי בֵּין עַמִּים זֵרִיתָ וְאֵיךְ תֹּאמַר, דּוֹד, אֲהַבְתָּנִי 

אֲיֻמָּתִי, לְטוֹב זֵרִיתִיךְ וְלִתְהִלָּה וּלְשֵׁם שָׂרִיתִיךְ 

כִּי אַהֲבַת עוֹלָם אֲהַבְתִּיךְ שִׂמְחִי, כִּי יְשׁוּעָתֵךְ אָנִי 


לוּ יְהִי כִדְבָרְךָ, יְדִידִי עַתָּה מַהֵר אֱסוֹף נְדוּדִי 

וּלְתוֹךְ צִיּוֹן נְחֵה גְדוּדִי וְשָׁם אַקְרִיב לָךְ אֶת קָרְבָּנִי 


חִזְקִי, רַעְיָה, חִכֵּךְ כְּיֵין הַטוֹב כִּי צִיץ יִשְׁעֵךְ רַעֲנָן רָטֹב 

וּלְצָרַיִךְ אֶכְרוֹת וְאֶחְטֹב וְחִישׁ אֶשְׁלַח לָךְ אֶת סְגָנִי 



מדרש פיוט – "יעלה יעלה" - בתיה חורי 

"יעלה יעלה בואי לגני", כך כותב ר' ישראל נאג'רה, מגדולי המשוררים של המאה ה- 16. שיר אהבה, שכמו שיר השירים מהווה משל לקשר בין הקב"ה לבין ישראל. הדוד, הרע, משוחח עם הרעיה, האהובה, היעלה.

הרעיה שוטחת בפניו את צערה: "איך יחידה אשב על כני", טוענת טענות נגדו: "עתה לי (אותי) בין עמים זרית, ואיך תאמר דוד אהבתני?!". 

הדוד, מצידו, מנסה להסביר לרעיה שעשה את שעשה מכוונה טובה ומרצון טוב: "איומתי, לטוב זריתיך, ולתהילה ולשם שריתיך…". 

במבט ראשון עושה רושם שאכן הפיוט משחזר את שיר השירים. מתרחש דיאלוג בין הדוד לרעיה, הוא מדבר, היא עונה. הוא מחפש אותה, היא מחפשת אותו. אבל, לשמחתנו הרבה ישנו גם שוני משמעותי מהמהלך של שיר השירים. 
מגילת שיר השירים מסתיימת במילים: "ברח דודי ודמה לך לצבי או לעופר האילים על הרי בשמים". הנסיונות השבים וחוזרים להיפגש, להתאחד לא מצליחים והדוד בורח ומתרחק מהרעיה. לעומת זאת, הפיוט מסתיים בכך שהדוד מבטיח לרעיה שבקרוב מאוד הוא ישלח את "סגנו"- שליחו, שיביא אותה אליו. הרצון לאיחוד, הכמיהה, יבואו על סיפוקם. 

איך קורה השוני הזה? מה יש בפיוט שאין בשיר השירים, שמאפשר את המפגש? 


אם תשימו לב לתוכן המילים תראו שהדיאלוג מורכב ממעין "פינג-פונג". הדוד אומר לרעיה: "בואי לגני", והיא עונה בתגובה: "יבוא דודי", בוא אתה אלי. מי יהיה זה שיעשה את הצעד הראשון? מי יפתח את הפתח לשני? דיון זה נמצא באופן סמוי גם בדברי הדוד הפותחים את הבית השני: 
המילים: "שובי אלי את בת אהובה- שובי את ואני אשובה" לקוחות מספר מלאכי, שם פונה הקב"ה לעם ישראל ואומר: "שובו אלי ואשובה אליכם". תעשו אתם את הצעד הראשון, תתקרבו אלי, ואני בתגובה אבוא לקראתכם. המדרש משחק פה עם שני פסוקים ואומר שכאשר הקב"ה אומר לכנסת ישראל: "שובו אלי ואשובה אליכם", מחזירה כנסת ישראל באותה מטבע ועונה בפסוק ממגילת איכה: "השיבנו ה' אליך ונשובה"- עשה אתה את הצעד הראשון, בוא אתה לקראתנו, פתח אתה לנו פתח, ואז גם אנחנו נשובה אליך. 
כמו שציינתי כבר, הדיאלוג מסתיים בטוב- הדוד מבין שהוא והרעיה נמצאים בפער מאוד גדול ומוכן להיות זה שינוע ראשון ויאפשר את המפגש. אבל, לדעתי, אם מדייקים במילים אפשר לראות שכבר בתחילת הפיוט הדוד השתכנע. כבר בתחילת הפיוט, בשורה הראשונה, מתחיל תהליך בו הדוד מבין את הפער העצום ועשה כבר צעד לקראת, צעד שרק הולך ומתקרב. 

בשורה הראשונה של הפיוט מושמות בפיו של הדוד המילים: "יעלה יעלה בואי לגני, הנץ רימון גם פרחה גפני". המילים משחקות כמובן עם הפסוק משיר השירים: "לראות הפרחה הגפן הנצו הרימונים" בשינוי אחד משמעותי מאוד. בשיר השירים הפסוק אינו מתאר את דברי הדוד לרעיה, אלא את דבריה של הרעיה ברדיפתה אחרי הדוד. 
– ולמה זה כ"כ משנה? 

הבעיה המהותית במגילת שיר השירים, שמפריעה לאהבתם של הדוד והרעיה, היא שהם מגיעים מעולמות שונים לחלוטין ומדברים "שפת אהבה" השונה כ"כ האחד מהשניה. 
הדוד- הוא גם המלך. מגיע מהארמון. מדבר את שפת הארמון ומשתמש בדימויים מעולם המלוכה ("לסוסתי ברכבי פרעה דימיתיך רעייתי", "כמגדל דוד צאוורך בנוי לתלפיות- אלף המגן תלוי עליו כל שלטי הגיבורים"). לעומתו הרעיה- היא הנערה מעין גדי. מגיעה מהמדבר ומשפת האוהבים בעין גדי ("תחת התפוח עוררתיך", "עיניו כיונים על אפיקי מים"). לכן, כשהנערה הולכת לחפש את הדוד היא הולכת לראות "הפרחה הגפן הנצו הרימונים". 

ר' ישראל נאג'רה מחליט בפיוט לצמצם את הפער. להביא את הדוד להכיר בעולמה של הנערה מעין גדי ולקחת בו חלק. הוא הופך את המלך מארמון השיש הקר להיות זה שקורא לרעיה אל הגן, הגפן והרימון שכל כך מוכרים לה. העולמות מתאחדים והאהבה הבלתי אפשרית בין המלך לבת הגן נראית קרובה יותר מתמיד. 

כך בשורה אחת מצליח ר' ישראל נאג'רה לגעת בעצב הרגיש והבעייתי ביותר של המגילה, ובצעד פשוט ועדין לשנות את המצב כך שיאפשר את המפגש, שיאפשר את האהבה והחיבור.
