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ב.כיצד העדים   פרק ראשון   מכות
אי שׁ מַ רֵ פָ א מְ רָ מָ גְּ ין כו' בַּ מִ מְ ין זוֹ שִׂ ים נַעֲ דִ עֵ ד הָ יצַ נֵי' כֵּ תְ מַ

ן הוּא בֶּ שֶׁ  ן: הֵ כֹּ י  נִ לוֹ ישׁ פְּ ת אִ אֶ ר: מַ אָ קָ

ד לַ וֹ נּ שֶׁ ם  וֹ קֹדֶ מּ ה אִ שָׁ  רְ גָּ תְ נֵינוּ נִ פָ ה בְּ שָׁ רוּ גְּ

ין אֵ ת יב(: מוֹ בָ סוּל )יְ ל וּפָ לָ י הוּא חָ רֵ וַהֲ

ן ה זֶה בֶּ שֶׂ נִים יֵעָ הֲ כֹּ ן  הֵ וּ וְ ם הוּזַמּ ים אִ רִ מְ אוֹ
א לָּ ם אֶ ר זָמַ שֶׁ אֲ וֹ כַּ יֵּם בּ קַ ה לְ לוּצָ הּ וַחֲ שָׁ  רְ גֵּ

א: מָ עְ שׁ טַ רֵ פָ א מְ רָ מָ גְּ ים וּבַ עִ בָּ רְ אַ ת הָ ג אֶ פֵ סוֹ

מ' ה"ג גְּ ג: גֵ וֹ שׁ שׁ בְּ נֶּפֶ ת הַ ג אֶ רַ הָ שֶׁ לוּת  ב גָּ יָּ חַ שֶׁ

הּ י לֵ עֵ בְּ ין מִ מִ מְ ין זוֹ ים נַעֲשִׂ דִ עֵ ין הָ ד אֵ יצַ אי כֵּ הַ

רוּ מְ ל אָ בָ ף ה.( אֲ ת דַּ וֹ כּ ן )מַ מָּ  קַ נֵי לְ תָ קָ ד דְּ עוֹ וְ
ין מִ מְ ין זוֹ שִׂ ים נַעֲ דִ עֵ ין הָ ד אֵ יצַ כֵּ ם כו': הֶ לָ

ם: ר זָמַ שֶׁ אֲ הוּ כַּ ת בְּ יֶּמֶ קַ א מְ א לָ הָ הּ דְּ י לֵ עֵ בְּ מִ

ין מִ מְ ין זוֹ ד נַעֲשִׂ יצַ נָּא כֵּ י תַּ עֵ א בָּ אי קָ ד מַ עוֹ וְ

נֵי תָ קָ ין דְּ מִ מְ ין זוֹ ד דִּ יצַ ן כֵּ מַּ  קַ הּ לְ נֵי לַ תָ א קָ הָ
ם תֶּ ךְ אַ יאַ ים הֵ מִּ זִ מְּ ם הַ הֶ רוּ לָ מְ ל אָ בָ נֵי' אֲ תְ מָ בְּ

תוֹ נוּ אוֹ מָּ  ם עִ יִיתֶ לֹא הֱ דוּת זֶה וַהֲ ים עֵ ידִ עִ מְ

י אֵ ם קָ תָ הָ נִי כו': לוֹ ם פְּ קוֹ מָ ם בְּ יּוֹ הַ

ן וּ הֵ לּ י אֵ הֵ לְ שִׁ  נַן בְּ תְ לֵיק דִּ ין סָ רִ דְ הֶ נְ סַּ מִ

ין מִ מְ יֵשׁ זוֹ ין דְּ רִ דְ הֶ נְ סַ א דְּ יּוּמָ הוּא סִ ין דְּ קִ נָ נֶּחֱ הַ
ל נֵי כָּ תָ קָ דְ ה כִּ זָמָ ין הֲ דִּ ת מִ צָ קְ מִ וּ בְּ נּ תַּ שְׁ נִּ שֶׁ

ין ר אֵ מַ לוֹ ה כְּ יתָ הּ מִ תָ אוֹ ים לְ ימִ דִּ קְ ין מַ מִ מְ זּוֹ  הַ

ין ימִ כִּ שְׁ  א מַ לָּ ת אֶ רֶ חֶ ה אַ יתָ ת מִ וֹ פּ צַ ם לְ הֶ לָ

חוּץ ן: וֹ דּ ל נִ שֶׁ ינוֹ  הּ דִּ ר בָּ מַ גְ נִּ שֶׁ ה  יתָ הּ מִ תָ אוֹ לְ

הּ ינָ ר דִּ מַ גְ נִּ שֶׁ ה שאע"פ  ן נְשׂוּאָ כֹּהֵ ת  י בַּ מֵ מְ זּוֹ  מִ
ם תָ ינַן הָ פִ לְ יָ דְ נֶק כִּ חֶ ם בְּ ם הֵ יהֶ ל פִּ ה עַ פָ רֵ שְׂ לִ

ה פָ רֵ שְׂ הּ בִּ לָ עֲ וֹ ין בּ אֵ ה וְ פָ רֵ שְׂ יא בִּ ף צ.( הִ )דַּ

ין מִ מְ זּוֹ  הַ ישׁ וְ ת אִ שֶׁ  ר אֵ אָ שְׁ  נֶק כִּ חֶ א בְּ לָּ אֶ

יב תִ כְ ל דִּ עֵ וֹ בּ ת הַ בוּ אֶ יְּ חִ שֶׁ ה  יתָ מִ ין לְ ימִ כִּ שְׁ  מַ

ם( שָׁ תוֹ ) אֲחוֹ לֹא לַ יו וְ חִ אָ ת לְ עֲשׂוֹ ם לַ ר זָמַ שֶׁ אֲ כַּ
ין אֵ שֶׁ ים  רִ ין אֲחֵ מִ מְ ד יֵשׁ זוֹ א עוֹ כָ ר הָ מַ אָ קָ וְ

ת קוֹ לְ א מַ לָּ ל אֶ לָ ה כְּ זָמָ ין הֲ ן דִּ הֶ ין בָּ מִ יְּ קַ מְ

ין מִ יְּ קַ ין מְ אֵ שֶׁ ים  דִ עֵ ן הָ תָ ד אוֹ יצַ שׁ כֵּ רֵ פָ ה מְ לָ עָ וְ

נוּ כו': ים אָ ידִ עִ ין מְ מִ מְ ין זוֹ ה נַעֲשִׂ זָמָ ין הֲ ן דִּ הֶ בָּ

ן הֵ כֹּ הוּא  ל וְ לָ הוּ חָ עֲשֵׂ ם תַּ אִ עוֹ וְ רְ זַ לֹא לְ וְ
ת ל אֶ סוֹ פְ ם לִ הוּא זָמַ ם וְ מַ ר זָ שֶׁ  אֲ ן כַּ ינַ עֵ בָּ ם: לָ עוֹ עוֹ לְ רְ ת זַ ת אֶ לֶ סֹ פְּ

ה שָׁ רוּ גְּ ת הַ א אֶ שֵׂ וֹ נּ ן הַ הֵ כֹּ ל  לֵּ חַ תְ ינוֹ מִ ל אֵ לֵּ חַ מְ הַ : עוֹ רְ ת זַ אֶ ן וְ וֹ דּ נִּ הַ

ל לֵּ חַ א לְ בָּ הַ ה: נָּ הֻ כְּ ן הַ ל מִ לֵּ חַ תְ מוֹ מִ צְ ין הוּא עַ עוֹ אֵ רְ ת זַ ל אֶ לֵּ חַ מְּ שֶׁ

ם ן אִ ם כֵּ אִ ין כוּ': ינוֹ דִּ לוֹ אֵ לְּ לֹא חִ ל וְ לֵּ חַ ה לְ צָ רָ שֶׁ ם  מֵ ד זוֹ ל עֵ לֵּ לֹא חִ וְ

ם: תָ מָּ זַ ת הֲ רַ וֹ תָּ תּ לְ טַּ ים בִּ מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ רֹשׁ ק"ו זֶה בְּ דְ אתָ לִ בָּ

יוָן הּ כֵּ מַ ים כו'. תֵּ רִ מְ ין אוֹ ה אֵ לוּצָ ן חֲ ה אוֹ בֶּ שָׁ רוּ ן גְּ הוּא בֶּ שֶׁ נִי  לוֹ ישׁ פְּ אִ נוּ בְּ ין אָ ידִ עִ נִי' מְ תְ מַ

ה לוּצָ ה וַחֲ שָׁ רוּ ן גְּ ין בֶּ ן נַעֲשִׂ ינָ וּ אֵ ם הוּזַמּ אִ דְּ

ן ם בֶּ יהֶ ל פִּ ה עַ עֲשֶׂ יךְ יַ מוּ אֵ לֹּא יוּזְ  שֶׁ  ם בְּ א"כ גַּ

הּ א לַ יָ וְ א הָ אי הָ מַּ  אַ ת וְ מֶ אֱ י הוּא הָ כִ הָ ה דְּ שָׁ רוּ גְּ

דוּת ין זֶה עֵ אֵ הּ וְ מָּ  זִ הֲ ל לַ כוֹ ה יָ תָּ י אַ אִ שֶׁ דוּת  עֵ
יר פִּ שַׁ וֵי  הָ ם וְ ר זָמַ שֶׁ אֲ וֵי כַּ ין הָ קִ לוֹ יוָן דְּ וְי"ל כֵּ

ר מַ אָ אי קָ ה דא"כ מַ שֶׁ  קָ הּ וְ מָּ  זִ הֲ ל לַ כוֹ ה יָ תָּ אַ

י בֵּ ף מא.( גַּ ין דַּ רִ דְ הֶ נְ ין )סַ קִ דְ וֹ יוּ בּ ק הָ רֶ פֶּ

א לָ טְ קַּ א מִ י לָ יהִ אִ ה דְּ סָ אֹרָ מְ ה הַ רָ י נַעֲ דֵ עֵ

ר מַ ין לוֹ לִ כוֹ יְּ שֶׁ וּם  שּׁ  י מִ לִ טְ קַּ א מִ הוּ לָ ינְ אִ יוָן דְּ כֵ דְּ
י אִ שֶׁ דוּת  הּ עֵ א לַ יָ וְ הָ אנוּ וְ הּ בָּ לָ עְ ל בַּ הּ עַ רָ סְ אָ לְ

א מ"מ הָ ר וְ מַ אָ אי קָ הּ וּמַ מָּ  זִ הֲ ל לַ כוֹ ה יָ תָּ אַ

ה יתָ הּ מִ בָ יְּ חַ ין לְ אִ בָּ שֶׁ יוָן  ם כֵּ תָ הָ ין וְי"ל דְּ קִ לוֹ

ם ר זָמַ שֶׁ אֲ יִּים כַּ יֵּקִ א מִ שׁ לָ נֶּפֶ ת הַ רֹג אֶ הֲ מוּ לַ זָמְ וְ
י בֵּ שׁ גַּ נֶפֶ שׁ בְּ יב נֶפֶ תִ א כְּ יָ דְ הֶ א בְּ הָ קוּת דְּ לְ מַ בְּ

הּ מָּ  זִ הֲ ל לַ כוֹ יב יָ שִׁ א חֲ לָ ת וְ וֹ שׁ פָ דוּת נְ עֵ ה דְּ זָמָ הֲ

ן הּ בֶּ יָ וְ שָׁ  א לְ לָּ וֵּן אֶ לֹּא כִּ  שֶׁ א  כָ ל הָ בָ קוּת אֲ לְ מַ בְּ

א מָ לְ עָ או בְּ ם לָ י אִ א כִּ לֵיכָּ ה דְּ לוּצָ ן חֲ ה וּבֶ שָׁ רוּ גְּ

ל כוֹ ה יָ תָּ אַ שֶׁ דוּת  יר עֵ פִּ שַׁ יב  שִׁ קוּ חֲ לָּ שֶׁ יוָן  כֵּ
ה לוּצָ ה וַחֲ שָׁ רוּ ן גְּ בֶ דוּת דְּ י עֵ בֵּ גַ הּ ועי"ל דְּ מָּ  זִ הֲ לַ

א יכָ הֵ מֵ הּ דְּ מָּ  זִ הֲ ל לַ כוֹ ה יָ אתָ ל בָּ לָ ינַן כְּ שִׁ יְ א חָ לָ

הּ מָּ  זִ הֲ ל לַ כוֹ ה יָ תָּ אַ שֶׁ דוּת  ינַן עֵ עֵ בָ ן דְּ א לָ קָ פְ נָ

ם ר זָמַ שֶׁ אֲ כַ א דְּ רָ מָ גְּ ח בַּ א מוּכָ הָ ם וְ ר זָמַ שֶׁ אֲ כַּ מִ

י אֵ א קָ לָ ה וְ שָׁ רוּ ן גְּ בֶ דוּת דְּ י עֵ בֵּ גַ ב לְ תַּ כְ לֹא נִ
י בֵּ ם גַּ תָ ל הָ בָ לָם אֲ עוֹ בָּ שֶׁ ד  וּם צַ שׁ לֶיהָ בְּ ל עָ לָ כְּ

י י נָמֵ אֵ ם קָ ר זָמַ שֶׁ אֲ אי כַּ ה וַדַּ סָ אֹרָ מְ ה הַ רָ נַעֲ

הוּ ינְ י אִ לִ טְ קַּ הּ מִ רוּ בָּ תְ ם הִ אִ ן דְּ לֵיהֶ עֲ

י רֵ יְ ם מַ תָ הָ מוּ וְ לֹא הוּזְ י בְּ יהִ וּ אִ לּ אִ וּ וְ הוּזַמּ שֶׁ  בְּ

הוּ יְ לַ י עֲ אֵ ם קָ ר זָמַ שֶׁ אֲ כַ יוָן דְּ כֵ רוּ וְ תְ לֹא הִ בְּ
ק דֵּ קְ דַ יֵשׁ לְ הּ וְ מָּ  זִ הֲ ל לַ כוֹ ה יָ תָּ ינַן אַ עֵ ךְ בָּ כָ לְ

הוּא שֶׁ נִי  לוֹ ישׁ פְּ אִ נוּ בְּ ין אָ ידִ עִ ט מְ קַ א נְ אי לָ מַּ  אַ

ין ל בֵּ אֵ רָ יִשְׂ ין בְּ ךְ בֵּ יָּ שַׁ וָה  זֶה הֲ וּ' דְּ זֵר כּ מְ מַ

נִים הֲ כֹ א בְּ לָּ יל אֶ סֵ פָּ א  ה לָ שָׁ רוּ ן גְּ נִים וּבֶ הֲ כֹ בְּ

ת י בַּ מֵ מְ זּוֹ  י אַ אֵ קָ וּם דְּ שּׁ  הּ מִ טֵ נַקְ ב דְּ שֵּׁ  יַ יֵשׁ לְ וְ
לוּת. ב גָּ יָּ חַ שֶׁ נִי  לוֹ ישׁ פְּ אִ נוּ בְּ ין אָ ידִ עִ מְ ה: נָּ הֻ כְ ךְ בִּ יָּ שַׁ  י דְּ דֵּ ט מִ קַ ךְ נְ כָ א וּלְ רָ מָ גְּ א בַּ יתָ אִ דְ ן כִּ הֵ כֹּ

תָּ לְ כַ י אָ בֵּ ר גַּ מַ אָ דְ י כִּ יִיתִ זִיד הָ ר מֵ מַ ל לוֹ כוֹ א יָ הָ ן וְ דוּתָ עֵ לוּת בְּ בוֹ גָּ יְּ חַ ים לְ לִ כוֹ ם יְ ךְ הֵ יאַ וא"ת הֵ

זֶל רְ בַּ ט הַ מַ שְׁ נִּ שֶׁ ר  בָ דָּ ם לַ יִ לַ גְ וֹ רַ אוּ בּ רָ שֶׁ  י כְּ יְירֵ מַ ף ג:( וְי"ל דְּ א )דַּ יעָ צִ א מְ בָ בָ ב בפ"ק דְּ לֶ חֵ

ף ת דַּ וֹ כּ ן מַ מָּ  קַ ין )לְ לִ וֹ גּ ן הַ וּ הֵ לּ ק אֵ רֶ פֶּ נַן  תְ א דִּ הָ ה מֵ שֶׁ  ל קָ בָ וֵּן אֲ כַּ תְ א נִ לָ ר דְּ ימַ מֵ א לְ יכָּ אִ וֹ וְ תּ קַּ מִ

אוּ רָ יוָן דְּ ה כֵּ לֶ וֹ ינוֹ גּ אי אֵ מַּ  אַ ה וְ לֶ וֹ ב גּ הֵ אוֹ א דְּ יָ ומְ נָא דֻּ וְ אי גַ י הַ או כִּ ה לָ לֶ וֹ ינוֹ גּ נֵא אֵ וֹ שׂ ט.( דְּ
יר פִּ שַׁ י  רֵ יְ מַ ד י"ל דְּ עוֹ הוּ וְ כָּ ה הִ אָ נְ שִׂ בְ י דִּ פֵ ר טְ מַ נוּ לוֹ יֵשׁ לָ נֵא דְּ וֹ אנֵי שׂ שָׁ  ר וְי"ל דְּ בָ דָּ ם לַ יִ לַ גְ וֵי רַ הָ דְּ

ג גֵ וֹ יו שׁ תִּ גְ רַ ר לֹא הֲ מַ לוֹ ץ וְ רֵ תָ ל לְ כוֹ יו יָ תִּ גְ רַ ר לֹא הֲ מַ וָה אָ י הֲ אי אִ וַדַּ ים בְּ דִ עֵ רוּ לוֹ הָ מְ אָ שֶׁ  יק כְּ תֵ שְׁ  ן דִּ גוֹ ה כְּ לֶ וֹ ב גּ הֵ נֵא ומ"מ אוֹ וֹ שּׂ א מִ א נִיחָ תָּ שְׁ  הַ ר וְ בָ דָּ ם לַ יִ לַ גְ א רַ לֵיכָּ דְּ

שׁ רֵ פָ ד יֵשׁ לְ עוֹ כוּ' וְ ן וְ מָּ  קַ נֵי לְ תָ א קָ כוּ' הָ ד וְ יצַ י כֵּ עֵ אי בָּ מַ ס דְּ רֵ טְ וּנְ קּ יר' הַ ן: פִּ מָּ  קַ נֵי לְ תָ קָ דְּ ד מִ עוֹ וְ א: יָ מְ ה דָּ אָ דָ הוֹ ק כְּ תַ שָׁ  יוָן דְּ ל כֵּ בָ ב אֲ לֶ י חֵ תִּ לְ כַ לֹא אָ מוֹ בְּ זִיד כְּ א מֵ לָּ אֶ

י' פֵּ ה.  יתָ הּ מִ תָ אוֹ ין לְ ימִ דִּ קְ ין מַ מִ מְ זּוֹ  ל הַ כָּ א: יְיתָ מַּ  א קַ תָ יָ שְׁ  י קֻ מֵּ לֻ אֲ לַ נֵי וְ תָ קָ דְ ר כִּ מַ אָ ה קָ זָמָ ין הֲ ךָ דִּ חֲ רְ ל כָּ עַ ינוֹ דְּ ה הוּא זֶה אֵ זָמָ ן הֲ וֹ שׁ לְ ר דִּ מַ א לוֹ צָ מְ ם תִּ אִ ר וְ מַ לוֹ ד כְּ עוֹ וְ

שׁ רֵ פֵּ ךְ  כָ א לְ יטָ שִׁ  אי קמ"ל פְּ מַ ה דְּ שֶׁ  ם זֶה קָ גַ ין וְ דִּ נוּ הַ עֲ לֹּא יַ  שֶׁ ין  ימִ דִּ קְ ר מַ מַ ה לוֹ צֶ רוֹ שֶׁ שׁ  רֵ פֵּ ת  וֹ בּ תֻ כְ א וּבִ יטָ שִׁ  אי קמ"ל פְּ מַ ה דְּ שֶׁ  קָ ה וְ טָ לָ מְ הַ ם נֵס וְ הֶ ין לָ אֵ שֶׁ ס  רֵ טְ וּנְ קּ הַ
ף לא:( "מ דַּ ה )בּ כֶּ ה תַּ כָּ א הִ יָ נְ תַ דְ ל כִּ וּכַ נּ שֶׁ ה  יתָ ל מִ כָ ם בְּ תָ יָּ מִ "ה נְ פֵּ  ל אַ כוֹ ינוֹ יָ ם אֵ אי אִ ל וַדַּ בָ יתוּ אֲ מִ הֵ שֶׁ ה  יתָ מִ ן בְּ יתָ מִ הֲ יךְ לַ רִ ה צָ תָּ אי אַ וֹ וַדַּ רוּשׁ פֵּ י  כִ ין הָ ימִ דִּ קְ "י מַ רִ

ל בָ א אֲ יָ נְ ין( תַּ רִ דְ הֶ נְ סַ א )פי"ב דְּ תָּ פְ סֶ וֹ תּ בַ ה דְּ שֶׁ  ן קָ כֵ ד וְ חָ אֶ ין כְּ אִ בָּ ין הַ תוּבִ ווּ ב' כְּ ם הָ דָּ ל הַ אֵ גוֹ חַ וְ צֵ רוֹ ף מה:( דְּ ין דַּ רִ דְ הֶ נְ ין )סַ דִּ ר הַ מַ גְ ק נִ רֶ פֶּ ינַן  רִ מְ אָ ה דְּ שֶׁ  קָ וְ

ם ב' דָּ ל הַ אֵ גוֹ חַ וְ צֵ וֵי רוֹ אי הָ מַּ  אַ ךָ וְ בְּ רְ קִּ ע מִ רָ ת הָ רֶ עְ וּבַ א דִּ רָ ן קְ ישׁ לֵיהּ מִ רֵ ה וּדְ יתָ ל מִ כָ ם בְּ יֻתָּ מְּ ה מִ תָּ ן אַ הֶ ה בָּ בָּ תֻ כְּ ה הַ יתָ מִ ן בְּ יתָ מִ הֲ ל לַ כוֹ ה יָ תָּ ין אַ אֵ שֶׁ ין  מִ מְ זּוֹ  הַ

הּ מד' ינָ אֵ שֶׁ ה  יתָ מִ ף בְּ ם אַ יתָ מִ הֲ ם לַ הֶ ין מֵ תִ ר מוּמָ אָ שְׁ ד  לְמוֹ לֹּא נִ  שֶׁ ן  יַ נְ עִ ד לְ חָ אֶ ין כְּ אִ בָּ ים הַ תוּבִ ווּ ב' כְּ ם הָ דָּ ל הַ אֵ גוֹ חַ וְ צֵ רוֹ ף דְּ סֵ ץ ה"ר יוֹ רֵ תֵ ד וְ חָ אֶ ים כְּ אִ בָּ ין הַ תוּבִ כְּ

יא ינַן הִ שִׁ  רְ דָ הּ דְּ לָ עֲ וֹ ת. בּ רֶ חֶ ה אַ יתָ מִ א לְ לָּ ה אֶ יתָ הּ מִ תָ אוֹ ין לְ ימִ דִּ קְ ין מַ אֵ שֶׁ הּ  לָ עֲ ן וּבוֹ הֵ כֹּ ת  י בַּ מֵ מְ זוֹ ת: יתוֹ י מִ בֵ יָּ ל חַ כָ ם כְּ תָ יָּ מִ א נְ יטָ שִׁ  ת ב"ד פְּ יתוֹ ל מד' מִ בָ ת ב"ד אֲ יתוֹ מִ
ין רִ דְ הֶ נְ ינַן )סַ שִׁ  רְ דָ ן דְּ א לָ קָ פְ נָ יא דְּ הִ הּ מֵ ק לֵ וֹ פּ תוֹ תִּ אֲחוֹ לֹא לַ יו וְ חִ אָ לְ א דִּ שָׁ  רָ י דְּ ה לִ מָּ  תוֹ וא"ת לָ אֲחוֹ לֹא לַ יו וְ חִ אָ ינַן לְ שִׁ  רְ דָ יו דְּ חִ אָ יב לְ תִ כְ ן דִּ הֵ כֹּ ת  י בַּ מֵ מְ זוֹ הּ וְ לָ עֲ וֹ לֹא בּ וְ

ינַן טִ עֲ מַ א מְ לָ הּ וְ לָ עֲ בוֹ א בְּ לָּ יא אֶ הִ א דְּ עוּטָ י מִ מֵ קוֹ אוֹ א לְ בֹ ה לֹא יָ פָ רֵ הּ שְׂ בָ יְּ חַ אוּ לְ יהָ בָּ מֶ מְ זוֹ יל וְ אִ יהָ וי"ל הוֹ מֶ מְ לֹא זוֹ יא וְ הּ הִ לָ עֲ וֹ לֹא בּ יא וְ ת הִ לֶ לֶּ חַ יא מְ יהָ הִ בִ ת אָ נא.( אֶ

י אִ יא וְי"ל דְּ הִ ין מֵ מִ מְ י זוֹ עוּטֵ מְ יךְ לִ רִ טְ צְ אי אִ מַּ  יו אַ חִ יב אָ תִ כְ יוָן דִּ ה כֵּ שֶׁ  ל קָ בָ יהָ אֲ מֶ מְ י זוֹ עוּטֵ מְ יא לִ הִ י מֵ מֵּ ינַן נַ שִׁ  רְ יו דָּ חִ יב אָ תִ כְ יוָן דִּ ל כֵּ בָ יו( אֲ חָ ן אֶ א מִ לָּ ין )אֶ מִ מְ זוֹ

ל עֵ וֹ בּ ירוּ הַ כִּ לֹּא הִ  שֶׁ ד אוֹ  חָ ם אֶ יוֹ נִים וְ שָׁ ן ט'  ן בֶּ טָ ה קָ יָ הָ שֶׁ ן  גוֹ ן כְּ דוּתָ י עֵ ל פִּ ן עַ וֹ דּ ה נִ יָ ם לֹא הָ ל אִ בָ יו אֲ חִ אָ הּ לְ ינַן בֵּ רֵ ן קָ וֹ דּ ה נִ יָ ל הָ עֵ וֹ בּ הַ שֶׁ  ינָא דה"מ כְּ מִ וָה אֲ יו הֲ חִ אָ מֵ

ף מו.( ין דַּ רִ דְ הֶ נְ ין )סַ דִּ ר הַ מַ גְ ק נִ רֶ פֶּ  הּ מִ טָ שָׁ  וּב פְּ א וְשׁ תָ לְּ אי מִ הַ ק בְּ פָּ  סֻ ה ר"י מְ יָ ה הָ לָּ חִ תְּ ן וּמִ יָ נְ ל עִ כָ ין בְּ מִ מְ י זוֹ עוּטֵ מְ ין לִ מִ מְ לֹא זוֹ יא. וְ יו קמ"ל הִ חִ אָ הּ לְ ינַן בֵּ רֵ א קָ לָ
י מֵ מְ לֹא זוֹ ת בְּ יתוֹ י מִ תֵּ שְׁ א  יכָּ אִ הּ דְּ ק לֵ וֹ פּ ין תִּ מִ מְ י זוֹ מֵ מְ ה לֵיהּ זוֹ מָּ  א לָ תָּ שְׁ  הַ ין וְ מִ מְ י זוֹ מֵ מְ זוֹ ן וְ הֵ כֹּ ת  הּ אוֹ בַּ לָ עֲ ן וּבוֹ הֵ כֹּ ת  ן בַּ גוֹ ת כְּ יתוֹ י מִ תֵּ שְׁ ין  עֵ ת מֵ חַ ה אַ יתָ ר מִ מַ אָ קָ דְּ

א מָ לְ נֶק אַ חֶ ין בְּ מִ מְ י זוֹ מֵ מְ י זוֹ רִ מְ אָ "ה קָ פֵּ  אַ י וְ תִּ שְׁ  רַ פֵ דְ ן כִּ טָ הוּא קָ שֶׁ ן  גוֹ הּ כְּ לָ עֲ בוֹ ה בְּ יתָ ין מִ א דִּ לֵיכָּ ן דְּ גוֹ י כְּ רֵ יְ אַ ה דְּ נָּ ע מִ מַ שְׁ א  לָּ נֶק אֶ חֶ הוּא בְּ שֶׁ ל  עֵ וֹ בּ וּם הַ שּׁ  ין מִ מִ מְ זוֹ

ר מַ לוֹ ד כְּ עוֹ שׁ וְ רֵ פָ ד יֵשׁ לְ עוֹ כוּ' וְ ן וְ מָּ  קַ נֵי לְ תָ א קָ כוּ' הָ ד וְ יצַ י כֵּ עֵ אי בָּ מַ ס דְּ רֵ טְ וּנְ קּ יר' הַ ן: פִּ מָּ  קַ נֵי לְ תָ קָ דְּ ד מִ עוֹ ל: וְ עֵ בוֹ ה בְּ יתָ ין מִ א דִּ לֵיכָּ נֶק אע"פ דְּ חֶ ין בְּ מִ מְ וָה זוֹ הֲ דַּ

הוּא שֶׁ ין  ידִ עִ מְּ שֶׁ א  יכָ א הֵ יָ שְׁ  א. קַ לֵיכָּ ם וְ ר זָמַ שֶׁ אֲ ינַן כַּ עֵ בָּ א: יְיתָ מַּ  א קַ תָ יָ שְׁ  י קֻ מֵּ לֻ אֲ לַ נֵי וְ תָ קָ דְ ר כִּ מַ אָ ה קָ זָמָ ין הֲ ךָ דִּ חֲ רְ ל כָּ עַ ינוֹ דְּ ה הוּא זֶה אֵ זָמָ ן הֲ וֹ שׁ לְ ר דִּ מַ א לוֹ צָ מְ ם תִּ אִ וְ

: וֹ תּ שְׁ  אִ לֹא לְ ם לוֹ וְ ר זָמַ שֶׁ אֲ ם לוֹ כַּ יתֶ יב וַעֲשִׂ תִ תוֹ וּכְ יאָ בִ ה בְּ לָ סְ פָ ת דְּ לֶ סֶ פְ וֹ נִ תּ שְׁ  מ"מ אִ סוּל וְי"ל דְּ פְּ לוֹ א"כ נִ סְ פָ ם לְ י אִ עוֹ כִּ רְ ל זַ סֹ פְ ין לִ אִ ן בָּ ינָ אֵ י דְּ נִ שֵׁ י  רִ צְ מִ

ין? מִ ים זוֹמְ שִׂ ים נַעֲ דִ עֵ הָ ד יצַ כֵּ י׳  נִ תְ אמַ

ן ה אוֹ בֶּ רוּשָׁ ן גְּ הוּא בֶּ י שֶׁ לוֹנִ ישׁ פְּ אִ ין אָנוּ בְּ ידִ עִ ״מְ

ן ה אוֹ בֶּ רוּשָׁ ן גְּ ה בֶּ ה זֶ שֶׂ ים: יֵעָ רִ ין אוֹמְ ה״, אֵ לוּצָ חֲ

ין אָנוּ ידִ עִ ים. ״מְ עִ בָּ ה אַרְ א לוֹקֶ לָּ יו, אֶ תָּ חְ ה תַּ לוּצָ חֲ

ים: רִ ין אוֹמְ לוֹת״, אֵ גְ יָּיב לִ הוּא חַ י שֶׁ לוֹנִ ישׁ פְּ אִ בְּ

א ׳ הָ מָ ים. )א(גְּ עִ בָּ ה אַרְ א לוֹקֶ לָּ יו, אֶ תָּ חְ ה תַּ ה זֶ לֶ גְ יִ

יהּ! י לֵ עֵ יבְּ ין״ מִ מִ ים זוֹמְ שִׂ ים נַעֲ דִ עֵ ין הָ ד אֵ יצַ ״כֵּ

ם יאַךְ אַתֶּ ם: ״הֵ הֶ רוּ לָ ל אָמְ בָ ן: אֲ מַּ קַ י לְ נֵ תָ קָ דְּ עוֹד, מִ וְ

קוֹם מָ נוּ בְּ מָּ ם עִ יתֶ יִ ם הֱ יּוֹם אַתֶּ אוֹתוֹ הַ י בְּ רֵ ין, הֲ ידִ עִ מְ

ין! מִ ין זוֹמְ לּוּ אֵ אֵ ל דְּ לָ כְּ ין, מִ מִ לּוּ זוֹמְ י אֵ רֵ י״ – הֲ לוֹנִ פְּ

הּ אוֹתָ ין לְ ימִ דִּ קְ ין מַ מִ זּוֹמְ ל הַ י: כׇּ אֵ ם קָ תָ א הָ נָּ בגתַּ

ין אֵ הּ, שֶׁ לָ ן וּבוֹעֲ ת כֹּהֵ י בַּ מֵ זּוֹמְ ה, חוּץ מִ יתָ מִ

יֵשׁ ת. וְ רֶ ה אַחֶ יתָ מִ א לְ לָּ ה אֶ יתָ הּ מִ אוֹתָ ין לְ ימִ דִּ קְ מַ

ה מָ זָ ין הֲ ן דִּ הֶ ין בָּ ין עוֹשִׂ אֵ ים, שֶׁ רִ חֵ ין אֲ מִ ים זוֹמְ דִ עֵ

ין ידִ עִ ד? ״מְ יצַ ים, כֵּ עִ בָּ קוֹת אַרְ לְ א מַ לָּ ר, אֶ יקָּ ל עִ כׇּ

ה״, לוּצָ ן חֲ ה אוֹ בֶּ רוּשָׁ ן גְּ הוּא בֶּ י שֶׁ לוֹנִ ישׁ פְּ אִ אָנוּ בְּ

ה לוּצָ ן חֲ ה אוֹ בֶּ רוּשָׁ ן גְּ ה בֶּ ה זֶ שֶׂ ים: יֵעָ רִ ין אוֹמְ אֵ

י? ילֵּ י מִ נֵ הָ נָ ים. מְ עִ בָּ אַרְ ת הָ ה אֶ א לוֹקֶ לָּ יו, אֶ תָּ חְ תַּ

ישׁ: קִ ן לָ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ ר רַ י אָמַ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ

לֹא ם״, ״לוֹ״ – וְ מַ ר זָ שֶׁ אֲ ם לוֹ כַּ יתֶ שִׂ עֲ א: ״וַ רָ ר קְ אָמַ דְּ

יהּ! עֵ זַרְ לוּ לְ סְ יפְ א לִ לָ יהּ וְ ידֵ דִ לוּהוּ לְ סְ יפְ לִ עוֹ. וְ זַרְ לְ

ר: א אוֹמֵ דָ ר פְּ א. בַּ יכָּ לֵ שׂוֹת״, וְ עֲ ם לַ מַ ר זָ שֶׁ אֲ ינַן ״כַּ עִ בָּ

ל לֵּ חַ א לְ בָּ ל, הַ לֵּ חַ תְ ינוֹ מִ ל אֵ לֵּ חַ מְ ה הַ ר, וּמָ חוֹמֶ ל וָ קַ

הּ יף לַ קֵ תְ ל? מַ לֵּ חַ תְ לֹּא יִ ין שֶׁ ינוֹ דִּ ל – אֵ ילֵּ לֹא חִ וְ

ין! מִ ים זוֹמְ דִ ת עֵ תָּ תּוֹרַ לְ טַּ ן בִּ ם כֵּ א: אִ ינָ בִ רָ
ה וּמָ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פכ׳ מהל׳ עדות הל׳ ח,
סמג עשין קי, טור חו״מ סי׳ לח:

ב מיי׳ פי״ח מהל׳ עדות הל׳ א,
סמג עשין קי:

ג מיי׳ פכ׳ מהל׳ עדות הל׳ י:

מסורת הש״ס

א תוספתא מכות

גליון הש״ס

תוס' ד"ה מעידין כו' וי"ל כיון

דלוקין. עי' שיטה מקובצת ב"ק

דף עה ע"א ד"ה עדות שאי אתה

יכול להזימה:

בא"ד ועי"ל דגבי עדות דב"נ.

קשה לי בזה מסוגיא דכתובות

דף לג ע"א רא"א עדים זוממין

ממונא משלם מלקי לא לקי

משום דלאו בני התראה נינהו.

משמע דאי בני התראה ראוי

לומר יותר דמלקי לקי והא אם

יהיה הדין דממונא לא משלם

בטלה כל העדות דהוי עדות שאי

אתה יכול להזימה דבזה אין

דומה לב"נ דהא קרא דהזמה

קאי על הממון דהא משכחת

בלא אתרו. וא"כ אדרבה אם

ל"צ התראה אפשר לומר יותר

דמלקי לקי ולא יהיה בממון כלל

דין הזמה ולא קאי עלה ועשיתם

כאשר זמם. עכ"פ אם צריכין

התראה א"כ משכחת בממון

כאשר זמם בלא אתרו. ובאתרו

אם לא ישלמו ממון יהיה בכלל

עדות שאי אתה יכול להזימה:

ד"ה בעינן כו' וי"ל דמ"מ אשתו

נפסלת. לכאורה עדיין קשה לר"י

ביבמות דף סח דמצרי שני אינו

פוסל את אשתו:

תורה אור השלם

]ויקרא כא, ו-ז[

]דברים יט[

]ויקרא כא, ז[

]ויקרא כא, טו[

]במדבר לה, יא[

]ויקרא כא, ט[

]דברים יט, יט[



כיצד העדים   פרק ראשון   מכות ב:
ין גִ ין נֶהֱרָ מוּ אֵ "כּ הוּזְ חַ ן וְאַ וֹ דּ נִּ ג הַ נֶּהֱרַ שֶׁ ד  מוּ עַ לֹּא הוּזְ  שֶׁ ים  דִ ל עֵ קָ סְ ינוֹ נִ ל אֵ קֵ וֹ סּ ה הַ וּמָ

ין גוֹ אֵ ף ה:( הֲרָ ין )דַּ קִ רְ פִ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ כִּ

ר שֶׁ  אֲ ם וְלֹא כַּ ר זָמַ שֶׁ  אֲ יב כַּ תִ כְ ין דִּ גִ נֶהֱרָ

ד ם עַ הוּזַ שֶׁ ל  קַ לֹא סָ קֹל וְ סְ א לִ בָּ הַ ה: שָׂ עָ

ה שֶׂ עֲ ה מַ שָׂ עָ שֶׁ הוּא  ן: וֹ דּ נִּ ג הַ לֹּא נֶהֱרַ  שֶׁ

ם ה אִ שֶׂ עֲ ה מַ שָׂ עָ שֶׁ ג  רֵ הוֹ ינוֹ גֹּלֶה הַ יד אֵ זִ מֵ בְּ

ינוֹ אֵ שֶׁ ן  מַ זְ וּ בִּ לּ פִ לֶה וַאֲ וֹ ינוֹ גּ אוֹ אֵ שָׂ יד עֲ זִ מֵ בְּ

לֹּא  שֶׁ ם  הֵ ה: אָ רָ תְ לֹא הַ יד בְּ זִ מֵ ן בְּ גוֹ ג כְּ נֶהֱרָ

יד זִ מֵ א וּבְ מָ לְ עָ וּר בְּ בּ לָּא דִּ ה אֶ שֶׂ עֲ שׂוּ מַ עָ

יד: זִ מֵּ  ל הַ לוּ עַ גְ לֹּא יִ  שֶׁ ין  ינוֹ דִּ ידוּ אֵ עִ הֵ

נֶת תֶ וֹ נּ יא הַ ן וְהִ נָ חָ י יוֹ בִּ רַ ינַן לְ שִׁ  קְּ וּמַ

נֶת תֶ נּוֹ יא הַ ן הִ רָ טְ פָ אתָ לְ בֵ הֵ שֶׁ זֹּאת   ה הַ דָּ מִּ הַ

ה שֶׂ עֲ ה מַ שֶׂ עוֹ שֶׁ י  פִ לוּת הוּא לְ ת גָּ בַ ם חוֹ לָהֶ

וֵי לֵהּ הְ לָא תֶּ לֶה דְּ וֹ ינוֹ גּ אוֹ אֵ שָׂ יד עֲ זִ מֵ ם בְּ אִ

ל וּ עַ לּ גַ ה יְ שֶׂ עֲ שׂוּ מַ לֹּא עָ  שֶׁ ם  הֵ ה: רָ פָּ  כַּ

ין מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ ז לְ מַ רָ י כו': יכִ י הֵ נָן כִּ דוֹ זְ

לוּת י גָּ דֵ ה אוֹ עֵ שָׁ רוּ ן גְּ י בֶּ דֵ ין עֵ קִ וֹ לּ שֶׁ

ן הֵ שֶׁ ן  נַּיִ ה מִ זָמָ ין הֲ דִּ תוּב מִ כָּ ם הַ רָ טָ פְּ שֶׁ

נֶה: עֲ לֹּא תַּ  ק לֵהּ מִ וֹ פּ יךְ תִּ רִ פָּ הּ  מֵּ  קַ ין וּלְ קִ לוֹ

יהַּ מִ תְ יק כו' בִּ דִּ צַּ ת הַ יקוּ אֶ דִּ צְ הִ וּם דְּ שּׁ  מִ

יק דִּ צַ ר וְ מַ אָ ין קָ יָּנִ דַ יעוּ בְּ שִׁ  רְ יקוּ וְהִ דִּ צְ י וְהִ אִ

יק דִּ יקוּ צַ דִּ צְ י וְהִ ה לִ מָּ  ין לָ ינִ י דִּ לֵ עֲ בַ ע בְּ שָׁ  וְרָ

וּ שׁ גְּ נִ ים וְ שִׁ נָ ין אֲ יב בֵּ יֶה רִ י יִהְ תֹּב כִּ  כְ כו' לִ

ת וֹ כּ ן הַ ם בִּ יָה אִ טוּם וְהָ פָ שְׁ ט וּ פָּ  שְׁ  מִּ ל הַ אֶ

ל י כָּ כִ יק וְ דִּ ת צַ קַ דְ אן צִ ה כָּ רָ כְּ זְ ה הֻ מָּ  לָ

ת יְּבוּ אֶ חִ אי וְ כַּ זַּ  ת הַ יקוּ ב"ד אֶ דִּ צְ הִ שֶׁ ם  קוֹ מָ

י לֵ תְ מִ א לְ רָ א קְ אֲתָ ת דַּ קוֹ לְ יָּב יֵשׁ מַ חַ הַ

ךְ חָ רְ ל כָּ לָּא עַ יעוּ אֶ שִׁ  רְ יקוּ וְהִ דִּ צְ וְהִ ת בִּ קוֹ לְ מַ

יעוּ שִׁ  רְ הִ שֶׁ ים  רִ קָ שְׁ ים  דִ י עֵ עֵ תַּ שְׁ  ים מִ דִ עֵ בְּ

ת יקוּ אֶ דִּ צְ ימוּם וְהִ זִ ים וֶהֱ רִ חֵ אוּ אֲ יק וּבָ דִּ צַ

ים דִ עֵ ת הָ יעוּ אֶ שִׁ  רְ יק וְהִ דִּ הוּא צַ שֶׁ ן  וֹ דּ נִּ הַ

ם ע אִ שָׁ  רָ ת הָ ת אֶ וֹ כּ ן הַ ם בִּ יָה אִ ים וְהָ עִ שָׁ  רְ הָ

יֵּם קַ ל לְ ינוֹ יָכוֹ אֵ שֶׁ יא  קוּת הִ לְ ת מַ ה זוֹ בַּ זָמָ הֲ

ה שָׁ רוּ ן גְּ י בֶּ דֵ עֵ ן בְּ גוֹ ה כְּ מוּרָ ה גְּ זָמָ ין הֲ הּ דִּ בָּ

הּ ק לֵ וֹ פּ תִ וְ הוּ: כָּ ט וְהִ פֵ וֹ שּׁ  ילוֹ הַ פִּ לוּת וְהִ אוֹ גָּ

לָּא קוּת אֶ לְ יָן מַ י לָאוְ שֵׁ  נְ ל עָ נֶה כָּ עֲ לֹּא תַ  מִ

ל ינוֹ יָכוֹ אֵ שֶׁ אן  כָ וֹ עֹנֶשׁ וְ ךָ בּ שׁ לְ רֵ פֵּ  שֶׁ ם  קוֹ מָ בְּ

ין אֵ שֶׁ או  לָ קוּ: לְ ן יִ הֶ תוּב בָּ כָּ עֹנֶשׁ הַ ן בְּ שָׁ  נְ עָ לְ

יף לָהּ ן יָלֵ מָּ  קַ יו לְ לָ ין עָ קִ ין לוֹ ה אֵ שֶׂ עֲ וֹ מַ בּ

ר כֹּפֶ ין  מִ לְּ שַׁ  ין מְ אֵ וְ ף יג.(: ק ג' )דַּ רֶ פֶ בְּ

ם דָ אָ ת הָ ג אֶ רַ הָ שֶׁ ד  וּעָ מּ ר הַ וֹ שׁ ידוּ בְּ עִ ם הֵ אִ

ר כֹּפֶ ים  לִ עָ בְּ ת הַ ין אֶ יְּבִ חַ יוּ מְ מוּ וְהָ וְהוּזְ

ת שַׁ ר יוּ כֹּפֶ ם  ת כ"א:ל'( אִ מוֹ שְׁ יב ) תִ כְ דִּ

ידוּהוּ עִ ם הֶ ין אִ רִ כָּ מְ ין נִ אֵ וְ :' גוֹ יו וְ לָ עָ

ר כֵ מָּ  ינוֹ לִ ר דִּ מַ גְ נִ ם וְ לֵּ שַׁ  ה לְ ין לוֹ מַ נַב וְאֵ גָּ שֶׁ

ין מִ לְּ שַׁ  ין מְ אֵ : תוֹ נֵבָ גְ ר בִּ כַּ מְ נִ יב וְ תִ כְ דִ כְּ

יק פִּ סְ מוּ בב"ד וְלֹא הִ ם הוּזְ ן אִ מָ צְ ע"פ עַ

ד ן עַ תָ מָּ זַ ל הֲ ין עַ דִ ן בְּ ידָ מִ עֲ הַ ין לְ ל דִּ עַ בַּ

מוּ הוּזְ שֶׁ דוּ  ר וְהוֹ חֵ אוּ בב"ד אַ חוּ וּבָ רְ בָּ שֶׁ

א: מָ עְ שׁ טַ רֵ פָ ן מְ מָּ  קַ י וּלְ נִ לוֹ בב"ד פְּ

רוֹ וֹ ג שׁ רַ הָ שֶׁ ל זֶה  ר עַ פֵּ  כַ ה לְ רָ פָּ  א כַּ רָ פְ כֻּ

לֹּא  שֶׁ ינְהוּ  ה נִ רָ פָּ  נֵי כַּ נֵי לָאו בְּ ם וְהָ דָ אָ ת הָ אֶ

א רָ פְ כֻּ ר  בַ ר סָ וּמַ ם: דָ ם אָ רָ וֹ ג שׁ רַ הָ

יו שָׁ  רְ יוֹ יֵּב לְ חַ נִתְ ל זֶה וְ שֶׁ וּפוֹ  יק גּ זִּ  הִ שֶׁ נָא  מוֹ מָ

ל ר עַ פֵּ  כַ ה לְ רָ פָּ  א כַּ רָ פְ כֻּ  רוּג: הָ י הֶ מֵ דְּ

ן תֵּ  ךְ יִ יכָ פִ ם לְ יִ מַ שָׁ י  ידֵ ה בִּ יתָ יָּב מִ חַ שֶׁ מוֹ  צְ עַ

יָא וְ י הָ כִ הָ ינַן בְּ מִ יְ שָׁ ק  זָּ  נִ דְ בִּ : מוֹ צְ י עַ מֵ דְּ

שׁ רֵ פָ הּ מְ מֵּ  קַ זָּק וּלְ  י נִ מֵ יב דְּ י יָהֵ ה כִּ רָ פָּ  יהּ כַּ לֵ

ל עַ יו בַּ לָ ית עָ שִׁ ר יָ שֶׁ  אֲ ה כַּ רָ ה הָ שָּׁ  גֵף אִ נוֹ לָה בְּ עְ מַ ה לְ תָ שָׁ  ר הֲ מַ נֶאֱ ב: יתַּ מִ י לְ עֵ מוֹ בָּ צְ י עַ מֵ ה דְּ רָ פָּ  א כַּ רָ כֻפְ יוָן דְּ הּ כֵּ מֵ עְ ר טַ בֵּ תַּ סְ אל מִ עֵ מָ שְׁ  וּ ר' יִ לּ אִ ן דְּ נָ בָּ רַ יְהוּ דְּ מַ עְ אי טַ מַ : הּ מֵ עְ טַ

ן יוֹ דְ אי פִּ ין וַדַּ ךְ אֵ י לָ רִ מְ ן אָ נָ בָּ רַ וְ ר: כֹּפֶ  ת הַ ן אֶ תֵ נוֹ וֹ דְּ שׁ ן נַפְ יוֹ דְ פִּ קוּ: זּוֹ  נִּ שֶׁ ת  דוֹ י וְלָ מֵ ם דְּ לֵּ שַׁ  מְּ שֶׁ ק  זָּ  נִ דְ ן בִּ לָּ הַ ה לְ מַ יו: לָ ת עָ שַׁ ר יוּ כֹּפֶ ם  ר אִ פֵ כוֹ ה בְּ טָּ מַ ה לְ תָ שָׁ  ר הֲ מַ נֶאֱ וְ ם(: שָׁ ה ) שָּׁ  אִ הָ

וֹ גּ מִ ם דְּ לֵּ שַׁ  ה לְ ין מַ ם אֵ מוּ וְלָהֶ ם לֹא הוּזְ ה אִ נֵבָ גְּ י הַ מֵ ם דְּ לֵּ שַׁ  ן לְ מוֹ נָּב מָ גַ יֵּשׁ לוֹ לְ שֶׁ הּ  ידֵ דִ יהּ לְ ית לֵ אִ דְּ : וֹ שׁ ן נַפְ יוֹ דְ יק פִּ זִּ  מַ יָא לְ וְ י הָ כִ הָ ינַן וּבְ מִ יְ שָׁ זָּק   נִ דְ יהוּ בִּ ה מִ רָ פָּ  א כַּ רָ כֻפְ וֹ הוּא דְּ שׁ נַפְ

יעַ שִׁ  רְ מַ ט לְ רָ ים פְּ לֹהִ יעוּן אֱ שִׁ  ר יַרְ שֶׁ  ל אֲ פֶ י כֶּ בֵּ יב גַּ תִ כְ מוֹ דִּ צְ ם ע"פ עַ לֵּ שַׁ  ינוֹ מְ נָס אֵ וּקְ : רוֹ כְ מָ מוּ לְ י לֹא זָמְ הֲרֵ שֶׁ י  נִ בְּ דַּ זְ מוּ לָא מִ י הוּזְ י כִּ ינְהוּ נָמֵ מוּ אִ ם לֹא הוּזְ ן אִ בַּ דַּ זְ וָה מִ יהוּ לָא הֲ אִ דְּ

ן: מוֹ ין מָ מִ לְּ שַׁ  ין וּמְ גִ נֶהֱרָ ם וְ יהֶ ל פִּ ם עַ דָ ג אָ ם וְלֹא נֶהֱרַ דָ גוּ אָ רְ שׁ לֹא הָ נֶּפֶ ים בַּ ידִ עִ מְּ י הַ הֲרֵ שֶׁ א הוּא  נָסָ קְ ע דִּ דַ תֵּ ף סד:(: "ק דַּ מוֹ )בּ צְ ת עַ אֶ

אוּ לַהֲרֹג וְלֹא בָ ין הוּא דְּ ין דִּ גִ ין נֶהֱרָ גוּ אֵ רְ הָ שֶׁ  ס כְּ רֵ טְ וּנְ קּ י' הַ פֵּ ל.  קָ סְ ינוֹ נִ ל אֵ קֵ וֹ סּ ה הַ וּמָ

א דה"ל דָ א חֲ ה טוּבָ שֶׁ  ין וְקָ גִ ין נֶהֱרָ אֵ גוּ דְּ רְ הָ

ף ה:( ת דַּ וֹ כּ ן )מַ מָּ  קַ ינַן לְ רִ מְ אָ דְ ר כִּ ימַ מֵ לְ

אנֵי שָׁ יךְ  רֵ פָּ אי  ד מַ עוֹ ין וְ גִ ין נֶהֱרָ גוֹ אֵ הֲרָ

קֹל וְלֹא סְ א לִ בָּ הַ יָא דְּ דְ הֶ א בְּ רָ י קְ לִּ גַ א דְּ כָ הָ

זֵינַן חָ הּ דְּ וּפֵ א גּ רָ הוּא קְ הַ ל בְּ קָ סְ נִ ל דְּ קַ סָ

ם ר זָמַ שֶׁ  אֲ יב כַּ תִ כְ דִ ל כְּ קָ סְ ינוֹ נִ ל אֵ קֵ וֹ סּ הַ דְּ

ךְ א לָ ימָ ם אֵ לָ עוֹ ל לְ ה אֲבָ שָׂ ר עָ שֶׁ  אֲ וְלֹא כַּ

וּל לּ יַן חִ נְ עִ לְ יל דִּ עֵ לְ יר ק"ו דִּ פִּ שַׁ ךְ  ית לָ אִ דְּ

יָּךְ שַׁ  ם דְּ קוֹ וּם מָ שׁ א בְּ רָ י קְ לִּ א לָא גַּ הָ דְּ

ה שֶׁ  ד קָ עוֹ ה וְ זָמָ ל הֲ לֵּ חַ יִּתְ שֶׁ זֶּה   ר הַ בָ דָ בְּ

ינַן דִ בְ אי לָא עָ ם וַדַּ תָ הָ ץ דְּ רֵ תָ יהּ לְ וָה לֵ הֲ דַּ

ים דִ ת עֵ רַ וֹ תָּ תּ לְ טַּ א"כ בִּ וּם דְּ שּׁ  ק"ו מִ

ם ר זָמַ שֶׁ  אֲ ת לָהּ כַּ חַ כַּ שְׁ  י וְלָא מַ רֵ מְ גַ ין לְ מִ מְ זוֹ

ין מִ מְ ים זוֹ דִ ת עֵ רַ וֹ תָּ תּ לְ טַּ לָא בִּ יל דְּ עֵ ל לְ אֲבָ

שׁ ר"ת רֵ פֵּ ךְ  כָ ד ק"ו לְ בַּ עְ מֶ יר לְ פִּ שַׁ יָּךְ  שַׁ

ם דָ רוּשׁ אָ פֵּ ל  קָ סְ ינוֹ נִ ל אֵ קֵ וֹ סּ ה הַ דה"ק וּמָ

יִף סַ ן בְּ וֹ דּ נִ ת דְּ ים וּמֵ נִ אֲבָ רוֹ בַּ ל חֲבֵ קֵ וֹ סּ שֶׁ

ים דִ ל עֵ קַ סְ ל וְלֹא נִ קֵ סָּ  א לִ בָּ ילָה הַ קִ סְ וְלֹא בִּ

ילָה וְלֹא קִ יָּב סְ חֻ מְּ שֶׁ י  נִ לוֹ ישׁ פְּ ין אִ ידִ עִ מְּ שֶׁ

נּוּ לֶ קְ סְ לֹּא יִ  שֶׁ ין  ינוֹ דִּ ם אֵ ל יָדָ ל עַ קַ סְ נִ

י מֵ קוֹ א לְאוֹ יכָּ אִ י דְּ רֵ מְ גַ תָּ לְ לְ טַּ א לֹא בִּ תָּ שְׁ  וְהַ

ין ידִ עִ ן מְ הֵ שֶׁ  ם כְּ ר זָמַ שֶׁ  אֲ ם כַּ יתָ שִׂ עָ וְ א דִּ רָ קְ

ילָה קִ סְ ינוֹ בִּ אֵ שֶׁ ת ב"ד  יתוֹ ר מִ אָ שְׁ יָּב  חֻ מְּ שֶׁ

ר מַ אָ י קָ כֵ הָ אי ק"ו דְּ ינַן הַ דִ בְ "ה לָא עָ פֵּ  וְאַ

נָא: וְ אי גַּ הַ כְ ינַן ק"ו בִּ דִ בְ לָא עָ יל דְּ עֵ לוֹ לְ

לֹּא ין שֶׁ ינוֹ דִּ ל – אֵ קַ לֹא סָ קוֹל וְ סְ א לִ בָּ ל, הַ קָ סְ ינוֹ נִ ל אֵ סּוֹקֵ ה הַ וּמָ

ישׁ אִ ין אָנוּ בְּ ידִ עִ א. מְ רָ יקָּ עִ ינַן מֵ נִּ שַׁ דְ א כִּ תָּ ורְ וַּ חַ א מְ לָּ ל? אֶ קֵ סָּ יִ

ישׁ: קִ ישׁ לָ ר רֵ י? אָמַ ילֵּ י מִ נֵ א הָ נָ לוּת כּוּ׳. מְ יָּיב גָּ הוּא חַ י שֶׁ לוֹנִ פְּ

ין. מִ א זוֹמְ לָ ים״ – הוּא, וְ רִ עָ ת הֶ ל אַחַ א: ״הוּא יָנוּס אֶ רָ ר קְ אָמַ דְּ

יד זִ מֵ ה – בְּ שֶׂ עֲ ה מַ שָׂ עָ ה הוּא, שֶׁ ר: וּמָ חוֹמֶ ל וָ ר: קַ נָן אוֹמֵ י יוֹחָ בִּ רַ

לוּ? גְ לֹּא יִ ין שֶׁ ינוֹ דִּ יד אֵ זִ מֵ ה – בְּ שֶׂ עֲ שׂוּ מַ לֹּא עָ ן, שֶׁ ה, הֵ ינוֹ גּוֹלֶ אֵ

א יד לָ זִ מֵ ה – בְּ שֶׂ עֲ ה מַ שָׂ עָ ין הוּא(: הוּא, שֶׁ לֹא דִ הֲ ת, )וַ נֶ יא נוֹתֶ הִ וְ

ה – שֶׂ עֲ שׂוּ מַ לֹּא עָ ן, שֶׁ ה. הֵ רָ פָּ יהּ כַּ י לֵ וֵ יהְ א תֶּ לָ י דְּ יכִ י הֵ י, כִּ לֵ יגְ לִ

א תָּ ורְ וַּ חַ א מְ לָּ ה! אֶ רָ פָּ הוּ כַּ י לְ וֵ יהְ לֶ י דְּ יכִ י הֵ לוֹ, כִּ יגְ י לִ מֵ יד נָ זִ מֵ בְּ

ה תּוֹרָ ן הַ ין מִ מִ ים זוֹמְ דִ עֵ ז לְ מֶ א: רֶ ר עוּלָּ ישׁ. )א(אָמַ קִ ישׁ לָ רֵ דְ כִּ

ר שֶׁ אֲ ם לוֹ כַּ יתֶ שִׂ עֲ יב: ״וַ תִ א כְּ הָ ין?! וְ מִ ים זוֹמְ דִ עֵ ז לְ מֶ ן? רֶ נַּיִ מִ

ן? נַּיִ ה, מִ תּוֹרָ ן הַ ין מִ לּוֹקִ ין שֶׁ מִ ים זוֹמְ דִ עֵ ז לְ מֶ א: רֶ לָּ ם״! אֶ מַ זָ

ן ם בִּ יָה אִ הָ ע. וְ שָׁ רָ ת הָ יעוּ אֶ שִׁ רְ הִ יק וְ דִּ צַּ ת הַ יקוּ אֶ דִּ צְ הִ יב: ״וְ תִ כְ דִּ

ת יעוּ אֶ שִׁ רְ הִ יק – וְ דִּ צַּ ת הַ יקוּ אֶ דִּ צְ הִ שּׁוּם וְ ע״. מִ שָׁ רָ כּוֹת הָ הַ

ת יעוּ אֶ שִׁ רְ הִ ים שֶׁ דִ א: עֵ לָּ ע? אאֶ שָׁ רָ כּוֹת הָ ן הַ ם בִּ יָה אִ הָ ע, וְ שָׁ רָ הָ

א, רָ יקָּ עִ מֵ יק דְּ דִּ צַּ ת הַ יקוּ אֶ דִּ צְ הִ י וְ ינֵ רִ ים אַחֲ דִ תוֹ עֵ אֲ יק, וַ דִּ צַּ הַ

יפּוֹק תִ ע״. ב)ב(וְ שָׁ רָ כּוֹת הָ ן הַ ם בִּ יָה אִ הָ ים, ״וְ עִ שָׁ י רְ נֵ הָ הוּ לְ ינְ וִּ שַׁ וְ

או ל לָ כׇ ה, וְ שֶׂ עֲ ין בּוֹ מַ אֵ או שֶׁ י לָ וֵ הָ שּׁוּם דְּ ה״! מִ נֶ עֲ ״לֹּא תַ יהּ מִ לֵ

ים רִ בָ ה דְּ עָ בָּ נַן: אַרְ בָּ נוּ רַ יו. גתָּ לָ ין עָ ין לוֹקִ ה אֵ שֶׂ עֲ ין בּוֹ מַ אֵ שֶׁ

ין אֵ ה, וְ לוּצָ ן חֲ ה וּבֶ רוּשָׁ ן גְּ ין בֶּ שִׂ ין נַעֲ ין: אֵ מִ ים זוֹמְ דִ עֵ רוּ בְּ מְ אֶ נֶ

ד בֶ עֶ ין בְּ רִ כָּ מְ ין נִ אֵ ר, וְ כּוֹפֶ ת הַ ין אֶ מִ לְּ שַׁ ין מְ אֵ ט, וְ לָ קְ י מִ רֵ עָ ין לְ גּוֹלִ

ן. מָ צְ י עַ ל פִּ ין עַ מִ לְּ שַׁ ין מְ רוּ: אַף אֵ א אָמְ יבָ קִ י עֲ בִּ שּׁוּם רַ י. מִ רִ בְ עִ

י רֵ עָ ין לְ ין גּוֹלִ אֵ ן. וְ רַ מַ אֲ דַ ה – כְּ לוּצָ ן חֲ ה וּבֶ רוּשָׁ ן גְּ ין בֶּ שִׂ ין נַעֲ דאֵ

א – רָ י: כּוּפְ רִ בְ סָ ר – קָ כּוֹפֶ ת הַ ין אֶ מִ לְּ שַׁ ין מְ אֵ ן. וְ רַ מַ אֲ דַ ט – כְּ לָ קְ מִ

ה? רָ פָּ א כַּ רָ א כּוּפְ נָ אן תָּ הוּ. ה)ג(מַ ינְ ה נִ רָ פָּ י כַּ נֵ או בְּ י לָ נֵ הָ ה, וְ רָ פָּ כַּ

יא, ה הִ רוֹקָ ן בְּ נָן בֶּ י יוֹחָ בִּ ל רַ נוֹ שֶׁ אל בְּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ א: רַ דָּ סְ ב חִ ר רַ אָמַ

י בִּ ל רַ נוֹ שֶׁ אל בְּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ ק. רַ יזָּ י נִ מֵ שׁוֹ״ – דְּ יֹן נַפְ דְ ן פִּ תַ נָ יָא: ״וְ נְ תַ דְּ

י? גִ לְ יפַּ א מִ א קָ הָ או בְּ אי לָ יק. מַ זִּ י מַ מֵ ר: דְּ ה אוֹמֵ רוֹקָ ן בְּ נָן בֶּ יוֹחָ

ב ר רַ ה? ו)ד(אָמַ רָ פָּ א כַּ רָ ר: כּוּפְ בַ ר סָ א, וּמָ מוֹנָ א מָ רָ ר: כּוּפְ בַ ר סָ מָ דְּ

י, גִ לְ יפַּ א מִ א קָ הָ א בְּ כָ הָ ה, וְ רָ פָּ א כַּ רָ א כּוּפְ מָ לְ י עָ כוּלֵּ א, דְּ א: לָ פָּ פָּ

אי ינַן. מַ ימִ יְ יק שָׁ זִּ מַ דְ ר: בִּ בַ ר סָ ינַן, וּמָ ימִ יְ ק שָׁ יזָּ נִ דְ ר: בִּ בַ ר סָ מָ

ה. לָ עְ מַ ה לְ תָ שָׁ ר הֲ מַ אֱ נֶ ה, וְ טָּ מַ ה לְ תָ שָׁ ר הֲ מַ אֱ נַן? נֶ בָּ רַ יהוּ דְּ יְ מַ עְ טַ

ן תַ נָ אל: ״וְ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ רַ ק. וְ יזָּ נִ דְ אן – בִּ ק, אַף כָּ יזָּ נִ דְ ן – בִּ לָּ הַ ה לְ מָ

י יהוּ כִּ יב, מִ תִ שׁוֹ״ כְּ יוֹן נַפְ דְ ין, ״פִּ נַן? אֵ בָּ רַ יב. וְ תִ שׁוֹ״ כְּ יֹן נַפְ דְ פִּ

ב ר רַ בַ י. סָ רִ בְ ד עִ בֶ עֶ ין בְּ רִ כָּ מְ ין נִ אֵ ינַן. וְ ימִ יְ ק שָׁ יזָּ נִ דְ ינַן, בִּ ימִ יְ שָׁ

יגּוֹ מִ יהּ, דְּ ידֵ דִ יהּ לְ ית לֵ אִ א דְּ יכָ י הֵ ילֵּ י מִ נֵ ר: הָ ימַ מֵ א לְ נוּנָ מְ הַ

יהּ ית לֵ לֵ א דְּ יכָ ל הֵ בָ נוּ. אֲ בְּ דַּ יזְ א מִ י לָ מֵ הוּ נָ ינְ ן – אִ בַּ דַּ זְ א נִ יהוּ לָ אִ דְּ

יהּ ר לֵ מַ נוּ. אֲ בְּ דַּ יזְ הוּ – מִ ידְ דִ הוּ לְ ית לְ אִ ב דְּ ל גַּ יהּ, אַף עַ ידֵ דִ לְ

י מֵ נַן נָ ? אֲ נַתְּ בְּ דַּ יזְ ה מִ וָ י הֲ ךְ מִ ה לָ וָ תְּ הֲ י אַנְ יהּ: אִ רוּ לֵ ימְ לֵ א: וְ בָ רָ

א יכָ י הֵ ילֵּ י מִ נֵ ר: הָ ימַ מֵ א לְ נוּנָ מְ ב הַ ר רַ בַ א סָ לָּ ינַן. אֶ נִ בְּ דַּ יזְ א מִ לָ

א יהּ לָ ית לֵ לֵ א דְּ יכָ ל הֵ בָ הוּ, אֲ ידְ דִ יהּ אוֹ לְ ידֵ דִ יהּ אוֹ לְ ית לֵ אִ דְּ

ר כַּ מְ נִ א: ״וְ בָ יהּ רָ ר לֵ מַ י. אֲ נִ בְּ דַּ זְ הוּ – מִ ידְ דִ א לְ לָ יהּ וְ ידֵ דִ לְ

י בִּ שּׁוּם רַ מוֹ. זמִ מָ זְ לֹא בִּ תוֹ, וְ בָ נֵ גְ א – בִּ נָ מָ חֲ ר רַ תוֹ״, אָמַ בָ נֵ גְ בִּ

א הוּא, נָסָ ר קְ בַ סָ א? קָ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ א דְּ מָ עְ אי טַ כוּ׳. מַ רוּ וְ א אָמְ יבָ קִ עֲ

שׂוּ י לֹא עָ רֵ הֲ ע, שֶׁ דַ ה: תֵּ בָּ ר רַ מוֹ. אָמַ צְ י עַ ל פִּ ם עַ לֵּ שַׁ ין מְ נָס אֵ וּקְ

מוֹן י מָ רֵ הֲ ע, שֶׁ דַ ן: תֵּ מָ ב נַחְ ר רַ ין. אָמַ מִ לְּ שַׁ ים[ וּמְ גִ רָ הֱ נֶ ה, ]וְ שֶׂ עֲ מַ

ים. מִ לְּ שַׁ ים, וּמְ לִ עָ יַד בְּ בְּ
אי מַ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פכ׳ מהל׳ עדות הל׳ ט,
סמג עשין קי:

ב מיי׳ פי״ח מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ב:

ג מיי׳ פכ׳ מהל׳ עדות הל׳ ח,
סמג עשין קי:

ד מיי׳ פי׳ מהל׳ נזקי ממון הל׳ ד,
סמג עשין סז:

ה מיי׳ פי״א מהל׳ נזקי ממון הל׳
א, סמג עשין סז:

ו מיי׳ פי״א מהל׳ נזקי ממון הל׳
א, סמג עשין סז:

ז מיי׳ פי״ח מהל׳ עדות הל׳ ח,
סמג עשין קי, טור חו״מ סי׳ לח:

מסורת הש״ס

א סנהדרין י.

ב לקמן ד:; פסחים פד.; פסחים
סג:; שבועות כא.; תמורה ג:;

זבחים כט:; פסיקתא רבתי;

סנהדרין סג.; תמורה ד:; שבועות

ג:; לקמן כ:; לקמן טז.; חולין

פג.; בבא מציעא צא.; חולין צא.

ג מכילתא דרבי שמעון בן יוחאי;
יומא מד:; בבא בתרא נט.; בבא

בתרא קסח.; בבא קמא כז.

ד גיטין מט.; בבא קמא ו:

תורה אור השלם

]דברים יט, יט[

]דברים יט, ה[

]דברים כה, א[

]דברים כה, ב[

]שמות כ, יב[

]שמות כ, יג[

]שמות כ, טז[

]שמות כט[

]שמות כא, ל[

]פירושי רד"צ הופמן על שמות

כא:כט, ד[

]שמות כא, כב[

]שמות כב, ב[



ג.כיצד העדים   פרק ראשון   מכות
ן לֹא יִ דַ עֲ שֶׁ ה  עֲשֶׂ ה מַ א נַעֲשֶׂ לָ נוּ דְּ יְ ר ר"נ הַ מַ אָ קָ לָיו דְּ עָ ד בְּ יַ ן בְּ מוֹ אי מָ יהוּ הַ אי נִ מַ

ן מוֹ מָ ין בְּ שִׁ  לְּ שַׁ  מְ ם: לֵּ שַׁ  ינוֹ לְ ר דִּ מַ גְ נִּ שֶׁ א  לָּ ם אֶ לֵּ שִׁ

ין שִׁ  לְּ שַׁ  ה מְ עָ בָּ רְ ן אוֹ אַ ים הֵ דִ ה עֵ שָׁ לֹ שְׁ ם  אִ

ם תָ ווֹ שְׁ  הַ ן לְ ינֵיהֶ ישׁ בֵּ לִ שְׁ ין  ין נַעֲשִׂ ית דִּ ם בֵּ ינֵיהֶ בֵּ

ין שִׁ  לְּ שַׁ  אי מְ י הַ י נָמֵ קוֹ אִ לְ י חֶ פִ ישׁ לְ ן אִ עוֹ רָ פֵ בְּ
ין ן בֵּ עוֹ רָ פֵּ  ין הַ קִ לְּ חַ א הוּא מְ מָ לְ עָ נָא בְּ שָּׁ  לִ

ן ה הֵ עָ בָּ רְ ם אַ י אִ ין נָמֵ דִּ הוּא הַ ן וְ תָּ שְׁ לָ שְׁ

ל הוּא כוֹ י יָ כִ יהַּ וְ מִ תְ נֵּהּ בִּ  מִ ל כְּ כָּ ין: עִ בְּ רַ מְ

נִי נוּ אֲ דְ עַ הֵ ם: לֵּ שַׁ  לְּ ן מִ וֹ דּ נִּ ר הַ טֵ פָּ  יִ וֹ וְ זֹר בּ חֲ לַ

ן מוֹ נוּ מָ בְ יַּ חֻ וְ ה: דֶ ינוֹ מוֹ רוֹ אֵ בֵ י וַחֲ נִ לוֹ וּפְ
ל ין עַ דִ ן בְּ וֹ דּ נִּ נוּ הַ ידָ מִ עֱ הֶ נוּ וְ מְ זְ הֻ שֶׁ בב"ד 

א תָּ עְ שַׁ הוּא  הַ בוּנוּ בב"ד וּמֵ יְּ חִ נוּ וְ תֵ מָּ זַ הֲ

מוֹ צְ ת עַ יעַ אֶ שִׁ  רְ ין זֶה מַ אֵ הוּ וְ יְ בַּ נָא הוּא גַּ מוֹ מָ

הּ לָא רֵ בְ חַ לְ וָן דִּ כֵּ ים: לֹהִ יעוּהוּ אֱ שִׁ  רְ ר הִ בָ כְּ שֶׁ
נֵי' תְ מַ : רוֹ בֵ ל חֲ ן עַ מָ ינוֹ נֶאֱ אֵ שֶׁ הּ  יֵּב לֵ חַ י מְ צֵ מָ

זֶה י וְ נִ לוֹ ם פְּ יוֹ נֵינוּ בְּ פָ וֹ בְּ תּ שְׁ  ת אִ שׁ אֶ רֵ גֵּ שֶׁ

אוּ צְ מְ נִ ה וְ בָּ תֻ הּ כְּ ב לָ יָּ ינִי חַ אֵ י וְ תִּ שְׁ  רַ ר לֹא גֵּ מֵ אוֹ

ם כו' יּוֹ ין הַ לֹא בֵּ וַהֲ ם: יִיתֶ נוּ הֱ מָּ  עִ ין בְּ מִ מְ זוֹ

ה בָּ תֻ כְּ ל הַ ר כָּ תֹּאמַ ם  וּ אִ לּ מוּ אֵ לְּ שַׁ ה יְ ר מַ מַ לוֹ כְּ
ר חָ ם אוֹ מָ יּוֹ ה הַ נָּ שֶׁ  רְ גָ א יָמוּת אוֹ יְ מָּ  שֶׁ לֹא  וַהֲ

יוּ לֹּא הָ  שֶׁ אוּ  צְ מְ ה נִ בָּ תֻ הּ כְּ ן לָ תֵּ  פוֹ לִ וְסוֹ

ם דָ ה אָ מָּ  ין כַּ דִ מְ אוֹ לוּם: תוֹ כְּ ין אוֹ ידִ סִ פְ מַ

ם אִ שֶׁ ק  פֵ סָּ ל זוֹ מִ שֶׁ הּ  תָ בָּ תֻ כְ ן בִּ תֵּ  ה לִ צֶ רוֹ

ם אִ חַ וְ קֵ ה לוֹ נָּ לֶ טְּ ה יִ שָׁ  רְ גָּ תְ ה אוֹ נִ לָ מְ רְ אַ תְ נִ
ן תַ נָּ שֶׁ יו  תָ עוֹ יד מְ סִ יַפְ הּ וְ לָ עֲ ה בַּ נָּ שֶׁ  ה יִירָ תָ מֵ

נִי' תְ מַ נָּא דְּ הוּ תַּ יֵּב לְ חַ א מְ אי קָ שׁ מַ רֵ פָ ' מְ מָ גְּ וּבַ

ב יַּ חַ א מִ אי קָ ר מַ מַ לוֹ ין כְּ מִ שָׁ ד  יצַ מ' כֵּ גְּ ן: תֵּ  לִ

ים דִ דָ נֵי צְ שְׁ  נוּ לִ תֵ נָ שְׁ  תֹּר מִ  פְ יֵשׁ לִ ב דְּ יתַ מֵ הוּ לְ לְ

ק פֵ כוּת סָ ה זְ שָּׁ  אִ לָ ישׁ וְ אִ י יֵשׁ לָ רֵ ד הֲ יצַ כֵּ
ה נָּ שֶׁ  רְ גָ ם יָמוּת אוֹ יְ אִ שֶׁ ה  פָּ  צַ יא מְ ה זוֹ הִ בָּ תֻ כְ בִּ

מוּת ם תָּ אִ שֶׁ ה  פֶּ  צַ הוּא מְ הּ וְ לָּ כֻּ ת  ה אֶ בֶּ גְ תִּ

הּ כוּתָ חַ זְ כֹּ  כוּתוֹ מִ חַ זְ כֹּ ה  ה יָפֶ נָּ שֶׁ  יו יִירָ יָּ חַ בְּ

הּ תָ בָּ תֻ כְ ד לִ יֻחָ מְ ע הַ קַ רְ קַּ ת הַ רוֹ פֵּ ל  כֵ הוּא אוֹ שֶׁ

יא הִ ד וְ מֵ עוֹ ק וְ זָ חְ הוּא מֻ שֶׁ ד  עוֹ יא וְ לֹא הִ יד וְ מִ תָּ
ר זוֹ חֵ אַ ר לְ כֹּ  מְ אוּ לִ ם בָּ אִ נָא וְ יְ וּבַ א גּ רָ סְּ חַ מִ

ר כָּ מְ וֹ נִ לּ שֶׁ קוֹ  פֵ כוּת סְ זֶה זְ הּ וְ קָ פֵ כוּת סְ זְ

ין מִ שָּׁ  שֶׁ ע  מַ שְׁ  נִי' מַ תְ מַ נָא דְּ שָּׁ  לִ הּ וְ לָּ שֶּׁ  ר מִ תֵ יוֹ בְּ

ן תֵּ  ה לִ צֶ ם רוֹ דָ ה אָ מָּ  נֵי כַּ תָ קָ הּ דְּ קָ פֵ כוּת סְ זְ

ן תָ אוֹ שֶׁ ר  ימַ מֵ א לְ א לֵיכָּ הָ ה וְ לָ מְ רְ אַ תְ ם נִ אִ שֶׁ
יוּ הָ שֶׁ קוֹ  פֵ כוּת סְ א זְ לָּ ידוֹ אֶ סִ פְ הַ אוּ לְ הּ בָּ קָ פֵ כוּת סְ י לֹא זְ רֵ הֲ שֶׁ ין  מִ מְ זּוֹ  נוּ הַ תְּ ים יִ מִ דָּ

ה צֶ ם רוֹ דָ ה אָ מָּ  הּ כַּ קָ פֵ כוּת סְ ין זְ מִ שָׁ ר דה"ק  מַ יֵשׁ לוֹ ד וְ יָּ רֹעַ מִ פְ תוֹ לִ ין אוֹ בִ יְּ חַ מְ

יוּ ר הָ אָ שְּׁ  ל הַ כָּ שֶׁ מוּ  לְּ שַׁ ר יְ אָ שְּׁ  ל הַ כָ מוּ וְ לְּ שַׁ תוֹ לֹא יְ אוֹ הּ וְ לָּ שֶׁ ה  נָאָ ת הֲ בַ טוֹ ן בְּ תֵּ  לִ

ה תָּ ם עַ י גַּ רֵ הֲ שֶׁ תוֹ  ין אוֹ ידִ סִ פְ יוּ מַ ים לֹא הָ מִ ן דָּ תָ ל אוֹ בָ ם אֲ דוּתָ עֵ תוֹ בְּ ין אוֹ ידִ סִ פְ מַ

ה זוֹ אוֹ נָאָ ת הֲ בַ ן טוֹ צוֹ רָ ל בְּ עַ בַּ הּ הַ ן לָ תֵּ  הּ יִ רָ כְ מָ ה לְ צָ ה רוֹ תָ יְ ם הָ מוּ אִ הוּזְ שֶׁ  כְּ
ינַן בִ יְּ חַ א מְ לָ ים וְ דִ עֵ נוּ הָ תְּ ים יִ מִ ן דָּ תָ אוֹ מוּ וְ יְּ שַׁ  לִ נֵי' דְּ תְ ר מַ מַ אָ קוֹ קָ פֵ כוּת סְ א זְ מָ לְ דִּ

ד סָ פְ ה נִ יָ א לֹא הָ מָּ  שֶׁ  הּ דְּ תָ נָאָ ת הֲ בַ וֹ טּ ה חוּץ מִ בָּ תֻ כְּ ל הַ נוּ כָּ תְּ יִּ שֶׁ אי  לֵּי הַ כֻּ הוּ  לְ

יא י הִ ל כִּ כֹּ  ה הַ בֶּ גְ תִ ר וְ חָ א יָמוּת מָ מָּ  שֶׁ ין  מִ מְ ן זוֹ הֵ שֶׁ  ה כְּ תָּ ף עַ אַ שֶׁ ךְ  ל כָּ ן כָּ דוּתָ עֵ בְּ

ין ידִ סִ פְ יוּ מַ ךְ הָ כָּ שֶׁ נוּ לוֹ  תְּ תוֹ יִ נָאָ ת הֲ בַ ל טוֹ בָ ה אֲ נָאָ ת הֲ בַ טוֹ ה לוֹ בְּ נָּ רֶ כְּ מְ לֹא תִּ

קוֹ פֵ כוּת סְ הּ זְ מוּ יֵשׁ לוֹ בָּ הוּזְ שֶׁ ו  שָׁ  כְ ד עַ יָּ עַ מִ רֵ וֹ ה פּ יָ מוּ הָ ם לֹא הוּזְ אִ שֶׁ תוֹ  אוֹ
ה בָּ תֻ כְ ן בִּ תֵּ  ה לִ צֶ ם רוֹ דָ ה אָ מָּ  ין כַּ דִ מְ נִי' ה"ק אוֹ תְ מַ ה דְּ לָ מְ רְ אַ תְ ם נִ אִ שֶׁ ה וְ לָּ חִ תְּ בַ כְּ

הּ לָ עֲ ה בַּ נָּ שֶׁ  ה יִירָ תָ ם מֵ אִ יא וְ ה הִ נָּ בֶ גְ ה תִּ לָ מְ רְ אַ תְ ם נִ אִ שֶׁ ק  פֵ סָ ה בְּ לוּיָ יא תְּ הִ שֶׁ זוֹ 

ל שֶׁ קוֹ  פֵ כוּת סְ ל זְ עַ בַּ ר בַּ מַ א אָ דָּ סְ ב חִ רַ : נוּ לוֹ תְּ יִ קוֹ וְ פֵ כוּת סְ ת זְ ין ב"ד אֶ מִ שָׁ וְ

ר מַ ן אָ תָ ב נָ רַ ין: מִ מְ זּוֹ  נוּ הַ תְּ תוֹ יִ אוֹ וֹ וְ ן בּ תֵּ  ה לִ צֶ ם רוֹ דָ ה אָ מָּ  ין כַּ דִ מְ ל אוֹ עַ בַּ

ל דוֹ ר גָּ ( וְחֹמֶ מוּ לְּ שַׁ ר יְ אָ שְּׁ  ל הַ כָ מוּ )וְ לְּ שַׁ תוֹ לֹא יְ אוֹ ין וְ דִ מְ הּ אוֹ קָ פֵ כוּת סְ ה זְ שָּׁ  אִ בְּ
א לָּ מוּ לוֹ אֶ לְּ שַׁ הּ לֹא יְ תָ בָּ תֻ כְ ן וּבִ תָ ב נָ רַ ין כְּ מִ שָׁ ה  שָּׁ  אִ א בָּ פָּ  פָּ ב  ר רַ מַ אָ ן: לָ צְ הוּא אֶ

ין הּ אֵ תָ מוֹ הּ בְּ תָ שׁ אוֹ רֵ יָ לְּ יֶּיהָ וּמִ חַ ת בְּ רוֹ פֵּ ל  כֹ אֱ לֶּ ן מִ דוּתָ עֵ תוֹ בְּ ין אוֹ ידִ סִ פְ יוּ מַ ג הָ לוֹ י מְ סֵ כְ ף נִ אַ שֶׁ הּ ואע"פ  לָּ שֶׁ ג  לוֹ י מְ סֵ כְ ל לֹא נִ בָ לוּ אֲ לָּ ים הַ מִ דָּ ל הַ הּ עַ תָ בָּ תֻ כְ ף בִּ דֵ עוֹ הָ

י סֵ כְ ן נִ הֵ שֶׁ ה  י מַ פִ ל לְ עַ בַּ ר בַּ מַ א אָ דָּ סְ ב חִ י רַ תִּ עְ מַ שָׁ ךְ  כָ הּ וְ תֵּ עְ מַ שְׁ ךְ  נִי לֹא כָּ ג וַאֲ לוֹ י מְ סֵ כְ הּ נִ יוּ לָ הָ שֶׁ נוּ  עְ דַ לֹא יָ הּ וְ תָ בָּ תֻ ל כְּ א עַ לָּ נוּ אֶ דְ עַ נוּ לֹא הֵ ר אָ מַ ין לוֹ לִ יכוֹ ין דִּ מִ לְּ שַׁ  מְ

הּ תָ בָּ תֻ כְ ן בִּ תָ ב נָ ר רַ מַ אָ קָ ה דְּ שָּׁ  אִ אי וּבְ שׁ מַ רֵ א וּפֵ פָּ  פָּ ב  א רַ ה וּבָ שָּׁ  אִ ר בְּ מַ ן אָ תָ ב נָ ךְ רַ כָ ק בְּ דֵּ קְ דַ חַ מְ קֵ וֹ לּ הַ שֶׁ  הּ כְּ תָ נָאָ ת הֲ בַ ת טוֹ ין אֶ דִ מְ ית אוֹ וּרִ בּ ם זִ ית אִ דִּ ם עִ ל אִ עַ בַּ הַ

י לֵיהּ עִ בְּ י אִ כִ הָ ד דְּ עוֹ קוֹ וְ פֵ כוּת סְ א זְ לָּ תוֹ אֶ ין אוֹ ידִ סִ פְ יוּ מַ לֹא לֹא הָ הּ הֲ קָ פֵ כוּת סְ הוּ זְ ינַן לְ בִ יְּ חַ י מְ יכִ א הֵ דָ הּ חֲ ם בָּ גֵּ מְ גַ י מְ בִּ לִ וּמוּ וְ וֹ יָשׁ הּ בּ תָ בָּ תֻ כְ ע לִ קַ רְ הּ קַ ד לָ ם יִחֵ אִ שֶׁ
יג: לִ פְ א דִּ דָּ סְ ב חִ רַ א דְּ מָ עְ אי טַ הּ מַ תָ בָּ תֻ כְ ה לִ דֶ הּ שָׂ ד לָ יִחֵ א דְּ יכָ תוּ הֵ ל וְ עַ בַּ י הַ סֵ כְ נִ ר בְּ מַ א אָ דָּ סְ ב חִ נֵי רַ תְ מִ לְ

ם לֵּ שַׁ  י מְ כִ ר הָ מַ י אָ כִ ע דְּ מַ שְׁ  ה מַ רָ אוֹ כְ ם לִ וּב הוּזַ י וְשׁ תִּ דְ עַ ר הֵ קֶ דוּת שֶׁ ר עֵ אוֹמֵ בְּ
רוֹ בֵ ן חֲ מוֹ יד מָ סִ פְ הַ שׁ לְ קֵּ קוֹ דא"כ בִּ לְ חֶ

לֵּם שַׁ  מְ אן דִּ א מַ א לֵיתָ הָ ה דְּ אֶ רְ לֹא נִ דוּתוֹ וְ עֵ בְּ
נוּ מָּ  נִי עִ לוֹ ם פְּ קוֹ מָ ם בְּ א א"כ הוּזַ לָּ ן אֶ מוֹ מָ

וּב י וְשׁ תִּ דְ עַ ר הֵ קֶ שֶׁ דוּת  שׁ עֵ רֵ פָ ךְ יֵשׁ לְ כָ ם לְ יִיתֶ הֱ

דוּת ר עֵ מַ אָ דְ שׁ כִּ רֵ פָ א יֵשׁ לְ תָּ שְׁ  הָ ן דְּ נֵיהֶ שְׁ מוּ  הוּזְ

הּ א בֵּ כָ יְ שַׁ א  לָ דוּתוֹ וְ ר עֵ תֵ י סוֹ תִּ דְ עַ ר הֵ קֶ שֶׁ

ל א כָּ יךְ הָ רִ רוֹ וּפָ בֵ חֲ ם בַּ י אִ ה כִּ זָמָ ת הֲ רַ וֹ תּ
ה זָמָ י הֲ ידֵ י לִ תֵ מוֹ אָ צְ עַ י' הוּא בְּ פֵּ  נֵּהּ אַ מִ כְּ

לֹא וֵי כְּ הָ יד וְ גִּ זֵר וּמַ ינוֹ חוֹ וּב אֵ יד שׁ גִּ הִ שֶׁ יוָן  כֵ דְּ

ין מִ מְ ם זוֹ נֵיהֶ שְׁ ווּ  יו וא"כ הָ רָ בָ ת דְּ ר אֶ תַ סָ

שׁ רַ גֵּ שֶׁ נִי  לוֹ ישׁ פְּ אִ נוּ בְּ ין אָ ידִ עִ מְ ן: מוֹ ין מָ מִ לְּ שַׁ  וּמְ

סוּת ר כְּ אֵ שְׁ בוּ  יְּ חַ לִ כוּ'. וא"ת וְ וֹ וְ תּ שְׁ  אִ
י יְירֵ מַ ה וְי"ל דְּ שָּׁ  אִ ין לָ ידִ סִ פְ א מַ הָ ה( דְּ נָ עוֹ )וְ

סוּת ר כְּ אָ שְׁ  וִין כִּ שָׁ דוֹ  יָ ן בְּ הֵ שֶׁ יהָ  דֶ ה יָ עֲשֵׂ מַּ  שֶׁ

נִי וא"כ תַּ שְׁ  רַ ת גֵּ רֶ מֶ אוֹ שֶׁ ד י"ל  עוֹ ה( וְ נָ עוֹ )וְ

ים ואע"ג רִ בָ ן )ג'( דְּ תָ הּ אוֹ לָ עְ בַ ה לְ לָ חֲ מָ

נִי תַּ שְׁ  רַ הּ גֵּ לָ עְ בַ ה לְ רָ מְ אָ שֶׁ ה  שָּׁ  אִ ינַן הָ רִ מְ אָ דְּ
א יכָ ל הֵ בָ ים אֲ דִ א עֵ לֵיכָּ א דְּ יכָ נֶת ה"מ הֵ מֶ נֶאֱ

ק רֶ פֶּ ת  וֹ בּ תֻ כְ ינַן בִּ רִ מְ אָ דְ א כִּ ים לָ דִ א עֵ כָּ אִ דְּ

ד יצַ כֵּ ף כב:(: ת דַּ וֹ בּ תֻ ה )כְּ לָ מְ רְ אַ תְ נִּ שֶׁ ה  שָּׁ  אִ הָ

הּ תָ בָּ תֻ כְ ל בִּ עַ בַּ יֵּשׁ לוֹ לַ שֶׁ כוּת  תוֹ זְ ין. אוֹ מִ שָׁ

י פִ הּ לְ שָׁ  רְ ם גֵּ אִ ר מֵ תֵ יו יוֹ תָּ חְ יא תַּ הִ שֶׁ ה  מַ דְּ
ל עַ בַּ יֵּשׁ לוֹ לַ שֶׁ חַ  כֹּ וּי  פּ תוֹ יִ א אוֹ צֵ ה מוֹ תָּ אַ שֶׁ

ם ד אִ חָ אֶ ים הָ כִ רָ ב' דְּ יו בָּ תָּ חְ יא תַּ הִ שֶׁ ה  מֶּ  בַּ

ה נָּ שֶׁ  ה יִירָ תָ ם מֵ אִ שֶׁ קוֹ  פֵ כוּת סְ ר זְ חֵ אַ ר לְ כֹּ  מְ יִ

ם אִ שֶׁ הּ  קָ פֵ כוּת סְ וֹ זְ תּ שְׁ  אִ נֶה מֵ קְ נִי הוּא יִ שֵּׁ  הַ וְ
ים מִ דָ ר לוֹ בְּ כֹּ  מְ יא תִּ הִ שֶׁ שׁ  רֵ גָּ תְ ן אוֹ תִּ מֵ לְ אַ תְ תִּ

ם אִ ר מֵ תֵ כוּתוֹ יוֹ חַ זְ כֹּ ה  ן זֶה יָפֶ יָ נְ עִ ים וּבְ טִ מוּעָ

ה תָ יְ הָ שֶׁ י  רֵ ד הֲ יצַ קוֹ כֵּ פֵ כוּת סְ ר הוּא זְ כֹּ  מְ לִ

קוֹ פֵ כוּת סְ ר זְ כֹּ  מְ א לִ ם בָּ נֶה אִ הּ ק' מָ תָ בָּ תֻ כְּ

ל עַ בַּ כוּת הַ זְּ  שֶׁ א  צָ מְ נֶה נִ חַ נ' מָ קֵ וֹ לּ ן לוֹ הַ תֵּ  יִ
נֶה נ' מָ ה לַ לֶ יו עוֹ תָּ חְ יא תַּ הִ שֶׁ ה  מֶּ  ה הוּא בַּ מָּ  כַּ

ה לֶ הּ עוֹ תָ בָּ תֻ ת כְּ רֶ כֶ יא מוֹ הִ שֶׁ  ךְ זֶה וּכְ רֶ דֶ בְּ

וֶה שָׁ הּ  קָ פֵ כוּת סְ ין זְ אֵ שֶׁ י  פִ נֶה לְ כוּתוֹ ס' מָ זְ

ד מֵ עוֹ ק וְ זָ חְ הוּא מֻ שֶׁ א  דָ קוֹ חֲ פֵ כוּת סְ מוֹ זְ כְּ

ל כֵ הוּא אוֹ שֶׁ ד  עוֹ נָא וְ יְ וּבַ א גּ רָ סְּ חַ יא מִ הִ וְ
לֹא הּ וְ תָ בָּ תֻ כְ ד לִ יֻחָ מְ ע הַ קַ רְ קַּ ת הַ רוֹ פֵּ יד  מִ תָּ

ן הּ הֵ קָ פֵ כוּת סְ ת זְ רֶ כֶ ה מוֹ שָּׁ  אִ נֶה הָ נ' מָ קוֹ בְּ פֵ כוּת סְ ר זְ כֵ הוּא מוֹ שֶׁ  ךְ. כְּ כָ יא וּלְ הִ

ל א לוֹ כָּ הֵ תְּ שֶׁ הּ  קָ פֵ כוּת סְ וֹ זְ תּ שְׁ  אִ נֶה מֵ קְ יִּ שֶׁ ךָ  י לְ רֵ נֶה הֲ ר במ' מָ חֵ אַ ן לְ ל הֵ עַ בַּ לַ

ל עַ בַּ כוּת הַ חַ וּזְ כֹּ וּי  פּ ה יִ לֶ ךְ זֶה עוֹ רֶ דֶ א בְּ תָּ שְׁ  הַ נֶה וְ נֶה במ' מָ ל ק' מָ שֶׁ ה  בָּ תֻ כְּ הַ

ינַן רִ מְ י אָ ין מִ מִ שָׁ ד  יצַ הּ כֵּ י לֵ עֵ בָּ ךְ מִ כָ י וּלְ תִּ שְׁ  רַ פֵ דְ נֶה כִּ ס' מָ יו לֵ תָּ חְ יא תַּ הִ שֶׁ ה  מֶּ  בַּ
ר אָ שְּׁ  ל הַ כָ ים וְ עִ בָּ רְ נוּ אַ יְ הַ הּ דְּ קָ פֵ כוּת סְ זְ ן בִּ תֵּ  ה לִ צֶ ם רוֹ דָ ה אָ מָּ  ה כַּ שָּׁ  אִ ין לָ מִ שָׁ  דְּ

י רֵ הֲ שֶׁ הּ  שָׁ  רְ גֵּ שֶׁ ין  ידִ עִ מְּ שֶׁ ן  דוּתָ עֵ תוֹ בְּ ין אוֹ ידִ סִ פְ ר מַ אָ שְּׁ  ל הַ כָּ שֶׁ מוּ  לְּ שַׁ נֶה יְ נוּ ס' מָ יְ הַ דְּ

ה מָּ  ין כַּ דִ מְ נֵי אוֹ תָ קָ י דְּ כִ ע הָ מַ שְׁ  נִי' מַ תְ מַ נָא דְּ שָּׁ  לִ ה וְ בָּ תֻ כְּ ל הַ תוֹ כָּ ין אוֹ בִ יְּ חַ יוּ מְ הָ

א א הָ מָ לְ ה אוֹ דִ שָּׁ  אִ ין בְּ מִ שָׁ  ע דְּ מַ שְׁ  ה מַ שָׁ  רְ גָּ תְ ה אוֹ נִ לָ מְ רְ אַ תְ ם נִ אִ שֶׁ ן  תֵּ  ה לִ צֶ ם רוֹ דָ אָ

הּ קָ פֵ כוּת סְ זְּ  ה חוּץ מִ בָּ תֻ כְּ ל הַ ם כָּ לֵּ שַׁ  ים לְ דִ עֵ יֵּב הָ חַ ה לְ שָּׁ  אִ וּם בְּ ינַן לָשׁ רִ מְ א אָ לָ
כוּת ה זְ שָּׁ  אִ ר לוֹ הָ כֹּ  מְ א לֹא תִּ מָּ  שֶׁ  אי דְּ לֵּי הַ כֻּ ם  דוּתָ עֵ ד בְּ סָ פְ ה נִ יָ א לֹא הָ מָּ  שֶׁ י'  פֵ דְ כִּ

נוּ לוֹ תְּ ה יִ מָּ  ל כַּ עַ בַּ ין בַּ מִ שָׁ א  לָּ י אֶ תִּ שְׁ  רַ פֵ דְ ה כִּ שָּׁ  אִ וּם בְּ נוּ לָשׁ ין לָ ךְ אֵ כָ הּ וּלְ קָ פֵ סְ

ין ידִ סִ פְ ךְ מַ כָּ שֶׁ ים  דִ עֵ מוּ לוֹ הָ לְּ שַׁ ךְ יְ כָ נֶה וְ נוּ נ' מָ יְ הַ הּ דְּ ר בָּ כֹּ  מְ ם יִ קוֹ אִ פֵ כוּת סְ זְ בִּ

א ה"ק לָּ ה אֶ שָּׁ  אִ ין בְּ מִ שָׁ  ר דְּ ימַ מֵ או לְ נִי' לָ תְ מַ ה דְּ שָׁ  רְ גָּ תְ ה אוֹ נִ לָ מְ רְ אַ תְ ם נִ אִ שֶׁ תוֹ וְ אוֹ

ן אוֹ מֵ לְ אַ תְ ם תִּ אִ שֶׁ ק  פֵ סָ ה בְּ לוּיָ יא תְּ הִ שֶׁ ה זוֹ  בָּ תֻ כְ ן בִּ תֵּ  ה לִ צֶ ם רוֹ דָ ה אָ מָּ  ין כַּ דִ מְ אוֹ
נוּ תְּ יִ קוֹ וְ פֵ כוּת סְ ין זְ ית דִּ ין בֵּ מִ שָׁ הּ וְ לָ עֲ ה בַּ נָּ שֶׁ  ה יִירָ תָ ם מֵ אִ יא וְ ה הִ נָּ בֶ גְ שׁ תִּ רֵ גָּ תְ תִּ

: לוֹ

א: ימָ ה! אֵ בָּ רַ ינוּ דְּ יְ ה? הַ שֶׂ עֲ שׂוּ מַ לֹא עָ יהוּ, דְּ אי נִ מַ

ד ב: עֵ ר רַ ה אָמַ הוּדָ ב יְ ר רַ ן״. אָמַ מָ ב נַחְ ר רַ ן אָמַ כֵ ״וְ

קוֹ״? לְ י חֶ פִ ם לְ לֵּ שַׁ אי ״מְ קוֹ. מַ לְ י חֶ פִ ם לְ לֵּ שַׁ ם מְ זוֹמֵ

א, גָ לְ ם פַּ לֵּ שַׁ אי מְ הַ א וְ גָ לְ ם פַּ לֵּ שַׁ אי מְ הַ א דְּ ימָ ילֵּ אִ

קוֹת! לְ מַ ין בְּ שִׁ לְּ שַׁ ין מְ אֵ מוֹן, וְ מָ ין בְּ שִׁ לְּ שַׁ א: מְ ינָ נֵ תְּ

א גָ לְ ם פַּ לֵּ שַׁ מְ יהוּ, דִּ ינַּיְ ד מִ זּוּם חַ יתַּ אִ גוֹן דְּ א: כְּ לָּ אֶ

ם לֵּ שַׁ ם מְ ד זוֹמֵ ין עֵ יָא: אֵ נְ א תַּ הָ ם? וְ לֵּ שַׁ י מְ יהּ, וּמִ ידֵ דִ

דוּת ר ״עֵ אוֹמֵ א: בְּ בָ ר רָ ם! אאָמַ יהֶ נֵ זּוֹמּוּ שְׁ יִּ ד שֶׁ מוֹן עַ מָ

ינוֹ יד שׁוּב אֵ גִּ הִ ן שֶׁ יוָ יהּ? כֵּ ינֵּ מִ י״. כֹּל כְּ תִּ דְ עַ ר הֵ קֶ שֶׁ

ית בֵ נוּ בְּ הוּזַמְ נוּ וְ דְ עַ ר: ״הֵ אוֹמֵ א בְּ לָּ יד! באֶ גִּ ר וּמַ חוֹזֵ

י בִּ רַ י כְּ אִ א, דְּ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ א כְּ לָ אן – דְּ מַ י״. כְּ לוֹנִ ין פְּ דִּ

מוֹ! צְ י עַ ל פִּ ם עַ לֵּ שַׁ ינוֹ מְ ר: אַף אֵ א אָמַ א, הָ יבָ קִ עֲ

י לוֹנִ ין פְּ ית דִּ בֵ נוּ בְּ הוּזַמְ נוּ וְ דְ עַ ר ״הֵ אוֹמֵ א בְּ לָּ אֶ

ן יוָ א: כֵּ ינָ ךְ אָמֵ תָּ עְ א דַּ קָ לְ מוֹן״. )א(סָ נוּ מָ חוּיַּיבְ וְ

א י לָ מֵ יהוּ נָ יהּ, אִ יֵּיב לֵ חַ י מְ צֵ א מָ יהּ לָ רֵ בְ חַ לְ דִּ

ת ין אָנוּ אֶ ידִ עִ י׳ ״מְ נִ תְ ן. ג)ב(מַ ע לַ מַ שְׁ א מַ יַּיב, קָ יחַ מִ

הּ ן לָ תַ לֹא נָ תּוֹ וְ שְׁ ת אִ שׁ אֶ ירַ גֵּ י שֶׁ לוֹנִ ישׁ פְּ אִ

ן יתֵּ ר, סוֹפוֹ לִ חָ מָ ין לְ יּוֹם וּבֵ ין הַ לֹא בֵּ הֲ הּ״, וַ תָ תוּבָ כְּ

ן יתֵּ ה לִ ם רוֹצֶ ה אָדָ מָּ ין כַּ דִ הּ. אוֹמְ תָ תוּבָ הּ כְּ לָ

ה, שָׁ רְ גָּ תְ ה אוֹ נִ נָ מְ אַלְ תְ ם נִ אִ ל זוֹ, שֶׁ הּ שֶׁ תָ תוּבָּ כְ בִּ

ר ין? אָמַ מִ ד שָׁ יצַ ׳ כֵּ מָ הּ. גְּ לָ עֲ ה בַּ נָּ שֶׁ ירָ ה, יִ תָ ם מֵ אִ וְ

ר: יָא אוֹמֵ עְ ר אוֹשַׁ ן בַּ תָ ב נָ ל. רַ עַ בַּ א: בַּ דָּ סְ ב חִ רַ

י׳ נִ תְ הּ. מַ תָ תוּבָּ כְ ה וּבִ שָּׁ אִ א: בָּ פָּ ב פָּ ר רַ ה. דאָמַ שָּׁ אִ בָּ

ף לֶ ירוֹ אֶ בֵ חֲ יָּיב לַ הוּא חַ י שֶׁ לוֹנִ ישׁ פְּ אִ ין אָנוּ בְּ ידִ עִ ״מְ

ים יוֹם״, לֹשִׁ ד שְׁ עַ אן וְ כָּ נָן לוֹ מִ יתְּ ת לִ נָ ל מְ זוּז, עַ

ה מָּ ים כַּ דִ ים״. האוֹמְ נִ ר שָׁ שֶׂ ד עֶ עַ אן וְ כָּ ר, ״מִ הוּא אוֹמֵ וְ

נָן ין נוֹתְ ף זוּז, בֵּ לֶ יָדוֹ אֶ יוּ בְּ הְ יִ ן וְ יתֵּ ה לִ ם רוֹצֶ אָדָ

ר שֶׂ ד עֶ עַ אן וְ כָּ נָן מִ ין נוֹתְ ים יוֹם, בֵּ לֹשִׁ ד שְׁ עַ אן וְ כָּ מִ

ה וֶ לְ מַּ ל: הַ מוּאֵ ר שְׁ ה אָמַ הוּדָ ב יְ ר רַ ׳ אָמַ מָ ים. גְּ נִ שָׁ

תּוֹ. טְ מַּ שַׁ ית מְ יעִ בִ ים – שְׁ נִ ר שָׁ שֶׂ עֶ ירוֹ לְ בֵ ת חֲ אֶ
אַף וְ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פג׳ מהל׳ עדות הל׳ ה,
סמג עשין קט, טוש״ע חו״מ סי׳

כט סעי׳ א:

ב מיי׳ פי״ח מהל׳ עדות הל׳ ח,
סמג עשין קי:

ג מיי׳ פכ״א מהל׳ עדות הל׳ א,
סמג עשין קי, טור חו״מ סי׳ לח:

ד מיי׳ פכ״א מהל׳ עדות הל׳ א,
סמג עשין קי, טור חו״מ סי׳ לח:

ה מיי׳ פכ״א מהל׳ עדות הל׳ ב,
סמג עשין קי, טור חו״מ סי׳ ש:

מסורת הש״ס

א פסחים קכ.

ב בבא קמא פט.

תורה אור השלם

ה טָּ מִ ה שְׁ שֶׂ עֲ ים תַּ נִ ע־שָׁ בַ ץ שֶׁ קֵּ מִ

ל עַ ל־בַּ מוֹט כׇּ ה שָׁ טָּ מִ שְּׁ ר הַ בַ ה דְּ זֶ וְ

וגו׳ ]דברים טו, א-יא[



כיצד העדים   פרק ראשון   מכות ג:
ית יעִ בִ שְׁ לֹא  שׂוֹ בְּ נָגְ א לְ ם בָּ י אִ הֲרֵ שֶׁ שׂ  גֹּ הּ לֹא יִ ינָא בֵּ רֵ ית לָא קָ יעִ בִ שְׁ  א בִּ תָּ שְׁ  הַ ואע"ג דְּ

ינַן רֵ לָא קָ יוָן דְּ י' כֵּ רִ מְ ל לָא אָ ינוֹ יָכוֹ י אֵ נָמֵ

י תֵ ף אָ סוֹ ט דְּ מוֹ שָׁ הּ  ינַן בֵּ רֵ שׂ לָא קָ גֹּ הּ לֹא יִ בֵּ

א לֹא רָ הּ קְ ע בֵּ מַ תְּ שְׁ  י מִ כִ שׂ וְהָ גֹּ י לֹא יִ ידֵ לִ

ם ה קֹדֶ טָּ מִ שְׁ א  רָ י קָ הוּ כִּ עֵ ת רֵ נּוֹ אֶ מַ זְ שׂ בִּ גֹּ יִ

ל וֹ בּ זְ רוֹ יו לְב"ד הוּא פְּ תָ רוֹ טָ שְׁ ר  סֵ מוֹ ן: כֵ לָ

ם כֶ י לָ נִ רַ סְ וֹ מוֹ תוּב בּ כָּ שֶׁ ל  לֵּ ין הִ קִ תְ הִ שֶׁ

ל כָּ שֶׁ י  נִ לוֹ ם פְּ קוֹ מָ בְּ שֶׁ ין  יָּנִ דַּ י הַ נִ לוֹ י וּפְ נִ לוֹ פְּ

ין אֵ צֶה: רְ אֶ שֶׁ ן  מַ ל זְ נּוּ כָּ בֶּ גְ אֶ שֶׁ י  יֵּשׁ לִ שֶׁ ב  חוֹ

י הֲרֵ שֶׁ שׂ  גֹּ הּ לֹא יִ ינַן בֵּ רֵ לָא קָ ין דְּ יטִ מִ שְׁ  מַ

' י כוּ א לִ שָׁ  רְ פָּ  י מִ ידִ דִ לְ לוּם: עַ כְּ בֵ וֹ ינוֹ תּ אֵ

ה ל מַ נֶה עַ תְ מַּ  הַ שֶׁ ה  נָאָ יו אוֹ לָ ין לוֹ עָ אֵ

ר לוֹ מַ ם אָ יָּם וְאִ נָאוֹ קַ ה תְּ רָ וֹ תּ תוּב בַּ כָּ שֶּׁ

חֹל מְ יִּ שֶׁ נֶה  תְ ין זֶה מַ ה אֵ נָאָ וֹ אוֹ ין בּ אֵ שֶׁ ע"מ 

ינוֹ אֵ שֶׁ וֹ  מּ נָה עִ תְ לָּא הוּא הִ תוֹ אֶ נָאָ לוֹ אוֹ

וֹ יֵּשׁ בּ שֶׁ ים  אִ נוּ רוֹ י אָ ר זֶה וַהֲרֵ כֶ מֶ נֵהוּ בְּ אוֹ

יו לָ יֵשׁ לוֹ עָ ל דְּ מוּאֵ שְׁ ה  דֶ אי מוֹ הַ ה וּבְ נָאָ אוֹ

ל י עַ וֵנִ לְ לֹוֶה הַ  . ר לוֹ מַ ם אָ ה ה"נ אִ נָאָ אוֹ

נַאי ית תְּ יעִ בִ שְּׁ  ה בַּ תָּ י אַ נִ טֵ מְּ שַׁ  לֹּא תְּ  שֶׁ נָת  מְ

תוּב כָּ שֶּׁ ה  ל מַ נָה עַ תְ הִ שֶׁ הוּא זֶה ואע"פ 

ל ר לוֹ עַ מַ ם אָ ל אִ יָּם אֲבָ נָאוֹ קַ ה תְּ רָ וֹ תּ בַּ

ית יעִ בִ שְּׁ  ית הַ יעִ בִ שְׁ י  נִ טֵ מְּ שַׁ  לֹּא תְּ  שֶׁ נָת  מְ

א הֵ לֹּא תְּ  שֶׁ ת  נוֹ תְ הַ יָדוֹ לְ ה בְּ סוּרָ ינָהּ מְ אֵ

נַאי: אן תְּ ין כָּ ךְ אֵ יכָ פִ ת לְ טֶ מֶ שְׁ  ית מַ יעִ בִ שְּׁ  הַ

י חִ יָּא אֲ י חַ בִּ י רַ דִ וֹ ל דּ שֶׁ וּם  גּ רְ י תַּ יבִ חֲבִ

נָה: שָׁ רוּיָה  קְּ שֶׁ זוֹ  הוּא כָּ שֶׁ  יָה: יו הָ בִ אָ

לֹק חֲ ה לַ פֶּ ה  שָׂ עָ שֶׁ וָּאר  צַּ ית הַ חַ בֵּ תֵ וֹ פּ הַ

א כָ ט לָהּ הָ נְקַ אי דִּ י הַ לִ ן כְּ קֵּ תִּ שֶׁ יָּב  חַ : שׁ דָ חָ

ת וֶה אֶ לְ מַּ  יל הַ עֵ ה לְ ב יְהוּדָ ר רַ מַ אָ וּם דְּ שּׁ  מִ

נָא הֲ ב כָּ הּ רַ בֵ תְ ים כו' וְאוֹ נִ שָׁ ר  שֶׂ עֶ רוֹ לְ חֲבֵ

ין תִּ עְ מַ שְׁ  י דִּ לֵּ נָךְ מִ הוּ הָ לְּ כוּ י לְ ט נָמֵ נְקַ

נָא: הֲ ב כָּ הּ רַ בֵ תְ ה וְאוֹ ב יְהוּדָ ינְהוּ רַ רִ מְ אַ דְּ

ינַן רִ מְ אָ ית דְּ בִ חָ ת הֶ גוּפַ מְ ין זֶה לִ ה בֵּ י מָ כִ וְ

ף קמו.( ת דַּ בָּ שַׁ ה ) רָ בְּ שְׁ  נִּ שֶׁ ית  בִ ק חָ רֶ פֶ בְּ

ת תֹּחַ אֶ  פְ ף לִ יִ סַ ת בְּ בָּ שַׁ  הּ בְּ שָׁ יז רֹא תִּ מַ דְּ

ךְ כָּ לְ וּר הִ בּ יָה חִ וָּאר הָ צַּ ית הַ בֵ זֶה דְּ ית: בִ חָ הֶ

ה גוּפָ מְּ ל הַ שׁ הוּא זֶה אֲבָ דָ וּן חָ קּ ח תִּ תַ פֶּ

יט טִ ית בְּ בִ חָ י הֶ ל פִּ ה עַ יא טוּחָ הִ שֶׁ אע"פ 

ת: דֶ מֶ עוֹ ה וְ תוּחָ פְ וָה לָהּ כִּ וּר וַהֲ בּ ין זֶה חִ אֵ

לֹא ה: ב יְהוּדָ רַ ינַן בְּ סִ רְ ב לָא גָּ טוֹ רְ ר קֻ סֵ חָ

ת ל אֶ סֵ וֹ ינוֹ פּ יַיִן אֵ א וְ זוּתָ ר חֲ תַ יל בָּ לוּהוּ זִ סָ פְּ

ין אוּבִ שְׁ ם  יִ מַ וֶה בְּ קְ סוּל מִ וֶה וּפְ קְ מִּ הַ

ין גִּ ת לֻ שֶׁ לֹ  שְׁ א  יָּ נֵי ר' חַ תָּ וְהַ נָן הוּא: בָּ רַ דְּ מִ

ן יהֶ אֵ רְ ן וּמַ ב יַיִ טוֹ רְ ן קֻ כָ תוֹ ל לְ נָּפַ שֶׁ ם  יִ מַ

ת ידוּ אֶ רִ הוֹ וֶה: קְ מִּ לוּ לַ נָפְ ן וְ ה יַיִ אֵ רְ מַ כְּ

ן ן בֶּ נָ חָ א ר' יוֹ הָ ל: סֹ פְ רוֹ לִ שֵׁ  כְ הֶ וֶה מֵ קְ מִּ הַ

ר תַ זֵל בָּ אָ י דְּ ן נוּרִ נָן בֶּ חָ י יוֹ בִּ רַ ב כְּ י רַ נוּרִ

א: זוּתָ חֲ

ר ר"ת מֵ . אוֹ וֹ תּ טְ מַּ  שַׁ  ית מְ יעִ בִ שְׁ ין  ים אֵ נִ שָׁ ר  שֶׂ עֶ ר( לְ טָ שְׁ  רוֹ )בִּ וֶה חֲבֵ לְ מַּ  י הַ רִ מְ אָ א דְ יכָּ אִ

יַּע סַ נֵי' מְ תְ א דה"נ מַ רָ תְ נָא בָּ שָּׁ  לִ ה כְּ כָ לָ הֲ דַּ

יהַּ גִּ ת הִ רוֹ זְהָ אַ א וּבָ מָּ  נָא קַ שָּׁ  לִ יָא לְ שְׁ  לֵהּ וְקַ

וֶנּוּ וְלֹא לְ י יַ ף( כִּ ר )כֶּסֶ שָׂ ן עָ מַ ר"ת. זְ

ר סֵ וֹ מּ הַ נּוּ: בֶ זְ יו יַעַ י יָמָ צִ חֲ ט בַּ פָּ  שְׁ  מִ בְ

נוּ יְ הַ ט' דְּ וַנְ קְּ שׁ הַ רֵ פֵּ יו לב"ד.  תָ רוֹ טְ שִׁ

ית יעִ בִ שְׁ ת  כֶ סֶּ  מַ א בְּ הָ ה דְּ אֶ ל וְלֹא נִרְ וֹ בּ זְ רוֹ פְּ

יו לב"ד תָ רוֹ טְ שִׁ ר  סֵ וֹ מּ נֵי הַ )פ"י מ"ב( תָּ

א מָ לְ ט אַ מֵּ  שַׁ  ינוֹ מְ ל אֵ וֹ בּ זְ רוֹ נֵי פְּ תָ ר קָ דַ וַהֲ

ינְהוּ י נִ לֵּ י מִ רֵ תְ ה דִּ אֶ ךְ נִרְ כָ ינְהוּ לְ י נִ לֵּ י מִ רֵ תְּ

ינוֹ א אֵ תָּ יְ רַ אוֹ דְּ יו לב"ד מִ תָ רוֹ טְ שִׁ ר  סֵ וּמוֹ

יו לָ ין לוֹ עָ ר אֵ מֵ ל אוֹ מוּאֵ שְׁ וּ ט: מֵּ  שַׁ  מְ

אי ית וַדַּ יעִ בִ שְּׁ  א הַ כָ י הָ מֵ י דָ ה. וא"ת מִ נָאָ אוֹ

י' רִ מְ אָ דְ ר כִּ קַ עָ ר דְּ י יֵמַ ם מִ תָ ל הָ ר אֲבָ קַ עָ

וֹ א בּ א לֹא יְהֵ מָּ  שֶׁ ף נא:( ] "מ דַּ ב )בּ זָּהָ  הַ בְּ

א מָּ  שֶׁ ר  קַ עָ ר דְּ י יֵמַ ה[ וי"ל דה"נ מִ נָאָ אוֹ

ה נָאָ וֹ אוֹ ין בּ אֵ שֶׁ נָת  ל מְ עַ ם: ע לוֹ קֹדֶ רַ יִפְ

נָת ל מְ ס עַ רֵ טְ וּנְ קּ י' הַ פֵּ ה.  נָאָ וֹ אוֹ י יֵשׁ בּ הֲרֵ

וֹ ין בּ אֵ שֶׁ ה  נָאָ אוֹ ךָ מֵ יחֲ טִ בְ י מַ נִ ר אֲ מַ לוֹ כו' כְּ

עוּת ח טָ קַ יָא מֶ וְ הָ ה דְּ נָאָ וֹ אוֹ י יֶשׁ בּ וַהֲרֵ

ל ה ה"נ עַ מֶּ  דַ י מְ יכִ הֵ ה דְּ אֶ שׁ וְלֹא נִרְ חַ כָּ שֶׁ

ית יעִ בִ שְׁ ית  יעִ בִ שְׁ י  נִ טֵ מְּ שַׁ  לֹּא תְּ  שֶׁ נָת  מְ

ח קַּ מִ א דְּ מָ עְ יָּךְ טַ שַׁ ם לֹא  תָ ת וְהָ טֶ מֶּ  שַׁ  מְ

וֹ ין בּ אֵ שֶׁ "ם ע"מ  בָּ שְׁ  י' רַ ךְ פִּ כָ עוּת וּלְ טָ

לָא וּר לָאו דְּ סּ לֹּא יָחוּל אִ  שֶׁ ע  מַ שְׁ  ה מַ נָאָ אוֹ

ל ין יָכוֹ אֵ שֶׁ ל  ח וע"כ הוּא חָ קָּ מִּ ל הַ נוּ עַ וֹ תּ

י לַ ךָ עָ ין לְ אֵ שֶׁ ה ע"מ  נָאָ הּ אוֹ תָ אוֹ ל מֵ טֵּ  לְבַ

ה נָאָ אוֹ י הָ ע לִ בַּ תְ לֹּא תִּ  שֶׁ ר  מַ לוֹ ה כְּ נָאָ אוֹ

נָת ל מְ יָּם וה"נ עַ נָאוֹ קַ י תְּ חֹל לִ מְ לָּא תִּ אֶ

לֹּא יָחוּל  שֶׁ ר  מַ לוֹ ית כְּ יעִ בִ שְׁ ט  מֵּ  שַׁ  לֹּא תְּ  שֶׁ

ר חַ ךָ אַ מְּ ח מִ קַּ ם אֶ ית אִ יעִ בִ שְׁ וּר  סּ אִ

א יחָ א נִ תָּ שְׁ  וֹ וְהַ תּ טְ מַּ  שַׁ  ית מְ יעִ בִ שְׁ ה  טָּ מִ שְּׁ  הַ

ין: וִ שָׁ ן  הֵ שֶׁ

י ידֵ י לִ גֹּשׂ״, סוֹף אָתֵ יהּ ״לֹא יִ ינַן בֵּ רֵ א קָ א לָ תָּ שְׁ הַ ב דְּ ל גַּ אַף עַ וְ

יוּ הְ יִ ן וְ יתֵּ ה לִ ם רוֹצֶ ה אָדָ מָּ ים כַּ דִ א: אוֹמְ נָ הֲ ב כָּ יב רַ תִ גֹּשׂ״. מֵ ״לֹא יִ

אן כָּ ן מִ יתֵּ ין לִ ים יוֹם, וּבֵ לֹשִׁ ד שְׁ עַ אן וְ כָּ ן מִ יתֵּ ין לִ יָדוֹ בֵּ ף זוּז בְּ לֶ אֶ

י עֵ י בָּ מֵ הוּ נָ תּוֹ – כּוּלְּ טְ מַּ שַׁ ית מְ יעִ בִ תְּ שְׁ רַ י אָמְ אִ ים. וְ נִ ר שָׁ שֶׂ ד עֶ עַ וְ

ל ה עַ וֶ לְ מַ ינַן – בְּ קִ סְ אי עָ מַ א בְּ כָ א: הָ בָ ר רָ יהּ! )א(אָמַ י לֵ לּוֹמֵ שַׁ

ל ה עַ וֶ לְ מַּ נַן: הַ תְ ין. דִּ ית דִּ בֵ יו לְ רוֹתָ טָ ר שְׁ מוֹסֵ כּוֹן, וּבְ שְׁ מַּ הַ

א יכָּ ין. אִ יטִ מִ שְׁ ין מַ ין – אֵ ית דִ בֵ יו לְ רוֹתָ טָ ר שְׁ מּוֹסֵ הַ כּוֹן, וְ שְׁ מַּ הַ

ר שֶׂ עֶ ירוֹ לְ בֵ ת חֲ ה אֶ וֶ לְ מַּ ל: הַ מוּאֵ ר שְׁ ה אָמַ הוּדָ ב יְ ר רַ י, אָמַ רִ אָמְ דְּ

י ״לֹא ידֵ י לִ אָתֵ ב דְּ ל גַּ אַף עַ תּוֹ. וְ טְ מַּ שַׁ ית מְ יעִ בִ ין שְׁ ים – אֵ נִ שָׁ

א: נָ הֲ ב כָּ ר רַ גֹּשׂ״. אָמַ יהּ ״לֹא יִ ינַן בֵּ רֵ א קָ א לָ יהָ א מִ תָּ שְׁ גֹּשׂ״, הַ יִ

ף זוּז לֶ יוּ אֶ הְ יִ ן וְ יתֵּ ה לִ ם רוֹצֶ ה אָדָ מָּ ין כַּ דִ א: אוֹמְ ינָ נֵ י תְּ מֵ נַן נָ אַף אֲ

ר שֶׂ ד עֶ עַ אן וְ כָּ ן מִ יתֵּ ין לִ ים יוֹם, וּבֵ לֹשִׁ ד שְׁ עַ אן וְ כָּ ן מִ יתֵּ ין לִ יָדוֹ, בֵּ בְּ

י לּוֹמֵ עוּ שַׁ י בָּ מֵ הוּ נָ תּוֹ – כּוּלְּ טְ מַּ שַׁ ית מְ יעִ בִ תְּ שְׁ רַ י אָמְ אִ ים. וְ נִ שָׁ

כּוֹן, שְׁ מַּ ל הַ ה עַ וֶ לְ מַ ינַן – בְּ קִ סְ אי עָ מַ א בְּ כָ א: הָ בָ ר רָ יהּ. אבאָמַ לֵ

ר מּוֹסֵ הַ כּוֹן, וְ שְׁ מַּ ל הַ ה עַ וֶ לְ מַּ נַן: הַ תְ ין, דִּ ית דִּ בֵ יו לְ רוֹתָ טָ ר שְׁ מוֹסֵ וּבְ

ר ה אָמַ הוּדָ ב יְ ר רַ אָמַ ין. גד)ב(וְ יטִ מִ שְׁ ין מַ ין – אֵ ית דִ בֵ יו לְ רוֹתָ טָ שְׁ

ית״ – יעִ בִ י שְׁ נִ טֵ מְּ שַׁ לֹּא תְּ ת שֶׁ נָ ל מְ ירוֹ ״עַ בֵ חֲ ר לַ אוֹמֵ ל: הָ מוּאֵ שְׁ

תוּב כָּ ה שֶׁ ל מָ ה עַ נֶ תְ ל: מַ מוּאֵ ר שְׁ בַ סָ א קָ ימָ ת. לֵ טֶ מֶּ שַׁ ית מְ יעִ בִ שְׁ

ל? טֵ אוֹ בָּ נָ ה – תְּ תּוֹרָ תוּב בַּ כָּ ה שֶׁ ל מָ ה עַ נֶ תְ מַּ ל הַ כׇ ה הוּא, וְ תּוֹרָ בַּ

י לַ ךָ עָ ין לְ אֵ ת שֶׁ נָ ל מְ ירוֹ: ״עַ בֵ חֲ ר לַ אוֹמֵ ר, הָ מַ יתְּ א אִ הָ ה)ג(וְ

ין לוֹ ר: אֵ ל אוֹמֵ מוּאֵ אָה, וּשְׁ יו אוֹנָ לָ ר: יֵשׁ לוֹ עָ ב אוֹמֵ אָה״, רַ אוֹנָ

יהּ א לֵ שָׁ רְ פָּ י מִ ידִ דִ נָן: לְ ב עָ ר רַ הּ, אָמַ לַ ר עֲ מַ יתְּ א אִ אָה. הָ יו אוֹנָ לָ עָ

יו לָ ין לוֹ עָ אָה״ – אֵ י אוֹנָ לַ ךָ עָ ין לְ אֵ ת שֶׁ נָ ל מְ ל, ״עַ מוּאֵ שְׁ יהּ דִּ ינֵּ מִ

א כָ אָה. והָ י יֵשׁ בּוֹ אוֹנָ רֵ אָה״ – הֲ ין בּוֹ אוֹנָ אֵ ת שֶׁ נָ ל מְ אָה. ״עַ אוֹנָ

ית יעִ בִ ין שְׁ ית״ – אֵ יעִ בִ שְּׁ י בַּ נִ טֵ מְּ שַׁ לֹּא תְּ ת שֶׁ נָ ל מְ י, ״עַ מֵ נָ

ית יעִ בִ ית״ – שְׁ יעִ בִ י שְׁ נִ טֵ מְּ שַׁ לֹּא תְּ ת שֶׁ נָ ל מְ תּוֹ. ״עַ טְ מַּ שַׁ מְ

עוֹ תוֹבְ אי לְ שַּׁ ינוֹ רַ ם – אֵ תָ ירוֹ סְ בֵ ת חֲ ה אֶ וֶ לְ מַּ א: הַ נָ תּוֹ. זתָּ טְ מַּ שַׁ מְ

ר: ימַ מֵ ב לְ רַ יהּ דְּ מֵּ ה קַ נָּ ר חַ ר בַּ ה בַּ בָּ ר רַ בַ ים יוֹם. סְ לֹשִׁ שְּׁ חוֹת מִ פָּ

ר טָ ב שְׁ תֵ כָ ח דְּ רַ טָ ישׁ דְּ ינִ ד אִ בִ א עֲ לָ ר, דְּ טָ שְׁ ה בִּ וֶ לְ מִ י בְּ ילֵּ י מִ נֵ הָ

י כִ ב: הָ יהּ רַ ר לֵ מַ א. אֲ ה – לָ ל פֶּ ה עַ וֶ לְ ל מִ בָ ין, אֲ ין יוֹמִ תִ לָ תְּ יר מִ צִ בְּ

י מֵ יָא נָ נְ ה. תַּ ל פֶּ ה עַ וֶ לְ מַּ ד הַ חָ אֶ ר וְ טָ שְׁ ה בִּ וֶ לְ מַּ ד הַ חָ י: אֶ יבִ בִ ר חֲ אָמַ

חוֹת עוֹ פָּ תוֹבְ אי לְ שַּׁ ינוֹ רַ ם – אֵ תָ ירוֹ סְ בֵ ת חֲ ה אֶ וֶ לְ מַּ י: הַ כִ הָ

ר מַ ה. אֲ ל פֶּ ה עַ וֶ לְ מַּ ד הַ חָ אֶ ר וְ טָ שְׁ ה בִּ וֶ לְ מַּ ד הַ חָ ים יוֹם, אֶ לֹשִׁ שְּׁ מִ

הּ תְּ לָ שַׁ רְ פָ מְ ד דִּ יךָ עַ עָ רְ יב אַכַּ יתֵּ א תִּ ה: לָ נָ תְ ב מַ רַ ל לְ מוּאֵ יהּ שְׁ לֵ

ירוֹ בֵ ת חֲ ה אֶ וֶ לְ מַּ נַן: הַ בָּ מוּר רַ אֲ א דַ תָ ילְּ א מִ א הָ נַָ א: מְ תָּ עְ מַ א שְׁ הָ לְ

ה וֶ לְ מַּ ד הַ חָ ים יוֹם, אֶ לֹשִׁ שְּׁ חוֹת מִ עוֹ פָּ תוֹבְ אי לְ שַּׁ ינוֹ רַ ם אֵ תָ סְ

נַת ה שְׁ בָ רְ יב ״קָ תִ כְ יהּ: דִּ ר לֵ מַ ה? אֲ ל פֶּ ה עַ וֶ לְ מַּ ד הַ חָ אֶ ר וְ טָ שְׁ בִּ

ע״, בַ שֶּׁ נַת הַ ה שְׁ בָ רְ ר ״קָ מַ אֱ נֶּ ע שֶׁ מַ שְׁ מַּ ה״, מִ טָּ מִ שְּׁ נַת הַ ע שְׁ בַ שֶּׁ הַ

נַת ר ״שְׁ מוּד לוֹמַ לְ ה תַּ א מָ לָּ ה? אֶ טָּ מִ נַת שְׁ יא שְׁ הִ עַ שֶׁ י יוֹדֵ ינִ אֵ

יזוֹ – זוֹ אֵ זוֹ, וְ יא כָּ הִ ת שֶׁ רֶ ה אַחֶ טָּ מִ : ]יֵשׁ[ שְׁ ךְ ר לָ ה״? לוֹמַ טָּ מִ שְּׁ הַ

ים לֹשִׁ שְּׁ חוֹת מִ פָ עוֹ בְּ תוֹבְ אי לְ שַּׁ ינוֹ רַ אֵ ם, שֶׁ תָ ירוֹ סְ בֵ ת חֲ ה אֶ וֶ לְ מַּ הַ

ב ר רַ אָמַ ה. ח)ד(וְ נָ שׁוּב שָׁ ה חָ נָ שָּׁ ים יוֹם בַּ לֹשִׁ ר: שְׁ ר מָ אָמַ יוֹם. דְּ

את. טָּ יָּיב חַ ת – חַ בָּ שַׁ אר בְּ וָּ צַּ ית הַ חַ בֵּ פּוֹתֵ ב: הַ ר רַ ה אָמַ הוּדָ יְ

יהּ: ר לֵ מַ ית? אֲ בִ ת חָ גוּפַ מְ ה לִ ין זֶ ה בֵּ י מָ כִ א: וְ נָ הֲ ב כָּ הּ רַ יף לָ קֵ תְ מַ

ת לֹשֶׁ ב: שְׁ ר רַ ה אָמַ הוּדָ ב יְ ר רַ אָמַ בּוּר. טי)ה(וְ ינוֹ חִ ה אֵ זֶ בּוּר, וְ ה חִ זֶ

ן, ה יַיִ אֵ רְ מַ ן כְּ יהֶ אֵ רְ ן, וּמַ ל יַיִ טוֹב שֶׁ ן קוּרְ תוֹכָ ל לְ פַ נָּ ם שֶׁ יִ ין מַ לוּגִּ

ין ה בֵּ י מָ כִ א: וְ נָ הֲ ב כָּ הּ רַ יף לָ קֵ תְ לוּהוּ. מַ סָ ה – לֹא פְּ וֶ קְ מִ לוּ לְ פְ נָ וְ

ה וֶ קְ מִּ ת הַ ין אֶ לִ ע פּוֹסְ בַ י צֶ ר: מֵ י אוֹמֵ י יוֹסֵ בִּ נַן: רַ תְ ע? דִּ בַ י צֶ מֵ ה לְ זֶ

א כָ י, הָ רֵ קְּ א״ מִ עָ בְ צִ יָּא דְ ם ״מַ תָ א: הָ בָ יהּ רָ ר לֵ מַ ין. אֲ ת לוּגִּ לֹשֶׁ שְׁ בִּ

ה! וֶ קְ מִּ ת הַ ידוּ אֶ יָּיא: הוֹרִ י חִ בִּ י רַ נֵ תָ הָ י. וְ רֵ קְּ א״ מִ יגָ זִ א מְ רָ מְ ״חַ

נַן: תְ נַן, דִּ בָּ א רַ י, הָ ן נוּרִ נָן בֶּ י יוֹחָ בִּ א רַ יָא, הָ שְׁ א קַ א: לָ בָ ר רָ אָמַ

ם יִ ין מַ ת לוּגִּ לֹשֶׁ שְׁ
ר סֵ חָ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פט׳ מהל׳ שמיטה ויובל
הל׳ יד, סמג עשין קמט, טוש״ע

חו״מ סי׳ סז סעי׳ ב יב:

ב מיי׳ פט׳ מהל׳ שמיטה ויובל
הל׳ טו, ש״ע חו״מ סי׳ סז סעי׳

יא:

ג מיי׳ פט׳ מהל׳ שמיטה ויובל
הל׳ ט, טוש״ע חו״מ סי׳ סז סעי׳

י:

ד מיי׳ פו׳ מהל׳ אישות הל׳ ט,
סמג עשין מח, טוש״ע אה״ע סי׳

לח סעי׳ ה:

ה מיי׳ פי״ג מהל׳ מכירה הל׳ ג,
סמג לאוין קע, טוש״ע חו״מ סי׳

רכז סעי׳ כא:

ו מיי׳ פט׳ מהל׳ שמיטה ויובל
הל׳ י, סמג עשין סז, טוש״ע

חו״מ סי׳ סז סעי׳ ט:

ז מיי׳ פי״ג מהל׳ מלווה ולווה
הל׳ ה, סמג עשין צד, טוש״ע

חו״מ סי׳ עג סעי׳ א:

ח מיי׳ פי׳ מהל׳ שבת הל׳ י, סמג
לאוין סה, טוש״ע או״ח סי׳ שיז

סעי׳ ג:

ט מיי׳ פז׳ מהל׳ מקואות הל׳ י,
סמג עשין רמח, טוש״ע יו״ד סי׳

רא סעי׳ כג:

י מיי׳ פז׳ מהל׳ מקואות הל׳ ח,
ש״ע יו״ד סי׳ רא סעי׳ כד כה:

מסורת הש״ס

א משנה שביעית; גיטין לז.

ב תוספתא קידושין; תוספתא
כתובות; תוספתא נזיר; תוספתא

גיטין; משנה כתובות; מסכת

עבדים; נזיר יא.; כתובות פג.;

כתובות פד.; קידושין יט:; בבא

מציעא צד.; גיטין פד:

ג בבא מציעא נא.

ד שבת מח.

ה משנה מקואות; חולין כו.;
עירובין כט:

תורה אור השלם

ל עַ ל־בַּ מוֹט כׇּ ה שָׁ טָּ מִ שְּׁ ר הַ בַ ה דְּ זֶ וְ

הוּ לֹא־ עֵ רֵ ה בְּ שֶּׁ ר יַ שֶׁ דוֹ אֲ ה יָ שֵּׁ מַ

א רָ י־קָ יו כִּ חִ ת־אָ אֶ הוּ וְ עֵ ת־רֵ גֹּשׂ אֶ יִ

ה ]דברים טו, ב[ יהֹוָ ה לַ טָּ מִ שְׁ

ךָ בְ בָ ם־לְ ר עִ בָ ה דָ יֶ הְ ן־יִ ךָ פֶּ ר לְ מֶ שָּׁ הִ

ע בַ שֶּׁ ת־הַ נַ ה שְׁ בָ רְ אמֹר קָ ל לֵ עַ יַּ לִ בְ

יךָ חִ אָ ךָ בְּ ינְ ה עֵ עָ רָ ה וְ טָּ מִ שְּׁ ת הַ נַ שְׁ

יךָ לֶ א עָ רָ קָ ן לוֹ וְ תֵּ לֹא תִ יוֹן וְ בְ אֶ הָ

א ]דברים טְ ךָ חֵ ה בְ יָ הָ ה וְ הֹוָ ל־יְ אֶ

טו, ט[



ד.כיצד העדים   פרק ראשון   מכות
רוּ סְ חָ וּם דְּ שּׁ  לוּהוּ מִ סָ לֹא פְּ א: יפָ סֵ א וּבְ שָׁ י רֵ א בְּ כָ ן הָ ינַ סִ רְ ב גָּ טוֹ רְ ר קֻ סֵ חָ

ין גִּ ת לֻ שֶׁ לֹ שְׁ א  רָ קָּ עִ ווּ מֵ י הָ ל אִ בָ ב אֲ טוֹ רְ קֻ

ן יהֶ אֵ רְ ן וּמַ יִ ב יַ טוֹ רְ ן קֻ כָ תוֹ ל לְ פַ נָ ים וְ מִ לֵ שְׁ

א יָּ י חִ בִּ נֵי רַ תָ א דְּ הָ לוּהוּ וְ סָ ן פְּ יִ ה יַ אֵ רְ מַ כְּ

: הּ א לֵ ירָ בִ נָּא סְ אי תַּ י הַ וֶה כִּ קְ מִּ ת הַ ידוּ אֶ רִ הוֹ
ר סֵ חָ וּם דְּ שּׁ  י מִ א נָמֵ יפָ סֵ א דְּ מָ עֲ לוּהוּ טַ סָ לֹא פְּ

י נֵי כִּ תְ מִ י לְ צֵ וֵי מָ י הָ ן נָמֵ יִ י יַ בֵּ גַ וֵי וְ ב הָ טוֹ רְ קֻ

י כִ א הָ בָ א בָּ דָ חֲ הוּ בַּ ינְ נִ תְ נִ א וְ שָׁ י רֵ נָא בְּ וְ אי גַ הַ

ן כָ תוֹ ל לְ פַ נָּ שֶׁ ב  טוֹ רְ ר קֻ סֵ יִם חָ ין מַ גִּ ת לֻ שֶׁ לֹ שְׁ

ה אֵ רְ מַ ן כְּ יהֶ אֵ רְ מַּ  שֶׁ ין  ב בֵּ לֶ ן אוֹ חֵ יִ ב יַ טוֹ רְ קֻ
לוּהוּ סָ ן לֹא פְּ יִ ה יַ אֵ רְ מַ ן כְּ יהֶ אֵ רְ מַּ  שֶׁ ין  ם בֵּ יִ מַ

ן יִ יַּ הַ שֶׁ הוּ  נֵי לְ תָ א קָ תָ לְּ מִ א דְ חָ רְ י אוֹ א כִּ לָּ אֶ

ל בָ ן אֲ יהֶ אֵ רְ מַּ  יִם מִ מַּ  ת הַ ךְ אֶ פֵ דֹם הוֹ הוּא אָ שֶׁ

כֹּל  הַ ן: יתָ אִ רְ ת מַ ךְ אֶ פֹ הֲ וֹ לַ כּ רְ ין דַּ ב אֵ לֶ חֵ הַ
ווּ וּ הָ ילּ פִ ן אֲ יִ י יַ בֵּ גַ ה וְ אֶ רְ מַּ  ר הַ חַ ךְ אַ לֵ הוֹ

ן יהֶ אֵ רְ מַ יוָן דְּ ין כֵּ מִ לֵ שְׁ ין  גִּ ת לֻ שֶׁ לֹ שְׁ א  רָ קָּ עִ מֵ

ר לֵיהּ בַ הּ סָ וָתֵ ב כְּ רַ לוּהוּ וְ סָ ן לֹא פְּ יִ ה יַ אֵ רְ מַ כְּ

ווּ ב הָ טוֹ רְ ר קֻ סֵ א חָ רָ קָּ עִ מֵ ב אע"ג דְּ לֶ י חֵ בֵּ גַ וְ

הּ כוּ' י לָ עֵ א בָּ יָ עְ בַּ א מִ הָ וְ ב: לֶ הוּ חֵ ים לְ לִ שְׁ  מַ
ן ן בֶּ נָ חָ י יוֹ בִּ רַ ב כְּ רַ נָא לְ מְ קֵ אוֹ ינַן דְּ כִ רְ פָּ א  הָ אַ

ר מַ אָ ב דְּ א רַ פָּ  פָּ ב  י רַ עֵ בָ דְּ ן: נָ בָּ רַ א כְּ לָ י וְ נוּרִ

ר סֵ נֵי חָ י תָּ נֵי מִ י תָּ יכִ לוּהוּ הֵ סָ יל לֹא פְּ עֵ לְ

לֹא לוּ וּדְ סְ פָּ ים  מִ לֵ שְׁ ווּ  י הָ אִ א וְ שָׁ י רֵ ב בְּ טוֹ רְ קֻ

ב א רַ מָ לְ ן אוֹ דִּ נָ חָ ר' יוֹ ר כַּ מַ אָ יהוּ דְּ אִ ב וְ רַ כְּ
הּ תֵ לְּ מִ ה לְ רָ מְ אָ ב וְ טוֹ רְ ר קֻ סֵ א חָ שָׁ י רֵ נֵי בְּ א תָּ לָ

עוּ הוּ בָּ וַיְ רְ ן תַּ נָ בָּ רַ ן דְּ נָ בָּ רַ וּ כְּ ילּ פִ יל אֲ עֵ לְ דִּ

ל כֹּ  י הַ רֵ בְ דִ ר כְּ מַ אָ ב דְּ רַ א וְ זוּתָ א וַחֲ עוּרָ שִׁ

א בָ רָ לְ ינַן: עֵ ת בָּ יהַ א מִ זוּתָ א חֲ מָ לְ לֵּי עָ כֻ דְּ

א שָׁ י רֵ ב בְּ טוֹ רְ ר קֻ סֵ נֵי חָ ב תָּ רַ יהּ דְּ א לֵ יטָ שִׁ  פְּ
ד פֵ קָ ב דְּ רַ א וְ עוּרָ שִׁ א  לָּ א אֶ מָּ  נָּא קַ י תַּ עֵ א בָּ לָ דְּ

הּ רָ מְ י אַ ן נוּרִ ן בֶּ נָ חָ ר' יוֹ א כְּ זוּתָ חֲ י אַ נָמֵ

א י הָ א לִ יעָ מִ שְׁ א  ף לָ סֵ ב יוֹ ר רַ מַ אָ : הּ תֵ לְּ מִ לְ

לֹא י וְ נִ ה אֲ הוּדָ ב יְ ל רַ שֶׁ ידוֹ  מִ לְ א תַּ תָּ עְ מַ שְׁ

הּ מֵ שְׁ  יל בִּ עֵ ן לְ רַ מַ אֲ ה זוֹ דַּ מוּעָ שְׁ יו  פִּ י מִ תִּ עְ מַ שָׁ
יֵּי כוּ' בַּ א"ל אַ ן כו': כָ תוֹ ל לְ פַ נָּ שֶׁ ם  יִ ין מַ גִּ ג' לֻ

יֵּי בַּ ה אַ יָ הָ מוּדוֹ וְ לְ ח תַּ כַ שָׁ ה וְ לָ ף חָ סֵ ב יוֹ רַ

ן לָ הֲ תְּ נִ רַ מְ תְּ אָ אַ וְ וּ: נּ ימֶ ל הֵ בֵּ קִּ שֶׁ ה  ירוֹ מַ כִּ זְ מַ

יא הִ לֶיהָ הַ נוּ עָ תָּ לָ רְ מַ ה זוֹ אָ נָ שְׁ  נִיתָ מִ שָּׁ  שֶׁ  כְּ

נוּ תָּ לָ שְׁ  רַ ב וּפֵ ר רַ מַ ה אָ הוּדָ ב יְ רַ א דְּ רָ ימְ מֵ
ר מַ א וַאֲ שָׁ י רֵ ב בְּ טוֹ רְ ר קֻ סֵ נֵי חָ וָה תָּ א הֲ ב לָ רַ דְּ

תוֹ אוֹ ם בְּ שָׁ ל  בֵ וֹ טּ הַ ל: כֹּ  י הַ רֵ בְ דִ הּ לְ תֵ לְּ מִ לְ

ם יִ ל מַ א כָּ מָּ  שֶׁ ה  ילָ בִ ה לוֹ טְ תָ לְ לֹא עָ ם: קוֹ מָ

וֹ א זֶה רֹאשׁ א בָּ מָּ  שֶׁ ד וְ ים יַחַ דִ מְ ית עוֹ בִ חָ יוּ בֶּ הָ שֶׁ

ת ין אֶ לִ סְ וֹ פּ ן הַ ד מִ חָ זֶה אֶ ין וְ אוּבִ שְׁ ם  יִ מַ וֹ בְּ בּ רֻ וְ
א ין כו' לָ ת לֻגִּ שֶׁ ל שְׁ  ר לִ שָׁ  פְ י אֶ אִ ה: רוּמָ תְּ הַ

וּם שּׁ  מִ א דְּ חָ כְ א מוֹ תָ לְּ מִ א דְּ יפָ א וְסֵ מָּ  שֶׁ  ינַן לְ שִׁ יְ א חָ לָּ ר אֶ שָׁ  פְ אי אֶ א וַדַּ הָ ינַן דְּ סִ רְ גָ

י א נָמֵ יָ נְ תַּ : הּ קֵ זָ חֲ א אַ רָ בְ ינַן גַּ מִ קְ מוֹ וּם דְּ שּׁ  א מִ מָ עְ ן טַ מָּ  קַ ינַן לְ רִ מְ אָ א הוּא דְּ מָּ  שֶׁ

ל שֶׁ ית  בִ ם: חָ מָ קוֹ מְ ים בִּ דִ מְ ם עוֹ הֵ שֶׁ וֹ  ין בּ לִ פְ וֹ נּ ין הַ קִ שְׁ  מַ ל לְ דוֹ גָּ ם הַ יָּ ינַן בַּ שִׁ יְ חָ י דְּ כִ הָ

ל שֶׁ ר  כָּ ן כִּ כֵ וְ ת פ"ה(: וָאוֹ קְ מִ א )דְּ תָּ פְ סֶ וֹ תּ ינַן בַּ סִ רְ י גָּ כִ הָ א וְ תָ יְ רַ בָּ ינַן בַּ סִ רְ ן גָּ יִ יַ
א מָ טְ נִ מוֹ וְ קוֹ מְ ד בִּ מֵ ן עוֹ יִ יַּ א הַ מָּ  שֶׁ א  מֵ טָ ה: לָ עָ ל זֶה וְ בַ טָּ שֶׁ ר  חַ ם אַ שָׁ ל  פַ נָּ שֶׁ ה  רוּמָ תְּ

י בֵּ גַ לְ ב דִּ ל גַּ ף עַ א אַ ימָ תֵ הוּ דְ מַ ר: כָּ כִּ א הַ מָ טְ נִּ שֶׁ שׁ  יחַ מֵ א לְ יכָּ מוֹ אִ קוֹ מְ ד בִּ מֵ ן עוֹ יִ יַּ א הַ מָ שְׁ  תְּ לִ שַׁ יְ חָ יוָן דְּ א כֵּ יטָ שִׁ  ן פְּ כֵ אי וְ מַ ר: כָּ כִּ ת הַ א אֶ מֵּ  טִ ר וְ זַ חָ ם וְ דָ אָ ת הָ מַ חֲ מֵ

הוּא . וְ הּ קֵ זָ חֲ א אַ רָ בְ י גַּ קֵ ה אוֹ ילָ בִ ה לוֹ טְ תָ לְ ינַן לֹא עָ רִ מְ אָ א הוּא דְּ רָ בְ י גַּ בֵּ גַ א וְ י לָ הּ אִ תֵּ כְ דֻ ן בְּ יִ י יַ אֵ י קָ יא אִ א הִ יקָ פֵ א סְ תָ לְּ א מִ הָ ינַן דְּ שִׁ יְ א חָ ר לָ כָּ י כִּ בֵּ גַ ינַן לְ שִׁ יְ ה חָ ילָ בִ טְ

בוֹ יְּ חַ מְ ם הַ שֵּׁ  לֹּא הַ  שֶׁ נֵי'  תְ מַ א קמ"ל: יְמָ ה קַ רָ הוֹ ת טְ קַ זְ חֶ יא בְּ הִ ה וְ קָ זָ חֲ ה אַ רוּמָ י תְּ קֵ א אוֹ כָ הָ ק וְ פֵ סָּ וּ מִ נּ רֶ הֲ טַ ל תְּ רוֹ אַ הֲ טַ א לְ ה בָּ תָּ ק אַ פֵ ת סָ ילַ בִ טְ ה וּבִ יָ א הָ מֵ טָ

ה תָּ ת אַ חַ ה אַ עָ שְׁ  וּם רִ שּׁ  תוֹ מִ עָ שְׁ  י רִ דֵ יב כְּ תִ כְ ה דִּ קָ ינוֹ לוֹ לֵּם אֵ שַׁ  מְ ל הַ כָּ א: רָ קְ מִּ ם הַ שֵּׁ  הַ ם: ר זָמַ שֶׁ אֲ וּם כַּ שּׁ  ין מִ לוּמִ שְׁ  תַ נֶה וְ עֲ וּם לֹא תַ שּׁ  קוּת מִ לְ ין מַ לוּמִ שְׁ  בוֹ תַּ יְּ חַ קוּת מְ לְ מַ
ה תָ בְּ רוּשׁ רִ פֵ נֵינַן בְּ שָּׁ  מוּ וּמִ לְּ שַׁ לֹא יְ ין וְ מִ מְ זּוֹ  ל הַ קוּ כָּ לְ יִ ם וְ לֵּ שַׁ  ינוֹ מְ ה אֵ קֶ וֹ לּ ל הַ א כָּ נֵימָ ינַן וְ שִׁ  קְּ ף לב.( מַ ת )דַּ וֹ בּ תֻ ת כְּ כֶ סֶּ  מַ ת וּבְ יוֹ עָ שְׁ  י רִ תֵּ שְׁ וּם  שּׁ  בוֹ מִ יְּ חַ ה מְ תָּ י אַ אִ בוֹ וְ יְּ חַ מְ

א: רָ מָ גְּ שׁ בַּ רֵ פָ מְ דִ י כְּ קֵ א לָ נֶה לָ עֲ וּם לֹא תַ שּׁ  ל מִ בָ ם אֲ ר זָמַ שֶׁ אֲ וּם כַּ שּׁ  ים מִ עִ בָּ רְ א אַ לָּ ין אֶ קִ ין לוֹ אֵ ם: תָ הּ הָ לֵיף לָ יָ ין וְ לוּמִ שְׁ  תַ ין לְ מִ מְ ים זוֹ דִ ה עֵ רָ וֹ תּ

ר לֹא מַ אָ קָ ס וְ רֵ טְ וּנְ קּ ר' הַ ךְ גֵּ יִם. כָּ ה מַ אָ לֵ ית מְ בִ ב חָ ר רַ מַ ה אָ הוּדָ ב יְ ר רַ מַ אָ

לֹא ין וְ אוּבִ שְׁ ם  יִ וּם מַ שּׁ  ה מִ ילָ בִ ה לוֹ טְ תָ לְ עָ

ים רִ בָּ חֻ מְ ה כִּ קָ שָּׁ  הוּ הַ וִּי לְ שַׁ  דְּ א מִ הָ ה דְּ אֶ רְ נִ

י ה נָמֵ ילָ בִ ן טְ יַ נְ עִ ין לְ דִּ ה הוּא הַ אָ מְ טֻּ  ם מִ רָ הֲ טַ לְ

ם( שָׁ ף יח: וְ ה )דַּ יצָ בֵ ינַן בְּ רִ מְ אָ ד דְּ עוֹ וְ
י יכִ הֵ רוֹ וְ הֲ טַ יו לְ ימָ י מֵ בֵּ ל גַּ י עַ לִ ין כְּ ילִ בִּ טְ מַ

יִם מַּ  א הַ נָא הָ גוֹ מָ ה לְ ילָ בִ א לֵיהּ טְ קָ לְ סָ

ה קָ שָּׁ  הַ י וּבְ בִ רְ עָ א מִ לָ ין וְ אוּבִ שְׁ כוֹ  תוֹ בְּ שֶׁ

ין רִ בָּ חֻ ין מְ אי נַעֲשִׂ א וַדַּ לָּ הוּ אֶ יף לְ דִ א. עָ לְמָ עָ בְּ

ינַן סִ רְ גָ ה דְּ אֶ רְ ךְ נִ כָ ה לְ ילָ בִ ן טְ יַ נְ עִ ם לְ גַּ
ךְ לֹא כָ ן וּלְ יִ ה יַ אָ לֵ ית מְ בִ ה חָ הוּדָ ב יְ רַ הּ דְּ תֵ לְּ מִ בְּ

א מָּ  שֶׁ י וְ מִ יְ קָ ווּ וְ ם קָ יָּ י הַ מֵ ה דְּ ילָ בִ ה לוֹ טְ תָ לְ עָ

ר כָּ וּר נִ סּ אִ מוֹ וְ קוֹ מְ ד בִּ מֵ עוֹ וּר וְ בּ ן הוּא צִ יִ דַ עֲ

אי וַדַּ א דְּ א לָ מָ לְ עָ א בְּ רָ ל נַהֲ בָ ן אֲ יִ יַ ל בְּ בֵ טוֹ וְ
ה לוֹ תָ לְ עָ ן וְ יִ עַ ה בְּ יָ ז לֹא הָ אָ ם וְ יִ מַּ  ב בַּ רֵ עָ תְ מִ

ית אִ רְ נֶּה מַ שַׁ  ינוֹ מְ אֵ שֶׁ ן  בָ ן לָ יִ יַ י בְּ רֵ יְ ה וּמַ ילָ בִ טְ

ית אִ רְ ה מַ נָּ שִׁ ם  זֵי אִ דֹם נֶחֱ ן אָ יִ יַ י בְּ אִ ם דְּ יִ מַּ  הַ

ן. יִ ה יַ אָ לֵ ית מְ בִ י חָ כִ י הָ א נָמֵ יָ נְ תַּ ם לֹא: יִם אִ מַּ  הַ

ם אִ ן דְּ יִ ם יַ י אִ ם כִּ יִ א מַ כָ יס הָ רֵ א גָ "י לָ שִׁ  ם רַ גַ וְ
ל פַ נָּ שֶׁ ה  רוּמָ ל תְּ שֶׁ ר  כָּ ן כִּ כֵ ר וְ מַ אָ אי קָ ן מַ לֹא כֵ

בוּ רְ עָ תְ לֹא נִ הוּ וְ ינַיְ עֵ י'[ בְּ פֵּ  א ]אַ הָ א וְ מֵ ם טָ שָׁ  לְ

ה( רָ הֳ טָ ה )וְ אָ מְ ת טֻ לֶ בֶּ קַ הּ מְ ינָ מ"מ אֵ

וֶה קְ מִּ ין לַ רִ בָּ חֻ ם מְ י הֵ רֵ הֲ ה דַּ קָ שָּׁ  הַ רוּ[ בְּ הֲ טָ ]דְּ

י ע"ג לִ ין כְּ ילִ בִּ טְ ף יח:( מַ ה )דַּ יצָ בֵ נַן בְּ י תְּ כִ הָ וְ
ם שֵּׁ  לֹּא הַ  שֶׁ ין  מִ לְּ שַׁ  ין וּמְ קִ לוֹ : רוֹ הֲ טַ יו לְ ימָ מֵ

י' ין. פִּ לוּמִ שְׁ  י תַּ ידֵ ן לִ יאָ בִ ת מְ וֹ כּ י מַ ידֵ ן לִ יאָ בִ מְּ הַ

נֶה עֲ לֹּא תַּ  נוּ מִ יְ הַ ת דְּ וֹ כּ י מַ ידֵ ן לִ יאָ בִ מְ א דִּ רָ קְּ מִ

א רָ קְּ א מִ לָּ ין אֶ לוּמִ שְׁ  י תַּ ידֵ ן לִ יאָ בִ ינוֹ מְ אֵ

לֵּם שַׁ  ה וּמְ קֶ ם ומש"ה לוֹ ר זָמַ שֶׁ אֲ ם לוֹ כַּ יתֶ וַעֲשִׂ
ה קֶ ינוֹ לוֹ א אֵ רָ ד קְ א חַ לָּ א אֶ י לֵיכָּ אִ ע דְּ מַ שְׁ  מַ

ת ר אֶ כֵ וֹ שּׂ הַ י' בְּ רִ מְ א אָ ה הָ שֶׁ  קָ ם וְ לֵּ שַׁ  וּמְ

י ם פִּ סֵ חוֹ ם( הַ שָׁ ף צא. וְ "מ דַּ ים )בּ לִ עֲ וֹ פּ הַ

א לֵיכָּ לֵּם אע"ג דְּ שַׁ  ה וּמְ קֶ הּ לוֹ דוּשׁ בָּ ה לָ רָ פָּ

שׁ ה"ר רֵ פֵּ ךְ  כָ ם לְ סֹ חְ א תַּ לָ או דְּ ד לָ א חַ לָּ אֶ
ן יאָ בִ מְּ ם הַ שֵּׁ  לֹּא הַ  שֶׁ נִי דה"ק  וֹ גּ וּרְ בּ יר מִ אִ מֵ

ין לוּמִ שְׁ  י תַּ ידֵ ן לִ יאָ בִ הֲ יךְ לַ רִ ינוֹ צָ ת אֵ וֹ כּ י מַ ידֵ לִ

ה רָ הָ זְ עוּ אַ י בָּ אִ ה דְּ רָ הָ זְ עוּ אַ א בָּ ין לָ לוּמִ שְׁ  תַ דְּ

ם י אִ א כִּ תָ ת אֲ קוֹ לְ מַ א לְ לָ י דְּ קֵ א לָ אי לָ וַדַּ

ף יג:( ת דַּ וֹ כּ ן מַ מָּ  קַ ינַן )לְ רִ מְ אָ דְ ין כִּ לוּמִ שְׁ  תַ לְ
לָיו ין עָ קִ ין לוֹ ת ב"ד אֵ יתַ ת מִ רַ הָ זְ אַ ן לְ תַּ נִּ שֶׁ או  לָ

ן יִ ן וָעַ שֵׁ  ה בְּ רָ הָ זְ א אַ לֵיכָּ ה דְּ רָ הָ זְ עוּ אַ א בָּ א לָ לָּ אֶ

ךְ לֹא כָּ לְ ה הִ רָ הָ זְ לֹא אַ ם בְּ לֵּ שַׁ ם יְ לֵּ שַׁ יב  תִ וּכְ

ם סֹ חְ א תַּ לָ ךְ דְּ הַ ן בְּ כֵ א וְ תָ ת אֲ קוֹ לְ מַ נֶה לְ עֲ תַּ

א לָּ א אֶ יָ תְ א אָ ם לָ סֹ חְ א תַּ לָ ה דְּ רָ הָ זְ אַ ע"כ דְּ
ינוֹ אֵ יוָן דְּ כֵ א דְּ קָ פְ א נָ ילָ מֵּ  ין מִ לוּמִ שְׁ  תַ ת דְּ קוֹ לְ מַ לְ

ר ימַ מֵ א לְ לֵיכָּ ה דְּ עָ שָׁ הּ  תָ אוֹ ל בְּ כֹ אֱ ה לֶ אוּיָ רְ שֶׁ ה  לֵּם מַ שַׁ יְּ שֶׁ ין הוּא  ם דִּ סֹ אי לַחְ שַּׁ  רַ

ל אֹכֶ ה הָ ן עֲשֵׂ וֹ שׁ לְ א בִּ רָ ב קְ וֹ תּ כְ ן לִ ם כֵּ אִ ת דְּ קוֹ לְ מַ לֹא לְ ן וְ מוֹ מָ א לְ תָ ה אֲ רָ הָ זְ אַ דְּ

א תָ י אֲ ה כִּ רָ הָ זְ א ע"כ אַ לָּ ב אֶ יָּ יל חַ כִ אֱ ם לֹא הֶ אִ יר דְּ פִּ שַׁ נָא  עְ מַ שָׁ וֹ וְ ישׁ דִ ר בְּ וֹ שׁ

א: תָ ת אֲ קוֹ לְ מַ לְ

ן יהֶ אֵ רְ ן, וּמַ טוֹב יַיִ ן קוּרְ תוֹכָ ל לְ פַ נָּ טוֹב, שֶׁ ר קוּרְ סֵ אחָ

ן כֵ לוּהוּ. וְ סָ ה – לֹא פְּ וֶ קְ מִּ לוּ לַ פְ נָ ן, וְ ה יַיִ אֵ רְ מַ כְּ

ן תוֹכָ ל לְ פַ נָּ טוֹב, שֶׁ ר קוּרְ סֵ ם חָ יִ ין מַ ה לוּגִּ לֹשָׁ שְׁ

ה וֶ קְ מִּ לוּ לַ פְ נָ ם, וְ יִ ה מַ אֵ רְ מַ ן כְּ יהֶ אֵ רְ ב, וּמַ לָ טוֹב חָ קוּרְ
ךְ כֹּל הוֹלֵ ר: הַ י אוֹמֵ ן נוּרִ נָן בֶּ י יוֹחָ בִּ לוּהוּ. רַ סָ – לֹא פְּ

י עֵ בָ א. דְּ פָּ ב פָּ הּ רַ י לַ עֵ יָא בָּ עְ יבַּ א מִ ה. הָ אֶ רְ מַּ ר הַ אַחַ

ל בָ א, אֲ ישָׁ רֵ טוֹב״ בְּ ר קוּרְ סֵ י: ״חָ נֵ ב תָּ א: רַ פָּ ב פָּ רַ

נָן י יוֹחָ בִּ א רַ תָ אֲ י, וַ לִ סְ א פָּ מָּ א קַ נָּ תַ ין, לְ ה לוּגִּ לֹשָׁ שְׁ

י בִּ רַ ר כְּ ב אוֹמֵ רַ ה, וְ אֶ רְ מַּ ר הַ ךְ אַחַ כֹּל הוֹלֵ ר: הַ ימַ מֵ לְ

ר סֵ י: ״חָ נֵ א תָּ ב לָ א רַ מָ לְ י. באוֹ דִּ ן נוּרִ נָן בֶּ יוֹחָ

יג, לִ י פְּ י – כִּ ן נוּרִ נָן בֶּ י יוֹחָ בִּ רַ א, וְ ישָׁ רֵ טוֹב״ בְּ קוּרְ

ב רַ כֹּל? לְ י הַ רֵ בְ דִ ר – כְּ אָמַ ב דְּ רַ יג, וְ לִ פְ א הוּא דִּ יפָ אַסֵּ

ב ר רַ יהּ. אָמַ א לֵ יטָ שִׁ א פְּ בָ רָ יהּ, לְ יָא לֵ עְ יבַּ א מִ פָּ פָּ

יֵי: יהּ אַבָּ ר לֵ מַ א. אֲ תָּ עְ מַ א שְׁ י הָ א לִ יעָ מִ א שְׁ ף: לָ יוֹסֵ

א ב לָ רַ ן, דְּ לַ יהֲ תְּ נִ רְ מַ י אֲ כִ הָ ן, וְ לַ יהֲ הּ נִ תְּ לַ רְ מַ אַתְּ אֲ

א יפָ נָן אַסֵּ י יוֹחָ בִּ רַ א, וְ ישָׁ רֵ טוֹב״ בְּ ר קוּרְ סֵ י ״חָ נֵ תָּ

ה הוּדָ ב יְ ר רַ אָמַ כֹּל. גוְ י הַ רֵ בְ דִ ר כְּ אָמַ ב דְּ רַ יג, וְ לִ פְּ

דוֹל, גָּ יָּם הַ ה לַ לָ פְ נָּ ם שֶׁ יִ יאָה מַ לֵ ית מְ בִ ב: חָ ר רַ אָמַ

ינַן ישִׁ יְ ה. חָ ילָ בִ ה לוֹ טְ תָ לְ ם – לֹא עָ ל שָׁ טּוֹבֵ הַ

יָּם א לַ קָ וְ דַ ד. וְ חָ קוֹם אֶ מָ הוּ בְּ לֹּא יְ ין שֶׁ ה לוּגִּ לֹשָׁ שְׁ לִ

א. א – לָ מָ לְ עָ א בְּ רָ ל נַהֲ בָ א, אֲ ימָ יְ קָ י וְ אֵ קָ דוֹל, דְּ גָּ הַ

יָּם ה לַ לָ פְ נָּ ן שֶׁ יאָה יַיִ לֵ ית מְ בִ י: חָ כִ י הָ מֵ יָא נָ נְ תַּ

ינַן ישִׁ יְ ה. חָ ילָ בִ ה לוֹ טְ תָ לְ ם – לֹא עָ ל שָׁ טּוֹבֵ דוֹל, הַ גָּ הַ

ן כֵ ד. וְ חָ קוֹם אֶ מָ הוּ בְּ לֹּא יְ ין שֶׁ אוּבִ ין שְׁ ה לוּגִּ לֹשָׁ שְׁ לִ

ן״? כֵ אי ״וְ א. מַ מֵ ם – טָ ל שָׁ פַ נָּ ה שֶׁ רוּמָ ל תְּ ר שֶׁ כָּ כִּ

י א אוֹקֵ כָ יהּ, הָ קֵ זְ א אַחֶ רָ בְ י גַּ ם אוֹקֵ תָ א, הָ ימָ תֵ הוּ דְּ מַ

ין ידִ עִ י׳ ״מְ נִ תְ ן. דה)א(מַ ע לַ מַ שְׁ א מַ הּ, קָ קַ זְ ה אַחֶ רוּמָ תְּ

ם זוּז״, יִ אתַ ירוֹ מָ בֵ חֲ יָּיב לַ חַ י שֶׁ לוֹנִ ישׁ פְּ אִ אָנוּ בְּ

ם שֵּׁ לֹּא הַ ין, שֶׁ מִ לְּ שַׁ ין וּמְ ין – לוֹקִ מִ אוּ זוֹמְ צְ מְ נִ וְ

י רֵ בְ ין, דִּ לוּמִ שְׁ י תַּ ידֵ יאָן לִ בִ כּוֹת מְ י מַ ידֵ יאָן לִ בִ מְּ הַ

ינוֹ ם – אֵ לֵּ שַׁ מְ ל הַ ים: כׇּ רִ ים אוֹמְ מִ כָ חֲ יר. וַ אִ י מֵ בִּ רַ

יָּיב הוּא חַ י שֶׁ לוֹנִ ישׁ פְּ אִ ין אָנוּ בְּ ידִ עִ ה. ו״מְ לוֹקָ

ים, מוֹנִ ין שְׁ ין – לוֹקִ מִ אוּ זוֹמְ צְ מְ נִ ים״, וְ עִ בָּ קוֹת אַרְ לְ מַ

שּׁוּם: ר״, וּמִ קֶ ד שָׁ ךָ עֵ עֲ רֵ ה בְ נֶ עֲ שּׁוּם: ״לֹא תַ מִ

יר. אִ י מֵ בִּ י רַ רֵ בְ ם״, דִּ מַ ר זָ שֶׁ אֲ ם לוֹ כַּ יתֶ שִׂ עֲ ״וַ

ים. עִ בָּ א אַרְ לָּ ין אֶ ין לוֹקִ ים: אֵ רִ ים אוֹמְ מִ כָ חֲ וַ
׳ מָ גְּ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פז׳ מהל׳ מקואות הל׳ יא,
סמג עשין רמח, טוש״ע יו״ד סי׳

רא סעי׳ כג:

ב מיי׳ פז׳ מהל׳ מקואות הל׳ יא,
סמג עשין רמח, טוש״ע יו״ד סי׳

רא סעי׳ כג:

ג מיי׳ פו׳ מהל׳ מקואות הל׳ י,
סמג עשין רמח:

ד מיי׳ פי״ח מהל׳ עדות הל׳ א:

ה מיי׳ פי״ח מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ב,

טור חו״מ סי׳ לח:

ו מיי׳ פי״ח מהל׳ עדות הל׳ א,
סמג עשין קי:

מסורת הש״ס

א כתובות לב:

תורה אור השלם

 לֹא                 צָ͏ח רְ לֹא תִּֿ

 לֹא                 אָ͏ף נְ תִּֿ

ד ךָ עֵ עֲ רֵ ה בְ נֶ עֲ נֹב         לֹא־תַ גְ תִּֿ

ר          ]שמות כ, יג[ קֶ שָׁ

שׂוֹת עֲ ם לַ מַ ר זָ שֶׁ אֲ ם לוֹ כַּ יתֶ שִׂ עֲ וַ

ךָ בֶּ רְ קִּ ע מִ רָ תָּ הָ רְ עַ יו וּבִ חִ אָ לְ

]דברים יט, יט[

נוּ מָּ ה עִ תָּ ר־אַ בֵּ ה דַּ ל־מֹשֶׁ רוּ אֶ יֹּאמְ וַ

ים לֹהִ נוּ אֱ מָּ ר עִ בֵּ דַ ל־יְ אַ ה וְ עָ מָ שְׁ נִ וְ

מוּת ]שמות כ, טז[ ן־נָ פֶּ



כיצד העדים   פרק ראשון   מכות ד:
ים רִ בָ יב )דְּ תִ כְ לֵּם דִּ שַׁ  ה וּמְ קֶ לוֹ ים: תוּלִ ךָ בְּ תְּ בִ י לְ אתִ צָ ע לֹא מָ ם רַ שֵׁ יא  צִ מ' מוֹ גְּ

וּ נְשׁ עָ תוֹ וְ רוּ אוֹ סְּ יִ כ"ב:י"ח-י"ט( וְ

ף מו.( ת )דַּ וֹ בּ תֻ כְ י' בִּ רִ מְ אָ תוֹ וְ אוֹ

י: אֵ רָ קְּ הּ מִ ינַן לָ פִ לְ יָ קוּת וְ לְ רוּ זֶה מַ סְּ יִ וְ

וּשׁ דּ חִ וּשׁ הוּא וּמֵ דּ נָס חִ ל קְ כָ נָס וְ ן קְ כֵּ שֶׁ
הּ נֵי לַ תְ מַ א דְ כָּ אִ נָא: מוֹ מָ ינַן לְ פִ לְ א יָ לָ

יו לָ ין עָ קִ ין לוֹ אֵ שֶׁ ר  מַ לוֹ א: לָּ עֻ א דְּ הָ לְ

תוֹ נָ קָּ יו תַּ רָ חֲ מוּר אַ אָ ה הָ עֲשֵׂ הָ שֶׁ

ם שֵּׁ  ן הַ לֹא מִ או: לָּ ת הַ רַ בֵ ל עֲ תוֹ עַ רָ פָּ  כַ וְ

ק תָּ נִּ שֶׁ או  לָ ר דְּ קָּ ם זֶה עִ עַ ין טַ הוּא זֶה אֵ
ה נֵי מָ פְּ א מִ לָּ לָיו אֶ ין עָ קִ ין לוֹ ה אֵ עֲשֵׂ לַ

או הוּא לָ שֶׁ י  פִ ה לְ קֶ ינוֹ לוֹ יר אֵ תִ וֹ מּ הַ

ין מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ ר מֵ מַ גָּ ה: עֲשֶׂ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ

ה שֶׂ עֲ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ או  ין לָ מִ מְ ים זוֹ דִ ה עֵ מָ
ם וּרָ בּ ל דִּ ין עַ קִ ין לוֹ מִ מְ ים זוֹ דִ ין עֵ קִ לוֹ וְ

ים דִ ה: עֵ לוּצָ ן חֲ ה וּבֶ שָׁ רוּ ן גְּ י בֶּ דֵ עֵ בְּ

ת וֹ בּ תֻ כְ ה בִּ אָ רָ תְ ין הַ יכִ רִ ין צְ ין אֵ מִ מְ זוֹ

ף לג.( ת )דַּ רוֹ וּ נְעָ לּ אֵ א בְּ מָ עְ ינַן טַ רִ מְ אָ

ר אָ שְׁ ל  ל כָּ בָ ת כו' אֲ ימַ הוּ אֵ י בְּ רִ תְ נָ
ה: אָ רָ תְ ין הַ יכִ רִ ה צְ טֵּ ל מַ שֶׁ ין בב"ד  שִׁ נָ עֳ

ל זֶה שֶׁ רוֹ  מְ יל וְחָ אִ ךְ הוֹ רֵ פָּ א  מוּר לָ ד חָ צַ

קוּת לְ מַּ  ם הַ עַ ין טַ ל זֶה אֵ שֶׁ רוֹ  מְ ינוֹ חָ אֵ

ין מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ ה לְ רָ הָ זְ אַ לְ : וֹ לוּי בּ תָּ

עֹנֶשׁ ן לְ תַּ לֹא נִ ה וְ זָמָ ין הֲ דִ ן בְּ שָׁ נְ עָ לְ
ין דִ ן בְּ שָׁ נְ עָ ה לוֹ לְ יָ לֹּא הָ  שֶׁ א  לָּ קוּת אֶ לְ מַ

ים רִ אָ שְׁ  נִּ הַ וְ יר: הִ זְ א א"כ הִ לָּ ה אֶ זָמָ הֲ

י רֵ ת הֲ שׂוֹ עֲ פוּ לַ לֹא יֹסִ אוּ וְ רָ יִ עוּ וְ מְ שְׁ  יִ

יב: תִ ין כְּ מִ מְ ים זוֹ דִ ת עֵ שַׁ  רָ פָ ה בְּ רָ הָ זְ אַ

ח כַ מוֹ דְ ן כִּ מוֹ ר מָ מַ ה לוֹ צֶ ע רוֹ שָׁ  אי רָ הַ תוֹ כו'. וְ עָ שְׁ  י רִ דֵ יב כְּ תִ ן כְּ נָ בָּ רַ א לְ מָ לָ שְׁ  בִּ

יר אִ א ר' מֵ לָּ ם( אֶ שָׁ ף לב: וְ ת )דַּ וֹ בּ תֻ כְ בִּ

י דֵ יב כְּ תִ א כְ רוּשׁ הָ פֵּ א  מָ עְ אי טַ מַ

ת חַ ה אַ עָ שְׁ  וּם רִ שּׁ  ע מִ מַ שְׁ  מַ תוֹ דְּ עָ שְׁ  רִ

יךְ רִ פָּ אי  כוּ' וא"ת וּמַ בוֹ וְ יְּ חַ ה מְ תָּ אַ
ין קִ לוֹ א לְ רָ אי קְ י הַ קֵ ת מוֹ וֹ בּ תֻ כְ א בִּ הָ וְ

א לָּ א אֶ כָ רְ פִּ ן הַ ל זֶה מִ כָ ה וְי"ל דְּ יתָ מִ וּלְ

ר מַ לוֹ שׁ וְ רַ דְ מִ וָה לֵיהּ לְ יר הֲ אִ ר' מֵ לְ

י תֵּ שְׁ וּם  שּׁ  בוֹ מִ יְּ חַ ה מְ תָּ ין אַ אֵ שֶׁ תוֹ  עָ שְׁ  רִ

ר מַ גָּ ה: יתָ מִ ין וּלְ קִ לוֹ לֹא לְ ת וְ יוֹ עָ שְׁ  רִ
ים דִ י עֵ פוּ נָמֵ ע. וא"ת לֵילְ ם רַ שֵׁ יא  צִ וֹ מּ מִ

אי הַ ע דאע"פ דְּ ם רַ שֵׁ יא  צִ וֹ מּ ין מִ מִ מְ זוֹ

ם ה אִ יָ הָ י וְ ה לִ מָּ  לָ ה וְ עֲשֶׂ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ או  לָ

ם שֵׁ יא  צִ מוֹ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ ע וְ שָׁ  רָ ת הָ וֹ כּ ן הַ בִּ
ה יָ הָ וְּ א מִ לָּ י אֶ קֵ לָ נָא דְּ עְ דַ א יָ הּ לָ וּפֵ ע גּ רַ

' פָ ר בְּ מַ אָ קָ דְ ע כִּ שָׁ  רָ ת הָ וֹ כּ ן הַ ם בִּ אִ

ף מו.( ת דַּ וֹ בּ תֻ ה )כְּ תָ תְּ פַּ  תְ נִּ שֶׁ ה  רָ נַעֲ

ן ן ]וּבֵ בֵּ רוּ מִ סְּ יִ רוּ וְ סְּ יִ וְ רוּ מִ סְּ נוּ יִ דְ מַ לָ

ר בַ סָ ע: שָׁ  רָ ת הָ וֹ כּ ן הַ ם בִּ ה[ אִ יָ הָ ן וְ בֵּ מִ
א נָסָ ין קְ מִ מְ ים זוֹ דִ ר עֵ מַ אָ ר"ע דְּ הּ כְּ לָ

ם שֵׁ יא  צִ וֹ מּ לֵיף לֵיהּ מִ י יָ כִ הָ י' וּלְ הוּא. פִּ

י כִ הָ נָא הוּא וּלְ מוֹ י מָ רִ בְ ן סָ נָ בָּ רַ ע וְ רַ

ע מַ שְׁ  ע מַ ם רַ שֵׁ יא  צִ וֹ מּ ינַן לֵיהּ מִ פִ לְ א יָ לָ

י בֵּ א גַּ לָּ ם אֶ לֵּ שַׁ  ה וּמְ קֶ ינוֹ לוֹ דלר"מ אֵ
' פֶ בְ ה דִּ שֶׁ  קָ ן לֹא וְ מוֹ י מָ בֵּ ל גַּ בָ נָס אֲ קְ

א. ף צֵ "מ דַּ ים )בּ לִ עֲ וֹ פּ ת הַ ר אֶ כֵ וֹ שּׂ הַ

הּ שׁ בָּ דָ ה וְ רָ י פָ ם פִּ סֵ חוֹ א הַ יָ נְ ם( תַּ שָׁ וְ

ין בִּ ה וג' קַ רָ פָ ין לְ בִּ לֵּם ד' קַ שַׁ  ה וּמְ קֶ לוֹ

ית לֵיהּ אִ יר דְּ אִ ר' מֵ הּ כְּ י לָ ר וּמוּקֵ לַחֲמוֹ
ד עוֹ ן הוּא וְ מוֹ ם מָ תָ הָ ם וְ לֵּ שַׁ  ה וּמְ קֶ לוֹ

ף ת דַּ וֹ בּ תֻ ת )כְּ רוֹ וּ נְעָ לּ ' אֵ פֶ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְּ

הּ ית לֵ לֵּם אִ שַׁ  ה וּמְ קֶ ם( ר"מ לוֹ שָׁ לד: וְ

ן יָ נְ ל עִ כָ ע בְּ מַ שְׁ  הּ מַ ם לֵית לֵ לֵּ שַׁ  ת וּמְ מֵ

י יגִ לִ א פְּ ן דע"כ לָ נָ בָּ רַ דְּ ה מִ שֶׁ  ן קָ כֵ וְ
וּם שּׁ  א מִ לָּ יר אֶ אִ י מֵ בִּ רַ הּ דְּ לֵ נַן עֲ בָּ רַ

נָא מוֹ ין מָ מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ הוּ דְּ א לְ ירָ בִ סְ דִּ

א קי"ל יךְ הָ רִ פָּ נָס  י קְ בֵּ ף לב.( גַּ ת דַּ וֹ בּ תֻ ת )כְּ רוֹ וּ נְעָ לּ ק אֵ רֶ פֶ ע וּבְ ם רַ שֵׁ יא  צִ וֹ מּ לֵּם מִ שַׁ  ה וּמְ קֶ ינַן לוֹ פִ לְ יָ דוֹ דְּ נָס מוֹ קְ ל בִּ בָ ע אֲ ם רַ שֵׁ יא  צִ וֹ מּ לֵיף מִ י יָ צֵ א מָ ךְ לָ כָ הוּא וּלְ

לֵּם שַׁ  ה וּמְ קֶ לוֹ ין דְּ ן דִּ יַ נְ עִ נָס לְ קְ ן לִ מוֹ ין מָ וּק בֵּ לּ א חִ ן לֵיכָּ נָ בָּ רַ ין לְ ר"מ בֵּ ין לְ אי בֵּ וַדַּ נָס וְי"ל דְּ י קְ בֵּ י' גַּ פֵּ  ן אַ נָ בָּ י רַ יגִ לִ א פְּ מָ לְ ן דר"מ אַ נָ בָּ רַ רוּשׁ כְּ פֵּ ם  לֵּ שַׁ  ה וּמְ קֶ ינוֹ לוֹ אֵ דְּ

א רָ ימְ מֵ ע לְ ם רַ שֵׁ יא  צִ וֹ מּ הוּ מִ ינַן לְ פִ לְ יר יָ פִּ שַׁ א הוּא וְ נָסָ ין קְ מִ מְ ים זוֹ דִ ר עֵ בַ סָ יר דְּ אִ ר' מֵ ךְ לְ כָּ לְ ין הִ מִ מְ ים זוֹ דִ י עֵ בֵּ יב גַּ תִ תוֹ כְּ עָ שְׁ  י רִ דֵ ינַן לֵיהּ וּכְ פִ לְ תוֹ יָ עָ שְׁ  י רִ דֵ כְּ א מִ הָ דְּ
וּ לּ ' אֵ פֶ א בְּ יתָ אִ דְ קוּת כִּ לְ ה וּמַ יתָ מִ י בְּ מֵ קוֹ אוֹ י לְ יכִ רִ ן וּצְ מוֹ קוּת וּמָ לְ מַ הּ בְּ מֵ קוֹ אוֹ א לְ ת לֵיכָּ יוֹ עָ שְׁ  י רִ תֵּ שְׁ ט  עֵ מַ מְ הוּ דִּ ידְ י דִּ בֵּ ב גַּ תַּ כְ נִ תוֹ דְּ עָ שְׁ  י רִ דֵ ין א"כ כְּ מִ לְּ שַׁ  ין וּמְ קִ לוֹ דְּ

ינַן פִ לְ א יָ ךְ לָ כָ נָא הוּא לְ מוֹ ין מָ מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ הוּ דְּ א לְ ירָ בִ סְ ן דִּ נָ בָּ ל רַ בָ י אֲ עוּטֵ מְ י לִ תֵ יְ א תַּ יכָ הֵ מֵ ן דְּ מוֹ י מָ בֵּ גַ ף לְ לֵּם אַ שַׁ  ה וּמְ קֶ לוֹ י דְּ תֵ וכְ ל דֻּ כָ ר ר"מ בְּ מַ אי אָ ת א"כ וַדַּ רוֹ נְעָ

ל כָ ן בְּ נָ בָּ רוּ רַ ה יֹאמְ תָּ עַ לֵּם מֵ שַׁ  ה וּמְ קֶ ינוֹ לוֹ אֵ ן דְּ מוֹ קוּת וּמָ לְ מַ ת בְּ יוֹ עָ שְׁ  י רִ תֵּ שְׁ י  עוּטֵ מְ ר לִ פַּ  סְ מִ תוֹ בְּ עָ שְׁ  י רִ דֵ כְּ א מִ רָ קְּ ינַן מִ שִׁ  רְ ךְ דָּ כָּ לְ הִ ם וְ לֵּ שַׁ  ה וּמְ קֶ לוֹ ע דְּ ם רַ שֵׁ יא  צִ וֹ מּ מִ

הּ ר לַ בַ א סָ ה לָ הוּדָ א ר' יְ יָ שְׁ  א קַ א לָ הָ נָס: ין קְ ן בֵּ מוֹ ין מָ ת בֵּ יוֹ עָ שְׁ  ל ב' רִ י כָּ עוּטֵ מְ י לִ תֵ אָ יר דְּ פִּ שַׁ ע  מַ שְׁ  א מַ הָ תוֹ דְּ עָ שְׁ  י רִ דֵ כְּ לֵּם מִ שַׁ  ה וּמְ קֶ ינוֹ לוֹ אֵ נָס דְּ י קְ בֵּ ף גַּ ם אַ קוֹ מָ

ה שֶׁ  קָ ינָא וְ אי דִּ הַ לֵיף מֵ י יָ צֵ א מָ לָ לָיו דְּ ין עָ קִ ה לוֹ עֲשֶׂ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ או  הּ לָ א לֵית לֵ נָסָ ין קְ מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ הּ דְּ ית לֵ אִ א דלר"ע דְּ כָ ע הָ מַ שְׁ  א הוּא מַ נָסָ ין קְ מִ מְ ים זוֹ דִ ר עֵ מַ אָ כר"ע. דְּ
ךְ כָ ה לְ עֲשֶׂ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ או  וֵי לָ הָ ה דְּ רוּעָ הּ זְ אָ צָ מְּ שֶׁ  הוּ כְּ דֵ ף שָׂ סוֹ תוֹ בְּ נִּיחַ אוֹ מַּ  שֶׁ נוּ  יְ הַ רוּךְ דְּ עָ שׁ בֶּ רֵ ה וּפֵ קֶ ם לוֹ רֶ כֶ ם בְּ יִ אַ לְ יֵּם כִּ קַ מְ ף כא:( הַ ת דַּ וֹ כּ ן מַ מָּ  קַ ר )לְ מַ א ר"ע אָ הָ דְּ

א הָ הּ דְּ מַ תֵ ם וְ לֵּ שַׁ  ה וּמְ קֶ זֶה לוֹ ה. וְ אָ רָ תְ יךְ הַ רִ ין צָ מוּר. זֶה אֵ ד חָ ן צַ הֶ יֵּשׁ בָּ שֶׁ ן  הֶ בָּ שֶׁ וֶה  שָּׁ  ד הַ צַּ הַ ה לְ א מָ לָּ אֶ יִם: אַ לְ כִּ יב הַ בִ ר סְ דֵ ה גָּ שָׂ עָ שֶׁ נוּ  יְ ם הַ רֶ כֶ ם בְּ יִ אַ לְ יֵּם כִּ קַ מְּ הַ ה דְּ אֶ רְ נִ

מוּר ד חָ ם צַ הֶ ן יֵשׁ בָּ כֵּ שֶׁ ר  מַ ד יֵשׁ לוֹ עוֹ ת וְ יּוֹ קִ לְּ ר מִ אָ שְׁ  ן בִּ ין כֵּ אֵ שֶּׁ ה  ה. מַ אָ רָ תְ יךְ הַ רִ ין צָ אֵ שֶׁ ת  יּוֹ קִ לְּ ר מִ אָ שְּׁ  ר מִ תֵ יוֹ נִּים בְּ שֻׁ  ם מְ ן הֵ כֵּ שֶׁ יךְ  רִ פָ שׁ ר"י דְּ רֵ וֶה וּפֵ שָׁ א  כָ רְ ין זֶה פִּ אֵ

וּר הוּא בּ ן דִּ כֵּ שֶׁ ע  ם רַ שֵׁ יא  צִ מוֹ ה לְ יךְ מָ רִ ע וּפָ ם רַ שֵׁ יא  צִ וֹ מּ ינַן מִ רִ מְ גָ יא דְּ הִ י הַ בֵּ יל גַּ עֵ י לְ מִ לְ שַׁ רוּ יְּ יךְ בַּ רֵ פָּ י  י נָמֵ כִ הָ ם דְּ יהֶ א פִּ צֵ מוֹ א בְּ לָּ ווּ אֶ לֹּא עָ  שֶׁ ם  וּרָ בּ ל דִּ ין עַ קִ ן לוֹ הֵ שֶׁ

נֶה עֲ י לֹא תַּ בֵּ יל גַּ עֵ ר לְ מַ אָ קָ א דְּ הָ . דְּ יהּ י לֵ דִ בְ אי עָ נֶה מַ עֲ אי לֹא תַ נַן הַ בָּ רַ וְ ה: עֲשֶׂ יד מַ בִ עֲ תְ ן אִ וּרָ בּ דִ ין בְּ מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ י דְּ מִ לְ שַׁ ירוּ י'. דִּ פִ ךְ לְ רֵ פָּ א  מוּר לָ ד חָ ר צַ בַ ה סָ הוּדָ ר' יְ וְ
א לָ ר דְּ תֹּאמַ ם  אִ נֶה וְ עֲ לֹּא תַּ  י מִ קֵ לָ ר דְּ מַ נוּ לוֹ קוּת יֵשׁ לָ לְ הּ מַ ךְ בֵּ יָּ שַׁ  יקוּ דְּ דִּ צְ הִ וְ א דִּ רָ ן קְ י לָ לִּ גַ ר דְּ תַ ל בָּ בָ יקוּ אֲ דִּ צְ הִ וְ א דִּ רָ או קְ י לָ נוּ אִ יְ ה הַ עֲשֶׂ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ או  וֵי לָ הָ וּם דְּ שּׁ  מִ

ת קוֹ לְ י מַ בֵּ גַ לְ נֵּי דִּ שַׁ  א מְ יפָ דִ עֲ ר דַּ מַ יהוּ יֵשׁ לוֹ ת מִ וֹ שׁ פָ דוּת נְ ת ב"ד עֵ יתַ ת מִ רַ הָ זְ אַ ן לְ תַּ נִּ שֶׁ או  אי לָ א הַ כָ הָ יו וְ לָ ין עָ קִ ין לוֹ אֵ ת ב"ד וְ יתַ ת מִ רַ הָ זְ אַ ן לְ תַּ נִּ שֶׁ או  וֵי לָ הָ וּם דְּ שּׁ  י מִ קֵ לְ לִ

ין אֵ ת ב"ד וְ יתַ ת מִ רַ הָ זְ אַ ן לְ תַּ נִּ שֶׁ או  וֵי לָ נֶה הָ עֲ א תַּ לָ הּ דְּ ק לֵ וֹ פּ י תִּ קֵ א לָ לָ ר דְּ מַ תוֹ לוֹ עָ שְׁ  י רִ דֵ י כְּ ה לִ מָּ  ה לָ שֶׁ  ם זוּז קָ יִ אתַ י מָ בֵּ יל גַּ עֵ ל לְ בָ י' אֲ רֵ פָ דְ ה כִּ רָ הָ זְ אַ יךְ לְ רִ טְ צְ הּ אִ וּפֵ גּ

ם( שָׁ ף קנד. וְ ת דַּ בָּ שַׁ יךְ ) שִׁ  חְ הֶ שֶׁ י  ק מִ רֶ פֶ ינַן בְּ רִ מְ א אָ הָ ינוֹ דְּ ת ב"ד זֶה אֵ יתַ ת מִ רַ הָ זְ אַ ן לְ תַּ נִּ שֶׁ או  יב לָ שִׁ א חֲ הּ לָ נָּ א מִ קָ פְ נָ ן דְּ מוֹ ת מָ רַ הָ זְ י אַ בֵּ גַ א לְ ימָ י תֵּ כִ יו וְ לָ ין עָ קִ לוֹ

א הּ לֵיכָּ וּפֵ ר גּ מֵּ  חַ מְ בִ וּפוֹ אע"ג דְּ ת גּ אכֶ לֶ מְ ת ב"ד בִּ יתַ ת מִ רַ הָ זְ אַ ן לְ תַּ נִּ שֶׁ או  וֵי לָ הוּא הָ הַ ךָ וְ תֶּ  מְ הֶ ה וּבְ תָּ ה אַ אכָ לָ ה מְ עֲשֶׂ לֹּא תַּ  ק מִ פֵ נָ וּם דְּ שּׁ  י מִ קֵ א לָ לָ ת דְּ בָּ שַׁ  ר בְּ מֵּ  חַ מְ דִּ
א רָ י קְ לִּ גַ א דְּ כָ אנֵי הָ שָׁ  נָא וְי"ל דְּ שְׁ א  י לָ א נָמֵ כָ ת ב"ד הָ יתַ מִ י לְ א נָמֵ יָ תְ הּ אָ ידֵ או דִּ לָ יוָן דְּ ין כֵּ ית דִּ ת בֵּ יתַ ת מִ רַ הָ זְ אַ ן לְ תַּ נִּ שֶׁ או  הּ לָ יב לֵ שִׁ ם חֲ קוֹ ל מָ כָּ ת ב"ד מִ יתַ מִ ד דְּ וּם צַ שׁ

לֹּא  הּ מִ ק לֵ וֹ פּ תִ יךְ וְ רִ פָ ת ד' ב:( דְּ וֹ כּ יל )מַ עֵ ה לְ שֶׁ  ל מ"מ קָ בָ יר אֲ הִ זְ א א"כ הִ לָּ נַשׁ אֶ א עָ לָ נֶה דְּ עֲ וּם לֹא תַ שּׁ  י מִ קֵ לָ ל דְּ לָ כְּ ע מִ שָׁ  רָ ת הָ וֹ כּ ן הַ ם בִּ ה אִ יָ הָ נָא וְ מָ חֲ ר רַ מַ אָ דְ כִּ

א יפָ דִ עֲ ית וי"ל דַּ שִׁ  רֵ פָ דְ ת ב"ד כִּ יתַ ת מִ רַ הָ זְ אַ ן לְ תַּ נִּ שֶׁ או  נֶה לָ עֲ א תַּ לָ וּם דְּ שּׁ  י מִ קֵ א לָ לָ ינָא דְּ מִ וָה אֲ א הֲ רָ י קְ לִּ גַ או דְּ י לָ נֵּי אִ שַׁ י ע לִ שָׁ  רָ ת הָ וֹ כּ ן הַ ם בִּ ה אִ יָ הָ י וְ ה לִ מָּ  לָ נֶה וְ עֲ תַ

ב יָּ חַ שֶׁ ים  ידִ עִ י מְ בֵּ יל גַּ עֵ ר לְ תֹּאמַ ם  אִ ים. וְ מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ ה לְ רָ הָ זְ אַ לְ ת: עֲשׂוֹ יפוּ לַ סִ א יוֹ ין מוּלָ מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ ה לְ רָ הָ זְ הּ אַ א לֵ קָ פְ נָ יךְ לר"מ דְּ רֵ פָ ר דְּ מַ ד יֵשׁ לוֹ עוֹ נֵּי וְ שַׁ  נֵּהּ מְ מִ

וֵי א הָ לָ קוּת דְּ לְ ב מַ יָּ חַ שֶּׁ י  נִ לוֹ ישׁ פְּ אִ ין בְּ ידִ עִ מְּ שֶׁ ין  מִ מְ ים זוֹ דִ ת עֵ רַ הָ זְ אַ ר לְ מַ אָ י קָ כִ הָ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ א וְ קָ פְ תוֹ נָ עָ שְׁ  י רִ דֵ כְּ ר מִ ימַ מֵ ה לֵיהּ לְ מָּ  ן לָ נָ בָּ רַ א לְ מָ עְ אי טַ א הַ ם זוּז לֵימָ יִ אתַ מָ
ה: רָ הָ זְ י אַ עֵ א בָּ אי לָ ן וַדַּ מוֹ מָ ם דְּ ר זָמַ שֶׁ אֲ כַּ י מִ רֵ יְ מַ יל דְּ עֵ ל לְ בָ יר אֲ הִ זְ ן הִ ם כֵּ א אִ לָּ וּף אֶ גּ נַשׁ עֹנֶשׁ הַ א עָ לָ יר דְּ הִ זְ או הִ י לָ ם אִ ר זָמַ שֶׁ אֲ כַּ י מִ קֵ לָ

ה עָ שְׁ שּׁוּם רִ יב, מִ תִ תוֹ״ כְּ עָ שְׁ י רִ דֵ נַן. ״כְּ בָּ רַ א לְ מָ לָ שְׁ ׳ בִּ מָ )א(גְּ

יוֹת. עָ שְׁ י רִ תֵּ שּׁוּם שְׁ יבוֹ מִ יְּ חַ ה מְ י אַתָּ אִ יבוֹ וְ יְּ חַ ה מְ ת אַתָּ אַחַ

ם יא שֵׁ מּוֹצִ ר מִ מַ א: גָּ ר עוּלָּ א? אאָמַ מָ עְ אי טַ יר מַ אִ י מֵ בִּ א רַ לָּ אֶ

ה ם, אַף כֹּל – לוֹקֶ לֵּ שַׁ ה וּמְ ע – לוֹקֶ ם רַ יא שֵׁ ה מוֹצִ ע. מָ רַ

י בִּ רַ הּ כְּ ר לַ בַ נָס! סָ ן קְ כֵּ ע, שֶׁ ם רַ יא שֵׁ מוֹצִ ה לְ ם. מָ לֵּ שַׁ וּמְ

י נֵ תְ מַ א דְּ יכָּ א הוּא. ב)ב(אִ נָסָ ין – קְ מִ ים זוֹמְ דִ ר: עֵ אָמַ א, דְּ יבָ קִ עֲ

ר נֹּתָ הַ ר וְ ד בֹּקֶ נּוּ עַ מֶּ ירוּ מִ יָא: ״לֹא תוֹתִ נְ תַ א דְּ א אַהָ עוּלָּ א דְּ הָ לְ

ה, שֶׂ עֲ ר לֹא תַ ה אַחַ שֵׂ ן עֲ יתֵּ תוּב לִ כָּ א הַ גוֹ׳״ – בָּ ר, וְ ד בֹּקֶ נּוּ עַ מֶּ מִ

ר: א אוֹמֵ יבָ קִ י עֲ בִּ ה. )ג(רַ הוּדָ י יְ בִּ י רַ רֵ בְ יו, דִּ לָ ין עָ ין לוֹקִ אֵ ר שֶׁ לוֹמַ

ין בּוֹ אֵ או שֶׁ יהּ לָ ה לֵ וֵ הָ שּׁוּם דְּ א מִ לָּ ה, אֶ ם הוּא זֶ שֵּׁ ן הַ לֹא מִ

י בִּ רַ ל דְּ לָ כְּ יו. מִ לָ ין עָ ין לוֹקִ ה אֵ שֶׂ עֲ ין בּוֹ מַ אֵ או שֶׁ ל לָ כׇ ה, וְ שֶׂ עֲ מַ

ר יהּ? אָמַ א לֵ נָ יו, מְ לָ ין עָ ה לוֹקִ שֶׂ עֲ ין בּוֹ מַ אֵ או שֶׁ ר לָ בַ ה סָ הוּדָ יְ

ין בּוֹ אֵ או שֶׁ ע לָ ם רַ יא שֵׁ ה מוֹצִ ע. מָ ם רַ יא שֵׁ מּוֹצִ ר מִ מַ א: גָּ עוּלָּ

ין ה – לוֹקִ שֶׂ עֲ ין בּוֹ מַ אֵ או שֶׁ ל לָ יו, אַף כׇּ לָ ין עָ ה – לוֹקִ שֶׂ עֲ מַ

ר א אָמַ לָּ ם! גאֶ לֵּ שַׁ ה וּמְ ן לוֹקֶ כֵּ ע, שֶׁ ם רַ יא שֵׁ מוֹצִ ה לְ יו. מָ לָ עָ

ין אֵ או שֶׁ ין לָ מִ ים זוֹמְ דִ ה עֵ ין. מָ מִ ים זוֹמְ דִ עֵ ר מֵ מַ ישׁ: גָּ קִ ישׁ לָ רֵ

ין ה – לוֹקִ שֶׂ עֲ ין בּוֹ מַ אֵ או שֶׁ ל לָ יו, אַף כׇּ לָ ין עָ ה – לוֹקִ שֶׂ עֲ בּוֹ מַ

יא אָה! )ד(מוֹצִ רָ תְ ין הַ יכִ רִ ין צְ ן אֵ כֵּ ין, שֶׁ מִ ים זוֹמְ דִ עֵ ה לְ יו. מָ לָ עָ

ה י זֶ אִ לֹא רְ ה, וְ י זֶ אִ רְ ה כִּ י זֶ אִ ין: לֹא רְ דִּ זַר הַ חָ . וְ יחַ ע יוֹכִ ם רַ שֵׁ

ין לוֹקִ ה וְ שֶׂ עֲ ין בּוֹ מַ אֵ או שֶׁ ן – לָ הֶ בָּ ה שֶׁ וֶ שָּׁ ד הַ צַּ ה. הַ י זֶ אִ רְ כִּ

ד צַּ הַ ה לְ יו. מָ לָ ין עָ ה לוֹקִ שֶׂ עֲ ין בּוֹ מַ אֵ או שֶׁ ל לָ יו, אַף כׇּ לָ עָ

ר בַ א סָ ה לָ הוּדָ י יְ בִּ יָא: רַ שְׁ א קַ א לָ נָס! הָ ן קְ כֵּ ן, שֶׁ הֶ בָּ ה שֶׁ וֶ שָּׁ הַ

ן הֶ ן יֵשׁ בָּ כֵּ ן, שֶׁ הֶ בָּ ה שֶׁ וֶ שָּׁ ד הַ צַּ הַ ה לְ א: מָ לָּ א. אֶ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ הּ כְּ לַ

אי ״לֹא נַן, הַ בָּ רַ . וְ יךְ רֵ א פָּ מוּר לָ ד חָ ה? צַ הוּדָ י יְ בִּ רַ מוּר! וְ ד חָ צַ

יהּ י לֵ עֵ יבְּ הוּא מִ יהּ? הַ י בֵּ שִׁ רְ אי דָּ ר״ מַ קֶ ד שָׁ ךָ עֵ עֲ רֵ ה בְ נֶ עֲ תַ

ין מִ ים זוֹמְ דִ עֵ ה לְ רָ הָ יר, אַזְ אִ י מֵ בִּ רַ ין. וְ מִ ים זוֹמְ דִ עֵ ה לְ רָ הָ אַזְ לְ

עוּ מְ שְׁ ים יִ אָרִ שְׁ נִּ הַ ״וְּ יהּ מִ א לֵ קָ פְ יָה: נָ מְ רְ י יִ בִּ ר רַ יהּ? אָמַ א לֵ נָ מְ

יהּ י לֵ עֵ יבְּ הוּא מִ נַן? הַ בָּ רַ יפוּ עוֹד״. וְ לֹא יֹסִ אוּ וְ רָ יִ וְ
ה. זָ רָ כְ הַ לְ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פג׳ מהל׳ נערה בתולה
הל׳ א, סמג לאוין כז, סמג עשין

נו:

ב מיי׳ פי׳ מהל׳ קרבן פסח הל׳
יא:

ג מיי׳ פי״ח מהל׳ עדות הל׳ ד:

מסורת הש״ס

א יבמות כב:; סנהדרין נג:;
כתובות לב:; כתובות לז.; לקמן

יג:

ב תמורה ד:; פסחים פד.; נדרים
עג.; מכילתא דרבי שמעון בן

יוחאי; חולין פג.; חולין צא.;

לקמן טז.

ג תמורה ג:; פסיקתא רבתי;
זבחים כט:; סנהדרין י.; שבועות

כא.; שבועות ג:; סנהדרין סג.;

פסחים סג:; לעיל ב:; בבא

מציעא צא.; לקמן כ:; לקמן טז.

ד זבחים יא.; סוטה כט:; שבת
כח.; זבחים טז.; יבמות עז.;

זבחים ה.; סנהדרין סו.; זבחים

יב:; מנחות ו.; קידושין עח.; בבא

מציעא ד.; בבא מציעא פז:; בבא

מציעא סא.; ברכות לה.; קידושין

כא.; לקמן טז.; עבודה זרה מו.;

בבא קמא פח.; קידושין ה:

גליון הש״ס

גמ' מה למוציא שם רע שכן

לוקה ומשלם. קשה לי דהיא

גופה נילף דלוקה ומשלם אלא

דליכא למילף כן דמה למש"ר

שכן קנס וא"כ לפרוך בקיצור מה

למש"ר שכן קנס ואי דפירכת

הש"ס דאם ילפי' ממש"ר נילף

ג"כ דלוקה ומשלם א"כ הו"ל

למנקט אי הכי יהא ג"כ לוקה

ומשלם אבל לא בהך פירכא מה

למש"ר. ולפי תירוצם בתוס'

כתובות דף לב בשם הריצב"א

דרבנן דר"מ ס"ל דאף אם עדים

זוממין קנסא מ"מ אינו לוקה

ומשלם דס"ל דכדי רשעתו

משמע גם בממון ומלקות ניחא

דלענין אין בו מעשה פרכינן דמה

למש"ר דלוקה ומשלם משא"כ

בעלמא דאמעט מכדי רשעתו.

אבל לתירוצם קמא דתוס' שם

וזה שיטת תוס' הכא בסוגיין דאי

אמרי' ע"ז קנס ילפינן ממוציא

שם רע יקשה כנ"ל:

שם ורבנן האי לא תענה ברעך

עד שקר מאי דרשי ביה. משמע

דס"ד דהש"ס דלרבנן ליכא

מלקות משום לא תענה וקשה לי

הא בבן גרושה מפורש דלוקין

ואצטריך בזה לא תענה ואי

דפירכת הש"ס דלילקי שמונים

חד משום כאשר זמם וחד משום

לא תענה הו"ל למנקט כך

הקושיא דכמו דבבן גרושה לוקין

משום לא תענה לילקי הכא

שמונים אבל לשון האי לא תענה

ברעך עד שקר מאי דרשי ביה

הוא מוקשה:

תוס' ד"ה ורבנן כו' משום דהוי

לאו שניתן לאזהרת מיתת ב"ד.

משמע דקושייתם דהו"ל לשנויי

כן אלא דעדיפא מיניה משני ולא

ידעתי איך יכול לתרץ א"כ תקשי

בבן גרושה אמאי לוקה. וגם

לתירוצם דעדיפא מיניה משני

עדיין קשה בב"ג אמאי לוקה הא

הוי לאו שניתן לאזהרת מיתת

ב"ד. וכן במה דהקשו דל"ל

לטעמא דכדי רשעתו למה לא

הקשו ביותר דאמאי לקי בב"ג

וכ"ז צ"ע:

תורה אור השלם

ילוֹ פִּ הִ ע וְ שָׁ רָ כּוֹת הָ ן הַ ם־בִּ ה אִ יָ הָ וְ

י וגו׳ דֵ יו כְּ נָ פָ הוּ לְ כָּ הִ ט וְ שֹּׁפֵ הַ

]דברים כה, ב[

ת־ וא אֶ הִ יר־הַ עִ י הָ נֵ קְ חוּ זִ קְ לָ וְ

שׁוּ אֹתוֹ נְ עָ רוּ אֹתוֹ וְ סְּ יִ ישׁ וְ אִ הָ

ה וגו׳ ]דברים כב, יח-יט[ אָ מֵ

ר ד־בֹּקֶ נּוּ עַ מֶּ ירוּ מִ לֹא־תוֹתִ וְ

שׁ אֵ ר בָּ ד־בֹּקֶ נּוּ עַ מֶּ ר מִ נֹּתָ הַ וְ

רֹפוּ ]שמות יב, י[ שְׂ תִּ

 לֹא                 צָ͏ח רְ לֹא תִּֿ

 לֹא                 אָ͏ף נְ תִּֿ

ד ךָ עֵ עֲ רֵ ה בְ נֶ עֲ נֹב         לֹא־תַ גְ תִּֿ

ר          ]שמות כ, יג[ קֶ שָׁ

ן עַ מַ ךָ לְ מֶּ ת־אִ אֶ יךָ וְ בִ ת־אָ ד אֶ בֵּ כַּ

ר־ שֶׁ ה אֲ מָ דָ אֲ ל הָ יךָ עַ מֶ כוּן יָ רִ אֲ יַ

ה וגו׳ ]שמות כ, יב[ הֹוָ יְ

שׂוֹת עֲ ם לַ מַ ר זָ שֶׁ אֲ ם לוֹ כַּ יתֶ שִׂ עֲ וַ

ךָ בֶּ רְ קִּ ע מִ רָ תָּ הָ רְ עַ יו וּבִ חִ אָ לְ

]דברים יט, יט[

לֹא־ אוּ וְ רָ יִ עוּ וְ מְ שְׁ ים יִ רִ אָ שְׁ נִּ הַ וְ

ה זֶּ ע הַ רָ ר הָ בָ דָּ שׂוֹת עוֹד כַּ עֲ פוּ לַ יֹסִ

וגו׳ ]דברים יט, כ[



ה.כיצד העדים   פרק ראשון   מכות
ין יכִ רִ ה צְ עָ בָּ רְ ף פט.( אַ ין דַּ רִ דְ נְהֶ ין )סַ נָקִ נֶּחֱ ן הַ וּ הֵ לּ אֵ ין בְּ רִ דְ נְהֶ סַ ינַן בְּ רִ מְ אָ זָה דְּ רָ כְ הַ לְ

ין ב"ד יכִ רִ וּ בב"ד צְ שׁ נְ נֶּעֶ שֶׁ ר  חַ זָה לְאַ רָ כְ הַ

ל י בב"ד עַ נִ לוֹ ג פְּ ךְ נֶהֱרַ כָ ךְ וְ יז כָּ רִ כְ הַ לְ

ין: עִ מְ וֹ שּׁ  ת הַ ת אֶ וֹ דּ י לִרְ דֵ ית כְּ נִ לוֹ ה פְּ רָ עֲבֵ

לֹּא  ה מִ רָ זְהָ א וְאַ קָ פְ אוּ נָ רְ יִ עוּ וְ מְּ שִׁ  יְ וִּ מִ

שׁ רֵ פָ מְ דִ ן כְּ מוֹ מָ ין בְּ שִׁ  לְּ שַׁ  נֵי' מְ תְ מַ יפוּ: סִ יוֹ

ת ג אֶ פֵ ד סוֹ חָ ל אֶ כָ י דְּ לֵּ נֵי מִ נָהָ מְ זֵל: וְאָ

ר שֶׁ  ת אֲ יתוֹ י מִ יָּבֵ חַ ע בְּ שָׁ  רָ ים: עִ בָּ רְ אַ הָ

ן ם בִּ קוּת אִ לְ י מַ יָּבֵ חַ בְּ מוּת: ע לָ שָׁ  הוּא רָ

ן וֹ דּ נִּ ל הַ בֵּ יְּקַ שֶׁ ם  ר זָמַ שֶׁ  אֲ כַּ ע: שָׁ  רָ ת הָ וֹ כּ הַ

ל בֵּ י קִ רֵף וַהֲרֵ טָ צְ ן מִ מוֹ מָ ה: מָ לֵ שְׁ קוּת  לְ מַ

נֵי' תְ מַ ם: לָּ כֻּ ין  ידוֹ בֵּ סִ פְ הַ צוּ לְ רָ שֶׁ ה  מַ

ן וּפָ י גּ קֵ סְ עִ ן בְּ תָ וּ אוֹ יָּזֵמּ שֶׁ ן  מָ צְ ת עַ וּ אֶ זֵמּ יָּ שֶׁ

שׁ רֵ פָ מְ דִ רוּג כְּ הָ ג וְהֶ רֵ הוֹ י הַ קֵ סְ עִ וְלֹא בְּ

דוּת עֵ יו כְּ לָ ידוּ עָ עִ הֵ שֶׁ ים  רִ אוּ אֲחֵ בָּ זֵל: וְאָ

ת וּ אֶ זֵמּ הֵ שֶׁ ם  נַיִ שְּׁ  וּ הַ לּ וּ אֵ זֵמּ וְהֵ ים: נִ וֹ אשׁ רִ הָ

וּ לּ פִ אֲ ים: נִ חֲרוֹ אַ ת הָ ם אֶ וּ גַּ זֵמּ ים הֵ נִ וֹ אשׁ רִ הָ

ת חַ ת אַ כַ ר זוֹ וְ חַ ת זוֹ אַ וֹ תּ ה כִּ אָ ן מֵ ם הֵ אִ

יא זוֹ ית הִ טִ טָ יסְ אִ גוּ: רְ ן יֵהָ לָּ כֻּ ן  תַ מָּ  זִ הֱ

יא יָא הִ טְ ה וְסָ רָ דוּת סָ ל עֵ שֶׁ ת  זֹּאת כַּ  ת הַ כַּ הַ

א בָּ ל הַ ת כָּ זֵם אֶ הָ ם לְ ינֵיהֶ צָה בֵּ לוּ עֵ ךְ נָטְ כָּ

ן וּפָ דוּת גּ ל עֵ שֶׁ הּ  וּפָ מ' גּ גְּ יו: לָ יד עָ עִ הָ לְ

ים דִ ת עֵ שַׁ  רָ פָ ה בְּ רָ וֹ סָ ת בּ נוֹ עֲ לַ ים: דִ ל עֵ שֶׁ

רֶת וּסֶ מּ דוּת הַ ה עֵ רָ יב סָ תִ ין כְּ מִ מְ זוֹ

ל: דוֹ ין גָּ לִ קְ רַ ה טְ ירָ בִּ ם: שָּׁ  רוּ מִ הוּסְ שֶׁ

ל שֶׁ ם  ינֵיהֶ ר עֵ אוֹ א מְ מָּ  שֶׁ יא  רִ א בָּ רָ נְהוֹ לִ

נּוּ: מֶּ  ר מִ תֵ ק יוֹ חוֹ רָ מֵ ין לְ פִ יא וְצוֹ רִ וּ בָּ לּ אֵ

ים לִּ ם קַ הֵ שֶׁ ים יֵשׁ  לִּ מַ ין גְּ א מִ חָ רְ א פִּ לָ מְ גַּ

א לָּ ד אֶ לֹא עוֹ וְ : חַ רֵ וֹ פּ ף הַ עוֹ ם כְּ רוּצָתָ מְ בִּ

גוּ רְ ת הָ בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ ין בְּ מִּ זִ מְּ רוּ הַ מְ י' אָ פֵּ  אַ

ים: נִ וֹ אשׁ רִ ן הָ ר מִ תֵ תוֹ יוֹ בָ ימוּ חוֹ דִּ קְ הִ שֶׁ

י דִ הֲ סְ א מַ קָ נָא דְּ ידָּ עִ בְ א דִּ מָ עְ אי טַ מַ

יו לָ יד עָ עִ הָ ת לְ בָּ שַּׁ  י בַּ שִׁ י לִ שְׁ ם  אוּ יוֹ בָּ שֶׁ  כְּ

ד לֹּא הוּעַ  שֶׁ לָא  טָ ר קְ א לָאו בַּ רָ בְ י גַּ תִּ כַּ אַ

וָה ה הֲ דֶ י וּמוֹ תֵ וָה אָ וּ הֲ לּ ין וְאִ ית דִּ בֵ יו בְּ לָ עָ

ת ה אֶ יתָ ין מִ יְּבִ חַ יוּ מְ ם הָ הֵ שֶׁ צָא  מְ ר נִ טָ פְ מִ

אי קמ"ל דאע"ג מַ מוּת: אוּי לָ ינוֹ רָ אֵ שֶׁ י  מִ

נֵינָא י תְּ לִ טְ קַּ ינְהוּ מִ יל אִ טִ קְּ יהוּ מִ אִ דְּ

ין אִ ם רוֹ נַיִ שְׁ י  בֵּ ף ו:( גַּ ין )דַּ קִ רְ פִ נֵי' בְּ תְ מָ בְּ

ה מַ ים: גִ ן נֶהֱרָ ן זֶה כוּ' הוּא וְהֵ וֹ לּ חַ ם מֵ תָ אוֹ

ד לֹא עוֹ וְ ין: ר דִּ מַ י גְּ דֵ ת עֵ זָמַ הֲ ן בַּ ין כֵּ אֵ שֶׁ

ים חֲרִ אַ ים מְ נִ חֲרוֹ אַ וּ הָ לּ אֵ שֶׁ כו' שאע"פ 

ם יּוֹ בַּ שֶׁ ן  ים הֵ דִ ינוֹ מ"מ מוֹ ר דִּ מַ ן גְּ מַ ת זְ אֶ

ת בָּ שַׁ  י בְּ שִׁ י לִ שְּׁ  יו בַּ לָ יד עָ עִ הָ ין לְ מִ מְ זּוֹ  אוּ הַ בָּ שֶׁ

א רָ בְ גַ ל וּבְ מוֹ תְ אֶ ר מֵ מַ ינוֹ נִגְ יָה דִּ ר הָ בָ כְּ

נָס י קְ לוּמֵ שְׁ  ן תַּ יַ נְ עִ ן לְ כֵ וְ הוּד: סְ ילָא אַ טִ קְ

ינֵי דִ זֶה כְּ י בָּ ינוֹ נָמֵ טוּר דִּ פָּ וֹ  ה בּ דֶ וֹ מּ הַ שֶׁ

ה שֶׂ עֲ מַּ  וּף הַ דוּת גּ ין עֵ וּק בֵּ לּ יֵשׁ חִ ת וְ וֹ שׁ פָ נְ

אוּ ינַן בָּ סִ רְ י גָּ כִ הָ ין: ר דִּ מַ ל גְּ שֶׁ דוּת  עֵ לְ

ח בַ טָ נַב וְ א גָּ תָ בְּ שַׁ  ד בְּ חַ רוּ בְּ מְ ם וְאָ נַיִ שְׁ

א תָ בְּ שַׁ  ד בְּ חַ רוּ בְּ מְ ם וְאָ נַיִ שְׁ אוּ  ר וּבָ כַ וּמָ

נַב א גָּ תָ בְּ שַׁ  י בְּ רֵ תְ לָּא בִּ ם אֶ יתֶ יִ נוּ הֱ מָּ  עִ

רוּ מְ י' אָ פֵּ  לָּא אַ ד אֶ ר וְלֹא עוֹ כַ ח וּמָ בַ טָ וְ

ין מִ לְּ שַׁ  ר מְ כַ ח וּמָ בַ טָ נַב וְ ת גָּ בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ בְּ

ר א לָאו בַּ רָ בְ י גַּ דִ הֲ סְ א מַ קָ נָא דְּ דָּ עִ בְ דִּ

י צֵ וָה מָ הֲ וּם דַּ שּׁ  וֹ מִ רוּשׁ ין הוּא. וּפֵ לוּמִ שְׁ  תַּ

ינְהוּ אִ ח דְּ כַ תְּ שְׁ  ה אִ אָ דָ הוֹ הּ בְּ שֵׁ  ר נַפְ טַ פְ מִ לְ

דוּת עֵ ל בְּ נָס אֲבָ א קְ וְקָ דַ יהּ וְ י לֵ דִ סְ פְ ווּ מַ הָ

תוֹ ין אוֹ ידִ סִ פְ יוּ מַ י לֹא הָ הֲרֵ שֶׁ ין  טוּרִ ן פְּ מוֹ מָ

א רָ בְ גַּ ד: מֵ עוֹ יָּב וְ חֻ הוּא מְ שֶׁ ר  חַ לוּם אַ כְּ

יו לָ וּ עָ לּ ידוּ אֵ עִ הֵ שֶׁ  ין הוּא כְּ לוּמִ שְׁ  ר תַּ בַּ

י לָא דֵ וָה מוֹ י הֲ ין וְאִ ית דִּ יְּבוּהוּ בֵּ ר חִ בָ כְּ

ר: טָ פְ וָה מִ הֲ

ם תֶּ ם אַ רוּ לָהֶ יֹּאמְ שֶׁ ים  דִ ל עֵ שֶׁ ן  מָ צְ י' עַ ן. פִּ מָ צְ וּ עַ יָּזֵמּ שֶׁ ד  ין עַ מִ מְ ים זוֹ שִׂ ים נַעֲ דִ עֵ ין הָ אֵ

זּוּמוֹ  יִּ שֶׁ ם וְלֹא  יתֶ יִ נוּ הֱ מָּ  י עִ נִ לוֹ ם פְּ קוֹ מָ בְּ

נוּ: מָּ  יָה עִ ג הָ נֶּהֱרָ ג אוֹ הַ רֵ הוֹ רוּ הַ יֹּאמְ שֶׁ

לָא טָ ר קְ ים לָאו בַּ דִ ידוּ עֵ הִ סְ אַ נָא דְּ ידָּ עִ בְ דִּ

ר טָ פְ ה מִ דֶ וָה מוֹ י הֲ אִ וּם דְּ שּׁ  הוּא. פ"ה מִ

י יָּבֵ ל חַ ן כָּ ם כֵּ אִ ינוּ דְּ צִ זֶה לֹא מָ ה דְּ אֶ וְלֹא נִרְ

ר טוֹ פְ ת וְלִ דוֹ הוֹ ל לְ ין יָכוֹ ית דִּ ת בֵּ יתוֹ מִ

לָא הוּא טָ ר קְ שׁ לָאו בַּ רֵ פָ ה לְ אֶ נִרְ מוֹ וְ צְ עַ

א לֹא מָּ  שֶׁ  ינוֹ הוּא דְּ ר דִּ מַ גְ נִּ שֶׁ ם  רוּשׁ קֹדֶ פֵּ

א ים לֹא יְהֵ דִ אוּ עֵ ם יָבוֹ ים וְאִ דִ אוּ עֵ יָבוֹ

ד גוֹ עַ רְ הָ סוּר לְ אָ שֶׁ ד  עוֹ יָּם וְ ן קַ דוּתָ עֵ

ר אי בַּ ר וַדַּ בָ ינוֹ כְּ ר דִּ מַ גְ נִּ שֶׁ  ינוֹ וּכְ ר דִּ מֵ גָּ יִּ שֶׁ

ים דִ אוּ עֵ ר בָּ בָ יל וּכְ אִ א הוּא הוֹ יּוּבָ חִ

יַן נְ עִ ן לְ כֵ וְ טוּר: פָּ גוֹ  רְ הוֹ ן וְהַ דוּתָ ל עֵ בֵּ קַ נִתְ וְ

ן לֹא מוֹ יַן מָ נְ עִ אי לְ ל וַדַּ נָס. אֲבָ קְ

ם נַיִ שְׁ אוּ  נָּב וּבָ ת גַּ בָּ שַׁ  ד בְּ חַ בְ ין דִּ ידִ עִ מְּ שֶׁ  כְ דִּ

ת בָּ שַׁ  ד בְּ חַ נָּב וּבְ ת גַּ בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ בְ רוּ דִּ מְ וְאָ

ן מוֹ ין מָ מִ לְּ שַׁ  ין מְ אי אֵ ם וַדַּ יתֶ יִ נוּ הֱ מָּ  עִ

א יּוּבָ ר חִ א בַּ נָּבָ י גַּ דִ הֲ סְ מַ א דְּ עֲתָ שַׁ יא  הִ הַ בְ דִּ

ר נּוּ לְבַ מֶּ  דַ ת לָא תְּ וֹ שׁ פָ י נְ בֵּ גַ לְ אע"ג דִּ

י ינוֹ )נָמֵ ר דִּ מַ גְ לָא נִ ה דְּ מָּ  ל כַּ כָ א. דְּ יּוּבָ חִ

ךְ ל כָּ ק כָּ פֵ ינוֹ סָ אֵ שֶׁ וּם  שּׁ  א מִ יּוּבָ ר חִ וֵי בַּ הָ

אוּ יָּבוֹ שֶׁ אי  וַדַּ ב לְ רוֹ וֵי[ קָ ן ]הָ מוֹ מָ דוּת( בְּ עֵ

ינַן עֵ בָ ת דְּ וֹ שׁ פָ דוּת נְ עֵ ל בְּ ידוּ אֲבָ יָעִ ים וְ דִ עֵ

ם קֹדֶ ינַן דְּ רִ מְ אי אָ ז וַדַּ ה אָ ירָ ה וַחֲקִ שָׁ י רִ דְּ

א: יּוּבָ ר חִ וֵי בַּ ינוֹ לָאו הָ ר דִּ מַ גְ נִּ שֶׁ

י׳ נִ תְ א. במַ קָ פְ אוּ״ נָ רָ יִ עוּ וְ מְ שְׁ ״יִּ ה מִ זָ רָ כְ יר? הַ אִ י מֵ בִּ רַ ה. וְ זָ רָ כְ הַ אלְ

הוּא ידוּהוּ שֶׁ עִ ד? הֶ יצַ כּוֹת. כֵּ מַּ ין בַּ שִׁ לְּ שַׁ ין מְ אֵ מוֹן וְ מָּ ין בַּ שִׁ לְּ שַׁ מְ

ם. יהֶ ינֵ ין בֵּ שִׁ לְּ שַׁ ין – מְ מִ אוּ זוֹמְ צְ מְ נִ ם זוּז וְ יִ אתַ ירוֹ מָ בֵ חֲ יָּיב לַ חַ

ין – מִ אוּ זוֹמְ צְ מְ נִ ים וְ עִ בָּ קוֹת אַרְ לְ יָּיב מַ הוּא חַ ידוּהוּ שֶׁ עִ ם הֶ ל אִ בָ אֲ

יֵי: ר אַבָּ י? אָמַ ילֵּ י מִ נֵ א הָ נָ ׳ מְ מָ ים. גְּ עִ בָּ ה אַרְ ד לוֹקֶ חָ אֶ ד וְ חָ ל אֶ כׇּ

יתוֹת י מִ יָּיבֵ חַ ע״ בְּ שָׁ ר ״רָ מַ אֱ נֶ יּוֹת, וְ קִ לְ י מַ יָּיבֵ חַ ע״ בְּ שָׁ ר ״רָ מַ אֱ נֶ

קוֹת לְ ין מַ אן – אֵ ה, אַף כָּ צָ חֱ מֶ ה לְ יתָ ין מִ ן – אֵ לָּ הַ ה לְ ין. מָ ית דִּ בֵּ

א. יכָּ לֵ יו״, וְ אָחִ שׂוֹת לְ עֲ ם לַ מַ ר זָ שֶׁ אֲ ינַן ״כַּ עִ ר: בָּ א אָמַ בָ ה. רָ צָ חֱ מֶ לְ

י׳ נִ תְ ף. גמַ רֵ טָ צְ א מִ קוֹת לָ לְ ף, מַ רֵ טָ צְ מוֹן מִ י! מָ מֵ מוֹן נָ י, מָ כִ י הָ אִ

רוּ ד? אָמְ יצַ ן. )א(כֵּ מָ צְ ת עַ ימּוּ אֶ יָּזֵ ד שֶׁ ין עַ מִ ים זוֹמְ שִׂ ים נַעֲ דִ עֵ ין הָ אֵ
יאַךְ ם: ״הֵ הֶ רוּ לָ שׁ״. אָמְ פֶ נֶּ ת הַ ג אֶ רַ הָ י שֶׁ לוֹנִ ישׁ פְּ אִ ין אָנוּ בְּ ידִ עִ ״מְ

יּוֹם נוּ אוֹתוֹ הַ מָּ יָה עִ ה הָ ג זֶ הוֹרֵ ה אוֹ הַ ג זֶ רָ הֱ י נֶ רֵ הֲ ין? שֶׁ ידִ עִ ם מְ אַתֶּ

ם יאַךְ אַתֶּ ם: ״הֵ הֶ רוּ לָ ל אָמְ בָ ין. אֲ מִ לּוּ זוֹמְ ין אֵ י!״ – אֵ לוֹנִ קוֹם פְּ מָ בְּ

י!״ – לוֹנִ קוֹם פְּ מָ יּוֹם בְּ נוּ אוֹתוֹ הַ מָּ ם עִ יתֶ יִ ם הֱ י אַתֶּ רֵ הֲ ין? שֶׁ ידִ עִ מְ

ימּוּם, זִ הֱ ים וֶ רִ חֵ אוּ אֲ ם. ד־ו)ב(בָּ יהֶ ל פִּ ין עַ גִ רָ הֱ נֶ ין, וְ מִ לּוּ זוֹמְ י אֵ רֵ הֲ

ה הוּדָ י יְ בִּ גוּ. רַ רְ ם יֵהָ אָה – כּוּלָּ ילּוּ מֵ פִ ימּוּם, אֲ זִ הֱ ים וֶ רִ חֵ אוּ אֲ בָּ

ד. בַ לְ ה בִּ אשׁוֹנָ רִ ת הָ א כַּ לָּ ג אֶ רָ הֱ ינוֹ נֶ אֵ יא זוֹ, וְ ית הִ טִ טָ יסְ ר: אִ אוֹמֵ

ר קֶ ד שֶׁ ה עֵ נֵּ הִ א: ״וְ רָ ר קְ אָמַ א: דְּ ב אַדָּ ר רַ י? אָמַ ילֵּ י מִ נֵ א הָ נָ ׳ מְ מָ גְּ

י בִּ י רַ בֵ דוּת. דְּ ל עֵ הּ שֶׁ ר גּוּפָ קֵ שָּׁ תִּ ד שֶׁ ה״ – עַ נָ ר עָ קֶ ד שֶׁ עֵ הָ

דוּת. ל עֵ הּ שֶׁ ה גּוּפָ רֶ סְ תִּ ד שֶׁ ה״ – עַ רָ נוֹת בּוֹ סָ עֲ א: ״לַ נָ אל תָּ עֵ מָ שְׁ יִ

ת י אֶ לוֹנִ ג פְּ רַ ה הָ ירָ ח בִּ רַ זְ מִ רוּ: ״בְּ אָמְ ם וְ נַיִ אוּ שְׁ א: בָּ בָ ר רָ זאָמַ

ם!״, יתֶ יִ נוּ הֱ מָּ ה עִ ירָ ב בִּ רַ עֲ מַ לֹא בְּ הֲ רוּ: ״וַ אָמְ ם וְ נַיִ אוּ שְׁ שׁ״, וּבָ פֶ נֶּ הַ

ין ה – אֵ ירָ ח בִּ רַ זְ מִ זוּ לְ א חָ זֵ יחְ ה מִ ירָ ב בִּ רַ עֲ מַ י בְּ ימִ יְ קָ דְ י כִּ ינַן, אִ זֵ חָ

א: ימָ תֵ הוּ דְּ א! מַ יטָ שִׁ ין. פְּ מִ לּוּ זוֹמְ י אֵ רֵ או – הֲ ם לָ אִ ין, וְ מִ לּוּ זוֹמְ אֵ

ם נַיִ אוּ שְׁ א: בָּ בָ ר רָ אָמַ ן. חוְ ע לַ מַ שְׁ מַ יָא, קָ רְ א בָּ הוֹרָ נְ יחוּשׁ לִ לֵ

שׁ״, פֶ נֶּ ת הַ י אֶ לוֹנִ ג פְּ רַ א הָ תָ בְּ שַׁ ד בְּ חַ א בְּ רָ פְ צַ א בְּ סוּרָ רוּ ״בְּ אָמְ וְ

ם יתֶ יִ נוּ הֱ מָּ א עִ תָ בְּ שַׁ ד בְּ חַ יָא בְּ נְ פַ רוּ: ״בְּ אָמְ ם וְ נַיִ אוּ שְׁ וּבָ

א סּוּרָ יל מִ י אָזֵ צֵ יָא מָ נְ פַ א לְ רָ פְ צַּ י מִ ינַן, אִ זֵ א!״, חָ עָ דְּ רְ הַ נְ בִּ

א! יטָ שִׁ ין. )ג(פְּ מִ ווּ זוֹמְ או – הָ י לָ אִ ין, וְ מִ ווּ זוֹמְ א הָ א – לָ עָ דְּ רְ הַ נְ לִ

א: בָ ר רָ אָמַ ן. טוְ ע לַ מַ שְׁ א מַ א, קָ חָ רָ א פָּ לָ מְ גַ יחוּשׁ לְ א לֵ ימָ תֵ הוּ דְּ מַ

אוּ שׁ״, וּבָ פֶ נֶּ ת הַ י אֶ לוֹנִ ג פְּ רַ א הָ תָ בְּ שַׁ ד בְּ חַ רוּ ״בְּ אָמְ ם וְ נַיִ אוּ שְׁ בָּ

א תָ בְּ שַׁ י בְּ רֵ תְ א בִּ לָּ א, אֶ תָ בְּ שַׁ ד בְּ חַ ם בְּ יתֶ יִ נוּ הֱ מָּ רוּ ״עִ אָמְ ם וְ נַיִ שְׁ

ת בָּ ב שַׁ רֶ רוּ ״עֶ ילּוּ אָמְ פִ א אֲ לָּ לֹא עוֹד, אֶ שׁ״. וְ פֶ נֶּ ת הַ י אֶ לוֹנִ ג פְּ רַ הָ

א רָ בְ י, גַּ דִ הֲ סְ א מַ קָ א דְּ נָ ידָּ עִ בְ ין, דִּ גִ רָ הֱ שׁ״ – נֶ פֶ נֶּ ת הַ י אֶ לוֹנִ ג פְּ רַ הָ

, ךְ יכָ פִ א: לְ ינָ נֵ ן? תְּ ע לַ מַ שְׁ א מַ אי קָ א הוּא. )ד(מַ לָ טָ ר קְ או בַּ לָ

ה. טוּרָ יָּה פְּ נִ שְּׁ הַ ין, וְ גִ רָ הֱ ן נֶ הֵ ת – הוּא וָ מֶ ן זוֹמֶ הֶ ת מֵ את אַחַ צֵ מְ נִ

ם נַיִ אוּ שְׁ יהּ: בָּ א לֵ יכָ רִ טְ יצְ ין״, אִ ר דִּ מַ גְ ן בִּ ין כֵּ אֵ ה שֶּׁ א, ״מַ יפָ יסֵ

רוּ אָמְ ם וְ נַיִ אוּ שְׁ י״, וּבָ לוֹנִ ל פְּ ינוֹ שֶׁ ר דִּ מַ גְ א נִ תָ בְּ שַׁ ד בְּ חַ רוּ ״בְּ אָמְ וְ

ל ינוֹ שֶׁ ר דִּ מַ גְ ת נִ בָּ ב שַׁ רֶ עֶ א בְּ לָּ ם, אֶ יתֶ יִ נוּ הֱ מָּ א עִ תָ בְּ שַׁ ד בְּ חַ ״בְּ

ינוֹ ר דִּ מַ גְ א נִ תָ בְּ שַׁ י בְּ רֵ תְ רוּ ״בִּ ילּוּ אָמְ פִ א אֲ לָּ לֹא עוֹד, אֶ י״. וְ לוֹנִ פְּ

ר א בַּ רָ בְ י, גַּ דִ הֲ סְ א מַ קָ א דְּ נָ ידָּ עִ בְ ין. דִּ גִ רָ הֱ לּוּ נֶ ין אֵ י״ – אֵ לוֹנִ ל פְּ שֶׁ

ד חַ רוּ ״בְּ אָמְ ם וְ נַיִ אוּ שְׁ נָס: בָּ י קְ לוּמֵ שְׁ יַן תַּ נְ עִ ן לְ כֵ א הוּא. יאוְ לָ טָ קְ

א תָ בְּ שַׁ ד בְּ חַ רוּ ״בְּ אָמְ ם וְ נַיִ אוּ שְׁ ר״, וּבָ כַ ח וּמָ בַ טָ נַב וְ א גָּ תָ בְּ שַׁ בְּ

ין. מִ לְּ שַׁ ר״ – מְ כַ ח וּמָ בַ טָ נַב וְ א גָּ תָ בְּ שַׁ י בְּ רֵ תְ א בִּ לָּ ם, אֶ יתֶ יִ נוּ הֱ מָּ עִ

ר״ – כַ ח וּמָ בַ טָ נַב וְ ת גָּ בָּ ב שַׁ רֶ עֶ רוּ ״בְּ ילּוּ אָמְ פִ א אֲ לָּ לֹא עוֹד, אֶ וְ

ין הוּא. לוּמִ שְׁ ר תַּ או בַּ א לָ רָ בְ י גַּ דִ הֲ סְ א מַ קָ א דְּ נָ ידָּ עִ בְ ין, דִּ מִ לְּ שַׁ מְ

ינוֹ״, ר דִּ מַ גְ נִ ר וְ כַ ח וּמָ בַ טָ נַב וְ א גָּ תָ בְּ שַׁ ד בְּ חַ רוּ ״בְּ אָמְ ם וְ נַיִ אוּ שְׁ בָּ

ת בָּ ב שַׁ רֶ א עֶ לָּ ם, אֶ יתֶ יִ נוּ הֱ מָּ א עִ תָ בְּ שַׁ ד בְּ חַ רוּ ״בְּ אָמְ ם וְ נַיִ אוּ שְׁ וּבָ

ד חַ רוּ ״בְּ ילּוּ אָמְ פִ א אֲ לָּ לֹא עוֹד, אֶ ינוֹ״, וְ ר דִּ מַ גְ נִ ר וְ כַ ח וּמָ בַ טָ נַב וְ גָּ

ין ינוֹ״ – אֵ ר דִּ מַ גְ א נִ תָ בְּ שַׁ י בְּ רֵ תְ ר, וּבִ כַ ח וּמָ בַ טָ נַב וְ א גָּ תָ בְּ שַׁ בְּ

י בִּ ין הוּא. רַ לוּמִ שְׁ ר תַּ א בַּ רָ בְ י גַּ דִ הֲ סְ א מַ קָ א דְּ נָ ידָּ עִ בְ ין, דִּ מִ לְּ שַׁ מְ

יא זוֹ כּוּ׳. ית הִ טִ טָ יסְ ר: אִ ה אוֹמֵ הוּדָ יְ
י אִ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פי״ח מהל׳ עדות הל׳ ז,
סמג עשין קי:

ב מיי׳ פי״ח מהל׳ עדות הל׳ א,
סמג עשין קי, טור חו״מ סי׳ לח:

ג מיי׳ פי״ח מהל׳ עדות הל׳ ב:

ד מיי׳ פי״ח מהל׳ עדות הל׳ ג:

ה מיי׳ פכ׳ מהל׳ עדות הל׳ ה:

ו מיי׳ פכ׳ מהל׳ עדות הל׳ ו, טור
חו״מ סי׳ לח:

ז מיי׳ פי״ט מהל׳ עדות הל׳ א,
סמג עשין קי, טור חו״מ סי׳ ש:

ח מיי׳ פי״ט מהל׳ עדות הל׳ א,
סמג עשין קי, טור חו״מ סי׳ ש:

ט מיי׳ פי״ט מהל׳ עדות הל׳ ב,
סמג עשין קי, טור חו״מ סי׳ ש,

ש״ע יו״ד סי׳ רא סעי׳ כג:

י מיי׳ פי״ט מהל׳ עדות הל׳ ב,
סמג עשין קי, טור חו״מ סי׳ ש,

ש״ע יו״ד סי׳ רא סעי׳ כג:

יא מיי׳ פי״ט מהל׳ עדות הל׳ ב,
סמג עשין קי, טור חו״מ סי׳ ש,

ש״ע יו״ד סי׳ רא סעי׳ כג:

מסורת הש״ס

א תוספתא מכות

ב תוספתא מכות

ג עירובין יד:

ד משנה מכות

גליון הש״ס

גמ' רבא אמר בעינן כאשר זמם.

עיין כתובות לה ע"א תוס' ד"ה

רבא:

תוס' ד"ה וכן וכו' אבל בעדות

נפשות. תמיהני למאי הוצרכו

לזה ולא בפשוטו דבממון אף

דליכא עדים כלל אלא הוא

בעצמו אומר לא כי אלא לויתי

בע"ש או בב' בשבת מ"מ ליכא

דין הזמה דהעידו בבר חיובא

דאף דבלא עדים לא היה הב"ד

יכולים לחייבו מ"מ הוא בעצמו

שיודע האמת בר חיובא הוא

ומוטל עליו לשלם משא"כ בקנס

דלקושטא דמלתא אינו מוטל

עליו לשלם דכ"ז שלא חייבוהו

ב"ד אינו מחויב כלל. ועי' תוס'

כתובות דף לג ע"ב ד"ה לאו. וכן

בד"נ דבמה שיודע האמת שהרג

לאו בר קטלא ואין עליו חיוב

כלל להמית את עצמו וליכא חיוב

רק ע"פ פסק ב"ד. והחילוק

נראה נכון וברור בעזה"י:

תורה אור השלם

שׂוֹת עֲ ם לַ מַ ר זָ שֶׁ אֲ ם לוֹ כַּ יתֶ שִׂ עֲ וַ

ךָ בֶּ רְ קִּ ע מִ רָ תָּ הָ רְ עַ יו וּבִ חִ אָ לְ

]דברים יט, יט[

ר־ שֶׁ חַ אֲ שׁ רֹצֵ פֶ נֶ ר לְ חוּ כֹפֶ קְ לֹא־תִ וְ

ת י־מוֹת יוּמָ מוּת כִּ ע לָ שָׁ הוּא רָ

]במדבר לה, לא[

ילוֹ פִּ הִ ע וְ שָׁ רָ כּוֹת הָ ן הַ ם־בִּ ה אִ יָ הָ וְ

תוֹ עָ שְׁ י רִ דֵ יו כְּ נָ פָ הוּ לְ כָּ הִ ט וְ שֹּׁפֵ הַ

ר ]דברים כה, ב[ פָּ סְ מִ בְּ

ד־ ה עֵ נֵּ הִ ב וְ יטֵ ים הֵ טִ שֹּׁפְ שׁוּ הַ רְ דָ וְ

יו חִ אָ ה בְ נָ ר עָ קֶ ד שֶׁ עֵ ר הָ קֶ שֶׁ

]דברים יט, יח[

נוֹת עֲ ישׁ לַ אִ ס בְּ מָ ד־חָ קוּם עֵ י־יָ כִּ

ה ]דברים יט, טז[ רָ בּוֹ סָ

חוֹ בָ ה וּטְ ישׁ שׁוֹר אוֹ־שֶׂ נֹב־אִ גְ י יִ כִּ

ת חַ ם תַּ לֵּ שַׁ ר יְ קָ ה בָ שָּׁ מִ רוֹ חֲ כָ אוֹ מְ

ה שֶּׂ ת הַ חַ ע־צֹאן תַּ בַּ רְ אַ שּׁוֹר וְ הַ

]שמות כא, לז[



כיצד העדים   פרק ראשון   מכות ה:
נֵי תְ מִ י לְ ה לִ מָּ  וָה וְלָ וָה הֲ הֲ אי דַ מַ יָּה: נִ שְׁ ת  א כַּ בוֹ תָּ שֶׁ ם  נָה קֹדֶ וֹ אשׁ רִ ת הָ כַּ ת הַ גוּ אֶ רְ הָ מוּ וְ דְ קָּ שֶׁ

ד יֵּשׁ עוֹ שֶׁ ע  מַ שְׁ  ד מַ בַ לְ בִּ נָה: וֹ אשׁ ת רִ א כַּ לָּ אֶ

ת זֶה וּ זֶה אֶ ישׁ חִ כְ וּר הִ קּ תַּ שְׁ  אִ ת: רֶ חֶ אַ

ה זוֹ קָ זְ חְ הֻ קוּם: דָ בְּ שֶׁ  ין כְּ ית דִּ ת בֵּ וֹ ישׁ רִ דְ בִּ

דוּת ד עֵ ל עוֹ בֵּ קַ לֹא נְ ר וְ קֶ שֶׁ י  דֵ יא עֵ בִ הָ לְ

ל ם כָּ יהֶ רֵ חֲ זֵּר אַ  חַ ה לְ קָ זְ חְ יא הֻ ם הִ אִ ת: רֶ חֶ אַ

ת יק אֶ זִ חֲ תַּ שֶׁ הּ  עַ לָ מוֹ שְׁ  קוּ לִ זְ חְ י הֻ ל מִ אֵ רָ שְׂ יִ

ת: רֶ חֶ ם אַ עַ פַּ ין  נִ מְ זִ ים: רִ קָּ שַׁ  ים כְּ רִ חֵ אֲ הָ

ישׁ יר רֵ זִ חֱ וּת הֶ ישׁ ר בִּ זָ עָ לְ יֵהּ לֵר' אֶ זְ ר חַ דַ הָ

ים נִ פָ ר בְּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ ל בְּ כֵּ תַּ סְ נִ נָיו וְ פָּ ת  ישׁ אֶ קִ לָ

ר זָ עָ לְ ע ר' אֶ מַ שָּׁ  שֶׁ ישׁ  קִ ישׁ לָ ין רֵ בִ הֵ שֶׁ ת  פוֹ עֲ זוֹ

לֹא ה לוֹ  רָ מְ אָ שֶׁ  נָן וּכְ חָ י יוֹ בִּ י רַ פִּ ר זֶה מִ בָ דָּ

ין יתִ נִ תְ מַ ה בְּ הוּדָ ר' יְ ר כְּ מַ אָ דְּ : מוֹ שְׁ  הּ בִּ רָ מָ אֲ

א יכָּ לֵ דְּ זֵם: הָ ה לְ קָ זְ חְ הֻ יא זוֹ וְ ית הִ טִ טָ יסְ אִ

ם יהֶ רֵ חֲ זֵּר אַ  חַ ם מְ דָ ין אָ אֵ שֶׁ ר  דַּ הְ א מַ קָ דְּ

ין ית דִּ בֵ א לְ בוֹ יד לָ מִ ילָם תָּ גִּ רְ הַ ם וּלְ רָ כְ שָׂ לְ

שׁ קֵּ בַ רָא לְ דְּ הְ א מַ קָ דְּ ים: אִ בָּ ל הַ ת כָּ זֵם אֶ הָ וּלְ

וּ לּ א אֵ הֲדוּתָ סָ י בְּ עִ דְ נֵי יָ הָ ר: קֶ שֶׁ י  דֵ ר עֵ כֹּ  שְׂ וְלִ

ד נֵי' עַ תְ מַ : ל זוֹ שֶׁ הּ  דוּתָ עֵ י בְּ עִ ים יָדְ נִ רוֹ חֲ אַ הָ

ין דִּ ה הַ לָּ חִ ר תְּ מַ גְ ן נִ ם כֵּ א אִ לָּ ין אֶ דִּ ר הַ מֵ גָּ יִּ שֶׁ

שׁ נֶפֶ מוּ: ךְ הוּזְ ר כָּ חַ אַ ג וְ רֵ הָ ן לֵ וֹ דּ נִּ ל הַ שֶׁ

ינֶךָ ס עֵ חוֹ יב לֹא תָ תִ ין כְּ מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ שׁ בְּ נֶפֶ בְּ

י רֵ הֲ שֶׁ ע  מַ שְׁ  יו מַ חִ אָ ת לְ שׂוֹ עֲ לַ : שׁ נֶפֶ שׁ בְּ נֶפֶ

ה אָ ן וּבָ דוּתָ לוּ עֵ בְּ קִּ שֶּׁ  ל מִ כוֹ יָ יָּם: ן קַ יִ דַ יו עֲ חִ אָ

ן וֹ דּ ל נִ שֶׁ ינוֹ  ר דִּ מַ ם גְּ יָּד קֹדֶ ה מִ זָמָ ם הֲ הֶ לָ

: מוֹ שְׁ יָה  ךְ הָ ר כָּ מֵ י אוֹ יבִ רִ מ' בְּ גְּ גוּ: רְ יֵהָ

ל ן עַ וֹ דּ נִּ ג הַ רַ נֶּהֱ שֶׁ ד  וּ עַ לֹּא הוּזַמּ  שֶׁ גוּ  רְ הָ

י אֵ ין קָ יתִ נִ תְ מַּ  נָּלַן אַ ת מִ יּוֹ קִ לְּ י מִ בֵ יָּ חַ ם: יהֶ פִּ

ין דִּ ר הַ מֵ גָּ יִּ שֶׁ ד  ה עַ זָמָ ין הֲ ין דִּ שִׂ ין עוֹ ר אֵ מַ אָ דְּ

י יָּבֵ חַ י בְּ עֵ תַּ שְׁ  מִ שׁ דְּ נֶפֶ שׁ בְּ נֶּפֶ הּ מִ יף לָ יָלֵ וְ

יָּב חַ שֶׁ ידוּהוּ  עִ ן הֶ נָּלַ קוּת מִ לְ י מַ יָּבֵ ת חַ יתוֹ מִ

ן ם כֵּ א אִ לָּ ין אֶ קִ ין לוֹ אֵ ן דְּ נָּלַ מוּ מִ הוּזְ קוּת וְ לְ מַ

ת יּוֹ לִ י גָּ בֵ יָּ חַ ם: יהֶ ל פִּ ה עַ לָּ חִ ין תְּ דִּ ר הַ מַ גְ נִ

נַן מוּ וּתְ הוּזְ ת וְ וֹ לּ גַ יָּב לְ חַ שֶׁ ידוּהוּ  עִ נָּלַן הֶ מִ

ד ן עַ נָּלַ ים מִ עִ בָּ רְ אַ ת הָ ג אֶ פֵ ין סוֹ יתִ נִ תְ מַ בְּ

ר שֶׁ  אֲ ין כַּ דִּ או מִ יל וְלָ אִ נֵי הוֹ הָ ין דְּ דִּ ר הַ מֵ גָּ יִּ שֶׁ

הוּ ידְ קוּת דִּ לְ י מַ תֵ א אָ וּ לָ בּ רַ תְ א מִ ם קָ זָמַ

ינַן פִ א יָלְ הוּא לָ הַ מֵ ע דְּ שָׁ  ע רָ שָׁ  רָ וָה דְּ שָׁ ה  זֵרָ גְּ מִ

ת קוֹ לְ ן לִ וֹ דּ נִּ יעוּ הַ שִׁ  רְ הִ שֶׁ ין  מִ מְ ים זוֹ דִ א עֵ לָּ אֶ

ין נִ וֹ דּ נִ ע בְּ שָׁ  ע רָ שָׁ  אי רָ הַ ה( דְּ יתָ מִ )אוֹ לְ

ה מָ נֶחָ ה בְּ אֶ רְ ה לֹא אֶ מָ נֶחָ ה בְּ אֶ רְ אֶ יב: תִ כְּ

ה מָ נֶחָ ה בְּ אֶ רְ ה פ"א אֶ כָ רָ בְ כוּ לִ פְ א הָ רָ מָ וּגְ

ם לֹא אִ ן: תָ מָ נֶחָ ה בְּ אֶ רְ אֶ נָיו וְ ע יָמוּתוּ בָּ בַּ שְׁ  נִ

ם הֶ ד מֵ חָ א אֶ לָּ לֹּא הוּזַם אֶ  שֶׁ ם  מֵ ד זוֹ י עֵ תִּ גְ רַ הָ

ין יתִ נִ תְ ים כו' מַ מִ כָ רוּ חֲ מְ י אָ רֵ הֲ שֶׁ  יו: תִּ גְ רַ וַהֲ

ם נֵיהֶ שְׁ וּ  מּ זּוֹ  יִּ שֶׁ ד  ין עַ גִ רָ ין נֶהֱ נַיִם אֵ שְׁ ה  יא מָ הִ

ר ר מַ מַ אָ ד וְ עֵ ר הָ קֶ שֶׁ ד  נֵּה עֵ הִ יב וְ תִ כְ דִּ

י רֵ ד הֲ ר עֵ מַ נֶּאֱ שֶׁ ם  קוֹ ל מָ ף ב:( כָּ ה דַּ טָ )סוֹ

לָּא אֶ ד: חָ תוּב אֶ כָּ ךָ הַ רֹט לְ פְ יִּ שֶׁ ד  נַיִם עַ שְׁ אן  כָּ

ין וּרִ בּ סִ כְּ הוּ: רֵ ה יוֹ עֶ טְ ם יִ אִ שֶׁ ן  עוֹ מְ שִׁ נֵי  פְ בִּ

: תוֹ ין אוֹ אִ ינָן רוֹ אֵ ם וְ יּוֹ ה אוֹ בַּ לָ יְ לַּ ל בַּ כֹּ  הַ

וּ מּ זּוֹ  יִּ שֶׁ ד  ין עַ גִ רָ ין נֶהֱ ם אֵ נַיִ שְׁ ה  נֵי' מַ תְ מַ

ר מֵ א אוֹ יבָ קִ ר' עֲ יל: עֵ ית לְ שִׁ  רֵ פָ דְ ם כִּ נֵיהֶ שְׁ

נוּ זֹאת דֵ מְּ  לַ ךְ לְ רַ צְ י כו' לֹא הֻ שִׁ י לִ שְּׁ  א הַ לֹא בָּ
ה שָׁ לֹ  שְּׁ  ת הַ ין אֶ מִּ  זִ נַיִם מְ שְּׁ  שֶׁ ינַן  עִ א יָדְ ילָ מֵּ  מִ דְּ

א ילָ מֵּ  ת וּמִ יּוֹ דִּ ל עִ כָ ים לְ רִ שֵׁ  נַיִם כְּ שְּׁ  י הַ רֵ הֲ שֶׁ

י רֵ הֲ שֶׁ לָּם  וּ כֻ זֹּמּ  יִּ שֶׁ ד  ין עַ מִ מְ ין זוֹ אֵ שֶׁ ינַן  עִ יָדְ

נֵּה הִ יב וְ תִ א כְּ רָ ים וּקְ דִ שׂוּ עֵ ד נַעֲ חָ אֶ לָּם כְּ כֻּ

יו לָ יר עָ מִ חְ הַ א לְ לָּ א אֶ לֹא בָּ ד וְ עֵ ר הָ קֶ שֶׁ ד  עֵ

דוּת עֵ ה הָ תָ יְ או הוּא הָ לָ יל וּבְ אִ ר הוֹ תֹּאמַ לֹּא   שֶׁ

ךָ דְ מֶּ  ה לִ זָמָ ין הֲ וֹ דִּ שׂוּ בּ לֹא יַעֲ ת  יֶּמֶ קַ תְ מִ

ת חַ ל אַ עַ ר: בָ י דָּ מֵ יְּ קַ ן מְ ף הוּא מִ אַ שֶׁ תוּב  כָּ הַ

ה בָ וֹ טּ ה הַ דָּ ינוּ מִ צִ מָּ  שֶׁ ה כו'  מָּ  כַ ה וְ מָּ  כַּ

ה הוּא בָ ה טוֹ דָּ מִ נוּת בְּ עָ רְ פֻּ ת  דַּ מִּ  ה מִ בָּ רֻ מְ

ים פִ לָ אֲ ד לַ סֶ ר חֶ צֵ ת ל"ד:ז'( נוֹ מוֹ שְׁ ר ) מֵ אוֹ

ים שִׁ  לֵּ שִׁ ל  ם( עַ שָׁ ר ) מֵ נוּת הוּא אוֹ עָ רְ פֻּ ת  דַּ מִ בְּ

ים: עִ בֵּ ל רִ עַ וְ

י' ן. פִּ נַּיִ ת מִ יּוֹ קִ לְּ י מִ יָּבֵ חַ ף פט:(: ת דַּ בָּ שַׁ ים ) טִ ן סְ וֹ שׁ י' לְ ס פִּ פָּ  לְ ב אִ רַ יא. בְּ ית הִ טִ טָ יסְ אִ

ם יהֶ ל . פִּ ין עַ דִּ ר הַ מֵ גָּ יִּ שֶׁ ד  ין עַ קִ ין לוֹ אֵ ן דְּ נַּיִ מִ

ן מוֹ י מָ יָּבֵ ן חַ י כֵּ מֵּ י נַ עֵ א בָּ אי לָ מַּ  אַ וא"ת וְ

ל ינוֹ עַ ר דִּ מֵ גָּ יִּ שֶׁ ד  ן עַ מוֹ ין מָ מִ לְּ שַׁ  ין מְ אֵ ן דְּ נַּיִ מִ

ד ינַן עַ שִׁ  רְ ת דָּ וֹ שׁ פָ ינֵי נְ דִ בְ מוֹ דִּ כְ ם וי"ל דִּ יהֶ פִּ

יב תִ כְ שׁ דִּ נֶפֶ שׁ בְּ נֶפֶ א דְּ רָ קְּ ינוֹ מִ ר דִּ מֵ גָּ יִּ שֶׁ

ים דִ עֵ ן בְּ מוֹ יב מָ תִ ן כְּ מוֹ כֵ ין כְּ מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ בְּ

י קִ פְּ מַ ה דְּ נָּקֶ לֹא יִ יָד  יב . יָד לְ תִ כְ ין דִּ מִ מְ זוֹ

ין מִ לְּ שַׁ  נָא מְ מוֹ מָ ף לב:( דְּ ת דַּ וֹ בּ תֻ נֵּהּ )כְּ מִ

ת יּוֹ לִ י גָּ יָּבֵ חַ ין: דִּ ר הַ מֵ גָּ יִּ שֶׁ ד  נֵּהּ עַ ינַן מִ שִׁ  רְ דָ וְ

ינוֹ ר דִּ מֵ גָּ יִּ שֶׁ ד  ין עַ קִ ין לוֹ אֵ ן דְּ נַּיִ רוּשׁ מִ פֵּ ן.  נַּיִ מִ

ן י הֵ רֵ ת הֲ יּוֹ לִ י גָּ יָּבֵ חַ ידוּ אַ עִ הֵ שֶׁ  א כְּ הָ יָא דְּ שְׁ  קַ וְ

נוּ רְ מַ ר גָּ בָ קוּת כְּ לְ י מַ יָּבֵ חַ קוּת וְ לְ י מַ יָּבֵ חַ

א לָּ ינַן אֶ פִ א יָלְ יא לָ הִ הַ מֵ "ה דְּ ע וּפֵ שָׁ  ע רָ שָׁ  רָ מֵ

ת אוֹ קוֹ לְ ן לִ וֹ דּ נִּ יעוּ הַ שִׁ  רְ הִ שֶׁ ין  מִ מְ זּוֹ  ים הַ דִ עֵ

ין נִ וֹ דּ נִ ע בְּ שָׁ  ע רָ שָׁ  רָ א דְּ רָ אי קְ הַ ה דְּ יתָ מִ לְ

א ת לָ וֹ לּ גַ ן לְ וֹ דּ נִּ יעוּ הַ שִׁ  רְ הִ שֶׁ  ל כְּ בָ יב אֲ תִ כְּ

י' פֵּ  ן אַ נַּיִ ג' וּמִ ין הַ מִּ  זִ נַיִם מְ שְּׁ  ף הַ אַ ינַן: רִ מְ גָּ

ים דִ עֵ א דְּ ימָ הּ אֵ מַ ים. תֵּ דִ ה ת"ל עֵ אָ ן מֵ הֵ

ב אוֹ רוֹ ד קָ חָ א אֶ צָ מְ נִ ה וְ עָ בָּ רְ אַ י' לְ פֵּ  א אַ תָ אֲ

י פֵ ל טְ בָ א אֲ רָ קְ י בִּ יבִ תִ כְ ג' דִּ ן הַ ר מִ תֵ סוּל יוֹ פָּ

ת מַּ  זִ ת מְ חַ ת אַ כַּ שֶׁ יוָן  י"ל כֵּ לֹא וְ ה  עָ בָּ רְ אַ מֵ

ה: אָ ין מֵ דִּ ת הוּא הַ וֹ תּ י כִּ תֵּ שְׁ

הוּ: בָ י אֲ בִּ ר רַ א! אָמַ י לָ מֵ ה נָ אשׁוֹנָ ת רִ ילּוּ כַּ פִ יא זוֹ, אֲ ית הִ טִ טָ יסְ י אִ אִ

ם ר: אִ אָמַ י קָ כִ א, הָ בָ ר רָ א אָמַ לָּ ה! אֶ וָ ה הֲ וָ הֲ אי דַ גוּ. מַ רְ הָ מוּ וְ דְ קָ שֶׁ

א ין. הָ גִ רָ הֱ ין נֶ י – אֵ פֵ א טְ יכָּ י אִ ת, אִ גֶ רֶ הֱ ת – נֶ ת אַחַ א כַּ לָּ הּ אֶ ינָ אֵ

קּוּר, תַּ ישְׁ אִ י וְ דִ הֲ אי סָ תַ אֲ א דַּ תָ יתְּ יא אִ הִ יָא. אהָ שְׁ ר! קַ אָמַ ד״ קָ בַ לְ ״בִּ

קּוּר. תַּ ישְׁ א אִ לָ י דְּ ינֵ רִ י אַחֲ דִ הֲ י סָ יתִ ה אַיְ זַלָ קּוּר. אֲ תַּ ישְׁ אִ י וְ דִ הֲ י סָ יתִ אַיְ

יא ם הִ ר: אִ זָ עָ לְ י אֶ בִּ יהּ רַ ר לֵ מַ ה זוֹ. אֲ קָ זְ ישׁ: הוּחְ קִ ישׁ לָ ר רֵ אָמַ

י בִּ רַ יהּ דְּ מֵּ י קַ בִ ווּ יָתְ ין הָ נִ ימְ קוּ? )א(זִ זְ י הוּחְ ל מִ אֵ רָ שְׂ ל יִ ה, כׇּ קָ זְ הוּחְ

ה זוֹ. קָ זְ ישׁ: הוּחְ קִ ישׁ לָ ר רֵ יהוּ. אָמַ יְ מַּ קַ ה לְ שֶׂ עֲ אי מַ י הַ א כִּ תָ נָן, אֲ יוֹחָ

ר דַ קוּ? הֲ זְ י הוּחְ ל מִ אֵ רָ שְׂ ל יִ ה זוֹ – כׇּ קָ זְ ם הוּחְ נָן: אִ י יוֹחָ בִּ יהּ רַ ר לֵ מַ אֲ

א לָ א וְ חָ ר נַפָּ בַּ י מִ ילֵּ תְּ מִ עַ מְ יהּ: שָׁ ר לֵ מַ ישׁוּת, אֲ ר בִּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ יֵהּ לְ זְ חַ

נָן י יוֹחָ בִּ רַ ה, וְ הוּדָ י יְ בִּ רַ ר כְּ אָמַ ישׁ דְּ קִ ישׁ לָ א רֵ ימָ יהּ? לֵ מֵ שְּׁ י מִ תְּ לִ רְ מַ אֲ

נַן – בָּ רַ ילּוּ לְ פִ ךְ אֲ י לָ רִ מַ אֲ א דַּ נָ ישׁ: אֲ קִ ישׁ לָ ךְ רֵ ר לָ נַן? אָמַ בָּ רַ ר כְּ אָמַ דְּ

א, כָ ל הָ בָ ר. אֲ דַּ הַ א מְ קָ א דְּ יכָּ לֵ ם, דְּ תָ נַן הָ בָּ י רַ רִ א אָמְ א קָ אן לָ ד כָּ עַ

ילּוּ פִ י אֲ רִ מַ אֲ א דַּ נָ : אֲ ךְ ר לָ נָן אָמַ י יוֹחָ בִּ רַ א. )ב(וְ רָ דְּ הַ א מְ קָ א דְּ א הָ יכָּ אִ

ינַן: ״אַטּוּ רִ אָמְ ם, דְּ תָ ה הָ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ אָמַ א קָ אן לָ ד כָּ ה – עַ הוּדָ י יְ בִּ רַ לְ

א, דוּתָ הֲ סָ י בְּ עִ י יָדְ נֵ א, הָ כָ ל הָ בָ י?״, אֲ ימִ יְ ווּ קָ י הָ נֵ י הָ בֵּ א גַּ מָ לְ י עָ כּוּלֵּ

ד ין עַ גִ רָ הֱ ין נֶ מִ ים זוֹמְ דִ עֵ ין הָ י׳ אֵ נִ תְ א. ב)ג(מַ דוּתָ הֲ סָ י בְּ עִ א יָדְ י לָ נֵ הָ וְ

שׁ פֶ ר ״נֶ מַ אֱ נֶּ ג, שֶׁ רֵ יֵּהָ ד שֶׁ ים: עַ רִ ין אוֹמְ דּוּקִ צַּ י הַ רֵ הֲ ין. שֶׁ דִּ ר הַ מֵ גָּ יִּ שֶׁ

ם לוֹ יתֶ שִׂ עֲ ר ״וַ מַ אֱ ר נֶ בָ לֹא כְּ הֲ ים: וַ מִ כָ ם חֲ הֶ רוּ לָ שׁ״. אָמְ פֶ ת נָ חַ תַּ

ר מַ אֱ ה נֶ מָּ ן לָ ם כֵּ אִ יָּים! וְ יו קַ י אָחִ רֵ הֲ יו״, וַ אָחִ שׂוֹת לְ עֲ ם לַ מַ ר זָ שֶׁ אֲ כַּ

ר: מוּד לוֹמַ לְ גוּ? תַּ רְ ן יֵהָ דוּתָ לוּ עֵ בְּ קִּ ה שֶׁ עָ שָּׁ שׁ״? יָכוֹל מִ פֶ ת נָ חַ שׁ תַּ פֶ ״נֶ

א, נָ ׳ תָּ מָ ין. גגְּ דִּ ר הַ מֵ גָּ יִּ ד שֶׁ ין עַ גִ רָ הֱ ם נֶ ינָ א אֵ שׁ״, הָ פֶ ת נָ חַ שׁ תַּ פֶ ״נֶ

י, נִ יו: בְּ ר אָבִ ין. אָמַ גִ רָ הֱ ין נֶ גוּ – אֵ רְ ין, הָ גִ רָ הֱ גוּ – נֶ רְ ר: לֹא הָ י אוֹמֵ יבִּ רִ בְּ

ן ין מִ שִׁ ין עוֹנְ אֵ ינוּ שֶׁ בֵּ נוּ רַ תָּ דְ ימַּ ר לוֹ: לִ ר הוּא? )ד(אָמַ חוֹמֶ ל וָ או קַ לָ

מּוֹ״, ת אִ יו אוֹ בַ ת אָבִ חֹתוֹ בַּ ת[ אֲ ח ]אֶ קַּ ר יִ שֶׁ ישׁ אֲ יָא: ״אִ נְ תַ ין. דְּ דִּ הַ

מּוֹ ת אִ יו. בַּ ת אָבִ לֹּא בַּ מּוֹ שֶׁ ת אִ מּוֹ וּבַ ת אִ לֹּא בַּ יו שֶׁ ת אָבִ א בַּ לָּ י אֶ ין לִ אֵ

ר לֹּא יֵאָמֵ ד שֶׁ ה״. עַ לָּ חֹתוֹ גִּ ת אֲ וַ רְ ר: ״עֶ מוּד לוֹמַ לְ ן? תַּ נַּיִ יו מִ ת אָבִ וּבַ

ת לֹּא בַּ מּוֹ שֶׁ ת אִ מּוֹ, וּבַ ת אִ לֹּא בַּ יו שֶׁ ת אָבִ ל בַּ נַשׁ עַ ם עָ ין: אִ דִּ י בַּ יֵשׁ לִ

ן ין מִ שִׁ ין עוֹנְ אֵ תָּ שֶׁ דְ מַ א לָ ן? הָ כֵּ ל שֶׁ מּוֹ לֹא כׇּ ת אִ יו וּבַ ת אָבִ יו – בַּ אָבִ

ת ךָ בַ חוֹתְ ת אֲ וַ רְ ר ״עֶ מוּד לוֹמַ לְ ן? תַּ נַּיִ ה מִ רָ הָ נוּ, אַזְ עְ מַ שׁ שָׁ ין. עוֹנֶ דִּ הַ

מּוֹ ת אִ מּוֹ, וּבַ ת אִ לֹּא בַּ יו שֶׁ ת אָבִ א בַּ לָּ י אֶ ין לִ ״. אֵ ךָ מֶּ ת אִ יךָ אוֹ בַ אָבִ

ת ת בַּ וַ רְ ר: ״עֶ מוּד לוֹמַ לְ ן? תַּ נַּיִ מּוֹ מִ ת אִ יו וּבַ ת אָבִ יו. בַּ ת אָבִ לֹּא בַּ שֶׁ

ן י מִ ר יֵשׁ לִ לֹּא יֵאָמֵ ד שֶׁ וא״. עַ ךָ הִ חוֹתְ יךָ אֲ ת אָבִ דֶ יךָ מוֹלֶ ת אָבִ שֶׁ אֵ

ת לֹּא בַּ יו שֶׁ ת אָבִ יו, וּבַ ת אָבִ לֹּא בַּ מּוֹ שֶׁ ת אִ ל בַּ ר עַ הַ ם הוּזְ ה אִ ין: מָ דִּ הַ

ן ין מִ ירִ הִ זְ ין מַ אֵ תָּ שֶׁ דְ מַ א לָ ן? הָ כֵּ ל שֶׁ מּוֹ לֹא כׇּ ת אִ יו וּבַ ת אָבִ מּוֹ, בַּ אִ

י יָּיבֵ ע״. חַ שָׁ ע״ ״רָ שָׁ ר ״רָ מוּד לוֹמַ לְ ן – תַּ נַּיִ יּוֹת מִ קִ לְ י מַ יָּיבֵ ין. חַ דִּ הַ

ן ה בֶּ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ יָא, אָמַ נְ ״. )ה(תַּ חַ ״ ״רֹצֵ חַ יָא ״רֹצֵ ן – אָתְ נַּיִ יּוֹת מִ לִ גָּ

ל ן שֶׁ בָּ לִּ יא מִ הוֹצִ ם. לְ ד זוֹמֵ י עֵ תִּ גְ רַ ם לֹא הָ ה אִ מָ חָ נֶ ה בְּ אֶ רְ אי: אֶ בַ טָ

דּוֹן. נִּ ג הַ רֵ יֵּהָ ד שֶׁ ין עַ גִ רָ הֱ ין נֶ מִ ים זוֹמְ דִ עֵ ין הָ ים: אֵ רִ יוּ אוֹמְ הָ ים, שֶׁ דּוּקִ צַ

י רֵ הֲ י, שֶׁ ם נָקִ תָּ דָּ כְ פַ ם לֹא שָׁ ה אִ מָ חָ נֶ ה בְּ אֶ רְ ח: אֶ טַ ן שָׁ עוֹן בֶּ מְ ר לוֹ שִׁ אָמַ

ין אֵ ם, וְ יהֶ נֵ זּוֹמּוּ שְׁ יִּ ד שֶׁ ין עַ גִ רָ הֱ ין נֶ מִ ים זוֹמְ דִ עֵ ין הָ ים: אֵ מִ כָ רוּ חֲ אָמְ

ינוֹ אֵ אי שֶׁ בַ ן טָ ה בֶּ הוּדָ י יְ בִּ יו רַ לָ ל עָ בֵּ יָּד קִ ם. מִ יהֶ נֵ זּוֹמּוּ שְׁ יִּ ד שֶׁ ין עַ לוֹקִ

ן ה בֶּ הוּדָ י יְ בִּ ל רַ יו שֶׁ ל יָמָ כׇ ח. וְ טַ ן שָׁ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ נֵ פְ א לִ לָּ אָה אֶ ה הוֹרָ מוֹרֶ

ע, מָ שְׁ יָה קוֹלוֹ נִ הָ ד, וְ עֵ ל אוֹתוֹ הָ רוֹ שֶׁ בְ ל קִ חַ עַ טֵּ תַּ שְׁ יָה מִ אי הָ בַ טָ

עוּ – דְ י הוּא, תֵּ לִּ י שֶׁ ר: קוֹלִ רוּג. אָמַ ל הָ ר: קוֹלוֹ שֶׁ ם לוֹמַ עָ ין הָ בוּרִ סְ כִ וְ

ב רַ א לְ בָ רָ יהּ דְּ רֵ א בְּ ב אַחָ יהּ רַ ר לֵ מַ ע. אֲ מָ שְׁ ין קוֹלוֹ נִ ת, אֵ ר הוּא מֵ חָ מָ לְ

ל י׳ ״עַ נִ תְ יהּ. ד)ו(מַ יסֵ יְּ י פַּ יּוֹסֵ י פַּ מֵ י נָ יהּ, אִ דֵ הֲ ם בַּ א קָ ינָ דִ א בְּ מָ לְ י: דִּ אָשֵׁ

דוּת עֵ ת הָ יֶּימֶ קַ תְ ם מִ ת״ – אִ מֵּ ת הַ ים יוּמַ דִ ה עֵ לֹשָׁ ים אוֹ שְׁ דִ ם עֵ נַיִ י שְׁ פִּ

ה ם: מָ נַיִ שְׁ ה לִ לֹשָׁ ישׁ שְׁ קִּ הַ א לְ לָּ ה? אֶ לֹשָׁ שְׁ תוּב בִּ כָּ ט הַ רַ ה פָּ מָּ ם לָ נַיִ שְׁ בִּ

ן נַּיִ ה. וּמִ לֹשָׁ שְּׁ ת הַ ם יָזוֹמּוּ אֶ נַיִ שְּׁ ם, אַף הַ נַיִ שְּׁ ת הַ ין אֶ ימִּ זִ ה מְ לֹשָׁ שְׁ

ם נַיִ ה שְׁ ר: מָ עוֹן אוֹמֵ מְ י שִׁ בִּ ים״. הרַ דִ ר ״עֵ מוּד לוֹמַ לְ אָה? תַּ ילּוּ מֵ פִ אֲ

ד ין עַ גִ רָ הֱ ינָן נֶ ה אֵ לֹשָׁ ין – אַף שְׁ מִ ם זוֹמְ יהֶ נֵ יוּ שְׁ הְ יִּ ד שֶׁ ין עַ גִ רָ הֱ ינָן נֶ אֵ

ים״. דִ ר ״עֵ מוּד לוֹמַ לְ אָה – תַּ ילּוּ מֵ פִ ן אֲ נַּיִ ין. וּמִ מִ ם זוֹמְ תָּ שְׁ לׇ יוּ שְׁ הְ יִּ שֶׁ

יו לָ יר עָ מִ חֲ הַ א לְ לָּ ל, אֶ קֵ הָ י לְ ישִׁ לִ שְּׁ א הַ ר: לֹא בָּ א אוֹמֵ יבָ קִ י עֲ בִּ )ז(רַ

י רֵ עוֹבְ ל לְ פָּ טְ נִּ תוּב לַ כָּ נַשׁ הַ ן עָ ם כֵּ אִ לּוּ. וְ אֵ א בָּ יּוֹצֵ ינוֹ כַּ שׂוֹת דִּ עֲ לַ וְ

ל פָּ טְ נִּ ר לַ כָ ם שָׂ לֵּ שַׁ ה יְ מָּ כַ ה וְ מָּ ת כַּ ל אַחַ ה – עַ ירָ בֵ י עֲ רֵ עוֹבְ ה כְּ ירָ בֵ עֲ

רוֹב אוֹ ן קָ הֶ ד מֵ חָ א אֶ צָ מְ ם נִ נַיִ ה שְׁ ה. ווּמָ וָ צְ י מִ עוֹשֵׂ ה כְּ וָ צְ י מִ עוֹשֵׂ לְ

סוּל – רוֹב אוֹ פָּ ן קָ הֶ ד מֵ חָ א אֶ צָ מְ ה נִ לֹשָׁ ה, אַף שְׁ לָ טֵ ן בְּ דוּתָ סוּל – עֵ פָּ

ים״. דִ ר ״עֵ מוּד לוֹמַ לְ אָה? תַּ ילּוּ מֵ פִ ן אֲ נַּיִ ה. מִ לָ טֵ ן בְּ דוּתָ עֵ
ר אָמַ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פכ״ב מהל׳ עדות הל׳ ה,
סמג עשין קי, טוש״ע חו״מ סי׳

לא סעי׳ ד:

ב מיי׳ פכ׳ מהל׳ עדות הל׳ א,
סמג לאוין ריג, טור חו״מ סי׳

לח:

ג מיי׳ פכ׳ מהל׳ עדות הל׳ ב,
סמג לאוין ריג, טור חו״מ סי׳ ש:

ד מיי׳ פי״ח מהל׳ עדות הל׳ ג,
טור חו״מ סי׳ ש:

ה מיי׳ פכ׳ מהל׳ עדות הל׳ ג,
סמג לאוין ריג, טור חו״מ סי׳ ש:

ו מיי׳ פה׳ מהל׳ עדות הל׳ ג,
סמג לאוין ריג, טוש״ע חו״מ סי׳

לו סעי׳ א:

מסורת הש״ס

א כתובות כה:

ב סוכה נו.

ג תוספתא סנהדרין

ד ספרא קדושים פרק יא יב;
ספרא קדושים פרק יא י

ה חגיגה טז:

ו ספרא ויקרא דבורא דחובה
פרשה יב יא

ז סנהדרין ט.

גליון הש״ס

רש"י ד"ה על אחת וכו' שמצינו

מדה הטובה. עי' לקמן דף כג

ע"א ברש"י ד"ה על אחת כמה

וכמה:

תורה אור השלם

ת חַ שׁ תַּ פֶ ה נֶ תָּ תַ נָ ה וְ יֶ הְ סוֹן יִ ם־אָ אִ וְ

שׁ ]שמות כא, כג[ פֶ נָ

ן יִ שׁ עַ פֶ נֶ שׁ בְּ פֶ ךָ נֶ ינֶ חוֹס עֵ לֹא תָ וְ

ן וגו׳ ]דברים יט, כא[ שֵׁ ן בְּ ן שֵׁ יִ עַ בְּ

שׂוֹת עֲ ם לַ מַ ר זָ שֶׁ אֲ ם לוֹ כַּ יתֶ שִׂ עֲ וַ

ךָ בֶּ רְ קִּ ע מִ רָ תָּ הָ רְ עַ יו וּבִ חִ אָ לְ

]דברים יט, יט[

ת־ חֹתוֹ בַּ ת־אֲ ח אֶ קַּ ר־יִ שֶׁ ישׁ אֲ אִ וְ

ת־ ה אֶ אָ רָ מּוֹ וְ ת־אִ יו אוֹ בַ בִ אָ

ה וגו׳ ]ויקרא אֶ רְ יא־תִ הִ הּ וְ תָ וָ רְ עֶ

כ, יז[

ת־ יךָ אוֹ בַ בִ ת־אָ ךָ בַ חוֹתְ ת אֲ וַ רְ עֶ

ת וגו׳ דֶ ת אוֹ מוֹלֶ יִ ת בַּ דֶ ךָ מוֹלֶ מֶּ אִ

]ויקרא יח, ט[

ת דֶ יךָ מוֹלֶ בִ ת אָ שֶׁ ת־אֵ ת בַּ וַ רְ עֶ

ה וגו׳ לֶּ גַ וא לֹא תְ ךָ הִ חוֹתְ יךָ אֲ בִ אָ

]ויקרא יח, יא[

ר־ שֶׁ חַ אֲ שׁ רֹצֵ פֶ נֶ ר לְ חוּ כֹפֶ קְ לֹא־תִ וְ

ת י־מוֹת יוּמָ מוּת כִּ ע לָ שָׁ הוּא רָ

]במדבר לה, לא[

ילוֹ פִּ הִ ע וְ שָׁ רָ כּוֹת הָ ן הַ ם־בִּ ה אִ יָ הָ וְ

י וגו׳ דֵ יו כְּ נָ פָ הוּ לְ כָּ הִ ט וְ שֹּׁפֵ הַ

]דברים כה, ב[

ט לָ קְ י מִ רֵ ים עָ רִ ם עָ כֶ ם לָ יתֶ רִ קְ הִ וְ

ה וגו׳ מָּ ס שָׁ נָ ם וְ כֶ ה לָ ינָ יֶ הְ תִּ

]במדבר לה, יא[

מֹת מוֹת־ יָּ דוֹ וַ יָ הוּ בְ כָּ ה הִ יבָ אֵ אוֹ בְ

חַ הוּא וגו׳ ה רֹצֵ כֶּ מַּ ת הַ יוּמַ

]במדבר לה, כא[

ה לֹשָׁ ים אוֹ שְׁ דִ ם עֵ יִ נַ י  שְׁ ל־פִּ עַ

ת לֹא וגו׳ ]דברים מֵּ ת הַ ים יוּמַ דִ עֵ

יז, ו[



ו.כיצד העדים   פרק ראשון   מכות
י ת נָמֵ נוֹ מוֹ ינֵי מָ ד דִּ חָ אֶ א: כוּתָ זְּ  ינַן אַ רִ דְּ הַ ה וּמְ דָ עֵ ילוּ הָ צִּ הִ יב וְ תִ כְ ת דִּ וֹ שׁ פָ ינֵי נְ דִ בְּ

ינֵי דִ ן וּבְ הֶ רוּ בָּ תְ הִ שֶׁ ן  מַ זְ בִּ ה: לָ טֵ ן בְּ דוּתָ עֵ

ב רוֹ קָּ הַ שֶׁ ן  מַ זְ ה בִּ לָ טְ ינַן בָּ רִ מְ י אָ ת כִּ וֹ שׁ פָ נְ

ת יוֹ הְ ה לִ לָּ חִ תְּ דוּת מִ עֵ ף בְּ תֵּ תַּ שְׁ סוּל נִ פָּ  אוֹ הַ

ם לֹא ל אִ בָ ה: אֲ רָ בֵ י עֲ רֵ בְ עוֹ ין בְּ רִ תָּ מֻּ  ן הַ מִ
ר בָ דָּ ים בַּ דִ ת עֵ יוֹ הְ נוּ לִ וְּ לֹא כִּ ן וְ הֶ רוּ בָּ תְ הִ

ן תָ יָּ אִ יל רְ בִ שְׁ  ים בִּ רִ אֲחֵ דוּת הָ ה עֵ לָ טְ לֹא בָּ

ם אוּ עִ רָ שֶׁ ין  חִ נֵי אַ שְׁ וּ  עֲשׂ ה יַ מַ וּ דְּ לּ ל אֵ שֶׁ

: שׁ נֶּפֶ ת הַ ג אֶ רַ הָ שֶׁ ד  חָ אֶ וּק בְּ שּׁ  ן הַ י מִ שִׁ י לִ שְׁ

וּר בּ י דִ דֵ ךְ כְּ תוֹ ן בְּ לָּ ידוּ כֻּ עִ הֵ שֶׁ הוּא  מ' וְ גְּ
ם ל אִ בָ נַיִם אֲ שְׁ  ה כִּ אָ נֵי' מֵ תְ ה מַ רָ מְ אָ ם קָ תָ הָ

ים רִ אֲחֵ ידוּ הָ עִ ן הֵ מַ ר זְ חַ אַ ם וּלְ נַיִ שְּׁ  ידוּ הַ עִ הֵ

ד חָ ל אֶ כָ וְ ר: בָ ל דָּ כָ ת לְ וֹ תּ י כִּ תֵּ שְׁ  ן כִּ י הֵ רֵ הֲ

ל שֶׁ וּר  בּ י דִ דֵ ךְ כְּ תוֹ יד בְּ עִ הָ יל לְ חִ תְ ד הִ חָ אֶ וְ
י סֵ י יוֹ בִּ רַ יל לְ צִּ רוּג יַ הָ : רוֹ בֵ ל חֲ שֶׁ יּוּמוֹ  סִ

יד עִ הָ וֵּן לְ כַּ תְ לֹּא נִ  שֶׁ רוּ  תְ לֹא הִ ף בְּ ר אַ מַ אָ דְּ

רוּג ה הָ בָ רְ נֵי קֻ פְּ ן מִ וֹ דּ נִּ ת הַ יל אֶ צִּ הוּא מַ

ה אָ ם הוּא רָ י גַּ רֵ הֲ שֶׁ ן  וֹ דּ נִּ ת הַ יל אֶ צִּ י יַ נָמֵ

גוּ רָ הָ שֶׁ  כְּ : מוֹ צְ ל עַ צֶ ב אֵ רוֹ הוּא קָ וְ
ת אוֹ רָ קְ מִּ ל הַ ין כָּ מִ יְּ קַ תְ יו מִ רָ חוֹ אֲ מֵ

ר בָ קוּם דָּ יָ ג: רֵ הָ חַ לֵ צֵ רוֹ ת הָ ין אֶ בִ יְּ חַ מְּ שֶׁ

ם נַיִ שְׁ  ם כִּ לָּ כֻ ן לְ אָ עֲשָׂ שֶׁ א  רָ אי קְ הַ יב בְּ תִ כְּ

ר: בָ דָּ י הַ שֵׂ עוֹ ל לֹא בְּ בָ ים אֲ דִ עֵ נוּ הָ יְ הַ דְּ

סוּל ב וּפָ רוֹ קָ הוּ לְ ן לְ ינַ רִ מְ י אָ יכִ הֵ
נוּ: וְּ כַּ תְ דוּת נִ עֵ ה לְ לָּ חִ תְּ ם מִ הוּ אִ ינְ קִ דְּ בְ מִ לְ

יב תִ כְ וּם דִּ שּׁ  ס מִ רֵ טְ וּנְ קּ י' הַ פֵּ ת.  וֹ שׁ פָ ינֵי נְ דִ ים בְּ ים אֲמוּרִ רִ בָ ה דְּ מֶּ  י בַּ סֵ י יוֹ בִּ ר רַ מַ אָ

ל קַ דוּת בְּ עֵ ל הָ טֵּ בַ וָה לְ צְ מִ ה דְּ דָ עֵ ילוּ הָ צִּ הִ וְ

וֹ דא"כ רוּשׁ פֵ ה לְ שֶׁ  קָ שׁ וְ נֶּפֶ יל הַ צִּ הַ י לְ דֵ כְּ

יב תִ א כְּ הָ הוּ דְּ נַּיְ ף מִ ת נֵילַ נוֹ מוֹ ינֵי מָ דִּ

ינֵי דִ בְ ד דִּ עוֹ ם וְ כֶ יֶה לָ הְ ד יִ חָ ט אֶ פַּ  שְׁ  מִ
נַיִם אוֹ ע"פ שְׁ יב ע"פ  תִ י כְּ ת נָמֵ נוֹ מוֹ מָ

ינֵי דִ בְ "י דִּ שׁ רִ רֵ פֵּ ךְ  כָ ב' לְ ישׁ ג' לֵ נַקִּ ה וְ שָׁ לֹ שְׁ

ן דוּתָ עֵ ם דְּ נַיִ שְּׁ  ף מִ ילַ מֵ יר לְ פִּ שַׁ ךְ  יָּ שַׁ ת  וֹ שׁ פָ נְ

ד חָ א אֶ צָ מְ י נִ ם כִּ נַיִ שְׁ ה  מַ וּם דְּ שּׁ  ה מִ לָ טֵ בְּ

י רֵ מְ גַ ה לְ לָ טֵ ן בְּ דוּתָ סוּל עֵ פָּ ב אוֹ  רוֹ ן קָ הֶ מֵ
ךְ כָּ לְ לוּם הִ כְ ת לִ לֶ עֶ הּ מוֹ ינָ ה אֵ תָּ עַ וּמֵ

ינֵי דִ ל בְּ בָ י אֲ רֵ מְ גַ ים לְ לִ טֵ ם בְּ לָּ כֻּ י  ה נָמֵ שָׁ לֹ שְׁ  בִּ

ן הֶ ד מֵ חָ א אֶ צָ מְ י נִ י כִּ ם נָמֵ נַיִ שְׁ  בִ ת דְּ נוֹ מוֹ מָ

י רֵ מְ גַ ל לְ טֵ ינוֹ בָּ נִי אֵ שֵּׁ  סוּל הַ פָּ ב אוֹ  רוֹ קָ
א צָ מְ י נִ ה[ נָמֵ שָׁ לֹ שְׁ ךְ . ] כָ ה לְ בוּעָ שְׁ ב לוֹ  יָּ חַ דְּ

דוּת עֵ יֵּם הָ קַ תְ סוּל תִּ פָּ ב אוֹ  רוֹ ן קָ הֶ ד מֵ חָ אֶ

ידוּ עִ הֵ שֶׁ הוּא  א וְ בָ ר רָ מַ אָ ים: דִ ר עֵ אָ שְׁ  בִּ

א הָ וּר. ]פ"ה[ וּבְ בּ י דִ דֵ ךְ כְּ תוֹ ם בְּ לָּ כֻּ

ם ל אִ בָ נַיִם אֲ שְׁ  ה כִּ אָ מֵ ין דְּ נִיתִ תְ ה מַ רָ מְ אָ קָ
ים רִ אֲחֵ ידוּ הָ עִ ן הֵ מַ ר זְ חַ אַ ם וּלְ נַיִ שְּׁ  ידוּ הַ עִ הֵ

ע מַ שְׁ  ר מַ בָ ל דָּ כָ ים לְ דִ י עֵ תֵּ י כִּ תֵּ שְׁ ן  י הֵ רֵ הֲ

ה שֶׁ  קָ סוּל וְ פָּ ב אוֹ  רוֹ ן קָ יַ נְ עִ ף לְ י אַ אֵ קָ דְּ

ב אוֹ רוֹ קָ ין דְּ ן דִּ יַ נְ עִ לְ מוּךְ דִּ סָ ע בְּ מַ שְׁ  א מַ הָ דְּ

י דֵ ךְ כְּ תוֹ ה בְּ אָ דָ עֲ הַ לוּי בְּ ינוֹ תָּ סוּל אֵ פָּ
ן דוּתָ ה עֵ רָ מְ ה גָּ עֲשֶׂ ת מַ יַּ אִ רְ א בִּ לָּ וּר אֶ בּ דִּ

וּר בּ י דִ דֵ ךְ כְּ וֹ ר תּ חַ ידוּ אַ עִ י הֵ ף כִּ אַ

י אֵ א קָ לָ ה דְּ אֶ רְ ךְ נִ כָ יל לְ צִּ רוּג יַ ר הָ מַ אָ קָ דְּ

ד ר עַ מַ אָ קָ ין דְּ מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ ין דְּ דִּ ק אַ רַ

ר חַ ן אַ תָ צָ קְ וּר וּמִ בּ י דִּ דֵ ךְ כְּ תוֹ ן בְּ תָ צָ קְ ידוּ מִ עִ ל הֵ בָ לָּם אֲ כֻּ זּוּמוֹ   יִּ שֶׁ ד  ינַן עַ עֵ ד וּבָ חָ דוּת אֶ וֵי עֵ זֶה הָ וּר דְּ בּ י דִ דֵ ךְ כְּ תוֹ ם בְּ לָּ כֻּ ידוּ  עִ י הֵ א כִּ קָ וְ ר דַּ מַ אָ א קָ הָ ם וּבְ לָּ כֻּ זּוּמוֹ   יִּ שֶׁ
ה וא"ת לָ טֵ ן בְּ דוּתָ וּר עֵ בּ י דִּ דֵ ר כְּ חַ אַ ידוּ לְ עִ הֵ שֶׁ נֵּי  הַ א מְ צָ מְ ם נִ ף אִ סוּל אַ פָּ ב אוֹ  רוֹ ד קָ חָ א אֶ צָ מְ ן נִ יַ נְ עִ ל לְ בָ לָּם אֲ כֻּ זּוּמוֹ   יִּ שֶׁ ד  ינַן עַ עֵ א בָּ לָ ת וְ וֹ תּ י כִּ תֵּ שְׁ וֵי  וּר א"כ הָ בּ י דִּ דֵ כְּ

יל חִ תְ ן הִ דוּתָ ת וא"כ עֵ מֶ ים אֱ רִ מְ ם אוֹ הֵ שֶׁ וּם  שּׁ  וּר מִ בּ י דִּ דֵ ר כְּ חַ אַ ידוּ לְ עִ הֵ שֶׁ  דוּת כְּ ד עֵ חַ יב כְּ שִׁ סוּל חֲ פָּ ב אוֹ  רוֹ ן קָ הֶ ד מֵ חָ א אֶ צָ מְ י נִ בֵּ א גַּ קָ וְ דַ נָא דְּ שְׁ נָא וּ שְׁ ר  מַ יֵשׁ לוֹ מ"ש וְ

ידוּ עִ א הֵ לָ יוָן דְּ כֵ ין וְ ית דִּ בֵ ידוּ בְּ עִ יָּ שֶׁ  א כְּ לָּ ן אֶ דוּתָ א עֵ ן לֹא בָּ ם כֵּ ת אִ מֶ ים אֱ רִ מְ ן אוֹ ינָ אֵ שֶׁ ין  מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ ל בְּ בָ ים אֲ דִ עֵ ם הָ ת עִ חַ ת אַ בַ ה בְּ תָ יְ ם הָ הֶ לָּ שֶׁ ה  יָּ אִ ם וּרְ הֶ לָּ שֶׁ ה  יָּ אִ רְ מֵ

סוּל פָּ נֵא  וֹ נֵא וְשׂ וֹ הוּא שׂ שֶׁ נֵי  פְּ י מִ י נָמֵ ין אִ ל דִּ עַ הוּא בַּ שֶׁ רוּשׁ  פֵּ יל.  צִּ רוּג יַ ה הָ תָּ עַ א מֵ לָּ אֶ : י"חַ שִׁ  מָ ה לְ אֶ רְ ן נִ דוּת כֵּ ד עֵ חַ ינַן כְּ בִ שְׁ  א חָ וּר לָ בּ י דִּ דֵ ר כְּ חַ אַ ק לְ ת רַ חַ ת אַ בַ בְּ

ף ט: ין )דַּ רִ דְ הֶ נְ סַ ח פ"ק דְּ א מוּכָ הָ ה דְּ אֶ רְ לֹא נִ סוֹ וְ נְ ל אוֹ עַ עוֹ בַּ בְ ל רוֹ שֶׁ נֵא  וֹ הוּא שׂ שֶׁ נֵי  פְּ יל. מִ צִּ ע יַ בָּ רְ נִ יכוּת[: רִ אֲ כוּ' בַּ ת כה. ד"ה הוּא וְ מוֹ בָ יֵּן תוס' יְ עַ דוּת ]וְ עֵ לְ
וּ יֵשׁ ילּ פִ ע אֲ בָּ רְ נִּ יל הַ צִּ יךְ יַ רִ פָּ י  כִ הָ ן וּלְ צוֹ רָ נוּ בְּ יְ הַ ם דְּ נֵיהֶ שְׁ ם  תוּ גַּ יב וּמֵ תִ כְ א דִּ רָ י קְ רֵ יְ י אַ כִ הָ בְ יךְ דִּ רִ פָּ נוֹ  צוֹ רְ ע לִ בַּ רְ נִּ מִ ב דְּ שֵּׁ  יַ יֵשׁ לְ דוּת וְ עֵ ר לְ שֵׁ  סוֹ כָּ נְ אָ ע לְ בַּ רְ נִ ם( דְּ שָׁ וְ

ר חֵ אַ נִי הוּא וְ צוֹ רְ י לִ נִ עַ בָ נִי רְ לוֹ ינַן פְּ רִ מְ ם( אָ שָׁ ין ) רִ דְ הֶ נְ ת סַ כֶ סֶּ  מַ בְ ה דִּ שֶׁ  קָ מוֹ וְ צְ עַ ב לְ רוֹ הוּא קָ שֶׁ נֵי  פְּ א מִ לָּ נוֹ אֶ צוֹ רְ הוּא לִ שֶׁ יוָן  אוֹ כֵּ נְ וֹ שּׂ שֶׁ נֵי  פְּ לֹא מִ ר וְ בָ דָּ ה בַּ בֵּ רְ ים הַ דִ עֵ

נִין ימְ הֵ א מְ הּ לָ ידֵ י דִּ בֵּ גַ לְ הּ דִּ וּרֵ בּ דִ ינַן לְ גִ לְ פָּ ךְ  כָ ר וּלְ חֵ אַ מוֹ וְ צְ הוּא עַ א מֵ לָּ א אֶ דוּתָ הֲ א סָ לֵיכָּ נוֹ וְ צוֹ רְ עוֹ לִ בָ רְ א דִּ מָ לְ עָ א מֵ דוּתָ הֲ א סָ י לֵיכָּ לֵּי כִּ נֵי מִ הָ גוֹ וְי"ל דְּ רְ הָ ין לְ פִ רְ טָ צְ מִ

ר כוֹ ף בְּ סֵ ר' יוֹ ר הָ מַ ד אָ עוֹ ל וְ לָ דוּתוֹ כְּ עֵ ין לְ יכִ רִ נוּ צְ ין אָ אֵ דוּת וְ עֵ סוּל לְ ע וּפָ שָׁ  א רָ רָ קְ ן נִ דוּתָ עֵ נוֹ וּמֵ צוֹ רְ ע לִ בַּ רְ נִּ שֶׁ ים  דִ א עֵ יכָּ אִ א דְּ כָ ל הָ בָ מוֹ אֲ צְ ל עַ צֶ ב הוּא אֵ רוֹ קָ הּ דְּ לֵ

י יכִ ה הֵ שֶׁ  ת לֹא קָ וֹ שׁ פָ ינֵי נְ דִּ א אַ מָ לָ שְׁ  ת בִּ נוֹ מוֹ ינֵי מָ דִּ י אַ אֵ הוּ. קָ ינַן לְ רִ מְ י אָ יכִ הֵ יל: צִּ ג יַ רֵ הוֹ ב לַ רוֹ הוּא קָ שֶׁ רוּג  ן הָ כֵ יל וְ צִּ ע יַ רֹבַ ב לְ רוֹ הוּא קָ שֶׁ ע  בָּ רְ י נִ כִ יךְ הָ רִ פָ ר דְּ וֹ שׁ
לָם עוֹ ם לְ דָ ג אָ רֵ ן לֹא יֵהָ ם כֵּ אִ ה דְּ שֶׁ  יתוּ. קָ תֵ י אָ דֵ הוֹ סְ אַ לְ ה: אָ רָ תְ א הַ לֵיכָּ ת דְּ נוֹ מוֹ ינֵי מָ דִ יךְ בְּ רִ פָּ א  לָּ או אֶ ם לָ סוּל אִ ב וּפָ רוֹ קָּ וֹ הַ רוּ בּ תְ ם הִ נַן אִ זֵי אֲ נֶחֱ ינַן כו' דְּ רִ מְ אָ

י אִ ין וְ סוּלִ פְּ לֹא הַ יתוּ בְּ תֵ זֵי אָ חְ מִ יתוּ אוֹ לְ תֵ ין אָ סוּלִ פְּ ם הַ י עִ דֵ הוֹ סְ אַ ים לְ רִ שֵׁ  ים כְּ דִ עֵ ינַן לְ רִ מְ אָ ן דְּ הֵ כֹּ יִּים  ינוּ חַ בֵּ שׁ רַ רֵ ינַן וּפֵ תֵ י אָ דֵ הוֹ סְ אַ רוּ לְ יֹאמְ אוּ וְ בוֹ ים יָ בִ רוֹ קְּ הַ דְּ

וֵי ין הָ סוּלִ פְּ ם הַ ינוּ עִ תִ י אָ דֵ הוֹ סְ אַ י לְ רִ מְ י אָ ל אִ בָ סוּל אֲ פָּ ב אוֹ  רוֹ ן קָ הֶ ד מֵ חָ א אֶ צָ מְ ם נִ וּ אִ לּ פִ ה אֲ לָ טֵ ן בְּ דוּתָ וֵי עֵ א הָ ז לָ ים אָ סוּלִ פְּ לֹא הַ ינוּ בְּ תִ זֵי אָ חְ מִ ים לְ רִ שֵׁ  כְּ י הַ רִ מְ אָ

ידוּ וְי"ל עִ ר הֵ בָ כְּ שֶׁ יוָן  יד כֵּ גִּ זֵר וּמַ חוֹ ווּ לֵיהּ כְּ דוּת הָ עֵ ל הָ טֵּ בַ י לְ דֵ ינַן כְּ תֵ י אָ דֵ הוֹ סְ אַ ר לְ מַ נִים לוֹ מָ ים נֶאֱ רִ שֵׁ  ים כְּ דִ עֵ ם הָ יוּ גַּ הְ ךְ יִ יאַ ת הֵ צָ הּ קְ מַ ם תֵּ קוֹ ל מָ כָּ ה וּמִ לָ טֵ ן בְּ דוּתָ עֵ

י. סֵ י יוֹ בִּ רַ ה כְּ כָ לָ ר הֲ מֵ ל אוֹ מוּאֵ שְׁ  ן: תָ לָּ חִ ל תְּ ן עַ פָ יחַ סוֹ כִ הוֹ תוּ דְּ א אָ י קָ דֵ הוֹ סְ אַ הוּ לְ וּלְּ ה כּ לָּ חִ תְּ מִּ שֶׁ ים  רִ בָ דְּ ין הַ אִ רְ ו נִ שָׁ  כְ ים עַ רִ שֵׁ  כְּ ם הַ ין עִ ית דִּ בֵ ין לְ אֵ בְ יוָן דִּ כֵ א דְּ רָ בָ סְ דִּ
ת יתַ הּ מִ יֵּשׁ בָּ שֶׁ ישׁ  ת אִ שֶׁ  ינַן אֵ רֵ שָׁ  ת דְּ וֹ שׁ פָ ינֵי נְ דִ א דְּ יָ ומְ אי דֻּ הַ ל וְ טֵ ים בָּ רִ שֵׁ  כְּ דוּת הַ עֵ ר דְּ מַ נוּ לוֹ ה לָ יָ הָ ים וְ בִ רוֹ ד קְ מַ עֲ מַ יֵּשׁ בְּ שֶׁ ט  ין גֵּ נִ תְ וֹ נּ שֶׁ  ינוּ כְּ לֵ גְ רַ ינוּ וְ דֵ ינוּ יָ צִ ךְ מָ יאַ ה הֵ שֶׁ  קָ

י לֹא סֵ ר' יוֹ ם לְ גַ "י דְּ רִ ה לְ אֶ רְ ן נִ כֵ יד לָ עִ הָ ים לְ בִ רוֹ קְּ ן הַ ד מִ חָ וֵּן אֶ כַּ תְ ים יִ מִ עָ פְּ שֶׁ ה  שֶׁ  י קָ י נָמֵ בִּ רַ ם לְ גַ ט וְ גֵ י בְּ ךְ נָמֵ יָּ שַׁ ת  וֹ שׁ פָ דוּת נְ י עֵ בִ יל גְּ עֵ ית לְ שִׁ  רֵ פָ ם דְּ עַ טַ ין וְ ית דִּ בֵּ

ין ית דִּ בֵ יד בְּ עִ הָ ךְ לְ לֵ ינוֹ הוֹ א אֵ הָ יל וְ צִּ רוּג יַ יךְ הָ רִ פָּ אי  הּ לֹא וא"ת א"כ מַ חוּדָ ה לְ יָּ אִ יל רְ בִ שְׁ  ל בִּ בָ נֵי ב"ד אֲ פְ ים בִּ ידִ עִ מְּ שֶׁ ן  תָ אוֹ א בְּ קָ וְ א דַּ לָּ ה אֶ לָ טֵ ן בְּ דוּתָ עֵ רוּ דְּ מְ אָ

יֵּם קַ ין לְ אִ בָּ שֶׁ  ר כְּ מַ לוֹ ר כְּ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ ר הַ בָ י דָּ מֵ יְּ קַ מְ נֵּי בִּ שַׁ  ה וּמְ לָ טֵ ן בְּ דוּתָ יד בב"ד עֵ עִ הָ ין לְ אִ ן בָּ ינָ י אֵ י נָמֵ י כִּ סֵ י יוֹ בִּ רַ "ס לְ שַּׁ  בוּר הַ ה סָ יָ ה הָ לָּ חִ תְּ אי מִ וַדַּ ר הר"י דְּ מֵ אוֹ וְ

ם א אִ שָׁ  שָׁ וּם חֲ ין שׁ לֹא אֵ כוּ' וַהֲ ין וְ חִ נֵי אַ שְׁ וּ  עֲשׂ ה יַּ יל מַ עֵ יךְ לְ רֵ פָּ אי  ר א"כ מַ תֹּאמַ ם  אִ ה וְ לָ טֵ ן בְּ דוּתָ עֵ סוּל דְּ פָּ ב אוֹ  רוֹ ן קָ הֶ ד מֵ חָ א אֶ צָ מְ י נִ סֵ י יוֹ בִּ ר רַ מַ ין אָ ית דִּ בֵ ר בְּ בָ דָּ הַ
ל כָּ וּר מִ בּ י דִּ דֵ ר כְּ חַ אַ ע לְ רַ וּ אֵ ילּ פִ יו בב"ד וַאֲ חִ יד אָ עִ ר הֵ בָ כְּ שֶׁ ד אע"פ  חָ אֶ יד הָ עִ יָ זֶה וְ ע זֶה בָּ לֹּא יֵדַ  שֶׁ ים  מִ עָ פְ וּם דִּ שּׁ  ר מִ מַ יֵשׁ לוֹ י וְ תִּ שְׁ  רַ פֵ דְ ין כִּ ית דִּ בֵ יד בְּ עִ הָ אוּ לְ בֹ לֹא יָ

וּר: בּ י דִ דֵ ךְ כְּ וֹ ינַן תּ עֵ ה בָּ זָמָ ן הֲ יַ נְ עִ לְ ר זֶה אע"פ דִּ חַ זֶה אַ סוּל בְּ פָּ ב אוֹ  רוֹ א קָ צָ מְ ם נִ נַיִ שְׁ  ה לִ שָׁ לֹ שְׁ ינַן  שִׁ  קְ מַ וּם דְּ שּׁ  ה מִ לָ טֵ ן בְּ דוּתָ ם עֵ קוֹ מָ

שׁוֹת, פָ י נְ ינֵ דִ ים – בְּ מוּרִ ים אֲ רִ בָ ה דְּ מֶּ י: בַּ י יוֹסֵ בִּ ר רַ אאָמַ

ר: י אוֹמֵ בִּ אָר. רַ שְּׁ דוּת בַּ עֵ יֵּים הָ קַ תְ מוֹנוֹת – תִּ י מָ ינֵ דִ ל בְּ בָ אֲ

ן מַ זְ י – בִּ תַ ימָ אֵ שׁוֹת. וְ פָ י נְ ינֵ ד דִּ חָ אֶ מוֹנוֹת וְ י מָ ינֵ ד דִּ חָ אֶ

י נֵ שׂוּ שְׁ ה יַּעֲ ן, מַ הֶ רוּ בָּ תְ לֹּא הִ ן שֶׁ מַ זְ ל בִּ בָ ן. אֲ הֶ רוּ בָּ תְ הִ שֶׁ

א: בָ ר רָ ׳ אָמַ מָ שׁ?! בג)א(גְּ פֶ נֶּ ת הַ ג אֶ רַ הָ ד שֶׁ חָ אֶ אוּ בְּ רָ ין שֶׁ אַחִ

א ב אַחָ יהּ רַ ר לֵ מַ יבּוּר. אֲ י דִ דֵ תוֹךְ כְּ ם בְּ ידוּ כּוּלָּ עִ הֵ הוּא שֶׁ וְ

י דֵ י – כְּ מֵ י דָּ יכִ יבּוּר הֵ י דִ דֵ י תּוֹךְ כְּ דִ כְּ א: מִ ינָ בִ רָ י לְ תִּ פְ דִּ מִ

ד ל חַ יהּ: כׇּ ר לֵ מַ ווֹ! דאֲ א הֲ אָה טוּבָ ב. מֵ רַ יד לְ מִ לְ ת תַּ ילַ אֵ שְׁ

ר לֹא א אוֹמֵ יבָ קִ י עֲ בִּ ירוֹ. רַ בֵ ל חֲ יבּוּר שֶׁ י דִ דֵ תוֹךְ כְּ ד בְּ חַ וְ

א פָּ ב פָּ יהּ רַ ר לֵ מַ ם כּוּ׳. אֲ נַיִ ה שְׁ י כּוּ׳. וּמָ ישִׁ לִ א שְׁ בָּ

יו. חוֹרָ אֲ גוֹ מֵ רָ הֲ שֶׁ יל! כְּ רוּג יַצִּ ה, הָ תָּ עַ א מֵ לָּ יֵי: אֶ אַבָּ לְ

ילוּ! עַ יַצִּ רוֹבֵ ג וְ יו. הוֹרֵ חוֹרָ אֲ עוֹ מֵ בָ רְ שֶׁ יל! כְּ ע יַצִּ בָּ רְ נִ

ר״ בָ יהּ: ״יָקוּם דָּ ר לֵ מַ א, אֲ בָ רָ יהּ דְּ מֵּ קַ א לְ תָ י אֲ יק. כִּ תִּ ישְׁ אִ

ה מֶּ י: בַּ י יוֹסֵ בִּ ר רַ ר. אָמַ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ ר הַ בָ י דָּ מֵ יְּ קַ מְ – בִּ

י יכִ כוּ׳. הֵ ים וְ י אַחִ נֵ שׂוּ שְׁ ה יַּעֲ ים. כּוּ׳ מַ מוּרִ ים אֲ רִ בָ דְּ

י זֵ יחְ מִ הוּ: לְ ינַן לְ רִ י אָמְ כִ א: הָ בָ ר רָ הוּ? ה־זאָמַ ינַן לְ רִ אָמְ

תוֹ, י אֲ הוֹדֵ אַסְ י לְ רִ י אָמְ יתוּ? אִ תִ י אֲ הוֹדֵ אַסְ יתוּ אוֹ לְ תִ אֲ

י רִ י אָמְ ה, אִ לָ טֵ ן בְּ דוּתָ סוּל – עֵ רוֹב אוֹ פָּ ן קָ הֶ ד מֵ חָ א אֶ צָ מְ נִ

ת ג אֶ רַ הָ ד שֶׁ חָ אֶ אוּ בְּ רָ ין שֶׁ י אַחִ נֵ שׂוּ שְׁ ה יַּעֲ תוֹ, מַ י אֲ זֵ יחְ מִ לְ

ה כָ לָ ל: הֲ מוּאֵ ר שְׁ ה אָמַ הוּדָ ב יְ ר רַ ר, אָמַ מַ יתְּ שׁ? ח־יאִ פֶ נֶּ הַ

י. בִּ רַ ה כְּ כָ לָ ר: הֲ ן אוֹמֵ מָ ב נַחְ רַ י. וְ י יוֹסֵ בִּ רַ כְּ
י׳ נִ תְ מַ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פה׳ מהל׳ עדות הל׳ ג,
סמג לאוין ריג:

ב מיי׳ פכ׳ מהל׳ עדות הל׳ ג,
סמג לאוין ריג, טור חו״מ סי׳ ש:

ג מיי׳ פב׳ מהל׳ שבועות הל׳ יז:

ד מיי׳ פכ׳ מהל׳ עדות הל׳ ג,
סמג עשין קי, טור חו״מ סי׳ לח:

ה מיי׳ פה׳ מהל׳ עדות הל׳ ג:

ו מיי׳ פה׳ מהל׳ עדות הל׳ ד:

ז מיי׳ פה׳ מהל׳ עדות הל׳ ה,
סמג לאוין ריג, טוש״ע חו״מ סי׳

לו סעי׳ א:

ח מיי׳ פה׳ מהל׳ עדות הל׳ ג:

ט מיי׳ פה׳ מהל׳ עדות הל׳ ד:

י מיי׳ פה׳ מהל׳ עדות הל׳ ה,
סמג לאוין ריג, טוש״ע חו״מ סי׳

לו סעי׳ א:

מסורת הש״ס

א בבא בתרא קכט:

ב סנהדרין ט.

גליון הש״ס

רש"י ד"ה על אחת וכו' שמצינו

מדה הטובה. עי' לקמן דף כג

ע"א ברש"י ד"ה על אחת כמה

וכמה:

תוס' ד"ה אמר רבא וכו' אבל

לענין נמצא כו'. עי' סנהדרין לא

ע"א תוד"ה שב"ש:

תורה אור השלם

וֺן ל־עָ כׇ ישׁ לְ אִ ד בְּ חָ ד אֶ קוּם עֵ לֹא־יָ

ר שֶׁ א אֲ טְ ל־חֵ כׇ את בְּ טָּ ל־חַ כׇ וּלְ

י ל־פִּ ים אוֹ עַ דִ י עֵ נֵ י  שְׁ ל־פִּ א עַ טָ חֱ יֶ

ר ]דברים בָ קוּם דָּ ים יָ דִ ה־עֵ לֹשָׁ שְׁ

יט, טו[



כיצד העדים   פרק ראשון   מכות ו:
ין ן אֵ לָּ כֻּ מוּ  לֹא הוּזְ נַיִם( וְ שְׁ ם )אוֹ  הֶ ד מֵ חָ ם הוּזַם אֶ אִ ת וְ חַ דוּת אַ וּ עֵ לּ י אֵ רֵ נֵי' הֲ תְ מַ

ת עַ מַ וֹ ין שׁ רִ דְ הֶ נְ א סַ הֵ לֹּא תְּ  שֶׁ  ין: גִ רָ נֶהֱ

ין יכִ רִ ן צְ מָ גְּ רְ תֻּ  י הַ פִּ ים מִ דִ עֵ דוּת הָ עֵ

ים דִ עֵ ן הָ וֹ שׁ לְ ין בִּ ירִ כִּ יוּ מַ הְ יִּ שֶׁ נִין  יָּ דַּ הַ

דוּת מ' עֵ גְּ ם: תָ ינוֹ יץ בֵּ לִ דוּ מֵ מְ עַ יַּ שֶׁ לֹא  וְ
ן זֶה וֹ לּ חַ תוֹ מֵ ה אוֹ אֶ ד רוֹ חָ ת אֶ דֶ יֻחֶ מְ

ין זֶה אִ ן רוֹ ינָ אֵ ן זֶה וְ וֹ לּ חַ ה מֵ אֶ ד רוֹ חָ אֶ וְ

י יֵּשׁ דַּ שֶׁ וָה  רְ עֶ ת הָ ל אֶ עֵ וֹ בּ לַ ת זֶה: אֶ

: פוֹ רְ טָ צְ א מִ "ה לָ פֵּ  אַ ד וְ חָ ל אֶ ת כָּ יַּ אִ רְ בִּ

: וֹ ה בּ רָ תְ מוֹ הִ צְ רוּג עַ הָ מוֹ הֶ צְ י עַ פִּ מִ
א לְמָ עָ ים בְּ רִ שֵׁ  כְ ה דִּ תָּ עַ א מֵ לָּ אֶ

נַיִם שְּׁ  שֶׁ  ת כְּ וֹ שׁ פָ ינֵי נְ דִ בְּ י: פִ רְ טָ צְ וּמִ

ן זֶה וֹ לּ חַ נַיִם מֵ שְׁ ן זֶה וּ וֹ לּ חַ ין מֵ אִ רוֹ

דוּת זוֹ ף עֵ רֵ טָ צְ ת תִּ חַ אַ ת הָ ה כַּ מָּ הוּזַ וְ
ת יל אֶ צִּ הַ ת לְ חַ ת אַ כַ ם כְּ לָּ כֻּ ת  יוֹ הְ לִ

ן דוּתָ א עֵ הֵ תְּ שֶׁ ן  וֹ דּ נִּ ת הַ אֶ ין וְ מִ מְ זּוֹ  הַ

ת יֵשׁ פֶ רֶ טָ צְ א מִ מָ לְ עָ בְ יוָן דִּ ה כֵּ לָ טֵ בְּ

ר מַ נָא אָ מָ חֲ רַ ילוֹ וְ צִּ הַ אן לְ ם כָּ עַ טַ

י סֵ י יוֹ בִּ רַ הּ לְ ית לֵ י אִ וּמִ ה: דָ עֵ ילוּ הָ צִּ הִ וְ
ר מֵ י אוֹ סֵ י יוֹ בִּ ן רַ נַ תְ הָ וְ ל: לָ ה כְּ אָ רָ תְ הַ

ג רָ י נֶהֱ תִּ גְ רַ ג הָ גֵ וֹ שׁ ר בְּ מַ אָ שֶׁ נֵא  וֹ שּׂ הַ

זֵי עוֹ לָ ה: רֶ תְ ד וּמֻ מוּעָ הוּא כְּ שֶׁ נֵי  פְּ מִ

ין ירִ כִּ נִין מַ יָּ דַּ ין הַ אֵ שֶׁ ת  רֶ חֶ ן אַ וֹ י לָשׁ לֵ עֲ בַּ

: הּ בָּ

ד חָ נֵי' אֶ תְ מָ י' בְּ סִ רְ א גָּ לָ כוּ'. וְ ן זֶה וְ וֹ לּ חַ נַיִם מֵ שְׁ ן זֶה וּ וֹ לּ חַ תוֹ מֵ ים אוֹ אִ נַיִם רוֹ שְׁ יוּ  הָ

ע. צַ מְ אֶ ה בָּ רֶ תְ ד מַ חָ אֶ וְ כוּ': ן זֶה וְ וֹ לּ חַ בְּ

ה רֶ תְ ד מַ חָ אֶ ר וְ מַ ךְ לוֹ רַ צְ אי הֻ מַּ  אַ הּ וְ מַ תֵּ

הּ טֵ נַקְ ים דְּ שִׁ  רְ פָ יֵשׁ מְ ים וְ דִ עֵ ן הָ ין מִ אֵ שֶׁ

וּ לּ ת אֵ וּ אֶ לּ ין אֵ אִ נֵי רוֹ תָ קָ א דְּ שָׁ י וּם רֵ שּׁ  מִ
ר מֵ אוֹ שֶׁ ה  רֶ תְ מַּ  נוּ ע"י הַ יְ א הַ מָ תָ סְּ וּמִ

ה עֲשֶׂ מַּ  ת הַ אוּ אֶ וּ רָ לּ אֵ וּ וְ לּ אֵ ים לְ דִ עֵ לָ

הּ טֵ נַקְ ה למשי"ח דְּ אֶ רְ נִ ה וְ שָׂ זֶּה עָ  שֶׁ ע  רַ הָ

א יפָ סֵ ר בְּ מַ אָ י דְּ סֵ י יוֹ בִּ רַ דְּ י מִ קֵ וֹ פּ אַ לְ

ים דִ נַיִם עֵ שְׁ י  הוּ פִּ יְּ שֶׁ ד  ב עַ יָּ ינוֹ חַ אֵ
ת וּ אֶ לּ ין אֵ אִ ן רוֹ תָ צָ קְ מִּ שֶׁ  : וֹ ין בּ רִ תְ מַ

ין אֵ שֶׁ ם  תָ ף אוֹ ד אַ ין יַחַ פִ רְ טָ צְ וּ. מִ לּ אֵ

ם אִ שֶׁ ת.  חַ דוּת אַ וּ עֵ לּ י אֵ רֵ הֲ ים: אִ רוֹ

דוּת סוּל עֵ פָּ ב אוֹ  רוֹ ן קָ הֶ ד מֵ חָ א אֶ צָ מְ נִ
ן הֶ ת מֵ חַ א אַ צָ מְ ם נִ אִ שֶׁ ן  כֵ ה וְ לָ טֵ ם בְּ לָּ כֻּ

ם לָּ כֻּ זּוּמוֹ   יִּ שֶׁ ד  ין עַ גִ רָ ין נֶהֱ ת אֵ מֶ מֶ זוֹ

ת חַ ה אַ זָמָ הֲ ם בַּ לָּ כֻּ דוּת  י עֵ ין נָמֵ לִ טֵ וּבְ

ן הֶ ד מֵ חָ א אֶ צָ מְ נִ וֵי כְּ ה הָ זָמָ הֲ ן דַּ הֶ מֵ

ן ים. הֵ גִ רָ ן נֶהֱ הֵ הוּא וְ סוּל: פָּ ב אוֹ  רוֹ קָ
ה יָּ נִ שְׁ ת  מוּ כַּ לֹּא הוּזְ  שֶׁ ים אע"פ  גִ רָ נֶהֱ

ת וּם כַּ שּׁ  ג מִ רָ ן הוּא נֶהֱ מוּ הֵ הוּזְ שֶׁ יוָן  כֵּ

ה יָּ נִ שְׁ ת  דוּת כַּ ה עֵ לָ טְ א בָּ לָ ה דְּ יָּ נִ שְׁ

י תֵּ שְׁ וֵי  הָ יוָן דְּ ה כֵּ נָ וֹ אשׁ רִ ת הָ זָמַ הֲ בַּ

ל א כָּ הֵ תְּ שֶׁ יךְ  רִ צָּ שֶׁ ים  שִׁ  רְ פָ ת יֵשׁ מְ יּוֹ דִּ עִ
ה רֶ תְ מַּ  ה אוֹ הַ רֶ תְ מַּ  ה הַ אֶ ת רוֹ כַ ת וְ כַּ

זוֹ ה לְ רֶ תְ מַּ  ף הַ רֵ טָ צְ ז מִ ן אָ תָ ה אוֹ אֶ רוֹ

ף רֵ טָ צְ ה מִ רֶ תְ מַּ  ין הַ ן אֵ ם לֹא כֵ אִ זוֹ דְּ וּלְ

ם לָ עוֹ לְ ם דִּ יהֶ ל פִּ ג עַ רֵ לֹא יֵהָ ן וְ הֶ מָּ  עִ

דוּת עֵ ה מֵ רֶ תְ מַּ  ג אא"כ הַ רָ ינוֹ נֶהֱ אֵ
א צָ מְ י נִ נֵי נָמֵ תָ קָ א דְּ הָ בוֹ וְ יְּ חַ ין לְ אִ בָּ שֶׁ

ה רֶ תְ מַּ  ם הַ ם גַּ הוּזַ שֶׁ ת  מֶ מֶ ן זוֹ הֶ ת מֵ חַ אַ

ית שִׁ  רֵ פָ דְ ן הוּא כִּ דוּתָ עֵ א מֵ הָ ם דְּ הֶ מָּ  עִ

יוָן ת כֵּ יּוֹ דִּ י עִ תֵּ שְׁ ת  וֹ תּ י כִּ תִ שְּׁ  ווּ הַ ומ"מ הָ

ה למשי"ח שֶׁ  קָ ת זוֹ וְ ה אֶ אֶ ת זוֹ רוֹ ין כַּ אֵ שֶׁ
א מָ קְ וֹ תּ א מִ ה לָ בָּ רַ דְּ אַ ר דְּ מַ אָ אי קָ מַ

ן כֵ ה וְ רֶ תְ מַּ  ין הַ אִ ין רוֹ אֵ שֶׁ  א כְּ לָּ נֵי' אֶ תְ מַ

ין אִ י רוֹ אִ ן דְּ תָ ה אוֹ אֶ ה רוֹ רֶ תְ מַּ  ין הַ אֵ

ווּ ם הָ תָ ה אוֹ אֶ ה רוֹ רֶ תְ מַּ  ה אוֹ הַ רֶ תְ מַּ  הַ

ין אֵ שֶׁ ת אע"פ  חַ דוּת אַ ת עֵ וֹ תּ י כִּ תִ שְּׁ  הַ
ן פָ רְ צָ ה מְ רֶ תְ מַּ  הַ ת זֶה דְּ ין זֶה אֶ אִ רוֹ

ין אִ ן רוֹ תָ צָ קְ מִּ שֶׁ ן  מַ זְ א בִּ שָׁ י נֵי רֵ תָ קָ דְ כִּ

ל א כָּ הֵ יְּ שֶׁ ינַן  עֵ א בָּ א לָ מָ לְ וּ אַ לּ ת אֵ וּ אֶ לּ אֵ

אן כָּ וּ מִ לּ ת אֵ ין אֶ אִ אן רוֹ כָּ מִּ שֶׁ ם  נַיִ שְּׁ  הַ

יךְ רִ צָ י' דְּ פִ ה לְ שֶׁ  ד קָ עוֹ י וְ גִּ ד סַ חַ א בְּ לָּ אֶ
ינַן רִ מְ א אָ ן הָ דוּתָ עֵ ה מֵ רֶ תְ מַּ  א הַ הֵ יְּ שֶׁ

ם תָ ה אוֹ אֶ ה רוֹ רֶ תְ מַּ  לֹא הַ ה וְ רֶ תְ מַּ  ין הַ אִ ין רוֹ אֵ שֶׁ  י כְּ רֵ יְ אי מַ וַדַּ ה דְּ אֶ רְ ן נִ כֵ ל לָ לָ ן כְּ דוּתָ עֵ ה מֵ רֶ תְ מַּ  וֵי הַ א הָ אי לָ ז וַדַּ אָ ד וְ שֵׁ י  פִּ י' מִ פֵּ  מוֹ אַ צְ י עַ פִּ י' מִ פֵּ  רוּ אַ מְ אָ שֶׁ ה  רֶ תְ בגמ' מַ

הוּא שֶׁ ת  דֶ יֻחֶ דוּת מְ עֵ לְ י: סֵ י יוֹ בִּ מוֹ רַ וֹ כְּ ין בּ רִ תְ ים מַ דִ נַיִם עֵ שְׁ י  עוּ פִּ א בָּ לָ מוּךְ וְ סָ בְ י דִּ סֵ י יוֹ בִּ רַ י אַ יגִ לִ פְ ן דִּ נָ בָּ רַ ינַן לְ מִ יְ א קָ הָ י דְּ גִּ ן סַ כֵ ן וּבְ ה כֵּ רֶ תְ מַּ  שֶׁ ה  רֶ תְ מַּ  עוּ הַ מְ שָׁ א  לָּ אֶ

י ל פִּ ת עַ לֹא יוּמַ מְ י דִּ כִ י הָ א נָמֵ יָ נְ י תַּ תֵ יְ כוּ'. מַ י וְ כִ י הָ א נָמֵ יָ נְ תַּ י: כִ הָ י בְּ רֵ יְ א מַ לָ נִי' וְ תְ מַּ  י אַ אֵ א קָ לָ יא וְ הּ הִ שָׁ  י נַפְ פֵּ  אַ א בְּ תָ לְּ ן זֶה וּמִ וֹ לּ חַ ד מֵ חָ אֶ ן זֶה וְ וֹ לּ חַ ד מֵ חָ י' אֶ סוּל. פִּ פָּ

ין אִ ין רוֹ אֵ שֶׁ  ת כְּ יּוֹ דִּ י עִ תֵּ שְׁ ינַן  בִ שְׁ  חָ ת דְּ וֹ תּ י כִּ תֵּ שְׁ  ינַן בִּ עִ מְ שְׁ  אַ דְּ ן זֶה מ"מ מִ וֹ לּ חַ ד מֵ חָ אֶ י בְּ רֵ יְ א אַ ין לָ נִיתִ תְ מַ י דְּ הִ נְ ין דִּ נִיתִ תְ מַּ  נוּ מִ עְ מַ שָׁ א  תָ לְּ מִ א דְּ רָ קָּ וּ עִ ילּ אִ א דְּ קָ פְ ד נָ חָ ד אֶ עֵ
דוּת יב עֵ שִׁ א חֲ דָ ל חֲ כָ ת דְּ וֹ תּ י כִּ תֵּ שְׁ  א בִּ קָ וְ ינָא דַּ מֵ וָה אָ ין הֲ נִיתִ תְ מַּ  י מִ אִ י דְּ תֵ יְ א מַ תָ לְּ ר מִ קַּ עִ שׁ דְּ רֵ פָ ר לְ תֵ ה יוֹ אֶ רְ ם נִ קוֹ ל מָ כָּ ת מִ חַ ת אַ כַ ינַן דה"ה בְּ עִ מְ שָׁ הּ  נָּ וּ מִ לּ ת אֵ וּ אֶ לּ אֵ

: י"חַ שִׁ  מָ ה לְ אֶ רְ ן נִ . כֵּ הּ לֵ יג עֲ לִ פְ אן דִּ א מַ לֵיכָּ יוָן דְּ סוּק כֵּ פָּ  ק הַ י רַ כִ י הָ א נָמֵ יָ נְ י תַּ תֵ יְ א מַ לָ ר דְּ מַ ק לוֹ דֹּחַ ר  תֵ יוֹ ה דְּ אֶ רְ ן נִ כֵ יר וְ פִּ שַׁ י  פִ רְ טָ צְ ת מִ חַ ת אַ כַ ל בְּ בָ הּ אֲ שָׁ  י נַפְ פֵּ  אַ בְּ

ין אִ ן רוֹ הֵ שֶׁ י  רֵ יְ ם מַ קוֹ ל מָ כָּ מִ ת דְּ יוֹ דֻ י עֵ תֵּ שְׁ וּ  לּ י אֵ רֵ נֵי הֲ תָ קָ א דְּ יפָ י סֵ בֵּ ין גַּ נִיתִ תְ מַ ה בְּ יָ אָ שׁ רְ רֵ פָ מְ י הַ תֵ יְ אן מַ כָּ כוּ'. מִ ה וְ רֶ תְ מַּ  ה אוֹ הַ רֶ תְ מַּ  ת הַ ין אֶ אִ ן רוֹ ם הֵ א אִ בָ ר רָ מַ אָ

אן[ כָּ ד מִ עֵ הָ אן ]וְ כָּ ד מִ עֵ ם הָ אִ ר דְּ מַ אָ ה קָ לָ עָ ין וְ פִ רְ טָ צְ ין מִ אֵ שֶׁ כוּ'  ן זֶה וְ וֹ לּ חַ ד מֵ חָ נֵי אֶ תָ קָ י דְּ אֵ א קָ תָ יְ רַ בָ ת דְּ דֶ יֻחֶ דוּת מְ עֵ א אַ כָ הָ יא דְּ א הִ תָ לְּ או מִ לָ י' וְ שִׁ  רֵ פָ דְ ה כִּ רֶ תְ מַּ  הַ

ן תָ צָ קְ מוֹ מִ ן כְּ פָ רְ צָ ה מְ רֶ תְ מַּ  הַ וּ דְּ לּ ת אֵ וּ אֶ לּ ין אֵ אִ ין רוֹ אֵ שֶׁ אן אע"פ  כָּ מִּ שֶׁ ד  עֵ הָ אן וְ כָּ מִּ שֶׁ ד  עֵ י הָ בֵּ ת גַּ חַ דוּת אַ ת עֵ יוֹ הְ ין לִ פִ רְ טָ צְ ן מִ תָ ה אוֹ אֶ ה רוֹ רֶ תְ מַּ  ה אוֹ הַ רֶ תְ מַּ  ין הַ אִ רוֹ
ין או אֵ ם לָ אִ ר וְ ימַ מֵ הּ לְ וֵה לֵ ן הָ ם כֵּ י אִ תִּ שְׁ  רַ פֵ דְ ת כִּ יוֹ דֻ י עֵ תֵּ שְׁ וּ  לּ י אֵ רֵ נֵי הֲ תָ קָ י דְּ אֵ ין קָ נִיתִ תְ מַּ  י אַ אִ י דְּ אֵ א קָ תָ יְ רַ בָ ת דְּ דֶ יֻחֶ דוּת מְ עֵ אַ ע דְּ דַ תֵ ין וְ נִיתִ תְ מַ וּ דְּ לּ ת אֵ וּ אֶ לּ ין אֵ אִ רוֹ

ר מַ ה לוֹ רֶ תְ מַּ  נֵי לֵיהּ לַ ימְ הֵ י מְ יכִ הֵ ר וְ תֹּאמַ ם  אִ ת וְ דֶ יֻחֶ דוּת מְ א עֵ יבָ שִׁ א חֲ לָ ג דְּ רָ ם נֶהֱ יהֶ ל פִּ רוּשׁ עַ פֵּ ין.  פִ רְ טָ צְ ן מִ תָ ה אוֹ אֶ ה רוֹ רֶ תְ אוֹ מַ : וּשׁ דּ חִ ר הַ קַּ זֶּהוּ עִ  שֶׁ ין  פִ רְ טָ צְ מִ

ךְ ן אַ תָ ה אוֹ אֶ ה רוֹ רֶ תְ מַּ  הַ שֶׁ ין  ידִ עִ מְּ שֶׁ ים  דִ יֵּשׁ עֵ שֶׁ י  רֵ יְ מַ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ א וְ יָ שְׁ  ן קַ תָ ה אוֹ אֶ ה רוֹ רֶ תְ ל מַ בָ נַיִם אֲ שְׁ ן  י הֵ רֵ ה הֲ רֶ תְ מַּ  ין הַ אִ רוֹ שֶׁ  א כְּ מָ לָ שְׁ  בִ ת זֶה דְּ רֹג אֶ הֲ ן לַ תָ ה אוֹ אָ רָ שֶׁ

ין כז:( רִ דְ הֶ נְ ן )סַ א לָ קָ פְ ים נָ בִ רוֹ א קְ הָ ם מאורליינ"ש דְּ הָ רָ בְ ינוּ אַ בֵּ ה רַ שָׁ  קְ ה. הִ רָ שֵׁ  ת כְּ נוֹ מוֹ ינֵי מָ דִ א בְּ ה הָ רָ שֵׁ  א כְּ לָ ת הוּא דְּ וֹ שׁ פָ ינֵי נְ דִ בְּ ים: דִ עֵ ן הָ תָ ה אוֹ עֲשֶׂ מַּ  אוּ הַ לֹא רָ

דוּת עֵ א דְּ תָ לְּ ךְ מִ הַ ת לְ וֹ שׁ פָ נְּ ת מִ נוֹ מוֹ ף מָ ם א"כ ה"נ נֵילַ כֶ יֶה לָ הְ ד יִ חָ ט אֶ פַּ  שְׁ  יב מִ תִ כְ ם כח.( דִּ שָׁ נֵּהּ ) ינַן מִ רִ מְ ת גָּ נוֹ מוֹ ינֵי מָ דִ נִים וְ ל בָּ ת עַ בוֹ תוּ אָ לֹּא יוּמְ  ין מִ סוּלִ פְ דִּ
: הּ יתֵ א אִ יהָ ה מִ בוּעָ שְׁ  לִ ן דְּ מוֹ מָ יל לְ עִ ד מוֹ חָ ד אֶ עֵ י דְּ אֵ ת קָ נוֹ מוֹ ינֵי מָ דִ או בְּ א לָ רָ אי קְ ךָ הַ חֲ רְ ל כָּ עַ ה דְּ אֶ רְ נִ ת וְ דֶ יֻחֶ מְ

ין אוֹתוֹ ם רוֹאִ נַיִ ה, וּשְׁ לּוֹן זֶ חַ ין אוֹתוֹ, מֵ ם רוֹאִ נַיִ יוּ שְׁ י׳ הָ נִ תְ אמַ

לּוּ ין אֵ ן רוֹאִ תָ צָ קְ מִּ ן שֶׁ מַ זְ ע, בִּ צַ מְ אֶ ה בּוֹ בָּ רֶ תְ ד מַ חָ אֶ ה, וְ לּוֹן זֶ חַ מֵ

י תֵּ לּוּ שְׁ י אֵ רֵ או – הֲ ם לָ אִ ת, וְ דוּת אַחַ לּוּ עֵ י אֵ רֵ לּוּ – הֲ ת אֵ אֶ

ן הֵ ת – הוּא וָ מֶ ן זוֹמֶ הֶ ת מֵ את אַחַ צֵ מְ ם נִ , אִ ךְ יכָ פִ יוֹת. לְ דֻ עֵ

ין ם אֵ עוֹלָ ר: לְ י אוֹמֵ י יוֹסֵ בִּ ה. בג)א(רַ טוּרָ יָּה פְּ נִ שְּׁ הַ ין, וְ גִ רָ הֱ נֶ

ם נַיִ י שְׁ ל פִּ ר ״עַ מַ אֱ נֶּ ין בּוֹ, שֶׁ רִ תְ יו מַ דָ י עֵ נֵ הוּ שְׁ יְּ ד שֶׁ ין עַ גִ רָ הֱ נֶ

ין רִ דְ הֶ נְ א סַ הֵ לֹּא תְּ ים״ – שֶׁ דִ ם עֵ נַיִ י שְׁ ל פִּ ר: ״עַ ר אַחֵ בָ ים״. דָּ דִ עֵ

ר יָּא אָמַ ר טוֹבִ א בַּ רָ ב זוּטְ ר רַ ׳ אָמַ מָ ן. גְּ מָ גְּ תּוּרְ י הַ פִּ ת מִ עַ שׁוֹמַ

ת ר: ״לֹא יוּמַ מַ אֱ נֶּ ה? שֶׁ סוּלָ יא פְּ הִ ת שֶׁ דֶ יוּחֶ דוּת מְ עֵ ן לְ נַּיִ ב: מִ רַ

א ישָׁ רֵ שׁ – מֵ מָּ ד מַ חָ ד אֶ א עֵ ימָ ילֵּ ד? אִ חָ אי אֶ ד״. מַ חָ ד אֶ י עֵ ל פִּ עַ

ד חָ ד״? אֶ חָ אי ״אֶ א מַ לָּ ים״! אֶ דִ ם עֵ נַיִ י שְׁ ל פִּ הּ, ״עַ ינַן לָ עִ מְ שָׁ

יא בִ הָ ד״, לְ חָ ד אֶ י עֵ ל פִּ ת עַ י: ״לֹא יוּמַ כִ י הָ מֵ יָא נָ נְ ד. תַּ חָ אֶ

ין אֵ ה, וְ לּוֹן זֶ חַ ד מֵ חָ אֶ ה וְ לּוֹן זֶ חַ ד מֵ חָ ים אוֹתוֹ אֶ רוֹאִ ם שֶׁ נַיִ שְׁ

ה זֶ ילּוּ בְּ פִ א אֲ לָּ לֹא עוֹד אֶ ין. וְ פִ רְ טָ צְ ין מִ אֵ ה, שֶׁ ת זֶ ה אֶ ין זֶ רוֹאִ

א פָּ ב פָּ יהּ רַ ר לֵ מַ ין. אֲ פִ רְ טָ צְ ין מִ ד – אֵ חָ לּוֹן אֶ חַ ה בְּ ר זֶ אַחַ

אי הַ ה, דְּ לּוֹן זֶ חַ ד מֵ חָ אֶ ה וְ לּוֹן זֶ חַ ד מֵ חָ ה אֶ א, וּמָ תָּ שְׁ יֵי: הַ אַבָּ לְ

א תְּ לָ רַ ה – אָמְ שֶׂ עֲ י כּוּלּוֹ מַ זֵ א חָ אי קָ הַ ה, וְ שֶׂ עֲ י כּוּלּוֹ מַ זֵ א חָ קָ

י זֵ אי חָ הַ ה וְ שֶׂ עֲ מַ א דְ גָ לְ י פַּ זֵ אי חָ הַ ה, דְּ ר זֶ ה אַחַ זֶ י, בְּ פִ רְ טָ צְ מִ

ל בוֹעֵ א לְ לָּ א אֶ כָ רְ צְ יהּ: לֹא נִ ר לֵ מַ יָא? אֲ עְ יבַּ ה, מִ שֶׂ עֲ מַ א דְ גָ לְ פַּ

ה, אוֹ רֶ תְ מַּ ת הַ ין אֶ יוּ רוֹאִ ם הָ א: אִ בָ ר רָ ה. דהאָמַ וָ רְ עֶ ת הָ אֶ

רוּ, אָמְ ה שֶׁ רֶ תְ א: מַ בָ ר רָ ין. אָמַ פִ רְ טָ צְ ן – מִ ה אוֹתָ ה רוֹאֶ רֶ תְ מַּ הַ

דוּת ן: עֵ מָ ב נַחְ ר רַ ד. ואָמַ שֵּׁ י הַ פִּ ילּוּ מִ פִ אֲ מוֹ, וַ צְ י עַ פִּ ילּוּ מִ פִ אֲ

ד י עֵ ל פִּ ת עַ יב: ״לֹא יוּמַ תִ כְ מוֹנוֹת, דִּ י מָ ינֵ דִ ה בְּ ירָ שֵׁ ת כְּ דֶ יוּחֶ מְ

מוֹנוֹת – י מָ ינֵ דִ ל בְּ בָ ה, אֲ ירָ שֵׁ ין כְּ אֵ שׁוֹת הוּא דְּ פָ י נְ ינֵ דִ ד״ – בְּ חָ אֶ

שׁוֹת פָ י נְ ינֵ דִ ה בְּ תָּ עַ א מֵ לָּ א: אֶ רָ ב זוּטְ הּ רַ יף לַ קֵ תְ ה. מַ ירָ שֵׁ כְּ

ר י אוֹמֵ י יוֹסֵ בִּ יָא. רַ שְׁ ין״? קַ גִ רָ הֱ ן נֶ הֵ נַן ״הוּא וָ ה תְּ מָ יל! אַלְּ צִּ תַּ

אי י הַ י יוֹסֵ בִּ רַ יהּ לְ ית לֵ י אִ יֵי: וּמִ אַבָּ א לְ פָּ ב פָּ יהּ רַ ר לֵ מַ כוּ׳. אֲ וְ

הוּא י שֶׁ נֵ פְּ ג, מִ רָ הֱ א – נֶ שּׂוֹנֵ ר: הַ י אוֹמֵ י יוֹסֵ בִּ נַן רַ תְ הָ א? וְ רָ בָ סְ

ה הוּדָ ר יְ י בַּ י יוֹסֵ בִּ הוּא – רַ יהּ: הָ ר לֵ מַ ה. )ב(אֲ רֶ ד וּמוּתְ מוּעָ כְּ
יךְ רִ ין צָ ר אֵ בֵ ר: חָ ה אוֹמֵ הוּדָ ר יְ י בַּ י יוֹסֵ בִּ יָא: רַ נְ תַ יא. דְּ הִ

ג ין שׁוֹגֵ ין בֵּ חִ בְ הַ א לְ לָּ אָה אֶ רָ תְ ה הַ נָ יתְּ לֹּא נִ י שֶׁ פִ אָה, לְ רָ תְ הַ

ין רִ דְ הֶ נְ א סַ הֵ לֹּא תְּ ים״ – שֶׁ דִ ם עֵ נַיִ י שְׁ ל פִּ ר: ״עַ ר אַחֵ בָ יד. זדָּ זִ מֵ לְ

י א, אוֹקִ בָ רָ יהּ דְּ מֵּ קַ תוֹ לְ אֲ י דַּ עוֹזֵ הוּ לָ נְ ן. הָ מָ גְּ תּוּרְ י הַ פִּ ת מִ עַ שׁוֹמַ

א הֵ לֹּא תְּ נַן: שֶׁ תְ הָ י? וְ כִ יד הָ בִ י עֲ יכִ הֵ יהוּ. וְ ינַיְ ן בֵּ מָ גְּ א תּוּרְ בָ רָ

ווֹ הֲ ה דַּ ע מָ ה יָדַ וָ ע הֲ ידָּ א מִ בָ ן! רָ מָ גְּ תּוּרְ י הַ פִּ ת מִ עַ ין שׁוֹמַ רִ דְ הֶ נְ סַ

ע. ה יָדַ וָ א הֲ לָ י הוּא דְּ דּוֹרֵ אַהְ י, וְ רִ אָמְ
א עָ ילְ אִ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פד׳ מהל׳ עדות הל׳ א,
סמג עשין קט:

ב מיי׳ פב׳ מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ו:

ג מיי׳ פכ״א מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ח,

סמג עשין צו, טוש״ע חו״מ סי׳

כח סעי׳ ו:

ד מיי׳ פד׳ מהל׳ עדות הל׳ א,
סמג עשין צו:

ה מיי׳ פי״ב מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ב:

ו מיי׳ פד׳ מהל׳ עדות הל׳ ב,
סמג עשין קט, טוש״ע חו״מ סי׳

ל סעי׳ ו:

ז מיי׳ פכ״א מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ח,

סמג עשין קו, טוש״ע חו״מ סי׳

יז סעי׳ ו:

מסורת הש״ס

א סנהדרין ט:

ב סנהדרין ח:; סנהדרין עב:;
סנהדרין מא.; לקמן ט:

גליון הש״ס

גמ' ואמר רבא מתרה שאמרו.

עי' סנהדרין עא ע"א ברש"י ד"ה

מתרין בו וצ"ע:

תורה אור השלם

ה לֹשָׁ ים אוֹ שְׁ דִ ם עֵ יִ נַ י  שְׁ ל־פִּ עַ

י ל־פִּ ת עַ ת לֹא יוּמַ מֵּ ת הַ ים יוּמַ דִ עֵ

ד ]דברים יז, ו[ חָ ד אֶ עֵ



ז.כיצד העדים   פרק ראשון   מכות
ין ית דִּ תוֹ בֵּ נֵי אוֹ פְ נֵי' לִ תְ מַ ב: רֵ עָ ל הֶ ין אֶ בִ רוֹ יוּ קְ ה הָ וָאָ לְ י הַ דֵ ה עֵ יָּ בִ טוֹ א וְ עָ ילְ אִ

א שָּׂ לִ זֹר וְ חֲ ין לַ רִ תְ ין סוֹ אֵ : וֹ יֵּב בּ חַ תְ נִּ שֶׁ

ים יָמִ ינוּ בְּ יִ וּ הָ לּ אִ ה: כֶּ זְ י יִ ן אוּלַ תֵּ  לִ וְ

ג רַ ת לֹא נֶהֱ וֹ שׁ פָ ינֵי נְ נוּ דִּ ין דָּ רִ דְ הֶ נְ סַּ שֶׁ

ת קוּ אֶ דְ בָּ שֶׁ א  רָ מָ גְּ שׁ בַּ רֵ פָ מְ דִ ם כְּ דָ הּ אָ בָּ
ף אַ יב: שִׁ  הָ עוּ לְ דְ לֹּא יָ  שֶׁ ר  בָ דָ ים בְּ דִ עֵ הָ

י כֵ פְ וֹ ין שׁ בִּ רְ יוּ מַ ן הָ ים כֵּ שִׂ יוּ עוֹ ם הָ אִ

נֵי פְּ מ' מִ גְּ אוּ מב"ד: רְ לֹּא יִ  שֶׁ ים  מִ דָּ

יל עִ וֹ ל אוּלַי תּ אֵ רָ שְׂ ץ יִ רֶ ל אֶ שֶׁ הּ  כוּתָ זְ

ה ת"ל מַ כוּת: ל זְ שֶׁ ח  תַ פֶּ א לוֹ  צוֹ מְ לִ
ךָ ן לְ תֶּ  ים תִּ רִ שֹׁטְ ים וְ טִ שֹׁפְ ךָ  י רֶ עָ שְׁ  בִּ

ב יָּ ה חַ תָּ יב כו' אַ שִׁ  ה מוֹ תָּ אַ :' גוֹ וְ

ךְ לֶ פֶּ ךְ כו'  לֶ ךְ וּפֶ לֶ פֶּ ל  כָ יב בְּ שִׁ  הוֹ לְ

ג רַ לֵם הָ שָׁ ר  מַ א לוֹ צָ מְ ם תִּ אִ א: יָּ כַ רָ פְּ הַ
ל כָּ תוֹ מִ יתָ ר מִ חַ אַ נוּהוּ לְ קְ דַ רוּ בְּ יֹּאמְ שֶׁ

ם יתֶ אִ רְ ת: פוֹ רֵ ה טְ רֵ שְׂ נֶה עֶ מוֹ שְׁ

ים דִ ין עֵ אֵ ת וְ רֶ פֶ פוֹ שְּׁ  ל בַּ חוֹ כְ מִ כְּ

לוּל נֶה חָ ת קָ רֶ פֶ פוֹ שְׁ ךְ  כָ ין בְּ לִ כְּ תַּ סְ מִ

ל חוֹ כְ ינַיִם מִ חֹל עֵ כְ ל לִ חוֹ וֹ כְּ נִין בּ תְ וֹ נּ שֶׁ
ע בַ צֶּ ין הַ לִ טְ וֹ נוֹ בּ שֶׁ ק  ם דַּ יסָ הוּא קֵ

ל ה עַ יתָ י מִ בִ יְּ חַ מְ ן דִּ נָ בָּ רַ וְ נֶה: קָּ ךְ הַ וֹ תּ מִ

ם דוּת הֵ יזוֹ עֵ אֵ נֵי בְּ יָּ י דַּ יכִ וָה הֵ רְ עֶ הָ

י: קִ דְ י בָּ כִ או הָ לָ יל וְ אִ ים הוֹ גִ רְ הוֹ

ן יַ נְ גוּ עִ הֲ נְ יִּ שֶּׁ  ים מִ פִ נָאֲ מְ אוּ כִּ יֵּרָ שֶּׁ  מִ
ים גִ הֲ נוֹ ר וְ שָׂ רוּב בָּ קֵ ין בְּ בִ כְ וֹ שּׁ  שֶׁ אוּף  נִ

ל גֵּ עַ ה מְ יָ נֵי' הָ תְ מַ : ישׁ מִ שְׁ  ךְ תַּ רֶ דֶ כְּ

יט טִ ן בְּ יהֶ תֵ וֹ גּ יוּ גַּ ין הָ חִ ה טָ ילָ גִּ עְ מַ בְּ

יט טִּ ל הַ בָ ין אֲ עִ פָּ  שֻׁ  יוּ מְ ת לֹא הָ וֹ גּ גַּ הַ וְ

ין חִ טָ ם וְ יִ מַּ  זוּבוּ הַ יָּ שֶׁ י  דֵ ט כְּ עַ ין מְ עִ פָּ  שֻׁ  מְ
הּ ה וּבָ קָ לָ ה וַחֲ בָ ץ עָ ת עֵ יכַ תִ חֲ ן בַּ תָ אוֹ

זֵר וּעַ וְחוֹ פּ שִּׁ  ד הַ צַ הּ לְ פָ חֲ דוֹ ד וְ ית יָ בֵּ

ד( צַ הּ )לְ פָ חֲ דוֹ זֵר וְ יו וְחוֹ לָ הּ אֵ כָ שְׁ  וּמוֹ

תוֹ יפָ חִ דְ יק וּבִ לִ חֲ חַ וּמַ רֵ מָ תְ יט מִ טִּ הַ וְ

ךְ שֵׁ  הוּ מוֹ רֵ תוֹ קוֹ יכָ שִׁ  מְ ל וּבִ גָּ עְ הוּ מַ רֵ קוֹ
ית בִ ל חָ שֵׁ  לְ שַׁ  ה מְ יָ הָ ה: ילָ גִ עֲ ץ מַ עֵ ם הָ שֵׁ וְ

ל פַ נָ ם וְ לָּ סֻּ  ג בַּ רֵ הוֹ ד הַ רֵ ה יוֹ יָ הָ ג: גַּ ן הַ מִ

ה לֶ וֹ רוֹ גּ בֵ ת חֲ גוּפוֹ אֶ ג בְּ רַ הָ ם וְ לָּ סֻּ  ן הַ מִ

לוּת י גָּ בֵּ גַ הוּ וְ ינְ ה נִ ידָ רִ ךְ יְ רֶ נֵי דֶּ ל הָ כָ דְּ

א רָ מָ גְּ שׁ בַּ רֵ פָ מְ דִ ינַן כְּ עֵ ה בָּ ידָ רִ ךְ יְ רֶ דֶּ
ה טָ מְ שְׁ נִ ךְ וְ שֵׁ  ה מוֹ יָ ל הָ בָ אֲ לָיו: ל עָ פֵּ וַיַּ

ה: לָ פְ נָ דוֹ וְ יָּ ה מִ ילָ גִ עֲ מַ

הוּ לֹּא יְ  שֶׁ ן  מוֹ י מָ דֵ עֵ ר בְּ הֵ זָּ  יֵשׁ לִ אן דְּ כָּ זֵל. מִ א אָ בָ רְ ר עָ תַ או בָּ לֹוֶה לָ  הּ לְ י לֵיתֵ אִ

א מָ לְ דִּ ב: רֵ עָ לֹא לְ לֹּוֶה. וְ  ים לֹא לַ בִ רוֹ קְ

ר"ת ה לְ שֶׁ  וָה. קָ ב הֲ ף נֶקֶ יִ ם סַ קוֹ מְ בִּ

ם( שָׁ ף יא: וְ ין )דַּ לִּ חֻ "ק דְּ ינַן פּ רִ מְ אָ דְּ

א הָ ינַן לְ שִׁ יְ א חָ לָ א דְּ רָ קְּ יק לֵיהּ מִ פִּ וּמַ
אי וַדַּ ר ר"ת דְּ מֵ אוֹ א וְ בָּ ר רֻ תַ ינַן בָּ לִ זְ אָ דְּ

י( דֵ ם )כְּ הֶ ל לָ אֵ וֹ ה שׁ יָ א הָ לָּ ינַן אֶ שִׁ יְ א חָ לָ

רוּ מְ ( אָ ת זֶה אוֹ וּ זֶה אֶ ישׁ חִ כְ ם )יַ אִ שֶׁ

וָה הֲ י דַּ דֵּ דוּת מִ עֵ ל הָ טֵּ בַ ינַן יְ עִ דְ א יָ לָ דְּ

ב. יָּ ינַן חַ לִ יְ שָׁ א  לָ י. דְּ אִ ן דְּ ירֵ רִ ף וָאֲ יִ סַּ אַ

ן. ירָ רִ אֲ ר בַּ מֵ זֶה אוֹ ף וְ יִ סַ ר בְּ מֵ זֶה אוֹ וְ

ן כו' ירֵ רִ ף וָאֲ יִ סַ בְ ן אע"ג דִּ כוֹ ין זֶה נָ אֵ

ן זֶה כוֹ י זֶה נָ רֵ ין הֲ עִ דְ נוּ יוֹ ין אָ רוּ אֵ מְ אָ

ים עִ דְ ין יוֹ הּ אֵ וּפֵ רוּג גּ הָ יל וּבֶ אִ רוּעַ הוֹ גָּ
יזֶה אֵ ב וּמֵ שָּׁ יֻ ינוֹ מְ ם זֶה אֵ עַ יהוּ טַ וּמִ

א הֵ ם יְ הֶ ל לָ אַ שְׁ ם לֹא נִ אִ ם הוּא זֶה דְּ עַ טַ

ין עִ דְ נוּ יוֹ ין אָ רוּ אֵ מְ אָ ל וְ אַ שְׁ ם נִ אִ ב וְ יָּ חַ

ף יִ סַּ יא מִ בִ הֵ שֶׁ ה  יָ אָ טוּר וּרְ פָּ יֶה  הְ יִ

ם תָ הָ ה דְּ יָ אָ רְ ה לִ מֶ וֹ ן דּ וֹ דּ נִּ ין הַ ן אֵ ירֵ רִ וָאֲ
ת וֹ דּ בְ ין לִ הוּ אֵ ינַן לְ לִ יְ שָׁ א  לָ ה דְּ מָּ  ל כַּ כָּ

ל בָ ת זֶה אֲ וּ זֶה אֶ ישׁ חִ כְ יַּ שֶׁ ב  לֵּ הַ מֵ

ר בָ דָּ שֶׁ ר  קֶ שֶׁ ה  מֶ וֹ א דּ יָ דְ הֶ ין בְּ שִׁ י חִ כְ מַּ  שֶׁ  כְּ

ה מֶּ  וֹ בַּ תּ עְ דַ ת בְּ לוֹ עֲ יל לַ גִ ם רָ דָ זֶה אָ

יו לָ כֵּ ים אוֹ מִ חֹרִ שְׁ לָיו  כֵּ י מִ פֵ גוֹ טְ רָ הֲ
לֹא שׁ ר"ת בְּ רֵ פֵּ  שֶׁ ר  בָ ל דָּ בָ נִים אֲ בָ לְ

ין אֵ ם וְ הֶ ים לָ לִ אֲ וֹ ין שׁ אֵ שֶׁ  כְּ שֶׁ ם הוּא  עַ טַ

לֵם שָׁ ה הוּא אוֹ  פָ רֵ ם טְ ים אִ עִ דְ נוּ יוֹ אָ

רוּ מְ אָ ם וְ הֶ ל לָ אַ שְׁ נִּ שֶׁ יל  בִ שְׁ  ב וּבִ יָּ ג חַ רַ נֶהֱ

ה אֶ רְ ן נִ כֵ טוּר לָ פָּ יֶה  הְ ים יִ עִ דְ נוּ יוֹ ין אָ אֵ
לָם עוֹ ם מֵ דָ ג אָ רַ ר לֹא נֶהֱ מַ אָ קָ א דְּ הָ דְּ

ה יָ ים לֹא הָ מִ עָ א רֹב פְּ לָּ א אֶ קָ וְ או דַּ לָ

ת יקוֹ דִ בְ ה בִּ בֶּ רְ הוּא מַ שֶׁ י  דֵ ל יְ עַ שֶׁ ג  רָ נֶהֱ

רוֹ בֵ ם חֲ הֶ ד מֵ חָ ישׁ אֶ חִ כְ לֹּא יַ  שֶׁ ר  שָׁ  פְ י אֶ אִ

הּ מֵ עְ טַ א לְ יבָ קִ ר' עֲ ר דְּ מַ ין לוֹ ל אֵ בָ אֲ
ר טֵ וֹ ב פּ לָ י חָ בֵּ א גַּ עוּטָ מִ יֵשׁ לְ חָ דְּ

נָּא וּם תַּ ינוּ שׁ צִ א לֹא מָ הָ ת כ:( דְּ רוֹ כוֹ )בְּ

יר אִ י מֵ בִּ רַ י מֵ פֵ א טְ עוּטָ מִ יֵשׁ לְ חָ דְּ

א לָ ר דְּ שָׁ  פְ א אֶ לָ א דְּ יכָ ה הֵ דֶ "ה מוֹ פֵּ  אַ וְ

ף ין )דַּ לִּ חֻ א בפ"ק דְּ עוּטָ מִ ינַן לְ שִׁ יְ חָ
יהוּ י"ל ר מִ שָׁ  פְ א אֶ לָ נוּ דְּ יְ א הַ כָ הָ יא:( וְ

ה יָ הָ שֶׁ ן  גוֹ א כְּ תָ לְּ מִ הּ דְּ לָ ם עֲ קַ מֵ א לְ יכָּ אִ דְּ

ם לֵ שָׁ ה  יָ הָ שֶׁ אוּ  רָ ה וְ לֶּ גֻ חַ מְ ל מוֹ שֶׁ רוּם  קְ

ל חוֹ כְ מִ : כְּ גוֹ רָ בוֹ וַהֲ קָ א זֶה וּנְ וּבָ

ל לֵּ חַ ד ע"ז וּמְ בֵ הּ עוֹ מַ ת תֵּ רֶ פֶ פוֹ שְּׁ  בַּ
ינוּ צִ ם לֹא מָ תָ הָ ר דְּ ימַ מֵ א לְ כָּ אי אִ ת מַ בָּ שַׁ

ה יָ ר לֹא הָ מַ אָ י קָ יכִ א הֵ הָ הּ וְ רֵ טְ פְ מִ לְ

יר פִּ שַׁ ר  מַ אָ מ"מ קָ ג וְי"ל דְּ רָ ם נֶהֱ דָ אָ

י יחִ כִ שְׁ א  לָ וּם דְּ שּׁ  ג מִ רָ ם נֶהֱ דָ ה אָ יָ לֹא הָ

ד עוֹ ת וְ יוֹ רָ חַ וַעֲ צֵ רוֹ ם בְּ י אִ אי כִּ לֵּי הַ כֻּ
ינוֹ ל אֵ לֵּ חַ מְּ שֶׁ ם  יתֶ אִ ר רְ ימַ מֵ א לְ יכָּ אִ י"ל דְּ

ם ה א"כ אִ פָ רֵ ם הוּא טְ אִ ה דְּ פָ רֵ טְ

צוּ מָ וּם דְּ שּׁ  ה מִ יתָ ין מִ בִ יָּ יוּ חַ הְ ן לֹא יִ מֵּ  זִ תְּ

ל טַ קְ מִ ינַן לְ עֵ א בָּ ילָ טִ א קְ רָ בְ ר גַּ ימַ מֵ לְ

ל כוֹ ה יָ תָּ י אַ אִ שֶׁ דוּת  א לֵיהּ עֵ יָ וְ הָ וְ
ר מַ אָ מ"מ קָ ג וְי"ל דְּ רָ ם נֶהֱ דָ ה אָ יָ ר לֹא הָ מַ אָ י קָ יכִ א הֵ הָ הּ וְ רֵ טְ פְ מִ ינוּ לְ צִ ם לֹא מָ תָ הָ ר דְּ ימַ מֵ א לְ כָּ אי אִ ת מַ בָּ שַׁ ל  לֵּ חַ ד ע"ז וּמְ בֵ הּ עוֹ מַ ת תֵּ רֶ פֶ פוֹ שְּׁ  ל בַּ חוֹ כְ מִ כְּ : הּ מָּ  זִ הֲ לַ

ן מֵּ  זִ ם תְּ ה א"כ אִ פָ רֵ ם הוּא טְ אִ ה דְּ פָ רֵ ינוֹ טְ ל אֵ לֵּ חַ מְּ שֶׁ ם  יתֶ אִ ר רְ ימַ מֵ א לְ יכָּ אִ ד י"ל דְּ עוֹ ת וְ יוֹ רָ חַ וַעֲ צֵ רוֹ ם בְּ י אִ אי כִּ לֵּי הַ כֻּ י  יחִ כִ שְׁ א  לָ וּם דְּ שּׁ  ג מִ רָ ם נֶהֱ דָ ה אָ יָ יר לֹא הָ פִּ שַׁ

ה. ילָ גִּ עְ מַ ל בְּ גֵּ עַ ה מְ יָ כוּ' הָ ין וְ לִ וֹ גּ ן הַ וּ הֵ לּ נִי' אֵ תְ מַ : הּ מָּ  זִ הֲ ל לַ כוֹ ה יָ תָּ י אַ אִ שֶׁ דוּת  א לֵיהּ עֵ יָ וְ הָ ל וְ טַ קְ מִ ינַן לְ עֵ א בָּ ילָ טִ א קְ רָ בְ ר גַּ ימַ מֵ צוּ לְ מָ וּם דְּ שּׁ  ה מִ יתָ ין מִ בִ יָּ יוּ חַ הְ לֹא יִ

ם נַּיִ שִׁ יֵשׁ לוֹ ב'  ת וְ צָ ה קְ כָּ רֻ ה אֲ לָּ גֻ ן עֲ בֶ ין אֶ חִ קְ לוֹ ג וְ גַּ יחַ הַ ת טִ ווֹ שְׁ  הַ ים לְ צִ רוֹ יט וְ טִ תוֹ בְּ ין אוֹ חִ ג טוֹ גַּ ים הַ שִׂ עוֹ שֶׁ  נוּ וּכְ לָּ שֶׁ מוֹ  ים כְּ עִ פָּ  שֻׁ  יוּ מְ לֹא הָ ין וְ וִ שָׁ ים  גִּ גַּ יוּ הַ הָ שֶׁ ן  יהֶ ימֵ בִּ

נֵי תָ קָ דְ לָיו כִּ ל עָ פַ נָ ל וְ בֶ חֶ ק הַ סַ פְ נִ ר וְ מַ אָ א קָ אי לָ מַּ  ה אַ שֶׁ  ת קָ צָ ית כו'. קְ בִ חָ ל בְּ שֵׁ  לְ שַׁ  מְ ה: ילָ גִ עֲ י( מַ נוּ )נָמֵ יְ הַ י( וְ ת' )נָמֵ ווֹ שְׁ  הַ ג לְ גַּ ל הַ נֵי כָּ ל פְּ הּ עַ תָ ים אוֹ לִ גְּ עַ ים וּמְ כִּ רֻ אֲ
לָּם. יֵשׁ סֻּ  ד בַּ רֵ ה יוֹ יָ הָ ה: לֶ וֹ ינוֹ גּ ק אֵ סַ פְ ף ט:( נִ ת דַּ וֹ כּ ן )מַ מָּ  קַ ר לְ מַ אָ י דְּ בִּ רַ ן כְּ יָ תְ א אָ ן לָ ם כֵּ אִ ק דְּ סַ פְ ר נִ מַ ה לוֹ צָ ךְ לֹא רָ כָ דוֹ וּלְ יָּ ט מִ מַ שְׁ נִּ שֶׁ ה  לָ פְ נָ ר דְּ מַ ה לוֹ אֶ רְ נִ א וְ יפָ סֵ בְּ

ד עוֹ ב וְ יָּ ג חַ רַ הָ ל וְ פַ ם נָ יתוֹ אִ בִ ר חָ בֵּ שַׁ לֹּא יְ  שֶׁ ר  הָ זְ יר מִ פִּ שַׁ  ית דְּ בִ ל חָ שֵׁ  לְ שַׁ  ף מְ א אַ לָּ ר אֶ הַ זְ ה לֹא נִ מָּ  לָ לוּת דְּ בוֹ גָּ יְּ חַ אי יֵשׁ לְ וַדַּ ל דְּ גַּ עְ נֵי לֹא זוֹ מַ תָ ף זוֹ קָ נָּא לֹא זוֹ אַ תַ ים דְּ רִ מְ אוֹ

ב: יָּ ג חַ רַ ם הָ פֹּל אִ  לֹּא יִ  שֶׁ י  דֵ ר כְּ הָ זְ י מִ פֵ טְ ם דִּ לָּ סֻ ד בְּ רֵ ף זוֹ יוֹ א אַ לָּ א זוֹ אֶ לָ דְּ

ר: ימַ מֵ א לְ פָּ ב פָּ ר רַ בַ וֹה. סְ א הֲ בָ רְ עָ יהּ דְּ יבֵ רִ יָּה, קָ טוֹבִ א וְ עָ ילְ אאִ

ב רַ יהּ דְּ רֵ א בְּ ב הוּנָ יהּ רַ ר לֵ מַ הוּ. אֲ ינְ י נִ יקִ חִ ה רַ וֶ לְ ה וּמַ י לֹוֶ בֵּ גַּ

יל א אָזֵ בָ רְ ר עָ תַ או בָּ ה, לָ לֹוֶ יהּ לְ ית לֵ י לֵ א: אִ פָּ ב פָּ רַ עַ לְ הוֹשֻׁ יְ

ית י אוֹתוֹ בֵּ נֵ פְ א לִ ח, וּבָ רַ ינוֹ, וּבָ ר דִּ מַ גְ נִּ י שֶׁ י׳ מִ נִ תְ ה? ב)א(מַ וֶ לְ מַ

רוּ: יֹאמְ ם וְ נַיִ דוּ שְׁ מְ יַּעַ קוֹם שֶׁ ל מָ ינוֹ. כׇּ ת דִּ ין אֶ רִ ין סוֹתְ ין – אֵ דִּ

י, לוֹנִ ל פְּ ין שֶׁ ית דִּ בֵ ינוֹ בְּ ר דִּ מַ גְ נִּ י שֶׁ לוֹנִ ישׁ פְּ אִ ים אָנוּ בְּ ידִ עִ ״מְ

ץ אָרֶ ת בָּ גֶ ין נוֹהֶ רִ דְ הֶ נְ ג. גדסַ רֵ ה יֵהָ י זֶ רֵ יו״ – הֲ דָ י עֵ לוֹנִ י וּפְ לוֹנִ וּפְ

את רֵ קְ בוּעַ נִ שָׁ ד בְּ חָ ת אֶ גֶ הוֹרֶ ין הַ רִ דְ הֶ נְ ץ. סַ אָרֶ ה לָ חוּצָ וּבְ

ה. נָ ים שָׁ עִ בְ שִׁ ד לְ חָ ר: אֶ יָה אוֹמֵ זַרְ ן עֲ ר בֶּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ ית. רַ נִ לָ חוֹבְ

ין לֹא רִ דְ הֶ נְ סַ ינוּ בְּ יִ ילּוּ הָ ים: אִ רִ א אוֹמְ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ פוֹן וְ רְ י טַ בִּ רַ

ן ר: אַף הֵ ל אוֹמֵ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ ם. רַ עוֹלָ ם מֵ ג אָדָ רַ הֱ נֶ

ין הוּא ית דִּ י אוֹתוֹ בֵּ נֵ פְ ׳ לִ מָ ל. גְּ אֵ רָ שְׂ יִ ים בְּ מִ י דָּ כֵ ין שׁוֹפְ בִּ רְ מַ

י נֵ א תָּ ין. הָ רִ ר – סוֹתְ ין אַחֵ ית דִּ י בֵּ נֵ פְ א לִ ין, הָ רִ ין סוֹתְ אֵ דְּ

ת ין אָנוּ אֶ ידִ עִ רוּ: ״מְ יֹאמְ ם וְ נַיִ דוּ שְׁ מְ יַּעַ קוֹם שֶׁ ל מָ א: כׇּ יפָ סֵ

יו״ דָ י עֵ לוֹנִ י וּפְ לוֹנִ י, וּפְ לוֹנִ ין פְּ ית דִּ בֵ ינוֹ בְּ ר דִּ מַ גְ נִּ י שֶׁ לוֹנִ ישׁ פְּ אִ

ל, אֵ רָ שְׂ ץ יִ רֶ אֶ אן בְּ יָא, כָּ שְׁ א קַ יֵי: לָ ר אַבָּ ג! האָמַ רָ הֱ ה נֶ י זֶ רֵ – הֲ

ר אי אוֹמֵ תַּ ן דּוֹסְ ה בֶּ הוּדָ י יְ בִּ יָא: רַ נְ תַ ץ. ודְּ אָרֶ ה לָ חוּצָ אן בְּ כָּ

ין ץ – אֵ אָרֶ ה לָ חוּצָ ץ לְ אָרֶ ח מֵ רַ ח: בָּ טַ ן שָׁ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ שּׁוּם רַ מִ

ינוֹ, ת דִּ ין אֶ רִ ץ – סוֹתְ אָרֶ ץ לָ אָרֶ ה לָ חוּצָ ינוֹ. מֵ ת דִּ ין אֶ רִ סוֹתְ

י נֵ א הָ נָ ת כּוּ׳. מְ גֶ ין נוֹהֶ רִ דְ הֶ נְ ל. סַ אֵ רָ שְׂ ץ יִ רֶ ל אֶ הּ שֶׁ כוּתָ י זְ נֵ פְּ מִ

ם״, יכֶ דֹרֹתֵ ט לְ פָּ שְׁ ת מִ קַּ חֻ ם לְ כֶ ה לָ לֶּ יוּ אֵ הָ נַן: ״וְ בָּ נוּ רַ תָ י? דְּ ילֵּ מִ

ה ן, מָ ם כֵּ ץ. זאִ אָרֶ ה לָ חוּצָ ץ וּבְ אָרֶ ת בָּ גֶ נּוֹהֶ ין שֶׁ רִ דְ הֶ נְ סַ נוּ לְ דְ מַ לָ

ים ינִ י דִ תֵּ יב בָּ ה מוֹשִׁ יךָ אַתָּ רֶ עָ שְׁ ״? בִּ יךָ רֶ עָ שְׁ ר ״בִּ מוּד לוֹמַ לְ תַּ

יב ה מוֹשִׁ ץ אַתָּ אָרֶ ה לָ חוּצָ יר, וּבְ עִ יר וָ ל עִ כׇ ךְ וּבְ לֶ פֶ ךְ וָ לֶ ל פֶּ כׇ בְּ

ין רִ דְ הֶ נְ יר. סַ עִ יר וָ ל עִ כׇ יב בְּ ה מוֹשִׁ י אַתָּ אִ , וְ ךְ לֶ פֶ ךְ וָ לֶ ל פֶּ כׇ בְּ

את רֵ קְ ה נִ נָ ים שָׁ עִ בְ שִׁ ת לְ הוּ: אַחַ יָא לְ עְ יבַּ כוּ׳. אִ ת וְ גֶ הוֹרֶ הַ

י בִּ רַ פוֹן וְ רְ י טַ בִּ יקוּ. רַ יא? תֵּ א הִ עָ ח אַרְ א אוֹרַ מָ לְ ית, אוֹ דִ נִ לָ בְּ חַ

נָן י יוֹחָ בִּ י? רַ דִ בְ ווֹ עָ י הֲ יכִ כוּ׳. הֵ ינוּ וְ יִ ילּוּ הָ ים: אִ רִ א אוֹמְ יבָ קִ עֲ

ם לֵ ג, שָׁ רַ ה הָ יפָ רֵ ם טְ יתֶ אִ יהוּ: רְ יְ וַ רְ י תַּ רִ אָמְ ר דְ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ וְ

א מָ לְ ה, דִּ וָ ם הֲ לֵ ר שָׁ א לוֹמַ צָ מְ ם תִּ י: אִ ב אָשֵׁ ר רַ ג? אָמַ רַ הָ

י? דִ בְ ווֹ עָ י הֲ יכִ ה הֵ וָ רְ עֶ ת הָ ל אֶ בוֹעֵ ה. חבְּ וָ ב הֲ יף נֶקֶ יִ קוֹם סַ מְ בִּ

ת? רֶ פוֹפֶ שְׁ חוֹל בִּ כְ מִ ם כְּ יתֶ אִ יהוּ: רְ יְ וַ רְ י תַּ רִ אָמְ א דְּ בָ רָ יֵי וְ אַבָּ

ים – פִ אֲ נָ מְ ל: בִּ מוּאֵ ר שְׁ אָמַ ל, דְּ מוּאֵ שְׁ ינוּ? כִּ יְ י דָּ יכִ נַן, הֵ בָּ רַ וְ

ים. פִ אֲ נָ מְ אוּ כִּ רְ יִּ שֶּׁ מִ

ים דִ עֵ ד הָ יצַ ךְ כֵּ לָ ן עֲ רַ דַ הֲ

ה, גָ גָ שְׁ שׁ בִּ פֶ ג נֶ הוֹרֵ ין: הַ גּוֹלִ ן הַ לּוּ הֵ אֵ י׳  נִ תְ טימַ

יָה תּוּ, הָ גַ רָ הֲ יו וַ לָ ה עָ לָ נָפְ ה וְ ילָ גֵּ עְ מַּ ל בַּ גֵּ עַ יָה מְ הָ

ם סּוּלָּ ד בַּ יָה יוֹרֵ תּוּ, הָ גַ רָ הֲ יו וַ לָ ה עָ לָ נָפְ ית וְ בִ חָ ל בֶּ שֵׁ לְ שַׁ מְ

ם ל אִ בָ ה. אֲ ה גּוֹלֶ י זֶ רֵ גוֹ[ – הֲ רָ הֲ תּוּ( ]וַ גַ רָ הֲ יו )וַ לָ ל עָ נָפַ וְ

ה יָה דּוֹלֶ תּוּ, הָ גַ רָ הֲ יו וַ לָ ה עָ לָ נָפְ ה וְ ילָ גֵּ עְ מַּ ךְ בַּ יָה מוֹשֵׁ הָ

תּוּ גַ רָ הֲ יו וַ לָ ה עָ לָ נָפְ ל וְ בֶ חֶ ק הַ סַ פְ נִ ית וְ בִ חָ בֶּ
יָה הָ

עין משפט
נר מצוה

א טוש״ע חו״מ סי׳ לג סעי׳ טז:

ב מיי׳ פי״ג מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ז:

ג מיי׳ פי״ד מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ יד,

סמג עשין קב:

ד מיי׳ פי״ד מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ י:

ה מיי׳ פי״ג מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ח:

ו מיי׳ פי״ג מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ח:

ז מיי׳ פא׳ מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ב,

טור חו״מ סי׳ א:

ח מיי׳ פא׳ מהל׳ איסורי ביאה
הל׳ יט, סמג לאוין צד, טוש״ע

אה״ע סי׳ כ סעי׳ א:

ט מיי׳ פה׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ א, סמג עשין עה:

י מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ יב:

מסורת הש״ס

א סנהדרין מה:; גיטין כח:

תורה אור השלם

אהבתי את אדוני וגו'. כל

התנאים הבאים, לרבות אלה וגו׳

]פירושי רד"צ הופמן על שמות

כא:ה, ב[

ט פָּ שְׁ ת מִ קַּ חֻ ם לְ כֶ ה לָ לֶּ יוּ אֵ הָ וְ

ם יכֶ בֹתֵ כֹל מוֹשְׁ ם בְּ יכֶ דֹרֹתֵ לְ

]במדבר לה, כט[

ל־ כׇ ךָ בְּ ן־לְ תֶּ ים תִּ רִ שֹׁטְ ים וְ טִ שֹׁפְ

ךָ ן לְ יךָ נֹתֵ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ ר יְ שֶׁ יךָ אֲ רֶ עָ שְׁ

וגו׳ ]דברים טז, יח[

ין־ ט בֵּ פָּ שְׁ מִּ ר לַ בָ ךָ דָ מְּ א מִ לֵ פָּ י יִ כִּ

ין וגו׳ ין וּבֵ דִ ין לְ ין־דִּ ם בֵּ דָ ם  לְ דָּ

]דברים יז, ח[



אלו הן הגולין   פרק שני   מכות ז:
ת הֲרֹג אֶ ר לַ מֻּתָּ  שֶׁ בוּר  ר סָ ר מֻתָּ מֵ אוֹ בְּ א: לָּ ינַן אֶ סִ רְ א גָּ לָ ינַן וְ סִ רְ א גָּ בָ ר רָ מַ מ' אָ גְּ

ךְ יאַ הֵ נוּס הוּא וְ אָ : וֹ לּ שֶׁ זִיד  זֶהוּ מֵ אֵל וְ רָ שְׂ יִ

וִית ן זָ רֶ קֶ ט לְ רָ ע פְּ תַ פֶ בְּ זִיד: הוּ מֵ רֵ הוּא קוֹ
י' מֵ גְּ רְ תַ מְ דִ מוּךְ כְּ סָ ע הוּא בְּ תַ פֶּ ן  וֹ שׁ לְּ שֶׁ

א צֵ יָה זֶה יוֹ ם הָ וִית אִ ן זָ רֶ קֶ ט לְ רָ יֵּף פְּ כַּ תְ בִּ
ין אוֹ יָמִ ת לְ וֹ נּ פַ זֶה לְ נָס לָ נִכְ י זֶה וְ בוֹ מָּ  מִ

ן רֶ קֶ וֹ בְּ דּ נֶגְ א כְּ זֶה בָּ דוֹ וְ יָ ינוֹ בְּ כִּ סַ מֹאל וְ שְׂ לִ
לֹא גוּפוֹ בְּ פוֹ בְּ חָ דְּ שֶׁ  : גוֹ הוּ וַהֲרָ אָ וִית וְלֹא רָ זָ

יָּה לִ ךְ עֲ יא צֹרֶ הִ שֶׁ ה  ידָ יא יְרִ בִ הָ לְ וֵּן: כַּ תְ מִ

דוֹ יָ זֶן בְּ רְ גַ כֹחַ וְ דוֹ בְּ ים יָ רִ הָ צֶה לְ רוֹ ן הָ גוֹ כְּ
י דֵ נָיו כְּ פָ ה לְ חֶ וֹ שׁ וּפוֹ וְ ת גּ לָּה אֶ חִ יל תְּ פִּ שְׁ  וּמַ

א ימָ א תֵּ לָ ג דְּ רַ לָתוֹ הָ פָּ  שְׁ  הַ כֹחַ וּבְ ים בְּ רִ הָ לְ
א הָ גָּלוּת דְּ טוּר מִ פָּ יא  יָּה הִ לִ ךְ עֲ צֹרֶ יל וְ אִ הוֹ

לֹּא  שֶׁ וּד  דּ ן צִ וֹ שׁ יהָ לְ דֶּ לֹא צִ בְּ פֹּל:  יב וַיִּ תִ כְּ

לֹּא  שֶׁ ה  דָ ר לֹא צָ שֶׁ  וַאֲ י: נִ שֵׁ ד  צַ ד לְ דֵּ צַ וֵּן לְ כַּ נִתְ
ם קוֹ מָּ  א לַ לָּ מוּךְ לוֹ אֶ סָ וֹ וּבְ דּ צִ ק בְּ זְרוֹ וֵּן לִ כַּ נִתְ

ם: דָ ם אָ שָׁ יֵּשׁ  שֶׁ עַ  דֵ יָה יוֹ ל לֹא הָ בָ ק אֲ זָּרַ  שֶׁ
ן ע וְכֵ בַּ רְ ק אַ זָרַ ם וְ יִ תַּ שְׁ זְרֹק  וֵּן לִ כַּ תְ מִ ט לְ רָ פְּ

יֵּשׁ לוֹ שֶׁ כֹּל  ף  אַ נָה: מוֹ שְׁ ק  זָרַ ע וְ בַּ רְ זְרֹק אַ לִ

יִת: בַּ ל הַ עַ ל בַּ שֶׁ צֵר  ה חָ אָ צְ זָּק כו' יָ  נִּ וּת לַ שׁ רְ
הּ ידֵ ר דִּ תַ יא בָּ ה הִ ידָ יא אוֹ יְרִ יָּה הִ לִ עֲ

ר תַ לֶיהָ אוֹ בָּ עָ סוּק בְּ יָה עָ ינַן וְהוּא הָ לִ זְ אָ
הּ חֲקָ וֹ יָה דּ לֶיהָ הָ לָה עָ עוֹ הָ ינַן וְ לִ זְ ה אָ יבָ לִ שְׁ

י תָּ כו' הֲרֵ עְ ר נָגַ בָ כְּ ה: טָּ י מַ פֵּ  לַ הּ כְּ ילָ פִּ שְׁ  וּמַ

א הָ יָּה וְ לִ ךְ עֲ יא צֹרֶ הִ שֶׁ ה  ידָ ירִ אן בִּ תָּ כָּ עְ נָגַ
ג רַ יָּב הָ נָיו חַ פָ לְ א: יּוּבָ חִ יל לְ עֵ הּ לְ ינַן לָ בִּ רַ

נָיו פָ לְּ שֶׁ ה  ידָ ירִ אן בִּ ה"ג כָּ יָּב: נָיו חַ פָ לְ
נָיו פָ לְּ שֶׁ יָּה  לִ עֲ אן בַּ יו כָּ חֲרָ אַ לְּ שֶׁ יָּה  לִ וַעֲ

ל שֶׁ  נָיו וְ פָ לְּ שֶׁ ה  ידָ ירִ אן בִּ יו כָּ חֲרָ אַ לְּ שֶׁ ה  ידָ וִירִ

ל יו. כָּ חֲרָ אַ נָיו וּלְ פָ לְּ שֶׁ יָּה  לִ עֲ אן בַּ יו כָּ חֲרָ אַ
יָּב ה חַ ידָ ךְ יְרִ רֶ ל דֶּ טוּר וְכָ פָּ יָּה  לִ ךְ עֲ רֶ דֶּ

יו חֲרָ אַ יָּב לְ נָיו חַ פָ א לְ יָ נְ תַ א דְּ ךְ הָ כָּ לְ הִ
יו חֲרָ ל אַ שֶׁ יָּה  לִ נָיו וַעֲ פָ לְּ שֶׁ ה  ידָ ירִ טוּר בִּ פָּ

ים רִ הֵ כֹחַ וְ ים בְּ רִ הָ י לְ דֵ עוֹ כְּ יל זְרוֹ פִּ שְׁ  הִ

יָּתוֹ לִ עֲ ג בַּ רַ יָּב הָ לָתוֹ חַ פָּ  שְׁ  הַ נָיו בְּ פָ כֹּחַ לְ  מִ
יָּב יו חַ חֲרָ אַ א לְ יָ נְ תַ א דְּ הָ טוּר וְ פָּ יו  רָ חוֹ אֲ לַ

ה ידָ נָיו וִירִ פָ לְּ שֶׁ יָּה  לִ עֲ טוּר בַּ פָּ נָיו  פָ לְ
ד כֹחַ עַ דוֹ בְּ ים יָ רִ מָּ  ן הַ גוֹ יו כְּ חֲרָ אַ לְּ שֶׁ

יו פָ תֵ כְ ל לִ עַ מַּ  יו מִ רָ חוֹ ךְ אֲ רֶ ילוֹ דֶּ פִּ שְׁ  הִ שֶׁ
ג רַ נָיו הָ פָ ת לְ וֹ כּ הַ ן לְ יהָ בִּ גְ הִ זַר וְ חָ וְ

ג רַ יָּב הָ יו חַ רָ חוֹ ךְ אֲ רֶ לָתוֹ דֶּ פָּ  שְׁ  הַ בְּ

נָיו פָ ין לְ א בֵּ יָ נְ תַ א דְּ הָ טוּר וְ פָּ תוֹ  הָ בָּ גְ הַ בְּ
נָיו אוֹ פָ לְּ שֶׁ ה  ידָ יְּרִ יָּב בַּ יו חַ חֲרָ אַ ין לְ וּבֵ

ין נָיו בֵּ פָ ין לְ א בֵּ יָ נְ תַ א דְּ הָ יו וְ חֲרָ אַ לְּ שֶׁ
יו: חֲרָ ל אַ שֶׁ  נָיו וְ פָ לְּ שֶׁ יָּה  לִ עֲ טוּר בַּ פָּ יו  חֲרָ אַ לְ

הוּ: בָ י אָ בִּ רַ א דְּ יָ עֲ ךְ בָּ י הַ נָּאֵ תַ א כְ לֵימָ

יָּב זִּיקוֹ חַ  א הִ לָּ גוֹ אֶ ם לֹא הֲרָ יָּב אִ ין חַ זָקִ נְ לִ
ין זִיד בֵּ מֵ ג לְ גֵ וֹ ין שׁ ן בֵּ נֵי לַ שָׁ א  ין לָ זָקִ נְ לִ דְּ

ף כו:( ינַן בב"ק )דַּ רִ מְ אָ דְ יָּה כִּ לִ עֲ ה לַ ידָ יְרִ
זִיד מֵ ג כְּ גֵ וֹ שּׁ  ל הַ יֵּב עַ חַ ע לְ צַ פֶּ ת  חַ ע תַּ צַ פֶּ

ל כָּ שֶׁ יָּב  יעַ חַ לִ תְ אַ א דְּ הָ ן: צוֹ רָ אֹנֶס כְּ וְ

ת פֶ פֶּ  לֶיהָ נִכְ ין עָ סִ רְ וֹ דּ שֶׁ  ה כְּ יעָ לִ תְ הִ שֶׁ ה  יבָ לִ שְׁ
ה יעָ לִ תְ ם לֹא הִ אִ יא וְ ה הִ ידָ ה וִירִ טָּ מַ יא לְ הִ

ה יְתָ ם הָ ק אִ דֵּ הַ מְ א דִּ הָ ה: ידָ אן יְרִ ין כָּ אֵ
וֹ ה בּ חוּבָ יא תְּ הִ שֶׁ ב  נֶּקֶ  א הַ לֵ ה מָ יבָ לִ שְּׁ  הַ

ה ידָ ךְ יְרִ רֶ אן דֶּ ין כָּ ה אֵ ה יָפֶ חוּזָה יָפֶ וַאֲ

יָּב: חַ אן וְ ה יֵשׁ כָּ ידָ ק יְרִ דֵּ הַ א מְ טוּר לָ וּפָ
ז תַּ נִ ם וְ יסָ א קֵ צָ עַ יָ קֵּ בַּ תְ מִּ ץ הַ עֵ ן הָ נֵי' מִ תְ מַ

ה טָּ מַ ץ לְ ר עֵ מַ מ' נֶאֱ גְּ ג: רַ הָ ק וְ חוֹ רָ מֵ לְ
לָה עְ מַ ץ לְ ר עֵ מַ נֶאֱ וְ ץ: עֵ ן הָ זֶל מִ רְ בַּ ל הַ שַׁ נָ וְ

ה מָּ  סֹרֶת כַּ מָּ  ם לַ יֵשׁ אֵ ץ: עֵ ת הָ רוֹ כְ לִ

ין יכִ רִ נוּ צְ ה אָ שֶׁ מֹ ה לְ בָ ל תֵּ שֶׁ ב  תָ ה כְּ רָ סְ מְ נִּ שֶׁ
א רֵ ה קוֹ תָּ אַ שֶׁ  א כְּ רָ קְ מִּ י הַ פִ לֹא לְ הּ וְ שָׁ  רְ דָ לְ

ל שֶׁ "ף אוֹ  לֶ ל אָ שֶׁ ה  רָ בָ יף הֲ סִ ה מוֹ תָּ ל אַ שַׁ נָ וְ
ל שֵּׁ  נִ סֹרֶת וְ מָּ  י הַ פִ י"ן וּלְ שִׁ  "ן לְ ין נוּ "א בֵּ הֵ

ץ עֵ ן הָ זֶל מִ רְ בַּ יל הַ שִּׁ  הִ שֶׁ ל  שֵּׁ  וֹ נִ רוּשׁ יב וּפֵ תִ כְּ

י יֵשׁ רִ בְ נַן סָ בָּ הוּ וְרַ עֵ ת רֵ א אֶ צָ עַ וּמָ קֵּ בַּ תְ מִּ הַ
: צוֹ ל עֵ עַ ל מֵ שַׁ מוֹ נָ צְ זֶל עַ רְ בַּ ל הַ פֹּעַ ן  וֹ שׁ ינַן לְ רֵ ל קָ שַׁ נָ א וְ רָ קְ מִּ ם לַ אֵ

ן א לָ קָ י נָפְ א נָמֵ הָ י"ל דְּ וֹ וְ רוּ בּ תְ זִיד וְלֹא הִ מֵ א בְּ ימָ הּ אֵ מַ א הוּא. תֵּ לָ טָ ר קְ א בַּ יטָ שִׁ  פְּ

ד א עוֹ ירָ ת יַתִּ עַ י דַּ לִ בְּ א מִ יכָּ אִ ת דְּ עַ י דַּ לִ בְּ מִ

ל עַ לֶּה דְּ גַ א יְ לָ א דְּ יטָ שִׁ  י פְּ א נָמֵ הָ י"ל דְּ
יב תִ כְ דִּ י מִ יְרֵ וֵּן אַ כַּ תְ לֹא מִ א בְּ רָ ךָ קְ חֲ רְ כָּ

ר. ר מֻתָּ מֵ אוֹ ט לְ רָ א פְּ לָּ אֶ נֵא: וְהוּא לֹא שׂוֹ
יב תִ כְ ת דִּ בָּ שַׁ י  בֵּ גַ לֶב וְ י חֵ בֵּ גַ ה דְּ שֶׁ  וְקָ

ל דוֹ לָל גָּ רֶק כְּ פֶּ ין  בִ יָּ חַ ה וְ גָ גָ שְׁ ם  נֵיהֶ שְׁ  בִּ
ין בֵ ה לְ בָּ שְׁ  נִּ שֶׁ ק  ינוֹ תִ ם( בְּ שָׁ  ף סח: וְ ת דַּ בָּ שַׁ (

ה גָ גָ שְׁ יב  תִ כְ א דִּ כָ אנֵי הָ שָׁ  י"ל דְּ ים וְ רִ נָּכְ  הַ

ר לֹא שֶׁ  וַאֲ ר.: ר מֻתָּ מֵ י אוֹ עוּטֵ מְ א לִ ירָ יַתִּ
גֶל רֶ צֹד הָ יָ כְ ק בִּ זְרוֹ וֵּן לִ כַּ תְ מִ ט לְ רָ ה פְּ דָ צָ

ט עֵ מַ "י מְ שִׁ  שׁ רַ רֵ פֵּ ם(  שָׁ  ף . כו: וְ "ק דַּ )בּ
ה אֶ לֹא נִרְ הּ וְ ית בֵּ ל גָּלוּת אִ בָ ה אֲ יתָ מִּ לֵיהּ מִ

שׁ רֵ פָ ה לְ אֶ ן נִרְ ךְ לָכֵ ידָ מוֹ אִ וֵי כְּ א הָ א"כ לָ דְּ

ינַן רִ מְ אָ דְ גָּלוּת . כִּ ה( מִ יתָ מִּ טוּר )מִ פָ דְּ
לֹא בְּ ט(: רָ ם ד"ה פְּ שָׁ גֶל ) רֶ ד הָ יצַ רֶק כֵּ פֶּ

יךְ רִ טְ צְ אי אִ מַּ  הּ אַ מַ נֵא. תֵּ שׂוֹ ט לְ רָ ה פְּ יבָ אֵ
ה רָ וֹ נֵה תּ שְׁ  מִ יב בְּ תִ כְ הּ דִּ ק לֵ וֹ פּ א תִּ רָ אי קְ הַ

נֵה שְׁ  מִ בְ א י"ל דִּ מָּ  שֶׁ  נֵא וצ"ע וְ וְהוּא לֹא שׂוֹ

שׁ דֵּ חַ נִּתְ שֶׁ ר  בָ יל דָּ בִ שְׁ  נֵית בִּ שְׁ  נִ זֶרֶת וְ ה נֶחְ רָ וֹ תּ
ן זֶה יָ נְ עִ ת יֵשׁ בְּ יּוֹ שִׁ  רָ פָּ ה  בֵּ רְ הַ ר וְ עַ יַּ מִ

יֵב לוֹ א אוֹ ה מוּלָ שֶׁ  ל לֹא קָ בָ ה אֲ רָ וֹ נֵה תּ שְׁ  מִ בְּ
ר ימַ מֵ יךְ לְ רִ טְ צְ הוּא אִ הַ י דְּ עֵ סְ לֶּה מַ אֵ בְ דִּ

נִים[ יָּ דַּ לַ ים וְ דִ עֵ יֵב לוֹ ]לְ וּ לֹא אוֹ ילּ פִ אֲ

ף כט.(. ין )דַּ רִ דְ הֶ נְ סַ י' בְּ רִ מְ אָ דְ כִּ
י לֹא שֹׂנֵא הוּא י כִּ יב נָמֵ תִ ה כְּ רָ וֹ נֵה תּ שְׁ  מִ )בְּ

ה אֶ ךְ נִרְ נֵית( כָּ שְׁ  נִּ שֶׁ ה  שָׁ  רָ פָּ וּם  שּׁ  לוֹ מִ
זָּק  נִּ וּת לַ שׁ יֵּשׁ לוֹ רְ שֶׁ ר  עַ ה יַ מַ : י"חַ שִׁ  מָ לְ

א מָ תָ סְּ מִ ה דְּ שֶׁ  '. וְקָ ם וְכוּ שָׁ  נֵס לְ כָּ זִּיק לִ  מַּ  לַ וְ

ם שָׁ ד  מֵ עוֹ שֶׁ ם  קוֹ ר מָ עַ ה יַ א מַ ן נֵימָ מוֹ כֵ כְּ
ם וא"כ שָׁ  ת לְ יוֹ הְ זָּק לִ  נִּ וּת לַ שׁ יֵשׁ רְ זִּיק וְ  מַּ  הַ

ים הֲרֵי בִּ רַ וּת הָ שׁ ן לִרְ בֶ רֵק אֶ זּוֹ  נַן הַ תְ ה דִּ שֶׁ  קָ
הוּא שֶׁ לוֹ  תְ ר כָּ תֵ סוֹ הּ בְּ י לָ לֶה וּמוּקֵ וֹ הוּא גּ

ים בִּ רַ וּת הָ שׁ רְ הוּא בִּ שֶׁ זָּק   נִּ ג הַ רַ הָ וּתוֹ וְ שׁ רְ בִּ

א הֵ יְּ שֶׁ ם  קוֹ ינַן מָ עֵ א בָּ הָ לֶה וְ וֹ אי גּ מַּ  אַ וְ
ם קוֹ מָ זָּק בְּ  נִּ א הַ הֵ יְּ שֶׁ  זִּיק וְ  מַּ  לַ זָּק וְ  נִּ וּת לַ שׁ רְ

נֵּהּ  לֵיף מִ א יָ לָ וֹ וי"ל דְּ ד בּ מֵ זִּיק עוֹ  מַּ  הַ שֶׁ
ם נֵיהֶ שְׁ  וּת לִ שׁ יֵּשׁ רְ שֶׁ א  לָּ ה אֶ אָ כָּ הַ ם הַ קוֹ מְ

ה. יבָ לִ שְּׁ  ה הַ טָ מְ שְׁ  נִ ה: אָ כָּ הַ ם הַ קוֹ מְ ב בִּ כֵּ עַ לְ
ם דָ גוֹ אָ ם הֲרָ ל אִ בָ ה אֲ יבָ לִ שְּׁ  וּ הַ תּ גַ וַהֲרָ

ית עֵ י בָּ אִ וְ ה: ידָ ךְ יְרִ רֶ ינַן דֶּ עֵ בָ טוּר דְּ פָּ

י פִ ע. וּלְ לַ תָּ א אִ לָ א דְּ הָ ע וְ לַ תָּ אִ א דְּ א הָ ימָ אֵ
י רִ בְ א סָ מָ לְ י עָ לֵּ כֻּ א  ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אי אִ הַ

ר מַ אָ א קָ אי לָ מַּ  ה א"כ אַ שֶׁ  יא וְקָ ה הִ ידָ יְרִ
א הָ ע וְ לַ תְ אַ א דְּ יא הָ ה הִ ידָ א יְרִ מָ לְ י עָ לֵּ כֻ דְּ

א רָ קָּ עִ ר מֵ מַ אָ י קָ ה כִּ שֶׁ  ד קָ עוֹ ע וְ לַ תְ א אַ לָ דְּ

א זוֹ יְתָ רַ ה בָּ שֶׁ  יא א"כ קָ יָּה הִ לִ דכ"ע עֲ
יא בִ הָ יו לְ לָ יךְ עָ לִ שְׁ  יל אוֹ הִ עֵ לְ א דִּ יְתָ רַ בָּ לַ

שׁ רֵ פָ ה לְ אֶ נִרְ יָּה וְ לִ ךְ עֲ יא צֹרֶ הִ שֶׁ ה  ידָ יְרִ
ק דַּ הַ מוֹ י בְּ יְרֵ וֵי וּמַ יָּה הָ לִ עֲ דה"ק דכ"ע דַּ

יא הִ שֶׁ ה  ידָ ירִ י בִּ יְרֵ א מַ ע וְלָ לַ תְ א אַ לָ דְ וּבִ

ת יְתוֹ רָ י בָּ יגִ לִ א פְ א לָ הָ בְ יָּה דִּ לִ עֲ ךְ לַ צֹרֶ
א הָ א וְ א הָ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ ר אִ מַ אָ י קָ כִ א הָ כָ הָ וְ

ה ידָ ירִ ה בִּ בָ יְּ חַ מְּ שֶׁ א  יְתָ רַ בָּ י הַ יְרֵ גָלוּת וּמַ לְ
יָּה: לִ עֲ ךְ לָ יא צֹרֶ הִ שֶׁ

ה. ינוֹ גּוֹלֶ ה אֵ י זֶ רֵ גוֹ – הֲ רָ הֲ יו וַ לָ ל עָ נָפַ ם וְ סּוּלָּ ה בַּ יָה עוֹלֶ אהָ

תוֹ ידָ רִ ךְ יְ רֶ דֶ לֹּא בְּ שֶׁ ה, וְ תוֹ – גּוֹלֶ ידָ רִ ךְ יְ רֶ דֶ בְּ ל שֶׁ ל: כׇּ לָ כְּ ה הַ זֶ

ר אָמַ ל דְּ מוּאֵ ר שְׁ אָמַ י? דְּ ילֵּ י מִ נֵ נָא הָ ׳ מְ מָ ה. גְּ ינוֹ גּוֹלֶ – אֵ

נוּ ה. תָּ ילָ פִ ךְ נְ רֶ פּוֹל דֶּ יִּ ד שֶׁ יָּמֹת״ – עַ יו וַ לָ ל עָ יַּפֵּ א: ״וַ רָ קְ

ט רָ ת״ – פְּ עַ י דַּ לִ בְ יד. ״בִּ זִ מֵ ט לְ רָ ה״ – פְּ גָ גָ שְׁ נַן: ״בִּ בָּ רַ

ר א אָמַ לָּ א הוּא! אֶ לָ טָ ר קְ א, בַּ יטָ שִׁ יד? פְּ זִ ין. ב)א(מֵ וֵּ כַּ תְ מִ לְ

ר י אוֹמֵ יֵי: אִ יהּ אַבָּ ר לֵ מַ ר. אֲ ר מוּתָּ אוֹמֵ ט לְ רָ א פְּ ימָ א: אֵ בָ רָ

ר – ר מוּתָּ אוֹמֵ ר, הָ י אוֹמֵ נִ אֲ יהּ: שֶׁ ר לֵ מַ ר, אָנוּס הוּא? אֲ מוּתָּ

ין. וֵּ כַּ תְ מִ ט לְ רָ ת״ – פְּ עַ י דַ לִ בְ יד הוּא. ג)ב(״בִּ זִ מֵ רוֹב לְ קָ

ט רָ ה: פְּ בָּ ר רַ א הוּא! אָמַ לָ טָ ר קְ א, בַּ יטָ שִׁ ין? פְּ וֵּ כַּ תְ מִ

ג רַ הָ גּוֹי וְ ם, לַ אָדָ ת הָ ג אֶ רַ הָ ה וְ מָ הֵ בְּ ת הַ רוֹג אֶ הֲ ין לַ וֵּ כַּ תְ מִ לְ

ע״ תַ פֶ ם בְּ נַן: ״אִ בָּ נוּ רַ א. ד־ותָּ יָּימָ ן קַ ג בֶּ רַ הָ ל וְ פֶ נֵּ ל, לַ אֵ רָ שְׂ ת יִ אֶ

פוֹ״ – דָ א. ״הֲ שׂוֹנֵ ט לְ רָ ה״ – פְּ יבָ לֹא אֵ ית. ״בְּ וִ ן זָ רֶ קֶ ט לְ רָ – פְּ

יא הִ ה שֶׁ ידָ רִ יא יְ בִ הָ יו״ – לְ לָ יךְ עָ לִ שְׁ גוּפוֹ. ״אוֹ הִ פוֹ בְּ חָ דְּ שֶׁ

ה כָ לְ הָ ה וְ ד זֶ צַ ין לְ וֵּ כַּ תְ מִ ט לְ רָ יָּה״ – פְּ דִ לֹא צְ יָּה. ״בְּ לִ ךְ עֲ צוֹרֶ

רוֹק זְ ין לִ וֵּ כַּ תְ מִ ט לְ רָ ה״ – פְּ דָ ר לֹא צָ שֶׁ אֲ ר. זח)ג(״וַ ד אַחֵ צַ הּ לְ לָ

ר ה יַעַ ר״ – מָ יַּעַ הוּ בַ עֵ ת רֵ ר יָבֹא אֶ שֶׁ אֲ ע. ״וַ בַּ ק אַרְ רַ זָ ם, וְ יִ תַּ שְׁ

ק יזָּ נִּ שׁוּת לַ ם, אַף כֹּל רְ שָׁ נֵס לְ יכָּ יק לִ זִּ מַּ לַ ק וְ יזָּ נִּ שׁוּת לַ רְ

נָן: י יוֹחָ בִּ רַ הוּ מֵ בָ י אֲ בִּ יהּ רַ ינֵּ א מִ עָ ם. טבְּ שָׁ נֵס לְ יכָּ יק לִ זִּ מַּ לַ וְ

ה לָ נָפְ יו, וְ תָּ חְ תַּ ה מִ יבָ לִ ה שְׁ טָ מְ שְׁ נִ ם וְ סּוּלָּ ה בַּ יָה עוֹלֶ הָ

יא? ה הִ ידָ רִ יא, אוֹ יְ יָּה הִ לִ ונָא עֲ וְ אי גַ י הַ הוּ? כִּ ה, מַ גָ רְ הָ וְ

יהּ, יבֵ יתִ יָּה. אֵ לִ ךְ עֲ יא צוֹרֶ הִ ה שֶׁ ידָ ירִ תָּ בִּ עְ ר נָגַ בָ יהּ: כְּ ר לֵ מַ אֲ

תוֹ – ידָ רִ ךְ יְ רֶ דֶ לֹּא בְּ ה, שֶׁ תוֹ – גּוֹלֶ ידָ רִ ךְ יְ רֶ דֶ בְּ ל שֶׁ ל: כׇּ לָ כְּ ה הַ זֶ

או אי? לָ יתוֹיֵי מַ אֵ תוֹ לְ ידָ רִ ךְ יְ רֶ דֶ לֹּא בְּ ה. שֶׁ ינוֹ גּוֹלֶ אֵ

תוֹ, ידָ רִ ךְ יְ רֶ דֶ בְּ ל שֶׁ , כָּ יךְ מָ עְ יטַ לִ ונָא? וְ וְ אי גַ הַ יתוֹיֵי כְּ אֵ לְ

ב. צָּ יתוֹיֵי קַ אֵ י לְ א נָמֵ כָ ב, הָ צָּ יתוֹיֵי קַ אֵ א לְ לָּ אי? אֶ יתוֹיֵי מַ אֵ לְ

יָּיב, נָיו – חַ פָ א: לְ דָ נָא חֲ ב, תָּ צֵּ קַ יָה מְ הָ ב שֶׁ צָּ יָא: קַ נְ תַ דְּ

נָיו – פָ יָּיב, לְ יו – חַ רָ אַחֲ : לְ ךְ ידַּ יָא אִ נְ תַ טוּר. וְ יו – פָּ רָ אַחֲ לְ

יָא נְ תַ יָּיב, וְ יו – חַ רָ אַחֲ ין לְ נָיו בֵּ פָ ין לְ : בֵּ ךְ ידַּ יָא אִ נְ תַ טוּר. וְ פָּ

אן – יָא. יכָּ שְׁ א קַ לָ טוּר. וְ יו – פָּ רָ אַחֲ ין לְ נָיו בֵּ פָ ין לְ : בֵּ ךְ ידַּ אִ

נָיו, פָ לְּ יָּה שֶׁ לִ עֲ אן – בַּ יו. כָּ רָ אַחֲ לְּ יָּה שֶׁ לִ עֲ נָיו, וַ פָ לְּ ה שֶׁ ידָ ירִ בִּ

אן יו, כָּ רָ ל אַחֲ שֶׁ נָיו וְ פָ לְּ ה שֶׁ ידָ ירִ אן – בִּ יו. כָּ רָ אַחֲ לְּ ה שֶׁ ידָ ירִ וִ

ה יָה עוֹלֶ י: הָ נָּאֵ תַ א כְּ ימָ יו. )ד(לֵ רָ ל אַחֲ שֶׁ נָיו וְ פָ לְּ יָּה שֶׁ לִ עֲ – בַּ

יָא נְ תַ יָּיב, וְ א חַ דָ י חֲ נֵ יו, תָּ תָּ חְ תַּ ה מִ יבָ לִ ה שְׁ טָ מְ שְׁ נִ ם וְ סּוּלָּ בַּ

ה ידָ רִ ר יְ בַ ר סָ מָ י, דְּ גִ לְ יפַּ א מִ א קָ הָ או בְּ אי לָ טוּר. מַ ךְ פָּ ידַּ אִ

יא. יָּה הִ לִ א עֲ מָ לְ י עָ כוּלֵּ א, דְּ יא? לָ יָּה הִ לִ ר עֲ בַ ר סָ יא, וּמָ הִ

א א הָ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ לוּת. אִ גָ אן לְ ין, כָּ קִ יזָ נְ אן לִ יָא: כָּ שְׁ א קַ לָ וְ

ע. לַ א אַתְ לָ א דְּ יע, הָ לַ אַתְ א דְּ יָא, הָ שְׁ א קַ לָ לוּת, וְ גָ א לְ הָ וְ

א יָא, הָ שְׁ א קַ לָ ע, וְ לַ א אַתְ לָ א דְּ הָ א וְ א: הָ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אִ וְ

תּוֹ קַּ ל מִ זֶ רְ בַּ ט הַ מַ שְׁ י׳ נִ נִ תְ ק. יאמַ דַּ יהַ א מִ לָ א דְּ הָ ק, וְ דַּ יהַ מִ דְּ

ן ה. מִ ים: גּוֹלֶ רִ ים אוֹמְ מִ כָ חֲ ה, וַ ינוֹ גּוֹלֶ ר: אֵ י אוֹמֵ בִּ ג, רַ רַ הָ וְ

ינוֹ ים: אֵ רִ ים אוֹמְ מִ כָ חֲ ה, וַ ר: גּוֹלֶ י אוֹמֵ בִּ , רַ עַ קֵּ בַּ תְ מִּ ץ הַ עֵ הָ

ל נָשַׁ ר ״וְ מַ אֱ י נֶ כִ ים: וְ מִ כָ חֲ י לַ בִּ ם רַ הֶ ר לָ יָא, אָמַ נְ ׳ תַּ מָ ה. גְּ גּוֹלֶ
עוֹד, ץ״! וְ עֵ ן הָ א ״מִ לָּ ר אֶ מַ אֱ לֹא לֹא נֶ הֲ צוֹ״? וַ עֵ ל מֵ זֶ רְ בַּ הַ

אָמוּר ץ״ הָ ה ״עֵ ה, מָ לָ עְ מַ ץ״ לְ ר ״עֵ מַ אֱ נֶ ה וְ טָּ מַ ץ״ לְ ר ״עֵ מַ אֱ נֶ

ץ עֵ ן הָ ה מִ טָּ מַ אָמוּר לְ ץ״ הָ , אַף ״עֵ עַ קֵּ בַּ תְ מִּ ץ הַ עֵ ן הָ ה מִ לָ עְ מַ לְ

ם יהֶ נֵ ב: וּשְׁ ר רַ י אָמַ ר אָשֵׁ יָּיא בַּ ב חִ ר רַ . )ה(אָמַ עַ קֵּ בַּ תְ מִּ הַ

ר: יֵשׁ בַ י סָ בִּ ץ״, רַ עֵ ן הָ ל מִ זֶ רְ בַּ ל הַ נָשַׁ שׁוּ: ״וְ רְ ד דָּ חָ א אֶ רָ קְ מִ

א, רָ קְ מִּ ם לַ י: יֵשׁ אֵ רִ בְ נַן סָ בָּ רַ יב, וְ תִ ל״ כְּ ישֵּׁ נִ ת, ״וְ סוֹרֶ מָּ ם לַ אֵ

יהּ? א לֵ ירָ בִ ת סְ סוֹרֶ מָּ ם לַ י, יֵשׁ אֵ בִּ רַ ינַן. וְ רֵ ל״ קָ נָשַׁ ״וְ
ר אָמַ הָ וְ

עין משפט
נר מצוה

א סמג עשין עה:

ב מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ י:

ג מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ י:

ד מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ י:

ה מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ יג:

ו מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ יד:

ז מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ י:

ח מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ יא:

ט מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ יד:

י מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ יג:

יא מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ טו:

מסורת הש״ס

א לקמן ט.

ב סנהדרין עח:; משנה בבא
קמא; תוספתא סנהדרין;

תוספתא בבא קמא; משנה

סנהדרין; בבא קמא מא:; בבא

קמא מד.

ג משנה מכות; בבא קמא כו:

ד יומא כד.

ה סוכה ו:; פסחים פו:; כריתות
יז:; קידושין יח:

גליון הש״ס

גמ' בבלי דעת פרט למתכוין. עי'

לקמן דף ט' ע"ב ובתוס' שם ד"ה

ור"י:

שם מה יער רשות. עי' לקמן דף

ח' ע"א:

תורה אור השלם

לֹא הּ בְּ מוּת בָּ ר־יָ שֶׁ ן אֲ בֶ ל־אֶ כׇ אוֹ בְ

הוּא לֹא־ מֹת וְ יָּ יו וַ לָ ל עָ פֵּ יַּ אוֹת וַ רְ

תוֹ עָ שׁ רָ קֵּ בַ לֹא מְ ב לוֹ וְ אוֹיֵ

]במדבר לה, כג[

ט לָ קְ י מִ רֵ ים עָ רִ ם עָ כֶ ם לָ יתֶ רִ קְ הִ וְ

ה־ כֵּ חַ מַ ה רֹצֵ מָּ ס שָׁ נָ ם וְ כֶ ה לָ ינָ יֶ הְ תִּ

ה ]במדבר לה, יא[ גָ גָ שְׁ שׁ בִּ פֶ נֶ

ה מָּ נוּס שָׁ ר־יָ שֶׁ חַ אֲ רֹצֵ ר הָ בַ ה דְּ זֶ וְ

י־ לִ בְ הוּ בִּ עֵ ת־רֵ ה אֶ כֶּ ר יַ שֶׁ י אֲ חָ וָ

מֹל תְּ א לוֹ מִ הוּא לֹא־שֹׂנֵ ת וְ עַ דַ

שֹׁם ]דברים יט, ד[ לְ שִׁ

פוֹ אוֹ־ דָ ה הֲ יבָ לֹא־אֵ ע בְּ תַ פֶ ם־בְּ אִ וְ

ה יָּ דִ לֹא צְ י בְּ לִ ל־כְּ יו כׇּ לָ יךְ עָ לִ שְׁ הִ

]במדבר לה, כב[

ה נָּ ים אִ לֹהִ אֱ הָ ה וְ דָ ר לֹא צָ שֶׁ אֲ וַ

נוּס ר יָ שֶׁ קוֹם אֲ ךָ מָ י לְ תִּ מְ שַׂ דוֹ וְ יָ לְ

ה          ]שמות כא, יג[ מָּ שָׁ

טֹב חְ ר לַ עַ יַּ הוּ בַ עֵ ת־רֵ בֹא אֶ ר יָ שֶׁ אֲ וַ

רֹת כְ ן לִ זֶ רְ גַּ דוֹ בַ ה יָ חָ דְּ נִ ים וְ צִ עֵ

א צָ ץ וּמָ עֵ ן־הָ ל מִ זֶ רְ בַּ ל הַ שַׁ נָ ץ וְ עֵ הָ

ל־ נוּס אֶ ת הוּא יָ מֵ הוּ וָ עֵ ת־רֵ אֶ

י ]דברים חָ ה וָ לֶּ אֵ ים־הָ רִ עָ ת הֶ חַ אַ

יט, ה[



ח.אלו הן הגולין   פרק שני   מכות
י בִּ ר רַ דַ א הָ קָ נוּ דְּ יְ הַ ף ד.(: א )דַּ תָ יְ מַּ  א קַ תָּ עְ מַ שְׁ  ין בִּ רִ דְ הֶ נְ סַ ף בְּ סֵ ר' יוֹ ק בַּ חָ צְ ב יִ רַ א דְּ הָ

ב גֶ א רֶ סָּ פִּ וָה: שָׁ ה  זֵרָ גְ הּ בִּ פֵ לְּ מִ ד לְ ר וְעוֹ מַ וְאָ

י רֵ מְ ר תַּ תַּ אַ וְ "ז: עַ לַ ר כלישני"א בְּ פָ וּשׁ עָ גּ

נוּ יְ הַ ת דְּ לֹקֶ  חֲ מַ אנוּ לְ ים: בָּ רִ מָ יר תְּ שִּׁ  הִ וְ

א ימָ תֵ הוּ דְ מַ : עַ קֵּ בַּ תְ מִּ ץ הַ עֵ ן הָ מִ יָא דְּ ומְ דֻּ

ב גֶ רֶ הָ שֶׁ טוּר  י וּפָ מֵ כֹּחוֹ דָּ כֹחַ  י כְּ בִּ רַ א לְ הָ

כֹּחַ ה  יָ ים הָ רִ מָ תְּ ת הַ ירַ שִׁ  ן וּנְ וֹ אשׁ כֹּחַ רִ ה  יָ הָ

ים רִ מָ תְּ הַ ן וְ זֶ רְ גַּ ב כַּ גֶ רֶ הָ שֶׁ י קמ"ל  נִ שֵׁ

ת יּוֹ רִ חֲ ץ הַ א הוּא עֵ מָ רָ גְ לִ ז: תָּ נִּ ם הַ יסָ קֵּ כַּ

א סָ בְ כֻ ה לְ יָ חְ וּמִ : לוֹ צְ ן אֶ לוּיָ ים תְּ רִ מָ תְּ הַ שֶׁ

ד: חַ ים יַ צִ בָּ קֻ מְ ים הַ רִ מָ תְּ ל הַ וֹ כּ שְׁ  הוּא אֶ

א מָ עְ שׁ טַ רֵ פָ קֹב מְ עֲ ן יַ נֵי' ר"א בֶּ תְ מַ

תוֹ וֹ טּ הַ נוֹ לְ ת בְּ ה אֶ כֶּ מַּ  ב הַ אָ הָ רָא: מָ גְּ בַּ

ים עִ בָּ רְ ה אַ קֶ לְ מַּ  יחַ ב"ד הַ לִ שְׁ וּ ת: רֶ חֶ ךְ אַ רֶ דֶ לְ

ם דָ נֵי אָ הּ בְּ ת בָּ נוֹ פָּ  מ' לִ גְּ קוּת: לְ יֵּיב מַ חַ לְ

ת נוֹ פָּ  יב לִ תֵ יָ י וְ רֵ קְּ מִ א דְּ יכָּ אִ וְ ם: יהֶ בֵ קְ נִ לְ

צָאוֹ ם וּמְ שָׁ הוּא  שֶׁ ע  מַ שְׁ  צָא מַ וּמָ ם: יּוֹ בַּ

מוֹ צְ יא עַ צִ מְ מַ ט לְ רָ פְּ זֶל: רְ בַּ ל הַ שַׁ ת נָ ירַ שִׁ  נְ

ן וֹ לּ חַ ן הַ וֹ מִ ת רֹאשׁ ה אֶ לָּ יא הַ צִ ן הוֹ י כֵ רֵ חֲ אַ

צוּי מָ ט לְ רָ צָא פְּ וּמָ : חוֹ צְ מִ ן בְּ בֶ אֶ ל הָ בֵּ קִ וְ

יב תִ ( כְּ לוֹ אֳ גָ א לְ תוֹ )וּבָ זָּ  חֻ ה אֲ דֵ ר שְׂ כֵ מוֹ בְּ

ה תָ יְ ם הָ צוּי אִ מָ ט לְ רָ צָא פְּ דוֹ וּמָ ה יָ יגָ שִּׂ הִ וְ

ין פִ וֹ ין כּ הּ אֵ רָ כָ מְּ שֶׁ  יָדוֹ כְּ ה בְּ צוּיָ ה זוֹ מְ לָּ אֻ גְּ

י א נָמֵ תָּ שְׁ  הַ ת: דוֹ פָּ  הּ לוֹ לִ ירָ זִ חֲ הַ חַ לְ קֵ וֹ לּ ת הַ אֶ

וָה צְ ה מִ בָ טְ חָ ין הֵ ה אֵ צָא חֲטוּבָ י לֹא מָ כִּ

לָאו : תוֹ וֹ כּ הַ וָה לְ צְ לָאו מִ ה: כָּ סֻּ  ת הַ יַּ שִׂ לָּא עֲ אֶ

י רִ מְ אָ יא דְּ א הִ תָ לְּ לָאו מִ : תוֹ וֹ כּ הַ וָה לְ צְ מִ

ן יבוֹ מִ שִׁ  הֲ י לַ ה לִ יָ זּוֹ הָ  ה מִ בָ ה טוֹ יָ אָ רְ

י: רִ יְּ וָה אַ צְ מִ הּ דְּ בֵּ טְ חַ לָאו בְּ מוֹ דְּ צְ רָא עַ קְ מִּ הַ

תוֹ א אוֹ מֵּ  טַּ י לָא מִ עֵ י בָּ א אִ מֵּ  טַּ י מִ עֵ י בָּ אִ דְּ

שׁ דָּ קְ מִּ נַס לַ כְ ם נִ ת אִ רֵ תוּב כָּ כָּ ךָ הַ ב לְ יָּ חַ

ת: רֵ כָּ טוּר מִ פָ ה"נ דְּ : ה זוֹ אָ מְ טֻ בְּ

ר תַ ת וּבָ סֹרֶ מָּ  ם לַ וּם אֵ שּׁ  א מִ מָ עְ "א טַ רָא הֵ קָּ עִ מֵ ע דְּ מַ שְׁ  רוּשׁ מַ פֵּ ד.  הוּ וְעוֹ ר לְ מַ אָ קָ נוּ דְּ יְ הַ

ם אִ שֶׁ ר אע"ג דס"ל  מַ לוֹ ד כְּ ר וְעוֹ מַ אָ י קָ כִ הָ

ה זֵרָ גְּ ע מִ מַ שְׁ  מִ א לְ יכָּ א אִ כָ רָא מ"מ הָ קְ מִּ לַ

א מָ עְ י טַ לֵ י לָא תָּ רָא נָמֵ קָּ עִ מֵ הּ דְּ מַ תֵ וָה וְ שָׁ

צוֹ עֵ יב מֵ תִ לָא כְּ וּם דְּ שּׁ  לָּא מִ ת אֶ סֹרֶ מָּ  בַּ

יא יא הִ הִ ר דְּ וֹ ר שׁ כוֹ ף בְּ סֵ ר ה"ר יוֹ מַ וְאָ

י אִ צוֹ דְּ עֵ זֶל מֵ רְ בַּ ל הַ שַׁ נָ ר וְ מַ י נֶאֱ כִ וה"ק וְ

ם ר יֵשׁ אֵ מַ ב לוֹ שָּׁ יֻ וֵי מְ ז הָ ן אָ יב כֵּ תִ כְּ

י רִ מְ אָ דְ כִ י וְ רֵ קָ דְ ל כִּ שַׁ נָ ת וְ רוֹ קְ רָא לִ קְ מִּ לַ

ץ וא"כ עֵ ן הָ לָּא מִ ר אֶ מַ לֹא נֶאֱ לֹא  ן וַהֲ נָ בָּ רַ

ל ב עַ שָּׁ יֻ ל מְ שַׁ נָ ן וְ ינַ רֵ קָ רָא דְּ קְ מִּ ן הַ וֹ שׁ ין לְ אֵ

ם יֵשׁ אֵ יחַ דְּ כִ ץ מוֹ עֵ ן הָ אי מִ לָּא וַדַּ זֶה אֶ

ן וֹ שׁ לָּ זֶה הַ יל וְ שִּׁ  הִ מוֹ וְ ל כְּ שֵּׁ  נִ הוּא וְ שֶׁ ת  סֹרֶ מָּ  לַ

עַ קֵּ בַּ תְ מִּ ץ הַ עֵ ן הָ מִ ץ דְּ עֵ ן הָ ל מִ ב עַ שָּׁ יֻ מְ

שׁ רֵ פֵּ ן.  כֵ ד וְ ר וְעוֹ מַ אָ קָ א דְּ א הָ יחָ א נִ תָּ שְׁ  הַ וְ

ע מַ שְׁ  מַ ה דְּ ה יֵרָאֶ י יֵרָאֶ בֵּ ין גַּ רִ דְ הֶ נְ סַ בְּ

וּם שּׁ  ה מִ נוּ יֵרָאֶ יְ הַ ת דְּ סֹרֶ מָּ  ן הַ יר. מִ פִּ שַׁ

ת הּ אֶ רֵ תְ יב בָּ תִ כְ ע דִּ מַ שְׁ  רָא מַ קְ הּ דִּ טֵ שָׁ  פְ דִּ

ךָ כוּרְ ה זְ ע יֵרָאֶ מַ שְׁ  ' א"כ מַ גוֹ ן וְ דוֹ אָ נֵי הָ פְּ

י פִ ל לְ בָ ת אֲ סֹרֶ מָּ  י הַ פִ נוּ לְ יְ הַ ן וְ דוֹ אָ נֵי הָ פְּ

ן: דוֹ אָ נֵי הָ פְ ה הל"ל לִ ן יֵרָאֶ ינַ רֵ קָ רָא דְּ קְ מִּ הַ

ץ עֵ י לְ מֵ לָא דָּ י. וְ מֵ כֹּחוֹ דָּ כֹחַ  א כְּ ימָ תֵ הוּ דְּ מַ

ת עַ שְׁ  יָדוֹ בִּ בְּ שֶׁ ה  מֶּ  ם נָגַע בַּ תָ הָ עַ דְּ קֵּ בַּ תְ מִּ הַ

יָּדוֹ צָא מִ ר יָ בָ כְּ שֶׁ א  כָ ל הָ בָ ץ אֲ עֵ ת הָ זַ תָּ הַ

כֹּחוֹ כֹחַ  יר לְ פִּ שַׁ י  מֵ ים דָּ רִ מָ ת תְּ זַ תָּ ת הַ עַ שְׁ  בִּ

לָּא א אֶ יכָ רִ לָא צְ יֵּב קמ"ל: חַ א לָא לִ ימָ אֵ

א קוּמָ יךְ לְאוֹ רִ א לֹא צָ תָּ שְׁ  הַ מֵ רוּשׁ דְּ פֵּ  .' כוּ

ה פָּ  שְׁ  אַ בָּ : שׁ מָּ  ק מַ רֵ זוֹ ין בְּ דִּ הוּא הַ ר דְּ תֵ סוֹ בְּ

ק רֵ זוֹ ם וּבְ יּוֹ י בַּ רֵ יְ א מַ תָּ שְׁ  הַ '. וְ כוּ ה וְ שׂוּיָ עֲ הָ

קֹט נְ לִ לוֹ וא"ת וְ תְ ר כָּ תֵ סוֹ לֹא בְּ ה וְ פָּ  שְׁ  אַ לָ

א יכָּ ה אִ לָ יְ לַּ ם בַּ גַ ל וְ לָ ת כְּ נוֹ פָּ  ה לִ שׂוּיָ ינֵהּ עֲ אֵ בְּ

א"כ י"ל דְּ א וְ תָּ שְׁ  ר הַ מַ אָ קָ דְ כִ יב וְ תֵ יָ י וְ רֵ קְּ מִ דְּ

הּ הוּא תֵּ עְ דַּ י אַ וּקֵ סּ אַ יהּ לְ ית לֵ לֵ נוּס הוּא דְּ אָ

ת נוֹ פָּ  ה לִ שׂוּיָ ינָהּ עֲ אֵ שֶׁ יוָן  יב כֵּ תֵ יָ י וְ רֵ קְּ מִ דְּ

ית ה אִ לָ יְ לַּ ת בַּ נוֹ פָּ  ה לִ שׂוּיָ עֲ א בַּ תָּ שְׁ  ל הַ בָ ל אֲ לָ כְּ

יב: תֵ יָ י וְ רֵ קְּ מִ ם הוּא דְּ יּוֹ ם בַּ י גַּ קֵ וֹ סּ אַ הּ לְ לֵ

יד כו'. בִ א עֲ וָה קָ צְ יר מִ מִ גְ ף ע"ג דִּ אַ

וּ ילּ אִ יוָן דְּ כֵ יחַ ב"ד דְּ לִ שְּׁ  ה מִ שֶׁ  וא"ת מ"מ קָ

י"ל ' וְ כוּ ד וְ בֵ א עָ וָה קָ צְ ר לָאו מִ בָ ה כְּ קָ לָ

ן ין כֵּ אֵ שֶׁ ה  ה מַ לָּ חִ תְּ וָה מִ צְ א מִ יכָּ מ"מ אִ דְּ

ת ן חֲטוּבוֹ אָ צָ ם מְ ה וְאִ כָּ סֻ ים דְּ צִ ת עֵ יבַ טִ חֲ בַּ

י לֹא רֵ הֲ שֶׁ ם  לָ עוֹ וָה מֵ צְ ת מִ יבַ טִ ם חֲ שָׁ ה  יָ לֹא הָ

וּ ילּ אִ יוָן דְּ י כֵּ ר נָמֵ ימַ מֵ א לְ יכָּ לֵ ךְ וְ כָ בוּ לְ טְ נֶחְ

יא לָאו הִ הַ ' דְּ כוּ יא וְ וָה הִ צְ א לָאו מִ טָ לֹא חָ

יו בִ אָ וֹ וְ בּ רַ י לְ מֵ לָא דָּ י וְ רֵ קְּ יחַ ב"ד מִ לִ שְׁ

: ידוֹ מִ לְ ל תַּ זֶה עַ נוֹ וְ ל בְּ מוֹ זֶה עַ שְׁ ם  לָ עוֹ לְ דִּ

י בִּ רַ י, וְ בִּ נָן: רַ י יוֹחָ בִּ ר רַ ף אָמַ י יוֹסֵ בִּ רַ ק בְּ חָ צְ ב יִ ר רַ אָמַ הָ )א(וְ

א, יבָ קִ י עֲ בִּ רַ עוֹן, וְ מְ י שִׁ בִּ רַ אי, וְ מַּ ית שַׁ ץ, וּבֵ ן רוֹעֵ ה בֶּ הוּדָ יְ

עוֹד״. הוּ ״וְ ר לְ אָמַ קָ ינוּ דְּ יְ א! הַ רָ קְ מִּ ם לַ הוּ יֵשׁ אֵ י לְ ירִ בִ הוּ סְ כּוּלְּ

י, רֵ מְ ר תַּ אַתַּ א וְ לָ יקְ דִ א לְ יסָּ א פִּ דָ שְׁ אן דִּ א: מַ פָּ ב פָּ ר רַ א)ב(אָמַ

א! יטָ שִׁ נַן. פְּ בָּ רַ י וְ בִּ רַ ת דְּ לוֹקֶ חְ מַ אנוּ לְ טוּל, בָּ י וּקְ רֵ מְ זוּל תַּ אֲ וַ

י בִּ רַ א כֹּחַ כֹּחוֹ לְ לָּ ן. אֶ ע לַ מַ שְׁ א מַ י, קָ מֵ כֹחַ כֹּחוֹ דָּ א, כְּ ימָ תֵ הוּ דְּ מַ

ל זַ אֲ א, וַ מָ רְ גִ יֵהּ לְ חֲ א וּמַ יסָּ א פִּ דָ שְׁ גוֹן דִּ הּ? כְּ תְּ לַ חַ כַּ שְׁ י מַ יכִ הֵ

טוּל. י וּקְ רֵ מְ זוּל תַּ אֲ י, וַ רֵ מְ ר תַּ אַתַּ א וְ אסָ בָ כְ יֵהּ לִ חֲ א וּמַ מָ רְ גִּ

י בִּ ה. רַ ה גּוֹלֶ י זֶ רֵ ג – הֲ רַ הָ ים וְ בִּ רַ שׁוּת הָ רְ ן לִ בֶ ק אֶ זּוֹרֵ י׳ הַ נִ תְ מַ
יא יָּדוֹ הוֹצִ ן מִ בֶ אֶ ה הָ אתָ יָּצָ שֶׁ כְּ ם מִ ר: אִ קֹב אוֹמֵ ן יַעֲ ר בֶּ זֶ יעֶ לִ אֱ

רוֹ צֵ חֲ ן לַ בֶ אֶ ת הָ ק אֶ רַ טוּר. בזָ ה פָּ י זֶ רֵ הּ – הֲ לָ בְּ קִ ת רֹאשׁוֹ וְ ה אֶ לָּ הַ

או – ם לָ אִ ה, וְ ם – גּוֹלֶ שָׁ נֵס לְ יכָּ ק לִ יזָּ נִּ שׁוּת לַ ם יֵשׁ רְ ג, אִ רַ הָ וְ

ר יַּעַ ה הַ ר״ – מָ יַּעַ הוּ בַ עֵ ת רֵ ר יָבֹא אֶ שֶׁ אֲ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ ינוֹ גּוֹלֶ אֵ

ק יזָּ נִּ שׁוּת לַ ם, אַף כֹּל רְ שָׁ נֵס לְ יכָּ יק לִ זִּ מַּ לַ ק וְ יזָּ נִּ שׁוּת לַ רְ

שׁוּת ין רְ אֵ ת, שֶׁ יִ בַּ ל הַ עַ ר בַּ צַ א חֲ ם. יָצָ שָׁ נֵס לְ כָּ הִ יק לְ זִּ מַּ לַ וְ

ת בַ טָ ה חֲ ר: מָ אוּל אוֹמֵ א שָׁ ם. אַבָּ שָׁ נֵס לְ יכָּ יק לִ זִּ מַּ לַ ק וְ יזָּ נִּ לַ

ב רַ הָ נוֹ, וְ ת בְּ ה אֶ כֶּ מַּ אָב הַ א הָ שׁוּת, יָצָ שׁוּת, אַף כֹּל רְ ים רְ צִ עֵ

ים, בִּ רַ שׁוּת הָ רְ ׳ לִ מָ ין. ג)ג(גְּ ית דִּ יחַ בֵּ לִ ידוֹ, וּשְׁ מִ לְ ת תַּ ה אֶ רוֹדֶ הָ

לוֹ. ת כּוֹתְ ר אֶ סוֹתֵ ק: בְּ חָ צְ ר יִ ל בַּ מוּאֵ ב שְׁ ר רַ יד הוּא! אָמַ זִ מֵ

י ה נָמֵ לָ יְ לַּ ה. בַּ לָ יְ לַּ לוֹ בַּ ת כּוֹתְ ר אֶ סוֹתֵ י! בְּ יּוֹנֵ עַ יהּ לְ י לֵ עִ יבְּ אִ

ה פָּ אי אַשְׁ ה. הַ פָּ אַשְׁ לוֹ לְ ת כּוֹתְ ר אֶ סוֹתֵ י! דבְּ יּוֹנֵ עַ יהּ לְ י לֵ עִ יבְּ אִ

י יחִ כִ א שְׁ י לָ עַ הוּא, אִ ים – פּוֹשֵׁ בִּ הּ רַ י בַּ יחִ כִ י שְׁ י? אִ מֵ י דָ יכִ הֵ

א לָּ א אֶ יכָ רִ א צְ א: לָ פָּ ב פָּ ר רַ ים – אָנוּס הוּא! האָמַ בִּ הּ רַ בַּ

הּ נוֹת בָּ יפָּ שׂוּיָה לִ ין עֲ אֵ ה, וְ לָ יְ לַּ הּ בַּ נוֹת בָּ יפָּ שׂוּיָה לִ עֲ ה הָ פָּ אַשְׁ לְ

ינָהּ א אֵ הָ י – דְּ וֵ א הָ עַ לָ יב. פּוֹשֵׁ יָתֵ י וְ רֵ קְּ מִ א דְּ יכָּ אִ יּוֹם, וְ בַּ

א יכָּ א אִ הָ י, דְּ וֵ א הָ י לָ יּוֹם, אוֹנֶס נָמֵ הּ בַּ נוֹת בָּ יפָּ שׂוּיָה לִ עֲ

נַן: בָּ נוּ רַ כוּ׳. תָּ ר וְ קֹב אוֹמֵ ן יַעֲ ר בֶּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ יב. ו)ד(רַ יָתֵ י וְ רֵ קְּ מִ דְּ

ר זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ ר רַ אן אָמַ כָּ מוֹ. מִ צְ ת עַ יא אֶ צִ מְ מַ ט לְ רָ א״ – פְּ צָ ״וּמָ

ת רֹאשׁוֹ ה אֶ לָּ יא הַ יָּדוֹ הוֹצִ ן מִ בֶ אֶ ה הָ תָ יָּצָ שֶּׁ ם מִ קֹב: אִ ן יַעֲ בֶּ

ע? מַ שְׁ א מַ רָ יקָּ עִ א״ מֵ צָ ״מָ א דְּ רָ ימְ מֵ טוּר. ז)ה(לְ הּ, פָּ לָ בְּ קִ וְ

אוֹל גְ יִ חוֹק וְ רָ כּוֹר בְּ מְ לֹּא יִ צוּי, שֶׁ מָ ט לְ רָ א״ – פְּ צָ י: ״וּמָ הִ ינְ מִ וּרְ

א רָ קְ יהּ דִּ יָינֵ נְ עִ א מֵ כָ א: הָ בָ ר רָ ה! אָמַ יָפָ אוֹל בְּ גְ יִ ה וְ עָ רָ רוֹב, בְּ קָ בְּ

יָא א״ דּוּמְ צָ א, ״וּמָ רָ קְ יהּ דִּ יָינֵ נְ עִ ם מֵ תָ א. הָ רָ קְ יהּ דִּ יָינֵ נְ עִ ם מֵ תָ הָ וְ

י א״ נָמֵ צָ א, אַף ״מָ תָּ שְׁ הַ ה יָדוֹ״ מֵ יגָ שִּׂ ה ״הִ ה יָדוֹ״, מָ יגָ שִּׂ הִ ״וְ דִּ

ה ר, מָ יַעַ יָא דְּ א״ דּוּמְ צָ א, ״וּמָ רָ קְ יהּ דִּ יָינֵ נְ עִ א מֵ כָ א. הָ תָּ שְׁ הַ מֵ

יהּ יתֵ אִ י דְּ ידֵּ י מִ א״ נָמֵ צָ א, אַף ״וּמָ רָ יקָּ עִ יהּ מֵ יתֵ אִ י דְּ ידֵּ ר מִ יַעַ

נַן בָּ רַ הוּא מֵ יהּ הָ ר לֵ מַ כוּ׳. אֲ ן וְ בֶ אֶ ת הָ ק אֶ זּוֹרֵ א. הַ רָ יקָּ עִ מֵ

ים צִ ת עֵ בַ טָ חֲ א מֵ מָ לְ שׁוּת? דִּ רְ ים דִּ צִ ת עֵ בַ טָ חֲ מַ אי דְּ מַּ א: מִ בָ רָ לְ

נָא מָ חֲ ר רַ י אָמַ כִ ילּוּ הָ פִ אֲ ה, וַ כָ רָ עֲ מַ ים דְּ צִ ת עֵ בַ טָ חֲ ה, וּמֵ סוּכָּ דְּ

או ב, לָ ינוֹ חוֹטֵ טוּב אֵ א חָ צָ ם מָ אִ ן דְּ יוָ יהּ כֵּ ר לֵ מַ י! אֲ לֵ יגְ לִ

א: בָ רָ ינָא לְ בִ יהּ רָ יבֵ יתִ ה. חטאֵ וָ צְ או מִ י – לָ א נָמֵ תָּ שְׁ ה, הַ וָ צְ מִ

יחַ לִ ידוֹ, וּשְׁ מִ לְ ת תַּ ה אֶ רוֹדֶ ב הָ רַ הָ נוֹ, וְ ת בְּ ה אֶ כֶּ מַּ אָב הַ א הָ יָצָ

או י, לָ א נָמֵ תָּ שְׁ ה, הַ וָ צְ או מִ יר לָ מִ ילּוּ גְּ אִ ן דְּ יוָ א: כֵּ ימָ ין. לֵ ית דִּ בֵּ
ךָ נְ ר בִּ יב: ״יַסֵּ תִ כְ ה, דִּ וָ צְ יר מִ מִ גְ ב דִּ ל גַּ ם אַף עַ תָ ה! הָ וָ צְ מִ

א תָ ילְּ או מִ א: לָ בָ ר רָ ר אָמַ דַ ״. הֲ ךָ שֶׁ נַפְ ים לְ נִּ דַ עֲ ן מַ תֵּ יִ ךָ וְ יחֶ ינִ וִ

י עֵ י בָּ אִ ר דְּ ה יַעַ ר״, מָ יַּעַ הוּ בַ עֵ ת רֵ ר יָבֹא אֶ שֶׁ אֲ י. ״וַ רִ מַ אֲ יא דַּ הִ

א לָ יא דְּ גִּ י סַ ה, מִ וָ צְ ךְ מִ תָּ עְ א דַ קָ לְ י סָ אִ יֵיל, וְ א עָ י לָ עֵ י בָּ אִ יֵיל וְ עָ

יב תִ כְ א דִּ יכָ א: כֹּל הֵ בָ רָ ה לְ בָ ר אַהֲ א בַּ ב אַדָּ יהּ רַ ר לֵ מַ יֵיל? אֲ עָ

לֹא א וְ מָ טְ ר יִ שֶׁ ישׁ אֲ אִ ה ״וְ תָּ עַ א מֵ לָּ י הוּא? אֶ עֵ י בָּ אִ ר״, דְּ שֶׁ ״אֲ

ה, וָ צְ ת מִ א. מֵ מֵּ יטַּ א מִ י לָ עֵ י בָּ א אִ מֵּ יטַּ י מִ עֵ י בָּ א״ – אִ טָּ חַ תְ יִ

ר אָמַ ם, דְּ תָ י הָ אנֵ טוּר? שָׁ פָ י דְּ י נָמֵ כִ א, הָ מֵּ יטַּ א מִ לָ י דְּ גִּ א סַ לָ דְּ

א: רָ קְ
א מֵ ״טָ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ טו, סמג עשין עה:

ב מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ יא:

ג מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ו:

ד מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ז:

ה מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ח:

ו מיי׳ פו׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ט:

ז מיי׳ פי״א מהל׳ שמיטה ויובל
הל׳ יז, סמג לאוין ערה:

ח מיי׳ פה׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ה:

ט מיי׳ פה׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ו, סמג עשין עה:

מסורת הש״ס

א סנהדרין ד.

ב בבא קמא י:

ג בבא קמא לב:

ד בבא קמא לג.; ערכין ל:

ה ערכין ל:

גליון הש״ס

מתני' אם יש רשות לניזק. עי'

ב"ק דף לב ע"ב תוד"ה דלא סגי:

שם מה היער. לעיל ז ע"ב:

גמ' הכא מענייניה. עי' סוטה דף

מה ע"א:

תורה אור השלם

טֹב חְ ר לַ עַ יַּ הוּ בַ עֵ ת־רֵ בֹא אֶ ר יָ שֶׁ אֲ וַ

רֹת כְ ן לִ זֶ רְ גַּ דוֹ בַ ה יָ חָ דְּ נִ ים וְ צִ עֵ

א צָ ץ וּמָ עֵ ן־הָ ל מִ זֶ רְ בַּ ל הַ שַׁ נָ ץ וְ עֵ הָ

ל־ נוּס אֶ ת הוּא יָ מֵ הוּ וָ עֵ ת־רֵ אֶ

י ]דברים חָ ה וָ לֶּ אֵ ים־הָ רִ עָ ת הֶ חַ אַ

יט, ה[

ה יגָ שִּׂ הִ ל וְ ה־לּוֹ גֹּאֵ יֶ הְ י לֹא יִ ישׁ כִּ אִ וְ

תוֹ ]ויקרא כה, לָּ אֻ י גְ דֵ א כְּ צָ דוֹ וּמָ יָ

כו[

ים נִּ דַ עֲ ן מַ תֵּ יִ ךָ וְ יחֶ ינִ ךָ וִ נְ ר בִּ סֵּ יַ

ךָ  ]משלי כט, יז[ שֶׁ פְ נַ לְ

א טָּ חַ תְ לֹא יִ א וְ מָ טְ ר־יִ שֶׁ ישׁ אֲ אִ וְ

ל הָ קָּ תּוֹךְ הַ וא מִ הִ שׁ הַ פֶ נֶּ ה הַ תָ רְ כְ נִ וְ

ה דָּ י נִ א מֵ מֵּ ה טִ הֹוָ שׁ יְ דַּ קְ ת־מִ י אֶ כִּ

א הוּא ]במדבר מֵ יו טָ לָ ק עָ לֹא־זֹרַ

יט, כ[



אלו הן הגולין   פרק שני   מכות ח:
ן תָ אוֹ ים מֵ וּרִ פּ ר כִּ סַּ  חֻ ת מְ וֹ בּ לְרַ רֵת: נוּשׁ כָּ שׁ עָ דָּ קְ מִּ נַס לַ ם נִכְ אִ שֶׁ ם  בוּל יוֹ ת טְ וֹ בּ לְרַ

יב עֱרִ הֶ ל וְ בַ טָ ן וְ בָּ רְ ת קָ יכוֹ רִ צְּ ת הַ אוֹ מְ טֻ

שׁ דָּ קְ מִּ נַס לַ נִכְ רָתוֹ וְ פָּ  יא כַּ בִ וֹ וְלֹא הֵ שׁ מְ שִׁ
ן בָּ רְ ת קָ עוּנוֹ טְּ ן הַ ת הֵ אוֹ מְ ע טֻ בַּ רְ אַ יָּב וְ חַ

ד עוֹ מֵ ע: צֹרָ מְ הַ ת וְ דֶ לֶ יּוֹ הַ ה וְ בָ זָּ  הַ זָּב וְ  הַ
א רָ ד קְ וֹ עוֹ תוֹ בּ אָ מְ ד טֻ ינָא עוֹ מֵ אָ קָ

א הָ הּ לְ נֵי לַ תְ מַ א דְ כָּ אִ א הוּא: שָׁ  רָ דְ א לִ ירָ יַתִּ
הּ בֵ תְ אוֹ א דְּ הָ א וְ בָ נָן לְרָ בָּ רַ הוּא מֵ דא"ל הַ

ל שֶׁ יר  צִ קָ ישׁ וְ רִ ין צ"ל חָ אֵ א: הָ ינָא אַ בִ רָ

ית יעִ בִ שְׁ  ךָ בִּ חֲ רְ ל כָּ עַ ית כו' דְּ יעִ בִ שְׁ
יב תִ כְ דִ י כְּ אִ ר דְּ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ ה הַ טָּ מִ שְׁ  דִּ

ישׁ רִ נָא חָ שְׁ אי  י מַ אֵ י קָ יעִ בִ שְּׁ  ם הַ יּוֹ אַ דְּ
בֹד עֲ ים תַּ ת יָמִ שֶׁ  שֵׁ א ה"ק  לָּ ט אֶ נְקַ יר דִּ צִ וְקָ

ן הֶ ד בָּ בֵ ה עוֹ תָּ אַ שֶׁ ה  שָּׁ  שִּׁ  הַ בֹּת וְ  שְׁ  י תִּ יעִ בִ שְּׁ  וּבַ

ית יעִ בִ שְׁ  נָס לִ נִּכְ הַ בֹּת:  שְׁ  יר תִּ צִ קָּ ישׁ וּבַ רִ חָ בֶּ
ית שִּׁ  שִׁ  חֲרֹשׁ בְּ לֹּא יַ  שֶׁ ית(  יעִ בִ שְׁ ל  שֶׁ ישׁ  רִ חָ )וְ

ל שֶׁ יר  צִ קָ וְ ית: יעִ בִ שְׁ  לֶת לִ עֶ וֹ מּ ה הַ שָׁ י חֲרִ
ם אִ שֶׁ ית  יעִ בִ שְׁ י  אֵ צָ מוֹ א לְ צֵ יּוֹ ית הַ יעִ בִ שְׁ

אוּיָה יא רְ ז הִ אָ ית מֵ יעִ בִ שְּׁ  ישׁ בַּ לִ שְׁ ה  יאָ בִ הֵ

הּ הֹג בָּ נְ יךְ לִ ינִית צָרִ מִ שְׁ  ה בִּ צָרָ ם קְ אִ צֵר וְ קָּ לִ
ה ר מָ מֵ אל אוֹ עֵ מָ שְׁ  י יִ בִּ רַ ית: יעִ בִ שְׁ ת  שַּׁ  דֻ קְ

ט י נְקַ כִ הָ י וּלְ אֵ ת קָ בָּ שַׁ  וּת כו' וּבְ שׁ ישׁ רְ רִ חָ
י נִ אֲ שֶׁ ישׁ  רִ חָ ה הֶ ךְ מָ ר לָ מַ יר לוֹ צִ ישׁ וְקָ רִ חָ

ין אֵ שֶׁ וּת הוּא  שׁ ל רְ שֶׁ ישׁ  רִ ת חָ בָּ שַׁ  ךָ בְּ ר לְ סֵ אוֹ

ר סֵ ינִי אוֹ יר אֵ צִ ף קָ וָה אַ צְ ל מִ שֶׁ ישׁ  רִ נוּ חָ לָ
ם אִ ר: עֹמֶ יר הָ צִ א קְ צָ וּת יָ שׁ ל רְ שֶׁ א  לָּ ךָ אֶ לְ

יר צִ ל קָ בָ חֲרֹשׁ אֲ יךְ לַ ינוֹ צָרִ רוּשׁ אֵ א חָ צָ מָ
הּ מָ שְׁ  צֹר לִ קְ וָה לִ צְ צוּר מִ א קָ צָ וּ מָ לּ פִ אֲ

או לָ ר: ת עֹמֶ ם אֶ אתֶ ם וַהֲבֵ תֶּ צַרְ יב וּקְ תִ כְ דִּ

יבוֹ שִׁ  הֲ י לַ יָה לִ הָ שֶׁ י  רִ מְ אָ יא דְּ א הִ תָ לְּ מִ
י: יְרֵ וָה אַ צְ מִ או בְּ א לָ רָ קְ ת דִּ חַ צַּ ה נִ וּבָ שׁ תְּ

ה ישׁ מַ רִ חָ א דְּ יָ ומְ יר דֻּ צִ א קָ מָ עְ אי טַ מַ
וָה צְ ין מִ רוּשׁ אֵ א חָ צָ ם מָ קוֹ ל מָ כָ ישׁ בְּ רִ חָ

א צָ ם מָ אִ שֶׁ י'  קֵ סְ י עִ כִ הָ יר בְּ צִ ף קָ חֲרֹשׁ אַ לַ

ר עֹמֶ יר הָ צִ א קְ צָ צֹר יָ קְ וָה לִ צְ ין מִ צוּר אֵ קָ
י ס"ד אִ וְ צֹר: קְ וָה לִ צְ צוּר מִ א קָ צָ וּ מָ לּ פִ אֲ שֶׁ

ינוֹ צוּר אֵ א קָ צָ וָה מָ צְ ל מִ שֶׁ יר  צִ קָ וָה בְּ צְ מִ
ם ן אִ בֵּ נֵי' ע"י הַ תְ מַ : יא זוֹ א הִ יהָ מִ צֵר תְּ קוֹ

ין אֵ שֶׁ ב  שָׁ  וֹ ר תּ גֵּ חוּץ מִ ג: גֵ וֹ שׁ נוֹ בְּ בְ גוֹ לִ הֲרָ
שׁ רֵ פָ ין מְ לִ וֹ כֹּל גּ  הַ : דוֹ ל יָ לֶה עַ וֹ אֵל גּ רָ שְׂ יִ

י רֵ נַגָּ א דְּ יָ וַלְ שְׁ  מ' בִּ גְּ אי: יֵי מַ תוֹ אֵ א לְ רָ מָ גְּ בַּ

ה רָ וֹ דוֹ תּ מְּ לַ ינוֹ מְ אֵ שֶׁ ים  צִ שׁ עֵ רֵ וּד חֵ מּ לִ בְּ
הּ יּוּתֵ חַ א יויינד"רינו: יָ וַלְ שְׁ נוּת  מָּ  א אֻ לָּ אֶ

ינַן פִ לְ יָ דוֹ דְּ מְּ לַ ב לְ אָ ל הָ וָה עַ צְ ף זוֹ מִ אַ הוּא וְ
ף ל:( ין )דַּ שִׁ וּ דּ קִ א דְּ מָּ  רֶק קַ פֶ א בְּ רָ קְּ הּ מִ לָ

תָּ בְ הַ ר אָ שֶׁ  ה אֲ שָּׁ  ם אִ יִּים עִ ה חַ אֵ יב רְ תִ כְ דִּ

ם שֵׁ  ה כְּ שָּׁ  אִ יּוּתוֹ לְ הוּא חַ שֶׁ נוּת  מָּ  ישׁ אֻ קִּ הִ
חוּ יב וּקְ תִ כְ דִ ה כְּ שָּׁ  יאוֹ אִ שִּׂ הַ יָּב לְ יו חַ בִ אָ שֶׁ

נוּת: מָּ  דוֹ אֻ מְּ לַ יָּב לְ ךְ חַ ים כָּ שִׁ ם נָ נֵיכֶ בְ לִ
נוּס יב לָ תִ ה כְּ גָ גָ שְׁ  ג בִּ רֵ י הוֹ בֵּ שׁ גַּ ה נֶפֶ כֵּ מַ

יו בִ ה אָ כֵּ מַ ט לְ רָ פְּ ה: גָ גָ שְׁ  שׁ בִּ ה נֶפֶ כֵּ ה מַ מָּ  שָׁ

לוּיָה תוֹ תְּ אָ כָּ הַ שֶׁ י  מִ א לְ לָּ יָּב גָּלוּת אֶ לֹּא חַ  שֶׁ
גוֹ ן הֲרָ ם כֵּ א אִ לָּ יו אֶ לָ יָּב עָ ינוֹ חַ אֵ שֶׁ שׁ  נֶּפֶ  בַּ

ה יתָ יו מִ לָ יָּב עָ הוּא חַ שֶׁ יו  בִ ה אָ כֵּ א מַ צָ יָ
ט לֵיהּ עֵ מַ מְ א ס"ד דִּ א וְקָ מָ לְ עָ ה בְּ חֲבוּרָ בַּ

ר מַ אָ ן דְּ עוֹ מְ שִׁ ן  בָּ לְרַ : גוֹ וּ הֲרָ לּ פִ גָּלוּת אֲ מִ

ף ין דַּ רִ דְ הֶ נְ ת )סַ יתוֹ ' ד' מִ פֶ ין בְּ רִ דְ הֶ נְ סַ בְּ
ג רֵ הוֹ הּ הַ ידֵ דִ ף וּלְ יִ סַּ  מוּר מִ נֶק חָ מט:( חֶ

י פֹּא.( מִ ף  ם דַּ שָׁ נַן ) תְ נֶק דִּ חֶ יו בְּ בִ ת אָ אֶ
ה מוּרָ חֲ ן בַּ וֹ דּ ת ב"ד נִ יתוֹ יֵּב ב' מִ חַ נִּתְ שֶׁ

ה שֶׂ עוֹ הָ שֶׁ ת  יתוֹ י מִ תֵּ שְׁ יָּב  יו חַ בִ ג אָ רֵ הוֹ הַ וְ

ה כֶּ מַּ  הַ ן וְ ין הֵ נָקִ נֶּחֱ ן הַ יו מִ בִ אָ ה בְּ וּרָ בּ חַ
יו בִ אן יֵשׁ חֲבוּרַת אָ ין וְכָ גִ נֶּהֱרָ  ן הַ שׁ מִ נֶפֶ

ם מוּר אִ נֶק חָ ר חֶ מַ אָ ה ולר"ש דְּ יחָ צִ וּרְ
יִף י סַ רִ מְ אָ נָן דְּ בָּ וּלְרַ נֶק: ת חֶ גַ גְ שִׁ  ה לְ רָ פָּ  נָה כַּ לָּה לֹא נָתְ יא קַ הִ שֶׁ ף  יִ ת סַ גַ גְ שִׁ  ה לְ רָ פָּ  ה כַּ רָ וֹ נָה תּ ם נָתְ גָּלוּת אִ ה בַּ רָ פָּ  כַ תוֹ לְ גָ גְ שִׁ נָה  ג לֹא נָתְ גֵ וֹ הוּא שׁ שֶׁ ו  שָׁ  כְ עַ נֶק וְ חֶ יָה בְּ זִיד הָ יָה זֶה מֵ הָ

י יו נָמֵ בִ ת אָ ג אֶ רֵ הוֹ הַ נָן וְ בָּ י רַ מֵּ א נַ יְתָ רַ ר בָּ מַ א אָ בָ רָ גָּלוּת: ה בַּ רָ פָּ  כַ נָה לְ תְּ ף נִ יִ ת סַ גַ גְ שִׁ  ף וְ יִ יא סַ הִ שֶׁ ה  מוּרָ חֲ ן בַּ וֹ דּ יָה נִ זִיד הָ וּ מֵ לּ י אִ הֲרֵ שֶׁ ף הוּא  יִ ת סַ גַ גְ שִׁ יו  בִ ג אָ רֵ נֶק הוֹ חֶ מוּר מֵ חָ

רוֹ בֵ ת חֲ לֵּל אֶ קַ מְ ף לה.( הַ ת[ )דַּ בוּעוֹ שְׁ  ינַן ]בִּ רִ מְ אָ יֵהּ וְ טְ לַ ה דְּ קֶ לוֹ ג: גֵ וֹ שׁ ה בְּ וּרָ בּ וֹ חַ ה בּ שֶׂ עוֹ א בְּ לָּ ט אֶ עֵ מַ א מְ גוֹ קָ רְ הָ או לְ יו לָ בִ ה אָ כֵּ מַ ט לְ רָ נֵי פְּ תָ קָ א דְ הָ יא וְ ף הִ יִ ת סַ גַ גְ שִׁ  לֶה דְּ וֹ גּ
קוּת: לְ יָּב מַ הוּא חַ שֶׁ וֹ  יד בּ עִ הֵ שֶׁ  ף סו.(: ין דַּ רִ דְ הֶ נְ שׁ )סַ רֵ חֵ יא וְ נָשִׂ ן וְ יָּ לֵּל דַּ קַ מְּ הַ ד מֵ צַּ ה הַ מַ א בְּ יָ תְ אָ ה וְ שֶׂ עֲ לֹא תַ ר בְּ בֵ עוֹ

א רָ קְ הּ דִּ חֵ רְ ר אוֹ שֶׁ  אֲ ר דַּ מַ יֵשׁ לוֹ הּ וְ יהֵ ר וּמִ שֶׁ  אֲ תֹּק מֵ  שְׁ  ה לִ שֶׁ  ם. קָ קוֹ ל מָ כָּ יֶה מִ הְ א יִ מֵ טָ

ית יעִ בִ שְׁ ל  שֶׁ יר  צִ ישׁ וְקָ רִ ינוֹ צ"ל חָ אֵ הוּא:

אי הַ יב בְּ תִ יר כְּ צִ א קָ מָ לָ שְׁ  בִ הּ דְּ מַ כו'. תֵּ
ל בָ ר אֲ צוֹ קְ ךָ לֹא תִ ירְ צִ יחַ קְ פִ ת סְ נָא אֵ יָ נְ עִ

ינַן פִ לְ יָ ם וכ"ת דְּ תָ לָל הָ יב כְּ תִ א כְּ ה לָ שָׁ י חֲרִ
ע קַ רְ ת קַ דוֹ ר עֲבוֹ אָ שְׁ ל  י כָּ יבִ תִ כְ י דִּ אֵ רָ קְּ מִ

ף ג:( א מ"ד פ"ק דמו"ק )דַּ יכָּ א אִ הָ
ל בָ יַּב אֲ חַ א מִ יָ דְ הֶ י בְּ יבִ תִ כְ נָךְ דִּ הָ א אַ וְקָ דַ דְּ

ם תָ ט הָ עֵ מַ הּ מְ וּפָ ה גּ שָׁ י ינָךְ לֹא וַחֲרִ אִ

ה קֶ ינוֹ לוֹ ית אֵ יעִ בִ שְּׁ  שׁ בַּ רֵ חוֹ ר הַ מַ אָ קָ דְּ מִ
ת פֶ סֶ תוֹ י לְ תֵ יר אָ צִ קָ ר דְּ בַ סָ קָ יוָן דְּ כֵ י"ל דְּ וְ

ת שַׁ י א חֲרִ מָ לְ דִּ ת: פֶ סֶ תוֹ א לְ י אֲתָ ישׁ נָמֵ רִ חָ
צָת בֹּת. קְ  שְׁ  נָא תִּ מָ חֲ ר רַ מַ אָ וָה וְ צְ מִ ר דְּ עֹמֶ הָ

ן י לָ יְתֵ י תַּ יכִ הֵ ת וּמֵ וֹ בּ שְׁ  תִ נֵּהּ דְּ  תֹּק מִ  שְׁ  ה לִ שֶׁ  קָ

א א לָ הָ י"ל דְּ א וְ רָ ינַן קְ כִ רְ צְ י מַ רֵ שְׁ  מִ א לְ הָ דְּ
ה ינַן מַ עִ מְ שְׁ  אַ א דְּ שָׁ  רָ ר דְּ וֹ תּ סְ ק לִ יֵשׁ רַ חָ

א שָׁ  רָ דְ א לִ אֲתָ ר דַּ ה נֹאמַ תָּ עַ וּת וּמֵ שׁ ישׁ רְ רִ חָ
ה כֶּ מַּ  ב הַ אָ א הָ צָ תְּ יָ רְ מַ א אֲ הָ וְ נָא: יַ רְ חַ אַ

רוֹ יַסְּ מְּ שֶׁ  א כְּ וְקָ נוּ דַּ יְ הַ ה ]לר"י[ דְּ שֶׁ  . קָ נוֹ בְּ

ר עַ יַּ ךְ בַּ לַ ם הָ ל אִ בָ וֹ אֲ תּ חְ כַ תוֹ הוּ בְּ כֵּ וּמַ
ע מַ שְׁ  מַ י"ל דְּ לֶּה וְ גַ ה לֹא יְ מָּ  ג לָ גֵ וֹ שׁ גוֹ בְּ רְ וְהוֹ

הוּ כֵּ ם מַ ף אִ ן אַ יָ נְ ל עִ כָ י בְּ יְירֵ מַ לֵיהּ דְּ
ן י בֵּ פֵ ט טְ אי נְקַ מַּ  ן אַ ם לֹא כֵ אִ רוֹ דְּ יַסְּ לְ

ר: חֵ ם אַ דָ אָ מֵ

יָא: נְ תַ דְ כִ יהּ לְ י לֵ עֵ יבְּ הוּא מִ קוֹם. א־ג)א(הָ ל מָ כׇּ יֶה״ – מִ הְ א יִ מֵ ״טָ

בּוֹת רַ אָתוֹ בוֹ״ – לְ בוּל יוֹם, ״טוּמְ בּוֹת טְ רַ יֶה״ – לְ הְ א יִ מֵ ״טָ

א אָתוֹ״ קָ ״עוֹד טוּמְ נָא מֵ יהּ: אֲ ר לֵ מַ ים! אֲ יפּוּרִ ר כִּ חוּסַּ מְ

בֹּת״, שְׁ יר תִּ צִ קָּ ישׁ וּבַ רִ חָ א: ״בֶּ הּ אַהָ י לַ נֵ תְ מַ א דְּ יכָּ ינָא. )ב(אִ אָמֵ

ית יעִ בִ ל שְׁ ישׁ שֶׁ רִ ר חָ יךְ לוֹמַ רִ ינוֹ צָ ר: אֵ א אוֹמֵ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ

ע רָ זְ ךָ לֹא תִ דְ ר ״שָׂ מַ אֱ ר נֶ בָ י כְּ רֵ הֲ ית, שֶׁ יעִ בִ ל שְׁ יר שֶׁ צִ קָ וְ

ית יעִ בִ ב שְׁ רֶ ל עֶ ישׁ שֶׁ רִ ילּוּ חָ פִ א אֲ לָּ מֹר״, אֶ זְ ךָ לֹא תִ מְ רְ כַ וְ

י אֵ מוֹצָ א לְ יָּצָ ית שֶׁ יעִ בִ ל שְׁ יר שֶׁ צִ קָ ית, וְ יעִ בִ שְׁ נַס לִ כְ נִּ שֶׁ

שׁוּת – אַף ישׁ רְ רִ ה חָ ר: מָ אל אוֹמֵ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ ית. ד)ג(רַ יעִ בִ שְׁ

יהּ ר לֵ מַ ה. אֲ וָ צְ הוּא מִ ר שֶׁ עוֹמֶ יר הָ צִ א קְ שׁוּת. יָצָ יר רְ צִ קָ

א מָ לְ שׁוּת? דִּ רְ ה דִּ ישָׁ רִ חֲ אי דַּ מַּ א: מִ בָ רָ נַן לְ בָּ רַ הוּא מֵ הָ

בֹּת״! שְׁ נָא ״תִּ מָ חֲ ר רַ י אָמַ כִ ילּוּ הָ פִ אֲ ה, וַ וָ צְ מִ ר דְּ ת עוֹמֶ ישַׁ רִ חֲ

ה. וָ צְ או מִ שׁ, לָ ינוֹ חוֹרֵ רוּשׁ אֵ א חָ צָ ם מָ אִ ן דְּ יוָ יהּ: כֵּ ר לֵ מַ אֲ

ב רַ הָ נוֹ, וְ ת בְּ ה אֶ כֶּ מַּ אָב הַ א הָ א: יָצָ בָ רָ ינָא לְ בִ יהּ רָ יבֵ יתִ אֵ

ן יוָ א כֵּ ימָ אי? לֵ אַמַּ ין. וְ ית דִּ יחַ בֵּ לִ ידוֹ, וּשְׁ מִ לְ ת תַּ ה אֶ רוֹדֶ הָ

ם אַף תָ ה! הָ וָ צְ או מִ י – לָ א נָמֵ תָּ שְׁ ה, הַ וָ צְ או מִ יר לָ מִ ילּוּ גְּ אִ דְּ
ךָ נְ ר בִּ יב: ״יַסֵּ תִ כְ יד, דִּ בֵ א עָ ה קָ וָ צְ י מִ יר נָמֵ מִ גְ ב דִּ ל גַּ עַ

ה ירָ צִ י. קְ רִ מַ אֲ יא דַּ א הִ תָ ילְּ או מִ א: לָ בָ ר רָ ר אָמַ דַ ״. הֲ ךָ יחֶ ינִ וִ

שׁ, אַף ינוֹ חוֹרֵ רוּשׁ – אֵ א חָ צָ ה, מָ ישָׁ רִ ה חֲ ה, מָ ישָׁ רִ חֲ יָא דַּ דּוּמְ

ה, וָ צְ ךְ מִ תָּ עְ א דַ קָ לְ י סָ אִ ר, וְ ינוֹ קוֹצֵ צוּר אֵ א קָ צָ י, מָ ה נָמֵ ירָ צִ קְ

י׳ נִ תְ יא! הומַ בִ הָ צוֹר וּלְ קְ ה לִ וָ צְ ר?! מִ ינוֹ קוֹצֵ צוּר אֵ א קָ צָ מָ

ין כֹּל גּוֹלִ אָב. הַ י הָ דֵ ל יְ ה עַ ן גּוֹלֶ בֵּ הַ ן, וְ בֵּ י הַ דֵ ל יְ ה עַ אָב גּוֹלֶ הָ

ב. ר תּוֹשָׁ גֵּ ן, חוּץ מִ יהֶ דֵ ל יְ ין עַ ל גּוֹלִ אֵ רָ שְׂ יִ ל, וְ אֵ רָ שְׂ י יִ דֵ ל יְ עַ

אָב ׳ הָ מָ ב. גְּ ר תּוֹשָׁ י גֵּ דֵ ל יְ א עַ לָּ ה אֶ ינוֹ גּוֹלֶ ב אֵ ר תּוֹשָׁ גֵ וְ

נוֹ! ת בְּ ה אֶ כֶּ מַּ אָב הַ א הָ : יָצָ תְּ רַ אָמְ הָ ן. וְ בֵּ י הַ דֵ ל יְ ה עַ גּוֹלֶ

יָא לְ וַ שְׁ יד! בִּ בֵ עָ ה קָ וָ צְ יר מִ מִ גְ ב דִּ ל גַּ תְּ אַף עַ רַ אָמְ יר. הָ מִ גְ דִּ

יר מִ גְ יהּ! דִּ דֵ מְּ לַ יא דְּ אּ הִ יּוּתֵ י – חַ רֵ נַגָּ יָא דְּ לְ וַ י. זשְׁ רֵ נַגָּ דְּ

י, הִ ינְ מִ אָב כּוּ׳. וּרְ י הָ דֵ ל יְ ה עַ ן גּוֹלֶ בֵּ הַ י. וְ יתִ רִ א אַחֲ נוּתָ אוּמָּ

יָא, שְׁ א קַ נָא: לָ הֲ ב כָּ ר רַ יו. אָמַ ה אָבִ כָּ מַּ ט לַ רָ שׁ״ – פְּ פֶ ה נֶ כֵּ ״מַ

מוּר נֶק חָ ר חֶ אָמַ עוֹן, דְּ מְ י שִׁ בִּ רַ נַן. לְ בָּ א רַ הָ עוֹן וְ מְ י שִׁ בִּ א רַ הָ

נָה יתְּ נֶק לֹא נִ ת חֶ גַ גְ ה, שִׁ רָ פָּ כַ נָה לְ יתְּ יף נִ יִ ת סַ גַ גְ יף, שִׁ יִ סַּ מִ

יו ג אָבִ נֶק, הוֹרֵ חֶ מוּר מֵ יף חָ יִ י סַ רִ אָמְ נַן, דְּ בָּ רַ ה. לְ רָ פָּ כַ לְ

ה. רָ פָּ כַ נָה לְ יתְּ יף נִ יִ ת סַ גַ גְ שִׁ יף הוּא, וְ יִ ת סַ גַ גְ ג[ שִׁ שׁוֹגֵ ]בְּ

א קָ לְ ג. סָ שׁוֹגֵ יו בְּ אָבִ ה בְּ בּוּרָ ה חַ עוֹשֶׂ ט לְ רָ ר: פְּ א אָמַ בָ חרָ

י ג נָמֵ שׁוֹגֵ א הוּא, בְּ לָ טָ ר קְ יד בַּ זִ מֵ בְ ן דִּ יוָ ינָא: כֵּ ךְ אָמֵ תָּ עְ דַּ

כוּ׳. ל וְ אֵ רָ שְׂ י יִ דֵ ל יְ ין עַ כֹּל גּוֹלִ ן. טהַ ע לַ מַ שְׁ א מַ י, קָ לֵ יגְ לִ

ד בֶ יתוֹיֵי עֶ אֵ אי? לְ יתוֹיֵי מַ אֵ ל״ לְ אֵ רָ שְׂ י יִ דֵ ל יְ ין עַ כֹּל גּוֹלִ ״הַ

ל ה עַ לוֹקֶ ה וְ י גּוֹלֶ כוּתִ ד וְ בֶ נַן: עֶ בָּ נוּ רַ תָ א דְּ הָ ינָא לְ נֵ י. תְּ כוּתִ וְ

ד. בֶ עֶ י וְ י כּוּתִ דֵ ל יְ ה עַ לוֹקֶ ה וְ ל גּוֹלֶ אֵ רָ שְׂ יִ ל וְ אֵ רָ שְׂ י יִ דֵ יְ

ה – ה, גּוֹלֶ לוֹקֶ ל וְ אֵ רָ שְׂ י יִ דֵ ל יְ ה עַ י גּוֹלֶ כוּתִ ד וְ בֶ א עֶ מָ לָ שְׁ בִּ

ל ה עַ לוֹקֶ ה וְ ל גּוֹלֶ אֵ רָ שְׂ א יִ לָּ יֵיהּ. אֶ טְ לַ ה – דְּ לוֹקֶ יהּ, וְ לֵ טְ קַ דְּ

אי? ה, אַמַּ א לוֹקֶ לָּ יהּ, אֶ לֵ טְ קַ ה – דְּ א גּוֹלֶ מָ לָ שְׁ י? בִּ י כּוּתִ דֵ יְ

! ךָ מְּ ה עַ שֵׂ עֲ ה מַ עוֹשֶׂ אֹר״ – בְּ ךָ לֹא תָ מְּ עַ יא בְ נָשִׂ יֵיהּ? ״וְ טְ לַ דְּ

ם. הוּזַ יד בּוֹ וְ עִ הֵ גוֹן שֶׁ קֹב: כְּ ר יַעֲ א בַּ ב אַחָ ר רַ א אָמַ לָּ י)ד(אֶ

דוּת הוּא? ר עֵ ד בַּ בֶ ם, עֶ הוּזַ יד בּוֹ וְ עִ הֵ ד, שֶׁ בֶ י עֶ בֵּ יהּ גַּ ווֹתֵ כְ דִּ

ינַן, קִ סְ אי עָ מַ א בְּ כָ א: הָ יקָ ב אִ רַ יהּ דְּ רֵ א בְּ ב אַחָ ר רַ א אָמַ לָּ אֶ

אָה כָּ הוּ הַ כָּ הִ גוֹן שֶׁ כְּ
ין אֵ שֶׁ
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נפש הל׳ ה:

ח מיי׳ פז׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ טו:

ט מיי׳ פה׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ג:

י מיי׳ פט״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ יב,

סמג לאוין קצט:

מסורת הש״ס

א נזיר מה.

ב ראש השנה ט.; משנה שביעית;
מועד קטן ג:

ג מנחות עב.

ד כתובות לב:

תורה אור השלם

]במדבר יט, יג[

]שמות לד, כא[

]ויקרא כה, ד[

]שמות כג[

]משלי כט, יז[

]במדבר לה, יא[

]שמות כא, טו[

]שמות כב, כז[



ט.אלו הן הגולין   פרק שני   מכות
ינַן פִ לְ יָ ה דְּ קֶ ינוֹ לוֹ אֵ לֵּם וְ שַׁ  ה מְ רוּטָ י פְּ לוּמֵ שְׁ  הּ תַּ ם יֵשׁ בָּ אִ שֶׁ ה  רוּטָ וֶה פְּ שָׁ הּ  ין בָּ אֵ שֶׁ

ף לב:( ת דַּ וֹ תֻבּ ת )כְּ רוֹ עָ וּ נְ לּ אֵ ת בְּ וֹ תֻבּ כְ בִּ

רוֹ חֲבֵ ל בַּ בֵ ה חוֹ רָ וֹ ה תּ תָ בְּ רוּשׁ רִ פֵ בְּ

ה קֶ ה לוֹ רוּטָ וֶה פְּ שָׁ הּ  ין בָּ י אֵ כִ ין וְ לוּמִ שְׁ  תַ לְ

ים רִ בָ יף )דְּ ן יֹסִ פֶּ יף  סִ וֹ ל לֹא תּ ר עַ בַ עָ שֶׁ

ר מַ לָה לוֹ לָ קְ ה לִ אָ כָּ ינַן הַ שִׁ  קְּ א מַ לָ וְ כֹּה(:

יב תִ כְ תוֹ דִּ לָ לְ ל קִ ה עַ קֶ ינוֹ לוֹ אֵ שֶׁ ם  שֵׁ  כְּ שֶׁ

תוֹ אָ כָּ ל הַ ה עַ קֶ לְ ךְ לֹא יִ ךָ כָּ מְּ עַ בְּ

שׁ קֵּ מַ א דְּ כָּ אִ ין דְּ רִ דְ נְהֶ סַ יא בְּ א הִ תָּ לוּגְ וּפְ

ב שָׁ  וֹ ר תּ גֵּ חוּץ מִ : שׁ קֵּ א מַ לָ א דְּ כָּ אִ וְ

א הוּא לָ יהּ דְּ ט לֵ עֵ מַ יְהוּ מְ וַ רְ תַּ מִ ע דְּ מַ שְׁ  וּמַ

לֹא ג וְ רַ א נֶהֱ לָּ תוֹ אֶ יגָ רִ לֶה ע"י הֲ וֹ גּ

ב שָׁ  וֹ ר תּ ל"ק כו' גֵּ יו: לָ לֶה עָ וֹ ל גּ אֵ רָ שְׂ יִ

א יָ דְ הֶ נֵי בְּ תָ קָ דְ לֶה כִּ וֹ ב גּ שָׁ  וֹ ר תּ ג גֵּ רַ הָ שֶׁ

לֶה וֹ ינוֹ גּ ל אֵ אֵ רָ שְׂ ת יִ ג אֶ רַ הָ שֶׁ  א כְּ שָׁ י רֵ וְ

ע בַ שָּׁ  ךְ אֶ יכָ פִ לְ לוּת: גָ י לֵהּ בְּ גִּ א סַ לָ דְּ

י וקיי"ל אֵ נֵי נֹחַ קָ וּוּ בְּ טַ צְ נִּ שֶׁ ת  וֹ צְ מִ

ר ךְ גֵּ יכָ פִ ן לְ תָ יתָ יא מִ ן זוֹ הִ תָ רָ זְהָ אַ

ין גִ רָ גוּ נֶהֱ רְ הָ שֶׁ ים  בִ כָ וֹ ד כּ בֵ ב אוֹ עוֹ שָׁ  וֹ תּ

ין יכִ רִ נֵי נֹחַ צְ ין בְּ אֵ שֶׁ ג  גֵ וֹ שׁ י' בְּ פֵּ  אַ וְ

ף ין )דַּ רִ דְ נְהֶ סַ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ ה כִּ אָ רָ תְ הַ

ר ל בַּ טַ ים ל"ש קְ בִ כָ וֹ ד כּ בֵ ה עוֹ מַ נז.(:

ר או בַּ לָ : תוֹ מוֹ ים כְּ בִ כָ וֹ ד כּ בֵ נֵּהּ עוֹ  מִ

נָא שְׁ א  ב לָ שָׁ  וֹ ר תּ ף גֵּ אַ ל: אֵ רָ שְׂ ינֵהּ יִ מִ

או לָ דְּ : תוֹ מוֹ ב כְּ שָׁ  וֹ ר תּ נֵּהּ גֵּ  ר מִ ן בַּ טָ קָ

ג רָ ר נֶהֱ תָּ ר מֻ מֵ אוֹ בְּ ל: אֵ רָ שְׂ נֵּהּ יִ  ר מִ בַּ

ב יְהוּ רַ מַ עְ טַ זֵּדוֹ לְ  אַ וְ לוּת הוּא: ר גָּ או בַּ לָ דְּ

ר תָּ ר מֻ מֵ אוֹ יֵי בְּ וּ נּ שַׁ  י לְ עֵ א בָּ לָ א דְּ דָּ סְ חִ

ג: רָ ר נֶהֱ מַ אָ א דְּ בָ רָ נוּס הוּא וְ ר אָ בַ סָ קָ דְּ

יָה הָ שֶׁ ר  תָּ ר מֻ מֵ אוֹ ה ה"ז כְּ מָ הֵ בוּר בְּ סָ כְּ

ר גֵ יֵּן וּבְ עַ יָה לוֹ לְ ף זֶה הָ אַ לְמֹד וְ לוֹ לִ

או אי לָ מַ ה: יתָ יָּב מִ חַ ינַן: קִ סְ ב עָ שָׁ  וֹ תּ

ר מֵ זֶה אוֹ נֵי נֹחַ וְ ינֵי בְּ דִ ם בְּ דָ י אָ ידֵ בִּ

יא: ם הִ הָ רָ בְ ת אַ בוּר אֲחוֹ סָ יָה כְּ ר הָ תָּ מֻ

יא הִ שֶׁ עַ  דֵ לֹא יוֹ ם וַהֲ דָ אָ לֹא לְ ים וְ אלֹהִ לֵ

רֹג קס"ד הֲ יק תַּ דִּ ם צַ י גַּ גוֹ הֲ : ישׁ ת אִ שֶׁ  אֵ

נוּס הוּא: א אָ לְמָ ה לוֹ הקב"ה אַ דָ הוֹ שֶׁ

ה דָ וֵהּ לֹא הוֹ לָּ יהּ עִ י לֵ רִ דְּ הְ א מַ קָ דְ כִּ

ה יתָ יָּב מִ חַ שֶׁ ה  וּבָ שׁ יב לוֹ תְּ שִׁ  הֵ שֶׁ יו  רָ בָ דְ לִ

ךְ רֶ לְמֹד דֶּ יָה לוֹ לִ הָ שֶׁ ר  בָ דָ יק בְּ דִּ ינוֹ צַ אֵ שֶׁ

זֵל: אָ שׁ וְ רֵ פָ מְ דִ רֶץ כְּ אֶ

ב שָׁ  וֹ ר תּ י גֵּ עוּטֵ י לִמְ תֵ אָ דְּ ק מִ דֵּ קְ דַ ( מְ ינוֹ ים הוּא. )אֵ בִ כָ וֹ ד כּ בֵ ב עוֹ שָׁ  וֹ ר תּ א גֵּ לְמָ אַ

ג רַ הָ שֶׁ ב  שָׁ  וֹ ר תּ א גֵּ לָּ ט אֶ עֵ מַ ינוֹ מְ אֵ שֶׁ י  פִ לְ

ן כֵ ג וְ רָ א נֶהֱ לָּ לֶה אֶ וֹ ינוֹ גּ אֵ שֶׁ ל  אֵ רָ שְׂ יִ

ן כֵ טוּר דְּ פָ ב דְּ שָׁ  וֹ ר תּ ג גֵּ רַ הָ שֶׁ ל  אֵ רָ שְׂ יִ

ין לִ וֹ כֹּל גּ  נֵי הַ תָ קָ י' דְּ נִ תְ ן מַ וֹ שׁ יחַ לְ כִ מוֹ

ר גֵּ ן חוּץ מִ לָּ כֻּ ל ע"י  אֵ רָ שְׂ יִ ל וְ אֵ רָ שְׂ ע"י יִ

ין אֵ כֹּל דְּ  אי הַ הַ ל דְּ לַ כְ וֵי בִּ א הָ לָ ב דְּ שָׁ  וֹ תּ

לֶה וֹ ינוֹ גּ ל אֵ אֵ רָ שְׂ ן יִ כֵ ל וְ אֵ רָ שְׂ ין ע"י יִ לִ וֹ גּ

יוָן כֵ הּ דְּ תֵּ עְ א דַּ קָ לְ א סָ א( קָ לָּ דוֹ )אֶ ל יָ עַ

לֹא ב וְ שָׁ  וֹ ר תּ לֶה ע"י גֵּ וֹ ינוֹ גּ ל אֵ אֵ רָ שְׂ יִ דְּ

ב שָׁ  וֹ ר תּ א גֵּ לְמָ ל אַ אֵ רָ שְׂ ב ע"י יִ שָׁ  וֹ ר תּ גֵּ

ר ין גֵּ דִּ ים א"כ הוּא הַ בִ כָ וֹ ד כּ בֵ עוֹ ינוֹ כְּ דִּ

ד בֵ עוֹ וָה אַ הֲ י דַּ ידִ ב מִ שָׁ  וֹ ר תּ גֵ ב לְ שָׁ  וֹ תּ

ר מַ אָ ךְ קָ כָ ים וּלְ בִ כָ וֹ ד כּ בֵ עוֹ ים לְ בִ כָ וֹ כּ

א קָ וְ א דַּ שָׁ י נֵּי רֵ שַׁ  כוּ' וּמְ א וְ יפָ א סֵ ימָ אֵ

ב שָׁ  וֹ ר תּ ל גֵּ ל אֲבָ אֵ רָ שְׂ יִ ב לְ שָׁ  וֹ ר תּ ר גֵּ מַ אָ קָ

י כֵ ר הָ תַ י בָּ תֵ יְ מַ דְ כִ ב לֹא וְ שָׁ  וֹ ר תּ גֵ לְ

שׁ רֵ פָ ק לְ חַ דָּ שֶׁ י  יתִ אִ פ' רָ סָ וֹ תּ י וּבַ אֵ רָ קְּ מִ

ב שָׁ  וֹ ר תּ גֵ הּ דְּ תֵּ עְ א דַּ קָ לְ א סָ רָ קָּ עִ מֵ דְּ

ר גֵ ין זֶה ע"י זֶה וְחוּץ דְּ לִ וֹ ל גּ אֵ רָ שְׂ יִ וְ

י עוּטֵ א לְמַ תָ נֵי' אֲ תְ מָ נֵי בְּ תָ קָ ב דְּ שָׁ  וֹ תּ

כֹּל  לֹא הַ כֹּל וְ  לֶה ע"י הַ וֹ ב גּ שָׁ  וֹ ר תּ ין גֵּ אֵ שֶׁ

א דָ ר חֲ מַ אָ אי קָ נָא מַ עְ דַ א יָ לָ דוֹ וְ ל יָ עַ

ל כַ י אָ אֵ כוּ' קָ נֵי חוּץ וְ תָ קָ א דְּ יכָ ל הֵ כָ דְּ

אי חוּץ הַ ף את"ל דְּ אַ נֵּהּ וְ  יל מִ עֵ לְ ה דִּ מַ

ל אֵ רָ שְׂ ל יִ לַ כְ וֵי בִּ א הָ לָ י דְּ עוּטֵ י לְמַ תֵ אָ

דוֹ )מ"מ ל יָ כֹּל עַ  כֹּל וְהַ  ת ע"י הַ וֹ לּ גַ לְ

ל אֵ רָ שְׂ י יִ בֵּ א גַּ לָ לָ נֵי כְּ תָ א קָ א לָ הָ ה דְּ שֶׁ  קָ

ד עוֹ א וְ לָ לָ כְּ י מִ קֵ וֹ פּ אַ י לְ תֵ אָ ע דְּ מַ שְׁ  וְחוּץ מַ

ל הוּא אֵ רָ שְׂ ל יִ לַ כְ או בִּ ב לָ שָׁ  וֹ ר תּ גֵ דְּ

י וע"ק דא"כ קֵ וֹ פּ אַ יךְ לְ רִ טְ צְ אי אִ מַּ  אַ וְ

ב שָׁ  וֹ ר תּ גֵ ל וְ אֵ רָ שְׂ יִ א דְּ רָ קָּ עִ ס"ד מֵ דְּ

א לְמָ ר אַ מַ אָ אי קָ ין זֶה ע"י זֶה מַ לִ וֹ גּ

ים בִ כָ וֹ ד כּ בֵ י עוֹ ים הוּא אִ בִ כָ וֹ ד כּ בֵ עוֹ

לֹא הוּא ע"י דוֹ וְ ל יָ ל עַ אֵ רָ שְׂ לֶּה יִ גַ לֹא יְ

טוּר הוּא פָּ ל  אֵ רָ שְׂ יִ יָּה דְּ לִ ךְ עֲ רֶ דֶּ ל: אֵ רָ שְׂ יִ

א יָ ומְ א דֻּ יָ וְ א הָ י לָ תִּ כַּ ג. וא"ת אַ רָ נֶהֱ

ה ידָ רִ ךְ יְ רֶ י' דֶּ פֵּ  אַ ים דְּ בִ כָ וֹ ד כּ בֵ עוֹ דְּ

ד בֵ עוֹ א דְּ יָ ומְ מ"מ הוּא דֻּ י"ל דְּ ג וְ רָ נֶהֱ

ר נָא בַּ שְׁ א  ים לָ בִ כָ וֹ ד כּ בֵ ה עוֹ ים מַ בִ כָ וֹ כּ

וֵי ךְ הָ כָ ינֵהּ כו' וּבְ ר מִ או בַּ נֵּהּ ל"ש לָ  מִ

א דָ חֲ ים בַּ בִ כָ וֹ ד כּ בֵ עוֹ א דְּ יָ ומְ י דֻּ גִּ סַ

א לֹא כ"ש הוּא בָ יהּ רָ ר לֵ אֲמַ א: תָ לְּ מִ

ה בָּ רַ דְּ כוּ'. וא"ת אַ ה וְ ידָ רִ ךְ יְ רֶ ה דֶּ וּמָ

"ק פָּ  רַ ינַן בְּ רִ מְ לוּת דה"נ אָ גָּ י בַּ גִּ א סַ לָ לֶה דְּ וֹ ינוֹ גּ אֵ מוּר הוּא וְ ה חָ רָ פָּ  כַ ל לְ אֵ רָ שְׂ יִ ן לְ תַּ יָּה לֹא נִ לִ ךְ עֲ רֶ ל דֶּ לוּת אֲבָ גָּ יהּ בַּ י לֵ גִּ סַ ה דְּ רָ פָּ  כַ ל לְ אֵ רָ שְׂ יִ ן לְ תַּ ה נִ ידָ רִ ךְ יְ רֶ נֶת דֶּ תֶ וֹ נּ יא הַ הִ

י צֵ א מָ ךְ לָ כָּ לְ ר וְהִ תֵ יוֹ נוּס בְּ וֵי אָ הָ ה דְּ ידָ רִ יְּ ר מִ תֵ יוֹ יל הוּא בְּ קִ וּם דְּ שּׁ  א מִ לָּ לוּת אֶ גָ י לֵהּ בְּ גִּ א סַ לָ וּם דְּ שּׁ  או מִ יָּה לָ לִ ךְ עֲ רֶ דֶ א דְּ מָ עְ אי טַ יהּ הַ ית לֵ לֵ ף ב:( וי"ל דְּ ת דַּ וֹ כּ יל מַ עֵ )לְ

א לָ נוּס הוּא וְ ר אָ תָּ ר מֻ מֵ אוֹ וּם דס"ל דְּ שּׁ  ר מִ תָּ ר מֻ מֵ אוֹ י לָהּ בְּ קֵ א מוֹ לָ ג וְ רָ ז נֶהֱ אָ יָּה וְ לִ ךְ עֲ רֶ י לָהּ דֶּ קֵ מוֹ א דְּ דָּ סְ ב חִ . רַ יְהוּ מַ עְ טַ זֵּדוֹ לְ  אַ וְ ה: ידָ רִ יְּ ר מִ תֵ יוֹ מוּר בְּ חָ תְּ דְּ רְ אֲמַ

ם יֵּן אִ עַ יָה לוֹ לְ הָ יָּב דְּ ר חַ מַ א אָ בָ ם. רָ דָ א אָ צָ מְ נִ ה וְ מָ הֵ בוּר בְּ סָ כְּ ד: לֹא לָמַ ד וְ לְמוֹ יָה לוֹ לִ הָ ל דְּ טַ קְ ר מִ תָּ ר מֻ מֵ ל אוֹ ל. אֲבָ טָ קְ א מִ יָּה לָ לִ ךְ עֲ רֶ דֶ א דְּ כָ יפְּ ית לֵהּ אִ א אִ בָ רָ ל וְ טַ קְ מִ

יַּב חַ א מִ ל לָ אֵ רָ שְׂ יִ י בְּ אִ ב דְּ שָׁ  וֹ ר תּ גֵ י בְּ רֵ יְ יָּב אַ ר חַ מַ אָ קָ א דְּ ן הָ כֵ ב וְ שָׁ  וֹ ר תּ א גֵּ צָ מְ נִ ר וְ מַ אָ קָ דְּ ב מִ שָׁ  וֹ ר תּ ם גֵּ דָ א אָ צָ מְ נִּ שֶׁ לְמֹד וצ"ל  יָה לוֹ לִ ר הָ תָּ ר מֻ מֵ ה. וא"נ אוֹ מָ הֵ ם בְּ ם אִ דָ אָ

ב שָׁ  וֹ ר תּ י גֵּ ג נָמֵ רֵ הוֹ הַ שֶׁ י  רֵ יְ ךְ מַ חָ רְ ל כָּ א עַ לָּ לוּת אֶ גָּ ר מִ תָּ ר מֻ מֵ ינַן אוֹ טִ עֲ מַ יל מְ עֵ א לְ הָ ינוֹ דְּ זֶה אֵ ר וְ מַ אָ לוּת קָ יָּב גָּ א חַ בָ ר רָ מַ אָ קָ יָּב דְּ ל א"כ חַ אֵ רָ שְׂ יִ י בְּ אִ ד דְּ עוֹ ב וְ שָׁ  וֹ ר תּ גַ אֲ

נוּס ר אָ תָּ ר מֻ מֵ אוֹ טוּר דְּ פָּ ר  מֵ א אוֹ דָּ סְ ב חִ רַ וְ יֵּן: עַ יָה לוֹ לְ י הָ מֵּ א נַ כָ לְמֹד וְהָ יָה לוֹ לִ הָ וּם דְּ שּׁ  י' מִ יד הוּא. פִּ זִ מֵ ב לְ רוֹ ר קָ תָּ ר מֻ מֵ אוֹ דְּ ר: מַ אָ ה קָ יתָ יָּב מִ יָּב חַ ר חַ מַ אָ א דְּ בָ רָ וְ

ב רַ י"ל דְּ יד וְ זִ וֵי מֵ א הָ ר לָ תָּ ר מֻ מֵ א אוֹ הּ הָ ידֵ דִ ר וּלְ תָּ ר מֻ מֵ אוֹ נָא דר"ל לְ מְ קֵ אוֹ יד וְ זִ מֵ ט לְ רָ נֵי פְּ תָ קָ ף ז:( דְּ ת דַּ וֹ כּ יל )מַ עֵ לְ א דִּ תָ יְ רַ רֵץ בָּ תָ י מְ יכִ א הֵ דָּ סְ ב חִ הוּא. וא"ת רַ

ג רַ ה וְהָ מָ הֵ וֵּן לִבְ כַּ תְ ט לְמִ רָ ת פְּ עַ י דַּ לִ בְ ינַן בִּ רִ מְ ף ז:( אָ ת דַּ וֹ כּ ין )מַ קִ רְ ישׁ פִּ רֵ בְ גוֹ וא"ת דִּ רְ הוּא הוֹ שֶׁ ב  טוֹ עַ בְּ דֵ יּוֹ שֶׁ ג  רָ יד נֶהֱ זִ מֵ בְ וּם דִּ שּׁ  יד מִ זִ י לֵהּ מֵ רֵ ר דמ"מ קָ בַ א סָ דָּ סְ חִ

וֵּן כַּ תְ נִ נָיו וְ פָ ם לְ דָ אָ ה וְ מָ הֵ א בְּ יכָּ אִ ן דְּ גוֹ י כְּ רֵ יְ יל מַ עֵ לְ ה וי"ל דִּ גָ גָ שְׁ  בִּ ט מִ עֵ מַ וֵינָא מְ ר הֲ תָּ ר מֻ מֵ אוֹ א וְ כָ ע הָ מַ שְׁ  מַ דְ ר כִּ תָּ ר מֻ מֵ יב אוֹ שִׁ  חֲ וּם דַּ שּׁ  ק לֵהּ מִ וֹ פּ א תִּ רָ י קְ ה לִ מָּ  לָ ם וְ דָ אָ לְ

א לָּ י' ה"פ אֶ גַּ י הַ פִ כוּ'. לְ ם וְ דָ אָ סוּר לְ ינוֹ מָ א דִּ לָּ אֶ יד: זִ מֵ ב לְ רוֹ הוּא קָ שֶׁ א  בָ ר רָ מַ אָ י קָ כִ וּם הָ שּׁ  ם וּמִ דָ הוּא אָ שֶׁ א  צָ מְ וֵּן נִ כַּ תְ נִּ שֶׁ ר  בָ תוֹ דָּ אוֹ לְּ שֶׁ א  כָ ל הָ ם אֲבָ דָ ג אָ רַ ה וְהָ מָ הֵ לִבְ

כוּ' ם וְ יִ מַ שָּׁ  סוּר לַ ינוֹ מָ א דִּ לָּ א אֶ סָ רְ ךְ גִּ ידָ אִ ה כְּ אֶ רְ ן נִ כֵ י לָ כִ ע הָ מַ שְׁ  א מַ נָא לָ שָּׁ  לִ ה דְּ שֶׁ  קָ ם וְ דָ ינֵי אָ דִ יָּב בְּ י' חַ ם פִּ דָ אָ סוּר לָ ינוֹ מָ וֵי דִּ ים מ"מ הָ אלֹהִ י לֵ אתִ טָ יב וְחָ תִ כְ אע"ג דִּ

ם ה"נ יִ מַ שָּׁ  א לַ לָּ סוּר אֶ ינוֹ מָ ין דִּ ךְ אֵ כָּ לְ ים הִ דִ ם עֵ שָׁ יוּ  לֹּא הָ  שֶׁ י  פִ ם לְ יִ מַ שָּׁ  סוּר לַ יָה מָ ינוֹ הָ דִ וּם דְּ שּׁ  ם מִ דָ ינֵי אָ דִ ף בְּ יָּב אַ חַ ים דאע"ג דְּ אלֹהִ י לֵ אתִ טָ ט וְחָ קַ ךְ נְ כָ א לְ לָּ י' אֶ פִּ

לֹּא  שֶׁ  . יהּ רוּ לֵ דַּ הְ אַ דְ ם כִּ תָ הָ : י"חַ שִׁ  מָ ה לְ אֶ רְ ךְ נִ ם. כָּ דָ ינֵי אָ דִ יָּב בְּ ם חַ לָ עוֹ ישׁ וּלְ ת אִ שֶׁ  יא אֵ הִ שֶׁ ם  לָ עוֹ ע מֵ דַ לֹּא. יָ  שֶׁ י  פִ ם לְ דָ אָ לֹא לְ ם וְ יִ מַ שָּׁ  סוּר לַ ינוֹ מָ דִ נוּ דְּ יְ י הַ א לִ טוֹ חֲ יב מֵ תִ כְ דִּ

ךָ ינְ ם אֵ אִ יב וְ תִ כְ יהּ דִּ רוּ לֵ דַּ הְ אַ י דְּ שֵׁ רוּ פָ א לְ יכָּ ל לֵ יא הוּא אֲבָ י נָבִ כִ א דְּ שָׁ  רָ אי דְּ ית לֵהּ הַ א לֵ דָּ סְ ב חִ רַ לְמֹד וְ יא הוּא דה"ל לִ י נָבִ ישׁ כִּ אִ ת הָ שֶׁ  ב אֵ שֵׁ  זֵל הָ אָ יק וְ סִּ מַ דְ יק כִּ דִּ יָה צַ הָ

יָה לוֹ הָ שֶׁ י  פִ ה לְ עָ טָּ  שֶׁ י  מִ ם לְ ינוֹ גַּ ךְ דִּ כָּ שֶׁ ר לוֹ  מֵ יָה אוֹ הָ שֶׁ ן ש"מ  ר לוֹ כֵּ מַ יךְ לוֹ רִ טְ צְ אִ דְּ י ומ"מ י"ל מִ כִ ישׁ א"ל הָ ת אִ שֶׁ  יא אֵ הִ שֶׁ יעוֹ  דִ הוֹ שֶׁ י  רֵ חֲ אַ שֶׁ מוּת  ת תָּ י מוֹ ע כִּ יב דַּ שִׁ  מֵ

ם יר גַּ פִּ שַׁ א  מָ קְ וֹ תּ לְמֹד כו' מִ יָה לוֹ לִ הָ יק דְּ סִּ מַ א דְּ ט' וְהָ וַנְ קְּ רוּשׁ הַ פֵ מוֹ לְ א הוּא כְּ וּיָ נּ שִּׁ  לֹא מִ יא וְ הּ הִ שֵׁ  י נַפְ פֵּ  אַ א בְּ תָ לְּ כוּ' מִ יא הוּא וְ ת נָבִ שֶׁ  ר אֵ מַ אָ קָ א דְּ ד וְהָ לֹא לָמַ ד וְ לְמוֹ לִ

רֵס: טְ נְ ת קֻ יטַ שִׁ  א לְ יחָ י נִ יהוּ נָמֵ לְמֹד וּמִ רֶץ יֵשׁ לוֹ לִ ךְ אֶ רֶ דֶּ מִ א דְּ דָּ סְ ב חִ רַ כְּ

נָן: י יוֹחָ בִּ ר רַ י אָמַ י אַמֵּ בִּ ר רַ אָמַ ה. דְּ רוּטָ ה פְּ וֶ הּ שָׁ ין בָּ אֵ אבשֶׁ

ינַן שִׁ קְּ א מַ לָ ה. וְ ה – לוֹקֶ רוּטָ ה פְּ וֶ הּ שָׁ ין בָּ אֵ אָה שֶׁ כָּ הוּ הַ כָּ הִ

ר א גֵּ מָ כוּ׳. אַלְ ב וְ ר תּוֹשָׁ י גֵּ דֵ ל יְ עַ ה. גדחוּץ מֵ לָ לָ קְ אָה לִ כָּ הַ

ר י גֵּ דֵ ל יְ ה עַ ב גּוֹלֶ ר תּוֹשָׁ א: גֵּ יפָ א סֵ ימָ ב גּוֹי הוּא. אֵ תּוֹשָׁ

ג רַ הָ ב שֶׁ ר תּוֹשָׁ גֵ אן בְּ יָא, כָּ שְׁ א קַ נָא: לָ הֲ ב כָּ ר רַ ב! אָמַ תּוֹשָׁ

י מֵ רָ א דְּ יכָּ ל. אִ אֵ רָ שְׂ ג יִ רַ הָ ב שֶׁ ר תּוֹשָׁ גֵ אן בְּ ב, כָּ ר תּוֹשָׁ גֵּ

ם תוֹכָ ב בְּ תּוֹשָׁ לַ ר וְ גֵּ לַ ל וְ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ בְ יב: ״לִ תִ י, כְּ דֵ דָ י אַהֲ אֵ רָ קְ

ים רִ עָ ם הֶ כֶ יוּ לָ הָ יב: ״וְ תִ ים״, וּכְ רִ עָ שׁ הֶ יֶינָה שֵׁ הְ תִּ

א נָא: לָ הֲ ב כָּ ר רַ ים! אָמַ רִ גֵ לֹא לְ ם״ – וְ כֶ ט״, ״לָ לָ קְ מִ לְ

ב ר תּוֹשָׁ גֵ אן – בְּ ל, כָּ אֵ רָ שְׂ ג יִ רַ הָ ב שֶׁ ר תּוֹשָׁ גֵ אן – בְּ יָא, כָּ שְׁ קַ

גוּ – רְ הָ גוֹי שֶׁ ר וְ ךְ גֵּ יכָ פִ י: לְ הִ ינְ מִ ב. וּרְ ר תּוֹשָׁ ג גֵּ רַ הָ שֶׁ

ר ל בַּ טַ קְ נָא דִּ א שְׁ ה גּוֹי לָ גוֹי: מָ יָא דְּ ר דּוּמְ י גֵּ נֵ תָ ין. קָ גִ רָ הֱ נֶ

ר, ג, אַף גֵּ רָ הֱ יהּ – נֶ ינֵ ר מִ או בַּ לָ ל דְּ טַ קְ נָא דִּ א שְׁ לָ יהּ, וְ ינֵּ מִ

יהּ ינֵ ר מִ או בַּ לָ ל דְּ טַ נָא קְ א שְׁ לָ יהּ וְ ינֵּ ר מִ ל בַּ טַ קְ נָא דִּ א שְׁ לָ
ךְ רֶ גוֹ דֶּ רָ הֲ אן שֶׁ יָא, כָּ שְׁ א קַ א: לָ דָּ סְ ב חִ ר רַ ג! אָמַ רָ הֱ – נֶ

י לֵ ל גָּ אֵ רָ שְׂ יִ ה, דְּ ידָ רִ ךְ יְ רֶ יָּיה. דֶּ לִ ךְ עֲ רֶ גוֹ דֶּ רָ הֲ אן שֶׁ ה, כָּ ידָ רִ יְ

טוּר – ל פָּ אֵ רָ שְׂ יִ יָּיה, דְּ לִ ךְ עֲ רֶ לוּת. דֶּ גָ יהּ בְּ י לֵ גִּ י סַ יהוּ נָמֵ – אִ

ה ר הוּא? וּמָ חוֹמֶ ל וָ או קַ לָ א: וְ בָ יהּ רָ ר לֵ מַ ג. אֲ רָ הֱ הוּא נֶ
ךְ רֶ לוּת, דֶּ גָ יהּ בְּ י לֵ גִּ י סַ יהוּ נָמֵ י, אִ לֵ ל גָּ אֵ רָ שְׂ יִ ה דְּ ידָ רִ ךְ יְ רֶ דֶּ

א: בָ ר רָ א אָמַ לָּ ג?! הו)א(אֶ רָ הֱ יהוּ נֶ טוּר, אִ ל פָּ אֵ רָ שְׂ יִ יָּיה, דְּ לִ עֲ

ר אָנוּס הוּא! ר מוּתָּ יֵי: אוֹמֵ יהּ אַבָּ ר לֵ מַ ר. אֲ ר מוּתָּ אוֹמֵ בְּ

יד הוּא. זִ מֵ רוֹב לְ ר – קָ ר מוּתָּ ר, אוֹמֵ י אוֹמֵ נִ אֲ יהּ: שֶׁ ר לֵ מַ אֲ

ם, א אָדָ צָ מְ נִ ה וְ מָ הֵ בוּר בְּ סָ ר: כְּ מַ יתְּ אִ יהוּ, דְּ יְ מַ עְ טַ דוּ לְ אָזְ וְ

רוֹב ר קָ ר מוּתָּ יָּיב, אוֹמֵ ר: חַ א אוֹמֵ בָ ב. רָ ר תּוֹשָׁ א גֵּ צָ מְ נִ גּוֹי וְ

ר אָנוּס ר מוּתָּ טוּר, אוֹמֵ ר: פָּ א אוֹמֵ דָּ סְ ב חִ יד הוּא. רַ זִ מֵ לְ

ה שָּׁ אִ ל הָ ת עַ ךָ מֵ נְּ א: ״הִ דָּ סְ ב חִ רַ א לְ בָ יהּ רָ יבֵ יתִ הוּא. אֵ

ם. יִ מַ י שָׁ ידֵ א, בִּ ם? לָ י אָדָ ידֵ או בִּ אי לָ ״. מַ תָּ חְ קַ ר לָ שֶׁ אֲ

י אתִ טָ חָ , ״וְ יךְ מָ עְ טַ י״. וּלְ טוֹא לִ חֲ יב: ״מֵ תִ כְ י, דִּ א נָמֵ קָ יְ דַּ

סוּר ינוֹ מָ א, דִּ לָּ ם? אֶ אָדָ לֹא לְ ים וְ אלֹהִ ים״ – לֵ אלֹהִ לֵ

יֵי יהּ אַבָּ יבֵ יתִ ם. )ב(אֵ אָדָ סוּר לָ ינוֹ מָ י דִּ א נָמֵ כָ ם, הָ אָדָ לְ

יהּ: וֵ לָּ י עִ רִ דְּ הַ א מְ קָ דְ ם כִּ תָ רֹג״! הָ הֲ יק תַּ דִּ ם צַ גוֹי גַּ א: ״הֲ בָ רָ לְ

יא הוּא״ – י נָבִ ישׁ כִּ אִ ת הָ שֶׁ ב אֵ שֵׁ ה הָ תָּ עַ ״וְ
ת שֶׁ אֵ
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ג, סמג עשין ע, טוש״ע חו״מ סי׳

תכ סעי׳ ב:

ג מיי׳ פה׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ג:

ד מיי׳ פה׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ד:

ה מיי׳ פה׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ד:

ו מיי׳ פי׳ מהל׳ מלכים ומלחמות
הל׳ א:

מסורת הש״ס

א לעיל ז:

ב פרקי דרבי אליעזר

ג כתובות לב:

תורה אור השלם

ם תוֹכָ ב בְּ תּוֹשָׁ לַ ר וְ גֵּ לַ ל וְ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ בְ לִ

ה לֶּ אֵ ים הָ רִ עָ שׁ־הֶ ה שֵׁ ינָ יֶ הְ תִּ

שׁ פֶ ה־נֶ כֵּ ל־מַ ה כׇּ מָּ נוּס שָׁ ט לָ לָ קְ מִ לְ

ה ]במדבר לה, טו[ גָ גָ שְׁ בִּ

ל גֹּאֵ ט מִ לָ קְ מִ ים לְ רִ עָ ם הֶ כֶ יוּ לָ הָ וְ

י נֵ פְ דוֹ לִ מְ ד־עׇ חַ עַ רֹצֵ מוּת הָ לֹא יָ וְ

ט ]במדבר לה, יב[ פָּ שְׁ מִּ ה לַ דָ עֵ הָ

לוֹם חֲ ךְ בַּ לֶ ימֶ בִ ל־אֲ ים אֶ לֹהִ בֹא אֱ יָּ וַ

ל־ ת עַ ךָ מֵ נְּ ר לוֹ הִ יֹּאמֶ ה וַ לָ יְ לָּ הַ

ת לַ עֻ וא בְּ הִ תָּ וְ חְ קַ ר־לָ שֶׁ ה אֲ שָּׁ אִ הָ

ל ]בראשית כ, ג[ עַ בָּ

ם לֹם גַּ חֲ ים בַּ לֹהִ אֱ יו הָ לָ ר אֵ יֹּאמֶ וַ

יתָ שִׂ ךָ עָ בְ בָ ם־לְ תׇ י בְ י כִּ תִּ עְ דַ י יָ נֹכִ אָ

ךָ י אוֹתְ נֹכִ ם־אָ שֹׂךְ גַּ חְ אֶ זֹּאת וָ

גֹּעַ נְ יךָ לִ תִּ תַ ן לֹא־נְ ל־כֵּ י עַ טוֹ־לִ חֲ מֵ

יהָ ]בראשית כ, ו[ לֶ אֵ

לֹא־ י וְ נִּ מֶּ ה מִ זֶּ ת הַ יִ בַּ דוֹל בַּ נּוּ גָ ינֶ אֵ

ךְ ם־אוֹתָ י אִ ה כִּ אוּמָ י מְ נִּ מֶּ ךְ מִ שַׂ חָ

ה שֶׂ עֱ יךְ אֶ אֵ תּוֹ וְ שְׁ ־אִ תְּ ר אַ שֶׁ אֲ בַּ

י אתִ טָ חָ זֹּאת וְ ה הַ דֹלָ גְּ ה הַ עָ רָ הָ

ים ]בראשית לט, ט[ אלֹהִ לֵ

ר יֹּאמַ יהָ וַ לֶ ב אֵ רַ ךְ לֹא קָ לֶ ימֶ בִ אֲ וַ

רֹג הֲ יק תַּ דִּ ם־צַ גוֹי גַּ י הֲ דֹנָ אֲ

]בראשית כ, ד[

יא בִ י־נָ ישׁ כִּ אִ ת־הָ שֶׁ ב אֵ שֵׁ ה הָ תָּ עַ וְ

ם־ אִ ה וְ יֵ חְ ךָ וֶ דְ עַ ל בַּ לֵּ פַּ תְ יִ הוּא וְ

מוּת י־מוֹת תָּ ע כִּ יב דַּ שִׁ ךָ מֵ ינְ אֵ

ךְ ]בראשית כ, ר־לָ שֶׁ ל־אֲ כׇ ה וְ תָּ אַ

ז[



אלו הן הגולין   פרק שני   מכות ט:
נֵא יֵשׁ שׂוֹ וְ : גוֹ רָ ת הֲ עַ דַ אי לְ וַדַּ ה דְּ רָאָ תְ ל הַ ר עַ בֵ יו וְעוֹ לָ ה עָ רֶ תְ מֻ ד כְּ עֵ מוֹ הוּא כְּ שֶׁ נֵי  פְּ נֵי' מִ תְ מַ

ין לִ כוֹ יְּ שֶׁ ה  יגָ רִ ל הֲ כָּ ג: רַ לֹא נֶהֱ  ינוֹ גֹּלֶה וְ אֵ שֶׁ

ינוֹ א אֵ הָ תְ יַּ ת הַ עַ דַ לְּ שֶׁ ה זוֹ  יגָ רִ ל הֲ ר עַ מַ לוֹ

ת עַ דַ לֹּא לְ  שֶׁ  ךְ: ל כָּ וּד הוּא עַ שׁ חָ שֶׁ י  פִ ה לְ לֶ וֹ גּ

ין אֵ שֶׁ ת  עַ דַ לֹּא לְ  שֶׁ אי  ה זוֹ וַדַּ יגָ רִ הֲ שֶׁ  ג כְּ רַ הָ

לֶה וֹ ה גּ תָ יְ ת הָ עַ דַ יהָ לְ לֶ ר עָ מַ ל לוֹ כוֹ ם יָ דָ אָ

ט רָ ת פְּ אוֹ לֹא רְ מ' בְּ גְּ : הּ שׁ לָ רֵ פָ ' מְ מָ גְּ וּבַ

ה אֶ ל רוֹ בָ ה אֲ אן לֹא רָאָ ע כָּ מַ שְׁ  מַ א דְּ סוּמָ לְ

ה אֶ ינוֹ רוֹ אֵ שֶׁ א  סוּמָ ט לְ רָ ר פְּ חֵ ם אַ קוֹ מָ בְּ

יל עֵ ן לְ רָ מָ אֲ דַ וֵּן כְּ כַּ תְ מִ ט לְ רָ פְּ ם: קוֹ וּם מָ שׁ בְּ

יד זִ מֵ ג לְ גֵ וֹ ין שׁ ין בֵּ חִ בְ הַ לְ ף ז:(: ת דַּ וֹ כּ )מַ

סוּר: אָ שֶׁ עַ  דֵ י יוֹ יתִ יִ ר לֹא הָ מַ ל לוֹ כוֹ לֹּא יָ  שֶׁ

ת עַ דַ א לְ ר בָּ מַ ין לוֹ יו אֵ לָ ל עָ נָפַ ל וְ בֶ חֶ ק הַ סַ פְ נִ

ינוֹ יו אֵ לָ ה עָ לָ נָפְ דוֹ וְ יָּ ל מִ בֶ חֶ ט הַ מַ שְׁ  נִ זֶה:

ינוֹ ם אֵ לָ עוֹ לְ ה: שָׂ ת עָ עַ דַ ר לְ מַ יֵּשׁ לוֹ שֶׁ ה  לֶ וֹ גּ

לָּא ק אֶ סַ פְ נִ נֵא בְּ לֹא שׂוֹ ב וְ הֵ לֶה לֹא אוֹ וֹ גּ

ים מִ עָ פְּ שֶׁ ה  ילָ גִ עֲ לוֹ הוּא מַ צָּ חַ מֵ ט: מַ שְׁ  נִ בְּ

ל שֶׁ נוּת  מָּ  י אֻ לִ הוּא כְּ שֶׁ ם  יִ לַ צְ חְ מַ ין בְּ חִ טָּ שֶׁ

י' סִ רְ י גָּ כִ הָ "ז טרואיל"ה: עַ לַ ים וּבְ נִ וֹ בּ

א ב הָ הֵ אוֹ א בְּ יָא הָ שְׁ  ט לָא קַ מַ שְׁ  נִּ ט אַ מַ שְׁ  נִ

י בִּ א רַ יָא הָ שְׁ  ק לָא קַ סַ פְ נִּ ק אַ סַ פְ נֵא נִ שׂוֹ בְּ

ב הֵ אוֹ ה בְּ לֶ וֹ ט גּ מַ שְׁ  נֵי נִ תָ קָ א דְּ נַן. הָ בָּ א רַ הָ וְ

ט מַ שְׁ  נֵי נִ תָ קָ ת וּדְ עַ דַּ יד מִ בִ עֲ יד דַּ שִׁ  לָא חֲ דְּ

א תָ יְ רַ בָּ יָא בַּ דְ הֶ נֵי בְּ תָ קָ דְ נֵא כִּ שׂוֹ ה בְּ לֶ וֹ ינוֹ גּ אֵ

ט מַ שְׁ  הּ נִ תֵ לְּ שׁ מִ רֵ פָ ה וּמְ לֶ וֹ ינוֹ גּ אֵ שֶׁ נֵא  יֵשׁ שׂוֹ

א יָא הָ שְׁ  ק לָא קַ סַ פְ נִּ ק אַ סַ פְ נִ ה: לֶ וֹ ינוֹ גּ אֵ

י' פֵּ  ה אַ לֶ וֹ ק גּ סַ פְ נֵי נִ תָ קָ א דְּ נַן הָ בָּ א רַ הָ י וְ בִּ רַ

ר' א דְּ בָּ לִּ אַ ן וְ נָ בָּ ב רַ הֵ אוֹ ן בְּ כֵּ שֶׁ ל  כָ נֵא וְ שׂוֹ בְּ

וֹ תּ קַּ זֶל מִ רְ בַּ ט הַ מַ שְׁ  ר נִ מַ אָ ן הוּא דְּ עוֹ מְ שִׁ

ט מַ שְׁ  נִ יָא דְּ ומְ ל דֻּ בֶ חֶ ק הַ סַ פְ נִ ה וְ לֶ וֹ ג גּ רַ הָ וְ

א הָ דוֹ וְ יָ גֶד בְּ אֶ ר הָ אַ שְׁ  נִּ שֶׁ יא  וֹ הִ תּ קַּ זֶל מִ רְ בַּ הַ

ר מַ אָ יא דְּ י הִ בִּ ה רַ לֶ וֹ ינוֹ גּ ק אֵ סַ פְ נֵי נִ תָ קָ דְּ

ין דִּ הוּא הַ ה וְ לֶ וֹ ינוֹ גּ וֹ אֵ תּ קַּ זֶל מִ רְ בַּ ט הַ מַ שְׁ  נִ

דוֹ יָּ לוֹ מִ צָ חְ ט מַ מֵ שָּׁ  יִּ שֶׁ ד  ק עַ סָ פְ נִּ ל הַ בֶ חֶ לַ

ץ עֵ ן הָ מִ יָא דְּ ומְ לוּם דֻּ יָדוֹ כְּ ר בְּ אַ שְׁ  ין נִ אֵ שֶׁ

ךָ ין לְ ן אֵ עוֹ מְ שִׁ ר'  א דְ יבָּ לִּ י אַ בִּ רַ עַ וּלְ קֵּ בַּ תְ מִּ הַ

ת וּבוֹ שׁ תְ א בִּ סָ רְ י גִּ צָאתִ ךְ מָ ה כָּ לֶ וֹ נֵא גּ שׂוֹ

ים רִ פָ סְּ ת הַ סַ רְ גִ ר וְ קָּ ן עִ כֵ ים וְ נִ אוֹ גְּ הַ

ל בֶ חֶ ט הַ מַ שְׁ  ת נִ וֹ מּ דַ עוּ לְ יא וְטָ ת הִ שֶׁ  בֶּ שֻׁ  מְ

שׁ רֵ פָ הּ וּלְ ידָ מִ עֲ הַ ר לְ שָׁ  פְ י אֶ אִ זֶל וְ רְ בַּ ט הַ מַ שְׁ  נִ לְ

א ב הָ הֵ אוֹ א בְּ יָא הָ שְׁ  ק לָא קַ סַ פְ נִּ ק אַ סַ פְ נִ

ק סַ פְ נֵי נִ תָ א דְּ ךְ הָ חָ רְ ל כָּ א עַ הָ נֵא דְּ שׂוֹ בְּ

א ר הָ תֹּאמַ ךְ  יאַ הֵ ת וְ שֶׁ  פֹרֶ נֵא מְ שׂוֹ ה בְּ לֶ וֹ גּ

א תָּ שְׁ  ב הַ הֵ אוֹ ה בְּ לֶ וֹ ינוֹ גּ ק אֵ סַ פְ נֵי נִ תָ דְּ

ךָ י יֵשׁ לְ כִ ן וְ כֵּ שֶׁ ל  ב לֹא כָּ הֵ אוֹ ה בְּ לֶ וֹ נֵא גּ שׂוֹ בְּ

ב הֵ אוֹ ה בְּ לֶ וֹ ינוֹ גּ אֵ נֵא וְ שׂוֹ ה בְּ לֶ וֹ גּ שֶׁ ר  מַ לוֹ

א הָ י וְ בִּ א רַ י' הָ שֵׁ  ט לָא קְ מַ שְׁ  נִּ ט אַ מַ שְׁ  ד נִ וְעוֹ

ינוֹ ט אֵ מַ שְׁ  נֵי נִ תָ א דְּ ר הָ תֹּאמַ ךְ  יאַ נַן הֵ בָּ רַ

ה לֶ וֹ ינוֹ גּ ט אֵ מַ שְׁ  ר נִ מַ אָ יא דְּ י הִ בִּ ה רַ לֶ וֹ גּ

נֵי פְּ ם מִ עַ טַּ  ין הַ ן אֵ ם כֵּ ב אִ הֵ אוֹ י' בְּ פֵּ  אַ

י לֵ ן תָּ עוֹ מְ שִׁ ג וְר'  רָ ת נֶהֱ עַ דַ ר לְ מַ ל לוֹ כוֹ יָּ שֶׁ

לֹשׁ  שָׁ רוּ  חֲ בְ לֹּא נִ  שֶׁ ד  נֵי' עַ תְ מַ י: כִ הָ א בְּ מָ עְ טַ

וּ שׁ בְ כָּ שֶׁ ה  רֵ שְׂ ע עֶ בַּ רְ ל אַ נוּ כָּ יְ ן הַ נַעַ ץ כְּ רֶ אֶ בְּ שֶׁ

לֹשׁ  שָׁ יוּ  לֹא הָ : עַ שֻׁ  הוֹ ן יְ ילָ דִּ בְ "כּ הִ חַ אַ קוּ וְ לְ חָ וְ
ת: טוֹ לְ ן קוֹ דֵּ רְ יַּ ר הַ בֶ עֵ ה בְּ שֶׁ יל מֹ דִּ בְ הִ שֶׁ

ל ין לוֹ אַ רִ מְ ם וְאוֹ דָּ ל הַ אֵ וֹ ל גּ יו אֶ לָ רוּ אֵ בְּ דַ וַיְ

א ה בָּ גָ גָ שְׁ  ים בִּ מִ י דָ כֵ פְ וֹ ג שׁ הַ נְ וֹ מִ ג בּ הַ נְ תִּ

ט פַּ  שְׁ  ת מִ לַּ חִ ר תְּ מַ לוֹ לָּה כְּ חִ תְּ בַּ : יָדוֹ ה לְ שֶׂ עֲ מַ

א מָ עְ יף טַ לֵ יָ ין וְ ידִ זִ וּ מְ ילּ פִ ים וַאֲ חִ צְ רוֹ ל הָ כָּ

ל נָס אֶ ' וְ גוֹ ב לוֹ וְ רַ וְּאָ ב מִ י רַ בֵ רָא דְּ פְ סִ בְּ

וּ לּ וּ נֶגֶד אֵ לּ יוּ אֵ ת הָ וָּנוֹ כֻ מ' וּמְ גְּ :' גוֹ ת וְ חַ אַ

ם: רֶ כֶּ בַּ שֶׁ ת  וּרוֹ י שׁ תֵּ שְׁ מוֹ  ת כְּ וּרוֹ י שׁ תֵּ שְׁ  בִּ

ת וֹ שׁ לָּ שֻׁ  הוּ מְ יְּ שֶׁ  ' גוֹ ךָ וְ  צְ רְ בוּל אַ ת גְּ תָּ אֶ שְׁ  לַּ שִׁ  וְ

ל שֶׁ הּ  בָּ חְ ת רָ קוֹ לָ ץ חֲ רֶ אָ ת הָ קֶ לֶּ חַ תְ מִּ שֶׁ ר  מַ לוֹ כְּ

שׁ רֵ פָ מְּ שֶׁ מוֹ  ים כְּ עִ בָ ת רְ עַ בַּ רְ אַ ל לְ אֵ רָ שְׂ ץ יִ רֶ אֶ

ל רָאֵ שְׂ ץ יִ רֶ אֶ בְּ שֶׁ הּ  מָ רוֹ דְּ הֵא מִ יְּ שֶׁ ךְ  לֵ הוֹ וְ

ר בֶ עֵ בְּ ם כו': כֶ שְׁ  ן לִ רוֹ בְ חֶ מֵ ן כְּ רוֹ בְ חֶ לְ

ים טִ בָ שְׁ נֵי  שְׁ ת  לַ נַחֲ יהַּ בְּ מִ תְ ת כו' בִּ לָ ן תְּ דֵּ רְ יַּ הַ

ד עָ לְ גִ בְּ ים: טִ בָ שְׁ ה  רָ שָׂ ת עֲ לַ נַחֲ מוֹ בְּ לֹשׁ כְּ  שָׁ

ים: חִ צְ י רוֹ יחֵ כִ שְׁ ן  דֵּ רְ יַּ ר הַ בֶ עֵ יא בְּ הִ שֶׁ

' כוּ ן וְ וֵּ כַּ תְ מִ ט לְ רָ ר פְּ בַ יר סָ אִ ר' מֵ '. דְּ כוּ ן וְ וֵּ כַּ תְ מִ ט לְ רָ הּ פְּ י לֵ עֵ בְּ הוּא מִ ה הַ הוּדָ י יְ בִּ רַ וְ

יא הִ הַ נָּה וְ  ע מִ מַ שְׁ י  תֵּ רְ תַ ה וְ גָ גָ שְּׁ  ינַן מִ עִ מְ שָׁ

ה: הוּדָ ר' יְ יָא כְּ תְ יל אָ עֵ לְ א דִּ תָ יְ רַ בָ דְּ

ד ל עַ אֵ רָ שְׂ ץ יִ רֶ ת אֶ לַּ חִ תְּ הֵא מִ יְּ שֶׁ ת.  וֹ שׁ לָּ שֻׁ  מְ

ה לֻקָּ חֲ לַּ שֶׁ ה  יָּ נִ שְּׁ  נָה לַ וֹ אשׁ רִ מוֹ מֵ נָה כְּ וֹ אשׁ רִ

ן כֵ לָט וְ קְ י מִ רֵ יוּ עָ צַע הָ מְ אֶ ה א"י וּבְ יָ וָה הָ שָׁ

ם( שָׁ  ף יט. וְ ה )דַּ לָּ גִ מְ יא דִּ הִ שׁ הַ רֵ פָ יֵשׁ לְ

כֹּל  הּ הַ רָ פָ ם תְּ אִ שֶׁ ת  רֶ גֶּ רֵאת אִ קְ ר נִ מַ אָ קָ דְּ

הֵא יְּ שֶׁ ד  בַ לְ ה וּבִ רָ שֵׁ  ין כְּ ידִ ין גִּ ה חוּטִ שָׁ לֹ  שְׁ

יךְ רִ צָּ שֶׁ א  כָ י הָ וֵי כִּ וֹ הָ רוּשׁ ין וּפֵ שִׁ  לָּ שֻׁ  מְ

מוֹ ין כְּ ידִ ל גִּ שֶׁ ד חוּט  ה עַ ירָ פִ תְּ ת הַ לַּ חִ תְּ מִּ שֶׁ

מוֹ ית כְּ שִׁ י לִ שְׁ ד  ה עַ יָּ נִ שְּׁ  ין וּמִ ידִ ל גִּ שֶׁ ה  יָּ נִ שְׁ ד  עַ

י רֵ בְ דִ לֹא כְּ ה וְ ירָ פִ תְּ ף הַ ד סוֹ ית עַ שִׁ י לִ שְּׁ  מִ

ד חָ ה וְאֶ לָּ חִ תְּ ד בַּ חָ ת אֶ וֹ שׁ לָּ שֻׁ  ים מְ שִׁ  רְ פָ מְ הַ

י יחִ כִ שְׁ ד  עָ לְ גִ בְּ ף: וֹ סּ ד בַּ חָ צַע וְאֶ מְ אֶ בָּ

לָט קְ י מִ רֵ עָ נוּ לְ כְ רַ צְ י הֻ כִ הָ י' וּלְ ים. פִּ חִ צְ רוֹ

"ה בָּ קָּ ים הַ דִ לֹא עֵ יד בְּ זִ ים מֵ גִ רְ הוֹ שֶׁ  י כְּ פִ לְ

ן מָּ  קַ י' לְ רִ מְ אָ דְ ד כִּ חָ ק אֶ דָּ נְ פֻ נָן לְ זַמְּ מְ

ף י:(: ת דַּ וֹ כּ )מַ

א לָּ ר?! )א(אֶ דַּ יהְ א תֶּ יא לָ או נָבִ לָ ר, דְּ דַּ יהְ תֶ יא הוּא דְּ ת נָבִ שֶׁ אֵ

י נִ מָ ר נַחְ ל בַּ מוּאֵ י שְׁ בִּ ר רַ אָמַ י. דְּ נִ מָ ר נַחְ ל בַּ מוּאֵ י שְׁ בִּ ר רַ אָמַ דְ כִּ

ישׁ״, אִ ת הָ שֶׁ ב אֵ שֵׁ ה הָ תָּ עַ יהּ: ״וְ ר לֵ אָמַ י קָ כִ ן: הָ י יוֹנָתָ בִּ ר רַ אָמַ

ר לֹא הוּא אָמַ רֹג, הֲ הֲ יק תַּ דִּ ם צַ גוֹי גַּ : ״הֲ תְּ רַ אָמְ קָ קוֹם. וּדְ ל מָ כׇּ מִ

נַאי )הוּא( סְ ד. אַכְ מַ ךָ לָ מְּ יא הוּא וּמִ גוֹ׳״ – נָבִ יא וְ י הִ חוֹתִ י אֲ לִ

לוּם ין אוֹתוֹ, כְּ לִ יָּיה שׁוֹאֲ תִ ה וּשְׁ ילָ כִ י אֲ קֵ סְ ל עִ יר, עַ עִ א לָ בָּ שֶׁ

ג, רָ הֱ ן נֹחַ נֶ בֶּ אן שֶׁ כָּ ךָ זוֹ״? אמִ חוֹתְ ךָ זוֹ״ ״אֲ תְּ שְׁ ין אוֹתוֹ ״אִ לִ שׁוֹאֲ

י רֵ בְ ה, דִּ ינוֹ גּוֹלֶ א אֵ סּוֹמֵ י׳ הַ נִ תְ ד. בגמַ מַ לֹא לָ מוֹד וְ לְ יָה לוֹ לִ הָ שֶׁ

י בִּ ה. רַ ינוֹ גּוֹלֶ א אֵ שּׂוֹנֵ ה. הַ ר: גּוֹלֶ יר אוֹמֵ אִ י מֵ בִּ ה. רַ הוּדָ י יְ בִּ רַ

עוֹן מְ י שִׁ בִּ ד. רַ מוּעָ הוּא כְּ י שֶׁ נֵ פְּ ג, מִ רָ הֱ א נֶ שּׂוֹנֵ ר: הַ י אוֹמֵ יוֹסֵ

ל: כֹּל לָ כְּ ה הַ ה. זֶ ינוֹ גּוֹלֶ אֵ א שֶׁ יֵשׁ שׂוֹנֵ ה וְ א גּוֹלֶ ר: יֵשׁ שׂוֹנֵ אוֹמֵ

ג רַ ת הָ עַ דַ לֹּא לְ שֶׁ ה, וְ ינוֹ גּוֹלֶ ג – אֵ רַ ת הָ עַ דַ ר לְ הוּא יָכוֹל לוֹמַ שֶׁ

א, סוֹמֵ ט לְ רָ אוֹת״ – פְּ לֹא רְ נַן: ״בְּ בָּ נוּ רַ ׳ תָּ מָ ה. )ב(גְּ ה גּוֹלֶ י זֶ רֵ – הֲ

בּוֹת רַ אוֹת״ – לְ לֹא רְ ר: ״בְּ יר אוֹמֵ אִ י מֵ בִּ ה. רַ הוּדָ י יְ בִּ י רַ רֵ בְ דִּ

ר יָבֹא שֶׁ אֲ יב: ״וַ תִ כְ ה – דִּ הוּדָ י יְ בִּ רַ א דְּ מָ עְ אי טַ א. מַ סּוֹמֵ ת הַ אֶ

יהּ. טֵ עֲ אוֹת״, מַ לֹא רְ א ״בְּ תָ א. אֲ ילּוּ סוֹמֵ פִ ר״ – אֲ יַּעַ הוּ בַ עֵ ת רֵ אֶ

ט, עֵ מַ ת״ – לְ עַ י דַּ לִ בְ ט, ״בִּ עֵ מַ אוֹת״ – לְ לֹא רְ יר: ״בְּ אִ י מֵ בִּ רַ )ג(וְ

א לָּ יעוּט אֶ ר מִ יעוּט אַחַ ין מִ אֵ יעוּט, וְ ר מִ יעוּט אַחַ י מִ וֵ הָ

ין הוּא וֵּ כַּ תְ מִ ט לְ רָ ת״ – פְּ עַ י דַּ לִ בְ ה? ״בִּ הוּדָ י יְ בִּ רַ בּוֹת. וְ רַ לְ

רוֹ א אַתְ א לָ הָ ג כּוּ׳. וְ רָ הֱ א נֶ שּׂוֹנֵ ר הַ י אוֹמֵ י יוֹסֵ בִּ א. )ד(רַ תָ אֲ דַּ

ר י בַּ י יוֹסֵ בִּ יָא: רַ נְ תַ יא, דְּ ה הִ הוּדָ ר יְ י בַּ י יוֹסֵ בִּ ין רַ יתִ נִ תְ יהּ! מַ בֵּ

נָה יתְּ לֹּא נִ י שֶׁ פִ אָה, לְ רָ תְ יךְ הַ רִ ינוֹ צָ ר אֵ בֵ ר: חָ ה אוֹמֵ הוּדָ יְ

ר: יֵשׁ עוֹן אוֹמֵ מְ י שִׁ בִּ יד. רַ זִ מֵ ג לְ ין שׁוֹגֵ ין בֵּ חִ בְ הַ א לְ לָּ אָה אֶ רָ תְ הַ

ה א גּוֹלֶ עוֹן יֵשׁ שׂוֹנֵ מְ י שִׁ בִּ ר רַ ד אָמַ יצַ יָא: כֵּ נְ כוּ׳. תַּ ה וְ א גּוֹלֶ שׂוֹנֵ

ה. ינוֹ גּוֹלֶ ט – אֵ מַ שְׁ ה, נִ ק – גּוֹלֶ סַ פְ ה? נִ ינוֹ גּוֹלֶ אֵ א שֶׁ יֵשׁ שׂוֹנֵ וְ

ט מֵ שָּׁ יִּ ד שֶׁ ה עַ ינוֹ גּוֹלֶ ם אֵ עוֹלָ ר: לְ עוֹן אוֹמֵ מְ י שִׁ בִּ יָא רַ נְ תַ הָ וְ

ט! מַ שְׁ ט אַנִּ מַ שְׁ יָא נִ שְׁ ק, קַ סַ פְ ק אַנִּ סַ פְ יָא נִ שְׁ יָּדוֹ. קַ לוֹ מִ צָ חְ מַ

ט מַ שְׁ א. נִ שׂוֹנֵ א בְּ הָ ב, וְ אוֹהֵ א בְּ יָא: הָ שְׁ א קַ ק לָ סַ פְ ק אַנִּ סַ פְ נִ

ן יכָ הֵ י׳ לְ נִ תְ נַן. ד־ו)ה(מַ בָּ א רַ הָ י, וְ בִּ א רַ יָא: הָ שְׁ א קַ ט לָ מַ שְׁ אַנִּ

ץ רֶ אֶ בְּ לֹשׁ שֶׁ שָׁ ן וּלְ דֵּ יַּרְ ר הַ בֶ עֵ בְּ לֹשׁ שֶׁ שָׁ ט, לְ לָ קְ י מִ רֵ עָ ין? לְ גּוֹלִ

ת אֵ ן וְ דֵּ יַּרְ ר לַ בֶ עֵ נוּ מֵ תְּ ים תִּ רִ עָ לֹשׁ הֶ ת שְׁ ר: ״אֵ מַ אֱ נֶּ ן. שֶׁ נַעַ כְּ

לֹשׁ רוּ שָׁ חֲ בְ לֹּא נִ ד שֶׁ גוֹ׳״. עַ ן וְ נָעַ ץ כְּ רֶ אֶ נוּ בְּ תְּ ים תִּ רִ עָ לֹשׁ הֶ שְׁ

טוֹת, ן קוֹלְ דֵּ יַּרְ ר הַ בֶ עֵ בְּ לֹשׁ שֶׁ יוּ שָׁ ל לֹא הָ אֵ רָ שְׂ ץ יִ רֶ אֶ בְּ שֶׁ

ן תָּ שְׁ יוּ שֶׁ הְ יִּ ד שֶׁ יֶינָה״ – עַ הְ ט תִּ לָ קְ י מִ רֵ שׁ עָ ר: ״שֵׁ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

ר: מַ אֱ נֶּ זוֹ, שֶׁ זּוֹ לָ ים מִ כִ רָ ן דְּ הֶ וּוֹנוֹת לָ כֻ ת. זוּמְ אַחַ טוֹת כְּ קוֹלְ

י ידֵ מִ לְ י תַּ נֵ ן שְׁ הֶ ין לָ רִ גוֹ׳״. ח)ו(וּמוֹסְ תָּ וְ שְׁ לַּ שִׁ ךְ וְ רֶ דֶּ ךָ הַ ין לְ כִ ״תָּ

ר: יר אוֹמֵ אִ י מֵ בִּ יו. רַ לָ רוּ אֵ בְּ ידַ , וִ ךְ רֶ דֶּ נּוּ בַּ גֶ רְ א יַהַ מָּ ים, שֶׁ מִ כָ חֲ

״. חַ רֹצֵ ר הָ בַ ה דְּ זֶ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ מוֹ, שֶׁ צְ י עַ דֵ ל יְ ר עַ בֵּ דַ אַף הוּא מְ

יד זִ ד מֵ חָ אֶ ג וְ ד שׁוֹגֵ חָ ה, אֶ לָּ חִ תְּ ר: בַּ ה אוֹמֵ הוּדָ ר יְ י בַּ י יוֹסֵ בִּ ט)ז(רַ

ם. שָּׁ ין אוֹתוֹ מִ יאִ בִ ין וּמְ חִ ין שׁוֹלְ ית דִּ ט וּבֵ לָ קְ י מִ רֵ עָ ין לְ ימִ דִּ קְ מַ

ה יתָ יֵּיב מִ חַ תְ לֹּא נִ שֶׁ גוּהוּ, וְ רָ ין – הֲ ית דִּ בֵ ה בְּ יתָ יֵּיב מִ חַ תְ נִּ י שֶׁ מִ

קוֹמוֹ, מְ ין אוֹתוֹ לִ ירִ זִ חְ לוּת – מַ יֵּיב גָּ חַ תְ נִּ י שֶׁ רוּהוּ. מִ טָ – פְּ

׳ מָ גוֹ׳״. ייא)ח(גְּ טוֹ וְ לָ קְ יר מִ ל עִ ה אֶ דָ עֵ יבוּ אֹתוֹ הָ שִׁ הֵ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

ן דָּ גְ נֶ ן וּכְ דֵּ יַּרְ ר הַ בֶ עֵ ה בְּ יל מֹשֶׁ דִּ בְ ים הִ רִ לֹשׁ עָ נַן: שָׁ בָּ נוּ רַ תָּ

י שׁוּרוֹת תֵּ ין שְׁ מִ יוּ כְּ וּוֹנוֹת הָ כֻ ן, וּמְ נַעַ ץ כְּ רֶ אֶ עַ בְּ הוֹשֻׁ יל יְ דִּ בְ הִ

ר הַ ם בְּ כֶ ר, שְׁ בָּ דְ מִּ ר בַּ צֶ ד בֶּ גֶ נֶ ה כְּ הוּדָ ר יְ הַ רוֹן בְּ בְ ם: חֶ רֶ כֶּ בַּ שֶׁ

ן ד גּוֹלָ גֶ נֶ י כְּ לִ תָּ ר נַפְ הַ שׁ בְּ דֶ ד, קֶ עָ לְ גִּ מוֹת בַּ ד רָ גֶ נֶ ם כְּ יִ רַ פְ אֶ

רוֹן בְ חֶ רוֹם לְ דָּ א מִ הֵ יְּ ין, שֶׁ שִׁ שׁוּלָּ הוּ מְ יְּ ״ – שֶׁ תָּ שְׁ לַּ שִׁ ן. ״וְ שָׁ בָּ בַּ

ם כֶ שְּׁ שׁ, וּמִ דֶ קֶ ם לְ כֶ שְּׁ מִ ם כְּ כֶ שְׁ רוֹן לִ בְ חֶ ם, וּמֵ כֶ שְׁ רוֹן לִ בְ חֶ מֵ כְּ

ל אֵ רָ שְׂ ץ יִ רֶ אֶ ת, בְּ לָ ן תְּ דֵּ יַּרְ ר הַ בֶ עֵ פוֹן. בְּ צָּ שׁ לַ דֶ קֶּ מִ שׁ כְּ דֶ קֶ לְ

ים, חִ י רוֹצְ יחִ כִ ד שְׁ עָ לְ גִ יֵי: בְּ ר אַבָּ ת?! אָמַ לָ תְּ
יב: תִ כְ דִּ
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נפש הל׳ ב, סמג עשין עו:

ו מיי׳ פח׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ג:

ז מיי׳ פח׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ה:

ח מיי׳ פה׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ח:

ט מיי׳ פה׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ז:

י מיי׳ פח׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ב:

יא מיי׳ פח׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ז:

מסורת הש״ס

א תנא דבי אליהו זוטא נספחים
לסדר אליהו זוטא מבוא ז; בבא

קמא צב.

ב בבא קמא פו:

ג יומא מג.; מנחות סז.; סנהדרין
פו.; סנהדרין טו.; סנהדרין מו.;

מגילה כג:; שבועות ז:; בבא

בתרא יד.; חולין קלב.

ד סנהדרין עב:; סנהדרין ח:;
סנהדרין מא.; לעיל ו:

ה רש"י על דברים

ו לקמן י:

ז ספרי במדבר

ח תוספתא מכות

גליון הש״ס

תוס' ד"ה נשמט וכו' דהוי רביה.

כדאיתא שבת דף קמז ע"ב:

תורה אור השלם

יא בִ י־נָ ישׁ כִּ אִ ת־הָ שֶׁ ב אֵ שֵׁ ה הָ תָּ עַ וְ

ם־ אִ ה וְ יֵ חְ ךָ וֶ דְ עַ ל בַּ לֵּ פַּ תְ יִ הוּא וְ

ךָ וגו׳ ]בראשית כ, ז[ ינְ אֵ

ר יֹּאמַ יהָ וַ לֶ ב אֵ רַ ךְ לֹא קָ לֶ ימֶ בִ אֲ וַ

רֹג הֲ יק תַּ דִּ ם־צַ גוֹי גַּ י הֲ דֹנָ אֲ

]בראשית כ, ד[

לֹא הּ בְּ מוּת בָּ ר־יָ שֶׁ ן אֲ בֶ ל־אֶ כׇ אוֹ בְ

מֹת וגו׳ יָּ יו וַ לָ ל עָ פֵּ יַּ אוֹת וַ רְ

]במדבר לה, כג[

טֹב חְ ר לַ עַ יַּ הוּ בַ עֵ ת־רֵ בֹא אֶ ר יָ שֶׁ אֲ וַ

ן וגו׳ זֶ רְ גַּ דוֹ בַ ה יָ חָ דְּ נִ ים וְ צִ עֵ

]דברים יט, ה[

ר בֶ עֵ נוּ מֵ תְּ ים תִּ רִ עָ לֹשׁ הֶ ת  שְׁ אֵ

ים וגו׳ רִ עָ לֹשׁ הֶ ת שְׁ אֵ ן וְ דֵּ רְ יַּ לַ

]במדבר לה, יד[

י רֵ שׁ־עָ נוּ שֵׁ תֵּ ר תִּ שֶׁ ים אֲ רִ עָ הֶ וְ

ם ]במדבר לה, כֶ ה לָ ינָ יֶ הְ ט תִּ לָ קְ מִ

יג[

ר בֶ עֵ ים בְּ רִ לֹשׁ עָ ה שָׁ יל מֹשֶׁ דִּ בְ ז יַ אָ

שׁ ]דברים ד, מֶ ה שָׁ חָ רְ זְ ן מִ דֵּ רְ יַּ הַ

מא[

בוּל ת־גְּ תָּ אֶ שְׁ לַּ שִׁ ךְ וְ רֶ דֶּ ךָ הַ ין לְ כִ תָּ

ה וגו׳ הֹוָ ךָ יְ ילְ חִ נְ ר יַ שֶׁ ךָ אֲ צְ רְ אַ

]דברים יט, ג[

ה מָּ נוּס שָׁ ר־יָ שֶׁ חַ אֲ רֹצֵ ר הָ בַ ה דְּ זֶ וְ

הוּ וגו׳ עֵ ת־רֵ ה אֶ כֶּ ר יַ שֶׁ י אֲ חָ וָ

]דברים יט, ד[

ל ד גֹּאֵ יַּ חַ מִ רֹצֵ ת־הָ ה אֶ דָ עֵ ילוּ הָ צִּ הִ וְ

ה וגו׳ דָ עֵ יבוּ אֹתוֹ הָ שִׁ הֵ ם וְ דָּ הַ

]במדבר לה, כה[

ישֹׁר מִּ ץ הַ רֶ אֶ ר בְּ בָּ דְ מִּ ר בַּ צֶ ת־בֶּ אֶ

י דִ גָּ ד לַ עָ לְ גִּ אמֹת בַּ ת־רָ אֶ י וְ נִ ראוּבֵ לָ

ן וגו׳ ]דברים ד, מג[ ת־גּוֹלָ אֶ וְ

ר הַ יל בְּ לִ גָּ שׁ בַּ דֶ ת־קֶ שׁוּ אֶ דִּ קְ יַּ וַ

ם יִ רָ פְ ר אֶ הַ ם בְּ כֶ ת־שְׁ אֶ י וְ לִ תָּ פְ נַ

ת וגו׳ ]יהושע כ, ז[ יַ רְ ת־קִ אֶ וְ



י.אלו הן הגולין   פרק שני   מכות
ם כֶ ין שְׁ ם וּבֵ כֶ שְׁ ן לִ רוֹ בְ ין חֶ ג בֵּ רֵ הוֹ י הַ בִ רְ קָ מְ י דִּ אֵ יעָ צִ ומ"ש מְ ץ: רֶ אָ יעַ הָ בִ נוּס רְ יךְ לָ רִ בוּל צָ גְּ ף הַ סוֹ ג בְּ רֵ הוֹ הַ ץ וְ רֶ אָ י הָ יעֵ בִ נֵי רְ רֶץ. שְׁ אָ י הָ לֵ בוּ גְּ ת מִ קוֹ חוֹ שׁ רְ קֹדֶ ן וְ רוֹ בְ י חֶ קִ חֲ רַ מְ א דִּ יסָ אי גִּ הַ א וּמֵ יסָ אי גִּ הַ מֵ ין: בִ רְ ין אוֹ בִ קְ עוֹ

ל ת עַ אוֹ רָ קְ נִ הּ וְ ת לָ מוּכוֹ סְּ ים הַ רִ צֵ ים וַחֲ רִ פָ א כְּ הָ וָודָ רְ פַּ ת: טֶ לֶ יא קוֹ הִ שֶׁ עַ  דֵ יָה יוֹ לֹּא הָ  שֶׁ ה[  יטָ לִ ת ]קְ עַ דַ לֹּא( לְ  שֶׁ ם ) שָׁ ח  רַ לֹּא[ בָּ  שֶׁ ין ] ה בֵּ יטָ לִ ת קְ עַ דַ ם לְ שָׁ ח  רַ בָּ שֶׁ ין  ת בֵּ עַ דַ לֹּא לְ  שֶׁ ין  ת בֵּ עַ דַ ין לְ בֵּ ן: יכָ ן וּמִ כֵּ ט מִ לָ קְ מִ ב לְ רוֹ שׁ קָ דֵּ קַ לְ

יוּ הָ שֶׁ ים  לִ דוֹ ים גְּ כִּ רַ ר כְּ צָ בְ י מִ רֵ עָ וְ לֶב: כֶ נוּ לְ הּ נָתְ מָ שְׁ

י רֵ לוּ עָ לָּ ים הַ רִ עָ :' גוֹ ר וְ ים צַ דִּ צִּ י הַ לִ תָּ  ת נַפְ לַ נַחֲ בְּ

ם: שָׁ צֻיָּן  ת מְ נוֹ זוֹ ין מְ אֵ שֶׁ י  פִ ים לְ נִּ טַ ין קְ ירִ טִ ט: לָ קְ מִ

א יהֵ יד וִ מִ ם תָּ שָׁ ים  צִ בָּ קְ כֹּל נִ  הַ שֶׁ ים  לִ דוֹ ים גְּ כִּ רַ לֹא כְּ  וְ

יקוּם לֵ ן סְ גוֹ כְּ : רֹב לוֹ יֶאֱ ם וְ שָׁ צוּיָה  ם מְ דָּ ל הַ אֵ וֹ ל גּ גֶ רֶ

יקוּם לֵ סְ א דִּ רָ קְ א אַ רָ קְ נִּ מוּךְ הַ ר סָ פָ יֵשׁ כְּ ר וְ צָ בְ יר מִ עִ

הּ ה לָ מוּכָ י סְ נִ ינוֹ יר בֵּ עִ ר וְ צָ בְ יר מִ עִ שׁ הָ ךְ קֹדֶ כָּ

ל רָ גוֹ לוּ בְּ נָּפְ שֶׁ  יִם כְּ ם מַ שָׁ ין  ם אֵ אִ וְ : הּ מָ ל שְׁ את עַ רֵ קְ נִּ הַ

י רֵ חֲ ם אַ יִ ת מַ וֹ מּ ם אַ הֶ יאוּ לָ בִ ם הֵ יִּ וִ לְ עַ לַ שֻׁ  הוֹ י יְ ימֵ בִּ

אוּ צְ מְ יִּ שֶׁ ים  וָקִ ם שְׁ קוֹ מְ בִּ ים: קִ חוֹ רְ ת הָ רוֹ הָ נְּ ן הַ ן מִ כֵ

ים רִ פָ הוּ כְּ יְּ שֶׁ ין  סִ לוֹ כְ ם אוֹ קוֹ מְ בִּ ת: נוֹ קְ ת לִ נוֹ זוֹ מְ

ים בִּ רֻ ם מְ דָּ י הַ לֵ אֲ וֹ אוּ גּ לֹּא יָבוֹ  שֶׁ ם  הֶ ים לָ מוּכִ וּב סְ שּׁ  יִ וְ

ם שָׁ ם  דָּ ל הַ אֵ וֹ נֶה גּ קְ לֹּא יִ  שֶׁ ן  י זַיִ לֵ כְּ ל: יִ חַ יר בְּ עִ ל הָ עַ

: וֹ וּ בּ ישׁ גִּ מוֹ יַרְ קוֹ מְּ ן מִ י זַיִ לֵ יא כְּ ם יָבִ אִ שֶׁ רֹג  יַהֲ ן וְ זַיִ

א רָ אי קְ מַ ת: יּוֹ ין חַ גִ רְ ם הוֹ הֶ ף בָּ ה אַ צוּדָ י מְ לֵ וּכְ

יד מִ לְ תַ לְ : ין לוֹ יכִ רִ צְּ שֶׁ ר  בָ ין דָּ חִ צְ רוֹ הוּ לָ ינַן לְ נִ קְּ תַ מְ דִּ

ה יגָ רִ י הֲ ידֵ יו לִ נֹתָ וֹ יאוּהוּ עֲ בִ לֹּא יְ  שֶׁ גוּן  ינוֹ הָ אֵ שֶׁ

צוּי ינוֹ מָ אֵ שֶׁ וּד ב(  מּ ן )עַ מָּ קַ י' לְ רִ מְ אָ ה דְּ לֶּ יגַ ג וִ גֵ וֹ שׁ בְּ

תוּב כָּ ח הַ תַ פָּ שֶׁ ה  לָּ חִ ה תְּ לָ צָּ הַ ת בְּ נוֹ מָּ לִ ים: עִ שָׁ  רְ א בָּ לָּ אֶ

ים חִ צְ רוֹ שׁ לָ מֶ שֶׁ ח  רַ זְ הַ ה: לָּ חִ ט תְּ לָ קְ י מִ רֵ עָ וֹ בְּ בּ

תָּ חְ רַ זְ הִ יל: עֵ לְ י דִּ לֵּ נָךְ מִ ן הָ גוֹ ם כְּ יּוּתָ ם חַ הֶ ין לָ כִ הָ לְ

ד מֵּ לַ לְ : יתָ שִׂ ה עָ יָפֶ ה זוֹ וְ לָ דָּ בְ הַ ים בְּ חִ צְ רוֹ שׁ לָ מֶ שֶׁ

י קִ בָּ שֶׁ וֹ  לּ שֶׁ ה  בוּאָ ל תְּ כָּ שֶׁ  ים: בִּ רַ רֹשׁ בָּ דְ ן לִ מוֹ הָ בֶּ

נָן בָּ רַ וְ ת: דוֹ גָּ אַ ת וּבָ כוֹ לָ הֲ נָה וּבַ שְׁ מִּ א בַּ רָ קְ מִ בְּ

' גוֹ ן וְ מוֹ הָ ב בֶּ הֵ י אוֹ י מִ רִ מְ י אָ רִ ב מָ א רַ ימָ תֵּ י אִ וְ

ל עַ יו וְ לָ ת עָ זֶּרֶ  חַ ה מְ רָ וֹ תּ ה. הַ בוּאָ ב ת"ח לוֹ תְּ הֵ אוֹ הָ

אן י מָ אִ ף כג:( הָ ת דַּ בָּ שַׁ א ) מָ לְ עָ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ עוֹ כִּ זַרְ

נַן בָּ בוּ רַ הַ ]יְ נַן: בָּ יָן רַ נְ יהּ בִּ יָן לֵ וְ נָן הָ בָּ ים רַ חֵ רָ דְּ

ר תֵ יוֹ ים בְּ מִ כָ י חֲ ידֵ מִ לְ תַּ ב  הֵ יָה אוֹ הָ שֶׁ ה  בָּ רַ הוּ בְּ ינַיְ עֵ

י שִּׁ  ב אַ רַ דְ ר כוּ' בִּ מַ י אָ שִּׁ  ב אַ רַ ים ת"ח[: נִ יוּ לוֹ בָּ הָ וְ

ן מוֹ הָ ד בֶּ מֵּ לַ לְ ד: מֵּ לַ י' לְ סִ רְ ינָא גָּ בִ רָ דְ מֹד בִּ לְ י' לִ סִ רְ גָּ

ף. י נוֹ רֵ אוּ שָׂ ן נָשְׂ י צֹעַ רֵ לוּ שָׂ אֲ נוֹ ים: בִּ ים רַ רִ בֵ ם חֲ עִ

ה בֶּ רְ ן מַ מוֹ הָ ד בֶּ מֵּ לַ לְ א: טוֹ חֲ א לַ שָּׂ ל נִ אָ נּוֹ א הַ מָ לְ אַ

וּל פּ לְ פִּ ה הַ בֶּ רְ ם יִ יהֶ דֵ ל יְ עַ שֶׁ י  פִ ה לְ בוּאָ לוֹ תְּ ים: ידִ מִ לְ תַּ

ךָ: י רֶ עָ יל שְׁ בִ שְׁ ךָ בִּ י רֶ עָ שְׁ בִּ ם: יהֶ תֵ יוֹ שְׁ ץ קֻ רֵ תָ ן לֵב לְ תֵ נוֹ וְ

ה לֶ ת יַעֲ ף עֹלוֹ לֶ תוּב אֶ א כָּ רָ קְ ת כו' מִ לוֹ ף עוֹ לֶ אֶ מֵ

ים א ג':ד'(: כִ לָ ' )מְ גוֹ לֹמֹה וְ  שְׁ

ר ם״? אָמַ דָּ ה מִ קוּבָּ אי ״עֲ ם״, מַ דָּ ה מִ בָּ קֻ ן עֲ י אָוֶ לֵ יַת פֹּעֲ רְ ד קִ עָ לְ יב: ״גִּ תִ כְ דִּ

אי הַ א וּמֵ יסָ אי גִּ הַ נָא מֵ אי שְׁ שׁוֹת. וּמַ פָ רוֹג נְ הֲ ין לַ בִ יוּ עוֹקְ הָ ר: שֶׁ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ

י ם נָמֵ כֶ שְׁ יֵי: בִּ ר אַבָּ י? אָמַ בִ רְ קָ מְ י דִּ אֵ יעָ צִ נָא מְ אי שְׁ י, וּמַ קִ חֲ רַ מְ א דִּ יסָ גִּ

חוּ צְּ רַ ךְ יְ רֶ ים, דֶּ נִ ר כֹּהֲ בֶ ים חֶ דוּדִ ישׁ גְּ י אִ כֵּ חַ יב: ״וּכְ תִ כְ ים, דִּ חִ י רוֹצְ יחִ כִ שְׁ

רוֹג הֲ ין לַ רִ בְּ חַ תְ יוּ מִ הָ ר: שֶׁ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ ים״? אָמַ נִ ר כֹּהֲ בֶ אי ״חֶ גוֹ׳״, מַ ה וְ מָ כְ שֶׁ

תוּ נוֹת. אבוְ גֳּרָ ית הַ בֵ רוּמוֹת בְּ לוֹק תְּ חְ ין לַ רִ בְּ חַ תְ מִּ לוּ שֶׁ לָּ ים הַ נִ כֹהֲ שׁוֹת, כְּ פָ נְ

יֵי: ר אַבָּ יר״! אָמַ ם עִ יִ תַּ ים וּשְׁ עִ בָּ נוּ אַרְ תְּ ם תִּ יהֶ לֵ עֲ יב: ״וַ תִ א כְּ הָ א? וְ יכָּ לֵ

לֹּא טוֹת, שֶׁ ת קוֹלְ עַ דַ לוּ – לְ לָּ ת. הַ עַ דַ לֹּא לְ ין שֶׁ ת בֵּ עַ דַ ין לְ טוֹת בֵּ לוּ, קוֹלְ לָּ הַ

ב לֵ כָ נוּ לְ תְּ יִּ יב: ״וַ תִ כְ הָ א]י[? וְ וַ ט הֲ לָ קְ יר מִ רוֹן עִ בְ חֶ טוֹת. וְ ינָן קוֹלְ ת אֵ עַ דַ לְ

ה דֵ ת שְׂ אֶ יב: ״וְ תִ כְ א, דִּ הָ ווֹדֶ רְ יֵי: פַּ ר אַבָּ ה״! אָמַ ר מֹשֶׁ בֶּ ר דִּ שֶׁ אֲ רוֹן כַּ בְ ת חֶ אֶ

אי? וַ ט הֲ לָ קְ יר מִ שׁ עִ דֶ קֶ ה״. ג)א(וְ נֶּ פֻ ן יְ ב בֶּ לֵ כָ נוּ לְ יהָ נָתְ רֶ צֵ ת חֲ אֶ יר וְ עִ הָ

י עִ רֶ דְ אֶ שׁ וְ דֶ קֶ גוֹ׳ וְ ת וְ נָּרֶ כִ ת וְ קַּ ת רַ מַּ חַ ר וְ ים צֵ דִּ צִּ ר הַ צָ בְ י מִ רֵ עָ יב: ״וְ תִ כְ הָ וְ

לֹא ים וְ נִּ טַ ין קְ ירִ ן לֹא טִ ין אוֹתָ ין עוֹשִׂ לוּ אֵ לָּ ים הַ רִ יָא: עָ נְ תַ צוֹר״, וְ ין חָ עֵ וְ

אי. וַ שׁ הֲ דֶ י קֶ תֵּ רְ ף: תַּ ב יוֹסֵ ר רַ יּוֹת! אָמַ ינוֹנִ יָירוֹת בֵּ א עֲ לָּ ים אֶ דוֹלִ ים גְּ כִּ רַ כְּ

ים רִ א: עָ יקוּם. )ב(גּוּפָ לֵ סְ א דִּ רָ אַקְ יקוּם וְ לֵ גוֹן סְ ר[: כְּ י ]אָמַ ב אָשֵׁ ר( רַ )אָמַ

יָירוֹת א עֲ לָּ ים, אֶ דוֹלִ ין גְּ כִּ רַ לֹא כְּ ים וְ נִּ טַ ין קְ ירִ ן לֹא טִ ין אוֹתָ ין עוֹשִׂ לוּ, אֵ לָּ הַ

ם – יִ ם מַ ין שָׁ ם אֵ אִ ם, וְ יִ קוֹם מַ מְ א בִּ לָּ ן אֶ ין אוֹתָ יבִ ין מוֹשִׁ אֵ יּוֹת. וְ ינוֹנִ בֵּ

ין יבִ ין מוֹשִׁ אֵ ים, וְ ווֹקִ קוֹם שְׁ מְ א בִּ לָּ ן אֶ ין אוֹתָ יבִ ין מוֹשִׁ אֵ ם. וְ יִ ם מַ הֶ ין לָ יאִ בִ מְ

ן. יהֶ לֵ ין עֲ יפִ ן – מוֹסִ יהֶ לוּסֵ טוּ אוּכְ עֲ מַ תְ ין. נִ לוּסִ קוֹם אוּכְ מְ א בִּ לָּ ן אֶ אוֹתָ

ין רִ ין מוֹכְ אֵ ים. דוְ לִ אֵ רְ שְׂ יִ ם וְ יִּ וִ ים לְ נִ ם כֹּהֲ הֶ ין לָ יאִ בִ ן – מְ יהֶ יּוּרֵ טוּ דִּ עֲ מַ תְ נִ

ין. ירִ תִּ ים מַ מִ כָ חֲ יָה. וַ מְ חֶ י נְ בִּ י רַ רֵ בְ ה, דִּ צוּדָ י מְ לֵ לֹא כְּ ין, וְ יִ י זַ לֵ ן לֹא כְּ הֶ בָּ

י דֵ ים, כְּ לִ בָ ן חֲ תוֹכָ ין לְ ילִ שִׁ פְ ין מַ אֵ צוּדוֹת, וְ ן מְ תוֹכָ ין בְּ סִ ין פּוֹרְ אֵ ין שֶׁ וִ שָׁ וְ

נָס א? ״וְ רָ אי קְ ק: מַ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ ם. אָמַ צוּיָה שָׁ ם מְ דָּ ל הַ ל גּוֹאֵ גֶ א רֶ הֵ לֹּא תְּ שֶׁ

נָא: א. הותָּ יּוּתָ יהּ חִ י לֵ וֵ הְ תֶ י דְּ ידֵּ יהּ מִ יד לֵ בֵ י״ – עֲ חָ ל וָ אֵ ים הָ רִ עָ ן הֶ ת מִ ל אַחַ אֶ

י וֵ הְ תֶ י דְּ ידֵּ יהּ מִ יד לֵ בֵ י״ – עֲ חַ ר: ״וָ מַ אֱ נֶּ מּוֹ, שֶׁ בּוֹ עִ ין רַ לִ גְּ ה – מַ לָ גָּ יד שֶׁ מִ לְ תַּ

גוּן. ינוֹ הָ אֵ יד שֶׁ מִ לְ תַ ם לְ ה אָדָ נֶ שְׁ לֹּא יִ אן שֶׁ כָּ א: מִ ירָ עֵ י זְ בִּ ר רַ א. אָמַ יּוּתָ יהּ חִ לֵ

י בִּ ר רַ א אָמַ הָ י? וְ ינִ מּוֹ. אִ תוֹ עִ יבָ שִׁ ין יְ לִ גְּ ה – מַ לָ גָּ ב שֶׁ רַ נָן: הָ י יוֹחָ בִּ ר רַ זאָמַ

גוֹ׳״, ר וְ בָּ דְ מִּ ר בַּ צֶ ת בֶּ ר: ״אֶ מַ אֱ נֶּ ין? שֶׁ טִ ן קוֹלְ הֵ ה שֶׁ י תוֹרָ רֵ בְ דִ ן לְ נַּיִ נָן: מִ יוֹחָ

א הּ, הָ יק בַּ סֵ עָ נָא דְּ ידָּ עִ א – בְּ יָא, הָ שְׁ א קַ ה״. לָ תּוֹרָ זֹאת הַ יהּ:[ ״וְ רֵ תְ יב בָּ תִ ]וּכְ

ת. וֶ מָּ אַךְ הַ לְ מַּ ין – מִ טִ אי קוֹלְ א, מַ ימָ ית אֵ עֵ י בָּ אִ הּ. )ג(וְ יק בַּ סֵ א עָ לָ נָא דְּ ידָּ עִ – בְּ

א יחָ לִ יל שְׁ א יָכֵ ה קָ וָ א הֲ לָ ב, וְ י רַ בֵ יס בְּ רֵ גָ יב וְ ה יָתֵ וָ א הֲ דָּ סְ ב חִ רַ א דְּ י הָ כִּ

יק לֵ א, סְ סָ ירְ גִּ יהּ מִ יק פּוּמֵּ תֵ ה שָׁ וָ א הֲ לָ יהּ, דְּ בֵּ גַ ב לְ רַ יקְ מִ א[ לְ מוֹתָ א דְּ כָ אֲ לְ מַ ]דְּ

חוּם נְ י תַּ בִּ ר רַ יהּ. )ד(אָמַ יל לֵ יכֵ יק, וִ תֵ א וּשְׁ זָ ע אַרְ קַ ב, פְּ י רַ בֵ א דְּ זָ יב אַאַרְ יתֵ וִ

הוּא י שֶׁ נֵ פְּ ה? מִ לָּ חִ ה תְּ לָ צָּ הַ נוֹת בְּ ימָּ ן לִ אוּבֵ ה רְ כָ ה זָ י מָ נֵ פְּ אי: מִ ילַ נִ ר חֲ בַּ

י בִּ שׁ רַ רַ ם״. דָּ יָּדָ הוּ מִ לֵ יַּצִּ ן וַ אוּבֵ ע רְ מַ שְׁ יִּ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ לָּ חִ ה תְּ לָ צָּ הַ ח בְּ תַ פָּ

ה חָ רְ זְ ן מִ דֵּ יַּרְ ר הַ בֶ עֵ ים בְּ רִ לֹשׁ עָ ה שָׁ יל מֹשֶׁ דִּ יב: ״אָז יַבְ תִ כְ אי דִּ אי: מַ לַ מְ שִׂ

א יכָּ ים. אִ חִ רוֹצְ שׁ לָ מֶ ח שֶׁ רַ זְ ה: הַ מֹשֶׁ רוּךְ הוּא לְ דוֹשׁ בָּ קָּ ר לוֹ הַ שׁ[״? אָמַ מֶ ]שָׁ

יב: תִ כְ אי דִּ אי: מַ ימַ י סִ בִּ שׁ רַ רַ ים. )ה(דָּ חִ רוֹצְ שׁ לָ מֶ תָּ שֶׁ חְ רַ זְ ר לוֹ: הִ י אָמַ רִ אָמְ דְּ

ף לֹא סֶ ב כֶּ בוּאָה״? ״אֹהֵ מוֹן לֹא תְ הָ ב בֶּ י אֹהֵ ף וּמִ סֶ ע כֶּ בַּ שְׂ ף לֹא יִ סֶ ב כֶּ ״אֹהֵ

ן דֵּ יַּרְ ר הַ בֶ עֵ בְּ ים שֶׁ רִ לֹשׁ עָ ין שָׁ אֵ עַ שֶׁ יָה יוֹדֵ הָ ינוּ, שֶׁ בֵּ ה רַ ה מֹשֶׁ ף״ – זֶ סֶ ע כֶּ בַּ שְׂ יִ

י יָדִ אָה לְ בָּ ה שֶׁ וָ צְ ר: מִ אָמַ ן, וְ נַעַ ץ כְּ רֶ אֶ לֹשׁ בְּ רוּ שָׁ חֲ בְ לֹּא נִ ד שֶׁ טוֹת עַ קוֹלְ

י מוֹן? מִ הָ ד בְּ מֵּ לַ ה לְ י נָאֶ מִ בוּאָה״ – לְ מוֹן לֹא תְ הָ ב בֶּ י אֹהֵ נָּה. )ו(״וּמִ ימֶ יְּ קַ אֲ

ל לֵּ מַ י יְ יב מִ תִ כְ אי דִּ ר: ״מַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ אָמַ ינוּ דְּ יְ הַ לּוֹ. וְ בוּאָה שֶׁ ל תְּ כׇּ שֶׁ

י בוּרוֹת ה׳ – מִ ל[ גְּ לֵּ מַ ד( ]לְ מֵּ לַ ה )לְ י נָאֶ מִ תוֹ״? לְ לָּ הִ ל תְּ יעַ כׇּ מִ בוּרוֹת ה׳ יַשְׁ גְּ

ב י אֹהֵ ר: ״מִ י, אָמַ רִ ר מָ ה בַּ בָּ א רַ ימָ יתֵּ אִ נַן, וְ בָּ רַ תוֹ. וְ לָּ הִ ל תְּ יעַ כׇּ מִ שְׁ הַ יָּכוֹל לְ שֶׁ

יהּ בוּ בֵּ הַ בוּאָה. יְ מוֹן – לוֹ תְ הָ ד( בֶּ מֵּ לַ מְ ב )לִ אוֹהֵ ל הָ בוּאָה״ – כׇּ מוֹן לוֹ תְּ הָ בֶּ

ב ד(. )ז(רַ מֵּ לַ ינָא לְ בִ מוֹד, רָ לְ י לִ ן: אָשֵׁ ימָ ה. )סִ בָּ רַ יהּ דְּ רֵ א בְּ בָ רָ יהוּ בְּ ינַיְ נַן עֵ בָּ רַ

י י יוֹסֵ בִּ ר רַ אָמַ ינוּ דְּ יְ הַ בוּאָה. וְ מוֹן – לוֹ תְּ הָ מוֹד בֶּ לְ ב לִ אוֹהֵ ל הָ ר: כׇּ י אָמַ אָשֵׁ

י ארֵ וְּ ל צַ ב עַ רֶ נֹאָלוּ״? חֶ ים וְ דִּ בַּ ל הַ ב אֶ רֶ יב: ״חֶ תִ כְ אי דִּ ינָא: מַ נִ י חֲ בִּ רַ בְּ

לֹא עוֹד ד, וְ בַ ד בְּ ה בַּ תּוֹרָ ין בַּ קִ עוֹסְ ין וְ בִ יּוֹשְׁ ים, שֶׁ מִ כָ י חֲ ידֵ מִ לְ ל תַּ ם שֶׁ יהֶ אֵ שׂוֹנְ

לֹא נוּ״. וְ ר נוֹאַלְ שֶׁ ם: ״אֲ תָ יב הָ תִ נֹאָלוּ״, וּכְ א: ״וְ כָ יב הָ תִ ין – כְּ שִׁ פְּ טַּ מִּ א שֶׁ לָּ אֶ

א: כָ הָ א מֵ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אִ אנוּ״. וְ טָ ר חָ שֶׁ אֲ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ ין, שֶׁ אִ חוֹטְ א שֶׁ לָּ עוֹד אֶ

בוּאָה. מוֹן – לוֹ תְּ הָ ד בֶּ מֵּ לַ ב לְ אוֹהֵ ל הָ ר: כׇּ ינָא אָמַ בִ ן״. רָ י צֹעַ רֵ לוּ שָׂ ״נוֹאֲ

ם, הֶ ר מֵ י יוֹתֵ ירַ בֵ חֲ י, וּמֵ בּוֹתַ רַ י מֵ תִּ דְ מַ ה לָ ה תּוֹרָ בֵּ רְ י: הַ בִּ ר רַ אָמַ ינוּ דְּ יְ הַ וְ

יוּ דוֹת הָ יב: ״עֹמְ תִ כְ אי דִּ י: מַ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ ן. אָמַ כּוּלָּ ר מִ י יוֹתֵ ידַ מִ לְ תַּ וּמִ

י רֵ עֲ ה – שַׁ מָ חָ לְ מִּ דוּ בַּ מְ יַּעַ ינוּ שֶׁ לֵ גְ רַ ם לְ רַ י גָּ ם״? מִ לִָ רוּשָׁ ךְ יְ יִ רַ עָ שְׁ ינוּ בִּ לֵ גְ רַ

יב: תִ כְ אי דִּ י: מַ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ ה. )ח(וְ תּוֹרָ ים בַּ קִ יוּ עוֹסְ הָ םִ, שֶׁ לַ רוּשָׁ יְ

י נֵ פְ ד לִ וִ ר דָּ ״? אָמַ ךְ ית ה׳ נֵלֵ י בֵּ ים לִ רִ אֹמְ י בְּ תִּ חְ מַ ד שָׂ וִ דָ לוֹת לְ עֲ מַּ יר הַ ״שִׁ

ים: רִ יוּ אוֹמְ הָ ם שֶׁ י אָדָ נֵ י בְּ תִּ עְ מַ ם, שָׁ ל עוֹלָ בּוֹנוֹ שֶׁ רוּךְ הוּא: רִ דוֹשׁ בָּ קָּ הַ

ל?״, גֶ רֶ ה לָ לֶ נַעֲ ה וְ ירָ חִ בְּ ית הַ ה בֵּ נֶ בְ יִ נוֹ וְ לֹמֹה בְּ יָבֹא שְׁ ה, וְ ן זֶ קֵ י יָמוּת זָ תַ ״מָ

ף״ – טוֹב אָלֶ יךָ מֵ רֶ צֵ חֲ י טוֹב יוֹם בַּ רוּךְ הוּא: ״כִּ דוֹשׁ בָּ קָּ ר לוֹ הַ י. אָמַ תִּ חְ מַ שָׂ וְ
ךָ נְ לֹמֹה בִּ יד שְׁ תִ עָ ף עוֹלוֹת שֶׁ לֶ אֶ נַי, מֵ פָ ה לְ תּוֹרָ ק בַּ ה עוֹסֵ אַתָּ ד שֶׁ חָ י יוֹם אֶ לִ

י בִּ יָא, רַ נְ כוּ׳. תַּ ים וְ כִ רָ ם דְּ הֶ וּוֹנוֹת לָ כֻ . וּמְ חַ בֵּ זְ מִּ י הַ בֵּ ל גַּ נַי עַ פָ יב לְ רִ קְ הַ לְ

ר: קֹב אוֹמֵ ן יַעֲ ר בֶּ זֶ יעֶ לִ אֱ
ט״ לָ קְ ״מִ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פח׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ט:

ב מיי׳ פח׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ י, סמג עשין עז:

ג מיי׳ פח׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ח:

ד מיי׳ פח׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ח:

ה מיי׳ פז׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ א, סמג עשין עו:

ו מיי׳ פד׳ מהל׳ תלמוד תורה הל׳
א, סמג עשין יב, טוש״ע יו״ד סי׳

רמו סעי׳ ז:

ז מיי׳ פז׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ א, סמג עשין עו:

מסורת הש״ס

א ערכין לג:

ב תוספתא מכות

ג מועד קטן כח.

ד במדבר רבה

ה קוהלת רבה

ו מגילה יח.; הוריות יג:

ז תענית ז.; ברכות סג:

ח שבת ל.; קוהלת רבה

גליון הש״ס

גמ' כי הא דרב חסדא. עיין שבת

דף ל ע"א:

רש"י ד"ה רב אשי וכו' גרסי'

ללמוד. רצה לתרץ דלמה הקדים

ראשון דברי רב אשי לדרבינא

הא רבינא קשיש מיניה לזה כתב

רש"י דדברי רב אשי ללמוד

ודרבינא ללמד מש"ה נקט כסדר

ללמוד ואח"כ ללמד:

תורה אור השלם

ם דָּ ה מִ בָּ קֻ ן עֲ וֶ י אָ לֵ עֲ ת פֹּ יַ רְ ד קִ עָ לְ גִּ

]הושע ו, ח[

ים נִ ר כֹּהֲ בֶ ים חֶ דוּדִ ישׁ גְּ י אִ כֵּ חַ וּכְ

ה וגו׳ מָּ י זִ ה כִּ מָ כְ חוּ־שֶׁ צְּ רַ ךְ יְ רֶ דֶּ

]הושע ו, ט[

ם יִּ וִ לְ נוּ לַ תְּ ר תִּ שֶׁ ים אֲ רִ עָ ת הֶ אֵ וְ

ר וגו׳ שֶׁ ט אֲ לָ קְ מִּ י הַ רֵ שׁ־עָ ת שֵׁ אֵ

]במדבר לה, ו[

ר שֶׁ אֲ רוֹן כַּ בְ ת־חֶ ב אֶ לֵ כָ נוּ לְ תְּ יִּ וַ

ה לֹשָׁ ת־שְׁ ם אֶ שָּׁ שׁ מִ יּוֹרֶ ה וַ ר מֹשֶׁ בֶּ דִּ

וגו׳ ]שופטים א, כ[

נוּ תְ יהָ נָ רֶ צֵ ת־חֲ אֶ יר וְ עִ ה הָ דֵ ת־שְׂ אֶ וְ

תוֹ          זָּ חֻ אֲ ה בַּ נֶּ פֻ ן־יְ ב בֶּ לֵ כָ לְ

]יהושע כא, יב[

ת מַּ חַ ר וְ ים צֵ דִּ צִּ ר הַ צָ בְ י מִ רֵ עָ וְ

ת ]יהושע יט, לה[ רֶ נָּ כִ ת וְ קַּ רַ

ת־ ח אֶ צַ רְ ר יִ שֶׁ חַ אֲ ה רוֹצֵ מָּ ס שָׁ נֻ לָ

א הוּא לֹא־שֹׂנֵ ת וְ עַ י־דַ לִ בְ הוּ בִּ עֵ רֵ

וגו׳ ]דברים ד, מב[

ישֹׁר מִּ ץ הַ רֶ אֶ ר בְּ בָּ דְ מִּ ר בַּ צֶ ת־בֶּ אֶ

י דִ גָּ ד לַ עָ לְ גִּ אמֹת בַּ ת־רָ אֶ י וְ נִ ראוּבֵ לָ

ן וגו׳ ]דברים ד, מג[ ת־גּוֹלָ אֶ וְ

י נֵ פְ ה לִ ם מֹשֶׁ ר־שָׂ שֶׁ ה אֲ תּוֹרָ זֹאת הַ וְ

ל ]דברים ד, מד[ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ בְּ

ם דָ יָּ הוּ מִ לֵ צִּ יַּ ן וַ אוּבֵ ע רְ מַ שְׁ יִּ וַ

שׁ ]בראשית לז, פֶ נּוּ נָ כֶּ ר לֹא נַ יֹּאמֶ וַ

כא[

ר בֶ עֵ ים בְּ רִ לֹשׁ עָ ה שָׁ יל מֹשֶׁ דִּ בְ ז יַ אָ

שׁ ]דברים ד, מֶ ה שָׁ חָ רְ זְ ן מִ דֵּ רְ יַּ הַ

מא[

י־ ף וּמִ סֶ ע כֶּ בַּ שְׂ ף לֹא־יִ סֶ ב כֶּ אֹהֵ

ה ם־זֶ ה גַּ בוּאָ מוֹן לֹא תְ הָ ב בֶּ אֹהֵ

וגו׳ ]קהלת ה, ט[

ל־ יעַ כׇּ מִ שְׁ ה יַ הֹוָ בוּרוֹת יְ ל גְּ לֵּ מַ י יְ מִ

תוֹ ]תהילים קו, ב[ לָּ הִ תְּ

י דֹנִ י אֲ ה בִּ ל־מֹשֶׁ רֹן אֶ הֲ ר אַ יֹּאמֶ וַ

את וגו׳ טָּ ינוּ חַ לֵ ת עָ שֵׁ א תָ ל־נָ אַ

]במדבר יב, יא[

ל־ ב אֶ רֶ לוּ חֶ נֹאָ ים וְ דִּ בַּ ל־הַ ב אֶ רֶ חֶ

תּוּ ]ירמיהו נ, לו[ חָ יהָ וָ בּוֹרֶ גִּ

י נֹף רֵ אוּ שָׂ שְּׁ ן נִ י צֹעַ רֵ לוּ שָׂ נוֹאֲ

ת וגו׳ נַּ ם פִּ יִ רַ צְ ת־מִ עוּ אֶ תְ הִ

]ישעיהו יט, יג[

ל־ אֶ ה וְ הֹוָ ם־יְ אֻ ים נְ דִּ שְׂ ל־כַּ ב עַ רֶ חֶ

יהָ מֶ כָ ל־חֲ אֶ יהָ וְ רֶ ל־שָׂ אֶ ל וְ בֶ י בָ בֵ יֹשְׁ

]ירמיהו נ, לה[

ךְ יִ רַ עָ שְׁ ינוּ בִּ לֵ גְ יוּ רַ דוֹת הָ עֹמְ

לָ͏ִם ]תהילים קכב, ב[ רוּשָׁ יְ

ת־ א אֶ לֵּ ר מִ שֶׁ ר אֲ בֶ גֶּ י הַ רֵ שְׁ אַ

רוּ בְּ דַ י־יְ בֹשׁוּ כִּ ם לֹא־יֵ הֶ תוֹ מֵ פָּ שְׁ אַ

ים וגו׳ ]תהילים קכז, ה[ בִ ת־אוֹיְ אֶ

י תִּ חְ מַ ד שָׂ וִ דָ לוֹת לְ עֲ מַּ יר הַ שִׁ

ךְ לֵ ה נֵ הֹוָ ית יְ י בֵּ ים לִ רִ אֹמְ בְּ

]תהילים קכב, א[

י תִּ רְ חַ ף בָּ לֶ אָ יךָ מֵ רֶ צֵ חֲ י טוֹב־יוֹם בַּ כִּ

דּוּר וגו׳ י מִ לֹהַ ית אֱ בֵ ף בְּ תּוֹפֵ סְ הִ

]תהילים פד, יא[

י־ ם כִּ בֹּחַ שָׁ זְ ה לִ עֹנָ בְ ךְ גִּ לֶ מֶּ ךְ הַ לֶ יֵּ וַ

ף וגו׳ לֶ ה אֶ דוֹלָ גְּ ה הַ מָ בָּ יא הַ הִ

]מלכים א ג, ד[



אלו הן הגולין   פרק שני   מכות י:
יר עִ נֶה לְ וֹ ד פּ ים אֶחָ לִ צָּ פֻ ים מְ כִ רָ נֵי דְּ שְׁ יוּ  הָ שֶׁ ם  קוֹ ל מָ כָ ים בְּ כִ רָ ת דְּ שַׁ  רָ פָּ ל  תוּב עַ ה כָּ יָ ט הָ לָ קְ מִ

רֹשׁ דְ ה לִ צֶ ה רוֹ יָ הָ שֶׁ  א כְּ חָ תְ פִּ יהּ  ח לֵ תַ פָּ  ט: לָ קְ וֹ מִ תוּב בּ כָ ךְ וְ רֶ תוֹ דֶּ אוֹ קוּעַ בְּ ץ תָּ ה עֵ יָ ט הָ לָ קְ מִ

ים לֹהִ  אֱ הָ וְ ן: יל כֵּ חִ תְ ה מַ יָ ים הָ צְחִ ת רוֹ שַׁ  רָ פָ בְּ

ר ר יֹאמַ שֶׁ  אֲ תוּב כַּ כָּ ר הַ מַ אָ שֶׁ דוֹ זֶהוּ  יָ נָה לְ אָ

ל שָׁ  ע מָ שַׁ  א רֶ ים יֵצֵ עִ שָׁ  רְ י מֵ מֹנִ דְ קַּ ל הַ שַׁ  מְ
"ה בָּ קָּ ל הַ שַׁ  יא מְ הִ שֶׁ ה  רָ וֹ תּ יא הַ י הִ נִ מוֹ דְ קַּ הַ

ה רָ מְ יא אָ הִ ם וְ לָ ל עוֹ שֶׁ נוֹ  מוֹ דְ הוּא קַ שֶׁ

ים לֹהִ  אֱ הָ ה וְ רָ מְ ן אָ יכָ הֵ ע וְ שָׁ  א רָ צָ ים יָ עִ שָׁ  רְ מֵ

ל וֹ שׁ כְ יא מִ צִ מְ ךְ הקב"ה מַ יאַ הֵ דוֹ וְ יָ נָה לְ אָ

ים עִ שָׁ  ם רְ נֵיהֶ שְׁ יוּ  הָ שֶׁ א ע"י  לָּ א אֶ טוֹ ם לַחֲ דָ אָ לָ
ין אֵ לוּת וְ ב גָּ יָּ ה חַ יָ ג הָ רֵ הוֹ ג הַ רָ נֶּהֱ הַ ג וְ רֵ הוֹ הַ

ב יָּ ה חַ יָ ג הָ רָ נֶּהֱ הַ ה וְ לָ לֹא גָּ הוּא  ר וְ בָ דָּ ד בַּ עֵ

ךְ יכָ פִ ג לְ רַ לֹא נֶהֱ  ר וְ בָ דָּ ד בַּ ין עֵ אֵ ה וְ יתָ מִ

ה מֶּ בַּ ד כו': ק אֶחָ דָּ נְ פֻ נָן לְ מְּ זַ "ה מְ בָּ קָּ הַ
יו לָ ל עָ פֵ נוֹ : דוֹ יָ נָּה לְ ים אִ לֹהִ  אֱ הָ ר וְ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ הַ

ךְ רֶ דֶּ בַּ :. חוֹ רְ ל כָּ ה עַ לֶּ יגַ ים וִ דִ יֵשׁ עֵ גוֹ וְ רְ הוֹ וְ

א ים בָּ צִ לֵּ ם לַ אִ ךְ: ילֵ ר לֵ חַ בְ ר תִּ שֶׁ  ךְ אֲ רֶ דֶּ ךְ בַּ לֵ תֵּ

: דוֹ יָ ין בְּ בִ כְּ עַ ין מְ יץ אֵ לִ הוּא יָ ר: בֵּ חַ תְ הִ ם לְ דָ אָ

ל אֵ גוֹ בְּ : תוֹ יכָ לִ הֲ ךְ בַּ רֶ דֶּ ם בַּ דָּ ל הַ אֵ וֹ אוֹ גּ צָ וּמְ
ל אֵ דֹּף גֹּ  רְ ן יִ פֶּ ר וה"ק  בֵּ דַ תוּב מְ כָּ ם הַ דָּ הַ

לֹא שׁ וְ הוּ נֶפֶ כָּ הִ יגוֹ וְ שִּׂ הִ רֹצֵחַ וְ י הָ רֵ חֲ ם אַ דָּ הַ

ף וֶת וְסוֹ ט מָ פַּ  שְׁ  ין מִ י לוֹ אֵ א מב"ד כִּ רֵ יָ תְ יִ

ב ' מוּסָ גוֹ לֹא שֹׂנֵא הוּא וְ י  ר כִּ מֵ אוֹ א הָ רָ קְ מִּ  הַ

ךָ  ר לְ מֵ י אוֹ נִ ם אֲ דָּ ל הַ אֵ דֹּף גֹּ  רְ ן יִ פֶּ וֹ  ל רֹאשׁ עַ
לֹא  ה לוֹ וְ יָ נֵא הָ לֹא שׂוֹ י  ךְ כִּ רֶ דֶּ ין לוֹ הַ כִ הָ לְ

ר וה"ק בֵּ דַ תוּב מְ כָּ צֵחַ הַ רוֹ בְּ ת: עַ דַּ גוֹ מִ רָ הֲ

אוּי ה רָ יָ לֹא הָ הוּא  הוּ וְ כָּ הִ יגוֹ וְ שִּׂ הִ דֹּף וְ  רְ ן יִ פֶּ

גוֹ רָ לֹא הֲ  רֹג וְ הֲ ה לַ יָ נֵא הָ לֹא שׂוֹ י  לָמוּת כִּ

ט פַּ  שְׁ  ין לוֹ מִ אֵ שֶׁ צֵחַ אֱמֹר כו'  י רוֹ רֵ הֲ ת: עַ דַּ מִ
ין לוֹ אֵ ילוֹ וְ בִ שְׁ  תֹּב בִּ  כְ יךְ לִ רִ ה צָ יָ לֹא הָ  וֶת וְ מָ

ים רִ בָ ה דְּ שָׂ יחוּת עוֹ לִ שְׁ ה  בֵּ רְ הַ וֶת: ט מָ פַּ  שְׁ  מִ

ים לִ בְּ קַ תְ ים וּמִ שִׂ ם נַעֲ דָ אָ ים ע"י הָ שִׂ ינָן נַעֲ אֵ שֶׁ

הוּא יוָן דְּ א כֵּ יטָ שִׁ  פְּ  ים: לוּחִ שְׁ ה  בֵּ רְ י הַ דֵ ל יְ עַ

י כִ ג וְ רַ יד הָ זִ מֵ י בְּ אִ ג דְּ רַ ג הָ גֵ וֹ שׁ אי בְּ ה וַדַּ לֶ וֹ גּ
לוּת הוּא ר גָּ יד בַּ זִ מֵ י בְּ אִ ה: ה"ג דְּ יָ ה הָ לֶ וֹ גּ

ים צְחִ ל רוֹ שֶׁ ן  טָ פָּ  שְׁ  ת מִ לַּ חִ ה תְּ לָּ חִ תְּ בַּ ה: יהָ מִ תְ בִּ

יף לֵ יָ יד כו' וְ זִ ד מֵ אֶחָ ג וְ גֵ וֹ ד שׁ רוֹ זֶהוּ אֶחָ קָּ עִ וְ

הוּ עֵ רֵ ישׁ שֹׂנֵא לְ יֶה אִ הְ י יִ כִ א וְ רָ קְּ א מִ מָ עְ טַ

גוֹ רְ ם הוֹ ע אִ מַ שְׁ  ' מַ גוֹ יו וְ לָ ם עָ קָ ב לוֹ וְ רַ אָ וְ
ירוֹ נֵי עִ קְ לְחוּ זִ שָׁ  הּ וְ רֵ תְ יב בָּ תִ נוּס וּכְ וָּנָה יָ כַ בְּ

ה לֶ גְ יִּ שֶׁ תוּב  כָּ ר הַ מַ לֹא אָ ר  מֵ י אוֹ בִּ רַ :' גוֹ וְ

תוּב כָּ ךָ הַ  דְ מֶּ  לִ ה וְ לֶ גוֹ ה וְ עֶ א הוּא טוֹ לָּ אֶ

נֵי קְ נֵי זִ זְ אָ ר בְּ בֶּ דִ וְ גוּהוּ: רְ הַ יַ ם וְ שָּׁ  חוּהוּ מִ קָּ יִּ שֶׁ

וָה צְ מִ : עַ שֻׁ  הוֹ ר יְ פֶ סֵ א בְּ רָ קְ יא מִ הִ יר הַ עִ הָ
ין י אֵ יהוּ כִּ ים וּמִ נִ קֵ ם זְ שָׁ הוּ  יְּ שֶׁ וָה  צְ א מִ לְמָ עָ בְּ

ה רֶ ר וּמוֹ רֵ ן סוֹ בֵ בְּ ה: טָ לְ י קָ ים נָמֵ נִ קֵ הּ זְ בָּ

נֵי קְ ל זִ יאוּ אֹתוֹ אֶ צִ הוֹ ים כא( וְ רִ בָ יב )דְּ תִ כְּ

: ירוֹ עִ

ר י בַּ סֵ ר' יוֹ הּ דְּ תֵ לְּ מִּ  י מִ תֵ יְ א מַ אי לָ מַּ  אַ '. וא"ת וְ כוּ ר וְ מֵ ה אוֹ הוּדָ ר יְ י בַּ סֵ י יוֹ בִּ א רַ יָ נְ א תַּ הָ וְ

ין לִ וֹ יוּ גּ ם הָ יהֶ ילֵ אֵ א מֵ לָּ ר אֶ מַ אָ ים קָ בִ יָּ א חַ לָ ר דְּ ימַ א לְמֵ כָּ י' אִ נִ תְ מַ י' וי"ל דְּ נִ תְ מַ ה דְּ הוּדָ יְ

א כָ י הָ בִּ ר רַ מַ אָ קָ דְ ים כִּ עִ יוּ טוֹ הָ שֶׁ יל  בִ שְׁ  בִּ

ין בִ יָּ חַ יר דְּ פִּ  שַׁ ח  א מוּכָ תָ יְ רַ בָּ ל בַּ בָ א אֲ תָ יְ רַ בָּ בַּ

י' נִ תְ מַ ל דְּ בָ יד אֲ זִ י מֵ בֵּ סוּק גַּ פָּ י  תֵ יְ מַ דְּ ר מִ מַ אָ קָ
י"חַ שִׁ  ה לְמָ אֶ רְ ן נִ יד כֵּ זִ י מֵ בֵּ א גַּ רָ י קְ יתֵ יְ א מַ לָ

ר ימַ א לְמֵ יכָּ א לֵ תָ יְ רַ בָּ ה דע"כ בַּ אֶ רְ ד נִ עוֹ וְ

ר מַ ד אָ חַ י: בִּ נוּ רַ יְ ר. דע"כ הַ מַ אָ ן קָ יהֶ ילֵ אֵ מֵ דְּ

נַן א תְּ הָ הּ דְּ מַ ה. תֵּ רוּפָ ה עֲ לָ גְ ין עֶ יאִ בִ מְ

ין דִ דְ ין מוֹ ה אֵ רוּפָ ה עֲ לָ גְ ף מד:( עֶ ה דַּ טָ )סוֹ
י ירֵ יְ ם מַ תָ הָ י"ל דְּ הּ ב"ד וְ יֵּשׁ בָּ שֶׁ יר  עִ א מֵ לָּ אֶ

הוּ יֵשׁ נַּיְ א מִ דָ חֲ א וּבַ ת טוּבָ רוֹ יָ א עֲ יכָּ אִ ן דְּ גוֹ כְּ

יהּ י לֵ מִ יְּ קַ מְ א דִּ רָ י קְ מֵ קוֹ אוֹ י לְ צֵ מָ יוָן דְּ ב"ד כֵּ

ל כָ ם ב"ד בְּ שָׁ ין  אֵ שֶׁ ן  גוֹ י כְּ רֵ יְ א מַ כָ ל הָ בָ אֲ
ינַן דמ"מ רִ מְ ךְ אָ כָּ לְ ת הִ מוּכוֹ סְּ ת הַ רוֹ יָ עֲ הָ

הוּ: נַּיְ ין מִ דִ דְ מוֹ

ה נֶ פְ יִ חַ וְ רוֹצֵ יר הָ יַּכִּ י שֶׁ דֵ ים, כְּ כִ רָ ת דְּ שַׁ רָ ל פָּ תוּב עַ יָה כָּ ט״ הָ לָ קְ א״מִ

] ךָ ה ]לְ שֵׂ ״ – עֲ ךְ רֶ דֶּ ךָ הַ ין לְ כִ א? ״תָּ רָ אי קְ נָא: מַ הֲ ב כָּ ר רַ ם. אָמַ שָׁ לְ

א תָּ שְׁ רַ אי פָּ הַ א לְ חָ תְ הּ פִּ ח לַ תַ ינָא פָּ נִ ר חֲ א בַּ מָ ב חָ . רַ ךְ רֶ דֶּ נָה לַ כָ הֲ

ים אִ טָּ חַ ם לַ ״ – אִ ךְ רֶ דָּ ים בַּ אִ טָּ ה חַ ן יוֹרֶ ל כֵּ ר ה׳ עַ יָשָׁ א: ״טוֹב וְ כָ הָ מֵ

א חָ תְ הּ פִּ ח לַ תַ ישׁ פָּ קִ ן לָ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ ים. רַ יקִ דִּ צַּ ר לַ חוֹמֶ ל וָ ה, קַ יוֹרֶ

גוֹ׳״, יָדוֹ וְ נָּה לְ ים אִ לֹהִ אֱ הָ ה וְ דָ ר לֹא צָ שֶׁ אֲ א: ״וַ כָ הָ א מֵ תָּ שְׁ רַ אי פָּ הַ לְ

ה מָּ גוֹ׳״, בַּ ע וְ שַׁ א רֶ ים יֵצֵ עִ שָׁ רְ י מֵ מֹנִ דְ קַּ ל הַ שַׁ ר מְ ר יֹאמַ שֶׁ אֲ ״כַּ

ג שׁוֹגֵ ג בְּ רַ ד הָ חָ שׁ, אֶ פֶ נֶּ ת הַ גוּ אֶ רְ הָ ם שֶׁ י אָדָ נֵ י בְּ נֵ שְׁ ר – בִּ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ הַ
רוּךְ דוֹשׁ בָּ קָּ ים. הַ דִ ין עֵ ה אֵ זֶ לָ ים וְ דִ ין עֵ ה אֵ זֶ יד, לָ זִ מֵ ג בְּ רַ ד הָ חָ אֶ וְ

ה זֶ ם, וְ סּוּלָּ ת הַ חַ ב תַּ יד יוֹשֵׁ זִ מֵ ג בְּ רַ הָ ה שֶׁ ד, זֶ חָ ק אֶ דָּ פוּנְ ינָן לְ מִ זְ הוּא מַ

יד – זִ מֵ ג בְּ רַ הָ ה שֶׁ גוֹ, זֶ הֹרְ יו וְ לָ ל עָ נֹפֵ ם, וְ סּוּלָּ ד בַּ ג יוֹרֵ שׁוֹגֵ ג בְּ רַ הָ שֶׁ

ב ר רַ ב הוּנָא אָמַ ר רַ ה בַּ בָּ ר רַ ה. ב־זאָמַ ג – גּוֹלֶ שׁוֹגֵ ג בְּ רַ הָ ה שֶׁ זֶ ג, וְ רָ הֱ נֶ

ן ה וּמִ תּוֹרָ ן הַ ר: מִ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ ב הוּנָא אָמַ ר רַ הּ אָמַ י לַ רִ אָמְ הוּנָא, וְ

ין יכִ הּ – מוֹלִ ךְ בָּ ילֵ ה לֵ ם רוֹצֶ אָדָ ךְ שֶׁ רֶ דֶּ ים – בַּ תוּבִ כְּ ן הַ ים וּמִ יאִ בִ נְּ הַ
ךְ יב: ״קוּם לֵ תִ ם״, וּכְ הֶ מָּ ךְ עִ לֵ יב: ״לֹא תֵ תִ כְ ה, דִּ תּוֹרָ ן הַ אוֹתוֹ. מִ

יל הוֹעִ ךָ לְ דְ מֶּ לַ יךָ מְ לֹהֶ י ה׳ אֱ נִ יב: ״אֲ תִ כְ ים – דִּ יאִ בִ נְּ ן הַ ם״. מִ תָּ אִ

ים צִ לֵּ ם לַ יב: ״אִ תִ כְ ים – דִּ תוּבִ כְּ ן הַ ״. מִ ךְ לֵ ךְ )זוּ( תֵּ רֶ דֶ ךָ בְּ יכְ רִ דְ מַ

יר עִ ה לְ לָ גָּ חַ שֶׁ ב הוּנָא: רוֹצֵ ר רַ ן״. חאָמַ ן חֵ תֶּ ים יִ נָוִ עֲ לַ יץ וְ הוּא יָלִ

ט פַּ שְׁ ין מִ לוֹ אֵ ר: ״וְ בַ סָ טוּר. קָ גוֹ – פָּ רָ הֲ ם וַ דָּ ל הַ אוֹ גּוֹאֵ צָ ט וּמְ לָ קְ מִ

ת״ – וֶ ט מָ פַּ שְׁ ין מִ לוֹ אֵ י: ״וְ יבִ יתִ יב. מֵ תִ כְ ם הוּא דִּ דָּ ל הַ גוֹאֵ ת״ – בְּ וֶ מָ

ל גוֹאֵ א בְּ לָּ ינוֹ אֶ , אוֹ אֵ חַ רוֹצֵ ר בָּ ה אוֹמֵ ר. אַתָּ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ חַ הַ רוֹצֵ בָּ

י וֵ שׁוֹם״ – הֱ לְ מוֹל שִׁ תְּ א לוֹ מִ הוּא לֹא שֹׂנֵ ר: ״וְ הוּא אוֹמֵ שֶׁ ם? כְּ דָּ הַ

יָא: נְ תַ נָּא, דְּ אי תַּ י הַ ר כִּ אָמַ ר. )א(הוּא דְּ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ חַ הַ רוֹצֵ ר בָּ אוֹמֵ

ר ה אוֹמֵ ר. אַתָּ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ ם הַ דָּ ל הַ גוֹאֵ ת״ – בְּ וֶ ט מָ פַּ שְׁ ין מִ לוֹ אֵ ״וְ

ר: הוּא אוֹמֵ שֶׁ ? כְּ חַ רוֹצֵ א בָּ לָּ ינוֹ אֶ ר, אוֹ אֵ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ ם הַ דָּ ל הַ גוֹאֵ בְּ

ה א מָ חַ אָמוּר, הָ י רוֹצֵ רֵ שׁוֹם״ – הֲ לְ מוֹל שִׁ תְּ א הוּא לוֹ מִ י לֹא שׂוֹנֵ ״כִּ

ר. בֵּ דַ תוּב מְ כָּ ם הַ דָּ ל הַ גוֹאֵ ת״? בְּ וֶ ט מָ פַּ שְׁ ין מִ לוֹ אֵ יֵּים: ״וְ קַ י מְ נִ אֲ

רוּ בְּ ידַ , וִ ךְ רֶ דֶּ נּוּ בַּ גֶ רְ א יַהַ מָּ ים, שֶׁ מִ כָ י חֲ ידֵ מִ לְ י תַּ נֵ ין לוֹ שְׁ רִ נַן: מוֹסְ תְּ

א, א הוּא? ט)ב(לָ לָ טָ ר קְ יל בַּ טֵ י קָ אִ יהּ, דְּ רוּ בֵּ תְ מַ או דְּ אי לָ יו. מַ לָ אֵ

ים לוֹ: אַל רִ ים לוֹ. אוֹמְ אוּיִ רְ ים הָ רִ בָ יו – דְּ לָ רוּ אֵ בְּ ידַ יָא: וִ נְ תַ דְ כִּ

יר אִ י מֵ בִּ יָדוֹ. רַ ה לְ שֶׂ עֲ א מַ ה בָּ גָ גָ שְׁ ים, בִּ מִ י דָ כֵ ג שׁוֹפְ הַ נְ ג בּוֹ מִ הַ נְ תִּ

רוּ ״. אָמְ חַ רֹצֵ ר הָ בַ ה דְּ זֶ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ מוֹ, שֶׁ צְ י עַ דֵ ל יְ ר עַ בֵּ דַ ר: הוּא מְ אוֹמֵ

יָדוֹ. ה לְ שֶׂ עֲ א מַ ה בָּ גָ גָ שְׁ ר: בִּ ר מָ ה. אָמַ יחוּת עוֹשָׂ לִ ה שְׁ בֵּ רְ לוֹ: הַ

י י יוֹסֵ בִּ יָא, רַ נְ א תַּ הָ ין. )ג(וְ לוּת הוּא? אִ ר גָּ יד, בַּ זִ מֵ י בְּ אִ א! דְּ יטָ שִׁ פְּ

י רֵ עָ ין לְ ימִ דִּ קְ יד מַ זִ ד מֵ חָ אֶ ג וְ ד שׁוֹגֵ חָ ה, אֶ לָּ חִ תְּ ר: בַּ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ רַ בְּ

יֵּיב חַ תְ נִּ י שֶׁ ם. )ד(מִ שָּׁ ם מִ ין אוֹתָ יאִ בִ ין וּמְ חִ ין שׁוֹלְ ית דִּ ט, וּבֵ לָ קְ מִ

ם שָּׁ חוּ אֹתוֹ מִ קְ לָ ירוֹ וְ י עִ נֵ קְ חוּ זִ לְ שָׁ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ גוּהוּ, שֶׁ רָ ה – הֲ יתָ מִ

רוּהוּ, טָ יֵּיב – פְּ חַ תְ לֹּא נִ י שֶׁ ת״. מִ מֵ ם וָ דָּ ל הַ יַד גֹּאֵ נוּ אֹתוֹ בְּ נָתְ וְ

יֵּיב חַ תְ נִּ י שֶׁ ם״. מִ דָּ ל הַ יַּד גֹּאֵ חַ מִ רֹצֵ ת הָ ה אֶ דָ עֵ ילוּ הָ צִּ הִ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

ל ה אֶ דָ עֵ יבוּ אֹתוֹ הָ שִׁ הֵ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ קוֹמוֹ, שֶׁ מְ ין אוֹתוֹ לִ ירִ זִ חְ לוּת – מַ גָּ

ין בוּרִ סְ ין. כִּ ן גּוֹלִ ן הֵ מָ צְ עַ ר: מֵ י אוֹמֵ בִּ ה״. רַ מָּ ר נָס שָׁ שֶׁ טוֹ אֲ לָ קְ יר מִ עִ

ג שּׁוֹגֵ בַּ ין שֶׁ עִ ינָן יוֹדְ ן אֵ הֵ טוֹת, וְ יד – קוֹלְ זִ ד מֵ חָ אֶ ג וְ ד שׁוֹגֵ חָ ן אֶ הֵ

הּ רוּבָּ יר שֶׁ ר: עִ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ טוֹת. יאָמַ ינָן קוֹלְ יד אֵ זִ מֵ טוֹת, בְּ קוֹלְ

יא הִ יר הַ עִ י הָ נֵ קְ י זִ נֵ זְ אׇ ר בְּ בֶּ דִ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ ת, שֶׁ טֶ ינָהּ קוֹלֶ ים – אֵ חִ רוֹצְ

ר: זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ אָמַ יו. יאוְ רָ בָ דְ ן לִ יהֶ רֵ בְ ווּ דִּ הוּשְׁ לֹא שֶׁ יו״ – וְ רָ בָ ת דְּ אֶ

א. יכָּ לֵ יר״ וְ עִ י הָ נֵ קְ ינַן ״זִ עֵ בָ ת, דְּ טֶ ינָהּ קוֹלֶ ים אֵ נִ קֵ הּ זְ ין בָּ אֵ יר שֶׁ עִ

ר: ד אוֹמֵ י – חַ י אַסִּ בִּ רַ י וְ י אַמֵּ בִּ ים, רַ נִ קֵ הּ זְ ין בָּ אֵ יר שֶׁ ר: עִ מַ יתְּ אִ

ת – טֶ ינָהּ קוֹלֶ ר אֵ אָמַ אן דְּ מַ ת. לְ טֶ ינָהּ קוֹלֶ ר: אֵ ד אוֹמֵ חַ ת, וְ טֶ קוֹלֶ

א. מָ לְ עָ ה בְּ וָ צְ ת – מִ טֶ ר קוֹלֶ אָמַ אן דְּ מַ א. לְ יכָּ לֵ יר״, וְ עִ י הָ נֵ קְ ינַן ״זִ עֵ בָּ

ן הּ בֵּ ה בָּ שֶׂ ר: נַעֲ ד אָמַ י, חַ י אַסִּ בִּ רַ י וְ י אַמֵּ בִּ ים – רַ נִ קֵ הּ זְ ין בָּ אֵ יר שֶׁ עִ וְ

אן מַ ה. לְ ר וּמוֹרֶ ן סוֹרֵ הּ בֵּ ה בָּ שֶׂ ין נַעֲ ר: אֵ ד אָמַ חַ ה, וְ ר וּמוֹרֶ סוֹרֵ

א. יכָּ לֵ ירוֹ״, וְ י עִ נֵ קְ ינַן ״זִ עֵ ה – בָּ ר וּמוֹרֶ ן סוֹרֵ הּ בֵּ ה בָּ שֶׂ ין נַעֲ ר אֵ אָמַ דְּ

ין אֵ יר שֶׁ עִ א. וְ מָ לְ עָ ה בְּ וָ צְ ה – מִ ר וּמוֹרֶ ן סוֹרֵ הּ בֵּ ה בָּ שֶׂ ר נַעֲ אָמַ אן דְּ מַ לְ

ה, רוּפָ ה עֲ לָ גְ יאָה עֶ בִ ר: מְ ד אָמַ י – חַ י אַסִּ בִּ רַ י וְ י אַמֵּ בִּ ים, רַ נִ קֵ הּ זְ בָּ

יאָה בִ ינָהּ מְ ר אֵ אָמַ אן דְּ מַ ה. לְ רוּפָ ה עֲ לָ גְ יאָה עֶ בִ ינָהּ מְ ר: אֵ ד אָמַ חַ וְ

ר אָמַ אן דְּ מַ א. לְ יכָּ לֵ יא״, וְ הִ יר הַ עִ י הָ נֵ קְ ינַן ״זִ עֵ ה – בָּ רוּפָ ה עֲ לָ גְ עֶ

ינָא: נִ ר חֲ א בַּ מָ י חָ בִּ ר רַ א. אָמַ מָ לְ עָ ה בְּ וָ צְ ה – מִ רוּפָ ה עֲ לָ גְ יאָה עֶ בִ מְ

ים חִ ת רוֹצְ שַׁ רָ ה פָּ רָ מְ אֶ ה נֶ י מָ נֵ פְּ מִ

שׁוֹן לָ בְּ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פח׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ה, סמג עשין עו:

ב מיי׳ פה׳ מהל׳ תשובה הל׳ א:

ג מיי׳ פו׳ מהל׳ תשובה הל׳ א:

ד מיי׳ פו׳ מהל׳ תשובה הל׳ ב:

ה מיי׳ פו׳ מהל׳ תשובה הל׳ ג:

ו מיי׳ פו׳ מהל׳ תשובה הל׳ ד:

ז מיי׳ פו׳ מהל׳ תשובה הל׳ ה:

ח מיי׳ פה׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ט:

ט מיי׳ פה׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ח:

י מיי׳ פז׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ו:

יא מיי׳ פז׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ו:

מסורת הש״ס

א ספרי במדבר; מכילתא דרבי
שמעון בן יוחאי

ב לעיל ט:; משנה מכות;
תוספתא מכות

ג משנה מכות

ד ספרי במדבר

גליון הש״ס

גמ' זה שהרג במזיד נהרג. עיין

סוטה דף ח ע"ב תוס' ד"ה מי:

תורה אור השלם

בוּל ת־גְּ תָּ אֶ שְׁ לַּ שִׁ ךְ וְ רֶ דֶּ ךָ הַ ין לְ כִ תָּ

ה וגו׳ הֹוָ ךָ יְ ילְ חִ נְ ר יַ שֶׁ ךָ אֲ צְ רְ אַ

]דברים יט, ג[

ה ן יוֹרֶ ל־כֵּ ה עַ הֹוָ ר יְ שָׁ יָ טוֹב־וְ

ךְ ]תהילים כה, ח[ רֶ דָּ ים בַּ אִ טָּ חַ

ה נָּ ים אִ לֹהִ אֱ הָ ה וְ דָ ר לֹא צָ שֶׁ אֲ וַ

קוֹם וגו׳ ]שמות ךָ מָ י לְ תִּ מְ שַׂ דוֹ וְ יָ לְ

כא, יג[

י מֹנִ דְ קַּ ל הַ שַׁ ר מְ ר יֹאמַ שֶׁ אֲ כַּ

י לֹא וגו׳ דִ יָ ע וְ שַׁ א רֶ צֵ ים יֵ עִ שָׁ רְ מֵ

]שמואל א כד, יד[

י נִ מַ קָ ךָ וּנְ ינֶ י וּבֵ ינִ ה בֵּ הֹוָ ט יְ פֹּ שְׁ יִ

י לֹא וגו׳ ]שמואל א דִ יָ ךָּ וְ מֶּ ה מִ הֹוָ יְ

כד, יג[

ךְ לֵ ם לֹא תֵ עָ לְ ל־בִּ ים אֶ לֹהִ ר אֱ יֹּאמֶ וַ

ם וגו׳ עָ ת־הָ אֹר אֶ ם לֹא תָ הֶ מָּ עִ

]במדבר כב, יב[

ה לָ יְ ם לַ עָ לְ ל־בִּ ים  אֶ לֹהִ בֹא אֱ יָּ וַ

אוּ ךָ בָּ רֹא לְ קְ ם־לִ ר לוֹ אִ יֹּאמֶ וַ

ים וגו׳ ]במדבר כב, כ[ שִׁ נָ אֲ הָ

יץ )ולעניים( לִ ים הוּא־יָ צִ לֵּ ם־לַ אִ

ן ]משלי ג, לד[ ן־חֵ תֶּ ים[ יִ וִ נָ עֲ לַ ]וְ

דוֹשׁ ךָ קְ לְ ה גֹּאַ הֹוָ ר יְ מַ כֹּה־אָ

ךָ דְ מֶּ לַ יךָ מְ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ י יְ נִ ל אֲ אֵ רָ שְׂ יִ

וגו׳ ]ישעיהו מח, יז[

חַ רֹצֵ י הָ רֵ חֲ ם אַ דָּ ל הַ דֹּף גֹּאֵ רְ ן־יִ פֶּ

ה וגו׳ בֶּ רְ י־יִ יגוֹ כִּ שִּׂ הִ בוֹ וְ בָ ם לְ חַ י־יֵ כִּ

]דברים יט, ו[

ה מָּ נוּס שָׁ ר־יָ שֶׁ חַ אֲ רֹצֵ ר הָ בַ ה דְּ זֶ וְ

הוּ וגו׳ עֵ ת־רֵ ה אֶ כֶּ ר יַ שֶׁ י אֲ חָ וָ

]דברים יט, ד[

ל ד גֹּאֵ יַּ חַ מִ רֹצֵ ת־הָ ה אֶ דָ עֵ ילוּ הָ צִּ הִ וְ

ה וגו׳ דָ עֵ יבוּ אֹתוֹ הָ שִׁ הֵ ם וְ דָּ הַ

]במדבר לה, כה[

חוּ אֹתוֹ קְ לָ ירוֹ וְ י עִ נֵ קְ חוּ זִ לְ שָׁ וְ

ד וגו׳ ]דברים יַ נוּ אֹתוֹ בְּ תְ נָ ם וְ שָּׁ מִ

יט, יב[

ה לֶּ אֵ ים הָ רִ עָ הֶ ת  מֵ חַ ל־אַ ס אֶ נָ וְ

ר וגו׳ בֶּ דִ יר וְ עִ ר הָ עַ ח שַׁ תַ ד פֶּ מַ עָ וְ

]יהושע כ, ד[

יאוּ הוֹצִ מּוֹ וְ אִ יו וְ בִ שׂוּ בוֹ אָ פְ תָ וְ

ר וגו׳ עַ ל־שַׁ אֶ ירוֹ וְ י עִ נֵ קְ ל־זִ אֹתוֹ אֶ

]דברים כא, יט[

ל לָ חָ ל־הֶ ה אֶ רֹבָ קְּ יר הַ עִ ה הָ יָ הָ וְ

ת וגו׳ לַ גְ וא עֶ הִ יר הַ עִ י הָ נֵ קְ חוּ זִ קְ לָ וְ

]דברים כא, ג[

ת־ וא אֶ הִ יר הַ עִ י הָ נֵ קְ דוּ זִ הוֹרִ וְ

ר לֹא־ שֶׁ ן אֲ יתָ ל אֵ חַ ל־נַ ה אֶ לָ גְ עֶ הָ

ד וגו׳ ]דברים כא, ד[ בֵ עָ יֵ



יא.אלו הן הגולין   פרק שני   מכות
ה רָ וֹ תּ ה בַּ בָּ תֻ כְּ וָה הַ צְ יֵּם מִ קַ ר לְ בָ ר דָּ מַ לֹא אָ ר  מַ אָ שֶׁ ת  ירוֹ ר אֲמִ אָ שְׁ ל  בָ ה אֲ רָ וֹ ל תּ שֶׁ ן  הֵ שֶׁ נֵי  פְּ  מִ ן עֹז הוּא: וֹ שׁ וּר לְ בּ דִ עַ וְ שֻׁ  הוֹ ל יְ ר ה' אֶ בֵּ דַ ר וַיְ אן נֶאֱמַ כָ ר ה' וְ יב וַיֹּאמֶ תִ עַ כְּ שֻׁ  הוֹ ל יְ כָ ה בְּ זָּ  ן עַ וֹ שׁ לְ בִּ

ר מַ ד אָ חַ עַ בס"ת: שֻׁ  הוֹ ב יְ תַ ה כָּ א מַ רָ אי קְ הַ א דְּ שָׁ רוּ פֵ הּ בְּ י בָּ יגִ לִ פְּ  י הקב"ה: פִּ  ר לוֹ מִ נֶּאֱמַ שֶׁ ד  ד עַ יָּ קוּ מִ לְ חָ שֶׁ ר  חַ אַ ם לְ שָׁ י רִ פְ לֹּא הִ  שֶׁ ם  הָ שִּׁ  שֶׁ נֵי  פְּ  מִ ינוּ: תֵּ חְ ים תַּ מִּ  ל עַ נַהֵ ים יְ מִּ ר עַ בֵּ דַ יְ : זּוֹ  חוּץ מִ

א יפָ ד סֵ ה עַ שֶׁ ם מֹ שֵׁ תְּ  יַּמְ ים מֻ סוּקִ פְּ מֹנָה  שְׁ

ר מֵ ט הוּא אוֹ לָ קְ י מִ רֵ ת עָ שַׁ  רָ פָ ר בְּ מַ ד אָ וְחַ

ת רַ וֹ יֶה תּ הְ ן תִּ עַ מַ לְ : עַ שֻׁ  הוֹ ר יְ פֶ סֵ ה בְּ תוּבָ כְּ שֶׁ
שׁ קַּ תַּ אִ ין וְ לִּ פִ תְ י בִּ עֵ תַּ שְׁ  א מִ רָ קְ הּ דִּ שֵׁ י רֵ ' וְ גוֹ וְ

יךְ פִ ר בְּ תָּ מֻּ  שׁ לַ קַּ תַּ י אִ כִּ ין: לִּ פִ תְ ה לִ רָ וֹ א תּ כָ הָ

יךְ פִ ר בְּ תָּ מֻּ  ן הַ ךָ מִ י פִ א בְּ רָ אי קְ הַ יב בְּ תִ כְ דִּ

ה: אָ מֵ ה טְ הֵמָ ר בְּ ל עוֹ ין עַ בִ תָּ כְ ין נִ אֵ שֶׁ

ה רָ וֹ תּ תוּב בַּ ינוֹ כָּ אֵ שֶׁ ר  בָ דָ ן לְ יהֶ תֵ כוֹ לְ הִ לְ
ה כָ לָ הֲ א מֵ לָּ יהּ אֶ ינַן לֵ רִ א גָּמְ הוּ לָ יְ וּפַ ין גּ לִּ פִ תְ וּבִ

י יבִ בִ י חֲ בֵ דְּ א: שָׁ  יקֵּ הֶ י' בְּ פִ לְ א יָ ינַי לָ סִּ ה מִ שֶׁ לְמֹ

ד נֵי' אֶחָ תְ מַ א: יָּ י חַ בִּ הוּא רַ א וְ בָּ י אַ י אֲחִ דִ וֹ דּ

ים לִ דוֹ ים גְּ נִ כֹּהֲ ם  ה הֵ חָ שְׁ  מִּ ן הַ מֶ שֶׁ  וּחַ בְּ שׁ ן מָ כֹּהֵ
ים דִ גָ בְ ה בִּ בֶּ רֻ מְ ד הַ אֶחָ וְ הוּ: יָּ שִׁ ד יֹא יוּ עַ הָ שֶׁ

ן מֶ שֶׁ נַז  גְ נִּ שֶׁ ךְ  ילָ אֵ הוּ וְ יָּ שִׁ יֹּא וּ מִ שׁ מְּ  שִּׁ  שֶׁ ם  הֵ

וּב שׁ ף יב.( וְ ת )דַּ יוֹ רָ הוֹ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ ה כִּ חָ שְׁ  מִּ  הַ

נָּה הֻ ת כְּ רֶ כֶּ ה נִ תָ יְ לֹא הָ  ים וְ נִ כֹּהֲ חוּ  שְׁ  לֹא נִמְ

שׁ מֵּ  שַׁ  מְּ  שֶׁ ים  דִ גָ וּי בְּ בּ רִ א בְּ לָּ ם אֶ הֶ ה בָּ לָ דוֹ גְּ
ע רַ אֵ שֶׁ יחוּתוֹ  שִׁ  מְּ ר מִ בַ עָ שֶׁ ד  אֶחָ וְ ים: דִ גָ ח' בְּ בְּ

א פֵּ  רַ תְ נִּ שֶׁ  יו וּכְ תָּ חְ ר תַּ חֵ שׁ אַ מֵּ  שִׁ  סוּל בכ"ג וְ פָּ

: יחוּתוֹ שִׁ  מְּ  ר זֶה מִ בַ עָ תוֹ וְ דָ בוֹ עֲ ר לַ זַ ן חָ כֹּהֵ

ר נֶּאֱמַ שֶׁ מוֹ  ן כְּ תָ יתָ מִ חַ בְּ צֵ רוֹ ת הָ ין אֶ ירִ זִ חֲ מַ

וּחַ שׁ מְ : רֹצֵחַ וּב הָ שׁ דֹל יָ גָּ ן הַ כֹּהֵ  ת הַ י מוֹ רֵ חֲ אַ וְ
י כֵ רְ ה צָ מָ לְחָ מִּ  ר בַּ מַ וּחַ לוֹ שׁ מָּ  ן הַ כֹּהֵ ה  מָ לְחָ מִ

ן יָ נְ עִ ל הָ כָ ם וְ כֶ בְ בַ ךְ לְ ל יֵרַ ה אַ מָ לְחָ מִּ  הַ

ת ד מוֹ הּ עַ ב בָּ שַׁ  יָ מ' וְ גְּ ים כ':ג'(: רִ בָ )דְּ

ב שֵׁ טוֹ יֵ לָ קְ יר מִ עִ י בְ ד כִּ א חַ דֹל הָ גָּ ן הַ כֹּהֵ  הַ

ת י מוֹ רֵ חֲ אַ י וְ רֵ א תְּ דֹל הָ גָּ ן הַ כֹּהֵ  ת הַ ד . מוֹ עַ
ה יָ הָ שֶׁ  א: תָ לָ א תְּ רֹצֵחַ הָ וּב הָ שׁ דֹל יָ גָּ ן הַ כֹּהֵ  הַ

ת לַ לְ או קִ ךְ לָ כָּ לְ ן הִ רָ וֹ ל דּ ים עַ מִ שׁ רַחֲ קֵּ בַ ן לְ הֶ לָ

ל זֶה שֶּׁ  ין מִ רִ מְ ל אוֹ בֶ בָ י בְּ רִ מְ א אָ כָ הָ יא: נָּם הִ חִ

ים: רִ ל אֲחֵ שֶׁ ן  רָחוֹ יל סֵ בִ שְׁ  ה בִּ קֶ וֹ לּ שֶׁ ם  דָ ל אָ עַ

יא הִ וּם הַ שּׁ  ד מִ נַּגַּ וּד מִ גּ זִ א וְ טָ ה חֲ יָּ בִ טוֹ
וּד גּ זִ א וְ טָ ה חָ יָּ בִ ים טוֹ חִ סָ פְּ י  בֵ רְ עַ י' בְּ רִ מְ אָ דְּ

ר בָ דָּ י בַּ נִ שֵׁ ד  ה עֵ יָ לֹּא הָ  שֶׁ י  ידִ יחִ הּ בִּ יד בֵּ הִ סְ אַ

א טָ ה חֲ יָּ בִ ד א"ל טוֹ וֹ יגּ זִ א לְ פָּ  פָּ ב  י' רַ דִ נָגְ וְ

י' רִ מְ ם אָ תָ הָ ל: שָׁ  ה לְמָ תָ יְ ז הָ אָ ד וּמֵ נַּגַּ וּד מִ גּ זִ וְ

י אֵ גְ בִּ ב מִ ם נָסֵ כֶ שְׁ  ל זֶה: שֶּׁ  ין מִ רִ מְ בא"י אוֹ
קֹב עֲ ת יַ ינָה בַּ ת דִּ ח אֶ קַ מוּר לָ ן חָ ם בֶּ כֶ שְׁ ר  זַ גָּ

לוּ נוּ מָ לֹּא נֶהֱ  שֶׁ יר  עִ נֵי הָ ר בְּ אָ שְׁ וֹ וּ לּ שֶׁ ה  נָאָ הֲ הַ וְ

יר: עִ נֵי הָ בְּ ישׁ מִ ם אִ שֵׁ י  אֵ גְ בִּ רוּ. מִ עֲ טַ צְ נִ ן וְ מָ צְ עַ

שׁ דָּ קְ מִּ  ית הַ ל בֵּ שֶׁ ת  דוֹ ין יְסוֹ יתִ שִׁ ד  וִ הּ דָּ רָ כָ שְׂ

ינוּ צִ ין פ"י( מָ רִ דְ הֶ נְ י )סַ מִ לְ שַׁ רוּ ת יְ רַ מָ גְ וּבִ
ן וֹ שׁ לְ ד בִּ הוּא יְסוֹ שׁ וְ דָּ קְ מִּ  ית הַ ל בֵּ שֶׁ ס  יוֹ לְ ימוֹ תֵּ

ת רַ מָ גְ ם בִּ הוֹ תְּ ף הַ א צָ מָ הוֹ א תְּ פָ קָ י: וָנִ יְ

יהַּ בִּ גְ הִ שֶׁ רֶס  ם חֶ שָׁ א  צָ מָּ  שֶׁ ם(  שָׁ י ) מִ לְ שַׁ רוּ יְ

בוּשׁ י כָּ נִ אֲ שֶׁ אן  כָּ י מִ נִ לֵ טְ ל תִּ ר לוֹ אַ מַ אָ לוֹ וְ קוֹ

ל ה כָּ דָ עֲ רָ שֶׁ ה  רָ וֹ ן תּ תַּ ם מַ יּוֹ ם מִ הוֹ תְּ ל הַ עַ
י רִ שָׁ י  מִ : לוֹ טָ יו וּנְ רָ בָ דְ ד לִ וִ ע דָּ מַ שָׁ לֹא   ץ וְ רֶ אָ הָ

וּם שּׁ  ר מִ בֵ עוֹ ם וְ יִ מַּ  קוּהוּ הַ חָ ן יִמְ פֶּ ם  שֵׁ ב  תַּ כְ מִ לְ

לֹא ים י"ב:ג'( וְ רִ בָ ם )דְּ מָ שְׁ ת  ם אֶ תֶּ דְ בַ וַאֲ

ל כו' יֵשׁ יתֹפֶ א אֲחִ נָשָׂ ם(: שָׁ ( ' גוֹ ן וְ שׂוּן כֵּ עֲ תַּ

ן רֶ גֹּ ת הַ ד אֶ וִ נָה דָּ לֹא קָ י  רֵ הֲ שֶׁ ר  בָ דָּ הּ בַּ מַ תֵּ
ה תָ יְ הָ שֶׁ ה  תָ הֲסָ ה דַּ שֶׂ עֲ ד מַ י עַ בוּסִ יְ נָה הַ וְ רַ אֲ מֵ

ים רִ בָ י דְּ פִ ים וּלְ נִ שָׁ ל ג'  יתֹפֶ ת אֲחִ יתַ ר מִ חַ אַ לְ

נָה לֹּא קָ  שֶׁ ר שאע"פ  מַ נוּ לוֹ ין אָ יכִ רִ לוּ צְ לָּ הַ

ח[ שַׁ  נִּמְ שֶׁ ם ] יּוֹ יו מִ נְּעוּרָ ה מִ יָ עַ הָ דֵ ן יוֹ רֶ גֹּ הַ

קוּ דְ ה וּבָ רָמָ ת הֲ נוּיַ ל בְּ מוּאֵ שְׁ בוּ הוּא וּ שְׁ  יָ וְ
שׁ דָּ קְ מִּ  ית הַ בֵ ם לְ קוֹ אוּ מָ צְ עַ וּמָ שֻׁ  הוֹ ר יְ פֶ סֵ בְּ

ינַן שִׁ  רְ דָ דְ כִ ' וְ גוֹ ם וְ קוֹ א מָ צָ ד אֶמְ יב עַ תִ כְ דִ כְּ

ף ים דַּ חִ בָ ן )זְ מָ קוֹ יזֶהוּ מְ אֵ ים בְּ חִ בָ זְ יהּ בִּ לֵ

ל ה עַ חֶ מָּ יִ : וּתוֹ שׁ רְ ת בִּ דוֹ יְּסוֹ ר הַ פַ נד:( וְחָ

ר ה':כ"ג( בָּ דְ מִּ  ה )בַּ טָ סוֹ יב בְּ תִ כְ ם דִּ יִ מַּ הַ
ת רוֹ כָּ זְ ה הַ בֵּ רְ הַ ים וְ רִ מָּ  י הַ ל מֵ ה אֶ חָ וּמָ

ה זוֹ לָ לָ ה כו'. וּקְ חָ יב וּמָ תִ "ה כְּ פֵּ  אַ ה וְ שָׁ  רָ פָּ  בַּ

ינוֹ ם אֵ א אִ לָּ לוֹ אֶ לְּ קַ ה מְ יָ לֹּא הָ  שֶׁ ה  תָ יְ נָּם הָ חִ בְּ

נַאי תְּ יֵּם הַ קַ תְ לֹא נִ  נַאי וְ ל תְּ י' עַ פֵּ  אַ ר: מֵ אוֹ

נַאי ל תְּ ה עַ לָ לָ א קְ הָ ה דְּ אָ יא בָּ אעפ"כ הִ
ד חֵ לֹּא כִּ  שֶׁ יֵּם  קַ תְ לֹא נִ  י וְ נִּ מֶּ  ד מִ חֵ כַ ם תְּ ה אִ תָ יְ הָ

כוּ לְ לֹא הָ  יב וְ תִ כְ ה דִּ לָ לָ קְּ ה הַ יְּמָ קַ תְ ואעפ"כ נִ

ין: נִ גְ הֻ נַי מֵ ין בָּ אֵ שֶׁ י  ה לִ שָׂ נַּעֲ שֶׁ מוֹ  ךָ כְּ  ה לְ שֶׂ עֲ כֹּה יַ י  לַ לוֹ עָ לְּ ה קִ לָ לָ זוֹ קְ ' וְ גוֹ יו וְ כָ רָ דְ נָיו בִּ בָ

י נֵ ל בְּ ר אֶ בֵּ אמֹר דַּ עַ לֵ הוֹשֻׁ ל יְ ר ה׳ אֶ בֵּ דַ יְ יב: ״וַ תִ כְ ה, דִּ זָּ שׁוֹן עַ לָ בְּ

ם יכֶ לֵ י אֲ תִּ רְ בַּ ר דִּ שֶׁ ט אֲ לָ קְ מִּ י הַ רֵ ת עָ ם אֶ כֶ נוּ לָ אמֹר תְּ ל לֵ אֵ רָ שְׂ יִ

ה? שָׁ שׁוֹן קָ יבּוּר לָ ל דִּ כׇ א דְּ רָ ימְ מֵ ה. לְ תּוֹרָ ל הַ ן שֶׁ הֵ י שֶׁ נֵ פְּ גוֹ׳״? מִ וְ

יָא: נְ תַ הָ שׁוֹת״. וְ נוּ קָ תָּ ץ אִ אָרֶ י הָ דֹנֵ ישׁ אֲ אִ ר הָ בֶּ יב: ״דִּ תִ כְ דִ ין, כְּ אִ

ר בֵּ ר ״יַדְ ן הוּא אוֹמֵ כֵ ת, וְ שׁוֹן נַחַ א לְ לָּ רוּ״ אֶ בְּ דְ ין ״נִ רוּ״, אֵ בְּ דְ ״נִ

י נֵ מְ הֵ נַן מְ בָּ י רַ נֵ ימָ חוּד. )סִ ר״ לְ בֵּ חוּד, ״יַדְ ר״ לְ בֶּ ינוּ״! ״דִּ תֵּ חְ ים תַּ מִּ עַ

ם. יהָ שִּׁ י שֶׁ נֵ פְּ ר: מִ ד אוֹמֵ נַן, חַ בָּ רַ ה וְ הוּדָ י יְ בִּ הּ רַ י בַּ יגִ לִ י(. פְּ רֵ פְ סָ וְ

ים רִ בָ דְּ ת הַ עַ אֶ הוֹשֻׁ תֹּב יְ כְ יִּ ה. ״וַ ל תּוֹרָ ן שֶׁ הֵ י שֶׁ נֵ פְּ ר: מִ ד אוֹמֵ חַ וְ

יָה – מְ חֶ י נְ בִּ רַ ה וְ הוּדָ י יְ בִּ הּ רַ י בַּ יגִ לִ ים״, פְּ לֹהִ ת אֱ ר תּוֹרַ פֶ סֵ ה בְּ לֶּ אֵ הָ

אן מַ א לְ מָ לָ שְׁ ט. בִּ לָ קְ י מִ רֵ ר: עָ ד אוֹמֵ חַ ים, וְ סוּקִ מֹנָה פְּ ר: שְׁ ד אוֹמֵ חַ

א לָּ ים״. אֶ לֹהִ ת אֱ ר תּוֹרַ פֶ סֵ יב: ״בְּ תִ כְ ינוּ דִּ יְ ים, הַ סוּקִ מֹנָה פְּ ר שְׁ אָמַ דְּ

ר: אָמַ י קָ כִ ים״? הָ לֹהִ ת אֱ ר תּוֹרַ פֶ סֵ אי ״בְּ ט, מַ לָ קְ י מִ רֵ ר עָ אָמַ אן דְּ מַ לְ

ת ר תּוֹרַ פֶ סֵ ים בְּ תוּבִ כְּ ה הַ לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ ת הַ רוֹ אֶ פְ סִ עַ בְּ הוֹשֻׁ תּוֹב יְ כְ יִּ ״וַ

יר אִ י מֵ בִּ רַ ה וְ הוּדָ י יְ בִּ הּ רַ י בַּ יגִ לִ ן, פְּ תָּ שְׁ פִ רוֹ בְּ פָ תְּ ר שֶׁ פֶ ים״. אסֵ לֹהִ אֱ

יב: תִ כְ סוּל, דִּ ר פָּ אָמַ אן דְּ מַ סוּל. ב)א(לְ ר: פָּ ד אוֹמֵ חַ ר, וְ שֵׁ ר: כָּ ד אוֹמֵ – חַ

ין: ילִּ פִ תְ הּ לִ ה כּוּלָּ תּוֹרָ ל הַ שׁ כׇּ קַּ יתַּ אִ ״, וְ יךָ פִ ת ה׳ בְּ יֶה תּוֹרַ הְ ן תִּ עַ מַ ״לְ

ן רָ פְ תׇ ין – אַף כֹּל לְ ידִ גִ ן בְּ רָ תוֹפְ ינַי לְ סִּ ה מִ מֹשֶׁ ה לְ כָ לָ ין הֲ ילִּ פִ ה תְּ מָ

שׁ. קַּ יתַּ א אִ יו לָ כוֹתָ לְ הִ , לְ יךְ פִ ר בְּ מּוּתָּ שׁ – לַ קַּ יתַּ י אִ : כִּ ךְ ידַּ אִ ין. וְ ידִ גִ בְּ

ית לֵ נָא, וְ יתָּ כִ י בְּ ירִ פִ תְ י דִּ יבִ בִ י חֲ בֵ ין דְּ ילִּ פִ תְ הוּ לִ ינַן לְ זֵ ב: חֲ ר רַ אָמַ

ד חָ אֶ ה, וְ חָ שְׁ מִּ ן הַ מֶ שֶׁ שׁוּחַ בְּ ד מָ חָ י׳ אֶ נִ תְ יהּ. גמַ ווֹתֵ א כְּ תָ כְ לְ הִ

. חַ רוֹצֵ ת הָ ין אֶ ירִ זִ חֲ יחוּתוֹ – מַ שִׁ מְּ ר מִ בַ עָ ד שֶׁ חָ אֶ ים, וְ דִ גָ בְ ה בִּ רוּבֶּ מְ הַ
ךְ יכָ פִ . לְ חַ רוֹצֵ ת הָ יר אֶ זִ חֲ ה מַ מָ חָ לְ שׁוּחַ מִ ר: אַף מְ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ רַ

לֹּא י שֶׁ דֵ סוּת, כְּ יָה וּכְ חְ ן מִ הֶ קוֹת לָ פְּ סַ ים מְ נִ ל כֹּהֲ ן שֶׁ יהֶ ימּוֹתֵ אִ

נָא: הֲ ב כָּ ר רַ י? אָמַ ילֵּ י מִ נֵ נָא הָ ׳ מְ מָ יָּמוּתוּ. גְּ ם שֶׁ יהֶ נֵ ל בְּ לוּ עַ לְּ פַּ תְ יִ

יר עִ י בְ יב: ״כִּ תִ דֹל״, וּכְ גָּ ן הַ כֹּהֵ ד מוֹת הַ הּ עַ ב בָּ יָשַׁ א: ״וְ רָ ר קְ אָמַ דְּ

ן כֹּהֵ י מוֹת הַ רֵ אַחֲ יב: ״וְ תִ דֹל״, וּכְ גָּ ן הַ כֹּהֵ ד מוֹת הַ ב עַ טוֹ יֵשֵׁ לָ קְ מִ

ץ אָרֶ ת בָּ בֶ שֶׁ שׁוּב לָ ינָא: ״לָ רִ א אַחֲ רָ יב קְ תִ ה? כְּ הוּדָ י יְ בִּ רַ דֹל״. וְ גָּ הַ
נָךְ הָ ד מֵ דוֹל״ – חַ גָּ יב: ״הַ תִ א כְּ לָ דְּ : מִ ךְ ידַּ אִ גוֹ׳( וְ ן״. )וְ כֹּהֵ ד מוֹת הַ עַ

א לּוּ, הָ צַ א מְ לָ א דְּ מָ עְ ים כּוּ׳. טַ נִ ל כֹּהֲ ן שֶׁ יהֶ ימּוֹתֵ ךְ אִ יכָ פִ הוּא. לְ

נָּם ת חִ לַ לְ ן קִ עוּף כֵּ רוֹר לָ דְּ נוּד כַּ פּוֹר לָ צִּ יב: ״כַּ תִ כְ הָ י? וְ יתִ יְ לּוּ – מָ צַ מְ

יָה הָ י, שֶׁ יעַ לִ מִ א שְׁ בָ רָ יהּ דְּ קֵ ירְ פִּ א: מִ בָ הוּא סָ יהּ הָ ר לֵ מַ בֹא״! אֲ לֹא תָ

י דֵ י: כְּ נֵ תְ מַ א דְּ יכָּ אִ שׁוּ. וְ קְּ לֹא בִּ ן וְ ל דּוֹרָ ים עַ מִ חֲ שׁ רַ קֵּ בַ ן לְ הֶ לָ

לּוּ – צַ א מְ א לָ לּוּ, הָ צַ מְ א דִּ מָ עְ לֹּא יָמוּתוּ. טַ ם שֶׁ יהֶ נֵ ל בְּ לוּ עַ לְּ פַּ תְ יִּ שֶׁ

יגּוּד זִ א וְ טָ יָּה חֲ ינַן: טוֹבִ רִ א אָמְ כָ ד? הָ בַּ עְ מֶ יהּ לְ ה לֵ וָ אי הֲ י? מַ יתִ יְ מָ

א: בָ הוּא סָ יהּ הָ ר לֵ מַ יר. אֲ זַ אי גָּ גַּ בְ יב וּמִ ם נָסֵ כֶ י: שְׁ רִ ם אָמְ תָ יד. הָ נַּגַּ מִ

לֹא ן וְ ל דּוֹרָ ים עַ מִ חֲ שׁ רַ קֵּ בַ ן לְ הֶ יָה לָ הָ י, שֶׁ יעַ לִ מִ א שְׁ בָ רָ יהּ דְּ קֵ ירְ פִּ מִ

י סֵ רְ א פַּ תָ לָ חוֹק תְּ רָ יָא בְּ יהּ אַרְ לֵ אַכְ א דְּ רָ בְ הוּא גַּ הָ א דְּ י הָ שׁוּ. כִּ קְּ בִּ

א תָ לָ יהּ תְּ דֵ הֲ יָּהוּ בַּ לִ י אֵ עִ תַּ ישְׁ א אִ לָ י, וְ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ יהּ דְּ ינֵּ מִ

יא נָּם הִ חִ ילּוּ בְּ פִ ם – אֲ כָ ת חָ לַ לְ ב: קִ ר רַ ה אָמַ הוּדָ ב יְ ר רַ י. )ב(אָמַ יוֹמֵ

א פָ ין, קְ יתִ ד שִׁ וִ ה דָּ רָ כָּ ה שֶׁ עָ שָׁ בְּ ל, שֶׁ יתוֹפֶ חִ אֲ ן? מֵ נָלַ אָה. מְ בָּ

א פָּ סְ ם אַחַ תּוֹב שֵׁ כְ הוּ לִ ר: מַ מַ א. אֲ מָ לְ עָ א לְ פָ טְ ישְׁ מִ א לְ עָ א, בְּ הוֹמָ תְּ

ר: מַ י. אֲ ידֵּ יהּ מִ ר לֵ אָמַ א דְּ יכָּ יהּ? לֵ תֵּ יקוּ אַדּוּכְ לֵ א דְּ הוֹמָ תְ א בִּ דֵּ ישְׁ וּמִ

ל יתוֹפֶ חִ א אֲ רוֹנוֹ. )ג(נָשָׂ גְ נֵק בִּ רוֹ – יֵחָ ינוֹ אוֹמְ אֵ ה וְ ר זֶ בָ עַ דָּ יּוֹדֵ ל הַ כׇּ

תּוֹ, שְׁ אִ ישׁ לְ ין אִ לוֹם בֵּ שׂוֹת שָׁ עֲ ה לַ ר: וּמָ מוֹ, אָמַ צְ עַ ר בְּ חוֹמֶ ל וָ קַ

ל כׇ ם, לְ יִ מַּ ל הַ ה עַ חֶ מָּ ה יִ דוּשָּׁ קְ ב בִּ תַּ כְ נִּ י שֶׁ מִ ה: שְׁ תּוֹרָ ה הַ רָ אָמְ

א דָ א, שְׁ פָּ סְ ם אַחַ ב שֵׁ תַ י. כְּ רֵ יהּ: שְׁ ר לֵ מַ ן? אֲ כֵּ ל שֶׁ ם כּוּלּוֹ לֹא כׇּ עוֹלָ הָ

אָה ל רָ יתֹפֶ חִ אֲ יב: ״וַ תִ י כְּ כִ ילּוּ הָ פִ אֲ יהּ. וַ תֵּ ם אַדּוּכְ קָ ת וְ חַ א, נְ הוֹמָ אַתְּ

יתוֹ ל בֵּ ךְ אֶ יֵּלֶ ם וַ יָּקׇ מוֹר וַ חֲ ת הַ בֹשׁ אֶ יַּחֲ תוֹ וַ צָ ה עֲ תָ שְׂ עֶ י לֹא נֶ כִּ

ת לַ לְ הוּ: קִ בָ י אֲ בִּ ר רַ גוֹ׳״. אָמַ נַק וְ יֵּחָ יתוֹ וַ ל בֵּ ו אֶ צַ יְ ירוֹ וַ ל עִ (אֶ )וְ

י[ לִ יהּ ]עֵ ר לֵ אָמַ קָ י, דְּ לִ עֵ ן? מֵ נָלַ אָה. מְ יא בָּ נַאי הִ ל תְּ ילּוּ עַ פִ ם – אֲ כָ חָ

ר״. בָ י דָּ נִּ מֶּ ד מִ חֵ כַ ם תְּ יף אִ כֹה יוֹסִ ים וְ לֹהִ ךָ אֱ ה לְּ שֶׂ ל: ״כֹּה יַעֲ מוּאֵ שְׁ לִ

ד חֵ לֹא כִ ים וְ רִ בָ דְּ ל הַ ת כׇּ ל אֶ מוּאֵ ד לוֹ שְׁ יַּגֶּ יב: ״וַ תִ כְ ב דִּ ל גַּ אַף עַ וְ

גוֹ׳״. יו וְ כָ רָ דְ נָיו בִּ כוּ בָ לְ לֹא הָ יב: ״וְ תִ י[ כְּ כִ ילּוּ הָ פִ אֲ נּוּ״, ]וַ מֶּ מִ

ר אָמַ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פט׳ מהל׳ תפילין ומזוזה
וספר תורה הל׳ יג, סמג עשין

כה, טוש״ע יו״ד סי׳ ערח סעי׳ א:

ב מיי׳ פג׳ מהל׳ תפילין ומזוזה
וספר תורה הל׳ ט, סמג עשין כב,

טוש״ע או״ח סי׳ לב סעי׳ מט:

ג מיי׳ פז׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ט, סמג עשין עז:

מסורת הש״ס

א קידושין לה.

ב סוכה נג:

ג שבת קטז.; ספרי במדבר;
נדרים סו:; במדבר רבה; חולין

קמא.

גליון הש״ס

גמ' ר"י ור' נחמיה חד אמר. עי'

ב"ב טו ע"א:

שם ספר שתפרו בפשתן. עיין

מגילה דף ח ע"ב ודף יט ע"א:

תורה אור השלם

]יהושע כ, א[

]מלאכי ג, טז[

]תהילים מז, ד[

]בראשית מב, ל[

]יהושע כד, כו[

]שמות יג, ט[

]דברים כ, א-ז[

]שמות ל, ל[

]במדבר לה, כה[

]במדבר לה, כח[

]במדבר לה, לב[

]משלי כו, ב[

]בראשית לד[

]במדבר ה, כג[

]שמואל ב יז, כג[

]שמואל א ג, יז[

]שמואל א ג, יח[

]שמואל א ח, ג[



אלו הן הגולין   פרק שני   מכות יא:
' וְזֹאת גוֹ ן וְ אוּבֵ י רְ חִ יב יְ תִ כְ אי דִּ מַ יו: בִ אָ ה לְ נֻדֶּ א מְ יְּהֵ שֶׁ וּי הוּא  דּ ן נִ וֹ שׁ ךָ לְ  י לְ אתִ טָ וְחָ

ן אוּבֵ רְ ה לִ מֹךְ יְהוּדָ סְ ה לִ אָ ה רָ ה מָ יהוּדָ לִ

ן וֹ שׁ לְ ה בִּ ת יְהוּדָ כַּ רְ בִ יל בְּ חִ תְ הַ ה לְ אָ ה רָ וּמָ

ל ת כָּ מוֹ צְ יוּ עַ הָ שֶׁ י  פִ א לְ לָּ ה אֶ יהוּדָ זֹאת לִ וְ

ין לִ גָּ לְ גֻ ה מְ ל יְהוּדָ שֶׁ  ם וְ יָּ ן קַ דָּ לְ שִׁ ים  טִ בָ שְּׁ  הַ

ן אוּבֵ ר רְ מַ לוֹ ן כְּ אוּבֵ י רְ ן זֶה יְחִ וֹ שׁ ר לָ מַ אָ

יֶה הְ זֹאת תִּ י וְ וּ הוּא חַ לּ אִ ת כְּ יֶּמֶ וֹ קַ דּ לְ שִׁ

ל ת כָּ מוֹ צְ ין. עַ לִ גָּ לְ גֻ ם מְ הֵ שֶׁ ה  יהוּדָ לִ

ם נֵיהֶ אוּם בְּ שָׂ ם וּנְ יִ רַ צְ מִּ אוּ מִ צְ ים יָ טִ בָ שְּׁ  הַ

ת מוֹ שְׁ יו ) חָ אֶ ף לְ סֵ ר יוֹ מַ אָ שֶׁ זֶהוּ  ר וְ בָּ דְ מִּ בַּ

זֶּה  י מִ תַ מוֹ צְ ם עַ יתֶ לִ עֲ י"ג:י"ט( וְהַ

יהָ רֶ יבָ ל אֵ עַ ם: יכֶ תֵ מוֹ צְ ם עַ ם עִ כֶ תְ אֶ

ם וּרָ בּ ם חִ קוֹ יו לִמְ תָ מוֹ צְ נְסוּ עַ כְ א נִ פָ שָׁ  לְ

ף ין דַּ לִּ הּ )חֻ תֵּ כְ דֻּ ף מִ שָׁ  מוֹ דְּ ם כְּ שָּׁ  פוּ מִ שָּׁ  שֶׁ

א: וּרָ א אישלויי"ש דּ פָ שָׁ  מב: נד.:( לְ

יבוֹ יב רִ רִ כֹּחַ לָ וֹ  י בּ ב לוֹ יְהִ יו רַ דָ יָ

ח רַ טְ מִ ל וּלְ קַ שְׁ  מִ לְ יו: רָ ד חֲבֵ מוֹ נֶגֶ צְ עַ לְ

ה רֻבָּ ת מְ יתַ מִ ךְ בְּ נָ הָ ר בְּ דַּ לֶהְ ן: תֵּ  לִ א וְ שָּׂ לִ

א לָּ יחוּתוֹ אֶ שִׁ  מְּ ר מִ בַ עָ שֶׁ  ים אוֹ בְּ דִ גָ בְ בִּ

לֶה וֹ ינוֹ גּ נֵי' ה"ז אֵ תְ מַ הוּ: וּלְּ או ש"מ כּ לָ

זֵר חוֹ א בגמ' מק"ו: מָ עְ רֵשׁ טַ פָ מְ

א בגמ': מָ עְ יף טַ לֵ י יָ נִ שֵׁ ל  שֶׁ תוֹ  יתָ מִ בְּ

ר חֵ וּ אַ נּ לֹּא מִ  שֶׁ לֹא כ"ג  ינוֹ בְּ ר דִּ מַ גְ נִ

ת: וֹ לּ גַ ל זֶה לְ שֶׁ ינוֹ  ר דִּ מַ גְ נִּ שֶׁ ד  יו עַ תָּ חְ תַּ

: צֵחַ ה זֶה רוֹ שָׂ נַּעֲ שֶּׁ  יו מִ יָמָ ח בְּ שַׁ  מְ נִּ שֶׁ מ'  גְּ

ר חַ אַ ד מֵ בַּ עְ ן לְמֶ כֹּהֵ אי  הַ יהּ לְ וָה לֵ אי הֲ מַ

ה מָּ  ג זֶה לָ רַ הָ שֶׁ  יָה כ"ג כְּ ן לֹא הָ יִ דַ עֲ שֶׁ

ט לָ קְ י מִ רֵ עָ צֵחַ בְּ ת רוֹ נָא מֵ תְּ : נַשׁ הוּא נֶעֱ

ן ה כ"ג בֶּ שָׂ נַעֲ וְ ן: מַ ר זְ חַ ת כ"ג אַ וּמֵ

ה תָ מֵ ל: לָ הוּא חָ שֶׁ דוּת  יו עֵ לָ א עָ צָ ה יָ שָׁ רוּ גְּ

לֶה: וֹ צֵחַ גּ רוֹ ין הָ אֵ ת וְ מֵ י הוּא כְּ רֵ נָּה הֲ הֻ כְּ

עַ רֵ פְ א לְמַ תָ לְּ אי מִ לַּ גַּ נָּה אִ הֻ לָה כְּ טְ בָּ

חַ צֵ אי רוֹ יהּ הַ וָה לֵ יָה כ"ג וַהֲ לֹּא הָ  שֶׁ

זֵר ינוֹ חוֹ אֵ ל וְ דוֹ ן גָּ כֹּהֵ לֹא  ינוֹ בְּ ר דִּ מַ גְ נִ

ם: לָ עוֹ לְ

נוּ לָּ שֶׁ ים  יִ וּ דּ נִ אן דְּ כָּ ין מִ קִ דְּ קְ דַ ה. יֵשׁ מְ יְּהוּדָ ן מִ לַ נָ ה מְ רָ פָ יךְ הֲ רִ נַאי צָ ל תְּ וּ עַ לּ פִ אֲ

ת וֹ נַדּ ין לְ ן אֵ מַ ם זְ יֵּשׁ לָהֶ שֶׁ ם  תָ י' אוֹ פֵּ  אַ

ר בָ דָ נָה בְּ תְ א הִ כָ י הָ רֵ הֲ שֶׁ ק  פֵ סָּ  ן מִ מָ צְ עַ

בוֹ כְּ עַ יָה מְ א הָ מָּ  שֶׁ  יֵּם דְּ קַ דוֹ לְ יָ יָה בְּ לֹּא הָ  שֶׁ

ל ךְ חָ כָ ךְ וּלְ רֶ דֶּ ן בַּ סוֹ וּ אָ נּ אֶ רָ קְ ף אוֹ יִ סֵ יוֹ

ר אָ שְׁ ל  נַאי אֲבָ תְּ ל הַ וּי עַ דּ נִּ ם הַ רוֹ גַּ קָּ עִ מֵ

ת ין אֶ נַדִּ מְּ שֶׁ ן  גוֹ יֵּם כְּ קַ דוֹ לְ יָ בְ ים דִּ נָאִ תְּ

ל אי לֹא חָ ר וַדַּ בָ דָּ ה הַ שֶׂ עֲ לֹּא יַ  שֶׁ ם  דָ אָ הָ

דוֹ הוּא יָ בְ יוָן דִּ כֵ רוֹ דְּ קָּ עִ ל מֵ לָ וּי כְּ דּ נִּ הַ

לֹּא  שֶׁ אי  וַדַּ ים בְּ עִ דְ נוּ יוֹ וּי אָ דּ נִּ ת הַ עַ שְּׁ  מִ

וּי דּ נִּ ל הַ אי לֹא חָ ר וַדַּ בָ דָּ ת הַ שׂוֹ עֲ וֹ לַ תּ עְ דַ בְּ

ה דָ הוֹ שֶׁ ן  אוּבֵ רְ ם לִ רַ י גָּ מִ : רוֹ קָּ עִ ל מֵ לָ כְּ

ב שָׁ  יָּ שׁ וַ רָ דְ מִּ ינַן בַּ רִ מְ א אָ הָ הּ דְּ מַ ה. תֵּ יְהוּדָ

יו בִ ית אָ בֵּ ב מִ שָׁ ן  יכָ הֵ ר מֵ וֹ בּ ל הַ ן אֶ אוּבֵ רְ

יָה זֶה הָ ה וְ הָ לְ ה בִּ שֵׂ עֲ ל מַ ית עַ נִ עֲ תַ ב בְּ שַׁ  יָּ שֶׁ

מ"מ לֹא י"ל דְּ ה וְ יהוּדָ ה דִּ שֶׂ עֲ ם מַ קֹדֶ

י מִ ה: יהוּדָ ה דִּ שֶׂ עֲ ד מַ ים עַ בִּ רַ ה בָּ דָ הוֹ

ךְ מֶ נוּ סֶ ל יֵשׁ לָ כָ ה. וּלְ דָ הוֹ שֶׁ ן  אוּבֵ רְ ם לִ רַ גָּ

יךָ חֶ דוּךָ אַ ה יוֹ תָּ ה אַ א יְהוּדָ רָ קְ מִּ ן הַ מִ

יךָ חִ דוּךָ אָ ךְ יוֹ יתָ כָּ דֵ תְּ הוֹ ינַן אַ מִ גְּ רְ תַ וּמְ

יךָ חִ דוּךָ אָ ךְ יוֹ שׁ כָּ וֹ לֹא בּ יתָ וְ דֵ רוּשׁ הוֹ פֵּ

ן אוּבֵ א רְ ת בָּ דוֹ הוֹ תָּ לְ לְ חַ תְ הִ שֶׁ יל  בִ שְׁ  בִּ שֶׁ

לָה גָּ שֶׁ י  ה מִ יֵּי ק"ו וּמַ בַּ ר אַ מַ אָ ה: דָ וְהוֹ

ר מַ גְ נִ י לְ ף נָמֵ ינָא נֵילַ אי דִּ הַ הּ מֵ מַ כו'. תֵּ

י ה מִ ל וּמָ לָ לֶּה כְּ גַ לֹּא יְ  שֶׁ לֹא כ"ג  ינוֹ בְּ דִּ

א צֵ ת כ"ג יוֹ יתַ נֵי מִ פְ ר לִ בָ לָה כְּ גָּ שֶׁ

נֵי פְ לָה לִ לֹּא גָּ  שֶׁ י  ל כ"ג מִ שֶׁ תוֹ  יתָ מִ בְּ

תוֹ ר מוֹ חַ לֶה אַ גְ לֹּא יִ  שֶׁ ין  ינוֹ דִּ תוֹ אֵ מוֹ

ם( שָׁ ף כט: וְ ין )דַּ כִ רָ עֲ ינַן בַּ רִ מְ י אָ כִ הָ דְּ

ינוֹ ה אֵ כוּרָ ינָהּ מְ אֵ שֶׁ ה  אָ צְ ר יוֹ בָ ה כְּ כוּרָ מְ

ינָא אי דִּ הַ ן מֵ א לָ קָ פְ נָ ר וְ כֵ מָּ  לֹּא תִּ  שֶׁ ין  דִּ

ת אַ ר הֲבָ חַ ל אַ לָ ת כְּ רֶ כֶּ מְ ינָהּ נִ אֵ דְּ

א יָ שְׁ  א קַ לָ ה דְּ אֶ רְ נִ ם וְ לָ ד עוֹ ין עַ נִ ימָ סִ

ה הוּא רָ פָּ  ן כַּ כֹּהֵ  ת הַ יתַ א מִ הָ י דְּ ידִ מִ

א לָּ א אֶ כָ יְ שַׁ א  ה לָ רָ פָּ  כַ מוּךְ וְ סָ ר בְּ מַ אָ דְ כִּ

י פִ א לְ קָ וְ ךְ דַּ כָּ לְ יא וְהִ רִ בָ יָּב בְּ חֻ מְּ שֶׁ י  מִ לְ

ת כ"ג "כּ מֵ חַ אַ לוּת וְ יֵּב גָּ חַ תְ נִ ר וְ מַ גְ נִּ שֶׁ

ל לָ לֶּה כְּ גַ לֹּא יְ  שֶׁ ת כ"ג  יתַ ת מִ רֶ פֶּ  כַ מְ

ינוֹ ר דִּ מַ גְ ל נִ "ס אֲבָ שַּׁ  ר הַ מַ אָ קָ דְ מק"ו כִּ

ר מַ ם גְּ ת כ"ג קֹדֶ ר מֵ בָ כְּ שֶׁ לֹא כ"ג  בְּ

ילַף מק"ו מֵ א לְ יכָּ אי לֵ ל זֶה וַדַּ שֶׁ ין  דִּ

א יכָּ לֵ ת כ"ג וְ יתַ ר מִ פֵּ  כַ ךְ תְּ יאַ הֵ דְּ

א תָּ שְׁ  ת כ"ג הַ יתַ ר לוֹ מִ פֵּ  כַּ תְ תִ ר דְּ ימַ לְמֵ

א לָּ א אֶ רָ פְּ כַּ א מִ א לָ הָ ינוֹ דְּ ר דִּ מַ גְ נִּ שֶׁ  כְּ

ה יתָ ת מִ עַ שְׁ  ךְ וּבִ ר כָּ חַ אַ ה וּלְ יתָ ת מִ עַ שְׁ  בִּ

יא הִ הַ י לְ מֵ א דָּ לָ יָּב וְ יָה זֶה חַ לֹא הָ

כוּ' הּ וְ אָ צְ ר יוֹ בָ ה כְּ כוּרָ מְ ין דִּ כִ רָ עֲ דַּ

ת לַּ חִ תְּ ין מִ נִ ימָ ת סִ אַ ת הֲבָ עַ שְּׁ  ם מִ תָ הָ דְּ

לוּת דְ גַּ נָּה הַ מֶּ  יק מִ סִ וּב לֹא יַפְ שׁ הּ וְ לוּתָ דְ גַּ

א לָ יר דְּ פִּ שַׁ ילַף  מֵ ךְ לְ יָּ שַׁ ךְ  כָ ם וּלְ לָ עוֹ לְ

ד ין עַ נִ ימָ ת סִ לַ חָ תְ ר הַ חַ ל אַ לָ ר כְּ כֵ מָּ  תִּ

א לוּת קָ י גָּ דֵּ מִ : י"חַ שִׁ  מָ ה לְ אֶ רְ ן נִ ם כֵּ לָ עוֹ

ישׁ רֵ ר בְּ מַ אָ דְּ ין ה"נ מִ הּ אִ מַ א. תֵּ רָ פְּ כַ מְ

ה שֶׂ עֲ שׂוּ מַ לֹּא עָ  שֶׁ ם  ף ב:( הֵ ין )דַּ תִּ ילְ כִ מְ

א לְמָ ה אַ רָ פָּ  הוּ כַּ וֵי לְ הֱ תֶ י דְּ יכִ י הֵ לוּ כִּ גְ לִ

ה רָ פָּ  א כַּ כָ הָ י"ל דְּ ת וְ רֶ פֶּ  כַ לוּת מְ גָּ

ף ילַ מֵ י לְ עֵ א בָּ הָ ר דְּ מַ אָ לוּת קָ גָּ רוֹ מִ טְ פָ לְ

יל עִ וֹ ת כ"ג תּ יתַ מִ ן דְּ יִ דַ לָה עֲ לֹּא גָּ  שֶׁ י  מֵ דָּ

נֵּי שַׁ  יר מְ פִּ שַׁ ךְ  כָּ לְ לוּת מק"ו הִ גָּ רוֹ מִ טְ פָ לְ

ת כ"ג יתַ ת מִ רֶ פֶּ  כַ לוּת מְ י גָּ ידִ מִ

י רֵ הֲ שֶׁ לוּת  גָּ א מִ רָ טְ פַּ  רוּשׁ מִ פֵּ ת  רֶ פֶּ  כַ מְ

ת הכ"ג ד וּמֵ חָ ם אֶ א יוֹ לָּ לָה אֶ וּ לֹא גָּ לּ פִ אֲ

ה הָ שָׁ וּ  לּ פִ ן אֲ כֹּהֵ  ת הַ וּ לֹא מֵ לּ אִ זֵר וְ הוּא חוֹ

ךְ חָ רְ ל כָּ א עַ צֵ ינוֹ יוֹ ה אֵ רֻבֶּ ן מְ מַ ם זְ שָׁ

י תִּ שְׁ  רַ פֵ דְ יָה כִּ לוּ ן תְּ כֹּהֵ ת  יתַ מִ ה זוֹ בְּ רָ פָּ  כַּ

: י"חַ שִׁ  מָ ה לְ אֶ רְ ן נִ כֵּ

ה. רָ פָ יךְ הֲ רִ נַאי – צָ ל תְּ ידּוּי עַ ב: נִ ר רַ ה אָמַ הוּדָ ב יְ ר רַ א)א(אָמַ

גוֹ׳״, יךָ וְ לֶ יו אֵ יאֹתִ בִ ם לֹא הֲ יב: ״אִ תִ כְ ה, דִּ הוּדָ יְּ ן? מִ נָלַ מְ

אי ן: מַ י יוֹנָתָ בִּ ר רַ י אָמַ נִ מָ ר נַחְ ל בַּ מוּאֵ י שְׁ בִּ ר רַ אָמַ וְ

ל ה״? )ב(כׇּ יהוּדָ זֹאת לִ גוֹ׳ וְ אַל יָמֹת, וְ ן וְ אוּבֵ י רְ חִ יב: ״יְ תִ כְ דִּ

ל יו שֶׁ מוֹתָ צְ ר, עַ בָּ דְ מִּ ל בַּ אֵ רָ שְׂ יוּ יִ הָ נָה שֶׁ ים שָׁ עִ בָּ ן אַרְ אוֹתָ

יו לָ שׁ עָ קֵּ ה וּבִ ד מֹשֶׁ מַ עָ ד שֶׁ אָרוֹן, עַ ין בָּ לִ גָּ גוּלְ יוּ מְ ה הָ הוּדָ יְ

ן אוּבֵ רְ ם לִ רַ י גָּ ם, מִ ל עוֹלָ בּוֹנוֹ שֶׁ נָיו: רִ פָ ר לְ ים. אָמַ מִ חֲ רַ

ה״. הוּדָ ע ה׳ קוֹל יְ מַ ה... שְׁ יהוּדָ זֹאת לִ ה, ״וְ הוּדָ ה – יְ יּוֹדֶ שֶׁ

א תָּ יבְ תִ מְ יהּ לִ י לֵ ילִ יְּ עַ א מְ ה קָ וָ א הֲ א, לָ פָ שָׁ יהּ לְ רֵ יבְ אל אִ עָ

ל קַ ישְׁ מִ ע לְ א יָדַ ה קָ וָ א הֲ נּוּ״. לָ יאֶ בִ מּוֹ תְּ ל עַ אֶ , ״וְ יעַ קִ רָ דְּ

ע ה יָדַ וָ א הֲ ב לוֹ״. לָ יו רַ נַן, ״יָדָ בָּ י רַ דֵ הֲ א בַּ תָּ עְ מַ שְׁ ח בִּ רַ יטְ וּמִ

הוּ: יָא לְ עְ יבַּ יֶה״. באִ הְ יו תִּ רָ צָּ ר מִ זֶ עֵ יָא, ״וְ י קוּשְׁ רוֹקֵ פָ לְ

א ן? תָּ הֶ ד מֵ חָ ת אֶ יתַ מִ א בְּ מָ לְ ר, אוֹ דִ ן הוּא חוֹזֵ ת כּוּלָּ יתַ מִ בְּ

ם שָּׁ א מִ ינוֹ יוֹצֵ דוֹל – אֵ ן גָּ לֹא כֹּהֵ ינוֹ בְּ ר דִּ מַ גְ ע: נִ מַ שְׁ

א. יכָּ לֵ דְ ! בִּ נָךְ הָ דְ יהּ בִּ ר בֵּ דַּ יהְ א, לִ יתָ ם אִ אִ ם. וְ עוֹלָ לְ

ינוֹ ה אֵ י זֶ רֵ דוֹל – הֲ ן גָּ ת כֹּהֵ ינוֹ מֵ ר דִּ מַ גְ נִּ שֶּׁ י׳ מִ נִ תְ גד)ג(מַ

ר ינּוּ אַחֵ דוֹל וּמִ ן גָּ ת כֹּהֵ ינוֹ מֵ ר דִּ מַ גְ לֹּא נִ ד שֶׁ ם עַ ה. אִ גּוֹלֶ

י. נִ ל שֵׁ תוֹ שֶׁ יתָ מִ ר בְּ ינוֹ – חוֹזֵ ר דִּ מַ גְ ן נִ כֵּ ר מִ אַחַ יו וּלְ תָּ חְ תַּ

דוֹל ן גָּ כֹהֵ דוֹל, וְ ן גָּ ג כֹּהֵ הוֹרֵ הַ דוֹל, וְ ן גָּ לֹא כֹּהֵ ינוֹ בְּ ר דִּ מַ גְ נִ

דוּת עֵ א לֹא לְ ינוֹ יוֹצֵ אֵ ם. הוְ עוֹלָ ם לְ שָּׁ א מִ ינוֹ יוֹצֵ ג – אֵ רַ הָ שֶׁ

ילּוּ פִ אֲ שׁוֹת. וַ פָ דוּת נְ עֵ לֹא לְ מוֹן, וְ דוּת מָ עֵ לֹא לְ ה, וְ וָ צְ מִ

ן יוֹאָב בֶּ ל כְּ אֵ רָ שְׂ א יִ בָ ר צָ ילּוּ שַׂ פִ אֲ ים לוֹ, וַ יכִ רִ ל צְ אֵ רָ שְׂ יִ

ה״ מָּ ר נָס שָׁ שֶׁ ר: ״אֲ מַ אֱ נֶּ ם, שֶׁ עוֹלָ ם לְ שָּׁ א מִ ינוֹ יוֹצֵ רוּיָה אֵ צְ

תוֹ. בוּרָ א קְ הֵ ם תְּ תוֹ, שָׁ יתָ א מִ הֵ ם תְּ תוֹ, שָׁ ירָ א דִּ הֵ ם תְּ – שָׁ

א יֵּצֵ חַ שֶׁ ט. רוֹצֵ הּ קוֹלֵ חוּמָ ךְ תְּ ת – כָּ טֶ יר קוֹלֶ עִ הָ ם שֶׁ שֵׁ וזכְּ

ר: י אוֹמֵ ילִ לִ גְּ י הַ י יוֹסֵ בִּ ם, רַ דָּ ל הַ אוֹ גּוֹאֵ צָ חוּם וּמְ תְּ חוּץ לַ

א יבָ קִ י עֲ בִּ ם. רַ ל אָדָ יַד כׇּ שׁוּת בְּ ם, וּרְ דָּ ל הַ יַד גּוֹאֵ ה בְּ וָ צְ מִ

׳ מָ יו. גְּ לָ ין עָ יָּיבִ ם חַ ל אָדָ כׇ ם, וְ דָּ ל הַ יַד גּוֹאֵ שׁוּת בְּ ר: רְ אוֹמֵ

ר – בָ ה כְּ לָ גָּ י שֶׁ ה מִ ר, וּמָ חוֹמֶ ל וָ יֵי: קַ ר אַבָּ א? אָמַ מָ עְ אי טַ מַ

א: מָ לְ דִ ה? וְ לֶ גְ לֹּא יִ ין שֶׁ ינוֹ דִּ ה – אֵ לָ לֹּא גָּ י שֶׁ יו, מִ שָׁ כְ א עַ יָצָ

א לוּת קָ י גָּ ידֵּ א! מִ ה לָ לָ א גְּ לָ אי דְּ יהּ, הַ ר לֵ פַּ יכַּ ה אִ לָ גְ אי דִּ הַ

ר מַ גְ לֹּא נִ ד שֶׁ ם עַ א! אִ רָ פְּ כַ מְ ן הוּא דִּ ת כֹּהֵ יתַ א? מִ רָ פְּ כַ מְ

א: רָ ר קְ אָמַ נָא: דְּ הֲ ב כָּ ר רַ י? אָמַ ילֵּ י מִ נֵ נָא הָ כוּ׳. מְ ינוֹ וְ דִּ

ן מֶ שֶׁ ח אֹתוֹ בְּ שַׁ ר מָ שֶׁ דֹל אֲ גָּ ן הַ כֹּהֵ ד מוֹת הַ הּ עַ ב בָּ יָשַׁ ״וְ

אי יו. מַ יָמָ ח בְּ שַׁ מְ נִּ ה שֶׁ א: זֶ לָּ חוֹ? אֶ י הוּא מוֹשְׁ כִ שׁ״, וְ קֹּדֶ הַ

ינוֹ מוֹר דִּ גְ יִּ ים שֶׁ מִ חֲ שׁ רַ קֵּ בַ יָה לוֹ לְ ד? הָ בַּ עְ מֶ יהּ לְ ה לֵ וָ הֲ

ת – מֵ ינוֹ וָ ר דִּ מַ גְ ינַן: נִ טִ יֵי: נָקְ ר אַבָּ שׁ. חאָמַ יקֵּ לֹא בִּ כוּת, וְ זְ לִ

ץ אָרֶ ת בָּ בֶ שֶׁ שׁוּב לָ יב: ״לָ תִ כְ ם, דִּ שָׁ יו לְ מוֹתָ צְ ת עַ ין אֶ יכִ מוֹלִ

ר י אוֹמֵ וֵ ץ – הֱ אָרֶ יא בָּ הִ ה שֶׁ יבָ שִׁ הוּ יְ יזֶ אֵ ן״, וְ כֹּהֵ ד מוֹת הַ עַ

ין יכִ דוֹל, מוֹלִ ן גָּ ת כֹּהֵ מֵּ ם שֶׁ ת קוֹדֶ נָא: מֵ ה. תָּ בוּרָ זוֹ קְ

ל חַ אֶ רֹצֵ יב: ״יָשׁוּב הָ תִ כְ יו, דִּ בוֹתָ י אֲ רֵ בְ ל קִ יו עַ מוֹתָ צְ עַ

י וֵ תוֹ הֱ חוּזָּ ץ אֲ רֶ אֶ יא בְּ הִ ה שֶׁ יבָ שִׁ הוּ יְ יזֶ תוֹ״, אֵ זָּ חֻ ץ אֲ רֶ אֶ

ן ה אוֹ בֶּ רוּשָׁ ן גְּ ן בֶּ ה כֹּהֵ שָׂ נַעֲ ינוֹ, וְ ר דִּ מַ גְ ה. טנִ בוּרָ ר זוֹ קְ אוֹמֵ

ר: ד אוֹמֵ א. חַ חָ ק נַפָּ חָ צְ י יִ בִּ רַ י וְ י אַמֵּ בִּ הּ רַ י בַּ יגִ לִ ה, פְּ לוּצָ חֲ

א תָּ לוּגְ פְ א בִּ ימָ הוּנָּה. ילֵ ה כְּ לָ טְ ר: בָּ ד אוֹמֵ חַ הוּנָּה. וְ ה כְּ תָ מֵ

ד יָה עוֹמֵ נַן: הָ תְ י. דִּ גִ לְ יפַּ א מִ עַ קָ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ ר וְ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ דְּ

ן ה אוֹ בֶּ רוּשָׁ ן גְּ הוּא בֶּ ע שֶׁ נוֹדַ , וְ חַ בֵּ זְ מִּ י הַ בֵּ ל גַּ יב עַ רִ קְ וּמַ

ין, סוּלִ יב פְּ רִ קְ הִ נוֹת שֶׁ בָּ רְ ל קׇ ר: כׇּ ר אוֹמֵ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ ה, רַ לוּצָ חֲ

אן , וּמַ עַ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ ה כְּ תָ ר מֵ אָמַ אן דְּ יר. מַ שִׁ כְ עַ מַ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ וְ

ר? זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ ה כְּ לָ טְ ר בָּ אָמַ דְּ
א יבָּ אַלִּ
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ג סנהדרין יח:

גליון הש״ס

גמ' נגמר דינו. עיין יומא דף עג

ע"א תוס' ד"ה וכולן:

תוס' ד"ה אפי' וכו' לא חל הנידוי

כלל בעיקרו. עיין כתובות דף סט

ע"א תוס' ד"ה ובשמתא:

תורה אור השלם

ם־ נּוּ אִ שֶׁ קְ בַ י תְּ דִ יָּ נּוּ מִ בֶ רְ עֶ י אֶ נֹכִ אָ

יךָ נֶ פָ יו לְ תִּ גְ צַּ הִ יךָ וְ לֶ יו אֵ יאֹתִ בִ לֹא הֲ

ים ]בראשית מִ יָּ ל־הַ ךָ כׇּ י לְ אתִ טָ חָ וְ

מג, ט[

יו תָ י מְ יהִ מֹת וִ ל־יָ אַ ן וְ אוּבֵ י רְ חִ יְ

ר          ]דברים לג, ו[ פָּ סְ מִ

ה הֹוָ ע יְ מַ ר שְׁ יֹּאמַ ה וַ יהוּדָ זֹאת לִ וְ

יו דָ נּוּ יָ יאֶ בִ מּוֹ תְּ ל־עַ אֶ ה וְ הוּדָ קוֹל יְ

ה  ]דברים יֶ הְ יו תִּ רָ צָּ ר מִ זֶ עֵ ב לוֹ וְ רָ

לג, ז[

וא הִ ץ הַ רֶ אָ ל בָּ אֵ רָ שְׂ כֹּן יִ שְׁ י בִּ הִ יְ וַ

ה הָ לְ ת־בִּ ב אֶ כַּ שְׁ יִּ ן וַ אוּבֵ ךְ רְ לֶ יֵּ וַ

יוּ הְ יִּ  וַ אֵ͏ל רָ שְׂ ע יִ מַ שְׁ יִּ יו וַ בִ שׁ אָ גֶ ילֶ פִּ

ר ]בראשית שָׂ ים עָ נֵ קֹב שְׁ עֲ י־יַ נֵ בְ

לה, כב[

ל ד גֹּאֵ יַּ חַ מִ רֹצֵ ת־הָ ה אֶ דָ עֵ ילוּ הָ צִּ הִ וְ

יר ל־עִ ה אֶ דָ עֵ יבוּ אֹתוֹ הָ שִׁ הֵ ם וְ דָּ הַ

הּ ב בָּ שַׁ יָ ה וְ מָּ ס שָׁ ר־נָ שֶׁ טוֹ אֲ לָ קְ מִ

ח שַׁ ר־מָ שֶׁ דֹל אֲ גָּ ן הַ כֹּהֵ ד־מוֹת הַ עַ

שׁ ]במדבר לה, קֹּדֶ ן הַ מֶ שֶׁ אֹתוֹ בְּ

כה[

יר ל־עִ נוּס אֶ ר לָ חוּ כֹפֶ קְ לֹא־תִ וְ

ד־ ץ עַ רֶ אָ ת בָּ בֶ שֶׁ שׁוּב לָ טוֹ לָ לָ קְ מִ

ן ]במדבר לה, לב[ כֹּהֵ מוֹת הַ

ד־מוֹת ב עַ שֵׁ טוֹ יֵ לָ קְ יר מִ עִ י בְ כִּ

ן כֹּהֵ י מוֹת הַ רֵ חֲ אַ דֹל וְ גָּ ן הַ כֹּהֵ הַ

ץ רֶ ל־אֶ חַ אֶ רֹצֵ שׁוּב הָ דֹל יָ גָּ הַ

תוֹ ]במדבר לה, כח[ זָּ חֻ אֲ



יב.אלו הן הגולין   פרק שני   מכות
לֹא ר וְ מַ עַ אָ שֻׁ  י יְהוֹ בִּ רַ אי כְּ ה וַדַּ תָ ר מֵ מַ אָ אן דְּ ר מַ מַ לוֹ י כְּ יגִ לִ א פְ זֶר כ"ע לָ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ א דְּ בָּ לִּ אַ

ת סוּלוֹ פְּ ר  מַ יו אָ תָ דוֹ י עֲבוֹ בֵּ גַ לְ יוָן דִּ ה כֵּ תָ "ד מֵ מֶ א לָ יכָּ זֶר לֵ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ א דְּ בָּ לִּ אַ זֶר דְּ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ כְּ
א בָּ לִּ י אַ יגִ לִ פְּ י  כִּ ן: כֹּהֵ ין זֶה  אי אֵ עַ וַדַּ רֵ פְ מַ לְ
ר מַ ין לוֹ יכִ רִ נוּ צְ ין אָ ר אֵ מַ לוֹ עַ כְּ שֻׁ  י יְהוֹ בִּ רַ דְּ
עַ שֻׁ  י יְהוֹ בִּ רַ לֹא כְּ  זֶר וְ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ לָה כְּ טְ מ"ד בָּ
י: יגִ לִ פְ ר דִּ ימַ מֵ א לְ כָּ עַ אִ שֻׁ  י יְהוֹ בִּ רַ א דְּ בָּ לִּ אַ דְּ

יַן נְ עִ ל לְ ת אֲבָ רוֹ שֵׁ  יו כְּ תָ דוֹ צֶה עֲבוֹ רְ יו תִּ ל יָדָ עֵ וֹ פּ
א שָׁ  רָ דְ ב בִּ אָ ה יוֹ עָ טָ ן: כֹּהֵ ינוֹ  יו אֵ רָ בָ ר דְּ אָ שְׁ
י חִ בְּ זְ ל מִ עַ לֹא מֵ  נּוּ וְ חֶ קָּ י תִּ חִ בְּ זְ ם מִ עַ מֵ דְּ
ית ח בֵּ בַּ זְ מִ י: חִ בְּ זְ ל מִ עַ נוּ מֵ יְ הַ בוּר דְּ סָ וּכְ
ה"ג וְהוּא י: ד לִ יֻחָ מְ י הַ חִ בְּ זְ יב מִ תִ כְ ים דִּ מִ לָ עוֹ

ן רוֹ אָ נֵי הָ פְ ד לִ וִ ה דָּ שָׂ עָ שֶׁ ה  מָ ל בָּ שֶׁ חַ  בֵּ זְ מִּ ס בַּ פַ תָּ
ד וִ יר דָּ עִ ד בְּ וִ ה לוֹ דָּ ר נָטָ שֶׁ  ל אֲ אֹהֶ יָה בָּ הָ שֶׁ
י רֵ בְ דִ ינוּ בְּ צִ ל ה' וּמָ ל אֹהֶ ב אֶ אָ יב וַיָּנָס יוֹ תִ כְ דִ כְּ
ר שָׁ  פְ י אֶ אִ נָיו וְ פָ חַ לְ בֵּ זְ ד מִ וִ ה דָּ שָׂ עָ שֶׁ ים  יָּמִ הַ
ד וִ י דָּ ימֵ יָה בִּ הוּא הָ שֶׁ ילֹה  שִׁ ל  שֶׁ חַ  בֵּ זְ ר מִ מַ לוֹ

ל אֵ מָּ י סַ מִ ל רוֹ שֶׁ רוּ  שָׁ  ן(: עוֹ בְ גִ יָה בְּ לֹמֹה. )הָ  שְׁ וּ
יעַ יַּגִּ שֶׁ  נּוּ כְּ מֶּ ע מִ רַ פְ לָּה יִ חִ תְּ בַּ שֶׁ רָה  צְ בָ ח לְ רַ יִּבְ שֶׁ
קֹד ה' פְ יָהוּ כד( יִ עְ שַׁ  יב )יְ תִ כְ דִ רֵב כְּ חָ ץ לְהֵ קֵּ הַ
י כֵ לְ ל מַ ךְ עַ ר כָּ חַ אַ ם וְ רוֹ מָּ ם בַּ רוֹ מָּ א הַ בָ ל צְ עַ
ל שֶׁ מוֹ  דָּ ים מִ דִ גָ מוּץ בְּ חֲ ה: מָ דָ אֲ ל הָ ה עַ מָ דָ אֲ הָ

ם ר וָדָ שָׂ ים בָּ כִ אָ לְ מַּ ין הַ אֵ שֶׁ י  פִּ ל  ף עַ אַ ל וְ אֵ מָּ סַ
ת ר אֶ בֵּ שַׂ ם לְ דָ אָ ת הָ יגַ רִ ין הֲ עֵ תוּב כְּ כָּ וֹ הַ ב בּ תַ כָּ
בוּרָה קְ נוּ לִ לֹא נָתְ  : מֹעַ שְׁ  לָה לִ כוֹ יא יְ הִ שֶּׁ ה  אֹזֶן מַ הָ
ת יִ ין בַּ נִ וֹ ין בּ אֵ הּ דְּ ק לֵ וֹ פּ תִּ ם: לָּהֶ שֶׁ ן  הֵ שֶׁ ם  יִּ וִ לְּ לַ
ין שִׂ ין עוֹ אֵ יר: שׁ עִ רֵ גָ יהּ מְ וָה לֵ שׁ דא"כ הֲ רֵ גָ מְ בִּ

ין אֵ שֶׁ ע  קַ רְ קַּ ת הַ חַ ת תַּ וֹ לּ חִ מְ לִ ם: יִּ וִ ל לְ שֶׁ ה  דֶ שָׂ
או י לָ אִ לָה וְ עְ מַ לְ לוּם מִ שׁ כְּ רֵ גָ מְּ ת בַּ לוֹ כְ אוֹ
ר יָדוּר מֵ י אוֹ יתִ יִ הּ הָ מָּ חֻ תְ לֹא בִּ  הּ וְ יב בָּ תִ כְ דִּ
ן וֹ שׁ י לְ שֵׁ רוּ פָ א לְ יכָּ צֹחַ אִ רָ וְ רָה: עָ מְּ הּ בַּ מָּ חֻ תְ בִּ
ב יאָ לִ הֳ אָ ל וְ אֵ לְ צַ ה בְּ שָׂ עָ ( וְ ת לוֹ מוֹ שְׁ מוֹ ) וּוּי כְּ צִ

ם ה ה' לָהֶ שָׂ עָ מוֹ וְ וּת כְּ שׁ ן רְ וֹ שׁ י לְ שֵׁ  רוֹ פָ א לְ יכָּ אִ וְ
פוֹ תוֹ סוֹ לָּ חִ תְּ מוּר מִ פוֹ חָ סוֹ ים לֹא(: רִ בָ ' )דְּ גוֹ וְ

ג רַ הָ שֶׁ ב  אָ ה: יחָ צִ רְ תוֹ הָ לָּ חִ חוּם תְּ תְּ אתוֹ חוּץ לַ צֵ
יו חִ ל אָ שֶׁ ם  דָּ ל הַ אֵ וֹ ה גּ שָׂ י נַעֲ נִ שֵּׁ  נוֹ הַ ן בְּ בֵּ ת הַ אֶ
י סֵ י יוֹ בִּ ה רַ שֶׂ יָא נַעֲ נְ תַ א דְּ הָ יו: בִ ת אָ ג אֶ רֵ וְהוֹ

ין כֹּל אֵ  לַ ם: דָּ ל הַ אֵ גוֹ וָה לְ צְ ר מִ מַ אָ יא דְּ י הִ ילִ לִ גְּ הַ
ן בֵּ ין הַ רָה אֵ וֹ תּ בַּ שֶׁ ת  רוֹ ל עֲבֵ כָ כוּ' לְ ה וְ שֶׂ ן נַעֲ בֵּ הַ
לֹא תוֹ וְ קוֹ לְ הַ לֹא לְ יו  בִ ל אָ יחַ ב"ד עַ לִ שָׁ ה  שֶׂ נַעֲ
א יָא הָ שְׁ  א קַ א לָ לָּ ה"ג אֶ ית: סִ מֵּ תוֹ חוּץ מִ וֹ נַדּ לְ
ה שֶׂ נוֹ נַעֲ ין בְּ יָא אֵ נְ תַ א דְּ נוֹ הָ ן בְּ בֶ א בְּ נוֹ הָ בְ בִּ

יָא נְ תַ א דְּ ר וְהָ מַ אָ חַ קָ צֵ ל רוֹ שֶׁ נוֹ  בְ ם בִּ דָּ ל הַ אֵ וֹ גּ
ר מַ אָ רוּג קָ ל הָ שֶׁ נוֹ  בְ ם בִּ דָּ ל הַ אֵ וֹ ה לוֹ גּ שָׂ נוֹ נַעֲ בְּ
: דוֹ בוֹ ל כְּ ר עַ זְהָ ינוֹ מֻ אֵ חַ וְ צֵ ל רוֹ שֶׁ נוֹ  ן בְּ הוּא בֶּ שֶׁ
רוֹ קָּ עִ י' הוּא בְּ פִּ  ף אַ נּוֹ ר הַ חַ ךְ אַ לֵ כֹּל הוֹ  נֵי' הַ תְ מַ

חוּם תְּ א חוּץ לַ צֵ יּוֹ י הוּא כַּ רֵ חוּם הֲ תְּ ךְ הַ תוֹ בְּ שֶׁ

חוּם תְּ ךְ הַ תוֹ פוֹ בְּ נוֹ חוּם וְ תְּ רוֹ חוּץ לַ קָּ ם עִ אִ וְ
ד מֵ הוּא עוֹ שֶׁ ן  ילָ מ' אִ גְּ ט: לֵ ר קוֹ קָּ עִ ף הָ אַ
י נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ת מַ ילַ כִ יַן אֲ נְ עִ ם וּלְ יִ לַ שָׁ ירוּ ים בִּ נִ פְ בִּ
כוּ' ה וְ מָ חוֹ ד הַ נֶגֶ כְּ מִ נוּיָה: שְׁ יא  ם הִ יִ לַ שָׁ ירוּ בִּ
ר קָּ לֹא עִ  ר וְ קָּ ר עִ תַ ינַן בָּ דֵ שָׁ פוֹ  א נוֹ א לָ מָ לְ אַ

יב תִ כְ נָא דִּ מָ חֲ לָה רַ ה תָּ מָ חוֹ בְּ ף: ר נוֹ תַ בָּ
נּוּ: לֶ ךָ תֹאכְ י לֹהֶ נֵי ה' אֱ פְ ים י"ב:י"ח( לִ רִ בָ )דְּ
ר בָּ דְ מִּ יב )בַּ תִ כְ נָא דִּ מָ חֲ לָה רַ ירָה תָּ דִ בְּ
אוּי פוֹ רָ נוֹ ב וְ שֵׁ טוֹ יֵ לָ קְ יר מִ עִ י בְ ל"ה:כ"ח( כִּ

ר שֵׂ עֲ יַן מַ נְ עִ ם לְ יִ לַ שָׁ ירוּ : בִּ רוֹ קָּ עִ ר מֵ תֵ ירָה יוֹ דִ לְ
ךְ לַ ר הָ שֵׂ עֲ יַן מַ נְ עִ ם. לְ יִ לַ שָׁ ירוּ בִּ ף: נּוֹ ר הַ חַ ךְ אַ לַ הָ

ף: נּוֹ ר הַ חַ אַ

פֹּה: ף  ים דַּ חִ סָ פְּ ין ) לִ ד צוֹ יצַ י כֵּ הֵ לְ שִׁ  בְ הּ דִּ מַ ים. תֵּ נִ פְ לִ ים כְּ נִ פְ לִ ה וְ מָ חוֹ ד הַ נֶגֶ כְּ ים מִ נִ פְ הוּא לִ שֶׁ ן  ילָ אִ

י ירֵ יְ מַ י"ל דְּ ן וְ ילָ אִ ל הָ ין עַ לִ כְ ין אוֹ י אֵ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ווּ( מַ ן . )הָ ם כֵּ אִ וּ וְ שׁ דְּ קַ תְ לֹא נִ ת  וֹ גּ גַ י' דְּ רִ מְ ם( אָ שָׁ  וְ
י יבִ שִׁ  א חֲ לָ ע' דְּ בַּ רְ ן אַ הֶ ין בָּ אֵ שֶׁ ין  טִ יו מוּעָ נָפָ עֲ שֶׁ
ד ע עוֹ קַ רְ קַּ ד הַ נֶגֶ יר כְּ וִ אֲ ת בָּ דֶ מֶ וּ עוֹ לּ אִ וֵי כְּ הָ וְ
ין בִּ רֻ יו מְ נָפָ עֲ שֶׁ ן  ילָ אִ י'[ בְּ פֵּ  י ]אַ רֵ יְ מַ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ

ם: יִ לַ שָׁ ירוּ ם כִּ יִ לַ שָׁ רוּ יר יְ וִ וַאֲ

י בִּ רַ א דְּ יבָּ י אַלִּ יגִ לִ י פְּ י, כִּ יגִ לִ א פְ א לָ מָ לְ י עָ ר כּוּלֵּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ א דְּ יבָּ )א(אַלִּ

ד ה – עַ לָ טְ ר בָּ אָמַ אן דְּ , וּמַ עַ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ ה – כְּ תָ ר מֵ אָמַ אן דְּ : מַ עַ הוֹשֻׁ יְ

יו ל יָדָ ילוֹ וּפֹעַ ךְ ה׳ חֵ רֵ יב: ״בָּ תִ כְ ם דִּ תָ עַ הָ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ א קָ אן לָ כָּ

ה. עַ מוֹדֶ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ילּוּ רַ פִ א, אֲ כָ ל הָ בָ בּוֹ, אֲ ין שֶׁ לִ לָ ילּוּ חֲ פִ ה״ – אֲ צֶ רְ תִּ

ה יוֹאָב עָ יּוֹת טָ עִ י טָ תֵּ ב: שְׁ ר רַ ה אָמַ הוּדָ ב יְ ר רַ כוּ׳. אָמַ ינוֹ וְ ר דִּ מַ גְ נִ

נוֹת רְ קַ ק בְּ זֵ יַּחֲ ל ה׳ וַ ל אֹהֶ יָּנׇס יוֹאָב אֶ יב: ״וַ תִ כְ ה, דִּ עָ הּ שָׁ אוֹתָ בְּ

ה עָ יו. טָ נוֹתָ רְ קַ ס בְּ פַ הוּא תָּ גּוֹ, וְ א גַּ לָּ ט אֶ ינוֹ קוֹלֵ אֵ ה – שֶׁ עָ ״, אטָ חַ בֵּ זְ מִּ הַ

ילֹה. ל שִׁ חַ שֶׁ בֵּ זְ ס מִ פַ הוּא תָּ ים, וְ מִ ית עוֹלָ ח בֵּ בַּ זְ א מִ לָּ ט אֶ ינוֹ קוֹלֵ אֵ – שֶׁ

ן א כֹּהֵ לָּ ט אֶ ינוֹ קוֹלֵ אֵ ה – שֶׁ עָ ה: טָ עָ א טְ עָ יטְ י מִ א נָמֵ הָ ר: בְּ יֵי אוֹמֵ אַבָּ

יד תִ יּוֹת עָ עִ לֹשׁ טָ ישׁ: שָׁ קִ ישׁ לָ ר רֵ יָה. אָמַ ר הָ הוּא זָ יָדוֹ, וְ ה בְּ בוֹדָ עֲ וַ

ים דִ גָ מוּץ בְּ דוֹם חֲ אֱ א מֵ ה בָּ י זֶ יב: ״מִ תִ כְ עוֹת, דִּ טְ י לִ ל רוֹמִ רוֹ שֶׁ שָׂ

ה. רָ צְ בׇ ה לְ הוּא גּוֹלֶ ר, וְ צֶ א בֶּ לָּ ת אֶ טֶ ינָהּ קוֹלֶ אֵ ה – שֶׁ ה״, טוֹעֶ רָ צְ בׇּ מִ

ינָהּ אֵ ה – שֶׁ יָה. טוֹעֶ יד הָ זִ הוּא מֵ ג, וְ א שׁוֹגֵ לָּ ת אֶ טֶ ינָהּ קוֹלֶ אֵ ה – שֶׁ טוֹעֶ

ט לָ קְ י מִ רֵ הוּ: עָ בָ י אֲ בִּ ר רַ אָךְ הוּא. ב־האָמַ לְ הוּא מַ ם, וְ א אָדָ לָּ ת אֶ טֶ קוֹלֶ

ם שָׁ כֻ רְ לִ ם וְ תָּ מְ הֶ בְ יוּ לִ הְ ם יִ יהֶ שֵׁ רְ גְ יב: ״וּמִ תִ כְ ה, דִּ בוּרָ קְ נוּ לִ תְּ לֹא נִ

ם ה״ – שָׁ מָּ י, ״שָׁ יבִ יתִ ה. מֵ בוּרָ קְ לֹא לִ נוּ וְ תְּ ים נִ יִּ חַ ם״ – לְ יָּתָ כֹל חַ וּלְ

י לִּ גַ י, דְּ אנֵ חַ שָׁ תוֹ! רוֹצֵ בוּרָ א קְ הֵ ם תְּ תוֹ, שָׁ יתָ א מִ הֵ ם תְּ תוֹ, שָׁ ירָ א דִּ הֵ תְּ

הּ הּ״ – בָּ ב בָּ יָשַׁ הוּ: ״וְ ינְ מִ כוּ׳. וּרְ ת וְ טֶ יר קוֹלֶ עִ הָ ם שֶׁ שֵׁ נָא. וכְּ מָ חֲ יהּ רַ בֵּ

דוּר. אן – לָ לוֹט, כָּ קְ אן – לִ יָא, כָּ שְׁ א קַ יֵי: לָ ר אַבָּ הּ! אָמַ חוּמָ תְ לֹא בִּ וְ

ה, לֹא דֶ שׁ שָׂ רָ גְ לֹא מִ שׁ וְ רָ גְ ה מִ דֶ ין שָׂ ין עוֹשִׂ אֵ יהּ דְּ יפּוֹק לֵ דוּר״? תִּ ז)ב(״לָ

א לָּ ה אֶ כָ רְ צְ ת: לֹא נִ שֶׁ ב שֵׁ ר רַ שׁ. אָמַ רָ גְ יר מִ לֹא עִ יר וְ שׁ עִ רָ גְ מִ

ם דָּ ל הַ ח גֹּאֵ צַ רָ נַן: ״וְ בָּ נוּ רַ כוּ׳. תָּ חוּם וְ תְּ א חוּץ לַ יָּצָ חַ שֶׁ ילּוֹת. רוֹצֵ חִ מְ לִ

ל יַד כׇּ שׁוּת בְּ ם – רְ דָּ ל הַ ין גּוֹאֵ ם, אֵ דָּ ל הַ יַד גּוֹאֵ ה בְּ וָ צְ ״ – מִ חַ רֹצֵ ת הָ אֶ

ל יַד גּוֹאֵ שׁוּת בְּ ר: רְ א אוֹמֵ יבָ קִ י עֲ בִּ י. רַ ילִ לִ גְּ י הַ י יוֹסֵ בִּ י רַ רֵ בְ ם, דִּ אָדָ

י י? מִ ילִ לִ גְּ י הַ י יוֹסֵ בִּ רַ א דְּ מָ עְ אי טַ יו. מַ לָ ין עָ יָּיבִ ם חַ ל אָדָ כׇ ם, וְ דָּ הַ

ר ר מָ ח״? )ג(אָמַ צַ רְ יב: ״יִ תִ י כְּ א: מִ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ ״? וְ חַ ם רֹצֵ יב: ״אִ תִ כְּ

ל אוֹ גּוֹאֵ צָ חוּם, וּמְ תְּ א חוּץ לַ יֵּצֵ חַ שֶׁ ב: רוֹצֵ ר רַ יָּה אָמַ ר טוֹבִ א בַּ רָ זוּטְ

י בִּ רַ א כְּ לָ י, וְ ילִ לִ גְּ י הַ י יוֹסֵ בִּ רַ א כְּ אן? לָ מַ יו. כְּ לָ ג עָ רָ הֱ גוֹ – נֶ רָ הֲ ם וַ דָּ הַ

ד ר: ״עַ ר אוֹמֵ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ יָא: רַ נְ תַ נָּא, דְּ אי תַּ י הַ ר כִּ אָמַ א! )ד(הוּא דְּ יבָ קִ עֲ

ח צַ רָ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ י שֶׁ פִ ר? לְ מוּד לוֹמַ לְ ה תַּ ט״, מָ פָּ שְׁ מִּ ה לַ דָ עֵ י הָ נֵ פְ דוֹ לִ מְ עׇ

י נֵ פְ דוֹ לִ מְ ד עׇ ר: ״עַ מוּד לוֹמַ לְ יָּד? תַּ ״, יָכוֹל מִ חַ רֹצֵ ת הָ ם אֶ דָּ ל הַ גֹּאֵ

י נֵ פְ דוֹ לִ מְ ד עׇ אי ״עַ א, הַ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ י וְ י יוֹסֵ בִּ רַ ט״. ח)ה(וְ פָּ שְׁ מִּ ה לַ דָ עֵ הָ

י בִּ יָא, רַ נְ תַ דְ כִ יהּ לְ י לֵ עֵ יבְּ הוּא מִ יהּ? הָ י בֵּ שִׁ רְ אי דָּ ט״ מַ פָּ שְׁ מִּ ה לַ דָ עֵ הָ

ין אֵ שׁ שֶׁ פֶ נֶּ ת הַ ג אֶ רַ הָ ד שֶׁ חָ אוּ אֶ רָ ין שֶׁ רִ דְ הֶ נְ סַ ן לְ נַּיִ ר: מִ א אוֹמֵ יבָ קִ עֲ

דוֹ מְ ד עׇ ר: ״עַ מוּד לוֹמַ לְ ר? תַּ ין אַחֵ ית דִּ בֵ מוֹד בְּ יַּעֲ ד שֶׁ ין אוֹתוֹ עַ יתִ מִ מְ

ם נַן: ״אִ בָּ נוּ רַ ר. תָּ ין אַחֵ ית דִּ בֵ מוֹד בְּ יַּעֲ ד שֶׁ ט״ – עַ פָּ שְׁ מִּ ה לַ דָ עֵ י הָ נֵ פְ לִ

ר: מוּד לוֹמַ לְ ן? תַּ נַּיִ ג מִ שׁוֹגֵ יד, בְּ זִ מֵ א בְּ לָּ י אֶ ין לִ ״ – אֵ חַ רֹצֵ א הָ יָצֹא יֵצֵ

ג, רָ הֱ יד – נֶ זִ מֵ גוֹ, בְּ הוֹרְ הַ יָא: וְ נְ תַ הָ קוֹם. טיוְ ל מָ כׇּ א״ – מִ ם יָצֹא יֵצֵ ״אִ

ה ה תּוֹרָ רָ בְּ ינַן דִּ רִ ר: אָמְ אָמַ אן דְּ מַ א כְּ יָא, הָ שְׁ א קַ ה! לָ ג – גּוֹלֶ שׁוֹגֵ בְּ

שׁוֹן לְ ה כִ ה תּוֹרָ רָ בְּ ינַן דִּ רִ א אָמְ ר: לָ אָמַ אן דְּ מַ א כְּ ם, הָ י אָדָ נֵ שׁוֹן בְּ לְ כִ

י נֵ שׁוֹן בְּ לְ ה כִּ ה תּוֹרָ רָ בְּ ר דִּ אָמַ אן דְּ מַ א כְּ רָ בְּ תַּ סְ יֵי: מִ ר אַבָּ ם. אָמַ י אָדָ נֵ בְּ

ג, רָ הֱ יד – נֶ זִ מֵ תוֹ, בְּ לָּ חִ ה תְּ תוֹ: מָ לָּ חִ תְּ מוּר מִ א סוֹפוֹ חָ הֵ לֹּא יְ ם, שֶׁ אָדָ

א: דָ י חֲ נֵ ה. יאתָּ ג – גּוֹלֶ שׁוֹגֵ ג, בְּ רָ הֱ יד – נֶ זִ מֵ ה, אַף סוֹפוֹ, בְּ ג – גּוֹלֶ שׁוֹגֵ בְּ

ה לוֹ שָׂ נוֹ נַעֲ ין בְּ : אֵ ךְ ידַּ יָא אִ נְ תַ ם. וְ דָּ ל הַ ה לוֹ גּוֹאֵ שָׂ נוֹ נַעֲ ג – בְּ רַ הָ אָב שֶׁ

א? יבָ קִ י עֲ בִּ א רַ הָ י וְ ילִ לִ גְּ י הַ י יוֹסֵ בִּ א רַ א הָ ימָ ם. לֵ דָּ ל הַ גּוֹאֵ

י שׁוּת, מִ ר רְ אָמַ אן דְּ מַ ין לְ ה בֵּ וָ צְ ר מִ אָמַ אן דְּ מַ ין לְ אּ? בֵּ רַ בְּ סְ תִ יב)ו(וְ

כֹּל אל: לַ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ י רַ בֵ נָא דְּ ן תָּ כֵ ב הוּנָא, וְ ר רַ ה בַּ בָּ ר רַ אָמַ הָ י? וְ רֵ שְׁ

י רֵ הֲ ית, שֶׁ סִ מֵּ תוֹ, חוּץ מִ לָ לְ קִ כּוֹתוֹ וּלְ הַ יו לְ אָבִ יחַ לְ לִ ה שָׁ שֶׂ ן נַעֲ בֵּ ין הַ אֵ

א יָא: הָ שְׁ א קַ א לָ לָּ יו״! יגאֶ לָ ה עָ סֶּ כַ לֹא תְ מֹל וְ חְ ה ״לֹא תַ ה תּוֹרָ רָ אָמְ

נוֹפוֹ חוּם, וְ תְּ תוֹךְ הַ ד בְּ הוּא עוֹמֵ ן שֶׁ ילָ י׳ אִ נִ תְ נוֹ. ידמַ ן בְּ בֶ א בְּ הָ נוֹ, וְ בְ בִּ

חוּם – תְּ תוֹךְ הַ ה בְּ נוֹפוֹ נוֹטֶ חוּם וְ תְּ ד חוּץ לַ חוּם, אוֹ עוֹמֵ תְּ ה חוּץ לַ נוֹטֶ
תוֹךְ ד בְּ הוּא עוֹמֵ ן שֶׁ ילָ י: אִ הִ ינְ מִ ׳ וּרְ מָ נּוֹף. )ז(גְּ ר הַ ךְ אַחַ כֹּל הוֹלֵ הַ

ה חוֹמָ ד הַ גֶ נֶ כְּ ים, מִ נִ פְ ה לִ נוֹטֶ חוּץ וְ ד בַּ חוּץ, אוֹ עוֹמֵ ה לַ נוֹטֶ ים וְ נִ פָּ הַ

י רֵ ר אַעָ שֵׂ עֲ חוּץ! מַ לַ חוּץ – כְּ לַ ה וְ חוֹמָ ד הַ גֶ נֶ כְּ ים, מִ נִ פְ לִ ים – כְּ נִ פְ לִ וְ

ה ירָ דִ ט בְּ לָ קְ י מִ רֵ נָא, עָ מָ חֲ ה רַ לָ ה תְּ חוֹמָ ר בְּ שֵׂ עֲ ית? מַ מֵ א רָ ט קָ לָ קְ מִ

י מִ יהּ. וּרְ ר לֵ דַ תְּ א מִ רוֹ לָ יקָּ עִ יהּ, בְּ ר לֵ דַ תְּ נוֹפוֹ מִ נָא – בְּ מָ חֲ ה רַ לָ תְּ

ט – לָ קְ י מִ רֵ עָ נּוֹף, בְּ ר הַ ךְ אַחַ לֵּ ם – הַ יִ לַ ירוּשָׁ יָא: בִּ נְ תַ ר, דְּ שֵׂ עֲ ר אַמַּ שֵׂ עֲ מַ

א הָ ה וְ הוּדָ י יְ בִּ א רַ יָא, הָ שְׁ א קַ נָא: לָ הֲ ב כָּ ר רַ נּוֹף. אָמַ ר הַ ךְ אַחַ לֵּ הַ

יָא, נְ תַ נַן, דְּ בָּ רַ
י בִּ רַ
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תורה אור השלם

ה צֶ רְ יו תִּ דָ ל יָ עַ ילוֹ וּפֹ ה חֵ הֹוָ ךְ יְ רֵ בָּ

יו וגו׳ ]דברים לג, מָ ם קָ יִ נַ תְ ץ מׇ חַ מְ

יא[

ב י יוֹאָ ב כִּ ד־יוֹאָ ה עַ אָ ה בָּ עָ מֻ שְּׁ הַ וְ

י וגו׳ רֵ חֲ אַ ה וְ יָּ דֹנִ י אֲ רֵ חֲ ה אַ טָ נָ

]מלכים א ב, כח[

מעם מזבחי, אפילו כשהוא נאחז

בקרנות המזבח כפי שעשו וגו׳

]פירושי רד"צ הופמן על שמות

כא:יד, ה[

ים דִ גָ מוּץ בְּ דוֹם חֲ אֱ א מֵ ה  בָּ י־זֶ מִ

בוּשׁוֹ וגו׳ לְ דוּר בִּ ה הָ ה זֶ רָ צְ בׇּ מִ

]ישעיהו סג, א[

ת בֶ שָׁ ם לָ הֶ ים לָ רִ עָ יוּ הֶ הָ וְ

ם תָּ מְ הֶ בְ יוּ לִ הְ ם יִ יהֶ שֵׁ רְ גְ וּמִ

כֹל וגו׳ ]במדבר לה, ג[ ם וּלְ שָׁ כֻ רְ לִ וְ

ל ד גֹּאֵ יַּ חַ מִ רֹצֵ ת־הָ ה אֶ דָ עֵ ילוּ הָ צִּ הִ וְ

ה וגו׳ דָ עֵ יבוּ אֹתוֹ הָ שִׁ הֵ ם וְ דָּ הַ

]במדבר לה, כה[

חַ רֹצֵ י הָ רֵ חֲ ם אַ דָּ ל הַ דֹּף גֹּאֵ רְ ן־יִ פֶּ

ה וגו׳ בֶּ רְ י־יִ יגוֹ כִּ שִּׂ הִ בוֹ וְ בָ ם לְ חַ י־יֵ כִּ

]דברים יט, ו[

ל גֹּאֵ ט מִ לָ קְ מִ ים לְ רִ עָ ם הֶ כֶ יוּ לָ הָ וְ

דוֹ וגו׳ מְ ד־עׇ חַ עַ רֹצֵ מוּת הָ לֹא יָ וְ

]במדבר לה, יב[

בוּל גְ חוּץ לִ ם מִ דָּ ל הַ א אֹתוֹ גֹּאֵ צָ וּמָ

ח וגו׳ ]במדבר צַ רָ טוֹ וְ לָ קְ יר מִ עִ

לה, כז[

בוּל ת־גְּ חַ אֶ רֹצֵ א הָ צֵ צֹא יֵ ם־יָ אִ וְ

ה מָּ נוּס שָׁ ר יָ שֶׁ טוֹ אֲ לָ קְ יר מִ עִ

]במדבר לה, כו[

]במדבר לה, לו[

יו לָ ע אֵ מַ שְׁ לֹא תִ ה לוֹ וְ לֹא־תֹאבֶ

מֹל חְ לֹא־תַ יו וְ לָ ךָ עָ ינְ חוֹס עֵ לֹא־תָ וְ

וגו׳ ]דברים יג, ט[



אלו הן הגולין   פרק שני   מכות יב:
הּ לָּ הּ כֻּ חָ תְ ר פִּ חַ ךְ אַ לַ הָ : הּ תֵ לְּ מִ הּ לְ רָ מְ ר אַ שֵׂ עֲ ן מַ יַ נְ עִ ה לְ הוּדָ י יְ בִּ רַ

חוּץ הּ בַּ לָּ חוּץ כֻּ לְ חוּץ כִּ ה לַ תוּחָ ים וּפְ נִ פְ בִּ

ר חַ ךְ אַ לֵּ ן הַ ילָ אִ בְּ ים: נִ פְ לִ ים כְּ נִ פְ ה לִ תוּחָ וּפְ

ה הוּדָ י יְ בִּ א רַ תָ יְ רַ א. וּבָ כָ הָ ין דְּ יתִ נִ תְ פוֹ וּמַ נוֹ

ן נָ בָּ ים כו' רַ נִ פְ ד בִּ מֵ הוּא עוֹ שֶׁ ן  ילָ אִ י' דְּ נִ תְ וּמַ
יהּ כו' תָּ לֵ עְ מַ שְׁ  ר דִּ ימוֹ אֵ א: יתָ א לֵ מָּ  א קַ וּיָ נּ שִׁ וְ

א יָ נְ תַ א דְּ הָ א לְ מָ קְ אוֹ ית לְ עֵ י בָּ יכִ ר הֵ מַ לוֹ כְּ

ה הוּדָ ר' יְ ף כו' כְּ וֹ נּ ר הַ חַ ךְ אַ לֵּ יִם הַ לַ שָׁ ירוּ בִּ

ךְ לֵּ יִם הַ לַ שָׁ ירוּ א בִּ דָ הּ חֲ נָא בָּ י תְּ א אִ יחָ נִ הָ

ךְ לֵּ ט הַ לָ קְ י מִ רֵ עָ הּ בְּ נָא בָּ א תְּ לָ ף וְ וֹ נּ ר הַ חַ אַ
ה הוּדָ י יְ בִּ רַ הּ כְּ תְּ לַ מַ קְ ית מוֹ צֵ ף מָ וֹ נּ ר הַ חַ אַ

הּ תְּ לֵ עַ מְ שָׁ  ר דְּ מוֹ ךְ אֵ יֵת לָ אן צָ א מַ תָּ שְׁ ל הַ בָ אֲ

ר חַ ךְ אַ לַ ן הָ ילָ אִ ר בְּ שֵׂ עֲ י מַ בֵּ ה גַּ הוּדָ י יְ בִּ רַ לְ

ין א בֵּ רָ חוּמְ ר לְ ימַ מֵ א לְ יכָּ אִ וּם דְּ שּׁ  ף מִ וֹ נּ הַ
חוּץ רוֹ בַּ קָּ ין עִ חוּץ בֵּ פוֹ בַּ נוֹ ים וְ נִ פְ רוֹ בִּ קָּ עִ

ים נִ פְ ין בִּ א בֵּ יכָּ ר אִ שֵׂ עֲ י מַ בֵּ גַ ים דְּ נִ פְ פוֹ בִּ נוֹ וְ

ר א חֹמֶ לָּ קֻ א לְ דָ א וַחֲ רָ חוּמְ א לְ דָ חוּץ חֲ ין בַּ בֵּ

ים נִ פְ תוֹ וּבִ וֹ דּ פְ ל לִ כוֹ חוּץ יָ בַּ שֶׁ חוּץ  בַּ ים מִ נִ פְ בִּ

ר ת וָחֹמֶ צּוֹ חִ יהּ מְ י לֵ טִ לְ קָ תוֹ דְּ וֹ דּ פְ ל לִ כוֹ ינוֹ יָ אֵ
ה יָּ דִ לֹא פְּ חוּץ בְּ ל בַּ כָ ינוֹ נֶאֱ אֵ שֶׁ ים  נִ פְ בִּ חוּץ מִ בַּ

י ר כִּ ימַ מֵ א לְ יכָּ אִ ה וְ יָּ דִ לֹא פְּ לוֹ בְּ כְ ים אוֹ נִ פְ וּבִ

א רָ חוּמְ ף לְ וֹ נּ ר הַ חַ ךְ אַ לַ ה הָ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ מַ אָ

פוֹ נוֹ חוּץ וְ רוֹ בַּ קָּ עִ זֵל: אָ שׁ וְ רֵ פָ מְ דִ הּ כְּ רָ מָ אֲ

ה: יָּ דִ ן פְּ יַ נְ עִ ף לְ וֹ נּ ר הַ חַ ךְ אַ לַ ים כו' הָ נִ פְ בִּ
ף וֹ נּ ר הַ חַ ךְ אַ לַ חוּץ הָ פוֹ לַ נוֹ ים וְ נִ פְ רוֹ בִּ קָּ עִ

פוֹ ר נוֹ תַ רוֹ בָּ קָּ י עִ דֵּ שְׁ מִ ה דְּ ילָ כִ ן אֲ יַ נְ עִ לְ

ם קֹּדֶ  אוֹ מִ דָ רוֹ אא"כ פְּ קָּ עִ לוֹ בְּ כְ אָ סוּר לְ אָ וְ

רוֹ קָּ ךְ עִ חָ רְ ל כָּ לָט עַ קְ י מִ רֵ עָ א בְּ לָּ אֶ נַס: כְ נִּ שֶׁ

א לָּ הּ אֶ ת לָ חַ כַּ שְׁ א מַ חוּץ לָ פוֹ לַ נוֹ ים וְ נִ פְ בִּ
א לָא מָ לְ י עָ לֵּ רוֹ כֻּ קָּ עִ א בְּ בָ ר רָ מַ אָ א: לָּ קֻ לְ

י בִּ א רַ ן הָ ינַ נִ שְׁ א מַ קָ דְ לָם כִּ עוֹ י כו' לְ יגִ לִ פְּ

ף ן לֹא נוֹ ינַ דֵ שָׁ א  ן לָ נָ בָּ רַ לְ ן דִּ נַ בָּ א רַ הָ ה וְ הוּדָ יְ

ר שֵׂ עֲ מַ ף לֹא בְּ ר נוֹ תַ רוֹ בָּ קָּ לֹא עִ רוֹ וְ קָּ ר עִ תַ בָּ

ד נֶגֶ כְּ א מִ יתָ יְ מַּ  נֵי קַ תָ קָ דְ ט כִּ לָ קְ י מִ רֵ עָ לֹא בְּ וְ
יג לִ ה פְּ הוּדָ י יְ בִּ רַ ים וְ נִ פְ לִ ים כְּ נִ פְ לִ ה וְ מָ חוֹ הַ

תְּ רַ מְ אָ קָ פוֹ וּדְ ר נוֹ תַ רוֹ בָּ קָּ י עִ דֵ שָׁ ר  מַ אָ וְ

א רָ חוּמְ י לְ ן נָמֵ נַ ר אֲ מַ אָ א קָ רָ חוּמְ א לְ מָ לְ דִּ

ן יַ נְ עִ ן וּלְ רָ מָ אֲ דַ ר כְּ שֵׂ עֲ ן מַ יַ נְ עִ הּ לְ ן לָ ינַ רִ מְ אָ

ים נִ פְ פוֹ בִּ נוֹ חוּץ וְ רוֹ בַּ קָּ עִ א דְּ יכָ ט הֵ לָ קְ מִ
ם אִ פוֹ וְ ר נוֹ תַ רוֹ בָּ קָּ י עִ דֵ א הוּא שְׁ רָ מְ חֻ דְּ

א יכָ הֵ הּ וְ ל לֵ טֵ י קָ צֵ א מָ רוֹ לָ קָּ עִ חַ בְּ צֵ רוֹ

י בִּ הּ רַ ר בָּ מַ אָ קָ חוּץ דְּ פוֹ בַּ נוֹ ים וְ נִ פְ רוֹ בִּ קָּ עִ דְּ

רוֹ קָּ י עִ דֵּ שְׁ מִ או לְ ף לָ וֹ נּ ר הַ חַ ךְ אַ לַ ה הָ הוּדָ יְ

י צֵ פוֹ מָ נוֹ י בְּ יכִ י הֵ כִ ר דְּ ימַ מֵ פוֹ וּלְ ר נוֹ תַ בָּ
ר מַ אָ ל קָ טֵ י קָ צֵ י מָ רוֹ נָמֵ קָּ עִ הּ בְּ ל לֵ טֵ קָ

א לָ י דְּ יגִ לִ א פְּ א לָ מָ לְ י עָ לֵּ ים כֻּ נִ פְ בִּ שֶׁ רוֹ  קָּ עִ בְ דִּ

חוּץ בַּ שֶׁ פוֹ  נוֹ חַ בְּ צֵ י רוֹ אֵ קָ א דְּ יכָ הֵ ל וְ טֵ י קָ צֵ מָ

ת רוֹ רוֹ צְ ים וּבִ צִּ חִ גוֹ בְּ רְ הָ חוּם וּלְ תְּ מֹד חוּץ לַ עֲ ם לַ דָּ ל הַ אֵ וֹ ל גּ כוֹ יָ וְ

א ר לָ קָּ ר עִ תַ ף בָּ א נוֹ מָ לְ י עָ לֵּ כֻ לְ ל דִּ טֵ י קָ צֵ מָ י דְּ יגִ לִ א פְּ א לָ מָ לְ י עָ לֵּ כֻּ
רוֹ קָּ וֵי עִ הֱ מֶ ף לְ וֹ נּ ר הַ חַ ךְ אַ לַ ה הָ הוּדָ ר ר' יְ מַ אָ קָ י דְּ יגִ לִ י פְּ ן כִּ ינַ דֵ שָׁ

ר קָּ עִ ךְ הָ רֶ ה דֶּ לֶ עֲ יַ חוּם וְ תְּ ךְ הַ תוֹ ם בְּ דָּ ל הַ אֵ וֹ נֵס גּ כָּ יִּ שֶׁ פוֹ  נוֹ א לְ גָּ רְ דַּ

או א לָ הָ ה דְּ הוּדָ ר' יְ הּ לְ ית לֵ א אִ לָּ ךְ קֻ י הַ כִ ר וְ מַ אָ פוֹ קָ נוֹ וּ בְּ נּ גֶ רְ הַ יַ וְ

ר חַ אי אַ ר מַ מַ י אָ שֵׁ  ב אָ רַ י: אֵ קָ דְ ד כִּ ל חַ א כָּ לָּ ף אֶ ר נוֹ תַ י בָּ דֵ ר שְׁ קָּ עִ

ר חַ ף אַ ט אַ לָ קְ י מִ רֵ עָ א בְּ תָ יְ רַ ן בָּ כֵ א וְ כָ הָ נֵי' דְּ תְ ר מַ מַ אָ קָ ף דְּ וֹ נּ הַ
פוֹ ר נוֹ תַ רוֹ בָּ קָּ י עִ דֵ ים שְׁ נִ פְ פוֹ בִּ נוֹ חוּץ וְ רוֹ בַּ קָּ עִ א דְּ יכָ הֵ ר דְּ מַ אָ ף קָ וֹ נּ ר הַ חַ ף אַ ט אַ לָ קְ ן מִ יַ נְ עִ ן וּלְ ינַ נִּ שַׁ  דְ ר כִּ שֵׂ עֲ ן מַ יַ נְ עִ א וּלְ רָ חוּמְ הוּ לְ כוּלְּ יא וְ ה הִ הוּדָ י יְ בִּ רַ ף וְ וֹ נּ הַ

ר קָּ ר עִ תַ ף בָּ ן נוֹ ינַ דֵ שָׁ א  רָ מָ י גְּ כוּלֵּ בְ וּם דִּ שּׁ  פוֹ וּמִ נוֹ יל בְּ טֵ י קָ צֵ א מָ לָ רוֹ וְ קָּ ר עִ תַ פוֹ בָּ י נוֹ דִ חוּץ שְׁ פוֹ בַּ נוֹ ים וְ נִ פְ רוֹ בִּ קָּ עִ א דְּ יכָ ל הֵ בָ י אֲ אֵ י קָ אֵ קָ דְ א כִּ ימָ א תֵּ לָ א וְ רָ חוּמְ לְ

יר עִ הּ הָ תָ אוֹ ג בְּ רַ הָ ר וְ זַ חָ ט וְ לָ קְ יר מִ עִ ה לְ לָ גָּ שֶׁ חַ  צֵ יר רוֹ עִ הּ הָ תָ אוֹ ג בְּ רַ י' הָ נִ תְ מַ א: רָ חוּמְ ף לְ ר נוֹ תַ ר בָּ קָּ ן עִ ינַ דֵ שָׁ  ין דְּ נִ מְ ט זִ לָ קְ ן מִ יַ נְ עִ לְ ר דִּ ימַ מֵ א לְ כָ יךְ הָ רִ טְ צְ אִ

יר עִ יר לְ עִ ה מֵ לֶ וֹ ג גּ גֵ וֹ שׁ ג בְּ רַ הָ יר וְ עִ י הָ בֵ שְׁ יּוֹ הוּא מִ שֶׁ י  וִ ן לֵ וּבֶ ה: נָ וֹ אשׁ ה רִ יחָ צִ נֵי רְ פְּ את מִ צֵ אי לָ שַּׁ  ינוֹ רַ יר אֵ עִ ן הָ י מִ יר כִּ עִ ךְ הָ תוֹ ה בְּ כוּנָ שְׁ  ה לִ כוּנָ שְּׁ  ה מִ לֶ וֹ גּ ג: גֵ וֹ שׁ בְּ

ם קוֹ מָ ים: רִ לֹשׁ עָ שָׁ יל  דִּ בְ הִ שֶׁ יו  יָּ חַ וָה זוֹ בְּ צְ מִ ה לְ כֶּ זְ יִּ שֶׁ ה  שֶׁ מֹ רוּךְ הוּא לְ שׁ בָּ דוֹ קָּ יחוֹ הַ טִ בְ אן הִ ךָ כָּ יֶּי חַ ךָ בְּ י לְ תִּ מְ שַׂ מ' וְ גְּ ם: שָׁ ה  לָּ לֹּא גִּ  שֶׁ יר  עִ ן הָ את מִ צֵ אי לָ שַּׁ  הוּא רַ שֶׁ
ה: כוּנָ שְׁ ה . לִ כוּנָ שְּׁ  ה מִ לֶ וֹ נֵי גּ תָ קָ י דְּ י' נָמֵ נִ תְ מַ טוֹ וּדְ לְ וֹ קוֹ כּ לְ פִ א דְּ רָ אי קְ מַ ה: ינָ דִ ךְ מְ לֶ פֶּ  ה: יָּ וִ י לְ רֵ יוּ עָ הְ ט יִ לָ קְ י מִ רֵ ף עָ אַ ת וְ טֶ לֶ ה קוֹ יָּ וִ נֵה לְ חֲ א מַ הֵ תְּ שֶׁ ךָ   מְ קוֹ מְּ מִ

ם: הֶ ל מֵ בֵּ קַ ךָ יְ דְ בֶּ כַ ים לְ צִ נוּ רוֹ רוּ לוֹ אעפ"כ אָ מְ ם אָ נֵי' אִ תְ מַ ב: שַׁ  ם יָ שָׁ י  ב כִּ תַּ כְ מִ י לְ צֵ מָ א הוּא דְּ ירָ תִּ א יַ רָ טוֹ קְ לָ קְ יר מִ עִ בְּ

ל וי"ל קֵ הָ ם לְ ן גַּ ינַ רִ מְ א אָ לָ הּ דְּ נָא לֵ יּוּן מְ יךְ עִ רִ צָ א. וְ רָ חוּמְ ה לְ הוּדָ י יְ בִּ רַ הּ לְ תְּ לֵ עַ מְ שָׁ  ר דְּ מוֹ אֵ

ה הוּדָ י יְ בִּ י רַ יגִ לִ א פְּ לָ הּ דְּ ית לֵ א אִ רָ בָ סְּ מִ דְּ

א: מָ לְ עָ א בְּ רָ מְ חֻ ם בְּ י אִ אי כִּ י הַ לֵּ ן כֻּ נַ בָּ רַ וְ

פוֹ נוֹ חוּץ וְ רוֹ בַּ קָּ א עִ רָ מְ חֻ ר לְ שֵׂ עֲ י מַ בֵּ גַּ

ק כו'. רֵ פָּ י  צֵ א מָ פוֹ לָ נוֹ בְ י דִּ יכִ י הֵ ים כִּ נִ פְ בִּ
י כִ ר דְּ מַ א לוֹ לָּ קֻ ף לְ ר נוֹ תַ ן בָּ ינַ לִ זְ א אָ י' לָ פִּ

ה יָּ דִ לֹא פְּ ל בְּ כֵ י אָ צֵ ים מָ נִ פְ בִ פוֹ דְּ נוֹ בְ י דִּ יכִ הֵ

לֹא יהּ בְּ יל לֵ כֵ י אָ צֵ חוּץ מָ בַּ רוֹ מִ קָּ עִ י בְּ י נָמֵ כִ הָ

י צֵ א מָ לָ ר דְּ מַ א לוֹ קָ וְ א דַּ רָ חוּמְ א לְ לָּ ה אֶ יָּ דִ פְּ

יהּ א לֵ יטָ שִׁ פְ ע דִּ מַ שְׁ רוֹ וּמַ קָּ עִ יהּ בְּ יק לֵ רֵ פָּ
ר קָּ ן עִ ינַ דֵ שָׁ  י דְּ הִ נְ יל דִּ כִ י אָ צֵ הּ מָ וּפֵ ף גּ נוֹ בְ דִּ

ר תַ ן בָּ ינַ דֵ שָׁ א  ף לָ א מ"מ נוֹ רָ חוּמְ ף לְ ר נוֹ תַ בָּ

וֵי רוֹ הָ קָּ ר עִ בַ ר סָ מַ א: רָ חוּמְ ם לְ רוֹ גַּ קָּ עִ

ן נָ בָּ י רַ גֵ לוֹ פְּ אִ הּ לְ נָא לֵ ה מְ שֶׁ  ת קָ צָ א כו'. קְ גָּ רְ דַּ
ךְ וֹ תּ ע מִ מַ שְׁ מַ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ א וְ הָ ה בְּ הוּדָ י יְ בִּ רַ אַ

ין י בֵּ תִּ רְ תַ ה בָּ הוּדָ י יְ בִּ רַ י לְ יגִ לִ פְ א דִּ תָ יְ רַ בָּ הַ

י רֵ ט עָ קַ נְ דִּ ט מִ לָ קְ י מִ רֵ עָ ין בְּ ר בֵּ שֵׂ עֲ מַ בְּ

אי ר מַ מַ י אָ שֵׁ  ב אָ רַ יִם: לַ שָׁ רוּ י יְ בֵּ ט גַּ לָ קְ מִ

א ק הָ דַ מֵ א לְ י בָּ שִּׁ  ב אַ י' רַ ף. פִּ וֹ נּ ר הַ חַ אַ
חוּץ פוֹ לַ נוֹ ים וְ נִ פְ רוֹ בִּ קָּ א עִ לָּ ן אֶ ינַ כִ רְ פָ דְּ

ף אַ ר דְּ מַ אָ קָ יל וְ טֵ י קָ צֵ רוֹ מָ קָּ עִ בְ י דִּ א נָמֵ כָ הָ

ף וֹ נּ ר הַ חַ ם אַ גַ נֵי' דְּ תְ נֵי מַ תָ ף קָ וֹ נּ ר הַ חַ אַ

רוֹ קָּ עִ מוֹ דְּ א כְּ רָ וֵי חוּמְ הָ י דְּ יכִ ן הֵ ינַ לִ זְ אָ

פוֹ ר נוֹ תַ רוֹ בָּ קָּ ן עִ ינַ דֵ שָׁ  ים דְּ נִ פְ פוֹ בִּ נוֹ חוּץ וְ בַּ
ן ינַ לִ זְ אָ יל וה"ה דְּ טֵ י קָ צֵ א מָ ר לָ קַּ עִ ף בְּ אַ וְ

רוֹ קָּ ר עִ תַ פוֹ בָּ יֵהּ נוֹ דְּ שְׁ מִ ר לְ קָּ ר עִ תַ בָּ

חוּץ פוֹ לַ נוֹ ים וְ נִ פְ רוֹ בִּ קָּ עִ ן בְּ גוֹ א כְּ רָ חוּמְ לְ

רוֹ קָּ ר עִ תַ ן בָּ ינַ לִ זְ אָ ן דְּ ינַ לִ טְ א קָ פוֹ לָ נוֹ ף בְּ אַ דְּ

ר חַ ךְ אַ לֵ נֵי הוֹ תָ קָ י דְּ יכִ י הֵ א"כ כִּ ה דְּ שֶׁ  קָ וְ
י צֵ וָה מָ הֲ ף ה"ה דַּ וֹ נּ ר הַ חַ ף אַ נוּ אַ יְ הַ ף דְּ וֹ נּ הַ

ה שֶׁ  ד קָ עוֹ ר וְ קָּ עִ ר הָ חַ ךְ אַ לֵ כֹּל הוֹ  נֵי הַ תְ מִ לְ

ן ינַ לִ זְ אָ ר דְּ מַ אָ י קָ ר כִּ שֵׂ עֲ י מַ בֵּ יל גַּ עֵ א לְ הָ דְּ

ם קוֹ ל מָ כָּ מִ ע דְּ מַ שְׁ א מַ רָ חוּמְ ף לְ וֹ נּ ר הַ תַ בָּ

ל טֵ ה בָּ יָ מוֹ לֹא הָ צְ ף עַ ין נוֹ דִ יהּ דְּ א לֵ יטָ שִׁ פְּ
ית שִׁ רֵ פָ דְ רוֹ כִּ קָּ ר עִ תַ יהּ בָּ ן לֵ ינַ דֵ שָׁ א  לָ ל דְּ לָ כְּ

ין אי דִּ וַדַּ רוּשׁ הר"ם דְּ פֵּ א  יחָ ךְ נִ כָ יל וּלְ עֵ לְ

א רָ חוּמְ ם לְ ם גַּ לָ עוֹ ל לְ טֵ ה בָּ יָ מוֹ לֹא הָ צְ ף עַ נוֹ

ף וֹ נּ ר הַ חַ אַ ף לְ ר אַ מַ אָ י קָ כִ הָ י וְ תִּ שְׁ רַ פֵ דְ כִּ

חוּץ רוֹ בַּ קָּ מוֹ עִ א כְּ רָ חוּמְ ר לְ קָּ יהּ עִ ן לֵ ינַ דֵ שָׁ
יל טֵ י קָ צֵ א מָ פוֹ לָ נוֹ י דְּ יכִ י הֵ ים כִּ נִ פְ פוֹ בִּ נוֹ וְ

ר קָּ עִ ין דְּ דִּ הוּא הַ ל וְ טֵ י קָ צֵ א מָ י לָ ר נָמֵ קָּ עִ בָּ

ן גוֹ מוֹ כְּ צְ ין עַ ר דִּ קַּ עִ יֵּשׁ לְ שֶׁ הּ  שֵׁ  פְ ר נַ תַ זֵל בָּ אָ

פוֹ נוֹ בְ חוּץ אע"ג דִּ פוֹ בַּ נוֹ ים וְ נִ פְ רוֹ בִּ קָּ עִ דְּ

ין ף דִּ נוֹ ם יֵשׁ לוֹ לְ לָ עוֹ לְ שׁ דִּ רֵ פֵ דְ יל כִּ טֵ י קָ צֵ מָ
ים נִ פְ בִּ ר מִ קָּ עִ ם דְּ קוֹ ל מָ כָּ ל מִ קֵ הָ ם לְ מוֹ גַּ צְ עַ

ף וֹ נּ ר הַ תַ ר בָּ קָּ עִ ן הָ ינַ דֵ שָׁ א  לָ יל דְּ טֵ י קָ צֵ א מָ לָ

ף שׁ אַ רֵ פֵּ ס  רֵ טְ וּנְ קּ ל הַ בָ א אֲ רָ חוּמְ ק לְ א רַ לָּ קֻ לְ

י בֵּ א גַּ כָ ר הָ ימַ מֵ יךְ לְ רִ טְ צְ ר אִ קָּ עִ ר הָ תַ ף בָּ וֹ נּ ן לַ ינַ דֵ שָׁ "ס  שַּׁ  י הַ כוּלֵּ בְ וּם דִּ שּׁ  ף מִ וֹ נּ ר הַ חַ אַ

ף וֹ נּ ר הַ חַ ט אַ קַ נְ א דִּ ת הָ צָ א קְ יחָ י זֶה נִ פִ א לְ רָ חוּמְ ף לְ וֹ נּ ר הַ תַ ר בָּ קָּ ן עִ ינַ דֵ שָׁ  ין דְּ נִ מְ זִ ט דְּ לָ קְ מִ
רוֹ קָּ ר עִ תַ לָם בָּ עוֹ ן לְ ינַ דֵ שָׁ א  ר לָ שֵׂ עֲ ן מַ יַ נְ עִ א לְ הָ א דְּ יָ שְׁ ם זֶה קַ יהוּ גַּ ר מִ קָּ עִ ר הָ חַ אַ י מֵ פֵ טְ

ךְ[ לֶ פֶ ךְ ]לְ לֶ פֶּ  ה מִ לֶ וֹ ר גּ בָ ן כְּ ינַ רִ מְ א אָ הָ ה דְּ שֶׁ  . קָ טוֹ לְ וֹ קוֹ כּ לְ פִּ י' הר"ם: פִ א לְ יחָ ךְ נִ כָ כדפ"ל לְ

אי שַּׁ  יֶה רַ הְ יר יִ עִ יר לְ עִ ה מֵ לֶ וֹ ם גּ אִ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ יר וְ עִ יר לְ עִ ה מֵ לֶ וֹ ' גּ ן לוֹ ר בֵּ מַ אָ א קָ ד הָ עוֹ וְ

ה: כוּנָ שְׁ ה לִ כוּנָ שְּׁ  א מִ צָ לֹּא יָ  שֶׁ וֹ  טוֹ בּ לְ וֹ קוֹ כּ לְ וֹ פִּ כּ לְ פִ ה לְ לֶּ גַ ם יְ אִ יהָ וְ חוּמֶ תְ יר וּבִ עִ ל הָ כָ ךְ בְּ ילֵ לֵ

הּ, חָ תְ ר פִּ ךְ אַחַ לֵּ ה – הַ רָ עָ מְ ר: בִּ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ רַ

יהּ תְּ לֵ עַ מְ שָׁ ימוֹר דְּ ר נוֹפוֹ. אֵ ךְ אַחַ לֵּ ן – הַ ילָ אִ בְּ

רוֹ יקָּ א, עִ רָ חוּמְ ר לְ שֵׂ עֲ י מַ בֵּ ה גַּ הוּדָ י יְ בִּ רַ לְ

י צֵ א מָ נוֹפוֹ לָ בְ י דִּ יכִ י הֵ ים, כִּ נִ פְ נוֹפוֹ בִּ חוּץ וְ בַּ

רוֹ יקָּ יק. עִ רֵ י פָּ צֵ א מָ י לָ רוֹ נָמֵ יקָּ עִ יק – בְּ רֵ פָּ

א נוֹפוֹ לָ בְ י דִּ יכִ י הֵ חוּץ, כִּ בַּ נוֹפוֹ מִ ים וְ נִ פְ בִּ מִ

י צֵ א מָ י לָ רוֹ נָמֵ יקָּ עִ יָּיה – בְּ דִ לֹא פְּ יל בְּ י אָכֵ צֵ מָ

ט, לָ קְ י מִ רֵ י עָ בֵּ א גַּ לָּ יָּיה. אֶ דִ לֹא פְּ יל בְּ אָכֵ

י יכִ י הֵ ים, כִּ נִ פְ נוֹפוֹ בִּ חוּץ וְ רוֹ בַּ יקָּ א עִ מָ לָ שְׁ בִּ

א י לָ רוֹ נָמֵ יקָּ עִ יהּ, בְּ יל לֵ טֵ י קָ צֵ א מָ נוֹפוֹ לָ בְ דִּ

נוֹפוֹ ים וְ נִ פְ רוֹ בִּ יקָּ א עִ לָּ יהּ. אֶ יל לֵ טֵ י קָ צֵ מָ

יהּ, יל לֵ טֵ י קָ צֵ נוֹפוֹ מָ בְ י דִּ יכִ י הֵ חוּץ, כִּ בַּ

י! אֵ אי קָ וַּ א גַּ יהּ?! הָ יל לֵ טֵ י קָ צֵ י מָ רוֹ נָמֵ יקָּ עִ בְּ

י יגִ לִ א פְּ א לָ מָ לְ י עָ כוּלֵּ רוֹ – דְּ יקָּ עִ א: בְּ בָ ר רָ אָמַ

גוֹ הוֹרְ יָכוֹל לְ נוֹפוֹ, וְ י בְּ אֵ יל. קָ טֵ י קָ צֵ א מָ לָ דְּ

י יגִ לִ א פְּ א לָ מָ לְ י עָ כוּלֵּ רוֹרוֹת – דְּ צְ ים וּבִ צִּ חִ בְּ

רוֹ יקָּ י עִ וֵ הֱ מֶ י – בְּ יגִ לִ י פְּ יהּ. כִּ יל לֵ טֵ י קָ צֵ מָ דְּ

א גָּ רְ רוֹ דַּ יקָּ י עִ וֵ ר: הָ בַ ר סָ נוֹפוֹ. מָ א לְ גָּ רְ דַּ

נוֹפוֹ. א לְ גָּ רְ רוֹ דַּ יקָּ י עִ וֵ א הָ ר: לָ בַ ר סָ נוֹפוֹ. וּמָ לְ

ר נּוֹף״ – אַף אַחַ ר הַ אי ״אַחַ ר: מַ י אָמַ ב אָשֵׁ ארַ

ה יר – גּוֹלֶ עִ הּ הָ אוֹתָ ג בְּ רַ י׳ הָ נִ תְ נּוֹף. ב)א(מַ הַ

יר. עִ יר לְ עִ ה מֵ י – גּוֹלֶ וִ ן לֵ כוּנָה, וּבֶ שְׁ כוּנָה לִ שְּׁ מִ

גוֹ׳״, קוֹם וְ ךָ מָ י לְ תִּ מְ שַׂ נַן: ״וְ בָּ נוּ רַ ׳ תָּ מָ )ב(גְּ

ר שֶׁ ךָ אֲ קוֹמְ מְּ קוֹם מִ יֶּיךָ. ״מָ חַ ״ – בְּ ךָ י לְ תִּ מְ שַׂ ״וְ

ין לִ גְ ל מַ אֵ רָ שְׂ יוּ יִ הָ ד שֶׁ מֵּ לַ ה״ – מְ מָּ יָנוּס שָׁ

אן כָּ יָּה. גמִ וִ ה לְ נֵ חֲ מַ ין – לְ לִ גְ ן מַ יכָ הֵ ר. לְ בָּ דְ מִּ בַּ

ם אִ , וְ ךְ לֶ פֶ ךְ לְ לֶ פֶּ ה מִ ג – גּוֹלֶ רַ הָ י שֶׁ וִ ן לֵ רוּ: בֶּ אָמְ

א ב אַחָ ר רַ טוֹ. אָמַ כּוֹ קוֹלְ לְ כּוֹ – פִּ לְ פִ ה לְ לָ גָּ

יר עִ י בְ א? ״כִּ רָ אי קְ א: מַ יקָ ב אִ רַ יהּ דְּ רֵ בְּ

י׳ נִ תְ ר. ד)ג(מַ בָ תּוּ כְּ טַ לָ קְּ יר שֶׁ ב״ – עִ טוֹ יֵשֵׁ לָ קְ מִ

צוּ רָ טוֹ וְ לָ קְ יר מִ עִ ה לָ לָ גָּ חַ שֶׁ א בּוֹ, רוֹצֵ יּוֹצֵ כַּ

י״, נִ חַ אֲ ם ״רוֹצֵ הֶ ר לָ דוֹ, יֹאמַ בְּ כַ יר לְ עִ י הָ שֵׁ אַנְ

ן, הֶ ל מֵ בֵּ קַ ן״ – יְ י כֵ ל פִּ רוּ לוֹ: ״אַף עַ אָמְ

״. חַ רוֹצֵ ר הָ בַ ה דְּ זֶ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ שֶׁ
ים לִ עֲ מַ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פז׳ מהל׳ מעשר שני ונטע
רבעי הל׳ טו:

ב מיי׳ פז׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ה, סמג עשין מה, סמג

עשין מו:

ג מיי׳ פז׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ה, סמג עשין מה, סמג

עשין מו:

ד מיי׳ פז׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ ז:

מסורת הש״ס

א תוספתא מכות; ספרי במדבר

ב זבחים קיז.

ג משנה שביעית; גיטין לז:

תורה אור השלם

ךָ דְ יָ ף בְּ סֶ כֶּ תָּ הַ רְ צַ ף וְ סֶ כָּ ה בַּ תָּ תַ נָ וְ

ר חַ בְ ר יִ שֶׁ קוֹם אֲ מָּ ל־הַ תָּ אֶ כְ לַ הָ וְ

יךָ בּוֹ ]דברים יד, כה[ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ יְ

ם יִּ וִ לְ נוּ לַ תְּ ר תִּ שֶׁ ים אֲ רִ עָ ת הֶ אֵ וְ

נוּ תְּ ר תִּ שֶׁ ט אֲ לָ קְ מִּ י הַ רֵ שׁ־עָ ת שֵׁ אֵ

נוּ תְּ ם תִּ יהֶ לֵ עֲ חַ וַ רֹצֵ ה הָ מָּ ס שָׁ נֻ לָ

יר ]במדבר לה, ם עִ יִ תַּ ים וּשְׁ עִ בָּ רְ אַ

ו[

ה נָּ ים אִ לֹהִ אֱ הָ ה וְ דָ ר לֹא צָ שֶׁ אֲ וַ

נוּס ר יָ שֶׁ קוֹם אֲ ךָ מָ י לְ תִּ מְ שַׂ דוֹ וְ יָ לְ

ה          ]שמות כא, יג[ מָּ שָׁ

ד־מוֹת ב עַ שֵׁ טוֹ יֵ לָ קְ יר מִ עִ י בְ כִּ

ן כֹּהֵ י מוֹת הַ רֵ חֲ אַ דֹל וְ גָּ ן הַ כֹּהֵ הַ

ץ רֶ ל־אֶ חַ אֶ רֹצֵ שׁוּב הָ דֹל יָ גָּ הַ

תוֹ ]במדבר לה, כח[ זָּ חֻ אֲ

ה מָּ נוּס שָׁ ר־יָ שֶׁ חַ אֲ רֹצֵ ר הָ בַ ה דְּ זֶ וְ

י־ לִ בְ הוּ בִּ עֵ ת־רֵ ה אֶ כֶּ ר יַ שֶׁ י אֲ חָ וָ

מֹל תְּ א לוֹ מִ הוּא לֹא־שֹׂנֵ ת וְ עַ דַ

שֹׁם ]דברים יט, ד[ לְ שִׁ



יג.אלו הן הגולין   פרק שני   מכות
ה רָ רָ שְׂ זֵר לִ חוֹ ה: ירָ דִּ י הַ תֵּ ת בָּ ם אֶ הֶ ים מֵ רִ כְ ים שׂוֹ חִ צְ רוֹ שֶׁ ם  יִּ וִ לְ ר לַ כָ ים שָׂ רִ עָ יוּ הֶ ים הָ לִ עֲ מַ

ב ית אָ יא אוֹ רֹאשׁ בֵּ ה נָשִׂ יָ ם הָ הּ אִ ה בָּ יָ הָ שֶׁ

ת יתַ מִ ירוֹ בְּ עִ וּב לְ שׁ יָּ שֶׁ  תוֹ כְּ לָּ דֻ גְ זֵר לִ חוֹ

לָט: קְ י מִ רֵ שׁ עָ שֵׁ  ת בְּ לֹקֶ  חֲ מ' מַ גְּ כה"ג:

ים רִ עָ ם הֶ כֶ יוּ לָ הָ ר וְ מַ ים נֶאֱ חִ צְ רוֹ ם לָ כֶ לָ

י רִ בְ ד עִ בֶ עֶ וֹ בְּ תּ חְ פַּ  שְׁ  ל מִ ב אֶ שָׁ  וְ לָט: קְ מִ לְ

ה מָּ  לָ ל: בֵ יּוֹ שׁ אוֹ בַּ שֵׁ  י בְּ שִׁ  פְ צֵא חָ יּוֹ שֶׁ  יב כְּ תִ כְּ

יו תָ בוֹ ת אֲ זַּ  חֻ ל אֲ אֶ ה: רָ רָ שְׂ יו לִ תָ בוֹ קוּ אֲ זְ חְ הֻ שֶׁ

יא יר הִ אִ י מֵ בִּ רַ הּ דְּ תֵ לְּ מִ א דְּ יפָ יו סֵ תָ בוֹ אֲ כַּ

זֵר חוֹ שֶׁ רָא  קְ מִּ ף הַ וֹ סּ יו מִ רָ בָ דְ ה לִ יָ אָ יא רְ בִ וּמֵ

ל ל כָּ יו אֶ תָ בוֹ ת אֲ זַּ  חֻ ל אֲ אֶ ר וְ מַ נֶּאֱ שֶׁ תוֹ  לָּ דֻ גְ לִ

ד בֶ עֶ ת בְּ לֹקֶ  חֲ מַ לָה כְּ וֹ גּ ן בַּ כֵ וְ יו: תָ בוֹ ת אֲ קַ זְ חֶ

ר זַ חָ ה וְ לָ גָּ שֶׁ חַ  צֵ רוֹ ת בְּ לֹקֶ  חֲ ךְ מַ י כָּ רִ בְ עִ

ר מֵ הוּא אוֹ שֶׁ  כְ יף דִּ לֵ א יָ כָ הָ ן וּמֵ כֹּהֵ  ת הַ יתַ מִ בְּ

ב שָׁ  ב וְ תַּ כְ מִ י לְ צֵ מָ ירָא דְּ תִּ רָא יַ וּב קְ שׁ אן יָ כָּ

ק: וֹ תּ שְׁ  לִ יו וְ בֹתָ ת אֲ זַּ  חֻ ל אֲ אֶ וֹ וְ תּ חְ פַּ  שְׁ  ל מִ אֶ

וּ נּ ימֶ נֶה לָדוּן הֵ פְ מֻ חַ דְּ צֵ רוֹ ת הָ ת אֶ וֹ בּ רַ לְ

חַ צֵ רוֹ ר בְּ מַ נֶאֱ וּב וְ שּׁ  אן יִ ר כָּ מַ וָה נֶאֱ שָׁ ה  זֵרָ גְּ

זֵל אָ שׁ וְ רֵ פָ מְ דִ תוֹ כְּ זָּ  חֻ ץ אֲ רֶ ל אֶ חַ אֶ רֹצֵ וּב הָ שׁ יָ

ה יבָ שִׁ ה  יבָ שִׁ ר  מַ נָא גָּ קָ סְּ ה וּמַ לָ וֹ גּ ן בַּ כֵ אי וְ מַ

וּ לָאו לּ ין אֵ קִ וֹ לּ ן הַ וּ הֵ לּ י' אֵ נִ תְ מַ ם: תָ הָ מֵ

נָא לָּא תְּ א אֶ ין טוּבָ קִ יֵּר לוֹ שִׁ  נָא וְ תְ א דִּ קָ וְ דַּ

קוּת לְ יֵשׁ מַ ינַן דְּ עִ מוֹ שְׁ  אַ ת לְ יתוֹ רִ י כְּ בֵ יָּ חַ

ה שָׁ רוּ נָה וּגְ מָ לְ נָּא אַ תַ ת וְ יתוֹ רֵ י כְּ בֵ יָּ חַ בְּ

יהָ לֶ ב עָ יָּ ה חַ שָׁ רוּ נָה וּגְ מָ לְ ינַן אַ עִ מוֹ שְׁ  אַ לְ

ר שֵׂ עֲ ל וּמַ בֶ נָא טֶ ' וּתְ כוּ ת וְ מוֹ שֵׁ י  תֵּ שְׁ וּם  שּׁ  מִ

שׁ לָאו רֵ פָ לָא מְ תוֹ דְּ רוּמָ ה תְּ לָ טְּ לֹּא נִ  שֶׁ ן  וֹ אשׁ רִ

י ידֵ יְּ אַ ה וְ דֶּ פְ לֹּא נִ  שֶׁ שׁ  דֵּ קְ ן הֶ כֵ יָא וְ דְ הֶ הוּ בְּ ידְ דִּ

יָא דְ הֶ י בְּ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ נָא מַ שׁ תְּ דֵּ קְ נָא הֶ תְ דִּ

י רֵ סְּ חֻ וּם מְ שּׁ  הוּ מִ ידְ קוּת דִּ לְ הוּ מַ וַיְ רְ תַ דְּ

ן ינָה מִ תִ נְ : שׁ דָ ר חָ בָ ן יֵשׁ דָּ בָּ רֻ ן בְּ כֵ ה וְ יָּ דִ פְּ

ן תֵּ  חַ תְ וּם לֹא תִ שּׁ  קוּת מִ לְ יא וּמַ ין הִ נִ עוֹ בְ גִּ הַ

ה שָׁ רוּ נָה וּגְ מָ לְ אַ ים ז(: רִ בָ ם )דְּ בָּ

ישׁ אִ ה מֵ שָׁ  רְ גָּ תְ נִ ד וְ חָ ישׁ אֶ אִ נָה מֵ מְ לְ אַ תְ נִּ שֶׁ

י תֵּ שְׁ וּם  שּׁ  ת מִ קוֹ לְ י מַ תֵּ שְׁ יהָ  לֶ ב עָ יָּ ר חַ חֵ אַ

ן יהֶ תֵּ שְּׁ  שֶׁ ת  רוֹ הָ זְ י אַ תֵּ שְׁ וּם  שּׁ  ת מִ מוֹ שֵׁ

א: מָ יְ הוּ קַ וַיְ רְ תַּ ה אַ רָ הָ זְ אַ רָא וְ קְ מִּ ת בַּ וֹ שׁ פֹרָ מְ

ינוֹ ה אֵ לוּצָ יא חֲ הִ ה וְ שָׁ רוּ לוּצָה גְּ ה וַחֲ שָׁ רוּ גְּ

לוּצָה חֲ הַ שֶׁ ה  שָׁ רוּ וּם גְּ שּׁ  לָּא מִ יהָ אֶ לֶ ב עָ יָּ חַ

הּ ינַן לָ תִ יְ וּיָא מַ בּ רִ לָּא מֵ ה אֶ בָּ תֻ ינָהּ כְּ אֵ

י ין לִ ה אֵ שָׁ רוּ ף עח.( גְּ ין )דַּ שִׁ וּ דּ קִ יָא בְּ נְ תַ דְּ

א מֵ טָ ה: שָּׁ  אִ ן ת"ל וְ נַּיִ ה מִ לוּצָ ה חֲ שָׁ רוּ לָּא גְּ אֶ

רָא: מָ גְּ שׁ בַּ רֵ פָ תוֹ מְ רָ הָ זְ שׁ אַ קֹּדֶ  ת הַ ל אֶ כַ אָ שֶׁ

תָּ פְ רַ שָׂ ת כ"ט:ל"ד( וְ מוֹ שְׁ הּ ) יב בֵּ תִ ר כְּ תָ נוֹ

שׁ הוּא י קֹדֶ ל כִּ כֵ לֹא יֵאָ שׁ  אֵ ר בָּ תָ וֹ נּ ת הַ אֶ

שׁ י קֹדֶ יב כִּ תִ כְ דִּ א מִ כָ הָ י מֵ וּל נָמֵ גּ ת פִּ רַ הָ זְ אַ וְ

ל סַ פְ נִּ שֶׁ שׁ  דֶ הוּא קוֹ שֶׁ נֵי  פְּ ר מִ מַ לוֹ הוּא כְּ

תוּב כָּ א הַ סוּל בָּ פָּ שׁ  קֹּדֶ  בַּ שֶׁ ל  אן כָּ כָּ נוּ מִ דְ מַ לָ

ינַן רִ מְ י אָ כִ הָ תוֹ וְ ילָ כִ ל אֲ ה עַ שֶׂ עֲ ן לֹא תַ תֵּ  לִ

ל כָ גַּע בְּ ר יִ שֶׁ  ר אֲ שָׂ בָּ הַ א וְ מֵ ת טָ רַ הָ זְ אַ ן וְ מָּ  קַ לְ

ט חֵ וֹ שּׁ  הַ וְ רָא ז':י"ט(: קְ ל )וַיִּ כֵ לֹא יֵאָ א  מֵ טָ

חוּץ ים בַּ שִׁ  דָ ה קָ לֶ עֲ מַּ  חוּץ אוֹ הַ ים בַּ שִׁ  דָ קָ

' גוֹ ה וְ לֶ עֲ ן תַּ פֶּ ךָ  ר לְ מֶ שָּׁ  ה הִ לָ עֲ ת מַ רַ הָ זְ אַ

ינַן פִ לְ ט יָ חֵ וֹ ת שׁ רַ הָ זְ ים י"ב:י"ג( אַ רִ בָ )דְּ
ים חִ בָ ה )זְ לֶ עֲ מַּ  הַ ט וְ חֵ וֹ שּׁ  ק הַ רֶ פֶ ים בְּ חִ בָ זְ בִּ

' גוֹ ד וְ חוּ עוֹ בְּ זְ לֹּא יִ  יף מִ לֵ יָ א דְּ יכָּ ף קו.( אִ דַּ

ה אָ בָ הֲ וָה דַּ שָׁ ה  זֵרָ גְּ הּ מִ יף לָ לֵ יָ א דְּ יכָּ אִ וְ

ם יוֹ ל בְּ כֵ אוֹ הָ ה: לָ עֲ מַּ  ט מִ חֵ וֹ ה שׁ אָ בָּ הַ

רָא תְ ק בָּ רֶ פֶ הּ בְּ תֵּ רְ הָ זְ יף אַ לֵ יָ ים וְ וּרִ פּ כִּ הַ

ן מֶ שֶּׁ  ת הַ ם אֶ טֵּ  פַ מְ הַ פֹּא.(: ף  א )דַּ מָ יוֹ דְּ

ה חָ שְׁ  מִּ ן הַ מֶ שֶׁ ת  מַ גְ דֻ ן בְּ מֶ שֶׁ ה  שֶׂ עוֹ הָ

מֹהוּ שׂוּ כָּ עֲ וֹ לֹא תַ תּ נְ כֻּ  תְ מַ הּ וּבְ תֵּ רְ הָ זְ אַ וְ

הּ תָּ נְ כֻּ  תְ מַ ת וּבְ טֹרֶ קְ ן בִּ כֵ ת ל':ל"ז( וְ מוֹ שְׁ (

ן מֶ שֶׁ  ךְ בְּ סָּ  הַ וְ ם(: שָׁ ם ) כֶ שׂוּ לָ עֲ לֹא תַ

י כִ הָ ר וְ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ רֹם הַ תְ ין לִ ידִ תִ עֲ ימוּ בָּ רִ ר יָ שֶׁ  ל אֲ אֵ רָ שְׂ נֵי יִ י בְּ שֵׁ  דְ ת קָ לוּ אֶ לְּ חַ הּ מוּלָא יְ תֵּ רְ הָ זְ ל אַ בֶ ל טֶ כַ אָ ם(: שָׁ ךְ ) יסָ לֹא יִ ם  דָ ר אָ שַׂ ל בְּ יב עַ תִ כְ ר דִּ בָּ דְ מִּ ה בַּ שֶׁ ה מֹ שָׂ עָ שֶׁ תוֹ  אוֹ ה מֵ חָ שְׁ  מִּ הַ

כֹל ל לֶאֱ יב לֹא תוּכַ תִ ם וּכְ יִ לַ שָׁ ירוּ לוֹ חוּץ לִ כְ הוּא אוֹ ה וְ דָּ פְ לֹּא נִ  שֶׁ י  נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ וּמַ ל: בֶ ף הוּא טֶ תוֹ אַ רוּמָ ה תְּ לָ טְּ לֹּא נִ  שֶׁ ן  וֹ אשׁ ר רִ שֵׂ עֲ וּמַ ף פג.(: ין )דַּ פִ רָ שְׂ נִּ ן הַ וּ הֵ לּ אֵ ין בְּ רִ דְ הֶ נְ סַ הּ בְּ שׁ לָ רֵ פָ מְ

ים מִ כָ ה וַחֲ יתָ מִ ר בְּ מֵ י אוֹ בִּ ה רַ ילָ עִ מְ יד בִּ זִ ם( הֵ שָׁ ין  רִ דְ הֶ נְ יָא )סַ נְ תַ א דְּ תָ א אֲ כָ הָ מֵ ינַי דְּ עֵ ה בְּ אֶ רְ נִ ךְ וְ ל כָּ ת כָּ שֶׁ  פֹרֶ ינוֹ מְ תוֹ אֵ רָ הָ זְ ה אַ דָּ פְ לֹּא נִ  שֶׁ שׁ  דֵּ קְ הֶ ים י"ב:י"ז(: רִ בָ ' )דְּ גוֹ ךָ וְ י רֶ עָ שְׁ  בִּ

ה רָ הָ זְ ינַן אַ פִ לְ יָ א וְ מָ יְ א קַ מָ יְ קַ דְ וָה כִּ שָׁ ה  זֵרָ הּ וּגְ טֵ עֲ מַ ה הוּא דְּ יתָ מִּ ה מִ ילָ עִ מְ לֹא בִּ וֹ וְ תוּ בּ נָא וּמֵ מָ חֲ ט רַ עֵ נָן מִ בָּ רַ ה וְ רוּמָ תְּ א מִ טְ א חֵ טְ יָא חֵ תְ י אָ בִּ רַ הּ דְּ מֵ עְ אי טַ י' מַ רִ מְ ה וְאָ רָ הָ זְ אַ ים בְּ רִ מְ אוֹ

ץ רֶ שֶׁ וּם  שּׁ  יָּב מִ הוּא חַ שֶׁ ינַן  סִ רְ ה גָּ לָ מָ ל נְ כֵ אוֹ בְּ : וָה זוֹ שָׁ ה  זֵרָ גְ ים בִּ נִ כֹּהֲ ת  רַ תוֹ ה בְּ רוּמָ תְּ ה מִ דָּ מִ יא לְ ה הִ ילָ עִ ת מְ כוֹ לְ רֹב הִ שׁ וְ ל קֹדֶ לֹא יֹאכַ ר  ל זָ כָ הּ וְ יב בָּ תִ כְ ה דִּ רוּמָ תְ ה דִּ רָ הָ זְ אַ ה מֵ ילָ עִ מְ דִּ

וֹ רוּ בּ תְ ם הִ ת אִ קוֹ לְ הּ לִ ר בָּ כַּ זְ ין לֹא הֻ ית דִּ ת בֵּ יתוֹ י מִ בֵ יָּ ל חַ כָּ ד מִ חָ קוּת וְאֶ לְ ן מַ יַ נְ עִ נוּ לְ נָתֵ שְׁ  מִ רוּ בְּ כְּ זְ ת ב"ד הֻ יתַ ן מִ הֶ ין בָּ אֵ שֶׁ ת  יתוֹ רִ י כְּ בֵ יָּ ל חַ נֵי כָּ תָ ת קָ יתוֹ רִ י כְּ בֵ יָּ מ' חַ גְּ ץ: רֶ אָ ל הָ ץ עַ שֹּׁרֵ   הַ

קוּת: לְ מַ לְ

נָא נוֹ רְ אַ ס וְ ת מַ לוֹ עֲ הַ ין לְ יכִ רִ ם צְ שָׁ ים  רִ דָ ים וְ אִ בָּ ים הַ חִ צְ י' רוֹ ם. פִּ יִּ וִ לְ ר לַ כָ יוּ שָׂ ים הָ לִ עֲ מַ

ם יִּ וִ לְּ ל הַ ךְ עַ לֶ מֶּ  ת הַ זֵרַ א גְּ ימָ לָא תֵּ ם דְּ יִּ וִ לְ לַ

ם. יכֶ כֵ רְ ל צָ כָ ם לְ כֶ לָ ן: ירָ עִ ם בְּ תָ ב אוֹ כֵּ עַ לְ

ם: יִּ וִ לְּ ר לַ בָ וּם דָּ ת שׁ לוֹ עֲ הַ ים לְ יכִ רִ ין צְ אֵ דְּ

י בִּ רַ א לְ קָ וְ נוּ דַּ יְ הַ ה דְּ אֶ רְ ה. נִ יבָ שִׁ ה  יבָ שִׁ ר  מַ גְּ

ה הוּדָ י יְ בִּ רַ ל לְ בָ יךְ לג"ש אֲ רִ טְ צְ אִ יר דְּ אִ מֵ

א חַ וא"כ הָ צֵ י רוֹ בֵּ יָא גַּ דְ הֶ רָא בְּ א קְ יכָּ א אִ הָ

ר' א דְּ תָ לְּ מִּ ה כו' מִ לָ וֹ גּ ן בַּ כֵ יל וְ עֵ נֵי לְ תָ קָ דְּ

ל א עַ בָּ ין הַ קִ וֹ לּ ן הַ וּ הֵ לּ אֵ נֵי' וְ תְ מַ יר הוּא: אִ מֵ

שׁ זָר מֵּ  שִּׁ  שֶׁ א  מֵ ר טָ יַּ שַׁ  נָא וְ תוֹ כו'. תָּ חוֹ אֲ

נֵן שׁ אוֹ מֵּ  שִּׁ  שֶׁ ל מוּם  עַ ה וּבַ רוּמָ ל תְּ כַ אָ שֶׁ

י בֵּ ל גַּ ת עַ לֶ חֶ ה גַּ בֶּ כַ ן מְ שֶׁ יחַ חֹ זִ יב מֵ רִ קְ מַ

לָּא י אֶ ידִ רִ יב לָאוֵי גְּ שִׁ  לָּא לָא חֲ ה אֶ כָ רָ עֲ מַ

יב שִׁ  א חֲ קָ א דְּ הָ וּשׁ וְ דּ ן חִ הֶ יֵּשׁ בָּ שֶׁ ן  תָ אוֹ בְּ

ינַן עִ מוֹ שְׁ  אַ ת ב"ד לְ יתַ ן מִ הֶ ין בָּ אֵ ת דְּ יתוֹ רִ כְּ

יךְ רִ ין צָ אֵ ין וְ קִ ת לוֹ רֵ א כָּ יכָּ אִ דאע"ג דְּ

נֵי תָ קָ ת דְּ יתוֹ רִ נָךְ כְּ הָ וּשׁ בְּ דּ ם חִ הֶ א בָּ צוֹ מְ לִ

נָה מָ לְ וּשׁ אַ דּ ם חִ הֶ א בָּ צוֹ מְ ק לִ חַ ס דָּ רֵ וּנְטְ קּ וּבַ

נָה מָ לְ נֵי אַ תְ מִ י לְ עֵ בָ וּם דְּ שּׁ  ט מִ קַ ל נְ ן גָּדוֹ כֹהֵ לְ

ה שָׁ רוּ גְּ ת: מוֹ שֵׁ י  תֵּ שְׁ וּם  שּׁ  ב מִ יָּ ה חַ שָׁ רוּ וּגְ

וַנְט' קְּ י' הַ ת. פִּ חַ לָּא אַ ב אֶ יָּ ינוֹ חַ ה אֵ לוּצָ וַחֲ

ה שָּׁ  אִ הּ וְ י לָ תֵ יְ ה מַ לוּצָ חֲ ה דַּ שָׁ רוּ וּם גְּ שּׁ  מִ

א דָּ חֻ ה לְ לוּצָ חֲ בַ וֹ דְּ רוּשׁ פֵ ע לְ מַ שְׁ  ה מַ שָׁ רוּ גְּ

א הָ ינוֹ דְּ זֶה אֵ א וְ תָ יְ רָ אוֹ קוּת דְּ לְ א מַ יכָּ אִ

ף ין דַּ שִׁ וּ דּ ין )קִ סִ ה יוּחֲ רָ שָׂ ' עֲ פֶ ינַן בְּ רִ מְ אָ

יל עֵ לְ א דִּ הָ ן וְ נָ בָּ רַ ה דְּ לוּצָ ת( חֲ חוֹ עח.( )אֲ

י י נָמֵ יָא אִ נְ ה תַּ שָׁ רוּ ב גְּ גַּ ה אַ לוּצָ נָא וַחֲ תְּ

ם יא גַּ הִ יוָן דְּ א כֵּ הָ ן וּבְ נָ בָּ רַ וּת דְּ דּ רְ ת מַ כַּ מַ

יא הִ שֶׁ ה  שָׁ רוּ גְ קוּת דִּ לְ הּ מַ ה בָּ קֶ ה לוֹ שָׁ רוּ גְּ

נָן: בָּ רַ וּת דְּ דּ רְ ת מַ כַּ י מַ קֵ לָא לָ א וְ תָ יְ רָ אוֹ דְּ

יר אִ י מֵ בִּ ה. רַ הוּדָ י יְ בִּ י רַ רֵ בְ ם, דִּ יִּ וִ לְ ר לַ כָ יוּ שָׂ ים הָ לִ עֲ אב)א(מַ

הּ, יָה בָּ הָ ה שֶׁ רָ רָ שְׂ ר לִ חוֹזֵ ר. וְ כָ ן שָׂ הֶ ים לָ לִ עֲ יוּ מַ ר: לֹא הָ אוֹמֵ

ה רָ רָ שְׂ ר לִ יָה חוֹזֵ ר: לֹא הָ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ יר. רַ אִ י מֵ בִּ י רַ רֵ בְ דִּ

ר בַ ר סָ מָ שׁ, דְּ שֵׁ ת בְּ לוֹקֶ חֲ נָא: מַ הֲ ב כָּ ר רַ ׳ אָמַ מָ הּ. גְּ יָה בָּ הָ שֶׁ

ל בָ ם. אֲ יכֶ כֵ רְ ל צׇ כׇ ם״ – לְ כֶ ר: ״לָ בַ ר סָ ה. וּמָ יטָ לִ קְ ם״ – לִ כֶ ״לָ

ר מַ ר. גאֲ כָ ם שָׂ הֶ ין לָ לִ עֲ יוּ מַ כֹּל הָ י הַ רֵ בְ ם – דִּ יִ תַּ ים וּשְׁ עִ בָּ אַרְ בְּ

ר א אָמַ לָּ ע. אֶ מַ שְׁ ם מַ יכֶ כֵ רְ ל צׇ כׇ ם״ – לְ כֶ אי ״לָ דַּ א וַ א: הָ בָ יהּ רָ לֵ

נוּ״ תְּ ם תִּ יהֶ לֵ עֲ ר: ״וַ בַ ר סָ מָ ם, דְּ יִ תַּ ים וּשְׁ עִ בָּ אַרְ ת בְּ לוֹקֶ חֲ א: מַ בָ רָ

ה , מָ נָךְ י הָ נוּ״ – כִּ תְּ ם תִּ יהֶ לֵ עֲ ר: ״וַ בַ ר סָ ה. וּמָ יטָ לִ קְ נָךְ לִ י הָ – כִּ

שׁ – שֵׁ ל בְּ בָ ם, אֲ יכֶ כֵ רְ ל צׇ כׇ י – לְ י נָמֵ נֵ ם, אַף הָ יכֶ כֵ רְ ל צׇ כׇ נָךְ לְ הָ

הּ יָה בָּ הָ ה שֶׁ רָ רָ שְׂ ר לִ ר. דחוֹזֵ כָ ן שָׂ הֶ ים לָ לִ עֲ יוּ מַ כֹּל לֹא הָ י הַ רֵ בְ דִּ

יו יָשׁוּב״ בוֹתָ ת אֲ זַּ חֻ ל אֲ אֶ תּוֹ וְ חְ פַּ שְׁ ל מִ ב אֶ שָׁ נַן: ״וְ בָּ נוּ רַ כּוּ׳. תָּ

יו, בוֹתָ יקוּ אֲ זִ חְ הֶ ה שֶּׁ מַ ב לְ ינוֹ שָׁ אֵ ב, וְ תּוֹ הוּא שָׁ חְ פַּ שְׁ מִ – לְ

ה מַ ב לְ ר: אַף הוּא שָׁ יר אוֹמֵ אִ י מֵ בִּ ה. רַ הוּדָ י יְ בִּ י רַ רֵ בְ דִּ

ן כֵ יו. וְ בוֹתָ אֲ יו״ – כַּ בוֹתָ ת אֲ זַּ חֻ ל אֲ יו, ״אֶ בוֹתָ יקוּ אֲ זִ חְ הֶ שֶּׁ

ן כֵ אי ״וְ . מַ חַ רוֹצֵ ת הָ בּוֹת אֶ רַ ר ״יָשׁוּב״ – לְ הוּא אוֹמֵ שֶׁ ה, כְּ גּוֹלָ בַּ

ץ רֶ אֶ תוֹ״ – לְ זָּ חֻ ץ אֲ רֶ ל אֶ חַ אֶ רֹצֵ יָא: ״יָשׁוּב הָ נְ תַ דְ ה״? כִּ גּוֹלָ בַּ

י בִּ י רַ רֵ בְ יו, דִּ בוֹתָ יקוּ אֲ זִ חְ הֶ ה שֶּׁ מַ ב לְ ינוֹ שָׁ אֵ ב, וְ תוֹ הוּא שָׁ חוּזָּ אֲ

יו בוֹתָ יקוּ אֲ זִ חְ הֶ ה שֶּׁ מַ ב לְ ר: אַף הוּא שָׁ יר אוֹמֵ אִ י מֵ בִּ ה. רַ הוּדָ יְ

ם. תָ הָ ה מֵ יבָ ה שִׁ יבָ ר שִׁ מַ – גָּ

ין גּוֹלִ ן הַ לּוּ הֵ ךְ אֵ לָ ן עֲ רַ דַ הֲ

חוֹתוֹ, ל אֲ א עַ בָּ ין: הַ לּוֹקִ ן הַ הֵ לּוּ אֵ י׳  נִ תְ ה־י)ב(מַ

תּוֹ, שְׁ חוֹת אִ ל אֲ עַ מּוֹ, וְ חוֹת אִ ל אֲ עַ יו, וְ חוֹת אָבִ ל אֲ עַ וְ

ה. דָּ נִּ ל הַ עַ יו, וְ י אָבִ חִ ת אֲ שֶׁ ל אֵ עַ יו, וְ ת אָחִ שֶׁ ל אֵ עַ וְ

יוֹט, דְ ן הֶ כֹהֵ ה לְ לוּצָ חֲ ה וַ רוּשָׁ דוֹל, גְּ ן גָּ כֹהֵ נָה לְ מָ אַלְ

ר. זֵ מְ מַ ין וּלְ נָתִ ל לְ אֵ רָ שְׂ ת יִ ל, בַּ אֵ רָ שְׂ יִ ינָה לְ תִ ת וּנְ רֶ זֶ מְ מַ

מוֹת. י שֵׁ נֵ שּׁוּם שְׁ יהָ מִ לֶ ין עָ יָּיבִ ה – חַ רוּשָׁ נָה וּגְ מָ יאיב)ג(אַלְ

ד. יג־ בַ לְ ת בִּ שּׁוּם אַחַ א מִ לָּ יָּיב אֶ ינוֹ חַ ה – אֵ לוּצָ חֲ ה וַ רוּשָׁ גְּ

א, מֵ שׁ טָ דָּ קְ מִּ ל הַ א אֶ בָּ הַ שׁ, וְ קֹּדֶ ת הַ ל אֶ אָכַ א שֶׁ מֵ טָּ טו)ד(הַ

ה לֶ עֲ ט וּמַ שּׁוֹחֵ הַ א. )ה(וְ מֵ טָ גּוּל וְ ר וּפִ נוֹתָ ם וְ דָ ב, וָ לֶ ל חֵ אוֹכֵ וְ

ה אכָ לָ ה מְ עוֹשֶׂ הָ ל וְ אוֹכֵ הָ ח, וְ סַ פֶ ץ בְּ מֵ ל חָ אוֹכֵ הָ חוּץ, וְ בַּ

ת ם אֶ טֵּ פַ מְ הַ ן, וְ מֶ שֶּׁ ת הַ ם אֶ טֵּ פַ מְ הַ ים, וְ פּוּרִ כִּ יוֹם הַ בְּ

ילוֹת בֵ ל נְ אוֹכֵ הָ ה, וְ חָ שְׁ מִּ ן הַ מֶ שֶׁ ךְ בְּ סָּ הַ ת, וְ טוֹרֶ קְּ הַ

אשׁוֹן ר רִ שֵׂ עֲ ל וּמַ בֶ ל טֶ ים. )ו(אָכַ שִׂ מָ ים וּרְ צִ קָ יפוֹת שְׁ רֵ וּטְ
דּוּ. טז־ פְ לֹּא נִ שׁ שֶׁ דֵּ קְ הֶ י וְ נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ תוֹ, וּמַ רוּמָ ה תְּ לָ טְּ לֹּא נִ שֶׁ

ר: עוֹן אוֹמֵ מְ י שִׁ בִּ יָּיב? רַ א חַ יהֵ ל וִ בֶ טֶּ ן הַ ל מִ ה יֹאכַ מָּ יח)ז(כַּ

י בִּ ן רַ הֶ ר לָ ת. אָמַ יִ זַ ים: כְּ רִ ים אוֹמְ מִ כָ חֲ הוּא. וַ ל שֶׁ כׇּ

הוּא ל שֶׁ ה כׇּ לָ מָ ל נְ אוֹכֵ י בְּ ים לִ ם מוֹדִ י אַתֶּ עוֹן: אִ מְ שִׁ

ר הּ. אָמַ יָּיתָ רִ בְ יא כִּ הִ י שֶׁ נֵ פְּ רוּ לוֹ: מִ יָּיב? אָמְ הוּא חַ שֶׁ

א יתוֹת קָ רֵ י כָ יָּיבֵ ׳ חַ מָ הּ. גְּ יָּיתָ רִ בְ ת כִּ ה אַחַ טָּ ן: אַף חִ הֶ לָ

י בִּ י – רַ נִּ ין מַ יתִ נִ תְ י. מַ נֵ תָ א קָ ין לָ ית דִּ יתוֹת בֵּ י מִ יָּיבֵ י, חַ נֵ תָ

י יָּיבֵ ד חַ חָ אֶ יתוֹת וְ רֵ י כָ יָּיבֵ ד חַ חָ יָא: אֶ נְ תַ יא, דְּ א הִ יבָ קִ עֲ

ין ית דִּ יתוֹת בֵּ מִ
נָן[ ]יֶשְׁ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פח׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ י:

ב מיי׳ פז׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ יד:

ג מיי׳ פח׳ מהל׳ רוצח ושמירת
נפש הל׳ י:

ד מיי׳ פג׳ מהל׳ עבדים הל׳ ח:

ה מיי׳ פי״ט מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ א:

ו מיי׳ פא׳ מהל׳ איסורי ביאה
הל׳ ז:

ז מיי׳ פי״ט מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ד:

ח מיי׳ פי״ז מהל׳ איסורי ביאה
הל׳ ב:

ט מיי׳ פי״ז מהל׳ איסורי ביאה
הל׳ ג:

י מיי׳ פט״ו מהל׳ איסורי ביאה
הל׳ ב:

יא מיי׳ פי״ז מהל׳ איסורי ביאה
הל׳ ט:

יב מיי׳ פי״ז מהל׳ איסורי ביאה
הל׳ ז:

יג מיי׳ פי״ט מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ א:

יד מיי׳ פי״ט מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ב:

טו מיי׳ פי״ט מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ד:

טז מיי׳ פי׳ מהל׳ מאכלות
אסורות הל׳ יט:

יז מיי׳ פי׳ מהל׳ מאכלות אסורות
הל׳ כד:

יח מיי׳ פב׳ מהל׳ מאכלות
אסורות הל׳ כא, סמג לאוין קלב:

מסורת הש״ס

א מסכת עבדים

ב משנה כריתות; תוספתא
כתובות; כתובות כט.; כריתות

ב.; כתובות לא:

ג קידושין עח.

ד כריתות ב.

ה משנה סנהדרין; סנהדרין ע.

ו משנה ברכות; משנה שבת;
תוספתא תרומות; משנה

תרומות; ברכות מה.

ז לקמן יז.

תורה אור השלם

ל גֹּאֵ ט מִ לָ קְ מִ ים לְ רִ עָ ם הֶ כֶ יוּ לָ הָ וְ

י נֵ פְ דוֹ לִ מְ ד־עׇ חַ עַ רֹצֵ מוּת הָ לֹא יָ וְ

ט ]במדבר לה, יב[ פָּ שְׁ מִּ ה לַ דָ עֵ הָ

ט לָ קְ י מִ רֵ ים עָ רִ ם עָ כֶ ם לָ יתֶ רִ קְ הִ וְ

ה־ כֵּ חַ מַ ה רֹצֵ מָּ ס שָׁ נָ ם וְ כֶ ה לָ ינָ יֶ הְ תִּ

ה ]במדבר לה, יא[ גָ גָ שְׁ שׁ בִּ פֶ נֶ

ם יִּ וִ לְ נוּ לַ תְּ ר תִּ שֶׁ ים אֲ רִ עָ ת הֶ אֵ וְ

נוּ תְּ ר תִּ שֶׁ ט אֲ לָ קְ מִּ י הַ רֵ שׁ־עָ ת שֵׁ אֵ

נוּ תְּ ם תִּ יהֶ לֵ עֲ חַ וַ רֹצֵ ה הָ מָּ ס שָׁ נֻ לָ

יר ]במדבר לה, ם עִ יִ תַּ ים וּשְׁ עִ בָּ רְ אַ

ו[

ב שָׁ מּוֹ וְ יו עִ נָ ךְ הוּא וּבָ מָּ עִ א מֵ צָ יָ וְ

יו בֹתָ ת אֲ זַּ חֻ ל־אֲ אֶ תּוֹ וְ חְ פַּ שְׁ ל־מִ אֶ

שׁוּב ]ויקרא כה, מא[ יָ

ד־מוֹת ב עַ שֵׁ טוֹ יֵ לָ קְ יר מִ עִ י בְ כִּ

ן כֹּהֵ י מוֹת הַ רֵ חֲ אַ דֹל וְ גָּ ן הַ כֹּהֵ הַ

ץ רֶ ל־אֶ חַ אֶ רֹצֵ שׁוּב הָ דֹל יָ גָּ הַ

תוֹ ]במדבר לה, כח[ זָּ חֻ אֲ

ה הֹוָ י יְ נֵ פְ ם לִ נָ בָּ רְ ת־קׇ יאוּ אֶ בִ יָּ וַ

ר קָ ר בָּ שָׂ י עָ נֵ ב וּשְׁ לֹת צָ גְ שׁ־עֶ שֵׁ

שׁוֹר ים וְ אִ שִׂ נְּ י הַ נֵ ל־שְׁ ה עַ לָ גָ עֲ

ן כָּ שְׁ מִּ י הַ נֵ פְ ם לִ יבוּ אוֹתָ רִ קְ יַּ ד וַ חָ אֶ לְ

]במדבר ז, ג[

ח ]ויקרא קָּ יהָ יִ תוּלֶ בְ ה בִ שָּׁ הוּא אִ וְ

כא, יג[

ה שָּׁ אִ חוּ וְ קָּ ה לֹא יִ לָ לָ חֲ ה וַ ה זֹנָ שָּׁ אִ

דֹשׁ י־קָ חוּ כִּ קָּ הּ לֹא יִ ישָׁ אִ ה מֵ רוּשָׁ גְּ

יו ]ויקרא כא, ז[ אלֹהָ הוּא לֵ



אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות יג:
ת: ה וּמֵ קֶ קוּת לוֹ לְ ה וּמַ יתָ וֹ מִ רוּ בּ תְ ם הִ אִ שֶׁ ךְ  תָּ עְ א דַ קָ לְ א סָ תָּ שְׁ  ים הַ עִ בָּ רְ קוּת אַ לְ ל מַ לַ כְ נוֹ בִּ שְׁ יֶ

רוּ תְ ם הִ ת אִ תוֹ רֵ י כָ בֵ יָּ ר חַ מֵ א אוֹ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ
ין אֵ ין וְ קִ לוֹ קוּת וְ לְ ל מַ לַ כְ נוֹ בִּ שְׁ קוּת יֶ לְ הֶם מַ בָּ

וֹ שׁ נְ ה עָ תָּ אַ שֶׁ ת  יוֹ עָ שְׁ  י רִ תֵּ שְׁ י  בֵ יָּ וּם חַ שּׁ  אן מִ כָּ
ת יוֹ עָ שְׁ  י רִ תֵּ שְׁ ינָן  ה אֵ מָּ  לָ ת וְ רֵ כָּ ם הַ קוּת עִ לְ מַ
ל ת עַ רֵ כָּ עֹנֶשׁ הַ מוֹ מֵ צְ ר עַ טוֹ פְ ל לִ כוֹ יָּ שֶׁ י  פִ לְ

י בֵ יָּ ל חַ בָ ה אֲ לָ עְ ל מַ שֶׁ ה מב"ד  וּבָ שׁ י תְּ דֵ יְ
י תֵּ שְׁ אן  יֵּשׁ כָּ שֶׁ קוּת  לְ ל מַ לַ כְ ינָן בִּ ת אֵ יתוֹ מִ

פוֹ ה סוֹ קֶ לְ יִּ שֶּׁ  ה וּמִ יתָ קוּת וּמִ לְ ת מַ יּוֹ נִ עָ רְ פֻּ
ין ב"ד ה אֵ וּבָ שׁ ה תְּ שֶׂ עֲ י' יַ אפֵ שָׁ ג  רֵ הָ לֵ
שׂוּ ם עָ אִ שֶׁ  ה: יתָ מִּ  ת הַ ין לוֹ אֶ לִ חֲ ה מוֹ טָּ  מַ לְּ שֶׁ

אל: עֵ מָ שְׁ  י יִ בִּ רַ דְ הּ בִּ י' לָ סִ רְ א גָ ה כו' לָ וּבָ שׁ תְּ
רוּ תְ הִ שֶׁ ת  יתוֹ רִ י כְּ בֵ יָּ ף חַ ר אַ מֵ ק אוֹ חָ צְ י יִ בִּ רַ

ל כָּ שֶׁ י  פִ קוּת לְ לְ ל מַ לַ כְ ינָן בִּ קוּת אֵ לְ מַ ן לְ הֶ בָּ
יב תִ כְ יוּ דִּ ל הָ לָ כְ ת בִּ יוֹ רָ ל עֲ שֶׁ ת  יתוֹ רִ י כְּ בֵ יָּ חַ
כֹּל  ה מִ שֶׂ עֲ ר יַ שֶׁ  ל אֲ י כָּ א י"ח:כ"ט( כִּ רָ קְ )וַיִּ

ה מָּ  לָ :' גוֹ ת וְ וֹ שׁ פָ נְּ תוּ הַ רְ כְ נִ ה וְ לֶּ אֵ ת הָ בוֹ עֵ וֹ תּ הַ
יב תִ כְ הּ דִּ מָ צְ עַ תוֹ לְ חוֹ אֲ ת בַּ רֵ את כָּ צָ יָ

תוֹ חוֹ ת אֲ ח אֶ קַּ י( יִ . )כִּ ישׁ אִ יוּ וְ הְ ים תִּ שִׁ  דוֹ קְ בִּ
ן הֶ לָּ שֶׁ ת  רֵ כָ נָה בְּ שָׁ ךְ  כָ ת לְ רֵ כָ דוּנוֹ בְּ לְ :' גוֹ וְ
או לָ : וֹ דּ בַ ת לְ רֵ א כָּ לָּ ן עֹנֶשׁ אֶ הֶ ין בָּ אֵ שֶׁ ר  מַ לוֹ

ה מָּ  כַ ינַן בְּ רִ מְ ה אָ מָ לְּ י אַ ה נָמֵ שֶׂ עֲ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ
יו: לָ ין עָ קִ ין לוֹ ה אֵ שֶׂ עֲ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ או  י לָ תֵ וכְ דֻּ

ל צֶ תוּב אֵ הוּא כָּ שֶׁ ה  ימָ סִ חֲ או דַּ לָ א דְּ יָ ומְ דֻּ
י ר אִ מַ אָ יוָן דְּ א כֵּ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ וְ קוּת: לְ ת מַ שַׁ  רָ פָּ
י בֵ יָּ ת חַ יוֹ עָ שְׁ  י רִ תֵּ שְׁ וּם  שּׁ  בוֹ מִ יְּ חַ ה מְ תָּ אַ

ת יוֹ עָ שְׁ  י רִ תֵּ שְׁ א  הָ קוֹ דְּ לְ א לִ י לָ מֵּ ת נַ יתוֹ רֵ כְּ
תָּ רְ מַ אי אָ מַ יו: לָ ת עָ רֵ כָּ ן עֹנֶשׁ הַ יִ דַ עֲ שֶׁ הוּ  ינְ נִ

ם עַ טַּ  ה הַ וּבָ שׁ ה תְּ שָׂ ם עָ אִ שֶׁ  א: יָ שְׁ ךְ קוּ יֵי הַ וֹ נּ שַׁ  לְ
מוֹ צְ ת עַ ר אֶ טוֹ פְ ל לִ כוֹ הוּא יָ שֶׁ ה  לָ עְ מַ ן לְ נָּתַ  שֶׁ

ן יִ דַ א עֲ יהָ א מִ תָּ שְׁ  ה הַ וּבָ שׁ ת ע"י תְּ רֵ כָּ ן הַ מִ
ת רַ כָּ ד עֹנֶשׁ הַ עוֹ הוּ בְּ קֵ לְ ה מַ תָּ אַ ב וְ שָׁ לֹא 
יב תִ ם וּכְ מָּ  נֵי עַ ינֵי בְּ עֵ תוּ לְ רְ כְ נִ ינֵי וְ עֵ לְ יו: לָ עָ

ינֵי עֵ ר מֵ מַ גְ נִ ךָ: ינֶי עֵ ךָ לְ י חִ ה אָ לָ קְ נִ קוּת וְ לְ מַ בְּ
ה דָ עֵ ינֵי הָ עֵ ם מֵ ים אִ בִ כָ וֹ ת כּ דַ בוֹ עֲ יב בַּ תִ כְ דִּ

ין זֶה דִ מֵ ה כו' לְ יבָ שִׁ יא  זוֹ הִ ה: גָ גָ שְׁ  ה לִ תָ שְׂ נֶעֶ
ח טָ ה וְ צֶ קוֹ ץ וְ לֵ ה חוֹ יבָ שִּׁ ה  וָה מַ שָׁ ה  זֵרָ זֶּה גְּ  מִ
ר מַ גְ ד נִ עוֹ וְ ח: טָ ה וְ צֶ קוֹ ץ וְ לֵ ה חוֹ יאָ ף בִּ אַ

ה ת מַ יתוֹ רִ כְ ינֵי דִּ עִ לְ ת ב"ד מַ יתוֹ מִ ינֵי דְּ עֵ מֵ
ךְ ינַיִ עִ לְ ינֵי מַ עֵ תָּ לְ רְ מַ א גָּ הָ ה דְּ קֶ ת לוֹ יתוֹ רִ כְּ

י בִּ נֵּהּ רַ הּ מִ לָ בְּ קִ ה: קֶ לְ ת ב"ד יִ יתוֹ ף מִ אַ
ל מֶ ר מֶ א בַּ בָּ י אַ בִּ רַ ה זוֹ מֵ וּבָ שׁ תְ ל לִ מוּאֵ שְׁ
תוּב כָּ ה לב"ד הַ סוּרָ מְּ  ה הַ עָ שְׁ  רִ הּ בְּ לָ נֵי עֲ שְׁ וּ

י תֵּ שְׁ בוּהוּ  יְּ חַ לֹא יְ ם  הֵ שֶׁ רוּ  הֲ זְ ר ב"ד הֻ בֵּ דַ מְ
ה יתָ קוּת אוֹ מִ לְ ן וּמַ מוֹ ן מָ גוֹ ת כְּ יוֹ עָ שְׁ  רִ

ת לֹא ע"י רֵ ל כָּ בָ ן אֲ מוֹ ה וּמָ יתָ קוּת אוֹ מִ לְ וּמַ
ל מוּאֵ שְׁ י  בִּ נֵּהּ רַ  הּ מִ לָ בְּ שׁ קִ רֵ פָ יֵשׁ לְ ב"ד הוּא וְ
ר' א דְּ תָּ פְ קָ תְ ל אַ רוּץ זֶה עַ הוּ תֵּ בָ י אָ בִּ רַ מֵ

קוּת לְ מַ הּ לְ רוּ בֵּ תְּ אַ דְּ ל: מֶ ר מֶ א בַּ בָּ אַ
ר בָ ת דָּ רַ הָ זְ אַ ת ב"ד לְ יתַ ת מִ רַ הָ זְ אַ לְ : יהּ חוּדֵ לְ

יו לָ ין עָ קִ ין לוֹ אֵ ת ב"ד: יתַ יו מִ לָ ין עָ בִ יָּ חַ שֶׁ
לֹּא  שֶׁ י  פִ ה לְ יתָ לֹא מִ  קוּת בְּ לְ וֹ מַ רוּ בּ תְ הִ שֶׁ  כְּ
ר אָ שְׁ  קוּת כִּ לְ ת עֹנֶשׁ מַ רַ הָ זְ אַ או זֶה לְ ן לָ תַּ נִ

לֹא ן  לֹא כֵ ם  אִ שֶׁ ירוֹ  הִ זְ הַ ךְ לְ רַ צְ י הֻ רֵ הֲ שֶׁ ן  יָ אוְ לָ
ין ה אֵ ילָ ח וּמִ סַ פֶּ  ה: יתָ בוֹ מִ יְּ חַ ל לְ כוֹ ה יָ יָ הָ

ן בָּ רְ קָ לְ ת: רֵ ם כָּ הֶ נַשׁ לָ עָ ה וְ שֶׂ עֲ לֹא תַ ן  הֶ בָּ
ה ילָ ח וּמִ סַ פֶּ  ן: בָּ רְ יא קָ בִ ג יָ גֵ וֹ ה שׁ שֶׂ עֲ ם יַ אִ שֶׁ
ת יתוֹ רִ כְ ינַן בִּ רִ מְ אָ דְ ן כִּ הֶ לָּ שֶׁ ג  גֵ וֹ שׁ ן בְּ בָּ רְ ין קָ אֵ

ר מַ לוֹ ה כְּ שֵׂ וַת עֲ צְ ה מִ ילָ מִּ  הַ ח וְ סַ פֶּ  בפ"ק הַ
ר אָ שְׁ ם  ן עִ תָ נוֹ מְ ת לִ יתוֹ רִ ר כְּ אָ שְׁ ל  לַ כְ ינוֹ בִּ אֵ

אוּם שָׂ ם עֲ אִ שֶׁ ר  מַ ם לוֹ לָּ כֻּ ם  שָׁ נוּ  מְ נִּ שֶׁ ת  יתוֹ רִ כְּ
ר פַּ  סְ מִ ת כְּ נוֹ בָּ רְ ב קָ יָּ ד חַ חָ לֵם אֶ עְ הֶ ם בְּ לָּ כֻּ

ין אֵ שֶׁ ה  א מַ מָ עְ נוּ טַ יְ או הַ ם לָ תָ הָ ת: יתוֹ רִ כְּ הַ
ם עַ טַּ  ין הַ ה אֵ ילָ ח וּמִ סַ פֶּ ל  ן עַ בָּ רְ ין קָ יאִ בִ מְ
הֵם שֶׁ יל  בִ שְׁ  א בִּ לָּ ה אֶ רָ הָ זְ ם אַ הֶ ין בָּ אֵ שֶׁ יל  בִ שְׁ  בִּ

ן יַ נְ עִ הּ לְ לָּ כֻּ ה  רָ וֹ תּ ל הַ ה כָּ שָׁ  קְּ הֻ ה דְּ שֵׂ וַת עֲ צְ מִ
ת שַׁ  רָ פָ ר בְּ מַ נֶּאֱ שֶׁ ים  בִ כָ וֹ ת כּ דַ בוֹ עֲ ן לַ בָּ רְ קָ

ים בִ כָ וֹ ת כּ דַ בוֹ ן עֲ בַּ רְ ל קָ צֶ ים אֵ שִׁ נָ ךָ אֲ  ח לְ לַ שְׁ
אן ה כָּ גָ גָ שְׁ  ה בִּ עֹשֶׂ ם לָ כֶ יֶה לָ הְ ת יִ חַ ה אַ רָ וֹ תּ
ת דַ בוֹ עֲ ן לַ תָ גָ גְ שִׁ  ה בְּ רָ וֹ תּ בַּ שֶׁ ת  רוֹ בֵ ל עֲ וּ כָּ שׁ קְּ הֻ

ים בִ כָ וֹ ת כּ דַ בוֹ ה עֲ ן מָ בָּ רְ ן קָ יַ נְ עִ ים לְ בִ כָ וֹ כּ
ל בָ ה הוּא אֲ שֵׂ ד וַעֲ מוֹ ה עֲ ילָ ח וּמִ סַ ן וּפֶ בָּ רְ וֹ קָ ין בּ ה אֵ שָׂ לֹא עָ  ב וְ שַׁ  הוּא יָ ה וְ שֵׂ ד וַעֲ מוֹ ל עֲ שֶׁ ת  רֵ ל כָּ בָ ה אֲ שֶׂ עֲ ל תַּ אַ ב וְ שֵׁ כֹּל  ף  אוֹ אַ שָׂ ד וַעֲ מַ הוּא עָ ן וְ ה כֵּ שֶׂ עֲ לֹא תַּ  ב וְ שֵׁ הוּא  שֶׁ ר  בָ ל דָּ וֹ עַ לּ שֶׁ ת  רֵ כָּ

יו: לָ א עָ ן בָּ בָּ רְ ה קָ יָ או הָ ת לָ רַ הָ זְ וֹ אַ ה בּ רָ מְ לֹא נֶאֶ וּ  לּ פִ ה הוּא וַאֲ שֶׂ עֲ ל תַּ אַ ב וְ שֵׁ ן  וֹ שׁ א י"ח:כ"ט( לְ רָ קְ תוּ )וַיִּ רְ כְ נִ ה( וְ לֶּ כֹּל )אֵ  ה מִ שֶׂ עֲ ר יַ שֶׁ  ן אֲ גוֹ ת כְּ יתוֹ רֵ י כְּ בֵ יָּ חַ

תוּ רְ כְ נִ יב וְ תִ כְ ת דִּ יוֹ רָ עֲ ל הָ ל כָּ לַ כְ ס בִּ רֵ טְ וּנְ קּ י' בַּ פֵּ יוּ  ל הָ לָ כְּ ת בַּ תוֹ רֵ י כָ בֵ יָּ ר חַ מֵ ק אוֹ חָ צְ י יִ בִּ רַ

תוֹ חוֹ אֲ ת בַּ רֵ א כָּ צָ ה יָ מָּ  לָ ת וְ וֹ שׁ פָ נְּ כֹּל( הַ (
ה שֶׁ  קָ חֹתוֹ וְ ת אֲ ח אֶ קַּ ר יִ שֶׁ  ישׁ אֲ אִ יב וְ תִ כְ דִּ

ת יוֹ רָ עֲ ל הָ ל כָּ לַ כְ תוֹ בִּ חוֹ אֲ ר דַּ מַ ה לוֹ לוֹ יָ הָ דְּ
ת יתוֹ רִ י כְּ בֵ יָּ חַ שׁ דְּ רֵ פָ ה לְ אֶ רְ ן נִ כֵ ה לָ תָ יְ הָ
או ל לָ כָ בְ ינַן דִּ רִ מְ א גָּ הָ ן דְּ קוּת הֵ לְ ל מַ לַ כְ בִּ

ע שָׁ  רָ ת הָ וֹ כּ ן הַ ם בִּ ה אִ יָ הָ ן וְ קוּת מִ לְ א מַ יכָּ אִ
תוֹ חוֹ י אֲ רֵ הֲ שֶׁ תוֹ  חוֹ אֲ ת בַּ רֵ את כָּ צָ ה יָ מָּ  לָ וְ

ת י מוֹ רֵ חֲ אַ ת בְּ יוֹ רָ עֲ ם הָ ה עִ תָ יְ ה הָ תוּבָ כְּ
ים שִׁ  דוֹ קְ את בִּ צָ ךְ יָ כָ א לְ לָּ ת אֶ וֹ שׁ פָ נְּ תוּ הַ רְ כְ נִ וְ
י בֵ יָּ ין חַ ר אֵ מַ לוֹ ת כְּ קוֹ לְ מַ לֹא בְּ  ת וְ רֵ כָ דוּנוֹ בְּ לְ

י בֵ יָּ ר חַ מֵ ק אוֹ חָ צְ י יִ בִּ רַ ין: קִ ת לוֹ יתוֹ רִ כְּ
ל כָ או דְּ ק לָ חָ צְ י יִ בִּ רַ ה לְ שֶׁ  קָ ת כו'. וְ תוֹ רֵ כָ

א ן לָ בָּ רְ קָ נַן דְּ קְ סֵּ א אַ הָ י דְּ ה לִ מָּ  ת לָ יתוֹ רִ כְּ
עֹנֶשׁ בוּ לְ תְּ כְ נִ ר דְּ מַ א יֵשׁ לוֹ מָּ  שֶׁ  ה וְ רָ הָ זְ י אַ עֵ בָּ

או לָ לוּת וְ לָ כְ בִּ שֶׁ או  לָּ וָה אַ הֲ י דַּ ידִ א מִ ירָ תִּ יַ

א. מָ עְ אי טַ א מַ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ וְ ה: שֵׂ עֲ ק לַ תָּ נִּ הַ
ין ה אֵ וּבָ שׁ שׂוּ תְּ ם עָ ת אִ יתוֹ י מִ בֵ יָּ ם חַ אִ י דְּ הִ נְ

ד בֵ עָ לֵ ךְ וְ כָ ה בְּ ין לוֹ וּמָ לִ חֲ ה מוֹ טֵּ  ל מַ שֶׁ "ד  בּ
תוּב כָּ ה לב"ד הַ סוּרָ מְּ  ה הַ עָ שְׁ  רִ בְּ י: תֵּ רְ יהּ תַּ לֵ
י דֵ וּם כְּ שּׁ  א מִ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ א דְּ מָ עֲ טַ ר. וְ בֵּ דַ מְ

רוּ תְ א הִ לָ ת דְּ יתוֹ י מִ בֵ יָּ חַ י זֶה בְּ פִ תוֹ וּלְ עָ שְׁ  רִ
קוּת לְ מַ וֹ לְ רוּ בּ תְ הִ ה וְ יתָ א מִ יכָּ לֵ ה דְּ יתָ מִ וֹ לְ בּ

י קֵ קוּת לָ לְ מַ ה דְּ עָ שְׁ  א רִ לָּ א אֶ יכָּ א לֵ תָּ שְׁ  הַ דְּ
י בֵּ יךְ גַּ רֵ פָּ ת קנד.(.  בָּ שַׁ א ) מָ לְ עָ בְ ה דִּ שֶׁ  קָ וְ
ת ב"ד יתַ ת מִ רַ הָ זְ אַ ן לְ תַּ נִּ שֶׁ או  ר לָ מֵּ  חַ מְ או דִּ לָ

ם תָ א הָ יכָּ י לֵ ף כִּ אַ יו וְ לָ ין עָ קִ ין לוֹ אֵ הוּא וְ
א בָ רָ נוּ כְּ יְ ם הַ תָ הָ י"ל דְּ ה וְ יתָ מִ ה דְּ עָ שְׁ  רִ

וֹ רוּ בּ תְ הִ א בְּ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ הּ דְּ תֵ לְּ מִ י לְ מוּקֵ דְּ
ן תַּ נִּ שֶׁ או  וֵי לָ הָ י דְּ קֵ א לָ י לָ כִ וּ הָ לּ פִ קוּת וַאֲ לְ מַ לְ

ה מָ יו: לָ ין עָ קִ ין לוֹ אֵ ין וְ ית דִּ ת בֵּ יתַ ת מִ רַ הָ זְ אַ לְ
ף כו'. ה אַ שֶׂ עֲ ל תַּ אַ ב וְ שֵׁ ים  בִ כָ וֹ ת כּ דַ בוֹ עֲ
ה דא"כ שֶׁ  קָ ה וְ שֵׂ וֵי קוּם וַעֲ הָ נֵי דְּ י הָ קֵ וֹ פּ אַ לְ

ף צו.( ין )דַּ ירוּבִ עֵ א דְּ רָ תְ ק בָּ רֶ פֶּ ר  מַ ה אָ מַ
ה קָּ חֻ ת הַ תָּ אֶ רְ מַ שָׁ  יב וְ תִ י כְּ ר כִּ מַ אָ לר"ע דְּ

ר מֶ שָּׁ  ר הִ מַ אָ ין דְּ בִ ר' אָ א לֵ יתָ י אִ אִ ח וְ סַ פֶ לְ
ף ב.( ת דַּ יתוֹ רִ נַן )כְּ תְ א דִּ ה הוּא הָ שֶׂ עֲ לֹא תַ
ה שֵׂ הוּא קוּם וַעֲ שֶׁ נֵי  פְּ ן מִ בָּ רְ ין לוֹ קָ ח אֵ סַ פֶּ

יךְ רִ פָּ אי  ה הוּא וּמַ שֶׂ עֲ לֹא תַּ  א קוּם וְ יתָ ם אִ אִ וְ
ים בִ כָ וֹ ת כּ דַ בוֹ עֲ א דַּ יָ ומְ ינָהּ דֻּ א מ"מ אֵ הָ

י"ל ה וְ שֶׂ עֲ תַּ שֶׁ ה  זֶה מַ ה וְ שֶׂ עֲ ל תַּ אַ ב וְ שֵׁ וֵי  הָ דְּ
ה שֵׂ קוּם עֲ נָא דְּ שָּׁ  ה לִ שֶׁ  ם קָ קוֹ ל מָ כָּ מִ דְּ
ר"ר ה הָ שָׁ  קְ או הִ וּם לָ ן שׁ הֶ א בָּ יכָּ לֵ ע דְּ מַ שְׁ  מַ דְּ

י הִ ה( נְ שֶׁ  לֹמֹה מדרויי"ש )דמ"מ קָ  שְׁ
א יכָּ לֵ נָךְ דְּ ה מ"מ הָ רָ הָ זְ י אַ עֵ א בָּ ן לָ בָּ רְ קָ דְּ

ינַן עִ דְ א יָ לָ ךְ דְּ סָ ם וְ טֵּ  פַ מוֹ מְ ת כְּ רֵ ד כָּ א חַ לָּ אֶ
ן יָ אוְ ם לָ הֵ שֶׁ וּם  שּׁ  א מִ לָּ ת אֶ אוֹ טָּ  חַ ין לְ לוּקִ חֲ דַּ
א יָ עְ שַׁ  י אוֹ בִּ ר רַ מַ אָ ר דְּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ ין לְ קִ לָ חְ מֻ

י הוּ כִּ יְ לַ י עֲ קֵ לְ א לִ ק א"כ לָ לֵּ חַ יכוּ לְ רִ טְ צְ אִ וְ
ה רָ הָ זְ י אַ עֵ ן בָּ בָּ רְ י קָ ר אִ ימַ מֵ ינַן לְ עֵ בָ י דְּ יכִ הֵ

י הִ מ"מ נְ י"ל דְּ ת וְ יתוֹ רִ כְ או דִּ לָּ י אַ קֵ א לָ לָ דְּ
נַע מְ לֹא נִ יל זֶה  בִ שְׁ  ק בִּ לֵּ חַ יכוּ לְ רִ טְ צְ אִ דְּ
הוּ ינַן בְּ עִ דְ יָ יוָן דְּ ת כֵּ קוֹ לְ וּ מַ נּ מֶּ  מֹד מִ לְ לִּ מִ

נָא עְ דַ א יָ וּק לָ לּ חִ י דְּ הִ או נְ לֹא לָ  ן בְּ בָּ רְ יּוּב קָ חִ
קוּ: לְ ן מ"מ יִ יָ אוְ לָּ א מִ לָּ אֶ

י בִּ אל. אברַ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ י רַ רֵ בְ ים, דִּ עִ בָּ קוֹת אַרְ לְ ל מַ לַ כְ נָן[ בִּ ]יֶשְׁ

קוֹת לְ ל מַ לַ כְ נָן[ בִּ נוֹ( ]יֶשְׁ יתוֹת )יֶשְׁ רֵ י כָ יָּיבֵ ר: חַ א אוֹמֵ יבָ קִ עֲ

ין לִ ה מוֹחֲ לָ עְ ל מַ ין שֶׁ ית דִּ ה בֵּ שׁוּבָ שׂוּ תְּ ם עָ אִ ים, שֶׁ עִ בָּ אַרְ

ים, עִ בָּ קוֹת אַרְ לְ ל מַ לַ כְ ינוֹ בִּ ין אֵ ית דִּ יתוֹת בֵּ י מִ יָּיבֵ ן. חַ הֶ לָ

ן. הֶ ין לָ לִ ה מוֹחֲ טָּ ל מַ ין שֶׁ ית דִּ ין בֵּ ה אֵ שׁוּבָ שׂוּ תְּ ם עָ אִ שֶׁ

את ה יָצָ מָּ לָ יוּ, וְ ל הָ לָ כְּ יתוֹת בַּ רֵ י כָ יָּיבֵ ר: חַ ק אוֹמֵ חָ צְ י יִ בִּ )א(רַ

א מָ עְ אי טַ קוֹת. )ב(מַ לְ מַ לֹא בְּ ת וְ רֵ כָ דוּנוֹ בְּ חוֹתוֹ – לְ אֲ ת בַּ רֵ כָּ

ל ת כׇּ שׂוֹת אֶ עֲ מֹר לַ שְׁ ם לֹא תִ יב: ״אִ תִ כְ אל? דִּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ רַ דְּ

״. ךָ כֹּתְ ת מַ א ה׳ אֶ לָ פְ הִ יב: ״וְ תִ זֹּאת״, וּכְ ה הַ תּוֹרָ י הַ רֵ בְ דִּ

ילוֹ פִּ הִ ר: ״וְ הוּא אוֹמֵ שֶׁ יא. כְּ ה הִ עַ מַ י יוֹדֵ ינִ אָה זוֹ אֵ לָ פְ הַ

יא, קוֹת הִ לְ אָה זוֹ מַ לָ פְ ר הַ י אוֹמֵ וֵ נָיו״, הֱ פָ הוּ לְ כָּ הִ ט וְ שֹּׁפֵ הַ

י, כִ י הָ גוֹ׳״. )ג(אִ ל וְ ת כׇּ שׂוֹת אֶ עֲ מֹר לַ שְׁ ם לֹא תִ יב: ״אִ תִ וּכְ

ין י אָבִ בִּ רַ דְ כִ יב, וְ תִ מֹר״ כְּ שְׁ ם לֹא תִ י! ״אִ ה נָמֵ שֵׂ י עֲ יָּיבֵ חַ

ל י: כׇּ עַ ילְ י אִ בִּ ר רַ ין אָמַ י אָבִ בִּ ר רַ אָמַ י, דְּ עַ ילְ י אִ בִּ ר רַ אָמַ

א לֹא לָּ ינוֹ אֶ ״אַל״ – אֵ ן״ וְ ר״ ״פֶּ מֶ שָּׁ ר ״הִ מַ אֱ נֶּ קוֹם שֶׁ מָ

שׂוֹת״ עֲ י! ״לַ ה נָמֵ שֶׂ עֲ ין בּוֹ מַ אֵ או שֶׁ י, לָ כִ י הָ ה. אִ שֶׂ עֲ תַ

ה. ימָ סִ חֲ או דַּ לָ יָא דְּ ומְ י! דֻּ ה נָמֵ שֵׂ עֲ ק לַ יתָּ נִּ או שֶׁ יב. לָ תִ כְּ

ה. ימָ סִ חֲ או דַּ לָ יָא דְּ י דּוּמְ הוּ נָמֵ י, כּוּלְּ כִ הָ ית לְ אָתֵ א דְּ תָּ שְׁ הַ

ה עָ שְׁ שּׁוּם רִ תוֹ״ – מִ עָ שְׁ י רִ דֵ א? ״כְּ מָ עְ אי טַ א מַ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ )ד(וְ

י תֵּ שּׁוּם שְׁ יבוֹ מִ יְּ חַ ה מְ י אַתָּ אִ יבוֹ, וְ יְּ חַ ה מְ ת אַתָּ אַחַ

מוֹן, אוֹ ה וּמָ יתָ י מִ ילֵּ י מִ נֵ אל: הָ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ רַ יוֹת. וְ עָ שְׁ רִ

יא. א הִ תָּ יכְ רִ ה אֲ יתָ קוֹת – מִ לְ ה וּמַ יתָ ל מִ בָ מוֹן, אֲ קוֹת וּמָ לְ מַ

, תְּ רַ אי אָמְ י! מַ יתוֹת נָמֵ רֵ י כָ יָּיבֵ י חַ כִ י הָ א, אִ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ וּלְ

י בִּ ר רַ י! אָמַ דִ בְ א עָ ת לָ יהַ א מִ תָּ שְׁ ה? הַ שׁוּבָ שׂוּ תְּ ם עָ אִ שֶׁ

קוּת, לְ מַ יתוֹת לְ רֵ י כָ יָּיבֵ ה חַ ה תּוֹרָ תָ יבְּ ירוּשׁ רִ פֵ הוּ: בְּ בָ אֲ

ל: מֶ ר מֶ א בַּ י אַבָּ בִּ הּ רַ יף לַ קֵ תְ ״. מַ יךָ ינֶ עֵ ״לְּ י״ מִ ינֵ עֵ ר ״לְ מַ גְ דִּ

י״ ינֵ עֵ ר ״מֵ מַ גְ י, נִ ין נָמֵ ית דִּ יתוֹת בֵּ י מִ יָּיבֵ י חַ כִ י הָ אִ

י״ ינֵ עֵ ין ״מֵ נִ ין דָּ אֵ ״, וְ יךָ ינֶ עֵ ״לְּ י״ מִ ינֵ עֵ ין ״לְ נִ ״! )ה(דָּ יךָ ינֶ עֵ ״לְּ מִ

י בִּ י רַ בֵ נָא דְּ א תָּ הָ יהּ? וְ ינֵּ א מִ קָ אי נָפְ ״. )ו(וּמַ יךָ ינֶ עֵ ״לְּ מִ

זוֹ ה וְ יבָ יא שִׁ ן״, זוֹ הִ כֹּהֵ א הַ ן״, ״וּבָ כֹּהֵ ב הַ שָׁ אל: ״וְ עֵ מָ שְׁ יִ

ר מַ א גָּ הָ י״, דְּ ינֵ עֵ ״לְּ י״ מִ ינֵ עֵ ר ״מֵ מַ גְ עוֹד: לִ יאָה! וְ יא בִּ הִ

ב ר רַ ל בַּ מוּאֵ י שְׁ בִּ יהּ רַ ינֵּ הּ מִ לַ בְּ ״! קַ יךָ ינֶ עֵ ״לְּ י״ מִ ינֵ עֵ ״לְ

יבוֹ, יְּ חַ ה מְ ת אַתָּ ה אַחַ עָ שְׁ שּׁוּם רִ תוֹ״ – מִ עָ שְׁ י רִ דֵ ק: ״כְּ חָ צְ יִ

ה סוּרָ מְּ ה הַ עָ שְׁ רִ יוֹת – בְּ עָ שְׁ י רִ תֵּ שּׁוּם שְׁ יבוֹ מִ יְּ חַ ה מְ י אַתָּ אִ וְ

א – לָ טָ קְ יהּ לִ רוֹ בֵּ ר: אַתְ א אָמַ בָ ר. ג)ז(רָ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ ין הַ ית דִּ בֵ לְ

רוֹ אַתְ י – דְּ יגִ לִ י פְּ ת. כִּ מֵ ה וָ ין לוֹקֶ אֵ י דְּ יגִ לִ א פְּ א לָ מָ לְ י עָ כּוּלֵּ

ת רַ הָ אַזְ ן לְ יתַּ נִּ או שֶׁ ר: לָ בַ אל סָ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ קוּת, רַ לְ מַ יהּ לְ בֵּ

או ר: לָ בַ א סָ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ יו. וְ לָ ין עָ ין – לוֹקִ ית דִ ת בֵּ יתַ מִ

י בִּ רַ יו. דהוְ לָ ין עָ ין לוֹקִ ין – אֵ ית דִּ ת בֵּ יתַ ת מִ רַ הָ אַזְ ן לְ יתַּ נִּ שֶׁ

ת רַ הָ אַזְ ן לְ יתַּ נִּ או שֶׁ י, לָ יתוֹת נָמֵ רֵ י כָ יָּיבֵ י חַ כִ י הָ א, אִ יבָ קִ עֲ

ר י אָמַ כִ י: הָ ב אָשֵׁ רַ י לְ כַ דֳּ רְ ב מָ יהּ רַ ר לֵ ת הוּא! אָמַ רֵ כָּ

א יתוֹת לָ רֵ י כָ יָּיבֵ א: חַ בָ רָ יהּ דְּ מֵ שְּׁ יָא מִ רוֹנְ גְ הַ י מֵ ימִ בִ אֲ

לֹּא י שֶׁ ל פִּ נַשׁ אַף עַ ה עָ ילָ ח וּמִ סַ י פֶּ רֵ הֲ אָה, שֶׁ רָ תְ י הַ יכִ רִ צְ

ית לֵ ה דְּ ילָ ח וּמִ סַ א פֶּ הָ ן. דְּ בָּ רְ קׇ ה לְ רָ הָ א אַזְ מָ לְ דִ יר. ווְ הִ זְ הִ

א, מָ עְ ינוּ טַ יְ או הַ ם לָ תָ ן! )ח(הָ בָּ רְ י קׇ יתֵ יְ א מַ ה לָ רָ הָ הוּ אַזְ בְּ

ה ה: מָ רָ ה זָ בוֹדָ עֲ הּ לַ ה כּוּלָּ תּוֹרָ ל הַ שׁ כׇּ קַּ יתַּ אִ שּׁוּם דְּ א מִ לָּ אֶ

ה, שֶׂ עֲ אַל תַּ ב וְ ה, אַף כֹּל – שֵׁ שֶׂ עֲ אַל תַּ ב וְ ה – שֵׁ רָ ה זָ בוֹדָ עֲ

ם עוֹלָ ר: לְ ינָא אָמַ בִ ה. רָ שֵׂ קוּם עֲ י דְּ נֵ י הָ אַפּוֹקֵ לְ
ינַן רִ אָמְ דְ כִּ
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גמ' רבא אמר אתרו ביה לקטלא.

עי' ברז"ה ורמב"ן סוף מסכתין:

שם ר"י סבר לאו שניתן. עי'

סנהדרין דף ט ע"א:

שם חייבי כריתות ל"צ התראה.

עי' יבמות דף נה ע"א ברש"י

ד"ה לכרת נתנה:

שם התם לאו ה"ט. עי' ב"ק דף

קה ע"ב תוספות ד"ה מאי.

שבועות דף יח ע"ב תד"ה ל"ת.

זבחים דף קז ע"א תד"ה אזהרה:

תורה אור השלם

בֹת תּוֹעֵ כֹּל הַ ה מִ שֶׂ עֲ ר יַ שֶׁ ל־אֲ י כׇּ כִּ

עֹשֹׂת שׁוֹת הָ פָ נְּ תוּ הַ רְ כְ נִ ה וְ לֶּ אֵ הָ

וגו׳ ]ויקרא יח, כט[

ל־ ת־כׇּ שׂוֹת אֶ עֲ מֹר לַ שְׁ ם־לֹא תִ אִ

ים בִ תֻ כְּ זֹּאת הַ ה הַ תּוֹרָ י הַ רֵ בְ דִּ

ה וגו׳ ]דברים כח, נח[ זֶּ ר הַ פֶ סֵּ בַּ

ת אֵ ךָ וְ כֹּתְ ת־מַ ה אֶ הֹוָ א יְ לָ פְ הִ וְ

נוֹת מָ אֱ נֶ דֹלֹת וְ כּוֹת גְּ ךָ מַ עֶ רְ כּוֹת זַ מַ

וגו׳ ]דברים כח, נט[

                  ישׁוֹ דִ סֹם שׁוֹר בְּ חְ לֹא־תַ

]דברים כה, ד[

ה תָ שְׂ עֶ ה נֶ דָ עֵ י הָ ינֵ עֵ ם מֵ ה אִ יָ הָ וְ

ר וגו׳ ה פַּ דָ עֵ ל־הָ שׂוּ כׇ עָ ה וְ גָ גָ שְׁ לִ

]במדבר טו, כד[

ת־ חֹתוֹ בַּ ת־אֲ ח אֶ קַּ ר־יִ שֶׁ ישׁ אֲ אִ וְ

ת־ ה אֶ אָ רָ מּוֹ וְ ת־אִ יו אוֹ בַ בִ אָ

ה וגו׳ ]ויקרא אֶ רְ יא־תִ הִ הּ וְ תָ וָ רְ עֶ

כ, יז[

יף ן־יֹסִ יף פֶּ נּוּ לֹא יֹסִ כֶּ ים יַ עִ בָּ רְ אַ

ה וגו׳ בָּ ה רַ כָּ ה מַ לֶּ ל־אֵ כֹּתוֹ עַ הַ לְ

]דברים כה, ג[

ה אָ רָ י וְ יעִ בִ שְּׁ יּוֹם הַ ן בַּ כֹּהֵ ב הַ שָׁ וְ

ירֹת וגו׳ קִ ע בְּ גַ נֶּ ה הַ שָׂ ה פָּ נֵּ הִ וְ

]ויקרא יד, לט[

ע גַ נֶּ ה הַ שָׂ ה פָּ נֵּ הִ ה וְ אָ רָ ן וְ כֹּהֵ א הַ וּבָ

ת וגו׳ ]ויקרא רֶ אֶ מְ ת מַ עַ רַ ת צָ יִ בָּ בַּ

יד, מד[

ילוֹ פִּ הִ ע וְ שָׁ רָ כּוֹת הָ ן הַ ם־בִּ ה אִ יָ הָ וְ

י וגו׳ דֵ יו כְּ נָ פָ הוּ לְ כָּ הִ ט וְ שֹּׁפֵ הַ

]דברים כה, ב[



יד.אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות
תְּ רַ מְ אָ קָ ת הוּא וּדְ יוֹ עָ שְׁ י רִ תֵּ וּם שְׁ שּׁ  א מִ יבָ קִ ר' עֲ הּ דְּ מֵ עְ א טַ רָ קָּ עִ ן מֵ ינַ רִ מְ אָ דְ כִּ

ן ת הֵ יוֹ עָ שְׁ י רִ תֵּ י שְׁ מֵּ ת נַ יתוֹ רֵ י כְּ בֵ יָּ חַ

א יקָ סִ א פְּ יו לָ לָ ת עָ רֵ י עֹנֶשׁ כָּ תִּ כַּ אַ דְּ

לוּי הוּא תָּ יל וְ אִ ת הוֹ רֵ כָ א לְ תָ לְּ מִ

ר"ע: אל וְ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ ן רַ נָ בָּ רַ וְ ה: וּבָ שׁ תְ בִּ
ת רֵ כָ ת בְּ יוֹ רָ עֲ ל הָ ל כָּ לַ כָּ שֶׁ י  פִ ק לְ לֵּ חַ לְ

לָּם ן כֻּ אָ שָׂ ם עֲ ר אִ מֵ י אוֹ יתִ יִ ת הָ חַ אַ

ת חַ א אַ לָּ ב אֶ יָּ ינוֹ חַ ד אֵ חָ לֵם אֶ עְ הֶ בְּ

וֵי הָ ק דְּ לֵּ חַ תוֹ לְ חוֹ אֲ ת בַּ רֵ ה כָּ אָ צְ ךְ יָ כָ לְ

ד מֵּ  לַ ל לְ לָ כְּ ן הַ א מִ צָ יָ ל וְ לָ כְּ ה בַּ יָ הָ שֶׁ ר  בָ דָּ
ם הּ אִ מָ צְ עַ יהָ לְ לֶ יֵּב עָ חַ תְ מִּ שֶׁ מוֹ  צְ ל עַ עַ

ל ד עַ מֵּ  לַ לֹא לְ יהָ וְ תֶ רוֹ בְ ם חַ ם עִ אָ שָׂ עֲ

וֹ לּ ל כֻּ לָ כְּ ל הַ ד עַ מֵּ  לַ א לְ לָּ א אֶ צָ מוֹ יָ צְ עַ

וָה רְ יא עֶ הִ שֶׁ ת  דֶ יֻחֶ תוֹ מְ חוֹ ה אֲ א מָ צָ יָ
כֹּל ף  הּ אַ מָ צְ נֵי עַ פְ יהָ בִּ לֶ ין עָ בִ יָּ חַ וְ

נֵי פְ יהָ בִּ לֶ ין עָ בִ יָּ וָה חַ רְ יא עֶ הִ שֶׁ

ב תַּ כְ מִ י לְ צֵ מָ ה דְּ שָּׁ  אל אִ מוֹ : הּ מָ צְ עַ

תוֹ חוֹ ל אֲ בוֹ עַ יְּ חַ לְ ב: רַ קְ ה לֹא תִּ דָּ נִ וּלְ

ל א עַ ם בָּ וּ' אִ יו כּ בִ ת אָ חוֹ ל אֲ עַ וְ
ת מוֹ שֵׁ י  רֵ הֲ ד: חָ לֵם אֶ עְ הֶ ן בְּ תָּ שְׁ לָ שְׁ

י רֵ ת וַהֲ חַ ל אַ כָ ה בְּ רָ הָ זְ יֵּשׁ אַ שֶׁ ין  קִ לָ חְ מֻ

ר א בַּ יעָ שִׁ  רְ בִּ ת: יוֹ רָ עֲ ל הָ ר כָּ אָ שְׁ  ן כִּ הֵ

י תֵּ יד שְׁ לִ הוֹ וֹ וְ מּ ל אִ א עַ בָּ א הַ יעָ שִּׁ  רַ

יד לִ הוֹ ן וְ הֶ ת מֵ חַ ל אַ א עַ ר וּבָ זַ חָ ת וְ נוֹ בָּ
יא הִ שֶׁ וֹ  מּ ת אִ חוֹ ל אֲ ן עַ בֵּ א הַ ן וּבָ בֵּ

ם קוֹ מָ יז בְּ לִ טְ אִ בְּ יו: בִ ת אָ חוֹ תוֹ וַאֲ חוֹ אֲ

תוֹ חוֹ אֲ מֵ ין: לִ קוֹ מָ ר בְּ שָׂ בָּ ין הַ רִ כְ וֹ מּ שֶׁ

א רָ קְ ה )וַיִּ לָ תוֹ גָּ חוֹ וַת אֲ רְ א עֶ יפָ סֵ דְּ

י רֵ הֲ שֶׁ ין  דִּ ן הַ ין מִ שִׁ  נְ ין עוֹ אֵ שֶׁ  כ':י"ז(:
ת יו וּבַ בִ ת אָ לֹּא בַּ  שֶׁ וֹ  מּ ת אִ ל בַּ נַשׁ עַ עָ

ת ם( בַּ שָׁ נָא' ) וֹ שְׁ מּ ת אִ לֹּא בַּ  שֶׁ יו  בִ אָ

ר כ"ש מַ יֵשׁ לוֹ וֹ וְ מּ ת אִ יו אוֹ בַ בִ אָ

ם ל אִ בָ וֹ אֲ מּ ת אִ יו וּבַ בִ ת אָ ל בַּ נַשׁ עַ עָ שֶׁ

ר מַ ךְ נֶאֱ כָ ין לְ דִּ ן הַ תָּ מִ נַשְׁ ךְ עָ תָּ כָּ רְ מַ אָ
ה רָ הָ זְ אַ ר עֹנֶשׁ מֵ מַ גָּ א: יפָ סֵ תוֹ דְּ חוֹ אֲ

יא ךָ הִ תְ חוֹ יב אֲ תִ ה כְּ רָ הָ זְ ן אַ יַ נְ עִ לְ דִּ

יו בִ ת אָ תוֹ בַּ חוֹ ל אֲ יר עַ הִ זְ הַ א לְ ירָ תִּ יַ

ת וַת בַּ רְ ם יח( עֶ שָׁ ר ) מַ נֶּאֱ שֶׁ וֹ  מּ ת אִ וּבַ

יא ךָ הִ תְ חוֹ יךָ אֲ בִ ת אָ דֶ לֶ יךָ מוֹ בִ ת אָ שֶׁ  אֵ
ת תוֹ בַּ חוֹ ין אֲ ק בֵּ לֵּ ה לֹא חִ רָ הָ זְ ה אַ וּמָ

לֹּא  שֶׁ וֹ  מּ ת אִ וֹ ]וּבַ מּ ת אִ לֹּא בַּ  שֶׁ יו  בִ אָ

יו בִ ת אָ יא בַּ הִ שֶׁ תוֹ  חוֹ אֲ לַ יו[ וְ בִ ת אָ בַּ

תוֹ חוֹ ל אֲ נַשׁ עַ עֹנֶשׁ עָ ף בְּ וֹ אַ מּ ת אִ וּבַ

יו בִ ת אָ בַ תוֹ דְּ חוֹ אֲ וֹ כַּ מּ אִ יו וְ בִ ת אָ בַּ
ת לֹּא בַּ  שֶׁ וֹ  מּ ת אִ וֹ וּבַ מּ ת אִ לֹּא בַּ  שֶׁ

יו: בִ אָ

ח סַ פֶּ י  קֵ וֹ פּ אַ א לְ שָׁ  יקֵּ ה ל"ל הֶ שֶׁ  הוּ קָ ינְ ה נִ שֵׂ ם עֲ קוֹ בְ ה דִּ ילָ ח וּמִ סַ פֶּ נֵי.  י הָ קֵ וֹ פּ אַ לְ

ן בת"כ ינַ רִ מְ אָ דְּ הּ מִ ק לֵ וֹ פּ ה תִּ ילָ וּמִ

ל לֵּ קַ יחַ וּמְ דִּ ית וּמַ סִ א מֵ צָ ת יָ חַ ה אַ שָׂ עָ וְ

ן הֶ ין בָּ אֵ שֶׁ ין  מִ מְ ים זוֹ דִ עֵ וֹ וְ מּ אִ יו וְ בִ אָ

ח סַ פֶּ ן וה"ה  בָּ רְ ן קָ הֶ ין בָּ אֵ ה דְּ שֶׂ עֲ מַ
א יכָּ יד לֵ בִ א עֲ לָ נַע וְ מְּ י מִ אִ ה דְּ ילָ וּמִ

א שָׁ  רָ יךְ דְּ רִ טְ צְ אִ א י"ל דְּ מָּ  שֶׁ  ה וְ שֶׂ עֲ מַ

א שָׁ  רָ א דְּ יכָּ וּם דבת"כ אִ שּׁ  א מִ כָ הָ דְּ

או לָ יחַ דְּ דִּ ית וּמַ סִ שׁ מֵ רֵ פָ מְ י דִּ יתִ רִ חֲ אַ

א יָ ומְ ן דֻּ ינַ עֵ בָ וּם דְּ שּׁ  הוּ מִ ינְ ן נִ בָּ רְ נֵי קָ בְּ
ח סַ ת וּפֶ רֵ וֹ כָּ יֵשׁ בּ ים דְּ בִ כָ וֹ ת כּ דַ בוֹ עֲ דַּ

ן יָ וְ הָ א דְּ לָּ מִּ וָה אַ ת וַהֲ רֵ כָ ווּ בְּ ה הָ ילָ וּמִ

י ה לִ מָּ  ה לָ שֶׁ  ה קָ ילָ מִּ יהוּ מִ ן מִ בָּ רְ קָ בְּ

א יָ ומְ ת דֻּ רֵ כָ א בְּ יָ וְ א הָ א לָ הָ א דְּ רָ קְ
ם לֹא לָ עוֹ א לְ הָ ים דְּ בִ כָ וֹ ת כּ דַ בוֹ עֲ דַּ

יָּמוּת שֶׁ ד  ת עַ רֵ כָ א בְּ הֵ יְּ שֶׁ ר  רֵ בָּ תְ יִ

ר טֵ פָּ  לִ מוֹ וְ צְ מוּל עַ ל לָ כוֹ ם יָ לָ עוֹ לְ דִּ

ל לֹּא מָ  שֶׁ ן  מַ ל זְ לָם כָּ עוֹ לְ י"ל דִּ ת וְ רֵ כָּ מִ

הּ י לֵ עֵ בְּ הוּא מִ הַ יו: לָ ת עָ רֵ עֹנֶשׁ כָּ
ת יו וּבַ בִ ת אָ יא בַּ הִ שֶׁ תוֹ  חוֹ ל אֲ בוֹ עַ יְּ חַ לְ

הּ ק לֵ וֹ פּ ים תִּ שִׁ דוֹ קְ . וא"ת ל"ל בִּ וֹ מּ אִ

יא ךָ הִ תְ חוֹ יב אֲ תִ ה כְּ רָ הָ זְ י אַ בֵּ גַּ

וֹ מּ ת אִ יו וּבַ בִ ת אָ תוֹ בַּ חוֹ אֲ א לַ ירָ תִּ יַ

תוּ רְ כְ נִ א י"ח:כ"ט( וְ רָ קְ יב )וַיִּ תִ וּכְ
א תוּ לָ רָ כְ נִ וְ ת וי"ל דִּ שׂוֹ עוֹ ת הָ וֹ שׁ פָ נְּ הַ

א יָ דְ הֶ ת בְּ וֹ שׁ פֹרָ מְ ת הַ יוֹ רָ עֲ א אַ לָּ י אֶ אֵ קָ

ת שֶׁ  ת אֵ וַת בַּ רְ יב עֶ תִ א כְּ רָ קְ בִ י דְּ הִ וּנְ

יא מ"מ ךָ הִ תְ חוֹ יךָ אֲ בִ ת אָ דֶ לֶ יךָ מוֹ בִ אָ

ת שֶׁ  אֵ יא מֵ הִ שֶׁ תוֹ  חוֹ אֲ י מֵ פֵ י טְ רֵ יְ מַ
ת יו וּבַ בִ ת אָ ל בַּ בָ יו אֲ בִ ת אָ יו וּבַ בִ אָ

א לָּ ן אֶ ינַ עִ דְ א יָ ים( לָ נָסִ אֳ וֹ )וּמֵ מּ אִ

ךְ. ידָ אִ וְ יא: ךָ הִ תְ חוֹ א אֲ רָ קְ א דִּ וּרָ תּ יִּ מִ

הּ מַ ה. תֵּ רָ הָ זְ אַ ר עֹנֶשׁ מֵ מַ ק גָּ חָ צְ י יִ בִּ רַ

ק חָ צְ ף נ.( א"ר יִ ת פ"ק )דַּ יתוֹ רִ כְ בִ דְּ
ק חָ צְ ר' יִ ר לֵ מַ אָ קָ ין דְּ דִּ ן הַ ין מִ שִׁ נְ עוֹ

ר מַ הוּ לוֹ ית לְ אִ דְ ן כִּ נַ בָּ רַ הּ וּלְ ית לֵ אִ דְ כִּ

ן מָּ  קַ ן לְ כֵ ין וְ דִּ ן הַ ין מִ שִׁ נְ ין עוֹ אֵ דְּ

ר מַ אָ קָ ף יז:( דְּ ת דַּ וֹ כּ ין )מַ קִ רְ פִ בְּ

ין דִּ ן הַ ין מִ שִׁ נְ ר עוֹ מַ אָ אן דְּ מַ י' לְ פֵּ  אַ
ל כָ בְ הּ דִּ מַ תֵ ק וְ חָ צְ נוּ ר' יִ יְ הַ י' דְּ כו' וּפִ

הּ ית לֵ יר אִ פִּ שַׁ  ע דְּ מַ שְׁ א מַ כָ הָ וּיֵי דְּ נּ שִׁ

ין דִּ ן הַ ין מִ שִׁ נְ ין עוֹ אֵ ק דְּ חָ צְ ר' יִ לֵ

ר מַ ר גָּ מַ אָ קָ א דְּ וּיָ נּ אי שִׁ הַ לְ ה דִּ אֶ רְ נִ וְ

ין שִׁ נְ ק עוֹ חָ צְ ר ר' יִ בַ ה סָ רָ הָ זְ אַ עֹנֶשׁ מֵ
ר עֹנֶשׁ מַ א גָּ שָׁ רוּ פֵּ י  כִ הָ ין דְּ דִּ ן הַ מִ

ר ל וָחֹמֶ א קַ יכָּ אִ וּם דְּ שּׁ  ה מִ רָ הָ זְ אַ מֵ

ה הוּא רָ הָ זְ אַ ווּם בְּ שְׁ הִ יוָן דְּ כֵ ן וְ שָׁ י נִ עֲ הַ לְ

ל א קַ יכָּ אִ יוָן דְּ עֹנֶשׁ כֵּ י בְּ ין נָמֵ דִּ הַ

י בִּ ר רַ מַ ה אָ תָּ עַ ן וּמֵ שָׁ י נִ עֲ הַ ר לְ וָחֹמֶ
ן ין מִ שִׁ נְ י עוֹ י נָמֵ תֵ וכְ ל דֻּ כָ ק בְּ חָ צְ יִ

ן יַ נְ עִ יךְ לְ רִ ין צָ אֵ שֶׁ א  יכָ נוּ הֵ יְ הַ ין דְּ דִּ הַ

ם עֹנֶשׁ הֶ ף בָּ י נֵילַ נִ וֹ מּ זֵר עַ מְ י מַ בֵּ ן גַּ גוֹ י כְּ ן נָמֵ יָ אוְ י לָ בֵ יָּ חַ ן בְּ ם לֹא כֵ אִ ין דְּ דִּ ן הַ וֹ מִ ישׁ נִ עֲ הַ א לְ יכָּ אִ א דְּ קָ וְ נוּ דַּ יְ ה הַ רָ הָ זְ אַ יר עֹנֶשׁ מֵ מִ גְ א דִּ יכָ א הֵ מָ עְ אי טַ הַ ה וּמֵ רָ הָ זְ אַ

ר מַ ר גָּ מַ אָ ין קָ דִּ ן הַ וֹ מִ ישׁ נִ עֲ הַ א לְ יכָּ אִ וּם דְּ שּׁ  א מִ קָ וְ דַ י' דְּ פֵ דְ א כִּ לָּ ן עֹנֶשׁ אֶ יַ נְ עִ ין לְ דִּ ה הוּא הַ רָ הָ זְ ן אַ יַ נְ עִ ווּם לְ שְׁ הִ י דְּ יכִ י הֵ כִ ה דְּ רָ הָ זְ אַ ר עֹנֶשׁ מֵ מַ גָ א דְּ מָ עְ אי טַ הַ ת מֵ רֵ כָּ

יּוּן: יךְ עִ רִ צָ י"חַ וְ שִׁ מָ ה לְ אֶ רְ ךְ נִ ה כָּ רָ הָ זְ אַ ר( עֹנֶשׁ מֵ מַ )גָּ

ין ית דִּ ה – בֵּ שׁוּבָ שׂוּ תְּ ם עָ אִ א, שֶׁ רָ יקָּ עִ ינַן מֵ רִ אָמְ דְ כִּ

בוּד א עֲ א לָ ? הָ תְּ רַ אי אָמְ ן. מַ הֶ ין לָ לִ ה מוֹחֲ לָ עְ ל מַ שֶׁ

ק חָ צְ י יִ בִּ ת. רַ רֵ כָ א לְ תָ ילְּ א מִ יקָ סִ א פְּ ה? לָ שׁוּבָ תְּ

ת רֵ את כָּ ה יָצָ מָּ לָ יוּ, וְ ל הָ לָ כְּ יתוֹת בַּ רֵ י כָ יָּיבֵ ר: חַ אוֹמֵ

נַן, בָּ רַ קוֹת. א)א(וְ לְ מַ לֹא בְּ ת וְ רֵ כָ דוּנוֹ בְּ חוֹתוֹ – לְ אֲ בַּ

נָן, י יוֹחָ בִּ רַ דְ כִ ק, וְ לֵּ חַ י? לְ ה לִ מָ חוֹתוֹ לְ אֲ ת בַּ רֵ כָּ

ד חָ ם אֶ לֵ עְ הֶ ם בְּ אָן כּוּלָּ שָׂ ם עֲ אִ נָן: שֶׁ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ דְּ

ק לֵּ חַ ק, לְ חָ צְ י יִ בִּ רַ ת. וְ אַחַ ת וְ ל אַחַ ל כׇּ יָּיב עַ – חַ

הּ, אָתָ מְ ת טֻ דַּ נִ ה בְּ שָּׁ ל אִ אֶ וְּ יהּ מִ א לֵ קָ יהּ? נָפְ נָא לֵ מְ

יהּ יפּוֹק לֵ י, תִּ נַן נָמֵ בָּ רַ ה. בוְ שָּׁ אִ ה וְ שָּׁ ל אִ ל כׇּ יֵּיב עַ חַ לְ

י? ה לִ מָ חוֹתוֹ לְ אֲ ת דַּ רֵ א, כָּ לָּ אֶ י. וְ י נָמֵ כִ ין הָ א! אִ הָ מֵ

חוֹת ל אֲ עַ יו וְ חוֹת אָבִ ל אֲ עַ חוֹתוֹ וְ ל אֲ יבוֹ עַ יְּ חַ לְ

מוֹת י שֵׁ רֵ ין, הֲ קִ לָ ין מוּחְ י גּוּפִ רֵ א, הֲ יטָ שִׁ מּוֹ. גפְּ אִ

חוֹת יא אֲ הִ חוֹתוֹ שֶׁ ל אֲ יבוֹ עַ יְּ חַ א, לְ לָּ ין! אֶ קִ לָ מוּחְ

הּ – תְּ לַ חַ כַּ שְׁ י מַ יכִ הֵ מּוֹ. וְ חוֹת אִ יא אֲ הִ יו שֶׁ אָבִ

יהּ? נָא לֵ א מְ ק, הָ חָ צְ י יִ בִּ רַ א. )ב(וְ יעָ שִּׁ ר רַ א בַּ יעָ שִּׁ רַ בְּ

א: יבָ קִ י עֲ בִּ ר רַ יָא: אָמַ נְ תַ ר, דְּ חוֹמֶ ל וָ קַּ יהּ מִ א לֵ קָ נָפְ

יז לִ יטְ אִ עַ בָּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ ל וְ יאֵ לִ מְ ן גַּ בָּ ת רַ י אֶ תִּ אַלְ שָׁ

נוֹ ה בְ תֵּ שְׁ מִ ה לְ מָ הֵ ח בְּ יקַּ כוּ לִ לְ הָ אוּם, שֶׁ ימָ ל עֵ שֶׁ

חוֹת יא אֲ הִ חוֹתוֹ שֶׁ ל אֲ א עַ בָּ ל: הַ יאֵ לִ מְ ן גַּ בָּ ל רַ שֶׁ

ל יָּיב עַ ינוֹ[ חַ הוּ? ]אֵ מּוֹ, מַ חוֹת אִ יא אֲ הִ יו שֶׁ אָבִ

ת? אַחַ ת וְ ל אַחַ ל כׇּ יָּיב עַ ת, אוֹ חַ א אַחַ לָּ ן אֶ כּוּלָּ

ל א עַ בָּ נוּ: הַ עְ מַ ל שָׁ בָ נוּ, אֲ עְ מַ רוּ לוֹ: זוֹ לֹא שָׁ דאָמְ

ל ל כׇּ יָּיב עַ חַ ד, שֶׁ חָ ם אֶ לֵ עְ הֶ דּוֹת בְּ ים נִ שׁ נָשִׁ מֵ חָ

ה דָּ ה נִ ר: וּמָ חוֹמֶ ל וָ קַּ ים מִ רִ בָ ין דְּ אִ רְ נִ ת, וְ אַחַ ת וְ אַחַ

אן ת, כָּ אַחַ ת וְ ל אַחַ ל כׇּ יָּיב עַ ד – חַ חָ ם אֶ יא שֵׁ הִ שֶׁ

ר חוֹמֶ ל וָ , קַ ךְ ידָּ אִ ן? וְ כֵּ ל שֶׁ מוֹת – לֹא כׇּ ה שֵׁ לֹשָׁ שְּׁ שֶׁ

ין. קִ לָ ין מוּחְ ן גּוּפִ כֵּ ה, שֶׁ דָּ נִ ה לְ א הוּא: מָ יכָ רִ פְּ

א הוּא! יכָ רִ ר פְּ חוֹמֶ ל וָ אי קַ דַּ אי וַ י, הַ ךְ נָמֵ ידַּ אִ וּלְ

, ךְ ידָּ אִ א. )ג(וְ יפָ סֵ חֹתוֹ״ דְּ ״אֲ יהּ מֵ א לֵ קָ א, נָפְ לָּ אֶ

ת חוֹתוֹ בַּ ל אֲ יבוֹ עַ יְּ חַ י? לְ ה לִ מָ א לְ יפָ סֵ חוֹתוֹ״ דְּ ״אֲ

ין. דִּ ן הַ ין מִ שִׁ ין עוֹנְ אֵ ר שֶׁ מּוֹ, לוֹמַ ת אִ יו וּבַ אָבִ

ה. רָ הָ אַזְ שׁ מֵ ר עוֹנֶ מַ א גָּ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ ? אִ ךְ ידַּ אִ וְ

יהּ א לֵ קָ א, נָפְ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אִ וְ
חוֹתוֹ״ ״אֲ מֵ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פד׳ מהל׳ שגגות הל׳ א,
סמג עשין ריג:

ב מיי׳ פד׳ מהל׳ שגגות הל׳ ה:

ג מיי׳ פד׳ מהל׳ שגגות הל׳ ה:

ד מיי׳ פה׳ מהל׳ שגגות הל׳ ג,
סמג עשין ריג:

מסורת הש״ס

א שבת סט.; שבת עג.; שבת ו:;
שבת צו:; שבת ע:; כריתות ב:

ב משנה כריתות; ספרא ויקרא
דבורא דחובה פרק א יא; ספרא

ויקרא דבורא דחובה פרק א י;

ספרא ויקרא דבורא דחובה פרק

א ח; כריתות טו:; חולין צא:;

כריתות טו.; כריתות טז.;

כריתות יז.

ג יבמות כב:; כריתות ג.

תורה אור השלם

בֹת תּוֹעֵ כֹּל הַ ה מִ שֶׂ עֲ ר יַ שֶׁ ל־אֲ י כׇּ כִּ

עֹשֹׂת שׁוֹת הָ פָ נְּ תוּ הַ רְ כְ נִ ה וְ לֶּ אֵ הָ

ם ]ויקרא יח, כט[ מָּ ב עַ רֶ קֶּ מִ

הּ לֹא תָ אָ מְ ת טֻ דַּ נִ ה בְּ שָּׁ ל־אִ אֶ וְ

הּ ]ויקרא יח, תָ וָ רְ לּוֹת עֶ גַ ב לְ רַ קְ תִ

יט[

ת־ חֹתוֹ בַּ ת־אֲ ח אֶ קַּ ר־יִ שֶׁ ישׁ אֲ אִ וְ

ת־ ה אֶ אָ רָ מּוֹ וְ ת־אִ יו אוֹ בַ בִ אָ

תוֹ וָ רְ ת־עֶ ה אֶ אֶ רְ יא־תִ הִ הּ וְ תָ וָ רְ עֶ

ם מָּ י עַ נֵ י בְּ ינֵ עֵ תוּ לְ רְ כְ נִ ד הוּא וְ סֶ חֶ

א שָּׂ וֺנוֹ יִ ה עֲ לָּ חֹתוֹ גִּ ת אֲ וַ רְ עֶ

]ויקרא כ, יז[



אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות יד:
י ווּ נָמֵ הָ ךְ. דְּ סָ ם וְ טֵּ  פַ לִמְ : וֹ מּ ת אִ יו אוֹ בַ בִ ת אָ ת בַּ ח אֶ קַּ י יִ ב כִּ תַּ כְ י לְמִ צֵ מָ א דְּ שָׁ י רֵ תוֹ דְּ אֲחוֹ מֵ

ן יָ נְ ינוֹ עִ ם אֵ ת אִ יוֹ רָ עֲ וּק בַּ לּ ךְ חִ רַ צְ הֻ שֶׁ מוֹ  ם כְּ ינֵיהֶ ק בֵּ לֵּ נוּ לְחַ ךְ לָ רַ צְ הֻ ד וְ ת אֶחָ רֵ כָ ין וְ אוִ נֵי לָ שְׁ

א תָ יטְ שִׁ ךְ  הַ הּ לְ ה"ג לָ הוּ: ן לְ יָ נְ נֵהוּ עִ אן תְּ כָּ

ךְ ם וְסָ טֵּ  פַ ת לַמְ רֵ ק כָּ לֵּ הּ לְחַ י לֵ עֵ בְּ הוּא מִ הַ

א כו' יָ עְ שַׁ  ר"א א"ר הוֹ הּ כְּ ר לָ בַ ךְ סָ ידָ אִ וְ
ב כַּ שְׁ  ר יִ שֶׁ  ישׁ אֲ אִ וְּ הּ מִ א לֵ קָ א נָפְ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אִ וְ

הּ י לֵ עֵ בְּ הוּא מִ ךְ הַ ידָ אִ ' וְ גוֹ וָה וְ ה דָּ שָּׁ  ת אִ אֶ

ר מַ אָ ךְ ס"ל כר"א דְּ ידָ אִ א וְ שָׁ רוּ פֵּ י  כִ הָ כו'. וְ

ם טֵּ  פַ ל מְ עַ ת וְ אוֹ טָּ  ין לְחַ קִ לְּ חַ ן מְ יָ אוְ לָּ הַ שֶׁ הּ  לָ עֲ

נֵי שְׁ ן  הֵ שֶׁ ף נ.(  ת )דַּ יתוֹ רִ ס' כְּ מַ י' בְּ רִ מְ ךְ אָ וְסָ
לֹא וֹ  תּ נְ כֻּ  תְ מַ ךְ וּבְ יסָ לֹא יִ ם  דָ ר אָ שַׂ ל בְּ ן עַ יָ אוְ לָ

ח קַ רְ ר יִ שֶׁ  ישׁ אֲ ת אִ חַ ת אַ רֵ כָ מֹהוּ וְ שׂוּ כָּ עֲ תַ

' אוֹ טְ וּק חֶ לּ ' חִ גוֹ נּוּ וְ מֶּ  ן מִ תֵּ ר יִ שֶׁ  מֹהוּ וַאֲ כָּ

יוָן כֵ ת וְ אוֹ טָּ  ין לְחַ קִ לְּ חַ ן מְ יָ אוְ לָּ הַ שֶׁ ם  ינֵיהֶ בֵּ
א לָ וּק וְ לּ י חִ עֵ א בָּ י לָ מֵּ ת נַ יוֹ רָ עֲ י בַּ כִ הָ תוּ לְ אָ דְּ

ר תַּ יַּ אִ יל וְ עֵ לְ ה דִּ שָּׁ  ל אִ שׁ אֶ רַ דְ יהּ לְמִ יךְ לֵ רִ טְ צְ מִ

ת רֵ כָ דוּנוֹ בְּ תוֹ לְ אֲחוֹ ת בַּ רֵ כָ א דְּ רָ ר קְ קַּ יהּ עִ לֵ

ל בוֹ עַ יְּ א לְחַ יפָ סֵ תוֹ דְּ ת וַאֲחוֹ קוֹ לְ מַ לֹא בְּ  וְ

וֹ מּ ת אִ יו וַאֲחוֹ בִ ת אָ יא אֲחוֹ הִ שֶׁ תוֹ  אֲחוֹ
יו בִ ת אָ תוֹ בַּ ל אֲחוֹ בוֹ עַ יְּ א לְחַ שָׁ י רֵ תוֹ דְּ וַאֲחוֹ

ין דִּ ן הַ ין מִ שִׁ  נְ ין עוֹ אֵ שֶׁ ר  מַ וֹ לוֹ מּ ת אִ וּבַ

ר' דָ הּ לְ ר לַ בַ א סָ י לָ י נָמֵ א אִ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אִ וְ

ישׁ אִ ן וְ ת מִ יוֹ רָ עֲ וּק בַּ לּ הּ חִ א לֵ קָ ר נָפְ זָ עָ לְ אֶ

הּ יב בֵּ תִ כְ ' דִּ גוֹ וָה וְ ה דָּ שָּׁ  ת אִ ב אֶ כַּ שְׁ  ר יִ שֶׁ  אֲ
הּ צְמָ עַ יהָ לְ לֶ ין עָ בִ יָּ חַ שֶׁ ר  מַ א לוֹ ירָ תִּ ת יַ רֵ כָּ

הּ גוּפֵ ן לְ יָ נְ ינוֹ עִ ם אֵ אִ ל וְ לָ כְּ ל הַ ד כָּ לְמַ נָּה תִּ מֶּ  וּמִ

ה שָּׁ  ל אִ ל כָּ ק עַ לֵּ ה לְחַ שָּׁ  אל אִ ן מוֹ א לָ קָ א נָפְ הָ דְּ

ן גוֹ ת כְּ חַ ת אַ רֵ כָ ין וְ אוִ נֵי לָ שְׁ ר  אָ שְׁ  ן לִ יָ נְ נֵהוּ עִ תְּ

הּ וָתָ רְ ךְ עֶ רֶ וֶהָ דֶּ דְ א מַ יֵּצֵ שֶׁ  ךְ: ם וְסָ טֵּ  פַ מְ
ן נָּלַ ה מִ רָ הָ זְ א אַ לָּ אֶ א: לָ ן דְּ דֹּפֶ ךְ  רֶ י דֶּ קֵ וֹ פּ אַ לְ

א לָ ' דְּ גוֹ ל וְ כֵ לֹא יֵאָ ים  שִׁ  דָ קָ בְּ ר מִ ימַ א לְמֵ יכָּ לֵ

הּ יב בֵּ תִ כְ ה דִּ רוּמָ תְ א בִּ לָּ ים אֶ שִׁ  דָ קָ י בְּ ירֵ יְ מַ

ל שֶׁ עוֹ  רְ זַ וֶה בְּ שָּׁ  ר הַ בָ רֹן דָּ הֲ ע אַ זֶּרַ  ישׁ מִ ישׁ אִ אִ

וָה שָׁ יא  הִ שֶׁ ה  רוּמָ תְ יהּ בִּ ינַן לֵ מִ קְ רֹן וּמוֹ הֲ אַ
ת זֶרֶ ינָהּ חוֹ אֵ שֶׁ ת  זֶרֶ חוֹ ף הַ אַ ים וְ שִׁ נָ ים וּבְ שִׁ נָ אֲ בַּ

שׁ לֹא ל קֹדֶ כָ בְּ מִ ה: רוּמָ תְ ת לִ זֶרֶ ק חוֹ וֹ שׁ זֶה וְ לְחָ

נֵי תָּ ל: כֵ אוֹ ה לָ רָ הָ זְ ן אַ מָּ  קַ יהּ לְ ינַן לֵ שִׁ  רְ דָ ע וְ גָּ תִ

יו לָ תוֹ עָ אָ מְ טֻ יב וְ תִ כְּ ם: כָ ם חָ שֵׁ א  לָ דְּ רְ בַּ

תוֹ אָ מְ ד טֻ יב עוֹ תִ שׁ וּכְ קֹּדֶ  ת הַ ל אֶ כַ אָ שֶׁ א  מֵ טָ בְּ
א וָה לָ שָׁ ה  זֵרָ גְּ א: מֵ שׁ טָ דָּ קְ מִּ  ל הַ א אֶ בָ וֹ בָּ בּ

ל שֶׁ עוֹ  רְ זַ וֶה בְּ שָּׁ  שֶׁ  : וֹ בּ רַ הּ מֵ דָ לֹא לְמָ  ר וְ גָּמַ

ינָן ים אֵ שִׁ  דָ ל קָ בָ ים אֲ שִׁ נָ ים וּבְ שִׁ נָ אֲ רֹן בַּ הֲ אַ

זֶה א חָ יכָּ א אִ ימָ י תֵּ כִ ים וְ רִ כָ זְ א לִ לָּ ין אֶ לִ כָ נֶאֱ

ה שָׁ רוּ נָה וּגְ מָ לְ ן אַ גוֹ ת כְּ זֶרֶ חוֹ א בְּ יתָ ק לֵ וֹ וָשׁ
ה רוּמָ תְ ת לִ זֶרֶ ר חוֹ ר מַ מַ אָ הּ דְּ ין לָ ע אֵ זֶרַ וְ

הּ ינַן לָ שִׁ  רְ פָ י מְ כִ הָ ק וְ וֹ זֶה וָשׁ ת לְחָ זֶרֶ ינָהּ חוֹ אֵ וְ

ה רוּמָ תְ ה לִ רָ הָ זְ הוּא אַ הַ ף פז.(: ת )דַּ מוֹ יבָ בִּ

שׁ כו' קֹּדֶ  ע בַּ נָּגַ שֶׁ א  מֵ טָ ה: רוּמָ ת תְּ יעַ גִ נְ לִ

שׁ שׁ קֹדֶ קַּ תַּ אִ דְּ מִ ץ ר"ל: רֵ תָ מְ א הוּא דִּ ירוּצָ תֵּ
ל אֶ ע וְ גָּ לֹא תִ שׁ  ל קֹדֶ כָ א בְּ רָ אי קְ הַ שׁ בְּ דָּ קְ מִּ לַ

שׁ דָּ קְ ה מִ ן מַ מָּ  קַ ינַן לְ שִׁ  רְ דָ בֹא וְ לֹא תָ שׁ  דָּ קְ מִּ  הַ

ל א אֶ בָּ הַ שֶׁ ה  מָ שָׁ  ת נְ ילַ טִ תוֹ נְ רָ הָ זְ אַ יֵשׁ בְּ

ר בָ שׁ דָּ ת קֹדֶ רַ הָ זְ ף אַ ת אַ רֵ כָ א בְּ מֵ שׁ טָ דָּ קְ מִּ  הַ

נוּשׁ עָ שֶׁ ה  ילָ כִ נוּ אֲ יְ הַ ה וְ מָ שָׁ  ת נְ ילַ טִ וֹ נְ יֵּשׁ בּ שֶׁ
ר' ת: רֵ א כָּ יכָּ ה לֵ יעָ גִ נְ וּ בִּ לּ אִ ת דְּ רֵ יהָ כָּ לֶ עָ

שׁ ל קֹדֶ אֹכֶ ה לְ רָ הָ זְ ר אַ מַ אָ הּ דְּ מֵ עְ טַ נָן לְ חָ יוֹ

הוּא הַ תוֹ וְ אָ מְ תוֹ טֻ אָ מְ טֻּ  א מִ קָ תוֹ נָפְ אָ מְ טֻ בְּ

ר חַ אַ שׁ לְ קֹדֶ עֹנֶשׁ דְּ יב בְּ תִ כְ יו דִּ לָ תוֹ עָ אָ מְ טֻ וְ

ינַן תִ יְ ים וּמַ נִ כֹּהֲ ת  רַ תוֹ א בְּ יָ נְ תַ ה הוּא דְּ יקָ רִ זְ
הוּ ל יְ כוֹ כֹּה:( יָ ף  י )דַּ שִׁ י לִ שְׁ  ' פֶ ת בְּ נָחוֹ מְ הּ בִּ לָ

לְמוּד ה תַּ יקָ רִ ם זְ ה קֹדֶ אָ מְ וּם טֻ שּׁ  יו מִ לָ ין עָ בִ יָּ חַ

ר שֶׁ  שׁ אֲ נֶּפֶ הַ ר וְ שָׂ ל בָּ ר יֹאכַ הוֹ ל טָ ר כָּ מַ לוֹ

יו לָ ין עָ בִ יָּ ים חַ רִ הוֹ טְ ר לִ תָּ נִּ ' הַ גוֹ ר וְ שָׂ ל בָּ תֹּאכַ

ין בִ יָּ ין חַ ים אֵ רִ הוֹ טְ ר לִ תָּ ין נִ אֵ שֶׁ ה  אָ מְ וּם טֻ שּׁ  מִ
א וּיָ בּ רִ ל מֵ כָ בְּ הוּא מִ הַ ה: אָ מְ וּם טֻ שּׁ  יו מִ לָ עָ

ה: יקָ רִ נֵי זְ פְ ף לִ ישׁ אַ קִ ישׁ לָ ישׁ רֵ רֵ ל דְּ כָ בְ דִּ

א מֵ טָ ה לְ רָ הָ זְ יף אַ לֵ יָ ישׁ דְּ קִ ישׁ לָ רֵ א כְּ יָ נְ תַּ

ל כָּ ע: גָּ לֹא תִ שׁ  ל קֹדֶ כָ בְּ שׁ מִ קֹּדֶ  ת הַ ל אֶ כַ אָ שֶׁ

א תָ א אֲ יו הָ לָ ין עָ קִ ה לוֹ שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ שֶׁ ה  שֶׂ עֲ לֹא תַ
ק תָּ נִּ או הַ ר לָ מַ אָ ן דְּ אֵ וּ לְמָ ילּ פִ אֲ ינַן דַּ מוּעִ שְׁ  אַ לְ

ירוּ תִ לֹא תוֹ א.  יָ נְ תַ דְ יו כִּ לָ ין עָ קִ ין לוֹ ה אֵ שֵׂ עֲ לַ

ר טֵ פָּ  הִ ה זֹאת וְ שֵׂ יתָ עֲ שִׂ ם עָ אִ ךְ וְ ה כָּ שֶׂ עֲ לֹא תַ ר  מַ וּנוֹ לוֹ קּ תִ או וְ ל לָ שֶׁ וֹ  שׁ נְ ת עָ יוֹ הְ ה לִ שֵׂ עֲ ת הָ תוּב אֶ כָּ ק הַ תַּ נִּ שֶׁ יו  לָ ין עָ קִ ין לוֹ אֵ שֶׁ ר  מַ ה לוֹ שֶׂ עֲ לֹא תַּ ר  חַ ה אַ שֵׂ ן עֲ תֵּ תוּב לִ כָּ א הַ רֹפוּ בָּ שְׂ ר תִּ תָ נּוֹ הַ וְ

או לָּ וּק הַ תּ ין זֶה נִ או אֵ לָּ ת הַ רַ בֵ ם עֲ יְּמוֹ קֹדֶ קַ ל לְ כוֹ ה יָ תָּ אַ או וְ לָּ ת הַ ם אֶ דַ קָּ שֶׁ ה  שֵׂ ל עֲ בָ או אֲ לָּ ת הַ רַ בֵ ר עֲ חַ אַ א לְ לָּ יְּמוֹ אֶ קַ ל לְ כוֹ ה יָ תָּ ין אַ אֵ שֶׁ או  לָּ ר הַ חַ א אַ בָּ ה הַ שֵׂ עֲ י בַּ לֵּ נֵי מִ נָן הָ חָ י יוֹ בִּ ינַן רַ עִ מְ שְׁ  אַ וְ

קוּת: לְ מַּ  ן הַ ת מִ רֶ טֶ פְ לֹא נִ או  לָּ ת הַ רַ בֵ ר עֲ חַ נּוּ אַ מֶ יְּ קַ וּ תְּ ילּ פִ וַאֲ

ן בָּ רְ קָ ים לְ לוּקִ ד חֲ ת אֶחָ רֵ כָ ין וְ אוִ נֵי לָ שְׁ ר  מַ אָ ר"א דְּ הּ כְּ ר לָ בַ ךְ סָ ידָ אִ "י וְ שִׁ  יס רַ רֵ י גָ כִ . הָ

ין קִ לָ ן מֻחְ יָ אוְ לָ יוָן דְּ ת וא"ת כֵּ אוֹ טָּ  ין לְחַ לוּקִ חֲ שֶׁ ינַן  עִ דְ ן יָ יָ אוְ לָ ין בְּ לוּקִ חֲ ךְ דַּ סָ ם וְ טֵּ  פַ מְ ךְ בִּ כָּ לְ הִ וְ

ק וֹ פּ ק תִּ לֵּ שׁ לְחַ רֵ דָ א דְּ יפָ סֵ תוֹ דְּ א"כ ל"ל אֲחוֹ

יוָן כֵ רֵס דְּ טְ וּנְ קּ י' בַּ ין וּפִ קִ לָ ן מֻחְ יָ אוְ לָ הּ דְּ לֵ

א לָ וּק וְ לּ י חִ עֵ א בָּ י לָ מֵּ ת נַ יוֹ רָ עֲ י בַּ כִ הָ א לְ תָ אֲ דַּ
א לָ יל וְ עֵ לְ ה דִּ שָּׁ  ל אִ שׁ אֶ רַ דְ יהּ לְמִ יךְ לֵ רִ טְ צְ אִ

א רָ ר ]קְ קָּ יהּ עִ ר לֵ תַּ יַּ אִ ק וְ לֵּ תוֹ לְחַ ישׁ אֲחוֹ רֵ דְּ

ת קוֹ לְ מַ לֹא בְּ  ת וְ רֵ כָ דוּנוֹ בְּ תוֹ לְ אֲחוֹ ת[ בַּ רֵ כָ דְּ

יו בִ ת אָ יא בַּ הִ שֶׁ תוֹ  אֲחוֹ א לַ יפָ סֵ . דְּ תוֹ וַאֲחוֹ

א שָׁ י רֵ תוֹ דְּ ין וַאֲחוֹ שִׁ  נְ ין עוֹ אֵ שֶׁ ר  מַ וֹ לוֹ מּ ת אִ וּבַ
י א אִ יָ תְ א אָ יתָ רִ חֲ א אַ שָׁ  רָ דְ לִ יהּ וְ יךְ לֵ רִ טְ צְ א אִ לָ

ים שִׁ  רְ פָ ד יֵשׁ מְ א הוּא עוֹ רָ קְ הּ דִּ חֵ רְ י אוֹ נָמֵ

ת יא אֲחוֹ הִ שֶׁ תוֹ  אֲחוֹ א לַ שָׁ  רָ יךְ דְּ רִ טְ צְ יר אִ פִּ  שַׁ  דְּ

ין קִ לָ ן מֻחְ יָ אוְ א לָ יכָּ אִ י דְּ הִ נְ וֹ דִּ מּ ת אִ יו וַאֲחוֹ בִ אָ
יֵּב א לִחַ א לָ ימָ ד אֵ וּף אֶחָ ם גּ הֵ יל וְ אִ מ"מ הוֹ

ם הֵ שֶׁ ךְ  סָ ם וְ טֵּ  פַ י לִמְ מֵ א דָּ לָ ת דְּ חַ א אַ לָּ אֶ

ר זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ י מֵ תֵ יר אָ פִּ  שַׁ  ת וְ קוֹ לָ ת מֻחְ דוֹ בוֹ עֲ

ע מַ שְׁ  ף ג.( מַ ת )דַּ יתוֹ רִ כְ א דִּ מָּ  ק קַ רֶ פֶ ל בְּ בָ אֲ

י כִ א וְ תָ לְּ א מִ הָ יךְ אַ רִ פָ רֵס דְּ טְ וּנְ קּ רוּשׁ הַ פֵ כְּ
ה תוֹ לְמָ אֲחוֹ ת בַּ רֵ וֹ כָּ ין בּ קִ לָ ן מֻחְ יָ אוְ לָ ר דְּ חַ אַ מֵ

א בָּ לִּ אַ ת וְ יוֹ רָ עֲ וּק בַּ לּ נָּהּ חִ ינַן מִ שִׁ  רְ דָ י' דְּ פִּ י  לִ

ין קִ לָ ן מֻחְ יָ אוְ לָ וּם דְּ שּׁ  וּק מִ לּ הּ חִ ק לֵ וֹ פּ דר"א תִּ

י מֵ א דָּ א לָ הָ יךְ וְ רִ פָּ אי  ךְ וּמַ סָ ם וְ טֵּ  פַ מוֹ מְ כְּ

רֵס: טְ וּנְ קּ רוּשׁ הַ פֵ ה כְּ אֶ רְ ן נִ כֵ י לָ תִּ שְׁ  רַ פֵ דְ כִּ
ן יכָ הֵ הּ דְּ מַ תֵ א. וְ תָ אֲ ה הוּא דַּ רוּמָ תְ הוּא לִ הַ

שׁ ל קֹדֶ כָ בְ ים דִּ שִׁ  דָ קָ בְּ ה מִ רוּמָ תְ ר בִּ ינוּ חֹמֶ צִ מָ

ה רוּמָ ת תְּ יעַ גִ נְ נָן לִ חָ י יוֹ בִּ הּ רַ י לָ ע מוּקֵ גָּ לֹא תִ

ץ רֵ תֵ י וְ קֵ א לָ שׁ לָ קֹדֶ ה דְּ יעָ גִ נְ י וּבִ קֵ א לָ לְמָ אַ

ר מַ אָ י קָ כִ הָ לֹמֹה מדרויי"ש נ"ע דְּ  שְׁ הר"ר 
אי תַ אֲ ה הוּא דַּ רוּמָ ת תְּ יעַ גִ נְ הוּא לִ הַ

י לֹאת יְמֵ  ד מְ ה עַ רוּמָ ל תְּ סֵ פוֹ ינַן דְּ עִ מוֹ שְׁ  אַ לְ

א יכָּ אִ ר דְּ מַ אָ א קָ לָ ם וְ בוּל יוֹ טְ יא כִּ הִ שֶׁ הּ  רָ הֳ טָ

ם קוֹ ל מָ כָּ ל מִ בָ ה אֲ רוּמָ ת תְּ יעַ גִ נְ קוּת בִּ לְ מַ

יב תִ כְ א דִּ רָ קְ נָן דִּ חָ י יוֹ בִּ ר רַ מַ אָ יךְ קָ אֵ ה דְּ שֶׁ  קָ
י בֵּ גַ וּם דְּ שּׁ  י"ל מִ ה וְ רוּמָ תְ י לִ רֵ יְ מַ שׁ דְּ הּ קֹדֶ בֵּ

הּ רָ הֳ י טָ לֹאת יְמֵ  ד מְ יב עַ תִ א כְּ רָ אי קְ הַ

ךְ חָ רְ ל כָּ י עַ י נָמֵ ה אִ רָ פָּ  ר כַּ חַ אַ ד לְ ים עַ שִׁ  דָ קָ וּבְ

ן א לָ קָ ים נָפְ שִׁ  דָ קָ לְ ה דִּ רוּמָ תְ ה בִּ מָ קְ אוֹ יךְ לְ רִ צָ

ל כָּ : יהּ יר לֵ מִ תוֹ גְּ אָ מְ תוֹ טֻ אָ מְ טֻ וָה דְּ שָׁ ה  זֵרָ גְּ מִ
הּ מַ יו. תֵּ לָ ין עָ קִ ה לוֹ שֵׂ מוֹ . עֲ דָ קְּ שֶׁ ה  שֶׂ עֲ לֹא תַ

ה זֵלָ גְּ יב הַ שִׁ  הָ וְ ה דִּ שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ שֶׁ ה  זֵלָ גְ או דִּ א לָ הָ דְּ

אנֵי שָׁ  י"ל דְּ יו וְ לָ ין עָ קִ ין לוֹ "ה אֵ פֵּ  אַ ל וְ זָ ר גָּ שֶׁ  אֲ

א לָּ ה אֶ שֵׂ עֲ יֵּם הָ קַ ין לְ אֵ שֶׁ ה  זֵלָ גְ או דִּ י לָ בֵּ גַּ

יו הוּא לָ עָ ק מֵ תָּ נִּ שֶׁ או  ךְ לָ כָּ לְ הִ הּ וְ לָ זָ גְּ שֶׁ ר  חַ אַ לְ
מוֹ דָ א קְ קָ וְ או דַּ א לָ כָ ר הָ מַ אָ קָ מוּ דְּ דְ ל קָ בָ אֲ

או: לָּ ר הַ בַ עָ שֶׁ ם  ה קֹדֶ שֵׂ עֲ ךְ הָ יָּ שַׁ  נוּ דְּ יְ א הַ לָּ אֶ

ת רֵ ק כָּ לֵּ חַ יהּ, לְ י לֵ עֵ יבְּ הוּא מִ : הַ ךְ ידַּ אִ א. אבוְ ישָׁ רֵ חוֹתוֹ״ דְּ ״אֲ מֵ

י בִּ ר רַ ר אָמַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ ר כְּ בַ ? סָ ךְ ידַּ אִ . )א(וְ ךְ סָּ לַ ם וְ טֵּ פַ מְ לַ

קוֹם ל מָ יָא: כׇּ עְ י הוֹשַׁ בִּ ר רַ ר אָמַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ אָמַ יָא, דְּ עְ הוֹשַׁ

י אִ ן. וְ בָּ רְ קׇ ן לְ ין הֵ לוּקִ ד – חֲ חָ ת אֶ רֵ כָ ין וְ אוִ י לָ נֵ א שְׁ ה מוֹצֵ אַתָּ שֶׁ

ישׁ אִ ״וְ יהּ מִ א לֵ קָ נָפְ ר, וְ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ הּ כְּ ר לַ בַ א סָ א: לָ ימָ ית אֵ עֵ בָּ

יהּ י לֵ עֵ יבְּ הוּא מִ ? הַ ךְ ידַּ אִ ה״. )ב(וְ וָ ה דָּ שָּׁ ת אִ ב אֶ כַּ שְׁ ר יִ שֶׁ אֲ

י: ן יוֹחַ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ שּׁוּם רַ נָן מִ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ נָן, דְּ י יוֹחָ בִּ רַ דְ כִ לְ

הּ? תָ וָ רְ ךְ עֶ רֶ הָ דֶּ וֶ דְ א מַ יֵּצֵ ד שֶׁ אָה עַ מֵ ה טְ שָּׁ אִ ין הָ אֵ ן שֶׁ נַּיִ מִ

הּ תָ וָ רְ ת עֶ ה אֶ לָּ גִ ה וְ וָ ה דָּ שָּׁ ת אִ ב אֶ כַּ שְׁ ר יִ שֶׁ ישׁ אֲ אִ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ שֶׁ
ךְ רֶ הָ דֶּ וֶ דְ א מַ יֵּצֵ ד שֶׁ אָה עַ מֵ ה טְ שָּׁ אִ ין הָ אֵ ד שֶׁ מֵּ לַ גוֹ׳״ – מְ וְ

שׁ דָּ קְ מִּ א לַ בָּ א הַ מָ לָ שְׁ שׁ״. בִּ קֹּדֶ ת הַ ל אֶ אָכַ א שֶׁ מֵ טָ הּ. ג)ג(״וְ תָ וָ רְ עֶ

ת יב: ״אֶ תִ כְ שׁ – דִּ ה: עוֹנֶ רָ הָ יב אַזְ תִ שׁ וּכְ יב עוֹנֶ תִ א – כְּ מֵ טָ

ת אוּ אֶ מְּ טַ לֹא יְ ה – ״וְ רָ הָ ה״. אַזְ תָ רְ כְ נִ א וְ מֵּ ן ה׳ טִ כַּ שְׁ מִ

שׁ״ א ״עוֹנֶ מָ לָ שְׁ שׁ, בִּ קֹּדֶ ת הַ ל אֶ אָכַ א שֶׁ מֵ א טָ לָּ ם״. אֶ יהֶ נֵ חֲ מַ

ה׳ ר לַ שֶׁ ים אֲ מִ לָ שְּׁ ח הַ בַ זֶּ ר מִ שָׂ ל בָּ ר תֹּאכַ שֶׁ שׁ אֲ פֶ נֶּ הַ יב – ״וְ תִ כְּ

ישׁ קִ ישׁ לָ ן? דרֵ נַּיִ ה מִ רָ הָ א אַזְ לָּ ה״, אֶ תָ רְ כְ נִ יו וְ לָ אָתוֹ עָ מְ טֻ וְ

א: לָ דְּ רְ י בַּ נֵ ר, תָּ נָן אוֹמֵ י יוֹחָ בִּ ע״. )ד(רַ גָּ שׁ לֹא תִ ל קֹדֶ כׇ ר: ״בְּ אוֹמֵ

יו לָ אָתוֹ עָ מְ טֻ א ״וְ כָ יב הָ תִ אָתוֹ״, כְּ אָתוֹ״ ״טוּמְ יָא ״טוּמְ אָתְ

ה אָתוֹ בּוֹ״, מָ מְ יֶה עוֹד טֻ הְ א יִ מֵ ם ״טָ תָ יב הָ תִ ה״, וּכְ תָ רְ כְ נִ וְ

ישׁ א, רֵ מָ לָ שְׁ ה. בִּ רָ הָ אַזְ שׁ וְ אן עוֹנֶ ה – אַף כָּ רָ הָ אַזְ שׁ וְ ן עוֹנֶ לָּ הַ לְ

י בִּ א רַ לָּ יר. אֶ מִ א גְּ ה לָ וָ ה שָׁ ירָ זֵ נָן – גְּ י יוֹחָ בִּ רַ ר כְּ א אָמַ ישׁ לָ קִ לָ

הוּא : הַ ךְ ר לָ ישׁ? אָמַ קִ ישׁ לָ רֵ ר כְּ א אָמַ א לָ מָ עְ אי טַ נָן, מַ יוֹחָ

נָא ה מְ רוּמָ תְ ה לִ רָ הָ ישׁ, אַזְ קִ ישׁ לָ רֵ ה. ה)ה(וְ רוּמָ תְ ה לִ רָ הָ אַזְ

רוּעַ אוֹ הוּא צָ רֹן וְ ע אַהֲ רַ זֶּ ישׁ מִ ישׁ אִ ״אִ יהּ מֵ א לֵ קָ יהּ? נָפְ לֵ

ר זוֹ י אוֹמֵ וֵ רֹן – הֱ ל אַהֲ עוֹ שֶׁ רְ זַ ה בְּ וֶ הוּא שָׁ ר שֶׁ בָ הוּ דָּ י זֶ ב״, אֵ זָ

ישׁ רֵ ה. ו)ו(וְ יעָ גִ נְ א לִ הָ ה, וְ ילָ כִ אֲ הוּא לַ ? הַ ךְ ידַּ אִ ה. וְ רוּמָ תְּ

הוּא א? הַ תָ אֲ י הוּא דַּ כִ הָ ע״ לְ גָּ שׁ לֹא תִ ל קֹדֶ כׇ אי ״בְּ ישׁ, הַ קִ לָ

ע נָּגַ א שֶׁ מֵ ר: טָ מַ יתְּ אִ שׁ! דְּ קֹּדֶ ע בַּ נָּגַ א שֶׁ מֵ טָ יהּ לְ י לֵ עֵ יבְּ מִ

ינוֹ ר: אֵ נָן אוֹמֵ י יוֹחָ בִּ ה, רַ ר: לוֹקֶ ישׁ אוֹמֵ קִ ישׁ לָ שׁ, רֵ קֹּדֶ בַּ

י בִּ ע״. רַ גָּ שׁ לֹא תִ ל קֹדֶ כׇ ה, ״בְּ ר: לוֹקֶ ישׁ אוֹמֵ קִ ישׁ לָ ה. רֵ לוֹקֶ

א! תָ אֲ ה הוּא דַּ רוּמָ תְ ה לִ רָ הָ הוּא אַזְ ה, הָ ין לוֹקֶ ר: אֵ נָן אוֹמֵ יוֹחָ

ה, יעָ גִ שׁוֹן נְ לְ נָא בִּ מָ חֲ יהּ רַ קֵ אַפְּ דְּ שׁ – מִ קֹּדֶ ע בַּ נָּגַ א שֶׁ מֵ )ז(טָ

י הוּא כִ הָ י, לְ תִּ אַכַּ שׁ. ז)ח(וְ דָּ קְ מִ שׁ לְ ושׁ קֹדֶ קַּ תַּ ל – אִ אוֹכֵ ה לָ רָ הָ אַזְ

י נֵ פְ שׁ לִ ר קֹדֶ שַׂ ל בְּ אָכַ א שֶׁ מֵ טָ יהּ לְ י לֵ עֵ יבְּ הוּא מִ א? הַ תָ אֲ דַּ

ת יקַ רִ י זְ נֵ פְ שׁ לִ ר קֹדֶ שַׂ ל בְּ אָכַ א שֶׁ מֵ ר: טָ מַ יתְּ אִ ים! דְּ מִ ת דָּ יקַ רִ זְ

ינוֹ ר: אֵ נָן אוֹמֵ י יוֹחָ בִּ ה, רַ ר: לוֹקֶ ישׁ אוֹמֵ קִ ישׁ לָ ים, רֵ מִ דָּ

א ע״, לָ גָּ שׁ לֹא תִ ל קֹדֶ כׇ ה, ״בְּ ר: לוֹקֶ ישׁ אוֹמֵ קִ ישׁ לָ ה. רֵ לוֹקֶ

ר: נָן אוֹמֵ י יוֹחָ בִּ ה. רַ יקָ רִ ר זְ אַחַ נָא לְ א שְׁ לָ ה וְ יקָ רִ י זְ נֵ פְ נָא לִ שְׁ

אָתוֹ״ א ״טוּמְ רָ ר קְ אָמַ יהּ, דְּ מֵ עְ טַ נָן לְ י יוֹחָ בִּ ה. רַ ינוֹ לוֹקֶ אֵ

ה הוּא יקָ רִ ר זְ אַחַ אָתוֹ״ – לְ יב ״טוּמְ תִ י כְּ כִ אָתוֹ״, וְ ״טוּמְ

ישׁ רֵ יהּ דְּ ווֹתֵ יָא כְּ נְ א. )ט(תַּ קָ שׁ״ נָפְ ל קֹדֶ כׇ ״בְּ יא מִ הִ יב! הָ תִ כְ דִּ

ר ה אוֹמֵ ל. אַתָּ אוֹכֵ ה לָ רָ הָ ע״ – אַזְ גָּ שׁ לֹא תִ ל קֹדֶ כׇ ישׁ: ״בְּ קִ לָ

ר: מוּד לוֹמַ לְ ? תַּ עַ נּוֹגֵ ה לַ רָ הָ א אַזְ לָּ ינוֹ אֶ ל, אוֹ אֵ אוֹכֵ ה לָ רָ הָ אַזְ

שׁ, דָּ קְ מִּ שׁ לַ ישׁ קֹדֶ קִּ גוֹ׳״ – מַ שׁ וְ דָּ קְ מִּ ל הַ אֶ ע וְ גָּ שׁ לֹא תִ ל קֹדֶ כׇ בְּ

יֵּשׁ בּוֹ ר שֶׁ בָ ל דָּ ה – אַף כׇּ מָ שָׁ ת נְ ילַ טִ יֵּשׁ בּוֹ נְ ר שֶׁ בָ שׁ דָּ דָּ קְ ה מִ מָ

א לָּ ה? אֶ מָ שָׁ ת נְ ילַ טִ א נְ יכָּ י אִ ה – מִ יעָ גִ נְ י בִּ אִ ה. וְ מָ שָׁ ת נְ ילַ טִ נְ

ל לֹא נָן: כׇּ י יוֹחָ בִּ ר רַ נָה אָמַ ר חָ ר בַּ ה בַּ בָּ ר רַ ה. אָמַ ילָ כִ אֲ בַּ

יו. לָ ין עָ ה – לוֹקִ שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ ה שֶׁ שֶׂ עֲ תַ
רוּ אָמְ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פא׳ מהל׳ כלי המקדש
והעובדין בו הל׳ ד:
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המוקדשין הל׳ טז:
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גמ' כל לא תעשה שקדמו עשה.

עי' פסחים דף צה ע"ב תוס' ד"ה

לא תוציא:

תורה אור השלם

ת־ חֹתוֹ בַּ ת־אֲ ח אֶ קַּ ר־יִ שֶׁ ישׁ אֲ אִ וְ

ת־ ה אֶ אָ רָ מּוֹ וְ ת־אִ יו אוֹ בַ בִ אָ

ה וגו׳ ]ויקרא אֶ רְ יא־תִ הִ הּ וְ תָ וָ רְ עֶ

כ, יז[

ן תֵּ ר יִ שֶׁ אֲ מֹהוּ וַ ח כָּ קַ רְ ר יִ שֶׁ ישׁ אֲ אִ

ת וגו׳ ]שמות ל, רַ כְ נִ ר וְ ל־זָ נּוּ עַ מֶּ מִ

לג[

ה וָ ה דָּ שָּׁ ת־אִ ב אֶ כַּ שְׁ ר־יִ שֶׁ ישׁ אֲ אִ וְ

הּ קֹרָ ת־מְ הּ אֶ תָ וָ רְ ת־עֶ ה אֶ לָּ גִ וְ

וא וגו׳ ]ויקרא כ, יח[ הִ ה וְ רָ עֱ הֶ

בֹת תּוֹעֵ כֹּל הַ ה מִ שֶׂ עֲ ר יַ שֶׁ ל־אֲ י כׇּ כִּ

עֹשֹׂת שׁוֹת הָ פָ נְּ תוּ הַ רְ כְ נִ ה וְ לֶּ אֵ הָ

וגו׳ ]ויקרא יח, כט[

ם דָ אָ שׁ הָ פֶ נֶ ת בְּ מֵ עַ בְּ נֹּגֵ ל־הַ כׇּ

ת־ א אֶ טָּ חַ תְ לֹא יִ מוּת וְ ר־יָ שֶׁ אֲ

ה וגו׳ ]במדבר יט, יג[ הֹוָ ן יְ כַּ שְׁ מִ

חוּץ ל־מִ חוּ אֶ לֵּ שַׁ ה תְּ בָ קֵ ד־נְ ר עַ כָ זָּ מִ

ת־ אוּ אֶ מְּ טַ לֹא יְ חוּם וְ לְּ שַׁ ה תְּ נֶ חֲ מַּ לַ

ם וגו׳ ]במדבר ה, ג[ יהֶ נֵ חֲ מַ

ח בַ זֶּ ר מִ שָׂ ל בָּ ר־תֹּאכַ שֶׁ שׁ אֲ פֶ נֶּ הַ וְ

תוֹ אָ מְ טֻ ה וְ יהֹוָ ר לַ שֶׁ ים אֲ מִ לָ שְּׁ הַ

יו וגו׳ ]ויקרא ז, כ[ לָ עָ

רוּעַ הוּא צָ רֹן וְ הֲ ע אַ רַ זֶּ ישׁ מִ ישׁ אִ אִ

ים וגו׳ ]ויקרא כב, שִׁ דָ קֳּ ב בַּ אוֹ זָ

ד[

ב שֵׁ ים תֵּ מִ ת יָ לֹשֶׁ ים יוֹם וּשְׁ לֹשִׁ וּשְׁ

ע גָּ שׁ לֹא־תִ ל־קֹדֶ כׇ הֿ בְּ רָ הֳ י טׇ מֵ דְ בִּ

וגו׳ ]ויקרא יב, ד[



טו.אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות
ם לֹא הֶ ר לָ מַ אָ ר זֶה: בָ תָּ דָּ רְ מַ יו אָ פִּ עוּהוּ מִ מָ שְׁ מוֹ וְלֹא  שְּׁ  עוּהוּ מִ מָ שְּׁ  שֶׁ ים  רִ חֵ רוּ לוֹ אֲ מְ אָ

תוּב לֹא ינוּ כָּ צִ נֵינָא מָ א וּתְ יבָ תִ כְּ : וֹ זַר בּ חָ

ין קִ לוֹ לֶיהָ דְּ נֵינַן עָ ה וְתָ שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ שֶׁ ה  שֶׂ עֲ תַ
א בָּ נֵינָא הַ תְּ ה: שֵׂ עֲ יּוּם הָ קִ י לֵיהּ בְּ גִּ א סַ וְלָ

ן וּ הֵ לּ אֵ יב לֵיהּ בְּ שִׁ  א חֲ א קָ מֵ שׁ טָ דָּ קְ מִּ אֶל הַ
ה הּ אֹנֶס נַעֲרָ א לֵ יָ שְׁ  קַ וּם דְּ שּׁ  מִ ין: קִ וֹ לּ הַ

מוֹ דָ קְּ שֶׁ ה  שֶׂ עֲ הּ לֹא תַ ן בֵּ חַ כְּ שְׁ  אַ תוּלָה דְּ בְּ
ים כ"ב:כ"ט( וְלוֹ רִ בָ יב )דְּ תִ כְ ה דִּ שֵׂ עֲ

הּ לָ א עֲ יָ נְ הּ וְתַ חָ לְּ שַׁ  ל לְ ה לֹא יוּכַ שָּׁ  אִ יֶה לְ הְ תִ

נָּה  זִירֶ חֲ יַ הּ וְ שָׁ  רְ ם גֵּ ה אִ שֵׂ עֲ ת הָ יֵּם אֶ קַ יְּ שֶׁ
יב שִׁ  ה חֲ שֵׂ עֲ ק לַ נִּתַּ שֶׁ או  א לָ מָ לְ טֹר אַ פְ יִ וְ

ה שֵׂ עֲ יֵּם הָ קַ ל לְ יָּכוֹ שֶׁ אֵל הוּא  רָ שְׂ ם יִ אִ : לֵיהּ
ן כֹּהֵ ם  אִ וְ ה: קֶ ינוֹ לוֹ אֵ זִיר וְ חֲ נָּה מַ  זִירֶ חֲ יַ וְ

זִיר: חֲ ינוֹ מַ אֵ ה וְ קֶ ה לוֹ שָׁ רוּ גְ סוּר בִּ אָ שֶׁ הוּא 

ה קֶ ינוֹ לוֹ אֵ זִיר וְ חְ אֵל הוּא מַ רָ שְׂ ם יִ אי אִ מַּ  אַ וְ
ה שֶׂ עֲ א לֹא תַ נָן הָ חָ י יוֹ בִּ רַ דְ א לִ יתָ ם אִ אִ

או אי לָ א הַ לָּ ר עֻ מַ אָ ה הוּא: שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ שֶׁ
אוֵי י לָ קֵ וֹ נַתּ או לְ י לָ אִ ה הוּא דְּ שֵׂ עֲ ק לַ נִּתַּ שֶׁ

יךְ רִ טְ צְ וָה מִ א הֲ ה לָ שֵׂ אי עֲ א הַ אֲתָ

נָּה לֹא  אֶ שָּׂ יִּ שֶׁ ר  מַ לָּתוֹ וְלוֹ חִ תְ י לִ אִ הּ דְּ בֵ תְּ כְ מַ לְ
ם שֵׁ יא  צִ וֹ מּ ר מִ מַ גְ נִ ה וְ שָּׁ  אִ יֶה לְ הְ ר לוֹ תִּ יֹאמַ

ה לֹא שָּׁ  אִ יֶה לְ הְ י וְלוֹ תִ הּ נָמֵ יב בֵּ תִ כְ ע דִּ רַ
ין שִׁ רוּ גֵּ נֵי הַ פְ ן לִ יָ נְ ינוֹ עִ ם אֵ אִ : הּ חָ לְּ שַׁ  ל לְ יוּכַ

ין שִׁ רוּ גֵּ ר הַ חַ אַ ן לְ יָ נְ נֵהוּ עִ נָּה תְּ  אֶ שָּׂ יִּ שֶׁ ר  מַ וְלוֹ

ה שָּׁ  אִ יֶה לוֹ לְ הְ נָּה וְתִ  זִירֶ חֲ הּ יַ חָ לְּ שִׁ ם  אִ שֶׁ ר  מַ לוֹ
יךְ רִ טְ צְ א אִ י הָ תִּ כַּ אַ וְ או: לָּ ן הַ ר מִ טֵ פָּ  יִ וְ

הּ בֵ תְ א כַּ י לָ אִ נָיו דְּ פָ ן לְ יָ נְ נוֹ עִ שְׁ יֶ יהָ וְ בֶ תָּ כְ מִ לְ
נָא אֲ ר דַּ מַ א גָּ ע לָ ם רָ שֵׁ יא  צִ וֹ מּ נֵס מִ אוֹ

ין הוּא ע דִּ ם רַ שֵׁ יא  צִ מוֹ ה לְ ינָא מָ מֵ אָ

לֵּם שַׁ  ה וּמְ קֶ ן לוֹ כֵּ שֶׁ הּ  סָ נְ כָ סוּהוּ לְ נְ יִּקְ שֶׁ
תוֹ וּ אוֹ שׁ נְ עָ תוֹ וְ רוּ אוֹ סְּ יִ יב וְ תִ כְ דִ לָּתוֹ כְּ חִ תְ בִּ

רוּ זֶה סְּ יִ ף מו.( וְ ת )דַּ וֹ בּ תֻ כְ ינַן בִּ רִ מְ אָ וְ
לָּתוֹ חִ תְ ה בִּ קֶ ינוֹ לוֹ אֵ שֶׁ ה אֹנֶס  מַ קוּת: לְ מַ

ם שֵׁ יא  צִ ה מוֹ שָּׁ  אִ יֶה לְ הְ נָא לוֹ תִּ מָ חֲ ר רַ מַ אֲ

ר בָ כְּ שֶׁ יא  וֹ הִ תּ שְׁ  י אִ הֲרֵ שֶׁ  ן: כֵּ שֶׁ ל  ע לֹא כָּ רַ
י יכִ י הֵ כִ נֵּהּ דְּ  ר מִ מַ גָ וְ : הּ אָ שָׂ הּ וּנְ שָׁ  דְּ קִ

ם ין אִ שִׁ רוּ גֵ י בְּ א לָקֵ ע לָ ם רַ שֵׁ יא  צִ מוֹ דְּ
ה י בק"ו מָ אִ י: א לָקֵ י לָ זִיר אֹנֶס נָמֵ חֱ הֶ

לָּתוֹ חִ תְ לֵּם בִּ שַׁ  ה וּמְ קֶ וֹ לּ שֶׁ ע  ם רַ שֵׁ יא  צִ מוֹ
ן: כֵּ שֶׁ ל  נֵס לֹא כָּ ין אוֹ שִׁ רוּ גֵ ה בְּ קֶ ינוֹ לוֹ אֵ

זִיר חֲ אֹנֶס מַ א בְּ יָ נְ תַ א דְּ א הָ בָ ר רָ מַ א אָ לָּ אֶ

או ךָ לָ חֲ רְ ל כָּ עַ וּם דְּ שּׁ  א מִ מָ עְ ה טַ קֶ ינוֹ לוֹ אֵ וְ
א יו לָ ל יָמָ א כָּ רָ ר קְ מַ אָ ה הוּא דְּ שֵׂ עֲ ק לַ נִּתַּ שֶׁ

אי הּ מַ חָ לְּ שַׁ  ל לְ א לֹא יוּכַ לָּ ב אֶ תַּ כְ מִ וָה לֵיהּ לְ הֲ
ל יהָ כָּ וּחֶ לּ שִׁ  א בְּ הֵ ר לֹא תְּ מַ אָ י קָ כִ יו הָ ל יָמָ כָּ

ד מוֹ ךָ עֲ חֲ רְ ל כָּ עַ נָּה וְ  זִירֶ חֲ א יַ לָּ יו אֶ יָמָ

ה שָּׁ  אִ יֶה לְ הְ ר וְלוֹ תִּ מַ אָ י קָ כִ הָ ר וְ מַ אָ זֵר קָ חֲ הַ וְ
י יו הֲרֵ ל יָמָ כָ יהָ לְ וּחֶ לּ שִׁ הוּ  לֹּא יְ  שֶׁ הּ  חָ לְּ שִׁ ם  אִ

י מֵ א דָּ א לָ הָ וְ או: לָּ רַת הַ בָ עֲ ר הַ חַ ה אַ שֵׂ עֲ הָ
ה שֶׂ עֲ נָן לֹא תַ חָ ר ר' יוֹ מַ אָ א דְּ אוֵהּ הָ לָ

אוֵהּ י לָ מֵ א דָּ א לָ יו הָ לָ ין עָ קִ ה לוֹ שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ שֶׁ

מוּךְ ה וְהוּא סָ שֵׂ וֹ עֲ ין בּ אֵ שֶׁ ה  ימָ סִ חֲ או דַּ לָ לְ
ה: יהָ מִ תְ ע בִּ רַ ע גָּ רָ גְ מִ קוּת: לְ ת מַ שַׁ  רָ פָ לְ

ינוֹ אֵ שֶׁ ה  שֵׂ א עֲ וֵּה אֲתָ אַ י לְ קֵ וֹ נַתּ הוּא לְ הַ
ת ק אֶ נַתֵּ או לְ לָּ רַת הַ בֵ ר עֲ חַ אַ א לְ לָּ יֵּם אֶ קַ תְ מִ

א נִּיחָ הַ א: ת הוּא בָּ קוֹ לְ עֹנֶשׁ מַ או מֵ לָּ הַ

אן מַ א לְ לָּ לוֹ אֶ טְּ לוֹ וְלֹא בִּ טְּ נֵי בִּ תָ אן דְּ מַ לְ
ר ימַ מֵ א לְ כָּ אי אִ מוֹ מַ יְּ מוֹ וְלֹא קִ יְּ נֵי קִ תָ דְּ

ר מַ ל לוֹ יָּכוֹ שֶׁ ן  מַ ל זְ ר כָּ מַ אָ ם קָ לָ עוֹ ה לְ קֶ ינוֹ לוֹ אֵ זִיר וְ חֲ א מַ יָ נְ תַ א דְּ יךָ הָ רֶ בָ דְ לִ יו וְ ל יָמָ ה כָּ שֵׂ עֲ יּוּם הָ קִ ן לְ מַ תָּ לוֹ זְ בְ חַ רְ הִ ה וְ שֵׂ עֲ ק לַ נִּתַּ שֶׁ או  יָּתוֹ לָ שִׂ י עֲ אֵ זֵר קָ חְ הַ מֹד וְ עֲ יו בַּ ל יָמָ תְּ כָּ רְ מַ אֲ א דַּ הָ
ר מָ גְ ינוֹ נִ אֵ ה וְ שֵׂ עֲ וּל הָ טּ בִ לוּי בְּ או תָּ לָּ הַ שֶׁ טוּר  פָּ ה  שֵׂ עֲ ת הָ ל אֶ טֵּ  או לֹא בִּ לָּ ל הַ יָּב עַ ה חַ שֵׂ עֲ ת הָ ל אֶ טֵּ  ה בִּ שֵׂ עֲ ק לַ נִּתָּ או הַ לָ ן בְּ מָּ  קַ נֵי לְ תָ אן דְּ מַ א לְ נִיחָ תוֹ הָ ין אוֹ קִ לְ ין ב"ד מַ זִיר אֵ חֲ נִי מַ אֲ

ר וּ נֶדֶ נּ מֶּ  נֶה מִ הָ לֹּא תֵּ  שֶׁ הּ  ירָ דִּ א א"כ מַ לָּ ה אֶ שֵׂ עֲ ת הָ ל אֶ טֵּ  בַ ין מְ אֵ שֶׁ ה  זָרָ חֲ נָה בַּ קָּ יו יֵשׁ לוֹ תַּ ל יָמָ ר כָּ ימַ מֵ א לְ כָּ ד אִ יֵּם עוֹ קַ תְ הִ ל לְ לֹּא יוּכַ  שֶׁ ם  לָ וּל עוֹ טּ ם בִּ יִ דַ יָ ה בְּ שֵׂ עֲ ת הָ ל אֶ טֵּ  בַ יְּ שֶׁ ד  עַ

ה שֵׂ עֲ ל הָ בָ ר אֲ מַ גְ או נִ לָּ ר הַ בַ עָ שֶׁ ה  עָ שָּׁ  מִּ שֶׁ ה  שֵׂ עֲ וּל הָ טּ בִ לוּי בְּ או תָּ לָּ ין הַ אֵ או הוּא וְ ל לָ שֶׁ וּנוֹ  קּ ה תִּ שֵׂ עֲ הָ שֶׁ יָּב  מוֹ חַ יְּ טוּר לֹא קִ פָּ ה  שֵׂ עֲ ת הָ יֵּם אֶ נֵי קִ תָ אן דְּ מַ א לְ לָּ ן אֶ מָּ  קַ לְ דִ ה כְּ רָ פָ ין לוֹ הֲ אֵ שֶׁ
א הָ קוּהוּ דְּ לְ יָּבֹא לב"ד יַ שֶׁ  ד כְּ יָּ נָּה מִ  זִירֶ חֲ ם לֹא יַ אִ שֶׁ תְּ  רַ מְ אָ קָ דְ י כִּ אֵ זֵר קָ חְ הַ מֹד וְ עֲ יו בַּ ל יָמָ ר כָּ ימַ מֵ א לְ ה לֵיכָּ קֶ לְ ר אוֹ יִ טֵ פָּ  יִ ה וְ שֵׂ עֲ יֵּם הָ קַ ין אוֹ יְ ית דִּ בֵ בֹא לְ יָּ שֶׁ  כְ לִ קוּת וְ לְ מַּ  עֲקֹר הַ ן לַ תָּ נִ

יֵּם: קַ נִי מְ ר אֲ מַ ל לוֹ ם הוּא יָכוֹ לָ עוֹ י לְ מֵ י דָ יכִ יֵּם הֵ ן דא"כ לֹא קִ מַ ר זְ חַ אַ יֵּם לְ קַ ר יְ ימַ מֵ א לְ לֵיכָּ

ה שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ שֶׁ י  פִ ה לְ שֵׂ עֲ ק לַ נִּתָּ או הַ וֵי לָ א הָ לָ וּם דְּ שּׁ  ה מִ קֶ א. לוֹ מֵ שׁ טָ דָּ קְ מִּ א לַ בָּ נֵינָא הַ תְּ

י רֵ א תְּ כָּ אִ ם דְּ תָ אנֵי הָ שָׁ א  מָ לְ או וא"ת דִּ לָ לְ

אוּ מְ טָּ לֹא יִ ם. וְ נֵיהֶ חֲ אוּ מַ מְ טָּ לֹא יִ אוֵי וְ לָ
י רֵ ר תְּ קַ עָ ה וְ שֵׂ ד עֲ י חַ תֵ א אָ י וְלָ שֵׁ  דְ קָּ מִ

ף ד: ה )דַּ מוּרָ תְ ינַן בִּ נִ שְׁ  י מַ כִ הָ ן דְּ יָ אוְ לָ
וֵי א הָ י לָ כִ וּם הָ שּׁ  מִ יר דְּ ר יָמִ מֵ י הָ בֵּ ם( גַּ שָׁ  וְ

ן יָ אוְ י לָ רֵ א תְּ יכָּ אִ וּם דְּ שּׁ  ה מִ שֵׂ עֲ ק לַ נִּתָּ או הַ לָ
א לָ ין וי"ל דְּ אוִ י לָ רֵ ה תְּ שֵׂ ד עֲ ר חַ קַ וְלֹא עָ

ין וּכִ מּ ן סִ יָ אוְ י לָ רֵ תְ ם דִּ תָ אנֵי הָ שָׁ  י דְּ מֵ דָ

ל בָ יר אֹתוֹ אֲ לֹא יָמִ וּ וְ נּ יפֶ לִ חֲ י לֹא יַ דִ דְ הָ לְ
מוֹ דָ א קְ לָ א דְּ יתָ י אִ ים אִ מוּכִ ינָן סְ אֵ א דְּ כָ הָ

ינוֹ אֵ ה וְ קֶ ן הוּא לוֹ כֹּהֵ ם  אִ ק.: וָה נִתַּ ה הֲ שֵׂ עֲ
י חֵ דָ ה וְ שֵׂ י עֲ תֵ אָ ר דְּ ימַ מֵ א לְ לֵיכָּ זִיר. וְ חְ מַ

י א אִ הָ ל דְּ כָ וֶה בְּ שָׁ ינוֹ  אֵ שֶׁ ה  שֵׂ ה וַעֲ שֶׂ עֲ לֹא תַ

ל כָּ לָל: ה כְּ שֵׂ א עֲ ינָא לֵיהּ לֵיכָּ עֵ א בָּ ה לָ רָ מְ אָ
שׁ רֵ פֵּ י.  אֵ זֵר קָ חְ הַ מֹד . וְ עֲ יו בַּ יָמָ

יו ל יָמָ הּ כָּ חָ לְּ שַׁ  ל לְ א יוּכַ לָּ י אֶ אֵ קָ ס דְּ רֵ טְ וּנְ קּ בַּ
ה רָ שָׂ ' עֲ פֶ יו וּבְ ל יָמָ א כָּ הֵ לֹּא יְ  שֶׁ וּחַ  לּ שִׁ

י אֵ קָ שׁ דְּ רֵ פֵּ ף עח.(  ין דַּ שִׁ וּ דּ ין )קִ סִ יוּחֲ

ר מַ אָ י קָ כִ הָ יל דְּ עֵ לְ ה דִּ שָּׁ  אִ יֶה לְ הְ וּ תִּ לּ אִ
יו הוּא ל יָמָ כָּ שֶׁ ר  מַ לוֹ יו כְּ ל יָמָ ה כָּ שָּׁ  אִ יֶה לְ הְ תִּ

א נִּיחָ הַ זֵר: חֲ הַ וּד וְ מּ עַ ה בְּ שָּׁ  אִ יֶה לְ הְ לוֹ תִּ בְּ
שׁ רֵ פֵּ  . לוֹ טְּ לוֹ וְלֹא בִּ טְּ נֵי בִּ תָ אן דְּ מַ לְ

יו ל יָמָ כָ א דְּ בָ רָ א דְּ וּיָ נּ שִׁ  י לְ אֵ קָ ס דְּ רֵ טְ וּנְ קּ בַּ

ין אֵ שֶׁ ה  זָרָ חְ הַ נָה בְּ קָּ יֵשׁ לוֹ תַּ זֵר וְ חְ הַ ד וְ מוֹ עֲ בַּ
ז אָ הּ דְּ ירָ דִּ ן הִ ם כֵּ א אִ לָּ ה אֶ שֵׂ עֲ ל הָ טֵּ  בַ מְ

אן מַ א לְ לָּ נָּה אֶ  אֶ שָּׂ ן אֶ יִ דַ ר עֲ מַ ל לוֹ ינוֹ יָכוֹ אֵ
כוּלֵּי ר בְּ ימַ מֵ א לְ כָּ אי אִ מוֹ מַ יְּ נֵי קִ תָ דְּ

נוּ יְ מוֹ הַ יְּ קִ ט' דְּ וַנְ קְּ שׁ הַ רֵ פֵּ א  תָ תָּ עְ מַ שְׁ

ה הוּא שֵׂ עֲ יֵּם הָ קַ תוֹ ב"ד לְ ין אוֹ ירִ הִ זְ מַּ  שֶׁ  כְּ
אן מַ לְ יךְ דִּ רִ פָּ אי  ן מַ ם כֵּ אִ ה דְּ שֶׁ  מוֹ וְקָ יְּ קַ מְ

יו ל יָמָ ינוֹ כָּ מוֹ אֵ יְּ מוֹ וְלֹא קִ יְּ ר קִ מַ אָ דְּ
וֵי הָ הּ דְּ ת לָ חַ כַּ שְׁ  יר מַ פִּ שַׁ א  זֵר הָ חְ הַ מֹד וְ עֲ בַּ

א לְב"ד א בָּ לָ ה דְּ מָּ  ל כַּ זֵר כָּ חֲ הַ וּד וְ מּ עַ בְּ

א וְקָ א דַּ לָּ מוֹ אֶ יְּ י קִ רֵ קְּ א מִ לָ ה דְּ אֶ ךְ נִרְ כָ לְ
ךְ תוֹ או בְּ לָּ ר הַ בַ עָ שֶׁ ר  חַ ה אַ שֵׂ עֲ יֵּם הָ קַ מְּ שֶׁ  כְּ

וּחַ לּ שִׁ רֶק  פֶ ס בְּ רֵ טְ וּנְ קּ י' הַ פֵּ ן  וּר וְכֵ בּ י דִּ דֵ כְּ
ה שֶׁ  צָת קָ יהוּ קְ א.( וּמִ מָּ  ף קַ ין דַּ לִּ ן )חֻ קֵּ הַ

זִיר חֲ נֵי מַ תָ קָ א דְּ שׁ הָ רֵ פָ יךְ לְ דא"כ צָרִ
וּר בּ י דִּ דֵ ךְ כְּ תוֹ ד בְּ יָּ זִיר מִ חֲ מַּ  שֶׁ ה  קֶ ינוֹ לוֹ אֵ וְ

לֹא ה וְ קֶ ינוֹ לוֹ אֵ חַ וְ לֵּ שַׁ  מְ ן הַ ין וְכֵ שִׁ רוּ גֵּ ר הַ חַ אַ

ר דַּ הְ מַ ע דְּ מַ שְׁ  א מַ הָ לָל דְּ י כְּ כִ ע הָ מַ תְּ שְׁ  מִ
זִיר אוֹ חֲ יַּ שֶׁ קוּת  לְ מַּ  ר מִ טֵ פָּ  ךְ יִ יאַ א הֵ נְתָּ קַּ תַּ אַ

ע מַ שְׁ  י מַ וּר נָמֵ בּ י דִּ דֵ ר כְּ חַ י' אַ פֵּ  אַ ח וְ לַ שְׁ  יִ
ם יֵשׁ לוֹ ין אִ ית דִּ בֵ יו לְ לָ ל עָ אוֹ שְׁ  א לִ בָּ שֶׁ

וָה י הֲ כִ וּר הָ בּ י דִּ דֵ ךְ כְּ תוֹ א בְּ וְקָ י דַּ אִ נָה דְּ קָּ תַּ

א מָּ  שֶׁ  ה וְ קֶ ינוֹ לוֹ זִיר אֵ חֱ ם הֶ ר אִ ימַ מֵ לֵיהּ לְ
ין תִּ עְ מַ שְׁ  ס דִּ רֵ טְ וּנְ קּ רוּשׁ הַ פֵּ ב  שֵּׁ  יַ יֵשׁ לְ

יו ל יָמָ וֵי כָּ יר הָ פִּ שַׁ  ר דְּ ימַ מֵ א לְ א לֵיכָּ כָ הָ דְּ
א בָּ שֶׁ  ף כְּ ם אַ לָ עוֹ ע לְ מַ שְׁ  מַ זֵר דְּ חְ הַ מֹד וְ עֲ בַּ

ן אֵ וּ מֵ לּ פִ זִיר אֲ חֲ הַ דוֹ לְ יָ בְּ שֶׁ ן  מַ ל זְ לב"ד כָּ

ינַן לֵיהּ שִׁ  רְ א דָּ הָ א לב"ד דְּ בָּ שֶׁ  זִיר כְּ חֲ הַ לְ
ל ר לֹא יוּכַ מַ אָ י קָ כִ הָ יו דְּ ל יָמָ כָ א דְּ וּרָ יִּתּ מִ

נוּ יְ הַ יו דְּ ל יָמָ יהָ כָּ וּחֶ לּ שִׁ הוּ  יְּ שֶׁ ין  וּחִ לּ שִׁ הּ  חָ לְּ שַׁ  לְ
לָל: זִיר כְּ חֲ נוּ מַ אֵ בָּ

ה: בָּ ר רַ א. אָמַ הוּ: לָ ר לְ מַ ? אֲ תָּ רְ רוּ לוֹ: אָמַ אָמְ

חוּ לְּ ישַׁ א – ״וִ יבָ תִ ינָא: כְּ נֵ א וּתְ יבָ תִ הּ, וּכְ רַ ים! אַמְ לֹהִ אֱ הָ

ינָא נֵ ם״. תְּ יהֶ נֵ חֲ ת מַ אוּ אֶ מְּ טַ לֹא יְ גוֹ׳[״ ״וְ ה ]וְ נֶ חֲ מַּ ן הַ מִ

ר דַ א הָ א קָ מָ עְ אי טַ א מַ לָּ א. א)א(אֶ מֵ שׁ טָ דָּ קְ מִּ א לַ בָּ – הַ

שׁ, ירַ גֵּ יָא: אוֹנֵס שֶׁ נְ תַ יהּ אוֹנֶס. דְּ יָא לֵ שְׁ קַ שּׁוּם דְּ יהּ? מִ בֵּ

ן הוּא – ם כֹּהֵ ה. אִ ינוֹ לוֹקֶ אֵ יר וְ זִ חְ ל הוּא – מַ אֵ רָ שְׂ ם יִ אִ

ינוֹ אֵ יר וְ זִ חְ ל הוּא – מַ אֵ רָ שְׂ ם יִ יר. אִ זִ חְ ינוֹ מַ אֵ ה וְ לוֹקֶ

י! קֵ ילְ לִ ה הוּא, וְ שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ ה שֶׁ שֶׂ עֲ אי? לֹא תַ ה, אַמַּ לוֹקֶ

אוֹנֵס, ה״, בְּ שָּׁ אִ יֶה לְ הְ ר ״לוֹ תִּ א: לֹא יֵאָמֵ ר עוּלָּ אָמַ

לֹּא ע שֶׁ ם רַ יא שֵׁ ה מוֹצִ ע: וּמָ ם רַ יא שֵׁ מּוֹצִ ר מִ מַ יגְ לִ וְ

ה״, אוֹנֵס שָּׁ אִ יֶה לְ הְ לוֹ תִ נָא ״וְ מָ חֲ ר רַ ה – אָמַ שֶׂ עֲ ה מַ שָׂ עָ

הוּ נֵ נָיו תְּ פָ יָן לְ נְ ינוֹ עִ ם אֵ ר? אִ מַ אֱ ה נֶ מָּ ן? לָ כֵּ ל שֶׁ לֹא כׇּ

י, אוֹנֵס תִּ אַכַּ יר. וְ זִ שׁ יַחֲ ירַ ם גֵּ אִ יו, שֶׁ רָ אַחֲ יָן לְ נְ עִ

ה : מָ ךְ רַ יפְ מִ א לְ יכָּ אִ ר, דְּ מַ א גָּ ע לָ ם רָ יא שֵׁ מּוֹצִ מִ

ר א: לֹא יֵאָמֵ לָּ ם! אֶ לֵּ שַׁ ה וּמְ ן לוֹקֶ כֵּ ע, שֶׁ ם רַ יא שֵׁ מוֹצִ לְ

אוֹנֵס: ר מֵ מַ יגְ לִ ע, וְ ם רַ יא שֵׁ מוֹצִ ה״ בְּ שָּׁ אִ יֶה לְ הְ ״לוֹ תִ

לוֹ נָא ״וְ מָ חֲ ר רַ ם, אָמַ לֵּ שַׁ ה וּמְ ינוֹ לוֹקֶ אֵ ה אוֹנֵס שֶׁ וּמָ

ה מָּ לָ ן? וְ כֵּ ל שֶׁ ע לֹא כׇּ ם רַ יא שֵׁ ה״, מוֹצִ שָּׁ אִ יֶה לְ הְ תִ

יָן נְ הוּ עִ נֵ ע – תְּ ם רַ יא שֵׁ מּוֹצִ יָן לַ נְ ינוֹ עִ ם אֵ ר? אִ מַ אֱ נֶ

יו. רָ אַחֲ יָן לְ נְ הוּ עִ נֵ נָיו – תְּ פָ יָן לְ נְ ינוֹ עִ ם אֵ אוֹנֵס, אִ לָ

: ךְ רַ יפְ מִ א לְ יכָּ אִ ר, דְּ מַ א גָּ י לָ אוֹנֵס נָמֵ ע מֵ ם רַ יא שֵׁ וּמוֹצִ

ר ״לוֹ א: לֹא יֵאָמֵ לָּ ה! )ב(אֶ שֶׂ עֲ ה מַ שָׂ ן עָ כֵּ אוֹנֵס – שֶׁ ה לְ מָ

יא. תּוֹ הִ שְׁ י אִ רֵ הֲ ע, שֶׁ ם רַ יא שֵׁ מוֹצִ ה״ בְּ שָּׁ אִ יֶה לְ הְ תִ

הוּ נֵ ע – תְּ ם רַ יא שֵׁ מּוֹצִ יָן לַ נְ ינוֹ עִ ם אֵ ר? אִ מַ אֱ ה נֶ מָּ לָ

יָן נְ הוּ עִ נֵ נָיו – תְּ פָ יָן לְ נְ ינוֹ עִ ם אֵ אִ אוֹנֵס, וְ יָן לָ נְ עִ

ם יא שֵׁ מוֹצִ נָיו דְּ פָ יָן לְ נְ ינוֹ עִ ם אֵ אִ א, וְ ימָ אֵ יו. וְ רָ אַחֲ לְ

י כִ ין הָ י! אִ קֵ א לָ לָ יהּ, דְּ ידֵ יו דִּ רָ אַחֲ יָן לְ נְ הוּ עִ נֵ ע – תְּ רַ

י יהּ? אִ ינֵּ ר מִ מַ אי גָּ מַ יהּ. בְּ ינֵּ ר מִ מַ גָ י אוֹנֵס וְ אָתֵ י, וְ נָמֵ
ךְ רַ יפְ מִ א לְ יכָּ ינוּ״ – אִ צִ ה מָ ״מָ י בְּ ר אִ חוֹמֶ ל וָ קַ בְּ

ה! שֶׂ עֲ ה מַ שָׂ ן לֹא עָ כֵּ ע, שֶׁ ם רַ יא שֵׁ מוֹצִ ה לְ ינַן: מָ כִ רְ פָ דְ כִּ

א תָ י אֲ ן כִּ כֵ ר. וְ זֵ חְ הַ מוֹד וְ עֲ יו בַּ ל יָמָ א: כׇּ בָ ר רָ א אָמַ לָּ אֶ

ר מַ ר. אֲ זֵ חְ הַ מוֹד וְ עֲ יו בַּ ל יָמָ נָן: כׇּ י יוֹחָ בִּ ר רַ ין אָמַ בִ רָ

או לָ יהּ לְ אוֵ י לָ מֵ א דָּ א לָ הָ א: וְ בָ רָ א לְ פָּ ב פָּ יהּ רַ לֵ

ה שֵׂ נָא עֲ מָ חֲ יהּ רַ ב בֵּ תַ כְ שּׁוּם דִּ יהּ: מִ ר לֵ מַ ה! אֲ ימָ סִ חֲ דַּ

י, ה נָמֵ שֵׂ עֲ ק לַ יתָּ נִּ או שֶׁ י, לָ כִ י הָ ע? אִ רַ ע גָּ רָ גְ א מִ ירָ יַתִּ

ע רָ גְ א מִ ירָ ה יַתִּ שֵׂ נָא עֲ מָ חֲ יהּ רַ ב בֵּ תַ כְ שּׁוּם דִּ א: מִ ימָ לֵ

א. תָ אֲ או הוּא דַּ י לָ נַתּוֹקֵ הוּא לְ יהּ: הָ ר לֵ מַ ע? אֲ רַ גָּ

אן מַ א לְ לָּ לוֹ, אֶ יטְּ לֹא בִּ לוֹ וְ יטְּ ר בִּ אָמַ אן דְּ מַ א לְ יחָ נִ הָ

ר? ימַ מֵ א לְ יכָּ אי אִ ימוֹ, מַ יְּ לֹא קִ ימוֹ וְ יְּ ר קִ אָמַ דְּ
י ידֵּ מִ

עין משפט
נר מצוה
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ן־ חוּ מִ לְּ ישַׁ ל וִ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ת־בְּ ו אֶ צַ

כֹל ב וְ ל־זָ כׇ רוּעַ וְ ל־צָ ה כׇּ נֶ חֲ מַּ הַ

שׁ ]במדבר ה, ב[ פֶ נָ א לָ מֵ טָ

חוּץ ל־מִ חוּ אֶ לֵּ שַׁ ה תְּ בָ קֵ ד־נְ ר עַ כָ זָּ מִ

ת־ אוּ אֶ מְּ טַ לֹא יְ חוּם וְ לְּ שַׁ ה תְּ נֶ חֲ מַּ לַ

ם תוֹכָ ן בְּ י שֹׁכֵ נִ ר אֲ שֶׁ ם אֲ יהֶ נֵ חֲ מַ

]במדבר ה, ג[

יו לָ ה אֵ הֹוָ ר יְ בֵּ דַ יְ ה וַ ל־מֹשֶׁ א אֶ רָ קְ יִּ וַ

אמֹר ]ויקרא א, א[ ד לֵ ל מוֹעֵ אֹהֶ מֵ

י בִ אֲ נוּ לַ תְ נָ ף וְ סֶ ה כֶ אָ שׁוּ אֹתוֹ מֵ נְ עָ וְ

ל ע עַ ם רָ יא שֵׁ י הוֹצִ ה כִּ רָ עֲ נַּ הַ

ה שָּׁ אִ ה לְ יֶ הְ לוֹ־תִ ל וְ אֵ רָ שְׂ ת יִ תוּלַ בְּ

יו          מָ ל־יָ הּ כׇּ חָ לְּ שַׁ ל לְ לֹא־יוּכַ

]דברים כב, יט[

י בִ אֲ הּ לַ מָּ ב עִ שֹּׁכֵ ישׁ הַ אִ ן הָ תַ נָ וְ

ה יֶ הְ לוֹ־תִ ף וְ סֶ ים כָּ שִּׁ מִ רָ חֲ עֲ נַּ הַ

ל הּ לֹא־יוּכַ נָּ ר עִ שֶׁ ת אֲ חַ ה תַּ שָּׁ אִ לְ

          ]דברים יו מָ ל־יָ הּ כׇּ חָ לְּ שַׁ

כב, כט[

                  ישׁוֹ דִ סֹם שׁוֹר בְּ חְ לֹא־תַ

]דברים כה, ד[



אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות טו:
זֵר ר' חְ הַ מֹד וְ עֲ יו בַּ ל יָמָ שׁ כָּ רוֹ דְ ךְ לִ רַ צְ י הֻ ן מִ נָ חָ י יוֹ בִּ רַ א לְ לָּ א אֶ מָ עְ י הוּא טַ דֵּ מִ

ה שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ שֶׁ ה  שֶׂ עֲ ר לֹא תַ מַ אָ שֶׁ ן  נָ חָ יוֹ

שׁ רֵ גֵּ שֶׁ נֵס  יהּ אוֹ א לֵ יָ שְׁ קַ יו וְ לָ ין עָ קִ לוֹ

או תוֹ לָ שׂוֹ עֲ ךְ לַ רַ צְ הֻ ה וְ קֶ ינוֹ לוֹ נֵי אֵ תָ קָ דְּ

נָּא תַ ן לְ נָ חָ י יוֹ בִּ הּ רַ ר לֵ מַ אָ הָ ה: שֵׂ עֲ ק לַ תַּ נִּ שֶׁ
טוּר פָּ לוֹ  טְּ ב לֹא בִּ יָּ לוֹ חַ טְּ נֵי בִּ ן תָּ מָּ  קַ לְ

ישׁ רֵ א דָ מוֹ לָ יְּ לֹא קִ מוֹ וְ יְּ נֵי קִ תָ ל ר"ל דְּ בָ אֲ

ין רוּשִׁ גֵּ נֵי הַ פְ א לִ לָּ זֵר אֶ חֲ הַ מֹד וְ עֲ יהּ לַ לֵ

לֹא ה וְ שָּׁ  אִ יֶה לוֹ לְ הְ יו תִּ ל יָמָ ר כָּ מַ לוֹ

או לָ ה וְ שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ שֶׁ או  הּ לָ ידֵ דִ ה וּלְ נָּ חֶ לָ שְׁ יִ
א לָּ ן אֶ יהֶ לֵ ין עֲ קִ ין לוֹ אֵ ין וְ וִ שָׁ ה  שֵׂ עֲ ק לַ תַּ נִּ שֶׁ

ירוּהוּ ב"ד הִ זְ יַּ שֶׁ  ד כְּ יָּ ה מִ שֵׂ עֲ יֵּם הָ קַ יְ

יֵּם קִ י בְּ תְּ אִ רַ מְ אָ אי קָ א"ל מַ יר: זִ חֲ הַ לְ

ב ואע"פ יָּ נֵי חַ תְ יֵּם תִּ לֹא קַ טוּר בְּ פָּ נֵי  תְ תִּ
ל א עַ יּוּבָ נֵי חִ תְ ל תִּ טֵּ בִ י בְּ אִ ל וְ טֵּ לֹּא בִּ  שֶׁ

ל ואע"פ טֵּ לֹא בִּ א בְּ טוּרָ נֵי פְּ תְ ךְ תִּ חָ רְ כָּ

ל טֵּ לוֹ בִּ טְּ לֹא בִּ לוֹ וְ טְּ י בִּ נִ ה"ג תְּ יֵּם: לֹּא קִ  שֶׁ

הּ בָּ שֶׁ ה  שֵׂ ל עֲ טֵ ב לֹא בָּ יָּ הּ חַ בָּ שֶׁ ה  שֵׂ עֲ

טוּר לֹא פָּ מוֹ  יְּ מוֹ קִ יְּ לֹא קִ מוֹ וְ יְּ קִ טוּר: פָּ
תוֹ ין אוֹ קִ לְ יָּם מַ ין לוֹ קַ רִ מְ אוֹ שֶׁ  מוּ כְּ יְּ קִ

או לָ ין בְּ יתִ נִ תְ מַ הּ לְ ם לָ קֵ ן מוֹ נָ חָ י יוֹ בִּ רַ וְ

ה שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ שֶׁ או  לָ וּ בְּ לּ אִ ה דְּ שֵׂ עֲ ק לַ תָּ נִּ הַ

ק תַּ ין נִ ישׁ בֵּ קִ ישׁ לָ רֵ ין וּלְ קִ לוֹ הּ דְּ א לֵ ירָ בִ סְ

ר בַ ן סָ נָ חָ י יוֹ בִּ רַ ין: וִ שָׁ ה  שֵׂ מוֹ עֲ דָ ין קְ בֵּ
ל כָ ה ואע"ג דְּ אָ רָ תְ הּ הַ מָ שְׁ ק  פֵ ת סָ אַ רָ תְ הַ

ת אַ רָ תְ יו הַ רָ בָ דְ ה לִ שֵׂ עֲ ק לַ תַּ נִּ שֶׁ ה  שֶׂ עֲ לֹא תַ

או לָּ ר הַ מַ גָּ שֶׁ ר  מַ הוּא אָ וֹ וְ ת בּ רוֹ תְ הַ יךְ לְ רִ או צָ לָּ ל הַ ר עַ בֵ עוֹ שֶׁ  י כְּ רֵ הֲ שֶׁ יא  ק הִ פֵ סָ

ת ל אֶ טֵּ בַ א לֹא יְ מָּ  שֶׁ ק הוּא  פֵ שׁ סָ רֵ גָ ל תְּ וֹ אַ ין בּ רִ תְ מַּ  שֶׁ  לוּי וּכְ ה תָּ שֵׂ עֲ וּל הָ טּ בִ בְּ

ת אַ רָ תְ א הַ מָ לְ י אַ קֵ לָ ר דְּ מַ אָ וּ קָ נּ לֶ טְּ יבַ הּ וִ ירָ דִּ יַּ שֶׁ  כְ לִ ה וְ נָאָ הֲ הּ בַּ ירָ דִּ הַ ה לְ שֵׂ עֲ הָ
ךְ כָּ לְ ה הִ אָ רָ תְ הּ הַ מָ שְׁ ק לֹא  פֵ ת סָ אַ רָ תְ ר הַ בַ ישׁ סָ קִ ישׁ לָ רֵ וְ ה: אָ רָ תְ הּ הַ מָ ק שְׁ פֵ סָ

שׁ רֵ גֵּ שֶּׁ  או מִ לָּ א הַ לָּ יו אֶ לָ ה עָ קֶ ה לוֹ יָ ה לֹא הָ שֵׂ עֲ וּל הָ טּ בִ לוּי בְּ או תָּ לָּ ר הַ מַ ה גְּ יָ ם הָ אִ

בֹא יָּ שֶׁ  כְ לִ קוּת וְ לְ מַּ  ת הַ חַ ת תַּ יוֹ הְ ן לִ תַּ ה נִ שֵׂ עֲ הָ אי וְ ת וַדַּ אַ רָ תְ הּ הַ א לָ יָ וְ הָ ר וְ מַ גְ נִ

ת אַ רָ תְ הַ ר בְּ ימַ מֵ א לְ כָּ י אִ ן נָמֵ נָ חָ י יוֹ בִּ רַ א לְ יָ שְׁ י קַ אִ ה וְ קֶ לְ יֵּם אוֹ יִ קַ ין אוֹ יְ ית דִּ בֵ לְ

ה אָ רָ תְ לָם הַ עוֹ או לְ לָּ ת הַ ירַ קִ הוּא עֲ שֶׁ ה  שֵׂ עֲ ת הָ ל אֶ טֵּ בַ א לְ בָּ שֶׁ  וֹ כְּ רוּ בּ תְּ אי וִ וַדַּ
ן ינַ רִ מְ אָ דְ ר כִּ חֵ ר אַ בָ דָ ה בְּ לוּיָ יא תְּ וּ הִ לּ פִ ן וַאֲ ינַ עֵ תוֹ בָּ רָ הָ זְ ל אַ ר עַ בֵ עוֹ שֶׁ ה  עָ שָׁ  בְּ

הּ נָאֵ תְ הּ לִ לֵ כְ ל זוֹ אַ כַ ם אוֹ ר זוֹ אִ כָּ ל כִּ כַ לֹּא אוֹ  שֶׁ ה  בוּעָ כֹּח:( שְׁ ף  ת )דַּ בוּעוֹ שְׁ בִּ

הּ נָאֵ תְ הּ לִ לֵ כְ ר אַ דַ הּ וַהֲ וּרֵ סּ אִ הּ לְ לֵ כְ יא אַ אי הִ ת וַדַּ אַ רָ תְ הּ הַ וּרֵ סּ אִ הּ לְ לֵ כְ ר אַ דַ וַהֲ

או לָּ ין הַ אֵ שֶׁ ן ואע"פ  ינַ עֵ וּר בָּ סּ ת אִ עַ שְׁ ה בִּ אָ רָ תְ א הַ מָ לְ ק אַ פֵ ת סָ אַ רָ תְ א הַ יָ וְ הָ

ר מַ הּ דְּ מֵ עְ יהוּ טַ ה וּמִ קֶ ינוֹ לוֹ הוּ אֵ וַיְ רְ י תַּ רִ מְ אָ דְּ נַאי: ל תְּ שֶׁ ת  ל אֶ יֹּאכַ שֶׁ ד  ר עַ מָ גְ נִ
ל טֵ ב וּבָ שֵׁ  הוּא יוֹ שֶׁ  תוֹ כְּ בוּעָ ל שְׁ ר עַ בַ ל עָ כַ לֹא אָ ל וְ כַ אוֹ ר: מַ הּ דְּ מֵ עְ י טַ או כִּ לָ

ם: יּוֹ ל הַ תוֹ כָּ בוּעָ שְׁ ן לִ מַ ה זְ לָ י תָּ רֵ הֲ שֶׁ א  יָ וְ י הָ ק נָמֵ פֵ ת סָ אַ רָ תְ הַ ה וְ שֶׂ עֲ אן מַ ין כָּ אֵ וְ

ב יָּ לוֹ חַ טְּ י בִּ נִ נָּא תְּ תַ ן לְ נָ חָ י יוֹ בִּ הּ רַ ר לֵ מַ א אֲ ן הָ נָ חָ ר' יוֹ א לְ לָּ א אֶ מָ עְ י הוּא טַ דִּ מִ

ן עוֹ מְ י שִׁ בִּ ל רַ בָ ע אֲ מַ שְׁ טוּר. מַ פָּ לוֹ  טְּ לֹא בִּ

ית מוֹ לֵ יְּ לֹא קִ מוֹ וְ יְּ יהּ קִ ית לֵ אִ ישׁ דְּ קִ ן לָ בֶּ

שׁ רֵ דָ י דְּ אֵ זֵר קָ חֲ הַ וּד וְ מּ עַ בְ א דִּ ירוּצָ הּ תֵּ לֵ

ה נָּ חֶ לָ שְׁ לֹא יִ ה וְ שָּׁ  אִ יֶה לוֹ לְ הְ יו תִּ ל יָמָ כָּ
ינוֹ אי אֵ הַ הּ דְּ ירָ זִ חֱ י הֶ ם כִּ י גַּ קֵ לְ וא"ת לִ

או לָ ה לְ שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ שֶׁ ה הוּא  שֵׂ עֲ ק לַ תָּ נִּ או הַ לָ

וּד מּ עַ ה דְּ שָׁ  רָ יהּ דְּ ית לֵ לֵ ישׁ דְּ קִ ישׁ לָ רֵ לְ

ישׁ קִ ישׁ לָ רֵ לְ ס דִּ רֵ טְ וּנְ קּ י' בַּ י וּפִ אֵ זֵר קָ חֲ הַ וְ

ה שֵׂ עֲ ק לַ תָּ נִּ שֶׁ או  לָ ה וְ שֵׂ עֲ מוֹ לַ דָ קְּ שֶׁ או  לָ
ה שֵׂ עֲ יֵּם הָ קַ א יְ לָּ יו אֶ לָ ין עָ קִ ין לוֹ אֵ ין וְ וִ שָׁ

הּ ירָ זִ חֲ הַ ין לְ ית דִּ ירוּ לוֹ בֵּ הִ זְ יַּ שֶׁ  ד כְּ יָּ מִ

ק תָּ נִּ שֶׁ או  הּ לָ א לֵ ירָ בִ סְ ישׁ דִּ קִ ישׁ לָ רֵ ה לְ שֶׁ  קָ וְ

א בָּ שֶׁ א  מֵ ין טָ וִ שָׁ ה  שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ שֶׁ או  לָ ה וְ שֵׂ עֲ לַ
י הוּא רֵ י הֲ קֵ אי לָ מַּ  י' אַ נִ תְ מַ שׁ דְּ דָּ קְ מִּ ל הַ אֶ

ירוּ לוֹ הִ זְ יַּ שֶׁ  ה כְּ שֵׂ עֲ יֵּם הָ יקַ ה וִ שֵׂ עֲ ק לַ תַּ נִ

יהּ ית לֵ אִ יוָן דְּ שׁ כֵּ דָּ קְ מִּ ן הַ את מִ צֵ ב"ד לָ

י"ל יו וְ לָ ין עָ קִ ין לוֹ ה אֵ שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ שֶׁ או  לָ

ר מֵ אוֹ את וְ צֵ תוֹ לָ ין אוֹ ירִ הִ זְ מַּ  שֶׁ י  ירֵ יְ מַ דְּ
ר בַ סָ ישׁ דְּ קִ ישׁ לָ רֵ י לְ קֵ ד לָ יָּ א וּמִ צָ לֹּא יָ  שֶׁ

יךְ רֵ פָּ אי  מוֹ וא"ת א"כ מַ יְּ לֹא קִ מוֹ וְ יְּ קִ

א בָּ שֶׁ א  מֵ נֵינָא טָ נֵינָא תְּ א וּתְ יבָ תִ יל כְּ עֵ לְ

הּ תָ י אוֹ חֵ א דָּ אי לָ מַּ  אַ י וְ קֵ לָ שׁ דְּ דָּ קְ מִּ ל הַ אֶ

ין קִ ין לוֹ ה אֵ שֵׂ עֲ מוּ לַ דְ קָּ שֶׁ או  י לָ י נָמֵ כִ דְּ
את צֵ ין לוֹ ב"ד לָ ירִ הִ זְ מַּ  שֶׁ  י כְּ קֵ א לָ כָ הָ

אי הַ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ א וְ צָ לֹּא יָ  שֶׁ ר  מֵ הוּא אוֹ וְ

א כָ ל הָ בָ מוֹ אֲ יְּ לֹא קִ מוֹ וְ יְּ ר קִ מַ אָ ישׁ דְּ קִ ישׁ לָ רֵ א לְ לָּ ךְ אֶ יָּ שַׁ נָא לֹא  שְׁ רֵ פָ א דְּ מָ עְ טַ

י י נָמֵ לוֹ וא"כ כִּ טְּ לֹא בִּ לוֹ וְ טְּ יהּ בִּ ית לֵ אִ ן דְּ נָ חָ ר' יוֹ א דְ יבָּ לִּ נוּ אַ יְ נֵינָא הַ י תְּ תִ יְ מַ דְּ

א ירוּצָ אי תֵּ ק הוּא הַ דֹחַ ל וְ טֵּ ן לֹא בִּ יִ דַ עֲ יוָן דַּ ב כֵּ יַּ חַ א מִ לָ א וְ צָ ין לֹא יָ ירִ הִ זְ מַ
יל עֵ לְ א דִּ תָּ פְ קָ תְ אַ י אַ אֵ לוֹ קָ טְּ מ"ד בִּ א לְ יחָ נִ לֹמֹה מדרוי"ש הָ י' הר"ר שְׁ ךְ פִּ כָ וּלְ

ין י אֵ אִ ין דְּ קִ ה לוֹ שֵׂ עֲ ימוֹ לַ דִּ קְ הִ שֶׁ או  לָ שׁ דְּ דָּ קְ ל מִ א אֶ בָּ א הַ מֵ טָּ הַ י' דְּ נִ תְ מַּ  יֵק מִ דָ דְּ

דוֹ יָ בְּ שֶׁ ה  מָּ  ל כַּ ק כָּ תַּ יב נִ שִׁ לוֹ חֲ טְּ לֹּא בִּ  שֶׁ ה  מָּ  ל כַּ כָ ה וְ שֵׂ עֲ ק לַ תַּ נִּ שֶׁ וּם  שּׁ  מִ ין דְּ קִ לוֹ

נֵי מ"ד תָּ א לְ לָּ לוֹ אֶ טְּ ת בִּ חַ כַּ שְׁ א מַ א לָ י הָ קֵ ךְ לָ יאַ את הֵ צֵ ה לָ צֶ רְ ם יִ אִ שֶׁ יוָן  וא"כ כֵּ

ין י אֵ י נָמֵ יו כִּ לָ ין עָ קִ ה לוֹ שֵׂ עֲ מוֹ לַ דָ קְּ שֶׁ או  יֵּק לָ י דִּ יכִ מוֹ א"כ הֵ יְּ לֹא קִ מוֹ וְ יְּ קִ
נַס כְ נִּ שֶּׁ  מוֹ מִ יְּ יהּ לֹא קִ ת לֵ חַ כַּ שְׁ מַ ין דְּ קִ א לוֹ כָ ה הָ שֵׂ עֲ ק לַ תַּ יב נִ שִׁ חֲ וּם דַּ שּׁ  ין מִ קִ לוֹ

י אֵ קָ א דְּ שָׁ רוּ פֵּ אי  הַ ה לְ יָ אָ ד רְ עוֹ א וְ צֵ ינוֹ יוֹ אֵ א וְ יֵּצֵ שֶׁ ירוֹ לוֹ  הִ זְ הִ א וְ מֵ שׁ טָ דָּ קְ מִּ לַ

יו ל יָמָ כָ יוָן דְּ כֵ ה דְּ שֶׁ  זֵר קָ חֲ הַ מֹד וְ עֱ י אֶ אֵ קָ י' דְּ פִ "ה דְּ פֵ י כְּ אִ י' דְּ פֵ דְ יל כִּ עֵ לְ

ר אָ שְׁ  בִ י דְּ הִ מוֹ נְ יְּ "ד קִ מֶ יךְ לָ רִ פָּ אי  י א"כ מַ אֵ זֵר קָ חְ הַ מֹד וְ עֲ יו בַּ ל יָמָ ן כָּ ינַ שִׁ רְ דָּ

א לָ א דְּ רָ י קְ לִּ א גַּ כָ ירוּ ב"ד מ"מ הָ הִ זְ יַּ שֶׁ  מוֹ כְּ יְּ לֹּא קִ  שֶׁ  י בְּ קֵ ה לָ שֵׂ עֲ ק לַ תָּ נִּ או הַ לָ
א לָ יהוּ י"ל דְּ יו וּמִ ל יָמָ זֵר כָּ חֲ הַ וּד וְ מּ עַ וָה בְּ הֲ יוָן דַּ מוֹ כֵּ יְּ לֹּא קִ  שֶׁ  י כְּ קֵ לָ

הּ ן בֵּ ינַ שִׁ רְ דָ וּם דְּ שּׁ  "ס מִ שַּׁ  בַּ שֶׁ ה  שֵׂ עֲ ק לַ תָּ נִּ או הַ ר לָ אָ שְּׁ  יפוֹ מִ דִ עֲ הַ יהּ לְ א לֵ רָ בְּ תַּ סְ מִ

ק פֵ ת סָ אַ רָ תְ הַ י בְּ גִ לְ פַּ  א מִ אי קָ מַ בְּ ץ וצ"ע: רֵ תֵ ה משי"ח וְ שָׁ  קְ ךְ הִ יו. כָּ ל יָמָ כָּ

א לָ הּ דְּ טָ חָ ים וּשְׁ נִ בָּ ל הַ עַ ם מֵ אֵ ח הָ קַ לָּ שֶׁ ן  גוֹ ב כְּ יָּ לוֹ חַ טְּ ישׁ בִּ קִ ישׁ לָ נֵי רֵ א תָּ ךְ לָ כָ י' לְ ה. וּפִ אָ רָ תְ הּ הַ מָ או שְׁ הּ לָ ית לֵ ישׁ אִ קִ ישׁ לָ רֵ ה וְ אָ רָ תְ הּ הַ מָ הּ שְׁ ית לֵ ן אִ נָ חָ י יוֹ בִּ רַ דְּ

ה עָ שָׁ  וֹ בְּ רוּ בּ תְ הִ שֶׁ ן  גוֹ אי כְּ ת וַדַּ אַ רָ תְ יהּ הַ ת לֵ חַ כַּ שְׁ וֵי מַ הָ י. וְ קֵ א לָ לָ טוּר וְ פָּ ה  שֵׂ ל עֲ טֵּ א בִּ לָ ת דְּ ימַ ל אֵ כָ ה וְ שֵׂ עֲ ל הָ טֵּ בַ א לֹא יְ מָּ  שֶׁ  ק וְ פֵ ת סָ אַ רָ תְ וֵי הַ הָ וּם דְּ שּׁ  י מִ קֵ לָ
ךְ כָ ת וּלְ רוֹ כָּ כִ א דְּ תָּ עְ מַ י שְׁ בֵּ כֹּח:( גַּ ף  ת )דַּ בוּעוֹ שְׁ ן בִּ ינַ רִ מְ אָ דְ ר כִּ בָ דָּ ה בַּ לוּיָ יא תְּ וּ הִ לּ פִ תוֹ וַאֲ רָ הָ זְ ל אַ ר עַ בֵ עוֹ שֶׁ ה  עָ שָׁ  ה בְּ אָ רָ תְ ן הַ ינַ עֵ לָם בָּ עוֹ לְ "י דִּ שִׁ י' רַ תַ ל וְ טֵּ בַ מְּ שֶׁ

ת אַ רָ תְ ר הַ בַ עָ שֶׁ ה  עָ שָׁ  בְ י דִּ קֵ לְ א לִ ירוֹ לוֹ לָ הִ זְ ין הִ ית דִּ בֵּ שֶׁ  ם כְּ אֵ וּחַ הָ לּ יֵּם שִׁ ב וְא"ת לֹא קִ יָּ מוֹ חַ יְּ טוּר לֹא קִ פָּ מוֹ  יְּ ר קִ מַ ךְ אָ כָ לוֹ וּלְ טְּ לֹא בִּ לוֹ וְ טְּ ר רשב"ל בִּ מַ י אָ צֵ א מָ לָ

לֹּא  שֶׁ ר  מַ נוּ לוֹ ה וא"כ יֵשׁ לָ שֶׂ עֲ ר מַ סַּ  חֻ י מְ רֵ א קָ א לָ הָ ם דְּ אֵ ח הָ קַּ לֹא תִּ ר בְּ בֵ א עוֹ יהָ א מִ תָּ שְׁ הַ י"ל דְּ הּ וְ לָ טָ נְּ שֶׁ ר  חַ אַ ף לְ כֶ ה תֵּ נָּ חֶ לְּ שַׁ י ה וִ שֵׂ עֲ יֵּם הָ קַ א יְ מָּ  שֶׁ  יא דְּ ק הִ פֵ סָ

ת חַ ל אַ ל כָּ ה עַ קֶ לוֹ ה דְּ תֶ וֹ ה שׁ יָ הָ שֶׁ יר  זִ נָ ן בְּ ינַ רִ מְ י אָ י נָמֵ כִ הָ ה דְּ שֵׂ עֲ יֵּם הָ קַ ינוֹ מְ אֵ או וְ לָ ר בְּ בֵ עוֹ שֶׁ הּ  חָ לְּ שַׁ  לֹּא מְ  שֶׁ ה  תָּ ה עַ שֶׂ הוּא עוֹ שֶׁ ה  לָם מָ עוֹ ה לְ שֶׂ ם הוּא עוֹ ה אִ נָּ מֶ יְּ קַ יְ

הוּא שֶׁ מוֹ  ד כְּ מוֹ עֲ ם יַ לָ עוֹ מֵּ  שֶׁ ר  מַ נוּ לוֹ יֵשׁ לָ ר וְ בֵ ד הוּא עוֹ מֵ הוּא עוֹ שֶׁ יוָן  כֵ וּם דְּ שּׁ  ירוּתוֹ מִ זִ ל נְ ל עַ אֵ שָּׁ  א יִ מָּ  שֶׁ  וּם דְּ שּׁ  ק מִ פֵ ת סָ אַ רָ תְ וֵי הַ א הָ לָ ף כא.( דְּ ת דַּ וֹ כּ ן מַ מָּ  קַ )לְ
ל בָ אי אֲ ת וַדַּ אַ רָ תְ וֵי הַ הָ ה וְ שֵׂ עֲ יֵּם הָ קַ ם לֹא יְ לָ עוֹ לְ ר דִּ מַ נוּ לוֹ י יֵשׁ לָ א נָמֵ כָ אי הָ ת וַדַּ אַ רָ תְ וֵי הַ יר הָ פִּ שַׁ  ל וְ אַ שָׁ א  לָ ה דְּ מָּ  ל כַּ י כָּ קֵ ךְ לָ כָּ לְ הִ ם וְ לָ עוֹ ם לְ כָ חָ ל לְ אֵ שָּׁ  לֹא יִ ו וְ שָׁ  כְ עַ

א לֹא תָּ שְׁ הַ ין וְ בִ הָ ה לְ שֶׁ  "ה קָ ה וּפֵ קֶ לְ ר לֹא יִ בָ וּם דָּ ל שׁ טֵּ לֹא בִּ ר וְ בָ וּם דָּ ה שׁ שָׂ א עָ לָ ת דְּ ימַ ל אֵ כָ ה דְּ שֶׂ עֲ ר מַ סַּ  חֻ יהּ מְ וֵי לֵ ה הָ שֵׂ עֲ וּל הָ טּ בִ ת בְּ קוֹ לְ י מַ לֵ תָ ן דְּ נָ חָ י יוֹ בִּ רַ לְ

אי מַּ  א רשב"ל אַ לָּ א אֶ מָ עְ ר טַ מַ ךְ לוֹ רַ צְ לֹא הֻ י וְ פֵ א טְ רָ בְּ תַּ סְ לוּ מִ טְּ לֹא בִּ לוּ וְ טְּ אי בִּ וַדַּ ישׁ דְּ קִ ישׁ לָ רֵ מוֹ כְּ יְּ לֹא קִ מוֹ וְ יְּ ן קִ נָ חָ ר ר' יוֹ מַ אי לֹא אָ מַּ  א אַ מָ עְ "ס טַ שַּׁ  שׁ הַ רֵ פָ מְ

ו שָׁ  כְ ה עַ שֶׂ ר הוּא עוֹ שֶׁ  אֲ לָם כַּ עוֹ ד לְ מֵ י עוֹ אִ ית דְּ שִׁ רֵ פָ אי דְּ מַ ר לְ תֹּאמַ ם  אִ ק. וְ פֵ ת סָ אַ רָ תְ וֵי הַ הָ טוּר דְּ פָּ ר  מֵ הּ רשב"ל אוֹ לָ כָ לֹא אֲ ם וְ יּוֹ ר הַ בַ עָ וְ ן: נָ חָ ר' יוֹ ר כַּ מַ לֹא אָ

ד יָּ ן מִ יִ ה יַ תָ שָּׁ  שֶׁ יר  זִ י נָ בֵּ א גַּ קָ וְ דַ בֹר דְּ עֲ ה לַ אָ רָ תְ הַ מוּךְ לְ ן סָ יִ דַ יֵּב עֲ חַ תְ ינוֹ מִ ר מ"מ אֵ מַ יֵשׁ לוֹ ק וְ פֵ ת סָ אַ רָ תְ וֵי הַ א הָ י לָ א נָמֵ כָ ק א"כ הָ פֵ ת סָ אַ רָ תְ וֵי הַ א הָ לָ ר וְ בֵ עוֹ
ו: שָׁ  כְ ל עַ אָ שְׁ  ינוֹ נִ ר אֵ שֶׁ  אֲ ל כַּ אַ שְׁ  לֹּא נִ  שֶׁ ר  מַ נוּ לוֹ יֵשׁ לָ ן דְּ ינַ רִ מְ ר אָ בֵ עוֹ וְ

ר אָמַ נָן? הָ י יוֹחָ בִּ רַ א לְ לָּ א אֶ מָ עְ י הוּא טַ ידֵּ מִ

לֹא יָּיב, וְ לוֹ – חַ טְּ י: בִּ נִ נָּא, תְּ תַ נָן לְ י יוֹחָ בִּ יהּ רַ לֵ

נָן: י יוֹחָ בִּ רַ יהּ דְּ מֵּ נָּא קַ י תַּ נֵ תָ טוּר. דְּ לוֹ – פָּ טְּ בִּ

יֵּים ה, קִ שֵׂ הּ קוּם עֲ יֵּשׁ בָּ ה שֶׁ שֶׂ עֲ ת לֹא תַ וַ צְ ל מִ כׇּ

יָּיב. הּ – חַ בָּ ה שֶׁ שֵׂ ל עֲ יטֵּ טוּר, בִּ הּ – פָּ בָּ ה שֶׁ שֵׂ עֲ

טוּר, לֹא יֵּים – פָּ ? קִ תְּ רַ א אָמְ אי קָ יהּ: מַ ר לֵ מַ אאֲ

טוּר! ל – פָּ יטֵּ יָּיב, לֹא בִּ ל – חַ יטֵּ יָּיב, בִּ יֵּים – חַ קִ

ישׁ קִ ן לָ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ רַ לוֹ. וְ יטְּ לֹא בִּ לוֹ וְ יטְּ י: בִּ נִ תְּ

א אי קָ מַ ימוֹ. בג)א(בְּ יְּ לֹא קִ ימוֹ וְ יְּ ר: קִ אוֹמֵ

ר: בַ ר סָ י, מָ גִ לְ יפַּ א מִ ק קָ פֵ אַת סָ רָ תְ הַ י? בְּ גִ לְ יפַּ מִ

ר: בַ ר סָ אָה, וּמָ רָ תְ הּ הַ מָ ק שְׁ פֵ אַת סָ רָ תְ הַ

דוּ אָזְ אָה. ד)ב(וְ רָ תְ הּ הַ מָ ק לֹא שְׁ פֵ אַת סָ רָ תְ הַ

ר כָּ ל כִּ אוֹכַ ה שֶׁ בוּעָ ר: ״שְׁ מַ יתְּ אִ יהוּ, דְּ יְ מַ עְ טַ לְ

נָן י יוֹחָ בִּ הּ, רַ לָ כָ לֹא אֲ יּוֹם וְ ר הַ בַ עָ יּוֹם״, וְ ה הַ זֶ

י בִּ ה. רַ ינוֹ לוֹקֶ יהוּ: אֵ יְ וַ רְ י תַּ רִ אָמְ ישׁ דְּ קִ ישׁ לָ רֵ וְ

ה, ינוֹ לוֹקֶ ר: אֵ נָן אוֹמֵ יוֹחָ
שּׁוּם מִ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פט״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ד,

סמג עשין קה:

ב מיי׳ פט״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ד:

ג מיי׳ פה׳ מהל׳ שבועות הל׳ ב:

ד מיי׳ פד׳ מהל׳ שבועות הל׳ כ:

מסורת הש״ס

א שבועות כא.; שבועות ג:;
פסחים סג:

ב פסחים סג:; תמורה ג:

גליון הש״ס

תוס' ד"ה במאי וכו' דה"נ

אמרינן בנזיר. עי' שבת דף ד

ע"א תוס' ד"ה קודם. גיטין דף

לג ע"א תוס' ד"ה ואפקעינהו:



טז.אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות
ק פֵ ת סָ אַ רָ תְ הַ ר דְּ טַ פְּ  וָה מִ א הֲ ק לָ פֵ ת סָ אַ רָ תְ וּם הַ שּׁ  ל מִ בָ ה אֲ שֶׂ עֲ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ או  וּם דה"ל לָ שּׁ  מִ

וָה א הֲ ה לָ שֶׂ עֲ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ או  וּם לָ שּׁ  ל מִ בָ ק אֲ פֵ ת סָ אַ רָ תְ הּ הַ א לָ יָ וְ הָ וּם דְּ שּׁ  מִ ה: אָ רָ תְ הּ הַ מָ שְׁ

ין קִ ה לוֹ שֶׂ עֲ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ או  ר לָ בַ סָ קָ ר דְּ טַ פְּ  מִ

ר מַ אָ ה דְּ הוּדָ י יְ בִּ רַ א דְּ בָּ לִּ הוּ אַ וַיְ רְ תַ וְ יו: לָ עָ

ה אע"ג שֵׂ עֲ או לַ י לָ קֵ וֹ נַתּ יךְ לְ רִ טְ צְ ר אִ תָ י נוֹ בֵּ גַּ
ה שֶׂ עֲ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ או  לָ יא וְ ק הִ פֵ ת סָ אַ רָ תְ הַ דְּ

ק פֵ ת סָ אַ רָ תְ א הַ לְמָ נָּהּ אַ יֵּק מִ נָן דִּ חָ הוּא ר' יוֹ

או א לָ לְמָ נָּהּ אַ יֵק מִ ה ור"ל דָּ אָ רָ תְ הּ הַ מָ שְׁ

יךְ רִ פָּ הּ  מֵּ  קַ יו וּלְ לָ ין עָ קִ ה לוֹ שֶׂ עֲ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ

אי א וַדַּ הָ : נָּהּ ק מִ דַ א לְמֵ יכָּ הוּ אִ וַיְ רְ תַ דְּ
ק דַ א לְמֵ יכָּ אִ ר וְ תָ נוֹ ךְ דְּ יא הַ ק הִ פֵ ת סָ אַ רָ תְ הַ

י כִּ ה: אָ רָ תְ הּ הַ מָ שְׁ ק  פֵ ת סָ אַ רָ תְ נָּהּ הַ י מִ נָמֵ

א הָ ה: אָ רָ תְ הּ הַ מָ שְׁ לֹא  ר  מַ אָ נָּא דְּ ךְ תַּ ידָ אִ

א יכָּ אִ ר וְ תָ נוֹ ךְ דְּ יא הַ ק הִ פֵ ת סָ אַ רָ תְ אי הַ וַדַּ
ה: אָ רָ תְ הּ הַ מָ שְׁ ק  פֵ ת סָ אַ רָ תְ נָּהּ הַ י מִ ק נָמֵ דַ לְמֵ

את שֵּׂ נִ וֹ וְ תּ שְׁ  ת אִ שׁ אֶ רֵ גֵּ שֶׁ י  ה זֶה כוּ' מִ כָּ הִ

ן ז' ק בֶּ פֵ ן סָ וֹ אשׁ רִ ן ט' לָ ק בֶּ פֵ ה סָ דָ לְ יָ וְ

י תֵּ שְׁ  ה זֶה בִּ כָּ הִ ר וְ זַ ה זֶה וְחָ כָּ ן הִ רוֹ חֲ אַ לָ

ק: פֵ ת סָ אַ רָ תְ א הַ דָ ל חֲ הּ כָּ א לָ יָ וְ הָ ת דְּ אוֹ רָ תְ הַ
וּר בּ י דִּ דֵ ךְ כְּ תוֹ ת בְּ חַ ה אַ אָ רָ תְ הַ ת בְּ חַ ת אַ בַ בְּ

ד ךְ חַ שָׁ  ה נַפְ מַּ  מִ אי דְּ ת וַדַּ אַ רָ תְ הּ הַ א לָ יָ וְ הָ דְּ

ת ל אֶ לֵּ קַ ר וּמְ מֵ ע וּמֵ בָּ שְׁ  נִּ חוּץ מִ בֹּהוּ:  הוּ אַ נַּיְ מִ

שׁ רֵ פָ א מְ עֲמָ טַ ל הקב"ה וְ שֶׁ ם  שֵּׁ  רוֹ בַּ בֵ חֲ

י יל נָמֵ עֵ לְ א דִּ א הָ יָ שְׁ  י קַ אִ ה בפ"ק וְ מוּרָ תְ בִּ
וּם שּׁ  נָן מִ חָ יהּ ר' יוֹ ר לֵ טַ פָּ אי  מַּ  אַ ע הוּא וְ בַּ שְׁ  נִ

הּ ינָא לָ מִ קְ א מוֹ יָ דְ הֶ ה בְּ שֶׂ עֲ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ או  לָ

ה שֶׂ עֲ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ ר  בָ דָ ע בְּ בַּ שְׁ  נֵי נִ תָ קָ א דְּ הָ לְ

לֹא  י וְ תִּ לְ כַ ן אָ גוֹ ר כְּ בַ עָ שֶׁ  לְ ה דִּ בוּעָ שְׁ  ה בִּ קֶ לוֹ

לֹא  ל וְ כֵ אוֹ ל בְּ בָ ל אֲ כַ אָ י וְ תִּ לְ כַ לֹא אָ ל אוֹ  כַ אָ
ת בוּעוֹ שְׁ  שׁ בִּ רֵ פָ מוֹ מְ עְ טַ י וְ קֵ א לָ ל לָ כַ אָ

ה הוּדָ י יְ בִּ רַ א דְּ יָ שְׁ  קַ י: אֵ רָ קְּ ה מִ מוּרָ תְ וּבִ

יהּ א לֵ יָ שְׁ  קַ לר"ש דְּ הוּ: וַיְ רְ תַ ה לְ הוּדָ י יְ בִּ רַ דְּ אַ

ה: הוּדָ ר' יְ א דְּ בָּ לִּ י אַ נָּאֵ י תַ רֵ ק תְּ פֵ ת סָ אַ רָ תְ הַ

ה: שֶׂ עֲ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ או  הּ לָ א לֵ יָ שְׁ  קַ נָן דְּ חָ ר' יוֹ לְ
ין אֵ שֶׁ או  ה לָ הוּדָ ר' יְ הּ לְ בֵּ רַ א דְּ הָ הּ וְ ידֵ א דִּ הָ

ין קִ ין לוֹ א אֵ יָ נְ תַ א דְּ הָ יו וְ לָ ין עָ קִ ה לוֹ שֶׂ עֲ וֹ מַ בּ

ה קֶ לוֹ : הּ רָ י אֲמָ ילִ לִ גְּ י הַ סֵ וּם ר' יוֹ שּׁ  יו מִ לָ עָ

לֹא ע  מַ שְׁ  א מַ רָ קָּ עִ לֵּחַ מֵ שַׁ ר  בַ סָ חַ קָ לֵּ שַׁ  ינוֹ מְ אֵ וְ

ה ואע"ג יחָ קִ ם לְ נָּה קֹדֶ לְּחֶ שַׁ א  לָּ ם אֶ אֵ ח הָ קַּ תִ
ם אִ א דְּ רָ ימְ או לְמֵ ח לָ קַּ לֹא תִּ ר  תַ יב בָּ תִ כְ דִּ

או א לָ לָּ ה אֶ שֵׂ עֲ ק לַ תַּ נִּ שֶׁ או  וֵי לָ נֶהֱ לַח וְ שְׁ ת  חַ קַ לָ

לֵּחַ שַׁ י  רִ בְ סָ וחכ"א כו' קָ ה הוּא: שֵׂ מוֹ עֲ דָ קְּ שֶׁ

יהּ וָה לֵ יב וַהֲ תִ כְ דִ ע כְּ מַ שְׁ  ח מַ קַּ לֹא תִּ ר  חֵ אַ

ל ל כָּ לָ כְּ זֶה הַ : לֵּחַ שַׁ ת  חַ קַ ם לָ אִ ה וְ שֵׂ עֲ ק לַ תַּ נִ
א לָּ יהָ אֶ לֶ ין עָ קִ ין לוֹ ה כו' אֵ שֶׂ עֲ לֹא תַ וַת  צְ מִ

נוּ ין לָ נוּ אֵ נָן אָ חָ א"ר יוֹ ר: טֵ פָּ  יִ ה וְ שֵׂ עֲ יֵּם הָ קַ יְ

לַח שָׁ לֹא  א  ה הָ קֶ ינוֹ לוֹ אֵ לֵּחַ וְ שַׁ  ר מְ מַ לוֹ כו' כְּ

הּ ית לֵ לוֹ אִ טְּ לֹא בִּ  לוֹ וְ טְּ נָן בִּ חָ י יוֹ בִּ רַ ה וְ קֶ לוֹ

ה צֶ רְ יִּ שֶׁ  כְ לֵּחַ לִ שַׁ  נֵי מְ תָ קָ לֵּחַ דְּ שַׁ  יהּ מְ ע לֵ מַ שְׁ  וּמַ
נָּה גֶ רְ הַ יַּ שֶׁ  ה כְּ קֶ י הוּא לוֹ תַ ימָ אֵ ה וְ קֶ ינוֹ לוֹ אֵ וְ

נוּ ר אָ מַ אָ קָ נוּ דְּ יְ הַ ם וְ יִ דַ יָ ה בְּ שֵׂ עֲ ת הָ ל אֶ טֵּ  יבַ וִ

נֵי' זֶה תְ נֵי מַ תָ קָ ר אע"ג דְּ מַ לוֹ נוּ כו' כְּ ין לָ אֵ

יֵּשׁ שֶׁ ה  שֶׂ עֲ לֹא תַ וַת  צְ ל מִ ע כָּ מַ שְׁ  מַ ' דְּ וּ ל כּ לָ כְּ הַ

ן לָּ כֻ נוּ בְּ ין לָ נוּ אֵ זוֹ אָ ת לְ ווֹ שָׁ ה  שֵׂ הּ קוּם עֲ בָּ
יּוּם קִ לוּי בְּ קוּת תָּ לְ מַּ  טוּר הַ פָּ א  הֵ יְּ שֶׁ זוֹ  וֶה לְ שָׁ

א לָּ טוּר אֶ פָּ יֵּם  לֹא קִ ין  יֵּם בֵּ ין קִ א בֵּ לָּ ה אֶ שֵׂ עֲ הָ

י דֵ ל יְ י עַ קֵ לָ הוּ דְּ ת בְּ חַ כַּ שְׁ  מַ ת דְּ רֶ חֶ ד אַ עוֹ זוֹ וְ

ת חַ כַּ שְׁ  א מַ הוּ לָ כוּלְּ וּ בְּ לּ אִ ה דְּ שֵׂ עֲ וּל הָ טּ בִּ

ף ה אַ קֶ ינוֹ לוֹ אֵ יר וְ זִ חֲ מַ י: רֵ נֵי תְּ הָ א בְּ לָּ לוֹ אֶ טְּ בִּ
ה: שֵׂ עֲ יּוּם הָ קִ קוּת בְּ לְ ל מַ שֶׁ טוּרוֹ  פְּ ה  לָ אן תָּ כָּ

ת חַ כַּ שְׁ  ה מַ קֶ יְּמוֹ לוֹ לֹא קִ נֵי  תָ אן דְּ א לְמַ יחָ נִ הָ

לוֹ טְּ נֵי בִּ תָ אן דְּ א לְמַ לָּ אֶ : יְּמוֹ לֹא קִ  ת בְּ קוֹ לְ הּ מַ בֵּ

ן קֵּ וּחַ הַ לּ שִׁ  א בְּ יחָ נִּ הַ : הּ תְּ לַ חַ כַּ שְׁ  י מַ יכִ ה הֵ קֶ לוֹ

י יכִ א הֵ כָ א הָ לָּ הּ אֶ טָ חָ שְּׁ  שֶׁ  לוֹ כְּ טְּ הּ בִּ ת לָ חַ כַּ שְׁ  מַ
וֹ ין בּ אֵ ה וְ יתָ נֵּהּ מִ ה מִ בָּ רַ דְ בִּ : הּ תְּ לַ חַ כַּ שְׁ  מַ

נּוּ ימֶ ל הֵ י כָּ כִ יהַּ וְ מִ תְ נֵּהּ בִּ מִ ל כְּ כָּ ת: קוֹ לְ מַ

אן א לְמַ יחָ נִ הָ : תוֹ לָ בָּ י קַ דֵ ל יְ שׁ עַ דֵּ קַ תְ תִּ שֶׁ

ין טִּ ת גִּ כֶ סֶּ מַ יא בְּ א הִ תָּ לוּגְ פְּ ר כוּ'  מַ אָ דְּ

ים בִּ ת רַ עַ ל דַּ עַ ף לה:(: ט )דַּ לֵחַ גֵּ וֹ שּׁ  הַ בְּ
ר ל גֵּ שֶׁ נוֹ  וֹ כּ שְׁ  י מַ רֵ הֲ פוּ: רְ שָּׂ שֶׁ לוֹ  טְּ הּ בִּ ת לָ חַ כַּ שְׁ  ן מַ וֹ כּ שְׁ  מַ : הּ לָ י עֲ קֵ לְ לִ ה דְּ שֵׂ הּ קוּם עֲ יֵּשׁ בָּ שֶׁ ה  שֶׂ עֲ לֹא תַ וַת  צְ א מִ יכָּ תוּ לֵ וְ ין: ית דִּ ת בֵּ עַ ל דַּ עַ ים וְ בִּ ת רַ עַ ל דַּ הּ עַ ירָ דִּ הִ ה לוֹ וְ אֲסוּרָ שֶׁ ן  וֹ הּ עָ א בָּ צָ מָּ  שֶׁ

ין: לוּמִ שְׁ  תַ א בְּ יתָ לֵ ין דְּ שִׁ  רְ ין לוֹ יוֹ אֵ ר וְ גֵּ ת הַ ר וּמֵ גֵּ יֵּי הַ חַ פוּ בְּ רְ שָׂ וְ

י רֵ יְ א מַ לְמָ ר דִּ תֹּאמַ ם  אִ יהוּ וְ ה אִ לָ טְ לֹא בָּ ה א"כ  תָ ם מֵ אִ . וְ נֵּהּ ה מִ בָּ רַ דְ הּ בִּ ם לֵ הּ קָ לַ טְ קַ י דְּ אִ

מוֹ נוּ כְּ יְ א"כ הַ י"ל דְּ ג וְ גֵ וֹ שׁ הּ בְּ גָ רָ הֲ שֶׁ י  רֵ יְ מַ נֵּהּ דְּ ה מִ בָּ רַ דְ הּ בִּ ם לֵ וֵי קָ א הָ הּ ומ"מ לָ לָ טְּ קַ דְּ

ךְ וֵּן כָּ כַּ תְ מִ לֹּא בְּ  שֶׁ הּ  גָ רָ הֲ יוָן דַּ יהָ כֵּ לֶ אֵ ה מֵ תָ מֵ

ים. בִּ רַ הּ בְּ ירָ דִּ הִ שֶׁ ן  גוֹ כְּ ץ: רֵ תֵ ה משי"ח וְ שָׁ  קְ הִ

ה לוֹ אֲסוּרָ שֶׁ ן  וֹ הּ עָ א לָ צָ מָּ  שֶׁ ט'  וַנְ קְּ י' הַ פִּ
הּ יְּמָ קַ וָה לְ צְ ינוֹ מִ א"כ אֵ ה דְּ אֶ רְ לֹא נִ  הּ וְ ירָ דִּ הִ וְ

ל יר חָ פִּ  שַׁ  ן וְ וֹ וּם עָ לֹא שׁ  הּ בְּ ירָ דִּ הִ שֶׁ ה  אֶ רְ א נִ לָּ אֶ

י לַ ךָ עָ  שְׁ י מִ שְׁ  נָם תַּ ר קוֹ מַ אָ ן דְּ גוֹ יהָ כְּ לֶ עָ

א יכָּ א אִ הָ וְ ף. פא:(: ים )דַּ רִ דָ נְ א בִּ יתָ אִ דְ כִּ

ב שֵׁ  יתוֹ הָ ל בֵּ בֹא אֶ לֹא תָ נּוּ  יטֶ בִ עֲ ט תַּ בֵ עֲ הַ
וֵי א הָ הָ '. וא"ת וְ הּ כוּ ת לָ חַ כַּ שְׁ  יב לוֹ וּמַ שִׁ  תָּ

ם ךְ קֹדֶ יָּ שַׁ ט  בוֹ עֲ ת הָ בַ שָׁ  הֲ או דַּ מוֹ לָ דָ קְּ שֶׁ ה  שֵׂ עֲ

בֹטוֹ בֹט עֲ עֲ יתוֹ לַ ל בֵּ ךְ אֶ ילֵ בֹר לֵ עֲ יַּ שֶׁ

ט. וי"ל בוֹ עֲ ת הָ בַ שָׁ  ךְ הֲ יָּ שַׁ וּת  שׁ רְ נוֹ בִּ כְּ שְׁ  מִ בְ דִּ
ת )ב"מ לא:( יאוֹ צִ וּ מְ לּ ק אֵ רֶ פֶ ינַן בְּ שִׁ  רְ דָ דְּ

לֹּא  שֶׁ נוֹ  כְּ שְׁ  י לְמַ אֵ קָ יב דְּ שִׁ  ב תָּ שֵׁ  הָ א דְּ וּרָ תּ יִּ מִ

ב שֵׁ  הָ ה דְּ שֵׂ ךְ עֲ יָּ שַׁ ךְ  חָ רְ ל כָּ וּת א"כ עַ שׁ רְ בִּ

ם יל אִ עֵ ינַן לְ רִ מְ אָ דְ ר כִּ בַ עָ שֶׁ ר  חַ אַ יב לוֹ לְ שִׁ  תָּ

ם תָ הָ יו: רָ חֲ אַ ן לְ יָ נְ נֵהוּ עִ נָיו תְּ פָ ן לְ יָ נְ ינוֹ עִ אֵ
ךְ כָּ לְ ן הִ מוֹ ב מָ יָּ פוֹ וְחַ רָ שְּׂ שֶׁ  ין. כְּ לוּמִ שְׁ  תַ א בְּ יתָ אִ

יֵשׁ לוֹ ת דְּ ימַ ל אֵ כָ לוֹ דְּ טְּ הּ בִּ ת בֵּ חַ כַּ שְׁ  א מַ לָ

ינוֹ אֵ י וְ סִ רְ גָ ים דְּ רִ פָ יֵשׁ סְ ה וְ קֶ לְ לֹא יִ ן  מוֹ מָ

ינוֹ ךְ אֵ חָ רְ ל כָּ א עַ כָ ר הָ מַ לוֹ לֵּם כְּ שַׁ  ה וּמְ קֶ לוֹ

א יכָּ ל לֵ בָ ין אֲ לוּמִ שְׁ  תַ ר בְּ טַ פְּ  יל וּמִ אִ ה הוֹ קֶ לוֹ
ן מוֹ קוּת וּמָ לְ יהּ מַ ינַן לֵ דִ בְ א עָ י לָ תֵּ רְ תַ י דְּ שֵׁ רוּ פָ לְ

ה קֶ ינוֹ לוֹ אֵ לֵּם וְ שַׁ  ךְ מְ כָּ לְ הִ תוֹ וְ עָ שְׁ  י רִ דֵ וּם כְּ שּׁ  מִ

ר מַ נוּ לוֹ ה יֵשׁ לָ בָּ רַ דְּ א דא"כ אַ דָ ינוֹ חֲ זֶה אֵ דְּ

ת וֹ בּ תֻ ת )כְּ רוֹ וּ נְעָ לּ ' אֵ פֶ בְ לֵּם דִּ שַׁ  לֹא יְ  ה וְ קֶ לְ יִ

ן מוֹ ינוּ מָ צִ מָּ  שֶׁ א  יכָ הֵ נָן דְּ חָ ר ר' יוֹ מַ ף לב:( אָ דַּ
ד עוֹ לֵּם וְ שַׁ  א מְ נָא לָ מוֹ י מָ קֵ א לָ קָ לְ קוּת מִ לְ וּמַ

ת ר וּמֵ ל גֵּ שֶׁ נוֹ  וֹ כּ שְׁ  י מַ רֵ יךְ וַהֲ רֵ פָּ אי  א"כ מַ דְּ

ין לוּמִ שְׁ  ר תַּ א בַּ רָ בְ ם גַּ תָ נֵּי הָ שַׁ  ר וּמְ גֵּ הַ

א לָ יוָן דְּ א כֵּ נָא הָ שְׁ אי  ע וּמַ קַ פָּ ר  גֵ א דְּ וּדָ בּ עְ שִׁ  וְ

י תֵּ שְׁ י  א נָמֵ יכָּ לֵ י וְ קֵ לְ לִ לוֹ וְ טְּ לֵּם א"כ בִּ שַׁ  מְ
ר א בַּ רָ בְ גַ יוָן דְּ י כֵּ תִּ שְׁ  רַ פֵ דְ ן צ"ל כִּ כֵ ת לָ יוֹ עָ שְׁ  רִ

א ךְ לָ כָּ לְ י הִ קֵ א לָ לֵּם לָ שַׁ  מְ ת דִּ ימַ ל אֵ כָ ין וְ לוּמִ שְׁ  תַּ

א יהָ ה לר"ל מִ שֶׁ  ל קָ בָ לוֹ אֲ טְּ יהּ בִּ ת לֵ חַ כַּ שְׁ  מַ

יְּמוּ כשב"ד לֹא קִ  יְּמוֹ וְ יר קִ פִּ  שַׁ ת  חַ כַּ שְׁ  מַ

ה אֶ רְ נִ יר וְ זִ לֹּא יַחֲ  שֶׁ ר  מֵ אוֹ יר וְ זִ חֲ הַ ירוּ לְ הִ זְ הִ
הּ לר"ל ת לָ חַ כַּ שְׁ  מַ י דְּ י נָמֵ כִ אי הָ וַדַּ י דְּ רִ לְמוֹ

תוּ ת וְ רֶ חֶ ד אַ עוֹ ר זֹאת וְ מַ אָ נָן דְּ חָ י יוֹ בִּ רַ ל לְ בָ אֲ

ל בָ לוֹ אֲ טְּ לֹא בִּ  לוֹ וְ טְּ הּ בִּ מֵ עְ טַ ר לְ מַ אָ א הוּא דְּ לָ

ת בַ שָׁ  הּ וַהֲ ירָ דִּ הִ יר בְּ פִּ  שַׁ הּ  ת לָ חַ כַּ שְׁ  לר"ל מַ

יךְ רִ פָּ ה  שֶׁ  קְ מַ ע דְּ מַ שְׁ  מַ ה דְּ שֶׁ  ל קָ בָ ט אֲ בוֹ עֲ הָ
א: רָ רָ ב גְּ גַּ ט אַ קַ יְּמוּ נְ קִ יר. וְ פִּ  שַׁ

ה שֶׂ עֲ ין בּוֹ מַ אֵ או שֶׁ ל לָ כׇ ה, וְ שֶׂ עֲ ין בּוֹ מַ אֵ או שֶׁ י לָ וֵ הָ שּׁוּם דְּ )א(מִ

י וֵ הָ שּׁוּם דְּ ה, מִ ינוֹ לוֹקֶ ר: אֵ ישׁ אוֹמֵ קִ ישׁ לָ יו. רֵ לָ ין עָ ין לוֹקִ – אֵ

אָה. רָ תְ הּ הַ מָ ק – לֹא שְׁ פֵ אַת סָ רָ תְ ל הַ כׇ ק, וְ פֵ אַת סָ רָ תְ הַ

ירוּ לֹא תוֹתִ יָא: ״וְ נְ תַ ה. דְּ הוּדָ י יְ בִּ רַ א דְּ יבָּ יהוּ אַלִּ יְ וַ רְ תַ אב)ב(וְ

ן יתֵּ תוּב לִ כָּ א הַ גוֹ׳״, בָּ ר וְ ד בֹּקֶ נּוּ עַ מֶּ ר מִ נֹּתָ הַ ר, וְ ד בֹּקֶ נּוּ עַ מֶּ מִ

י בִּ י רַ רֵ בְ יו, דִּ לָ ין עָ ין לוֹקִ אֵ ר שֶׁ ה, לוֹמַ שֶׂ עֲ ר לֹא תַ ה אַחַ שֵׂ עֲ

א א לֹא בָּ תוּב, הָ כָּ א הַ בָ א דְּ מָ עְ י: טַ כִ יֵיק הָ נָן דָּ י יוֹחָ בִּ ה. רַ הוּדָ יְ

ישׁ רֵ אָה. וְ רָ תְ הּ הַ מָ ק שְׁ פֵ אַת סָ רָ תְ א: הַ מָ ה, אַלְ תוּב – לוֹקֶ כָּ הַ

תוּב – כָּ א הַ א לֹא בָּ תוּב, הָ כָּ א הַ בָ א דְּ מָ עְ י: טַ כִ יֵיק הָ ישׁ דָּ קִ לָ

עוֹן מְ י שִׁ בִּ רַ יו. וְ לָ ין עָ ה לוֹקִ שֶׂ עֲ ין בּוֹ מַ אֵ או שֶׁ א: לָ מָ ה, אַלְ לוֹקֶ
ךְ ידַּ אִ הּ כְּ ר לַ בַ ק הוּא! )ג(סָ פֵ אַת סָ רָ תְ אי הַ דַּ א וַ י, הָ ישׁ נָמֵ קִ ן לָ בֶּ

ה ל זֶ ילֵּ ה, קִ ה זֶ כָּ הִ ר וְ זַ חָ ה וְ ה זֶ כָּ יָא: הִ נְ תַ ה. דְּ הוּדָ י יְ בִּ רַ נָּא דְּ תַּ

ם יהֶ נֵ ל שְׁ ילֵּ ת אוֹ קִ ת אַחַ בַ ם בְּ יהֶ נֵ ה שְׁ כָּ ה, הִ ל זֶ ילֵּ קִ ר וְ זַ חָ וְ

ה זֶ יָּיב, בְּ ת – חַ ת אַחַ בַ ר: בְּ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ יָּיב. רַ ת – חַ ת אַחַ בַ בְּ

ין בּוֹ אֵ או שֶׁ אי לָ דַּ א וַ י, הָ נָן נָמֵ י יוֹחָ בִּ רַ טוּר. )ד(וְ ה – פָּ ר זֶ אַחַ

ר ין אָמַ ר אָבִ י בַּ ידִ ב אִ ר רַ אָמַ א דְּ י הָ הּ כִּ ר לַ בַ ה הוּא! גד)ה(סָ שֶׂ עֲ מַ

ר ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ נָן: רַ י יוֹחָ בִּ ר רַ ק אָמַ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ ם אָמַ רָ מְ ב עַ רַ

יֵּשׁ או שֶׁ ה, לָ תּוֹרָ בַּ ה שֶׁ שֶׂ עֲ ל לֹא תַ י: כׇּ ילִ לִ גְּ י הַ י יוֹסֵ בִּ שּׁוּם רַ מִ

ין ין לוֹקִ ה – אֵ שֶׂ עֲ ין בּוֹ מַ אֵ או שֶׁ יו, לָ לָ ין עָ ה – לוֹקִ שֶׂ עֲ בּוֹ מַ

ם. שֵּׁ ירוֹ בַּ בֵ ת חֲ ל אֶ לֵּ קַ מְ הַ ר, וְ ימִ ע, וּמֵ בָּ שְׁ נִּ ן הַ יו, חוּץ מִ לָ עָ

ישׁ קִ ן לָ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ רַ י לְ ה! אִ הוּדָ י יְ בִּ רַ ה אַדְּ הוּדָ י יְ בִּ רַ יָא דְּ שְׁ קַ

א נָן – לָ י יוֹחָ בִּ רַ י לְ ה, אִ הוּדָ י יְ בִּ רַ א דְּ יבָּ י אַלִּ נָּאֵ י תַּ רֵ – תְּ

ל ם עַ ל אֵ נּוֹטֵ ם: הַ תָ נַן הָ יהּ. ה)ו(תְּ בֵּ רַ א דְ יהּ, הָ ידֵ א דִ יָא: הָ שְׁ קַ

ים מִ כָ חֲ . וַ חַ לֵּ שַׁ ינוֹ מְ אֵ ה, וְ ר: לוֹקֶ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ ים, רַ נִ בָּ הַ

ה שֶׂ עֲ ת לֹא תַ וַ צְ ל מִ ל: כׇּ לָ כְּ ה הַ ה. זֶ ינוֹ לוֹקֶ אֵ חַ וְ לֵּ שַׁ ים: מְ רִ אוֹמְ

ין נָן: אֵ י יוֹחָ בִּ ר רַ . אָמַ יהָ לֶ ין עָ יָּיבִ ין חַ ה – אֵ שֵׂ הּ קוּם עֲ יֵּשׁ בָּ שֶׁ

א? יכָ ר: הֵ זָ עָ לְ י אֶ בִּ יהּ רַ ר לֵ מַ ת. )ז(אֲ רֶ עוֹד אַחֶ א זֹאת וְ לָּ נוּ אֶ לָ

יָא: אוֹנֵס נְ תַ ח, דְּ כַּ אַשְׁ ק וְ ק דָּ פַ ח. נְ כַּ שְׁ י תַּ כִ יהּ: לְ ר לֵ מַ אֲ

ן ם כֹּהֵ אִ ה, וְ ינוֹ לוֹקֶ אֵ יר וְ זִ חְ ל הוּא – מַ אֵ רָ שְׂ ם יִ שׁ, אִ ירַ גֵּ שֶׁ

לֹא ימוֹ וְ יְּ י קִ נֵ תָ אן דְּ מַ א לְ יחָ נִ יר. )ח(הָ זִ חְ ינוֹ מַ אֵ ה וְ הוּא – לוֹקֶ

י בֵּ א גַּ מָ לָ שְׁ לוֹ, בִּ יטְּ לֹא בִּ לוֹ וְ יטְּ י בִּ נֵ תָ אן דְּ מַ א לְ לָּ ימוֹ. אֶ יְּ קִ

י יכִ לוֹ הֵ יטְּ לֹא בִּ לוֹ וְ יטְּ א אוֹנֵס בִּ לָּ הּ, אֶ תְּ לַ חַ כַּ שְׁ ן מַ קֵּ ילּוּחַ הַ שִׁ

ב ר רַ יהּ! אָמַ ינֵּ ה מִ בָּ רַ דְ יהּ בִּ ם לֵ הּ – קָ לַ טְ קַ י דְּ הּ? ואִ תְּ לַ חַ כַּ שְׁ מַ

ב: ר רַ ר. אָמַ אַחֵ ין מֵ ידּוּשִׁ הּ קִ ל לָ יבֵּ קִּ גוֹן שֶׁ נָאָה: כְּ חוֹזְ י מָ ימִ שִׁ

יהּ ויתֵ וֵּ א שַׁ י לָ יהּ, אִ א לֵ לָ טְּ בַ א מְ י קָ יהִ יחַ – אִ לִ יהּ שָׁ ויתֵ וֵּ י שַׁ אִ

י ימִ ב שִׁ ר רַ א אָמַ לָּ יא! ז)ט(אֶ לוּם הִ א כְּ לָ יהּ? וְ ינֵּ מִ יחַ – כֹּל כְּ לִ שָׁ

ר דֶ ר נֶ אָמַ אן דְּ מַ א לְ יחָ נִ ים. הָ בִּ רַ הּ בָּ ירָ דִּ הִ גוֹן שֶׁ א כְּ עָ דְּ רְ הַ נְּ מִ

ר יֵשׁ לוֹ אָמַ אן דְּ מַ א לְ לָּ ה, אֶ רָ פָ ין לוֹ הֲ ים אֵ בִּ רַ ר בָּ הוּדַּ שֶׁ

הּ[ ירָ דִּ הִ גוֹן שֶׁ הּ( ]כְּ הּ לַ ירַ דִּ מַ ר? )דְּ ימַ מֵ א לְ יכָּ אי אִ ה, מַ רָ פָ הֲ

ים בִּ רַ ר בָּ הוּדַּ ר שֶׁ דֶ א, נֶ תָ כְ לְ ר: הִ ימָ ר אַמֵּ אָמַ ים. דְּ בִּ ת רַ עַ ל דַּ עַ

א? יכָּ תוּ לֵ ה. וְ רָ פָ ין לוֹ הֲ ים – אֵ בִּ ת רַ עַ ל דַּ ה, עַ רָ פָ – יֵשׁ לוֹ הֲ

ר ״לֹא נָא אָמַ מָ חֲ רַ ל, דְּ זֵ אָה(, גָּ כֹּן וּפֵ שְׁ ל מַ זֵ ן גָּ ימָ א )סִ יכָּ א אִ הָ וְ

ר ״לֹא נָא אָמַ מָ חֲ רַ כּוֹן, דְּ שְׁ ה״. מַ לָ זֵ גְּ ת הַ יב אֶ שִׁ הֵ זֹל״, ״וְ גְ תִ

בֹא בוֹט כְּ עֲ יב לוֹ הָ שִׁ ב תָּ שֵׁ בֹטוֹ״, ״הָ בֹט עֲ עֲ יתוֹ לַ ל בֵּ בֹא אֶ תָ

לֹא לוֹ וְ יטְּ ימוֹ, וּבִ יְּ לֹא קִ ימוֹ וְ יְּ קִ הּ בְּ תְּ לַ חַ כַּ שְׁ שׁ״. ח־יגוּמַ מֶ שֶּׁ הַ

ם. לֵּ שַׁ ה וּמְ ין לוֹקֶ ין – אֵ לוּמִ שְׁ תַ יָּיב בְּ חַ ן דְּ יוָ ם כֵּ תָ לוֹ! הָ יטְּ בִּ

ר! גֵּ ת הַ ר, וּמֵ ל גֵּ כּוֹנוֹ שֶׁ שְׁ א מַ יכָּ א אִ א: הָ ירָ י זֵ בִּ הּ רַ יף לַ קֵ תְ מַ
ם, תָ הָ
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גליון הש״ס

גמ' אי דקטלה קם ליה בדרבה

מיניה. קשה לי הא משכחת

דהיתה טריפה דאינו חייב מיתה

ומכל מקום בפשוטו היה החיוב

עליו דלא יוכל לשלחה והעשה

דלו תהיה לאשה וצ"ע:

תוס' ד"ה אי וכו' כיון דהרגה

שלא במתכוין. קשה לי דמ"מ

משכחת במזיד ולא אתרו ביה:

תורה אור השלם

ר ד־בֹּקֶ נּוּ עַ מֶּ ירוּ מִ לֹא־תוֹתִ וְ

שׁ אֵ ר בָּ ד־בֹּקֶ נּוּ עַ מֶּ ר מִ נֹּתָ הַ וְ

רֹפוּ ]שמות יב, י[ שְׂ תִּ

ךָ דְ ה יָ טֵ ה נְ ל־מֹשֶׁ ה אֶ הֹוָ ר יְ יֹּאמֶ וַ

ל וגו׳ עַ יַ ה וְ בֶּ רְ אַ ם בָּ יִ רַ צְ ץ מִ רֶ ל־אֶ עַ

]שמות י, יב[

יר אֹתוֹ טוֹב מִ לֹא־יָ נּוּ וְ יפֶ לִ חֲ לֹא יַ

ר וגו׳ מֵ ם־הָ אִ טוֹב וְ ע בְּ ע אוֹ־רַ רָ בְּ

]ויקרא כז, י[

ן בקו״ף א *)בספרי תימן קַ רֵ קָּ י יִ כִּ

ךְ רֶ דֶּ יךָ בַּ נֶ פָ פּוֹר  לְ ן־צִ גדולה(קַ

ץ  וגו׳ ]דברים כב, ו-ז[ ל־עֵ כׇ בְּ

י בִ אֲ הּ לַ מָּ ב עִ שֹּׁכֵ ישׁ הַ אִ ן הָ תַ נָ וְ

ה וגו׳ יֶ הְ לוֹ־תִ ף וְ סֶ ים כָּ שִּׁ מִ רָ חֲ עֲ נַּ הַ

]דברים כב, כט[

זֹל גְ לֹא תִ ךָ וְ עֲ ת־רֵ שֹׁק אֶ עֲ לֹא־תַ

ד־ ךָ עַ תְּ יר אִ כִ ת שָׂ לַּ עֻ ין פְּ לִ לֹא־תָ

ר ]ויקרא יט, יג[ בֹּקֶ

ת־ יב אֶ שִׁ הֵ ם וְ שֵׁ אָ א וְ טָ חֱ י־יֶ ה כִּ יָ הָ וְ

ק עֹשֶׁ ת־הָ ל אוֹ אֶ זָ ר גָּ שֶׁ ה אֲ לָ זֵ גְּ הַ

וגו׳ ]ויקרא ה, כג[

ה אוּמָ את מְ שַּׁ ךָ מַ עֲ רֵ ה בְ שֶּׁ י־תַ כִּ

בֹטוֹ בֹט עֲ עֲ יתוֹ לַ ל־בֵּ בֹא אֶ לֹא־תָ

]דברים כד, י[

בוֹא בוֹט כְּ עֲ ת־הַ יב לוֹ אֶ שִׁ ב תָּ שֵׁ הָ

ךָּ וגו׳ כֶ רְ תוֹ וּבֵ מָ לְ שַׂ ב בְּ כַ שָׁ שׁ וְ מֶ שֶּׁ הַ

]דברים כד, יג[

ת־ אֶ אוּ וְ ירָ יו תִּ בִ אָ מּוֹ וְ ישׁ אִ אִ

ה הֹוָ י יְ נִ מֹרוּ אֲ שְׁ י תִּ תֹתַ בְּ שַׁ

ם ]ויקרא יט, ג[ יכֶ לֹהֵ אֱ



אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות טז:
לֵּם שַׁ  א מְ לָ אי דְּ וּל זֶה וְהַ טּ בִ קוּת בְּ לְ יֵּב מַ חַ תְ לֹא נִ פוֹ וְ רָ שְּׂ שֶׁ  ין הוּא כְּ לוּמִ שְׁ  ר תַּ א בַּ רָ בְ ם גַּ תָ הָ

ר חַ אַ ע לְ קַ פָּ א  ר קָ גֵ א דְּ וּדָ בּ עְ שִׁ  וּם דְּ שּׁ  מִ

זֹב עֲ ר תַּ בַ א סָ קָ ם וְ זֹב אֹתָ עֲ תַּ ן: מַ זְ

לֶה כְ ע לֹא תִּ מַ שְׁ  או מַ לָּ ת הַ רַ ר עֲבֵ חַ אַ לְ

הּ ת לָ חַ כַּ שְׁ  מַ ם: זֹב אֹתָ עֲ יהָ תַּ יתִ לִ ם כְּ אִ וְ

ית תוּ לֵ ין דְּ טִּ חִ ת הַ ן אֶ חַ טָּ שֶׁ ן  גוֹ לוֹ כְּ טְּ בִ בְּ

וּי נּ שִׁ  ן בְּ נָאָ י קְ רֵ הֲ שֶׁ ה  שֵׂ עֲ הּ לַ יּוּמֵ קִ לֵהּ לְ

יְּבוֹ חַ יא מְ ה הִ טָּ ן חִ דָ עוֹ בְ א דִּ יָ נְ תַ דְ כִּ

יֵּב חַ תְ נִ חוֹ וְ רְ מֵ ן לֹא: נָ חָ ם טְ ל אִ נָה אֲבָ תְּ לִ

ר חַ אַ י וְ רִ כְּ ת הַ לָּה אֶ חִ ר תְּ שֵׂ עֲ ר מַ שֵׂ עֲ מַ בְּ

ת יד אֶ סִ פְ הַ לֹּא לְ  שֶׁ ה  אָ פֵּ  ן לוֹ הַ תֵ ךְ נוֹ כָּ

ין טוּרִ ה פְּ אָ פֵּ  ה וְהַ חָ כְ שִּׁ  ט וְהַ קֶ לֶּ הַ שֶׁ י  נִ עָ הֶ

ל אֲבָ יּוּב: י חִ ידֵ ן לִ יאָ זֶה הֱבִ ר וְ שֵׂ עֲ מַּ  ן הַ מִ

עֲמֹד יו בַּ ל יָמָ כָ א דְּ כָ ן הָ גוֹ וָה כְּ צְ ר מִ בַ דְ לִ

ע שַׁ  פָּ וָה  הֲ דַּ ה: רָ פָ י יֵשׁ לוֹ הֲ אֵ זֵר קָ חְ וְהַ

הּ רֵ דְ אַ אי: דַּ ר מִ תֵ ם יוֹ תָ ה אוֹ כֶּ י מַ קֵ נוֹ יָ בְּ

ת: קוֹ ינוֹ ד תִּ ד עוֹ לְמַ לֹּא יִ  שֶׁ א  ב אֲחָ רַ

את צֵ מְ נִּ ת הַ עַ לַ וֹ א תּ בָ רָ י כְּ בֵ א דְּ יתָ ינִ בִּ

א יתָ וּטִ ל פּ כַ אָ ין צייל"א: רִ וֹ קּ שֶׁ רוּב  כְּ בַּ

נֵי שְׁ ה  עָ בָּ רְ ה אַ קֶ לוֹ ם: יִ מַּ  רֶץ הַ שֶׁ ע  לַ בָּ

ת רַ תוֹ ד בְּ חָ ם אֶ יִ מַּ  רֶץ הַ שֶׁ  ין בְּ תוּבִ ן כְּ יָ אוְ לָ

ה )יד( רָ וֹ נֵה תּ שְׁ  מִ ד בְּ חָ אֶ ים )יא( וְ נִ כֹּהֲ

לֹא( ם ). וְ תָ רֶץ סְ שֶׁ  ין בְּ תוּבִ ן כְּ יָ אוְ נֵי לָ שְׁ וּ

שֹּׁרֵץ   רֶץ הַ שֶּׁ  ל הַ כָ ם בְּ יכֶ שֹׁתֵ  ת נַפְ צוּ אֶ קְּ שַׁ  תְּ

רֶץ שֶׁ ין  ע בֵּ מַ שְׁ  ם וּמַ הֶ אוּ בָּ מְּ טַּ לֹא תִ וְ

לָה מָ נְ י ד': רֵ רֶץ הֲ אָ רֶץ הָ שֶׁ ין  ם בֵּ יִ מַּ  הַ

יא ה הִ לֵמָ שְׁ יָּה  רִ יל וּבְ אִ יָּה הוֹ לָה חַ מָ ע נְ לַ בָּ

נֵי שְׁ שׁ  מֵ ה חָ קֶ לוֹ הוּא וְ שֶׁ ל  כָ הּ בְּ תָ ילָ כִ אֲ

מוֹ ם כְּ תָ רֶץ סְ שֶׁ  ין בְּ תוּבִ כְּ ן הַ יָ אוְ לָ

רֶץ שֶׁ  ין בְּ תוּבִ כְּ ן הַ יָ אוְ ה לָ שָׁ לֹ  שְׁ י וּ תִּ שְׁ  רַ פֵּ  שֶׁ

שׁ שֵׁ ה  קֶ ה לוֹ עָ רְ צִ ים: נִ כֹּהֲ ת  רַ תוֹ רֶץ בְּ אָ הָ

רֶץ שֶׁ וּם  שּׁ  ד מִ חָ אֶ רֶץ וְ אָ רֶץ הָ שֶׁ וּם  שּׁ  שׁ מִ מֵ חָ

כֹל ה )יד( וְ רָ וֹ נֵה תּ שְׁ  מִ יב בְּ תִ כְ ף דִּ עוֹ הָ

לוּ כֵ ם לֹא יֵאָ כֶ א הוּא לָ מֵ ף טָ עוֹ רֶץ הָ שֶׁ

ה מָ הֵ בְּ ם בַּ יכֶ שֹׁתֵ  ת נַפְ צוּ אֶ קְּ שַׁ  ל לֹא תְ אֲבָ

ים שִׁ  דוֹ ת קְ שַׁ  רָ פָ תוּב בְּ כָּ ' הַ גוֹ ף וְ עוֹ וּבָ

יב תִ רֶץ כְּ שֶׁ  או בְּ לָ ן דְּ יָ נְ מִּ ן הַ ינוֹ מִ יוּ אֵ הְ תִּ

ה מָ דָ אֲ מֹשׂ הָ רְ ר תִּ שֶׁ  הּ אֲ יב בֵּ תִ כְ ואע"ג דִּ

ן וֹ שׁ רֶץ לְ שֶׁ  ת הוּא וְ לוֹ דוֹ ת גְּ יּוֹ רִ ן בְּ וֹ שׁ לְ

י שִׁ קֹ הּ בְּ וּכָ לּ הִ ת בְּ רַ כְ נִּ שֶׁ ה  נָּה וּנְמוּכָ טַ קְ

נָא מָּ  אֻ נָא דְּ רְ קַ בְּ ת: שֶׁ  חֶ רוֹ ית כְּ אֵ רְ נִ וְ

ךְ עֵ ק מִ סֵּ  רִ יצָה: צִ מְ ן בִּ רֶ קֶּ ם בַּ יזֵי דָּ קִּ מַ

וּם שּׁ  יָה: מִ רְ ת בִּ רַ וֹ תּ ן מִ לָ טְּ ת וּבִ תֵּ כִ וְ

ת עוֹ הוּא מֵ לְ וֹ בּ שֶׁ  כְּ שֶׁ לָה:  ת נְבֵ יִ זַּ  כַּ

ם נַיִ שְׁ וּ  לּ פִ אֲ לָה: ת נְבֵ יִ זַּ  כַ ף לְ רֵ טָ צְ וּמִ

ת יוֹ הְ ן לִ ים הֵ לִ דוֹ ם גְּ ין וְהוּא אִ קִ סָּ  רֻ מְ

א לָ זֵל וְ אָ שׁ וְ רֵ פָ מְ דִ ם כְּ תָּ שְׁ  לָ שְׁ ין  ת בֵּ יִ זַ כְּ

ל וּ כָּ שׁ רְ פְ הֻ שֶׁ י  נִ ר עָ שַׂ עְ ל מַ שֶׁ ל  בֶ טֶ י: יגִ לִ פְּ

ה ואע"ג קֶ זֶּה לוֹ  יו חוּץ מִ תָ רוֹ שְּׂ עֻ מְ

ים רִ זָ י לְ רֵ הֲ שֶׁ ה  שָּׁ  דֻ וֹ קְ ין בּ י אֵ נִ ר עָ שַׂ עְ מַ דְּ

ה מָ יל: בִ "ה טְ פֵּ  ם אַ קוֹ ל מָ כָ ל וּבְ כָ נֶאֱ

ם תוֹ יָ ר לְ גֵ יב לְ תִ כְ י דִּ נִ ר עָ שַׂ עְ ן מַ לָּ הַ לְ

ף ית אַ שִׁ י לִ שְּׁ  נָה הַ שָׁ  נָא דְּ יָ נְ עִ נָה וּבְ מָ לְ אַ וּלְ

וּ נּ מֶּ  לְמֹד מִ אן יֵשׁ לִ מוּר כָּ אָ יךָ הָ רֶ עָ שְׁ  בִּ

ל בֶ כֹל טֶ אֱ ל לֶ וּכַ י וה"ק לֹא תּ נִ ר עָ שַׂ עְ מַ

וֹ ב בּ תַ כָּ שֶׁ כוֹ  תוֹ ר בְּ שֵׂ עֲ מַּ  הַ שֶׁ ד  עוֹ בְּ

ם שֵּׁ  ת הַ ת אֶ רוֹ קְ יךְ לִ רִ ין צָ אֵ יךָ: רֶ עָ שְׁ  בִּ

ן נָ חָ יוֹ ף מח.( דְּ ה דַּ טָ ינַן[ )סוֹ רִ מְ אָ ]דְּ

ת ה אֶ אָ רָ ל וְ אֵ רָ שְׂ בוּל יִ ל גְּ כָ לַח בְּ שָׁ כה"ג 

ת חוּץ רוֹ שְׂ עַ מַּ  ל הַ ין עַ וּדִ שׁ רֶץ חֲ אָ י הָ מֵּ  עַ

נַי ל בָּ אֵ רָ שְׂ יִ ן לְ ר לָהֶ מַ לָה אָ דוֹ ה גְּ רוּמָ תְּ מִ

ל בֶ טֶּ  ךְ הַ ה כָּ יתָ מִ ה בְּ רוּמָ תְּ הַ שֶׁ ם  שֵׁ  כְּ

רֶץ אָ ם הָ עַ חַ מֵ קֵ וֹ לּ ן הַ קֵּ תִ ד וְ מַ ה עָ יתָ מִ בְּ

ים מִ כָ זֶר וַחֲ יעֶ לִ קוּ ר' אֱ לְ יא נֶחְ י הִ נִ ר עָ שַׂ עְ נַת מַ שְׁ ם  אִ ם וְ יִ לַ שָׁ ירוּ לוֹ בִּ כְ י אוֹ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ים וּמַ רִ זָ ר לְ תָּ י מֻ רֵ הֲ שֶׁ ן  וֹ אשׁ ר רִ שֵׂ עֲ ל מַ כֵ אוֹ מוֹ וְ צְ עַ ן לְ בָ כְּ עַ ת וּמְ רוֹ שְׂ עַ מַּ  ל הַ ישׁ כָּ רִ יַפְ

יךְ: רִ י לֹא צָ מוֹ נָמֵ רוֹ דְ נוֹ אוֹ בִּ פוֹ צְ א בִּ י זֶה יְהֵ רִ ל כְּ שֶׁ י  נִ ר עָ שַׂ עְ ר מַ מַ לוֹ ם וְ שֵּׁ  ת הַ יו אֶ לָ ת עָ רוֹ קְ וּ לִ לּ פִ א אֲ לָּ יךְ אֶ רִ א צָ לָ ק דְּ פֵ סָּ  י מִ שֵׁ רוּ פְּ י אַ עֵ בְּ א מִ לָ זֶר דְּ יעֶ לִ ר ר' אֱ מַ אָ קָ וְ

ר' צייל"א קַ נָ רוּב וְ כְ את בִּ צֵ מְ נִּ ת הַ עַ לַ וֹ ט' תּ וַנְ קְּ י' הַ א. פִּ בָ רָ י כְּ בֵ א דְּ יתָ ינִ בִּ

רֶץ גָּמוּר שֶׁ  א דְּ יטָ שִׁ  אי קמ"ל פְּ מַ ה דְּ שֶׁ  קָ וְ

ן טָ ג קָ מוֹ דָּ א כְּ יתָ ינִ הוּא ופר"ת בִּ

ה וקמ"ל דאע"ג שָׁ י רִ חֲ מַ א בְּ צָ מְ נִּ הַ

יֵּשׁ לוֹ שֶׁ י  פִ ר לְ תָּ יָה מֻ ם הָ יִ מַּ  א בַּ צָ מְ נִ דְּ

וֵי י הָ אִ ה אע"ג דְּ קֶ "ה לוֹ פֵּ  ים אַ שִּׂ קַ שְׂ קַ

ד חָ אֶ ים וְ לִ מָ ק ט' נְ סֵּ  רִ ר: הוֹ ם טָ יִ מַּ  בַּ

י אִ ת דְּ וָה מֵ אי הֲ ל וַדַּ לֵם אֲבָ שָׁ י'  י. פִּ חַ

ת יִ זַּ  כַ ים לְ לִ שְׁ  ךְ מַ יאַ שׁ א"כ הֵ מָּ  י מַ ר"ל חַ

ת יִ זַ כְ לֵם בִּ שָׁ א  יְּהֵ שֶׁ ת וא"ת ול"ל  לוֹ נְבֵ

ךְ כָ לְ ים דִּ צִ רָ שְׁ  או דִּ וּם לָ שּׁ  י מִ קֵ לְ וּ לִ נּ מֶּ  מִ

א יכָּ י אִ אִ ר דְּ מַ ים לוֹ צִ רָ שְׁ  ילָה דִּ כִ א אֲ תָ אֲ

א יכָּ לֵ יָּב דְּ ת חַ יִ ד זַ ל חַ כַ אָ ה וְ בֵּ רְ ת הַ יִ זַּ  כַּ

הּ ית בֵּ אִ ינַן דְּ עֵ בָ ר דְּ מַ א לוֹ תָ אֲ ר דַּ ימַ לְמֵ

א הָ לֵם דְּ שָׁ א  יְּהֵ שֶׁ ינַן  עֵ ם בָּ לָ עוֹ ת וּלְ יִ זַּ  כַּ

ל יָּב א"כ עַ הוּא חַ שֶׁ ל  לָה כָּ מָ נְ א דִּ יתָ לֵ

א יכָ שׁ הֵ רַ דְ מִ א לְ תָ ילָה אֲ כִ ךְ אֲ חָ רְ כָּ

יְהוּ נַּ ד מִ ל חַ כַ אָ ים אוֹ ד' וְ א ה' זֵיתִ יכָּ אִ דְּ

א יכָּ אִ לֵם דְּ שָׁ ד  חָ ט אֶ קַ ךְ נְ כָ יָּב וי"ל לְ חַ דְּ

ילָה כִ ן אֲ וֹ שׁ לְ בוּ בִּ תְּ כְ א נִ לָ ים דְּ צִ רָ שְׁ  אוֵי דִּ לָ

יָּה רִ בְּ ל הַ יֹּאכַ שֶׁ ד  ה עַ קֶ לְ ם לֹא יִ תָ אוֹ וּמֵ

או הּ לָ יב בֵּ תִ כְ א דִּ יכָ אי הֵ ל וַדַּ ה אֲבָ לֵמָ שְׁ

ינָהּ יָּה אֵ רִ בְּ הַ שֶׁ  ף כְּ י אַ קֵ ילָה לָ כִ ן אֲ וֹ שׁ לְ בִּ

תוֹ רֵף אוֹ טָ צְ א יִ יכָ ה הֵ שֶׁ  ל קָ ה אֲבָ לֵמָ שְׁ

וּר סּ ין אִ לֹא אֵ ת וַהֲ לוֹ ת נְבֵ יִ זַּ  כַ לֵם לְ שָׁ

ילָה עִ ס' מְ מַ ר בְּ מַ יו דה"נ אָ לָ ל עָ לָה חָ נְבֵ

ף טז. ילָה דַּ עִ חַ )מְ זְבֵּ י מִ שֵׁ  דְ ק קָ רֶ פֶּ

וּר סּ ל אִ ל עַ לָה חָ וּר נְבֵ סּ ין אִ אֵ ם( דְּ שָׁ וְ

א כָ הָ י"ל דְּ ה וְ אָ מֵ ה טְ מָ הֵ ת( בְּ לַ )נִבְ

ל ל עַ וּר חָ סּ ית לֵהּ אִ אִ אן דְּ מַ א כְּ יָ תְ אָ

ם תָ ר הָ מַ אָ אן דְּ א מַ יכָּ אִ וּר דְּ סּ אִ

וּם שּׁ  ת מִ קוֹ לְ ין לִ פִ רְ טָ צְ י מִ ילָה נָמֵ כִ אֲ לַ דְּ

ין אֵ שֶׁ ה ואע"ג  רָ הוֹ ה וּטְ אָ מֵ לָה טְ נְבֵ

ם עַ טַּ  יף וְהַ סִ וּר מוֹ סּ לֹא אִ ל וְ לֵ וֹ וּר כּ סּ אִ

ל ל עַ לָה חָ וּר נְבֵ סּ אִ ינוּ דְּ צִ מָ וּם דְּ שּׁ  מִ

ית לֵהּ לֵ ן דְּ אֵ וּ לְמָ ילּ פִ לֶב וַאֲ חֵ וּר דְּ סּ אִ

י ינַן נָמֵ רִ מְ ל אָ לָ וּר כְּ סּ ל אִ ל עַ וּר חָ סּ אִ

א מָ עְ אי טַ הַ ין מֵ פִ רְ טָ צְ ים מִ אִ מֵ טְ דִּ

ה[: ר' יְהוּדָ ין צו: ד"ה וְ לִּ ' חֻ סְ וֹ ע"ע תּ ]וְ

וּשׁ הוּא דּ אי חִ ם וְהוּא וא"ת וּמַ יִ נַ שְׁ וּ  לּ פִ וַאֲ

ם יִ נַ שְׁ  בִ יוָן דְּ ר כֵּ שֶׂ עֶ בְּ ר מִ תֵ ם יוֹ יִ נַ שְׁ  בִּ

ת וי"ל דקמ"ל יִ זַּ  א כַּ יכָּ ]וְהוּא[ אִ

י הוּא חַ שֶׁ  ה כְּ תָּ עַ יוָן דְּ כֵ י דְּ פֵ א טְ בוּתָ רְ

יָה ם הָ אִ שֶׁ ת אע"פ  יִ זַּ  כַ ימוֹ לְ לִ שְׁ  לֵם מַ שָׁ

ימוֹ לִ שְׁ  יָה מַ ר לֹא הָ חֵ אַ מוֹ הָ ק כְּ סָּ  רֻ מְ

י גִּ א סַ יכָּ אִ ים דְּ לִ מָ ט' נְ ל בְּ ת אֲבָ יִ זַּ  כַ לְ

יֵּשׁ שֶׁ ים  לִ שְׁ  יָה מַ ם הָ לָּ כֻּ קוּ  סְּ רַ תְ וּ נִ ילּ פִ אֲ

י בֵ רְ בְ רַ א בְּ י הָ יגִ לִ א פְּ לָ וְ ה: בֵּ רְ ם הַ הֶ מֵ

ד וְהוּא חָ י אֶ בֵ רְ בְ רַ י' בְּ י. פִּ רֵ זוּטְ א בְּ הָ

א ימָ י לֵ כִ הָ ית לְ נָחִ יוָן דְּ נָא כֵּ עְ דַ א יָ לָ וְ

וּם שּׁ  יָה וּמִ רְ וּם בִּ שּׁ  שׁ מִ שֵׁ ה  קֶ ד לוֹ ד לְבַ חַ בְּ

ד חַ בְ יחַ דִּ כִ שְׁ א  א לָ מָּ  שֶׁ  לָה וְ ת נְבֵ יִ זַּ  כַּ

ת: יִ זַּ  א כַּ יכָּ אִ

ר הוּא גֵ א דְּ בּוּדָ יעְ שִׁ ין הוּא, וְ לוּמִ שְׁ ר תַּ א בַּ רָ בְ ם, גַּ תָ הָ

ר ״לֹא נָא אָמַ מָ חֲ רַ אָה, דְּ א פֵּ יכָּ א אִ הָ ע. וְ קַ א פָ קָ דְּ

גוֹ׳״, ם וְ זֹב אֹתָ עֲ ר תַּ גֵּ לַ י וְ נִ עָ גוֹ׳״ ״לֶ אַת וְ ה פְּ לֶּ כַ תְ

לֹא לוֹ וְ יטְּ ימוֹ, בִּ יְּ לֹא קִ ימוֹ וְ יְּ קִ הּ בְּ תְּ לַ חַ כַּ שְׁ מַ )א(דְּ

ה. לֹא מָ קָּ ן הַ ישׁ מִ רִ פְ הַ אָה לְ ת פֵּ וַ צְ נַן: מִ תְ לוֹ! דִּ יטְּ בִּ

ישׁ רִ פְ ין. לֹא הִ רִ עוֹמָ ן הָ ישׁ מִ רִ פְ ה – מַ מָ קָּ ן הַ ישׁ מִ רִ פְ הִ

ח. ירַ לֹּא מֵ ד שֶׁ י, עַ רִ כְּ ן הַ ישׁ מִ רִ פְ ין – מַ רִ עוֹמָ ן הָ מִ

ר: אָמַ אל, דְּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ רַ דְ ן לוֹ! אכִּ נוֹתֵ ר וְ שֵּׂ עַ חוֹ – מְ ירְ מֵ

תְּ חַ כַּ שְׁ י מַ אל נָמֵ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ רַ ה. וּלְ יסָּ עִ ן הָ ישׁ מִ רִ פְ אַף מַ

ת״ – רֶ עוֹד אַחֶ א, ״זֹאת וְ לָּ ה! ב־דאֶ יסָּ ל עִ כַ אֲ הּ, דַּ לַ

ת עַ ל דַּ ינַן עַ רִ א אָמְ יכָ הֵ א. דְּ ל אוֹנֵס – לָ בָ א, אֲ אַהָ

ר בַ דְ ל לִ בָ שׁוּת, אֲ רְ ר הָ בַ דְ ה – לִ רָ פָ ין לוֹ הֲ ים אֵ בִּ רַ

י קֵ דְּ רְ י דַ רֵ קְ הוּא מַ הָ א דְּ י הָ ה. כִּ רָ פָ ה – יֵשׁ לוֹ הֲ וָ צְ מִ

יהּ רֵ דְּ אַהְ א, וְ ב אַחָ יהּ רַ רֵ י, אַדְּ יָנוֹקֵ ע בְּ שַׁ ה פָּ וָ הֲ דַּ

ל אוֹכֵ הָ יהּ. הוְ ווֹתֵ יֵיק כְּ דָ ח דְּ כַ תְּ שְׁ א אִ לָ ינָא, דְּ בִ רָ

ב ר רַ כוּ׳. אָמַ ים וְ שִׂ מָ ים וּרְ צִ קָ יפוֹת שְׁ רֵ ילוֹת וּטְ בֵ נְ

ינַן קִ לְ א – מַ בָ רָ י כְ בֵ א דְּ יתָ ינִ ל בִּ כַ אֲ אן דַּ אי מַ ה: הַ הוּדָ יְ

ל כַ אֲ הוּא דַּ ץ״. הָ אָרֶ ל הָ ץ עַ שֹּׁרֵ ץ הַ רֶ שּׁוּם ״שֶׁ יהּ מִ לֵ

יֵי: ר אַבָּ ה. ואָמַ הוּדָ ב יְ יהּ רַ דֵ נַגְּ א וְ בָ רָ י כְ בֵ א דְּ יתָ ינִ בִּ

שׁ, מֵ ה חָ ה – לוֹקֶ לָ מָ ה. נְ עָ בָּ ה אַרְ א – לוֹקֶ יתָ ל פּוּטִ אָכַ

שׁ, ה שֵׁ ה – לוֹקֶ עָ רְ ץ״. זצִ אָרֶ ל הָ ץ עַ שֹּׁרֵ ץ הַ רֶ שּׁוּם ״שֶׁ מִ

ת ה אֶ הֶ שַׁ מְ אי: הַ ב אַחַ ר רַ עוֹף. ח־יאָמַ ץ הָ רֶ שּׁוּם שֶׁ מִ

ר י בַּ יבִ ב בִּ ר רַ צוּ״. אָמַ קְּ שַׁ שּׁוּם ״לֹא תְ ר מִ יו עוֹבֵ בָ קָ נְ

ר בַ א עָ נָא קָ אוּמָּ נָא דְּ רְ קַ י בְּ תֵ שָׁ אן דְּ אי מַ יֵי: הַ אַבָּ

ק יסֵּ ב הוּנָא: רִ ר רַ א בַּ בָ ר רָ צוּ״. יאאָמַ קְּ שַׁ שּׁוּם ״לֹא תְ מִ

ת – יִ זַ כְ ן לִ ימָ לִ שְׁ הִ י וְ ד חַ חָ יא אֶ בִ הֵ ים וְ לִ מָ ה נְ עָ שְׁ תִּ

ת יִ זַ שּׁוּם כְּ ד – מִ חָ אֶ יָּה, וְ רִ שּׁוּם בְּ שׁ – מִ מֵ שׁ, חָ ה שֵׁ לוֹקֶ

ב הוּא. רַ ם וְ נַיִ ילּוּ שְׁ פִ נָן: אֲ י יוֹחָ בִּ ר רַ א אָמַ בָ ה. רָ ילָ בֵ נְ

א – י, הָ יגִ לִ א פְּ לָ הוּא. וְ ד וְ ילּוּ אַחַ פִ ר: אֲ ף אָמַ יוֹסֵ

ר שֵׂ עֲ ל וּמַ בֶ ל טֶ י. יב״אָכַ רֵ זוּטְ א – בְּ הָ י, וְ בֵ רְ בְ רַ בְּ

י – נִ ר עָ שַׂ עְ ל מַ ל שֶׁ בֶ ל טֶ ב: אָכַ ר רַ אשׁוֹן״ כּוּ׳. אָמַ רִ

י בִּ ר רַ יָא, אָמַ נְ תַ נָּא, דְּ אי תַּ י הַ אן – כִּ מַ ה. )ב(כְּ לוֹקֶ

ם לֹּא הוּרַ ל שֶׁ בֶ טֶּ ל הַ א עַ לָּ יָּיב אֶ א חַ הֵ י: יָכוֹל לֹא יְ יוֹסֵ

לֹא ה וְ דוֹלָ ה גְּ רוּמָ נּוּ תְּ מֶּ ם מִ ר; הוּרַ יקָּ ל עִ נּוּ כׇּ מֶּ מִ

לֹא אשׁוֹן וְ ר רִ שֵׂ עֲ אשׁוֹן, מַ ר רִ שֵׂ עֲ נּוּ מַ מֶּ ם מִ הוּרַ

ר: מוּד לוֹמַ לְ ן? תַּ נַּיִ י, מִ נִ ר עָ שַׂ עְ ילּוּ מַ פִ אֲ י, וַ נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ מַ

ר: ן הוּא אוֹמֵ לָּ הַ גוֹ׳״ וּלְ יךָ וְ רֶ עָ שְׁ כֹל בִּ אֱ ל לֶ ״לֹא תוּכַ

י, אַף נִ ר עָ שַׂ עְ ן מַ לָּ הַ ה לְ עוּ״, מָ בֵ שָׂ יךָ וְ רֶ עָ שְׁ לוּ בִ אָכְ ״וְ

ר ל״. )ג(אָמַ נָא: ״לֹא תוּכַ מָ חֲ ר רַ אָמַ י, וְ נִ ר עָ שַׂ עְ אן מַ כָּ
יךְ רִ ין צָ ר: אֵ ר אוֹמֵ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ י, רַ נָּאֵ תַ ף: כְּ ב יוֹסֵ רַ

ים מִ כָ חֲ אי, וַ מַ ל דְּ י שֶׁ נִ ר עָ שַׂ עְ ל מַ ם עַ שֵּׁ ת הַ רוֹת אֶ קְ לִ

ים: רִ אוֹמְ
א קוֹרֵ
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יז.אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות
ת רוֹ שְׂ עַ מַּ ר הַ אָ שְׁ ל וּ בֶ ת טֶ רַ וֹ תּ י מִ רִ כְּ א הַ ם יָצָ שֵׁ יו  לָ א עָ רָ קָּ שֶׁ יוָן  כֵ ישׁ דְּ רִ פְ יךְ לְהַ רִ ין צָ אֵ א וְ רֵ קוֹ

ן כֹּהֵ  נָה לַ תְּ לִ ר וְ שֵׂ עֲ ת מַ רוּמַ ן תְּ וֹ אשׁ ר רִ שֵׂ עֲ מַּ ישׁ מִ רִ פְ יךְ לְהַ רִ צָּ שֶׁ י  פִ ךְ לְ חָ רְ ל כָּ ישׁ עַ רִ פְ יךְ לְהַ רִ הוּא צָ
יךְ רִ י צָ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ים וּמַ רִ זָ ה לְ יתָ מִ יא בְּ הִ שֶׁ
אי י וַדַּ רִ בְ נָן סָ בָּ רַ : לוֹ כְ אָ ם וּלְ יִ לַ שָׁ ירוּ תוֹ לִ לוֹ עֲ לְהַ
ק פֵ י סָ ידֵ יאוֹ מִ צִ יךְ לְהוֹ רִ קוֹ צָ פֵ ךְ סְ יכָ פִ יל לְ בִ טְ
וּר סּ וֹ אִ ין בּ נָא הוּא אֵ מוֹ מָ דוּ דְּ שְׁ  לֹא נֶחְ  ל: בֶ טֶ

א ים לָ יִּ נִ זֶל עֲ גֶ יהוּ לְ אִ ים וְ יִּ נִ זֶל עֲ א גֶּ לָּ ילָה אֶ כִ אֲ
לֵהּ בְ י טִ עֵ קוֹ פְ אַ יהּ לְ ישׁ לֵ רִ פְ י מַ שֵׁ רוּ פְּ  אַ : יֵשׁ חָ
י ר אִ בַ סָ ישׁ דְּ רִ פְ א מַ ן לָ וֹ אשׁ ר רִ שֵׂ עֲ מַ י דְּ הִ נְ
ר שֵׂ עֲ ת מַ רוּמַ י תְּ שֵׁ  רוֹ פְ אַ ינָא לְ עֵ יהּ בָּ נָא לֵ שְׁ  רֵ פָ מְ
י נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ן וּמַ כֹהֵ נָהּ לְ תְ נוֹ ה וְ יתָ מִ הוּא בְּ שֶׁ נֵּהּ  מִ

לֵהּ יכְ הּ וּמֵ קֵ וֹ סּ ינַן אַ עֵ יהּ בָּ נָא לֵ שְׁ  רֵ פָ י מְ י אִ נָמֵ
: הּ יָּתָ רִ בְ יא כִּ הִ שֶׁ ה  טָּ  חִ ת בְּ לֹקֶ חֲ מַ ם: יִ לַ שָׁ ירוּ בִּ
ל כָ ן בְּ עוֹ מְ שִׁ ר ר'  בַ סָ קָ זוֹ דְּ ת בְּ לֹקֶ חֲ ךְ מַ כָּ
ת יִ זַ רוּ כְּ מְ לֹא אָ  ת וְ וֹ כּ מַ הוּא לְ שֶׁ ל  ין כָּ וּרִ סּ אִ הָ
ה שֶׁ מֹ ה לְ כָ לָ ת וַהֲ רֵ ת כָּ גַ גְ שִׁ ל  ן עַ בָּ רְ יַן קָ נְ עִ א לְ לָּ אֶ

י מִּ רַ ן אֲ יהֶ לֵ א עֲ רָ לֹּא קָ  שֶׁ ד  נֵי' עַ תְ מַ יא: ינַי הִ סִּ מִ
י שֵׁ  דְ קָ ר: זְהַ ן הֻ יכָ יף הֵ א יָלֵ רָ מָ גְּ ' וּבַ גוֹ ד וְ בֵ אוֹ
ים שִׁ  דָ י קָ שֵׁ  דְ ל קָ כַ אָ שֶׁ ים אוֹ  עִ לָ קְּ ים חוּץ לַ שִׁ  דָ קָ
ן יכָ שׁ הֵ רֵ פָ א מְ רָ מָ גְּ ים וּבַ עִ לָ קְּ ן חוּץ לַ כָּ שְׁ  ן מִ מַ זְ בִּ
הּ תֵּ רְ זְהָ ה אַ מָ חוֹ ים חוּץ לַ לִּ ים קַ שִׁ  דָ קָ ר: זְהָ מֻ

י נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ן מַ כֵ ' וְ גוֹ ךָ וְ י רֶ עָ שְׁ  כֹל בִּ אֱ ל לֶ וּכַ לֹּא תּ  מִ
יל עֵ יהּ לְ נָא לֵ י תְּ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ יךְ מַ רִ פָּ א  רָ מָ גְּ וּבַ
לוּ חוּץ כְ אָ שֶׁ נוּ  יְ הַ וּ וְ דּ פְ לֹּא נִ  שֶׁ שׁ  דֵּ קְ הֶ י וְ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ מַ
ינוֹ ר אֵ הוֹ טָ יר בְּ תִ וֹ מּ הַ ן: יוֹ דְ פִּ לֹא   ה בְּ מָ חוֹ לַ

ה שֵׂ ן עֲ תֵּ תוּב לִ כָּ א הַ יל בָּ עֵ ר לְ מַ אָ דְ ה כִּ קֶ לוֹ

א מֵ טָ ם בְּ צֶ ר עֶ בֵ וֹ שּׁ  הַ ה כו': שֶׂ עֲ לֹא תַ ר  חַ אַ
לֹא ם  צֶ עֶ ף פג.( וְ ים )דַּ חִ סָ פְ ינַן בִּ רִ מְ אָ דְ כִּ
ינוֹ אֵ ה וְ קֶ לוֹ סוּל: פָ לֹא בְּ  ר וְ שֵׁ  כָ וֹ בְּ רוּ בּ בְּ שְׁ  תִ

אן ין כָּ אֵ ע וְ מַ שְׁ  א מַ רָ קָּ עִ חַ מֵ לֵּ שַׁ ר  בַ סָ חַ קָ לֵּ שַׁ  מְ
לַּח שַׁ  חַ תְּ לֵּ שַׁ יב  תִ כְ ה דאע"ג דִּ שֵׂ עֲ ק לַ תַּ נִּ שֶׁ או  לָ

חַ לֵּ שַׁ ת  חַ קַ ם לָ אִ א דְּ רָ ימְ מֵ או לְ ח לָ קַּ לֹא תִּ ר  חַ אַ
ה: יחָ קִ ם לְ נָּה קֹדֶ חֶ לְּ שַׁ א  לָּ ח אֶ קַּ לֹא תִּ א  לָּ אֶ
י רִ בְ סָ ה קָ קֶ ינוֹ לוֹ אֵ חַ וְ לֵּ שַׁ  ים מְ רִ מְ ים אוֹ מִ כָ חֲ
ה שֵׂ עֲ ק לַ תָּ נִּ שֶׁ או  לָ ע וְ מַ שְׁ  ה מַ יחָ קִ ר לְ חַ חַ אַ לֵּ שַׁ
נֵי תָ קָ ין דְּ יתִ נִ תְ א מַ יבָ קִ י ר' עֲ רֵ בְ מ' זוֹ דִּ גְּ הוּא:

יא א הִ יבָ קִ הוּ ר' עֲ א בְּ בָ כְּ עַ יָה מְ רְ ים קַ וּרִ כּ בִּ
ם תָ סְ נָה בִּ שְׁ  מִּ יו בַּ רָ בָ תֹּם דְּ  סְ י לִ בִּ יל רַ גִ יָה רָ הָ שֶׁ
נָן חָ ר' יוֹ יהּ לְ עַ לֵ שֹׁמֵ י  כִ ת וְהָ מוֹ קוֹ ה מְ מָּ כַ בְּ
ים: וּרִ כּ ב' בִּ כֵּ עַ יָה מְ רְ א קַ יבָ קִ ר' עֲ יהּ לְ ית לֵ אִ דְּ
הּ נָה בָּ שָׁ  ן דְּ הֶ ת בָּ בֶ כֶּ עַ חַ מְ בֵּ זְ מִּ נֵי הַ פְ ה לִ נָּחָ הַ

ם( שָׁ ( ' גוֹ נֵי וְ פְ יחוֹ לִ נִּ הִ ים כ"ו:ד'( וְ רִ בָ א )דְּ רָ קְ
ן עוֹ מְ שִׁ י ר'  רֵ בְ א זוֹ דִּ נֵימָ וְ :' גוֹ נֵי וְ פְ וֹ לִ תּ נַּחְ הִ וְ
ין יתִ נִ תְ מַּ . מִ הּ תֵ לְּ מִ א לְ תָּ יַּעְ יתוּיֵי סִ אֵ יהּ לְ וֵי לֵ הָ דְּ
י יהּ כִּ ית לֵ אִ הּ דְּ ן בָּ עוֹ מְ שִׁ ר'  ינַן לְ עִ מְ שָׁ  ן דְּ מָּ קַ לְ דִּ
ן עוֹ מְ שִׁ אי ר'  מַ הוּ: א בְּ בָ כְּ עַ יֵהּ מְ רְ קַ ין דְּ יתִ נִ תְ מַ

ךָ  ת יָדְ רוּמַ וּתְ י: כִ ר הָ מַ אָ יהּ דְּ נָא לֵ עְ מַ שָׁ א  יכָ הֵ
כֹל אֱ ל לֶ לֹא תוּכַ א הוּא  רָ אי קְ הַ הּ דְּ יפֵ סֵ
כֹרֹת ךָ וּבְ  רֶ הָ צְ יִ ךָ וְ  שְׁ ירֹ תִ ךָ וְ  נְ גָ ר דְּ שַׂ עְ ךָ מַ י רֶ עָ שְׁ  בִּ
ךָ י בֹתֶ דְ נִ דֹּר וְ  ר תִּ שֶׁ  ךָ אֲ י רֶ דָ ל נְ כָ ךָ וְ  צֹאנֶ ךָ וְ  רְ קָ בְּ
הּ יפֵ סֵּ א מִ רָ קְ ן לִ עוֹ מְ שִׁ ישׁ ר'  רֵ ךָ וּדְ  ת יָדֶ רוּמַ וּתְ

א הּ לָ יפֵ סֵ הּ לְ שֵׁ י רֵ יהּ מֵ ישׁ לֵ רֵ וָה דְּ י הֲ אִ הּ דְּ שֵׁ י רֵ לְ
ינָא שִׁ  רְ פָ הּ מְ מֵּ קַ נָא וּלְ וְ אי גַ י הַ יהּ כִּ ישׁ לֵ רִ דְּ מִ
יב תִ כְ ים דִּ וּרִ כּ וּ בִּ לּ ךָ אֵ  ת יָדֶ רוּמַ תְּ : יהּ לֵ
ךָ:  יָּדֶ נֶא מִ טֶּ  ן הַ כֹּהֵ  ח הַ קַ לָ ים כ"ו:ד'( וְ רִ בָ )דְּ

סֹר אֱ ה לֶ מָ חוֹ ים חוּץ לַ וּרִ כּ ל בִּ כֵ אוֹ ם לְ אִ
:' גוֹ ךָ וְ י רֶ עָ שְׁ  כֹל בִּ אֱ ל לֶ לֹא תוּכַ א  רָ ע קְ מַ שְׁ  מַ דְ כִּ
ת לַּ חִ תְ יב בִּ תִ י כְּ רֵ הֲ שֶׁ ל  קַּ ר הַ שֵׂ עֲ מַּ ר מִ ל וָחֹמֶ קַ
ר אי חֹמֶ שׁ מַ רֵ פָ הּ מְ מֵּ קַ ךָ וּלְ  נְ גָ ר דְּ שַׂ עְ א מַ רָ קְ מִּ הַ
ן יהֶ לֵ א עֲ רָ לֹּא קָ  שֶׁ ד  עַ ר: שֵׂ עֲ מַּ ים מִ וּרִ כּ בִ דְּ

ה מָ חוֹ יָן חוּץ לַ נְ ינוֹ עִ ם אֵ אִ י דְּ בִ ד אָ בֵ י אוֹ מִּ רַ אֲ
נֵי פְ לִ ם: אוּי לָהֶ רָ ר הָ חֵ וּר אַ סּ אִ יָן לְ נְ נֵהוּ עִ תְּ
ה מָ חוֹ יָן חוּץ לַ נְ ינוֹ עִ ם אֵ אִ ה דְּ קֶ הוּא לוֹ שֶׁ ה  יקָ רִ זְ
ה תָּ אַ שֶׁ מוּר  חָ וּר הֶ סּ זֶּהוּ אִ  שֶׁ ךְ  כָ יָן לְ נְ נֵהוּ עִ תְּ
ת שֶׁ  פֹרֶ רָה מְ זְהָ וֹ אַ ין בּ אֵ שֶׁ או  יַן לָ נְ עִ וֹ לְ תּ תִ ל לְ יָכוֹ

ם דַ ם יב( וְ שָׁ ד ) לְבַ ה בִּ שֵׂ א עֲ לָּ ר אֶ חֵ ם אַ קוֹ מָ בְּ
וּ לּ פִ אֲ ל: תֹּאכַ ר  שָׂ בָּ הַ ר וְ דַ ךְ וַהֲ פֵ שָּׁ  ךָ יִ י חֶ זְבָ
ין אֵ שֶׁ ר הוּא  ם זָ ה אִ קֶ הוּא לוֹ שֶׁ ה  יקָ רִ ר זְ חַ אַ לְ
תוֹ רָ זְהָ יא אַ זוֹ הִ ים וְ נִ כֹּהֲ  א לַ לָּ ל אֶ כָ ר נֶאֱ כוֹ בְּ הַ

ךְ הּ אַ ן בָּ חַ כְּ שְׁ  אַ ה הוּא דְּ שֵׂ ר עֲ חֵ ם אַ קוֹ מָ וּבְ

ר בָּ דְ מִּ ' )בַּ גוֹ ךְ וְ יֶה לָ הְ ם יִ רָ שָׂ ' וּבְ גוֹ ר וְ וֹ ר שׁ כוֹ בְּ
ר ה וְהוּא זָ יקָ רִ ר זְ חַ אַ ל לְ כֵ אוֹ ם לְ אִ י"ח:י"ח(:
א רָ אי חוּמְ שׁ מַ רֵ פָ הּ מְ מֵּ קַ ר וּלְ כוֹ בְּ ר מִ ל וָחֹמֶ קַ

ד: עֵ ל מוֹ ר אֹהֶ צַ חֲ ל בַּ כֵ אָ תֵּ דֹשׁ  ם קָ קוֹ מָ א ו':י"ט( בְּ רָ קְ ר )וַיִּ חֵ ם אַ קוֹ מָ הּ בְּ ינוּ בָּ צִ ה מָ שֵׂ ת עֲ רַ זְהָ אַ ים וְ עִ לָ קְּ חוּץ לַ ר: כוֹ בְּ את מִ טָּ  חַ דְּ

ם( שָׁ  ט: וְ צֵ ף צו. וְ ין דַּ לִּ ה )חֻ שֶׁ נָּ יד הַ ק גִּ רֶ פֶ בְ הּ דִּ מַ ה. תֵּ בָ שִׁ  א חֲ ה לָ טָּ  ה חִ בָ שִׁ  ה חֲ מָ שָׁ  יַּת נְ רִ נַן בְּ בָּ רַ וְ

יד אנֵי גִּ שָׁ ר  מַ אָ י קָ כִ הָ ה וי"ל דְּ מָ שָׁ  הּ נְ ית בֵּ לֵ יל ואע"ג דְּ טִ א בְּ לָ יהָ הוּא וְ רֶ בָ יד דְּ אנֵי גִּ שָׁ ינַן  רִ מְ אָ
יר פִּ  שַׁ ה  מָ שָׁ  יַּת נְ רִ בְּ יָא מִ תְ אָ יוָן דְּ כֵ יהָ הוּא וְ רֶ בָ דְּ
י תֵ א אָ קָ לָה דְּ בֵ א נְ הָ אֶה דְּ רְ לֹא נִ  יָה וְ רְ יָא בִּ וְ הָ
א לָּ יָה אֶ רְ יָא בִּ וְ א הָ ה ואעפ"כ לָ מָ שָׁ  יַּת נְ רִ בְּ מִ
מוֹ שְׁ ד  בֵ אוֹ שֶׁ כֹל  לוּי דְּ ם תָּ עַ טַּ  ךְ הַ חָ רְ ל כָּ עַ

ינוֹ אֵ שֶׁ לָה  בֵ נְּ א מִ יחָ נִ יָה וְ רְ וֵי בִּ ךְ הָ תַּ נֶּחְ שֶׁ  כְּ
ין רִ ה קוֹ כָ תְּ נֶּחְ שֶׁ  ף כְּ ים אַ מִ עָ פְ לִּ שֶׁ ה  מָּ שָׁ ת  דֶ בֶ אוֹ
ד בֵ יד אוֹ ל גִּ יָה אֲבָ רְ וֵי בִּ א הָ ךְ לָ כָ לָה וּלְ בֵ הּ נְ תָ אוֹ
ר מַ אָ אי קָ י מַ ל ק"ק לִ ךְ אֲבָ תַּ נֶּחְ שֶׁ י  דֵ ל יְ מוֹ עַ שְׁ
יו רָ בָ דְ לִ א דְּ ימָ יהּ לֵ א לֵ יבָ שִׁ  ה חֲ מָ שָׁ  יַּת נְ רִ א בְּ כָ הָ

ה מָ שָׁ  הּ נְ ית בֵּ י אִ וּ נָמֵ ילּ פִ ן אֲ ידַ דִ י לְ רִ מְ דר"ש אָ
י י לִ דֵ יָּה הוּא אוֹ רִ בְ ךְ דִּ ידָ דִ א לְ לָּ יָה אֶ רְ וֵי בִּ א הָ לָ

לָה: טְ בָ ה דְּ מָ שָׁ  א נְ יכָּ לֵ יוָן דְּ כֵ א דְּ יהָ מִ

א א קָ הָ או בְּ אי לָ ישׁ. מַ רִ פְ הַ יךְ לְ רִ ינוֹ צָ אֵ ם, וְ שֵּׁ ת הַ א אֶ אקוֹרֵ

ינוֹ אי – אֵ דַּ ר: וַ בַ ר סָ לוֹ. וּמָ אי – טוֹבְ דַּ ר: וַ בַ ר סָ מָ י, דְּ גִ לְ יפַּ מִ

גוּ לְ יפַּ יקוֹ, לִ פֵ סְ י בִּ גִ לְ יפַּ מִ י, אַדְּ כִ י הָ יֵי: אִ יהּ אַבָּ ר לֵ מַ לוֹ? אֲ טוֹבְ

א א קָ הָ א בְּ כָ הָ לוֹ. וְ אי – טוֹבְ דַּ א וַ מָ לְ י עָ כוּלֵּ א, דְּ לָּ אי! באֶ דַּ וַ בְּ

ל י שֶׁ נִ ר עָ שַׂ עְ ל מַ ץ עַ אָרֶ י הָ מֵּ דוּ עַ שְׁ חְ ר: לֹא נֶ בַ ר סָ י, מָ גִ לְ יפַּ מִ

ן יוָ י: כֵּ רִ בְ נַן סָ בָּ רַ ישׁ. וְ רֵ פְ י מַ רוֹשֵׁ מוֹנָא הוּא – אַפְ מָ ן דְּ יוָ אי. כֵּ מַ דְּ

כוּ׳: ל וְ בֶ טֶּ ן הַ ל מִ ה יֹאכַ מָּ ישׁ. כַּ רֵ פְ א מַ א – לָ תָ ילְּ יהּ מִ א לֵ יחָ רִ טְ דִּ

ה, טָּ חִ ת בְּ לוֹקֶ חְ ישׁ: מַ קִ ן לָ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ ר רַ י אָמַ יבִ ב בִּ ר רַ אָמַ

עוֹן מְ י שִׁ בִּ ר רַ יָה אָמַ מְ רְ י יִ בִּ רַ ת. וְ יִ זַ כֹּל כְּ י הַ רֵ בְ ח – דִּ מַ קֶ ל בְּ בָ אֲ

ם הֶ ר לָ נַן, אָמַ זוֹ. )א(תְּ ת בָּ לוֹקֶ חְ ךְ מַ זוֹ כָּ ת בָּ לוֹקֶ חְ מַ ישׁ: כְּ קִ ן לָ בֶּ

הוּא הוּא שֶׁ ל שֶׁ ה כׇּ לָ מָ ל נְ אוֹכֵ י בְּ ים לִ ם מוֹדִ י אַתֶּ עוֹן: אִ מְ י שִׁ בִּ רַ

ה טָּ ן: אַף חִ הֶ ר לָ הּ. אָמַ יָּיתָ רִ בְ יא כִּ הִ י שֶׁ נֵ פְּ רוּ לוֹ: מִ יָּיב? אָמְ חַ

ר אָמַ ם קָ יהֶ רֵ בְ דִ א! ג)ב(לְ ח – לָ מַ ין, קֶ ה – אִ טָּ הּ. חִ יָּיתָ רִ בְ ת כִּ אַחַ

ת יהַ י מִ כוּ – אוֹדוֹ לִ ידְ דִ א לְ לָּ י, אֶ ח נָמֵ מַ ילּוּ קֶ פִ י – אֲ ידִ דִ הוּ: לְ לְ

ה – טָּ ה, חִ ובָ שִׁ ה – חֲ מָ שָׁ יַּית נְ רִ נַן: בְּ בָּ רַ הּ. וְ יָּיתָ רִ בְ ת כִּ ה אַחַ טָּ חִ דְּ

ל ר: כׇּ עוֹן אוֹמֵ מְ י שִׁ בִּ יָה, רַ מְ רְ י יִ בִּ רַ יהּ דְּ תֵ וָ יָא כְּ נְ ה. תַּ ובָ שִׁ א חֲ לָ

י׳ נִ תְ ן. ד־ז)ג(מַ בָּ רְ יַן קׇ נְ עִ א לְ לָּ ת אֶ יִ זַ רוּ כְּ כּוֹת, לֹא אָמְ מַ הוּא לְ שֶׁ

ים חוּץ שִׁ דָ י קָ שֵׁ דְ ם, קׇ יהֶ לֵ א עֲ רָ לֹּא קָ ד שֶׁ ים עַ כּוּרִ ל בִּ אוֹכֵ הָ

ת ר אֶ שּׁוֹבֵ ה. הַ חוֹמָ י חוּץ לַ נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ ים וּמַ לִּ ים קַ שִׁ דָ ים, קָ עִ לָ קְּ לַ

יר מּוֹתִ ל הַ בָ ים. אֲ עִ בָּ ה אַרְ ה לוֹקֶ י זֶ רֵ הוֹר – הֲ טָּ ח הַ סַ פֶּ ם בַּ צֶ עֶ הָ

ם ל אֵ נּוֹטֵ ים. ח־יג)ד(הַ עִ בָּ ה אַרְ ינוֹ לוֹקֶ א – אֵ מֵ טָּ ר בַּ שּׁוֹבֵ הַ הוֹר וְ טָּ בַּ

ים מִ כָ חֲ . וַ חַ לֵּ שַׁ ינוֹ מְ אֵ ה וְ ר: לוֹקֶ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ ים, רַ נִ בָּ ל הַ עַ

ה שֶׂ עֲ ת לֹא תַ וַ צְ ל מִ ל: כׇּ לָ כְּ ה הַ ה. זֶ ינוֹ לוֹקֶ אֵ חַ וְ לֵּ שַׁ ים: מְ רִ אוֹמְ

ר ה בַּ בָּ ר רַ ׳ אָמַ מָ . ידטו)ה(גְּ יהָ לֶ ין עָ יָּיבִ ין חַ ה – אֵ שֵׂ הּ קוּם עֲ יֵּשׁ בָּ שֶׁ

ל בָ אָה, אֲ תָּ ימְ תִ א סְ יבָ קִ י עֲ בִּ י רַ רֵ בְ נָן: זוֹ דִּ י יוֹחָ בִּ ר רַ נָה אָמַ ר חָ בַּ

ין יאָה אֵ רִ ן, קְ הֶ ת בָּ בֶ כֶּ עַ ה מְ נָּחָ ים – הַ כּוּרִ ים: בִּ רִ ים אוֹמְ מִ כָ חֲ

א א קָ אָה! הָ תָּ ימְ תִ עוֹן סְ מְ י שִׁ בִּ י רַ רֵ בְ א זוֹ דִּ ימָ לֵ ן. וְ הֶ ת בָּ בֶ כֶּ עַ מְ

י בִּ אי רַ יהּ. מַ א לֵ ירָ בִ עוֹן סְ מְ י שִׁ בִּ רַ א כְּ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ ן דְּ ע לַ מַ שְׁ מַ

י בִּ ר רַ ים. אָמַ כּוּרִ לּוּ בִּ ״ – אֵ ךָ ת יָדֶ רוּמַ יָא: ״וּתְ נְ תַ עוֹן? דְּ מְ שִׁ

ל ה – קַ חוֹמָ ן חוּץ לַ לָ אוֹכְ ם לְ נוּ? אִ דֵ מְּ לַ ה לְ א זֶ ה בָּ עוֹן: מָ מְ שִׁ

ה חוֹמָ ן חוּץ לַ לָ ל, אוֹכְ קַּ ר הַ שֵׂ עֲ ה מַ ל: וּמָ קַּ ר הַ שֵׂ עֲ מַּ ר מִ חוֹמֶ וָ

ל אוֹכֵ א לָ לָּ תוּב אֶ כָּ א הַ א לֹא בָּ ן? הָ כֵּ ל שֶׁ ים לֹא כׇּ כּוּרִ ה – בִּ לוֹקֶ

״ – יךָ בֹתֶ דְ נִ ה. טז״וְ הוּא לוֹקֶ ם, שֶׁ יהֶ לֵ א עֲ רָ לֹּא קָ ד שֶׁ ים עַ כּוּרִ בִּ מִ

ם נוּ? אִ דֵ מְּ לַ ה לְ א זֶ ה בָּ עוֹן: מָ מְ י שִׁ בִּ ר רַ ים. אָמַ מִ לָ ה וּשְׁ זוֹ תּוֹדָ

תוּב כָּ א הַ א לֹא בָּ ר, הָ שֵׂ עֲ מַּ ר מִ חוֹמֶ ל וָ ה – קַ חוֹמָ ן חוּץ לַ לָ אוֹכְ לְ

ה. הוּא לוֹקֶ ה, שֶׁ יקָ רִ י זְ נֵ פְ ים לִ מִ לָ שְׁ ה וּבִ תוֹדָ ל בְּ אוֹכֵ א לָ לָּ אֶ

נוּ? דֵ מְּ לַ ה לְ א זֶ ה בָּ עוֹן: מָ מְ י שִׁ בִּ ר רַ כוֹר. אָמַ בְּ ה הַ כֹרֹת״ – זֶ יז״וּבְ

ה יקָ רִ י זְ נֵ פְ ם לִ ר, אִ שֵׂ עֲ מַּ ר מִ חוֹמֶ ל וָ ה – קַ חוֹמָ ן חוּץ לַ לָ אוֹכְ ם לְ אִ

ל אוֹכֵ א לָ לָּ תוּב אֶ כָּ א הַ א לֹא בָּ ים! הָ מִ לָ ה וּשְׁ תּוֹדָ ר מִ חוֹמֶ ל וָ – קַ

״ צֹאנֶךָ ךָ וְ רְ קָ ה. ״בְּ הוּא לוֹקֶ ה, שֶׁ יקָ רִ ר זְ אַחַ ילּוּ לְ פִ כוֹר אֲ בְּ ן הַ מִ

נוּ? דֵ מְּ לַ ה לְ א זֶ ה בָּ עוֹן: מָ מְ י שִׁ בִּ ר רַ ם. אָמַ אָשָׁ את וְ טָּ – זוֹ חַ

י נֵ פְ ם לִ ר, אִ שֵׂ עֲ מַּ ר מִ חוֹמֶ ל וָ ה – קַ חוֹמָ ן חוּץ לַ לָ אוֹכְ ם לְ יח)ו(אִ

ל ה – קַ יקָ רִ ר זְ אַחַ ם לְ ים, אִ מִ לָ ה וּשְׁ תּוֹדָ ר מִ חוֹמֶ ל וָ ה – קַ יקָ רִ זְ

ם אָשָׁ את וְ טָּ חַ ל מֵ אוֹכֵ א לָ לָּ תוּב אֶ כָּ א הַ א לֹא בָּ כוֹר! הָ בְּ ר מִ חוֹמֶ וָ

״ – זוֹ יךָ רֶ דָ ה. ״נְ הוּא לוֹקֶ ים, שֶׁ עִ לָ קְּ ה חוּץ לַ יקָ רִ ר זְ אַחַ ילּוּ לְ פִ אֲ

ן חוּץ לָ אוֹכְ ם לְ נוּ? אִ דֵ מְּ לַ ה לְ א זֶ ה בָּ עוֹן: מָ מְ י שִׁ בִּ ר רַ ה. אָמַ עוֹלָ

ר חוֹמֶ ל וָ ה – קַ יקָ רִ י זְ נֵ פְ ם לִ ר, אִ שֵׂ עֲ מַּ ר מִ חוֹמֶ ל וָ ה – קַ חוֹמָ לַ

ם כוֹר, אִ בְּ ר מִ חוֹמֶ ל וָ ה – קַ יקָ רִ ר זְ אַחַ ם לְ ים, אִ מִ לָ ה וּשְׁ תּוֹדָ מִ

תוּב כָּ א הַ א לֹא בָּ ם! הָ אָשָׁ את וְ טָּ חַ ר מֵ חוֹמֶ ל וָ ים – קַ עִ לָ קְּ חוּץ לַ
א לָּ אֶ
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אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות יז:
הּ ן בָּ חַ כְּ שְׁ  ה אַ שֵׂ ת עֲ רַ זְהָ אַ ה וְ קֶ הוּא לוֹ שֶׁ ן  כֹּהֵ י'  פֵּ  אַ ה וְ יקָ רִ ר זְ חַ אַ י' לְ פֵּ  לָה אַ ל עוֹ אֹכֶ לְ

ית אִ ואע"ג דְּ ילָה: כִ אֲ לֹא לַ  יא וְ יל הִ לִ ' כָּ גוֹ רֹן וְ הֲ נֵי אַ כוּ בְּ רְ עָ א א':ח'( וְ רָ קְ א )וַיִּ מָ לְ עָ בְּ
זֵל: אָ כוּלְּהוּ וְ א בְּ כָ רְ פִּ ח  כַּ שְׁ  מַ דְ הּ כִּ תֵ לְּ מִ א לְ כָ רְ פִּ הּ  בֵּ
ק רֶ פֶ ת בְּ מוֹ יבָ ן בִּ עוֹ מְ שִׁ ר'  נֵן לְ אוֹ ים לְ רִ תָּ ים מֻ וּרִ כּ בִּ
עוּן טָ : תוֹ ת מֵ יתַ ם מִ נֵן יוֹ אוֹ ף עג:(: ת דַּ מוֹ ל )יְבָ רֵ עָ הֶ
תָּ רְ צַ ים י"ד:כ"ה( וְ רִ בָ יב )דְּ תִ כְ נוֹ דִּ יוֹ דְ פִ ף צוּרָה לְ סֶ כֶּ

עוּן ינוֹ טָ ר אֵ כוֹ בְּ יו צוּרָה: לָ יֵּשׁ עָ שֶׁ ר  בָ ךָ דָּ  יָדְ ף בְּ סֶ כֶּ הַ
י תֵּ שְׁ  ' פֶ ת בְּ נָחוֹ מְ נַן בִּ תְ דִ ים כְּ כִ סָ לֹא נְ  ה וְ יכָ מִ לֹא סְ
הּ מֵּ א אִ ידָ ילִ יא דִּ אי הִ א מַ לָּ אֶ ף צב.(.: ת דַּ נָחוֹ ת )מְ וֹ דּ מִ
אי מַ לְ דִּ : חוֹ בְ שִׁ הוּ  הּ מַ תֵ לְּ מִ א לְ כָ רְ פִּ ית  אִ יל וְ אִ כו'. הוֹ
וֹ תּ עְ י דַּ פִ יהּ לְ ישׁ לֵ רֵ א וּדְ רָ קְ ס לִ רֵ סָ יהּ מְ א לֵ ירָ בִ סְ דִּ

ים מוּרִ א חֲ צֵ הוּא מוֹ שֶׁ תוֹ  אוֹ א בְּ צֵ הוּא מוֹ שֶׁ ים  רִ מְ חוֹ הַ שֶׁ
ךְ פֶ הֶ וֹ בְּ שׁ רְ דָ א לְ רָ קְ מִּ ת הַ ס אֶ רֵ ר סָ ין לוֹ חֹמֶ אִ רְ נִ
יָה לֹא הָ רוֹ  דְ סִ וּ כְּ שׁ רְ ם דָּ אִ שֶׁ א  צָ מָּ שֶׁ ין  וּרִ סּ א אִ צוֹ מְ לִ
ם אִ שֶׁ ד  חָ אֶ ד וְ חָ ל אֶ כָ לוּ בְּ לָּ ין הַ וּרִ סּ אִ נּוּ הָ מֶּ מֹד מִ לְ ל לִ יָכוֹ
נוּ דֵ מְּ לַ א לְ ה בָּ י מַ כִ ר וְ כוֹ בְּ ת זֶה הַ רוֹ כוֹ לָּה וּבְ חִ שׁ תְּ רַ דָּ

נֵי פְ ל לִ כֵ אוֹ ם לְ ר אִ שֵׂ עֲ מַּ ה ק"ו מִ מָ חוֹ לוֹ חוּץ לַ כְ אָ ם לְ אִ
לֹא ן  יִ דַ עֲ שֶׁ ן  ין זֶה נָכוֹ ים אֵ מִ לָ שְׁ ה וּ דָ וֹ תּ ה ק"ו מִ יקָ רִ זְ
א ר הָ מַ יךְ לוֹ רִ יָה צָ חוֹ הָ רְ ל כָּ עַ ים וְ מִ לָ שְׁ ה וּ דָ תוֹ אוּ בְּ צְ מָ
ה יקָ רִ נֵי זְ פְ ר לִ כוֹ בְּ ן הַ ל מִ כֵ אוֹ א לָ לָּ תוּב אֶ כָּ א הַ לֹא בָּ
ר חַ אַ נּוּ לְ מֶּ ל מִ אֹכֶ רָה לְ זְהָ ין לוֹ אַ ה אֵ תָּ עַ ה וּמֵ קֶ הוּא לוֹ שֶׁ

ין ירִ הִ זְ י מַ כִ וְ ר זֶה: חַ ן זֶה אַ לָּ כֻ ן בְּ כֵ ר וְ ה וְהוּא זָ יקָ רִ זְ
ר ל וָחֹמֶ ה קַ מָ חוֹ לוֹ חוּץ לַ כְ אוֹ ם לְ ר אִ מַ אָ קָ ין דְּ דִּ ן הַ מִ
ה דָ וֹ תּ ר מִ ל וָחֹמֶ ה קַ יקָ רִ נֵי זְ פְ ם לִ תוּ אִ וּ' וְ ר כּ שֵׂ עֲ מַּ מִ
ר ל וָחֹמֶ תְּ קַ רַ מְ אָ קָ תוּ וּדְ ה אָ מָ חוֹ וּלְּהוּ חוּץ לַ א כּ מָ לְ דִּ
י' פֵּ  אַ וְ יָן: נְ ינוֹ עִ ם אֵ אן אִ ין כָּ אֵ ין וְ דִּ ן הַ ין מִ ירִ הִ זְ ין מַ אֵ

תוֹ חוֹ אֲ יהּ בַּ ית לֵ אִ ק דְּ חָ צְ א ר' יִ הָ ר כו' דְּ מַ אָ ן דְּ אֵ מָ לְ
א יכָּ רָה אִ זְהָ י אַ בֵּ גַ ין וְ דִּ ן הַ ין מִ שִׁ  נְ וֹ עוֹ מּ ת אִ יו וּבַ בִ ת אָ בַּ
כוּלְּהוּ י בְּ תֵ יְ א מַ קָ אי דְּ א הַ מָ לְ עָ א בְּ וּרָ סּ אִ א: ירָ א יַתִּ רָ קְ
ת: קוֹ לְ מַ לֹא לְ  ר וְ מַ אָ א קָ מָ לְ עָ י בְּ וּרֵ סּ אִ רָה בק"ו לְ זְהָ אַ
ר ואע"ג מַ אָ ר קָ א זָ קָ וְ לָה כו' דַּ עוֹ ן הָ ל מִ כַ אָ שֶׁ ר  זָ

י אִ ר דְּ מַ אָ א קָ קָ וְ ר דַּ א זָ כָ ר הוּא הָ לָה זָ י עוֹ בֵּ גַ ן לְ כֹהֵ דְּ
וּם שּׁ  ד מִ ר חַ מַ אָ קָ שׁ דְּ מֵ א חָ הָ או דְּ ד לָ יהּ חַ ר לֵ צַ ן בְּ כֹּהֵ
וּם שּׁ  ד מִ חַ ר וְ שֵׂ עֲ מַּ ר מִ ל וָחֹמֶ קַ י בְּ תֵ אָ ה דְּ מָ חוֹ חוּץ לַ
ד חַ ים וְ מִ לָ שְׁ ה וּ דָ וֹ תּ ר מִ ל וָחֹמֶ קַ י בְּ תֵ אָ ה דְּ יקָ רִ נֵי זְ פְ לִ
ר ל וָחֹמֶ קַ י בְּ תֵ אָ ה דְּ יקָ רִ ר זְ חַ אַ י' לְ פֵּ  מוּר אַ ר גָּ וּם זָ שּׁ  מִ

את טָּ  חַ ר מֵ ל וָחֹמֶ קַ י בְּ תֵ אָ ים דְּ עִ לָ קְּ ל חוּץ לַ כֵ וּם אוֹ שּׁ  ד מִ חַ ה וְ יקָ רִ נֵי זְ פְ ר וכ"ש לִ כוֹ בְּ מִ
ים עִ לָ קְּ ר חוּץ לַ ן זָ כֵּ שֶׁ ל  כָ ים וְ עִ לָ קְּ ךְ הַ תוֹ ן וּבְ כֹּהֵ וּ  ילּ פִ לָה וַאֲ ל עוֹ כֵ וּם אוֹ שּׁ  ד מִ חַ ם וְ שָׁ  אָ וְ
נַן אֲ הָ וְ ן: יהֶ לֵ ת עֲ קוֹ לְ לֹא לִ  ר וְ מַ אָ ים קָ וּרִ סּ ה אִ שָּׁ  מִ וּם חֲ שּׁ  מִ : שׁ מֵ ה חָ קֶ א לוֹ מָ לְ ה אַ מָ חוֹ חוּץ לַ וְ

ים: עִ לָ קְּ ים חוּץ לַ שִׁ  דָ י קָ שֵׁ  דְ ל קָ כֵ אוֹ ים וְ וּרִ כּ נֵי בִּ תָ קָ ין וְ קִ וֹ לּ ן הַ וּ הֵ לּ נַן אֵ תְּ

א קָ יָה נָפְ לֹא הָ רוֹ  דְ סִ א כְּ רָ קְ מִּ שׁ הַ רֵ וֹ יָה דּ וּ הָ לּ אִ . דְּ הּ שׁ לֵ רֵ דָ א וְ רָ קְ הּ לִ ס לֵ רֵ סָ הּ מְ ידֵ דִ הּ לְ א לֵ ירָ בִ סְ אי דִּ מַ לְ דִּ

ה שֶׁ  ה קָ בָּ רַ דְּ ךְ אַ כָ ן בְּ עוֹ מְ שִׁ ר'  ח לְ בָּ שֻׁ  אי מְ מַּ י אַ תִּ כַּ ר אַ תֹּאמַ ם  אִ "ה וְ פֵ דְ א כִּ תָּ שְׁ  ישׁ הַ רִ דְ דִ א כְּ רָ קְּ הּ מִ לֵ
יר פִּ  שַׁ  ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ א וְ רָ קְ י לִ רוּסֵ סֵ י וּלְ כִ שׁ הָ רַ דְ מִ ן לְ נָּלַ מִ
ה יקָ רִ ם זְ קֹדֶ א לְ תָ א אֲ ר לָ כוֹ ךָ בְּ  חֲ רְ ל כָּ עַ שׁ דְּ רֵ דָ קָ
י כִ י לְהָ ם אִ קוֹ ל מָ כָּ מִ ה דְּ דָ תוֹ ם לְ ב קֹדֶ תַּ כְ נִּ שֶׁ אע"פ 
ב תַּ כְ נִּ שֶׁ ה  דָ וֹ תּ יר מִ פִּ  שַׁ יהּ  ינַן לֵ פִ יָלְ נֵּהּ וְ ק מִ תֵּ שַׁ  א לִ תָ אֲ

ל עַ ת דְּ פוֹ סָ תוֹ שׁ בְּ רֵ פֵ דְ כִ י"חַ וְ שִׁ  מָ אֶה לְ רְ ךְ נִ ף כָּ סוֹ בְּ
יַנָא רְ חַ א אַ וּרָ סּ אִ ה דְּ יקָ רִ ם זְ קֹדֶ יָא לְ תְ ה אָ דָ וֹ ךָ תּ  חֲ רְ כָּ
ה יקָ רִ ר זְ חַ ( אַ הּ י )בָּ מֵ קֻ אוֹ א לְ יכָּ לֵ הּ דְּ א בָּ מָ קְ אוֹ א לְ יכָּ לֵ
ר כוֹ ינַן בְּ מִ קְ מוֹ ר דְּ ימַ מֵ א לְ יכָּ ךְ לֵ כָּ לְ הִ ים וְ רִ זָ י לְ רֵ שָׁ  דְּ
ה דָ וֹ תּ ר מִ ל וָחֹמֶ קַ י בְּ תֵ אָ ה דְּ יקָ רִ נֵי זְ פְ ם לִ ב קֹדֶ תַּ כְ נִּ שֶׁ

יךְ רִ ךְ צָ חָ רְ ל כָּ ם עַ קוֹ ל מָ כָּ א מִ הָ ר דְּ בֵּ תַּ סְ מִ כוּלְּהוּ דְּ וְ
מוּר הוּא ד חָ ד צַ חַ ה אע"ג דְּ יקָ רִ נֵי זְ פְ ה לִ דָ וֹ י תּ מֵ קְ אוֹ לְ
שׁ רֵ פֵ דְ י כִּ כִ א לְהָ לָּ א אֶ תָ א אֲ ם לָ קוֹ ל מָ כָּ לָה מִ ל עוֹ צֶ אֵ
א. מָ לְ עָ א בְּ וּרָ סּ אִ ר: כוֹ בְ ע בִּ מַ שְׁ  ף מַ ף סוֹ ן סוֹ ם כֵּ אִ וְ
וֵי הָ ד וְ חַ ד וְ ל חַ כָ רָה לְ זְהָ ה אַ בֶּ רַ מְ א דִּ כוּלְּהוּ הָ א בְּ יתָ אִ

קוּת לְ מַ א דְּ רָ קָּ ל עִ א אֲבָ מָ לְ עָ א בְּ וּרָ סּ נוּ אִ יְ שׁ הַ דָ ר חָ בָ דָ בְּ
ן עוֹ מְ שִׁ ר'  י ק"ו דְּ תֵ אָ ה וְ מָ חוֹ א חוּץ לַ תָ ד אֲ חַ ד וְ ל חַ כָ דְּ
ים וּרִ כּ בִ שׁ בְּ חֹדֶ ד בַּ חַ ד וְ ל חַ כָ וּר בְּ סּ כוּלְּהוּ אִ לֶּה בְּ גַ וּמְ
ר תֹּאמַ ם  אִ ק וְ רַ לֹּא זָ  שֶׁ ד  ה עַ דָ תוֹ ין וּבְ רִ לֹּא קוֹ  שֶׁ ד  עַ
א יכָ רִ א צְ הוּ הָ שׁ בְּ דָ וּר חָ סּ י אִ שֵׁ  רוֹ פָ ן לְ עוֹ מְ שִׁ ר'  ן לְ נָּלַ וּמִ

ים חוּץ וּרִ כּ בִ ר בְּ מַ אָ אי קָ ה וּמַ מָ חוֹ ת חוּץ לַ קוֹ לְ מַ לְ
א לָּ תוּב אֶ כָּ א הַ לֹא בָּ א  לָּ ר אֶ שֵׂ עֲ מַּ ר מִ ל וָחֹמֶ ה קַ מָ חוֹ לַ
יךְ רִ טְ צְ יר אִ פִּ  שַׁ א  ן הָ יהֶ לֵ א עֲ רָ לֹּא קָ  שֶׁ ד  ל עַ כֵ אוֹ לָ
ר מַ יֵשׁ לוֹ כוּלְּהוּ וְ ן לְ כֵ ה וְ מָ חוֹ חוּץ לַ ת דְּ קוֹ לְ מַ לְ
נֵי שְׁ  א לִ תָ א אֲ רָ ל קְ כָ ן דְּ עוֹ מְ שִׁ ר'  יהּ לְ א לֵ רָ בְּ תַּ סְ מִ דְּ

ת קוֹ לְ מַ י לְ יֵי נָמֵ תוֹ אֵ ם לְ גַ שׁ וְ דָ וּר חָ סּ יֵי אִ תוֹ אֵ ים לְ רִ בָ דְּ
וּר סּ ים אִ וּרִ כּ בִ נוּ בְּ דֵ מְּ לַ ם לְ ר אִ מַ אָ י קָ כִ ה וְהָ מָ חוֹ חוּץ לַ
יֵי רוֹ אוֹ א לְ לָּ ר אֶ שֵׂ עֲ מַּ ר מִ ל וָחֹמֶ י קַ רֵ ה הֲ מָ חוֹ חוּץ לַ לְ
חוּץ ת לְ קוֹ לְ מַ תוּ לְ י אָ ם נָמֵ גַ רוּ וְ לֹּא קָ  שֶׁ ד  עַ וּר דְּ סּ אִ
נֵי פְ ל לִ כֵ אוֹ א לְ לָּ ים אֶ מִ לָ שְׁ ה וּ דָ תוֹ נֵי בְּ תָ קָ א דְּ ה וְהָ מָ חוֹ לַ

א מָ לְ עָ וּר בְּ סּ א אִ לָּ ה אֶ קֶ א לוֹ קָ וְ או דַּ ה לָ קֶ ה לוֹ יקָ רִ זְ
ר א זָ ר רָבָ מַ א אָ יךְ וְהָ רִ א וּפָ קָ וְ או דַּ ה לָ קֶ כוּלְּהוּ לוֹ וּבְ
ה קֶ ן לוֹ עוֹ מְ שִׁ ר'  ה כו' לְ יקָ רִ נֵי זְ פְ לָה לִ עוֹ ן הָ ל מִ כַ אָ שֶׁ
ר שֵׂ עֲ מַּ ר מִ ל וָחֹמֶ קַ י בְּ תֵ אָ ה דְּ מָ חוֹ וּם חוּץ לַ שּׁ  ד מִ שׁ חַ מֵ חָ
ן עוֹ מְ שִׁ ר'  א דְּ מָ לְ ה כו' אַ יקָ רִ נֵי זְ פְ לִ או דְּ וּם לָ שּׁ  ד מִ חַ וְ

ה מָ חוֹ ל חוּץ לַ כֵ אוֹ א בְּ לָּ קוּת אֶ לְ א מַ יכָּ לֵ י וְ וּרֵ סּ שׁ אִ מֵ שׁ חָ מֵ אי חָ נֵּי מַ שַׁ  א וּמְ וּרָ סּ לֹא אִ  ר וְ מַ אָ קוּת קָ לְ מַ
י שֵׁ  דְ קָ ן וְ יהֶ לֵ א עֲ רָ לֹּא קָ  שֶׁ ד  ים עַ וּרִ כּ נֵי בִּ תָ קָ ס וְ רֵ טְ וּנְ קּ שׁ הַ רֵ פֵּ ין  קִ וֹ לּ ן הַ וּ הֵ לּ נַן אֵ נַן תְּ א אֲ א וְהָ ידָ רֵ גְּ
שׁ רֵ פֵ דְ י כִּ ידִ נֵּי מִ שַׁ  א מְ זֶּה לָ  מִ ה דְּ שֶׁ  ים קָ שִׁ  דָ י קָ שֵׁ  דְ ס קָ רֵ טְ וּנְ קּ יר בַּ כִּ זְ הִ שֶׁ ה  ים מַ עִ לָ קְּ ים חוּץ לַ שִׁ  דָ קָ

יךְ רֵ פָּ א  ים לָ שִׁ  דָ י קָ שֵׁ  דְ קָּ מִ ים דְּ וּרִ כּ בִּ א מִ לָּ יךְ אֶ רֵ פָּ א  "ס לָ שַּׁ  הַ שׁ דְּ רֵ פָ נָא לכ"נ לְ קָ סְּ מַּ הּ בַּ וּפֵ ס גּ רֵ טְ וּנְ קּ הַ
ים שִׁ  דָ קָּ ל מִ מוּךְ אֲבָ סָ ס בְּ רֵ טְ וּנְ קּ י' הַ פֵ דְ ה כִּ פָ רֵ ה טְ דֶ שָּׂ ר בַּ שָׂ בָּ שׁ מִ רֵ פָ אֲ שֶׁ מוֹ  רָה כְּ זְהָ א אַ יכָּ ם אִ תָ הָ "ס דְּ שַּׁ  הַ

ל חוּץ כֵ אוֹ ךְ לְ כָּ לְ וֹ הִ ים בּ שִׁ  פֹרָ ם מְ הֵ שֶׁ יל  עֵ לְ א דִּ רָ קְּ י אַ אֵ קָ ם וְ לָ כְ אָ ל לְ וּכַ לֹא תּ תֹּב   כְ ה לִ מָּ שָׁ ם  אתֶ יב וַהֲבֵ תִ י כְּ דֵ כְּ וּר מִ תּ וּם יִ לֹא שׁ  א בְּ רָ קְ הּ דִּ טֵ שָׁ  פְּ  א מִ יכָּ ת אִ קוֹ לְ ר מַ קַּ ם עִ תָ הָ "ס דְּ שַּׁ  יךְ הַ רֵ פָּ א  ים לָ לִּ קַ
חוּץ או דְּ יָּה לָ נִ שְׁ ם  עַ פַּ ד  חָ ל אֶ כָ תוּב בְּ וּ כָּ לּ אִ ד כְּ חַ ד וְ ל חַ כָ או לְ י לָ חוּדֵ יִ נָּה לְ ע מִ מַ שְׁ י  ה לִ מָּ ד לָ ל חַ כָ י בְּ שַׁ רוּ פֵּ ר  דַּ הְ לוּת מַ לָ כְ בִּ שֶׁ או  וֵי לָ א הָ ךְ לָ כָ וֹ וּלְ ים בּ שִׁ  פֹרָ ן מְ לָּ י כֻּ רֵ הֲ שֶׁ א  רָ י קְ עֵ א בָּ י לָ קֵ ה לָ מָ חוֹ לַ
ן תֵּ ם תִּ ךָּ אִ  יֶּ אן דַּ כָ ים בְּ תוּבִ כְּ ים הַ שִׁ  דָ קֳּ ל הַ כָ ר בְּ תֹּאמַ ם  אִ שׁ וְ דָ ר חָ בָ דָ הּ לְ תֵ לְּ מִ ד לְ חַ ד וְ ל חַ כָ ן לְ כֵ א וְ תָ ן אֲ יהֶ לֵ א עֲ רָ לֹּא קָ  שֶׁ ד  ל עַ כֵ אוֹ ים לָ וּרִ כּ ךְ בִּ כָּ לְ ר הִ חֵ ר אַ בָ דָ יָן לְ נְ נֵהוּ עִ יָן לוֹ תְּ נְ ינוֹ עִ אֵ יוָן דְּ כֵ ה וְ מָ חוֹ לַ
ים ופרש"י וּרִ כּ בִ וּר דְּ סּ הוּ אִ יָּךְ בְּ שַׁ א  לָ ה דְּ יקָ רִ ם זְ י קֹדֶ מֵ קוֹ אוֹ יךְ לְ רִ ה ע"כ צָ דָ תוֹ ים וְ מִ לָ שְׁ  בִ ין דְּ דִּ ן הַ ין מִ ירִ הִ זְ ין מַ ר אֵ ל וָחֹמֶ קַּ ינַן מִ פִ יָלְ ים אע"ג דְּ וּרִ כּ בִּ ן חוּץ מִ לָּ כֻ ה בְּ יקָ רִ נֵי זְ פְ ת לִ קוֹ לְ מַ יָן לְ נְ או עִ לָּ הַ
וּם שּׁ  נוּ מִ יְ ה הַ קֶ ים לוֹ עִ לָ קְּ נֵי חוּץ לַ תָ ם דְּ שָׁ  אָ את וְ טָּ  חַ ר מֵ מַ אָ א קָ וּרָ סּ ה אִ יקָ רִ ר זְ חַ ל אַ כֵ אוֹ רָה לְ זְהָ אַ ר לְ כוֹ שׁ לִבְ רֵ פָ ן מְ עוֹ מְ שִׁ ר'  א דְּ ה וְהָ יקָ רִ נֵי זְ פְ ל לִ כֵ אוֹ יךְ בְּ רִ טְ צְ כוּלְּהוּ אִ ינַן לְ רִ טְ פָ א דְּ הָ י דְּ י נָמֵ כִ ין הָ אִ

ר חַ אַ א לְ וּרָ סּ אִ רָה דְּ זְהָ אַ י לְ תֵ ר אָ כוֹ בְ ר"ש דִּ יהּ לְ ינַן לֵ מֵ רָ יל דְּ עֵ ית לְ שִׁ  רֵ פָ דְ א כִּ כָ ר הָ מַ יךְ לוֹ רִ צָ ר וְ מַ אָ י קָ וּרֵ סּ שׁ אִ מֵ א חָ ר רָבָ מַ אָ ה דְּ שָּׁ  מִ ה חֲ קֶ לוֹ ן וְ מָּ קַ לְ דִ א כְּ קָ נָפְ לוּ הוּא דְ לֹא תֹאכֵ ה  פָ רֵ ה טְ דֶ שָּׂ ר בַּ שָׂ בָּ
ר ר"ש מַ ךְ אָ כָ ה וּלְ יקָ רִ נֵי זְ פְ ת לִ קוֹ לְ מַ א לְ דָ וּר וַחֲ סּ אִ א לְ דָ ים חֲ רִ בָ נֵי דְּ שְׁ  תוּ לִ כוּלְּהוּ אָ ר וּדְ כוֹ בְ או דִּ לָ יהּ דְּ ע לֵ מַ שְׁ  א מַ לָּ ין אֶ דִּ ן הַ ין מִ שִׁ  נְ ין עוֹ אֵ שֶׁ י[  פִ ה לְ מָ חוֹ ל ]חוּץ לַ כֵ אוֹ ת לְ קוֹ לְ יךְ לִ רִ טְ צְ א אִ ה וְהָ יקָ רִ זְ
וּם שּׁ  תוּ מִ א אָ דָ ל חֲ כָ רָה דְּ זְהָ אַ א לר"ש דְּ יהּ הָ נָא לֵ מְ ה דִּ שֶׁ  א קָ טוּבָ לָה ע"כ וְ עוֹ את וְ טָּ  חַ ן בְּ כֵ ה וְ יקָ רִ ר זְ חַ אַ לְ וּר דִּ סּ א אִ לָּ נוּ אֶ דְ מַ ה לָ דָ תוֹ ר דְּ ל וָחֹמֶ קַּ מִ ה דְּ יקָ רִ נֵי זְ פְ וּר לִ סּ אִ ךְ לְ רַ צְ לֹא הֻ ר  כוֹ בְ או דִּ לָ דְּ
יל בִ שְׁ  תוּ בִּ ינָךְ אָ אִ הּ דְּ נָּלֵ ה וּמִ יקָ רִ נֵי זְ פְ לִ ת דְּ קוֹ לְ מַ א לְ לָּ י אֶ תֵ א אָ י לָ ה נַמֵּ דָ תוֹ י וְ תֵ א אָ שׁ לָ דָ וּר חָ סּ וּם אִ שׁ א וּלְ רָ לֹּא קְ  שֶׁ ד  עַ ים דְּ וּרִ כּ בִ ת בְּ קוֹ לְ מַ א לְ לָּ י אֶ תֵ א אָ ים לָ וּרִ כּ בִ רָה דְּ זְהָ א אַ הָ קוּת דְּ לְ וּר וּמַ סּ אִ
לֹא ב  תַּ כְ מִ י לְ צֵ מָ א דְּ תָ הּ אֲ וּפֵ גּ מִ ר דְּ מַ יָה לוֹ לוֹ ר הָ שֵׂ עֲ מַּ ר מִ ל וָחֹמֶ ה קַ מָ חוֹ חוּץ לַ י לְ כוּלְּהוּ אִ ה וּבְ דָ תוֹ ר בְּ מַ אָ אי קָ תוּ מַ א וְ ידָ רֵ ה גְּ יקָ רִ נֵי זְ פְ לִ ת דְּ קוֹ לְ וּם מַ שּׁ  א מִ לָּ י אֶ תֵ א אָ לָ א דְּ ימָ ד אֵ ל חַ כָ בְ שׁ דִּ דָ וּר חָ סּ אִ

ין וּרִ סּ ינַן אִ בֵּ רַ מִ א דְּ הָ יוָן דְּ כֵ ה דְּ שֶׁ  ד קָ עוֹ א וְ מָ לְ עָ וּר בְּ סּ א אִ לָּ ינוֹ אֶ אֵ ה וְ קֶ וֹ לּ שֶׁ ה  יקָ רִ ר זְ חַ ר אַ כוֹ בְּ ל מִ כֵ אוֹ א לְ לָּ ר אֶ מַ אָ נָא דר"ש דְּ שָּׁ  לִ ה לְ שֶׁ  ד קָ עוֹ שׁ וְ רֵ פָ ר וּלְ דַּ הְ מֶ יָה לוֹ לְ לֹא הָ יל זֶה  בִ שְׁ  בִ ם דְּ לָ כְ אָ ל לְ וּכַ תּ
אֶה רְ ךְ נִ א כָּ כָ הָ א מֵ לָּ ינַן אֶ עִ מוֹ שְׁ  א אַ או לָ א לָ וּרָ סּ אִ ר דְּ מַ יהוּ יֵשׁ לוֹ ן מִ עוֹ מְ שִׁ ר'  הּ דְּ תֵ לְּ מִ יל בְּ עֵ ט'( לְ וַנְ קְּ שׁ )הַ רֵ פֵ דְ וּר כִּ סּ אִ מוּ לְ דְ ד נִ חַ ד וְ ל חַ כָ הּ דְּ ק לֵ וֹ פּ י תִּ ה לִ מָ ס לְ רֵ טְ וּנְ קּ שׁ הַ רֵ פֵ דְ א הוּא כִּ מָ לְ עָ בְּ
ין אֵ ר דְּ ל וָחֹמֶ קַּ ינַן מִ עִ מוֹ שְׁ  א אַ קוּת לָ לְ מַ ר אע"ג דְּ שֵׂ עֲ מַ ר דְּ ל וָחֹמֶ קַּ ינַן מִ פִ ה יָלְ מָ חוֹ חוּץ לַ וּר דְּ סּ רוּשׁ אִ פֵּ א  מָ לְ עָ וּר בְּ סּ שׁ אִ רֵ פָ אֶה לְ רְ ן נִ כֵ יר לָ פִּ  שַׁ וּ  שׁ ת קָ רוֹ חֵ ת אֲ יוֹ שְׁ  ם קֻ קוֹ ל מָ כָּ ל מִ י"חַ אֲבָ שִׁ  מָ לְ
אוּ רְ לֹּא קָ  שֶׁ ד  ים עַ וּרִ כּ ן בִּ גוֹ או כְּ וּר לָ סּ ן אִ יִ דַ ינוּ עֲ צִ לֹּא מָ  שֶׁ ר  תֵ וּשׁ יוֹ דּ וֹ חִ יֶה בּ הְ יִּ שֶׁ ר  חֵ ר אַ בָ דָ או בְּ יד לָ מִ עֲ י לְהַ ב לִ ה טוֹ מָ חוֹ ל חוּץ לַ כֵ אוֹ ר בְּ בָ ינַן כְּ עִ מְ שָׁ א  וּרָ סּ אִ יוָן דְּ ם כֵּ קוֹ ל מָ כָּ ין מִ דִּ ן הַ ין מִ ירִ הִ זְ מַ

או י לָ דֵ יַחוֹ א לְ מָ לְ דִ ם( וְ שָׁ  כֹּד. וְ ף  ים דַּ חִ סָ פְּ ה ) עָ שָׁ ל  ק כָּ רֶ פֶּ יךְ  רִ פָ א דְּ י לְהָ מֵ א דָּ לָ י דְּ ירֵ אוֵי יַתִּ לָ ינַן בְּ מִ קְ א מוֹ לָ ינַן וְ שִׁ  רְ שׁ דָּ רַ דְ מִ א לְ כָּ אִ א דְּ יכָ ל הֵ א כָּ מָ לְ עָ י' בְּ רִ מְ אָ דְ הּ כִּ תֵ לְּ מִ ד לְ חַ ד וְ ל חַ כָ ם וּבְ יהֶ לֵ עֲ
ד ים עַ וּרִ כּ ל בִּ כֵ אוֹ יָן לְ נְ נֵהוּ עִ א תְּ תָ יְ רַ בָּ נֵי בַּ תָ קָ א דְּ יחָ א נִ תָּ שְׁ  הַ יהּ וְ ינַן לֵ מִ קְ הּ מוֹ שֵׁ  נַפְ ד בְּ ל חַ ל כָּ רָה אֲבָ וֹ תּ בַּ שֶׁ ין  וּרִ סּ ר אִ אָ שְׁ יַן  נְ עִ נֵהוּ לְ ר תְּ מַ וֹ לּ הּ מִ שֵׁ  נַּפְ הּ אַ מֵ קוֹ אוֹ ן לְ ית לָ י אִ פֵ אי טְ וַדַּ י' הוּא דְּ שִׁ  י נַפְ פֵּ  אַ בְּ
הּ יק לָ סִּ ה וּמַ יקָ רִ ר זְ חַ אַ נּוּ לְ מֶּ ל מִ כֵ אוֹ ן הָ כֹּהֵ נוּ  יְ לָה הַ עוֹ שׁ בְּ דֵּ חַ א לְ בָּ שֶׁ ה  שׁ וּמַ דָ או חָ לָ א לְ לָּ קוּת אֶ לְ ין מַ לֹא אֵ  שׁ וַהֲ מֵ ה חָ קֶ ה לוֹ יקָ רִ נֵי זְ פְ לָה לִ עוֹ ל הָ כַ אָ שֶׁ ר  א זָ ר רָבָ מַ אָ ם וְהָ לָּ ן כֻּ כֵ ה וְ קֶ לוֹ ן דְּ יהֶ לֵ א עֲ רָ לֹּא קָ  שֶׁ
א הוּא ירָ א יַתִּ רָ א קְ לָּ ה אֶ יקָ רִ נֵי זְ פְ או לִ לָּ נָא הַ ימְ קִ א אוֹ ךְ הָ ידָ דִ י וּלְ קֵ ה לָ מָ חוֹ חוּץ לַ ים דְּ מִ לָ שְׁ ה וּ דָ תוֹ א בְּ מָ לְ ה אַ מָ חוֹ י חוּץ לַ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ים וּמַ לִּ ים קַ שִׁ  דָ נֵי קָ תָ קָ ין וְ קִ וֹ לּ ן הַ וּ הֵ לּ נַן אֵ נַן תְּ א אֲ י וְהָ וּרֵ סּ ה אִ שָּׁ  מִ חֲ
וּר חוּץ סּ י אִ מִ קְ מוֹ א דְּ תָּ שְׁ  ד הַ הּ עַ תֵּ עְ א דַּ קָ לְ סָ דְ ינוּ כִּ צִ רָה מָ זְהָ אַ ם וְ לָ כְ אָ ל לְ וּכַ לֹא תּ תֹּב   כְ ר לִ מַ לוֹ ד כְּ חַ ד וְ ל חַ כָ או בְּ י לָ דֵ יַחוֹ נָּה לְ ע מִ מַ שְׁ י  ה לִ מָּ ד לָ ל חַ כָ שׁ בְּ רֵ פָ ר וּמְ דַּ הְ אַ הּ דְּ מָ שְׁ ם  אתֶ יב וַהֲבֵ תִ י כְּ דֵ כְּ מִ

ת קוֹ לְ מַ יֵי לוֹ לְ וֹ לּ גַ ר לְ מַ לוֹ ד כְּ חַ ד וְ ל חַ כָ או בְּ י לָ דֵ יַחוֹ כוּלְּהוּ לְ שׁ בְּ רֵ פָ ר וּמְ זַ חָ א דְּ תָּ שְׁ  הַ ד וְ ל חַ כָ י בְּ תֵ אָ קָ שׁ הוּא דְּ דָ ר חָ בָ דָ ת בְּ קוֹ לְ מַ ד לְ חַ ד וְ ל חַ כָ בְ או דִּ לָּ ר הַ קַּ עִ ר וְ שֵׂ עֲ מַ ר דְּ ל וָחֹמֶ קַּ ד מִ ל חַ כָ ה בְּ מָ חוֹ לַ
ד מַ ר לָ כוֹ בְּ שֶׁ ה  ל מָ א אֲבָ מָּ א קַ רָ קְ או בִּ לָּ ר הַ קַּ וֹ עִ ין בּ ידִ מִ עֲ נוּ מַ אָ שֶׁ מוֹ  שׁ כְּ דָ ר חָ בָ דָ קוּת בְּ לְ יָא וּמַ תְ א אָ רָ קְּ ה מִ מָ חוֹ חוּץ לַ ד מִ חַ ד וְ ל חַ כָ ת בְּ יּוֹ קִ לְּ נֵי מִ שְׁ א  יכָּ א אִ תָּ שְׁ  הַ ד וְ חַ ד וְ ל חַ כָ ה בְּ מָ חוֹ חוּץ לַ וּר דְּ סּ אִ בְּ
שׁ מֵ ה חָ קֶ לוֹ א וְ יכָּ י אִ קוּת נָמֵ לְ מַ ר דְּ מַ ר לוֹ שֵׂ עֲ מַ ר לְ ל וָחֹמֶ קַּ וּלְּהוּ מִ ינַן כּ פִ יָלְ ה דְּ מָ חוֹ חוּץ לַ וּר לְ סּ אִ יֵי לְ וֹ לּ גַ א לְ לָּ וּר אֶ תּ יִּ נֵּי הַ הַ א מְ לָ ת דְּ קוֹ לְ מַ לֹא לְ  וּר וְ סּ אִ נְהוּ לְ ן הָ תָּ שְׁ  לָ שְּׁ  לָה מִ עוֹ ן וְ יהֶ תֵּ שְּׁ  את מִ טָּ  חַ ה וְ וַדֶּ תְ מִ

ל וּכַ לֹא תּ ר  מַ אָ קָ א דְּ יָא וְהָ דְ הֶ תֹּב בְּ  כְ ךְ לִ חָ רְ ל כָּ יךְ עַ רִ ר צָ שֵׂ עֲ מַ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ הּ וְ ט בֵּ רָ ר וּפְ דַ אי הָ מַּ הּ אַ וּפֵ ר גּ שֵׂ עֲ ר וּמַ תֹּאמַ ם  אִ יָא ]כדפרש"י[ וְ גְ סֻּ  ר בַּ מַ אָ י קָ כִ קוּת וְהָ לְ שׁ מַ מֵ או חָ א לָ ר רָבָ מַ אָ קָ דְּ
ין י אֵ רֵ הֲ שֶׁ ר  שֵׂ עֲ מַ ר דְּ ל וָחֹמֶ קַּ נוּ מִ דֵ מְּ לַ א זֶה לְ ה בָּ ר מָ מַ וּר לוֹ תּ ן יִ הֶ ין בָּ אי אֵ וַדַּ שׁ דְּ דָ ר חָ בָ שׁ דָּ רֵ וֹ י דּ יתִ יִ לֹא הָ ם  לָ כְ אָ ל לְ וּכַ לֹא תּ א  לָּ יב אֶ תִ א כְּ לָ יָא וְ דְ הֶ ר בְּ שֵׂ עֲ יב מַ תִ א כְּ י לָ אי אִ א וַדַּ הָ א דְּ רָ אָ שְּׁ  ם אַ לָ כְ אָ לְ

לְּהוּ א כֻּ הָ ן דְּ וֹ שׁ יכוּת לָ רִ וּר אֲ תּ וּם יִ א שׁ יכָּ א לֵ ר הָ כוֹ בְ ן בִּ כֵ ה וְ יקָ רִ נֵי זְ פְ יַן לִ נְ עִ ה לְ וַדֶּ תְ ינָךְ מִ וּלְּהוּ אִ ינַן כּ פִ י יָלְ יכִ א"כ הֵ ה למשי"ח דְּ שֶׁ  יהוּ קָ וֹ וּמִ דּ בַ ר לְ שֵׂ עֲ שׁ מַ רֵ פָ יָה מְ ם הָ אִ שֶּׁ  ר מִ תֵ א יוֹ רָ קְ יכוּת דִּ רִ אֲ
יר מִ יר גְּ פִּ  שַׁ  או וְ הוּא לָ הַ ם בְּ לָּ וּ כֻּ שׁ רְ פְ וּ נִ לּ אִ י כְּ רֵ ם הֲ לָ כְ אָ ל לְ לֹא תוּכַ יב  תִ ר כְּ דַ י הָ ' כִּ גוֹ ה וְ מָּ שָׁ ם  אתֶ יל וַהֲבֵ עֵ לְ א דִּ רָ קְ ים בִּ שִׁ  פֹרָ ן מְ לָּ כֻ יוָן דְּ כֵ ר דְּ מַ יךְ לוֹ רִ אי צָ א וַדַּ לָּ ם אֶ לָ כְ אָ ל לְ וּכַ לֹּא תּ  א מִ דָ חֲ י בַּ קִ נָפְ
ה שָׁ  רָ פָּ ף סד:(  "ק דַּ ינַן )בּ רִ מְ אָ דְ הּ כִּ בֵ תְ ינָךְ כַּ ב אִ גַּ אַ ר דְּ ימַ מֵ א לְ יכָּ אִ הּ דְּ רֹט בֵּ פְ ר לִ דַ אי הָ מַּ הּ אַ וּפֵ ר גּ שֵׂ עֲ יךְ מַ רִ פָּ  שֶׁ יָא  שְׁ  ה קֻ שֶׁ  לֹא קָ ם  קוֹ ל מָ כָּ יָא וּמִ דְ הֶ ב בְּ תַּ כְ וּ נִ לּ אִ ר כְּ ל וָחֹמֶ קַ הּ בְּ רֵ בְ חַ ד מֵ חַ
י דֵ יַחוֹ שׁ לְ רֵ פָ א ור"י מְ רָ קָּ עִ י אַ אֵ א קָ ם לָ לָ כְ אָ ל לְ וּכַ לֹא תּ א  תָּ שְׁ  א הַ הָ ר דְּ שֵׂ עֲ מַ יֵּר בְּ שִׁ  ךְ וְ ינָ אִ ישׁ בְּ רֵ פָ דְּ ה מִ מָ חוֹ חוּץ לַ או בְּ ר לָ שֵׂ עֲ מַ א בְּ יכָּ "א לֵ ד דע"כ הֵ עוֹ שׁ וְ דֵּ חַ תְ נִּ שֶׁ שׁ  דָ ר חָ בָ יל דָּ בִ שְׁ  נֵית בִּ שְׁ  נִ רָה וְ מְ נֶּאֶ שֶׁ
אי א"כ מַ ה דְּ שֶׁ  קָ שׁ וְ מָּ ה ה' מַ קֶ א לוֹ ר רָבָ מַ אָ קָ ה ה' דְּ קֶ י זֶה לוֹ פִ קוּת וּלְ לְ יּוּב מַ ן יֵשׁ חִ לָּ כֻ בְּ שֶׁ לוּ  לָּ ים הַ רִ מוֹ ים וַחֲ לִּ קַּ ן מִ לָּ כֻ ים בְּ עִ מְ וֹ נוּ שׁ אָ שֶׁ ין  וּרִ סּ ל אִ ל כָּ עַ ן דְּ יֵי לָ וֹ לּ גַ וּר לְ תּ יִּ נֵי הַ הֲ אַ ד דְּ חַ ד וְ ל חַ כָ או לְ לָ

י צֵ מָ ר דאה"נ דְּ מַ יֵשׁ לוֹ קוּת וְ לְ יב מַ שִׁ  א חֲ א קָ רָבָ ף מא:( וְ ים דַּ חִ סָ פְּ ה ) עָ שָׁ ל  ק כָּ רֶ פֶּ ינַן  רִ מְ י אָ כִ הָ יו דְּ לָ ין עָ קִ ין לוֹ אֵ ת הוּא וְ לוֹ לָ כְ בִּ שֶׁ או  א ר"א לָ הָ נֵּי דְּ שַׁ י כוּ' לִ וּם דר"א וְ שּׁ  י מִ קֵ לְ לִ ךְ וְ מוּ סָ יךְ בְּ רֵ פָּ
ם עַ טַּ  ה מִ מָ חוֹ קוּת חוּץ לַ לְ מַ נֵי דְּ שָּׁ  י לִ קֵ לְ ה לִ מָ חוֹ ים חוּץ לַ לִּ ים קַ שִׁ  דָ נַן קָ תְ א דִּ הָ יךְ מֵ רִ פָ ין דְּ קִ וֹ לּ ן הַ וּ הֵ לּ נַן אֵ א תְּ שׁ וְהָ רֵ פֵּ  שֶׁ י'  פִ או וא"ת לְ תוֹ לָ ל אוֹ לָ א כְּ כָ יֵּר הָ שִׁ א  לָ נֵּי דְּ שַׁ  נֵּהּ מְ א מִ יפָ דִ א עֲ לָּ י אֶ כִ יֵי הָ נּוֹ שַׁ  לְ
ים עִ לָ קְּ ן הַ אוּ חוּץ מִ יָּצְ שֶׁ ים  שִׁ  דָ י קָ שֵׁ  דְ נֵי קָ תְ ן לִ ם כֵּ אִ א דְּ רָ אי קְ הַ או מֵ ה לָ מָ חוֹ יֵּב חוּץ לַ חַ מְ ין דִּ יתִ נִ תְ מַ א דְּ מָ עֲ טַ "ס דְּ שַּׁ  הַ הּ לְ ים לֵ קִ ר הר"י דְּ מֵ אוֹ ר וְ סַ תוֹ נֶאֱ יצָ חִ מְ א חוּץ לִ יָּצָ שֶׁ יוָן  ה כֵּ פָ רֵ ה טְ דֶ שָּׂ ר בַּ שָׂ וּבָ
יֵּשׁ שֶׁ ע  מַ שְׁ  ה מַ מָ חוֹ נֵי חוּץ לַ תָ קָ א דְּ תָּ שְׁ  הַ ם( וְ שָׁ  ף סח: וְ ין דַּ לִּ ה )חֻ שָּׁ  קַ מְ ה הַ מָ הֵ ק בְּ רֶ פֶ א בְּ יתָ אִ דְ ן כִּ יהֶ לֵ ה עֲ קֶ ים לוֹ נִ פְ ם בִּ לָ כָ ר וַאֲ זַ וּ חָ ילּ פִ רוּ אֲ סְ ה נֶאֶ מָ חוֹ אוּ חוּץ לַ יָּצְ שֶׁ יוָן  כֵּ מִ ע דְּ מַ תְּ שְׁ  וֵי מִ הָ ים וְ לִּ ים קַ שִׁ  דָ קָ וְ
' גוֹ ה וְ פָ רֵ ה טְ דֶ שָּׂ ר בַּ שָׂ וּבָ א דִּ רָ קְּ י מִ ק לִ וֹ פּ ים תִּ עִ לָ קְּ ךָ חוּץ לַ  צֹאנְ ךָ וְ  רְ קָ ן בְּ עוֹ מְ שִׁ י  בִּ י רַ מוּקֵ א דְּ תָ יְ רַ בָּ ךָ וק"ק בַּ י רֶ עָ שְׁ  כֹל בִּ אֱ ל לֶ וּכַ א תּ לָ א דְּ רָ קְּ נוּ מִ יְ הַ ה וְ מָ חוֹ ד חוּץ לַ מֵ לוֹ עוֹ כְ אוֹ ם הָ דָ אָ שֶׁ ם  עַ טַּ  קוּת מִ לְ מַ

ה שֶׁ  קָ ין וְ רִ תָּ ים מֻ עִ לָ קְּ אוּ חוּץ לַ א יָצְ ל הָ יכוֹ א תֵּ לָ ךָ הוּא דְּ י רֶ עָ שְׁ  ךָ בִּ י רֶ עָ שְׁ  כֹל בִּ אֱ ל לֶ לֹא תוּכַ יב  תִ כְ דִּ ר מִ תָּ מֻ ר דְּ זַ חָ צָּה וְ חִ מְּ א חוּץ לַ ם יָצָ אִ שֶׁ ר  שֵׂ עֲ מַ ינוּ בְּ צִ מָּ שֶׁ י  פִ ר לְ מַ אָ קָ ם( דְּ שָׁ ה ) שָּׁ  קַ מְ ה הַ מָ הֵ ישׁ בְּ רֵ ן בְּ כֵ וְ
ל בָ ים אֲ עִ לָ קְּ ךְ הַ וֹ א( כ"א תּ לָּ ךָ )אֶ י רֶ עָ שְׁ  כֹל בִּ אֱ ל לֶ לֹא תוּכַ א  רָ ר קְ מַ י אֲ כִ ם הָ שָׁ  אָ את וְ טָּ  י חַ בֵּ אי גַּ וַדַּ "א דְּ יבָ שׁ רִ רֵ ין וּפֵ סוּרִ רוּ אֲ זְ חָ אוּ וְ י יָצְ כֵ וּ הָ לּ פִ א וַאֲ רָ אי קְ הַ י בְּ יבִ תִ י כְּ ם נָמֵ שָׁ  אָ את וְ טָּ  א חַ הָ דְּ

ין. רִ תָּ אי מֻ רוּ וַדַּ זְ ם חָ ל אִ ל אֲבָ יכוֹ א תֵּ אי לָ ךָ וַדַּ י רֶ עָ שְׁ  ע בִּ מַ שְׁ  ךָ מַ י רֶ עָ שְׁ  כֹל[ בִּ אֱ ל ]לֶ וּכַ לֹא תּ ר  מַ אָ קָ ת וְ יִ בַּ נֵי הַ פְּ אוּ  רְ יִּ שֶׁ ד  או עַ הּ לָ ית בֵּ לֵ א דְּ קָ רְ פִּ אי  הַ ינַן בְּ רִ מְ ים אָ וּרִ כּ ר וּבִ שֵׂ עֲ מַ

ילּוּ פִ ה, אֲ יקָ רִ ר זְ אַחַ ה לְ עוֹלָ ן הָ ל מִ אוֹכֵ א לָ לָּ אאֶ

יהּ ימֵּ א אִ ידָ יָלְ א: דְּ בָ ר רָ ה. אָמַ הוּא לוֹקֶ ים, שֶׁ נִ פְ בִּ

ל אַף עַ יד. וְ ילִ א תֵּ א – לָ י לָ אִ יד, וְ ילִ עוֹן – תֵּ מְ י שִׁ בִּ רַ כְּ

ים כּוּרִ בִ א דְּ רָ אי חוּמְ א. בגמַ כָ ירְ הוּ פִּ ית לְ אִ ב דְּ גַּ

ר שֵׂ עֲ ה, מַ בָּ רַ ים. אַדְּ רִ זָ ים לְ סוּרִ ן אֲ כֵּ ר – שֶׁ שֵׂ עֲ מַּ מִ

ה תוֹדָ א דְּ רָ אי חוּמְ אוֹנֵן. דוּמַ ן אָסוּר לְ כֵּ מוּר, שֶׁ חָ

ין ימוּרִ אֵ ים וְ מִ ן דָּ תַּ ין מַ עוּנִ ן טְ כֵּ ר – שֶׁ שֵׂ עֲ מַּ ים מִ מִ לָ וּשְׁ

ף סֶ ין כֶּ עוּנִ ן טְ כֵּ מוּר, שֶׁ ר חָ שֵׂ עֲ ה, מַ בָּ רַ . אַדְּ חַ בֵּ זְ י מִ בֵּ גַ לְ

ן כֵּ ים – שֶׁ מִ לָ ה וּשְׁ תּוֹדָ כוֹר מִ בְ א דִּ רָ אי חוּמְ ה. וּמַ צוּרָ

ים, מוּרִ ים חֲ מִ לָ ה וּשְׁ ה: תּוֹדָ בָּ רַ ם. אַדְּ חֶ רֶ תוֹ מֵ דוּשָּׁ קְ

שׁוֹק. ה וָ זֶ ת חָ נוּפַ ים, וּתְ כִ סָ ה, וּנְ יכָ מִ ים סְ עוּנִ ן טְ כֵּ שֶׁ

י שֵׁ דְ ן קׇ כֵּ כוֹר – שֶׁ בְּ ם מִ אָשָׁ את וְ טָּ חַ א דְּ רָ אי חוּמְ וּמַ

ם. חֶ רֶ תוֹ מֵ דוּשָּׁ ן קְ כֵּ מוּר, שֶׁ כוֹר חָ ה, בְּ בָּ רַ ים. אַדְּ שִׁ דָ קָ

יל. לִ ן כָּ כֵּ ם – שֶׁ אָשָׁ את וְ טָּ חַ ה מֵ עוֹלָ א דְּ רָ אי חוּמְ וּמַ

הוּ כוּלְּ י. וְ רִ פְּ כַ ן מְ כֵּ י, שֶׁ ירִ מִ ם חֲ אָשָׁ את וְ טָּ ה, חַ בָּ רַ אַדְּ

אי א מַ לָּ ילוֹת! אֶ כִ י אֲ תֵּ הוּ שְׁ ית בְּ אִ ה, דְּ עוֹלָ י מֵ ירִ מִ חֲ

יהּ א לֵ ירָ בִ סְ אי דִּ מַ לְ עוֹן? דִּ מְ י שִׁ בִּ רַ יהּ כְּ ימֵּ א אִ ידָ יָלְ דְּ

י כִ יהּ. )א(וְ ישׁ לֵ רֵ דָ א וְ רָ קְ יהּ לִ ס לֵ רֵ סָ יהּ, מְ ידֵ דִ לְ

ין שִׁ ר עוֹנְ אָמַ אן דְּ מַ ילּוּ לְ פִ א אֲ ין? הָ דִּ ן הַ ין מִ ירִ הִ זְ מַ

א. מָ לְ עָ א בְּ יסּוּרָ ין! אִ דִּ ן הַ ין מִ ירִ הִ זְ ין מַ ין, אֵ דִּ ן הַ מִ

ה חוּץ יקָ רִ י זְ נֵ פְ ה לִ עוֹלָ ן הָ ל מִ אָכַ ר שֶׁ א: זָ בָ ר רָ אָמַ הָ וְ

ין יסּוּרִ ה אִ שָּׁ מִ שׁ! חֲ מֵ ה חָ עוֹן לוֹקֶ מְ י שִׁ בִּ רַ ה, לְ חוֹמָ לַ

ין! לּוֹקִ ן הַ לּוּ הֵ נַן: אֵ נַן תְּ א אֲ הָ ווּ. וְ הָ
א לָּ אֶ
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יח.אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות
י דֵ כְּ מִ וֵּהּ דְּ גַ הוּ בְּ כוּלְּ נֵי לְ א מָ קָ כֹל דְּ אֱ ל לֶ וּכַ א תּ לָ א דְּ רָ אי קְ א הוּא הַ ירָ תִּ א יַ רָ קְ

הוּ כוּלְּ ה וְ מָּ  שָׁ ם  אתֶ בֵ נֵּהּ וַהֲ  יל מִ עֵ יב לְ תִ כְּ

ל הּ לֹא תוּכַ רֵ תְ תֹּב בָּ  כְ י לִ יבִ תִ א כְּ רָ אי קְ הַ בְּ

א ה בָּ מָ חוֹ ל חוּץ לַ ם עַ יךָ אִ רֶ עָ שְׁ ם בִּ לָ כְ אָ לְ

הּ לָּ כֻּ אַ יוָן דְּ וֵי כֵּ א הָ לוּת לָ לָ כְ בִּ שֶׁ או  לָ יר וְ הִ זְ הַ לְ
או י לָ מֵ י דָּ יכִ הֵ ד וְ חַ ד וְ ל חַ כַ או אָ וֵי לָ י הָ אֵ קָ

שׁ י אֵ לִ ם צְ י אִ ל כִּ תֹּאכַ ן לֹא  גוֹ לוּת כְּ לָ כְ בִּ שֶׁ

' גוֹ ן וְ יִ יַּ ן הַ פֶ גֶּ ה מִ שֶׂ ר יֵעָ שֶׁ  כֹּל אֲ  ן מִ גוֹ וּכְ

ן ינַ סִ רְ י גָּ כִ הָ : הּ שֵׁ  פְ הּ נַ פֵּ  נְ אַ או בְּ וֵי לָ הֱ מֶ לְ

י דֵ חוֹ יַ י ש"מ לְ ה לִ מָּ  ד לָ ל חַ כָ י בְּ שַׁ רוּ פֵּ ר  דָּ הְ מִ
ל כָ ב בְּ תַ כָ ר וְ זַ וּ חָ לּ אִ ד. כְּ חַ ד וְ ל חַ כָ או לְ לָ

ן לוֹ יָ נְ ינוֹ עִ אֵ יוָן דְּ כֵ ה וְ מָ חוֹ חוּץ לַ או דְּ ד לָ חָ אֶ

ים וּרִ כּ בִ ךְ בְּ כָּ לְ ר הִ חֵ ר אַ בָ דָ ן לְ יָ נְ נֵהוּ עִ תְּ

ל ךְ כָּ ינָ אִ א וְ תָ ן אֲ יהֶ לֵ א עֲ רָ לֹּא קָ  שֶׁ ד  ל עַ אֹכֶ לְ
ים שִׁ דָ קֳּ ל הַ כָ א וא"ת בְּ תָ הּ אֲ תֵ לְּ מִ ד לְ חַ ד וְ חַ

ן יָ נְ או עִ לָּ ת הַ ן אֶ תֵּ  ם תִּ ךָּ אִ יֶּ אן דַּ ים כָּ תוּבִ כְּ הַ

ין ים אִ וּרִ כּ בִּ ן חוּץ מִ לָּ כֻ ה בְּ יקָ רִ נֵי זְ פְ ל לִ כֵ אוֹ לְ

ל כֵ אוֹ ין בְּ קִ נֵי לוֹ תָ קָ א דְּ יתָ נִ תְ י וּמַ י נָמֵ כִ הָ

ה דֶ שָּׂ ר בַּ שָׂ וּבָ ים מִ עִ לָ קְּ ים חוּץ לַ שִׁ דָ י קָ שֵׁ  דְ קָ
ה קֶ לוֹ ן וְ מָּ  קַ לְ דִ א כְּ קָ פְ לוּ נָ ה לֹא תֹאכֵ פָ רֵ טְ

ר: מַ אָ י קָ וּרֵ סּ ה אִ שָּׁ  מִ א חֲ בָ ר רָ מַ אָ קָ שׁ דְּ מֵ חָ

יב תִ כְ ל דִּ ר לֹא יֹאכַ זָ וּם וְ שּׁ  י מִ י נָמֵ קֵ לְ לִ ה"ג וְ

ם עַ ן טַ תַ נָ ם וְ שׁ הֵ י קֹדֶ יב כִּ תִ כְ דִּ ים וּמִ וּאִ לּ מִּ בַּ

ת יר אֶ הִ זְ הַ ים לְ שִׁ דָ י קָ שֵׁ  דְ ם קָ הֵ שֶׁ י  פִ ר לְ בָ דָּ לַ
ן כֹהֵ זֵי לְ חֲ דַּ ים: שִׁ דָ י קָ שֵׁ  דְ ל קָ ל כָּ ר עַ זָּ  הַ

ר שֶׁ  ם אֲ לוּ אֹתָ כְ אָ א וְ רָ קְ הּ דִּ שֵׁ י יב רֵ תִ כְ דִ כְּ

ת יא אֶ צִ הוֹ שֶׁ ר  בָּ עֻ ים וְ עִ לָ קְּ ים חוּץ לַ שִׁ דָ י קָ שֵׁ  דְ אן קָ כָּ נוּ מִ דְ מַ לָ ת וְ צּוֹ חִ וֹ מְ ין בּ אֵ שֶׁ ה  דֶ שָׂ יֵק כְּ א דָּ א קָ ירָ תִּ ה יַ דָ שֵׁ  בְּ ר מִ סָ תוֹ נֶאֱ יצָ חִ מְ ר חוּץ לִ שָׂ א בָּ צָ יָּ שֶׁ יוָן  כֵּ ם: הֶ ר בָּ פַּ  כֻּ

: וֹ מּ ת אִ יטַ חִ ת שְׁ עַ שְׁ דוֹ בִּ יָ

הוּא הַ וּם דְּ שּׁ  יהּ מִ ן לֵ ינַ סִ רְ א גָּ לָ שׁ דְּ רֵ פֵּ "י  שִׁ . רַ שׁ ל קֹדֶ ר לֹא יֹאכַ וּם זָ שּׁ  י מִ קֵ לְ לִ וְ

א טְ א חֵ טְ י חֵ רִ מְ י גָּ ף כִּ אַ יב וְ תִ ה כְּ רוּמָ תְ בִּ

הּ יתֵ ף לֵ ף סוֹ סוֹ א דְּ יחָ א נִ "ה לָ פֵּ  ה אַ רוּמָ תְּ מִ

ה ילָ כִ ( אֲ מוֹ נוֹ )כְּ יֶשְׁ ה וְ רוּטָ וֶה פְּ שָׁ  א בְּ לָּ אֶ

ס רַ א גָּ לָּ ת אֶ יִ זַּ  ת כַּ ילַ כִ א אֲ לָּ י אֶ נִּ א מַ א לָ בָ רָ וְ
וּם שּׁ  י מִ קֵ לְ לִ וְ ם: שׁ הֵ י קֹדֶ ל כִּ ר לֹא יֹאכַ זָ וְ

ה שֶׁ  קָ לוּ. וְ ה לֹא תֹאכֵ פָ רֵ ה טְ דֶ שָּׂ ר בַּ שָׂ וּבָ

לוּת לָ כְ בִּ שֶׁ או  ה לָ דֶ שָּׂ ר בַּ שָׂ י' בָּ רִ מְ א אָ אי לָ מַּ  אַ

ף ין דַּ לִּ ה )חֻ שֶׁ נָּ יד הַ ק גִּ רֶ פֶּ ף  סוֹ י' בְּ רִ מְ אָ דְּ

וּם שּׁ  ה מִ קֶ י לוֹ חַ ן הַ ר מִ שָׂ ל בָּ כֵ אוֹ ם( דְּ שָׁ  קב: וְ
ן רוֹ סְ ל חֶ ל הוּא כָּ לֵ וֹ י כּ רֵ הֲ שֶׁ ה  דֶ שָּׂ ר בַּ שָׂ בָּ

ין וֹ בֵּ מּ אִ דוֹ חוּץ לְ ר יָ בַּ יא עֻ צִ ין הוֹ ה בֵּ צָּ חִ מְ

שׁ י אֵ לִ ם צְ אִ וְ נָא מִ אי שְׁ מַ ה דְּ מָ חוֹ יא חוּץ לַ צִ הוֹ

ן ינַ בִ שְׁ א חָ לָ לוּת וי"ל דְּ לָ כְ בִּ שֶׁ או  שֹׁב לָ  חְ תַ דְּ
ל לֵ וֹ כּ שֶׁ שׁ  י אֵ לִ ם צְ ן אִ גוֹ א כְּ לָּ לוּת אֶ לָ כְ בִּ שֶׁ או  לָ

א צֵ יוֹ סוּל דְּ פָּ שׁ  דֶ וֹ קּ בַּ שֶׁ כֹּל  ן  כֵ ל וְ שָּׁ  בֻ נָא וּמְ

ל בָ ת אֲ מוֹ שֵׁ נֵי  ן שְׁ הֵ שֶׁ ים  רִ חֵ ין אֲ סוּלִ א וּפְ מֵ טָ וְ

א דָ א חֲ צֵ ם יוֹ שֵׁ  ד וְ בַ א לְ צֵ ל יוֹ ל כָּ לֵ וֹ כּ שֶׁ א  כָ הָ

יהּ יב לֵ שִׁ א חֲ ים לָ כִ רָ ה דְּ מָּ  כַ וֵי בְּ הָ ק דְּ יא רַ הִ
ק פֵ ר נָ תָ נוֹ או דְּ א לָ הָ ע דְּ דַ לוּת תֵּ לָ כְ בִּ שֶׁ או  לָ

נֵּהּ  ם מִ תָ הָ ל וְ כֵ שׁ לֹא יֵאָ אֵ ר בָּ תָ וֹ נּ ת הַ פַּ  רְ שִׂ וְּ מִ

ים לִּ ים קַ שִׁ דָ קָ ר דְּ תָ נוֹ ה וְ דָ תוֹ ר דְּ תָ ן נוֹ זֵינַ חָ

או יב לָ שִׁ א חֲ לָ ים וְ שִׁ דָ י קָ שֵׁ  דְ קָ ר דְּ תָ נוֹ וְ

ב יטֵ ' הֵ עַ . ]וְ י"חַ שִׁ מָ ה לְ אֶ רְ ךְ נִ לוּת כָּ לָ כְ בִּ שֶׁ
כוּ'[: ה וְ לָ בֵ נְ או דִּ א לו: ד"ה לָ מָ ס' יוֹ וֹ תּ

יב תִ י כְּ דֵ כְּ א הוּא, מִ ירָ א יַתִּ רָ א קְ לָּ אֶ
יךָ לֹהֶ י ה׳ אֱ נֵ פְ תָּ לִ לְ אָכַ ם וְ אתָ שָׁ בֵ הֵ ״וְ

ל נָא ״לֹא תוּכַ מָ חֲ תּוֹב רַ כְ גוֹ׳״, לִ קוֹם וְ מָּ בַּ

נָא מָ חֲ הוּ רַ שׁ בְּ רֵ פָ ר מְ דָּ יהְ ם״, מִ לָ אוֹכְ לְ

ד ל חַ כׇ י לְ אוֵ הוּ לָ י לְ יַחוֹדֵ א לְ לָּ י? אֶ ה לִ מָ לְ

ן ל מִ אָכַ ר שֶׁ א: זָ בָ ר רָ א, אָמַ ד. אגּוּפָ חַ וְ

י בִּ רַ ה – לְ חוֹמָ ה חוּץ לַ יקָ רִ י זְ נֵ פְ ה לִ עוֹלָ הָ

שּׁוּם: י מִ י נָמֵ קֵ ילְ לִ שׁ. וְ מֵ ה חָ עוֹן לוֹקֶ מְ שִׁ

י ילֵּ י מִ נֵ ם״! הָ שׁ הֵ י קֹדֶ ל כִּ ר לֹא יֹאכַ זָ ״וְ

י ים נָמֵ נִ כֹהֲ לְ א דִּ כָ י, הָ זֵ ים חֲ נִ כֹהֲ לְ א דִּ יכָ הֵ

ה דֶ שָּׂ ר בַּ שָׂ שּׁוּם ״וּבָ י מִ י נָמֵ קֵ ילְ לִ י. וְ זֵ א חֲ לָ

ר חוּץ שָׂ א בָּ יָּצָ ן שֶׁ יוָ לוּ״, כֵּ ה לֹא תֹאכֵ פָ רֵ טְ

א יכָ י הֵ ילֵּ י מִ נֵ ר! הָ סָ אֱ תוֹ – נֶ יצָ חִ מְ לִ

י. זֵ א חֲ י לָ ים נָמֵ נִ פָ בְ א דִּ כָ י, הָ זֵ ים חֲ נִ פְ בִ דְּ

י בִּ ר רַ אָמַ ר, דְּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ דְ י כִּ י נָמֵ קֵ ילְ לִ )א(וְ

שׁ הוּא״, י קֹדֶ ל כִּ ר: ״לֹא יֵאָכֵ זֶ יעֶ לִ אֱ
כֹּל

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פי״א מהל׳ מעשה
הקרבנות הל׳ ח, סמג לאוין שכו:

מסורת הש״ס

א מעילה יז:; פסחים כד.

תורה אור השלם

ם יכֶ חֵ בְ זִ ם וְ יכֶ ה עֹלֹתֵ מָּ ם שָׁ אתֶ בֵ הֲ וַ

ת רוּמַ ת תְּ אֵ ם וְ יכֶ רֹתֵ שְׂ עְ ת מַ אֵ וְ

כֹרֹת ם וּבְ יכֶ בֹתֵ דְ נִ ם וְ יכֶ רֵ דְ נִ ם וְ כֶ דְ יֶ

ם ]דברים יב, ו[ כֶ צֹאנְ ם וְ כֶ רְ קַ בְּ

ר שַׂ עְ יךָ מַ רֶ עָ שְׁ כֹל בִּ אֱ ל לֶ לֹא־תוּכַ

כֹרֹת ךָ וּבְ רֶ הָ צְ יִ ךָ וְ ירֹשְׁ תִ ךָ וְ נְ גָ דְּ

ר שֶׁ יךָ אֲ רֶ דָ ל־נְ כׇ ךָ וְ צֹאנֶ ךָ וְ רְ קָ בְּ

ךָ דֶ ת יָ רוּמַ יךָ וּתְ בֹתֶ דְ נִ דֹּר וְ תִּ

]דברים יב, יז[

קוֹם מָּ יךָ בַּ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ י  יְ נֵ פְ תָּ לִ לְ כַ אָ וְ

ר שַׂ עְ ם מַ מוֹ שָׁ ן שְׁ כֵּ שַׁ ר לְ חַ בְ ר־יִ שֶׁ אֲ

כֹרֹת ךָ וּבְ רֶ הָ צְ יִ ךָ וְ ירֹשְׁ ךָ תִּ נְ גָ דְּ

ה אָ רְ יִ ד לְ מַ לְ ן תִּ עַ מַ ךָ לְ צֹאנֶ ךָ וְ רְ קָ בְּ

ים מִ יָּ ל־הַ יךָ כׇּ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ ת־יְ אֶ

]דברים יד, כג[

ם הֶ ר בָּ פַּ ר כֻּ שֶׁ ם אֲ לוּ אֹתָ כְ אָ וְ

ר זָ ם וְ שׁ אֹתָ דֵּ קַ ם לְ דָ ת־יָ א אֶ לֵּ מַ לְ

ם ]שמות כט, שׁ הֵ י־קֹדֶ ל כִּ לֹא־יֹאכַ

לג[

ן ב כֹּהֵ שׁ תּוֹשַׁ ל קֹדֶ ר לֹא־יֹאכַ ל־זָ כׇ וְ

שׁ ]ויקרא כב, ל קֹדֶ יר לֹא־יֹאכַ כִ שָׂ וְ

י[

ר שָׂ י וּבָ יוּן לִ הְ שׁ תִּ י־קֹדֶ שֵׁ נְ אַ וְ

ב לֶ כֶּ לוּ לַ ה לֹא תֹאכֵ פָ רֵ ה טְ דֶ שָּׂ בַּ

כוּן אֹתוֹ          ]שמות כב, לִ שְׁ תַּ

ל[

ן־ ים וּמִ אִ לֻּ מִּ ר הַ שַׂ בְּ ר מִ תֵ וָּ ם־יִ אִ וְ

ת־ תָּ אֶ פְ רַ שָׂ ר וְ בֹּקֶ ד־הַ ם עַ חֶ לֶּ הַ

שׁ י־קֹדֶ ל כִּ כֵ אָ שׁ לֹא יֵ אֵ ר בָּ נּוֹתָ הַ

הוּא ]שמות כט, לד[



אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות יח:
ם עַ ן טַ שׁ הוּא נָתַ י קֹדֶ ל כִּ כֵ לֹא יֵאָ ר  תָ נוֹ יב בְּ תִ כְ תוֹ דִּ ילָ כִ ל אֲ ה עַ שֶׂ עֲ לֹא תַ ן  תֵּ תוּב לִ כָּ א הַ בָּ

ל ן כָּ מוֹ כֵּ ל וּכְ סַ פְ נִּ שֶׁ שׁ הוּא  י קֹדֶ ר כִּ בָ דָּ לַ
סוּלוֹ פְּ ם  קֹדֶ א דְּ יכָ ה"מ הֵ לוּ: סְ פְ נִּ שֶׁ ים  שִׁ  דָ קֳּ הַ

ל יב[ כָּ תִ כְ לוּ ]דִּ תֹּאכֵ הּ  תָ אוֹ ר: תָ נוֹ זֵי כְּ חֲ
לוּ תֹּאכֵ הּ  ' אֹתָ גוֹ ה וְ סָ רְ פַּ ת  סֶ רֶ פְ ה מַ מָ הֵ בְּ
הוּ לוּ בְּ לָּ ין הַ נִ ימָ ין סִ אֵ שֶׁ ה  אָ מֵ ה טְ מָ הֵ לֹא בְּ  וְ

ינָא רֵ קָ ה: שֵׂ ה עֲ שֵׂ ל עֲ לַ כְּ א מִ בָּ או הַ א לָ מָ לְ אַ
א רָ אי קְ הַ הּ דְּ יפֵ הוּא סֵ ל דְּ לֹא יֹאכַ ר  זָ הּ וְ בֵּ

י עֵ תַּ שְׁ  ים מִ שִׁ  דָ קָ או בְּ שׁ לָ ל קֹדֶ לֹא יֹאכַ ר  ל זָ כָ וְ
ישׁ נָא אִ יָ נְ עִ א דְּ שָׁ י רֵ יב בְּ תִ כְ דִ ה כְּ רוּמָ תְ א בִּ לָּ אֶ

ל שֶׁ עוֹ  רְ זַ וֶה בְּ שָּׁ  ר הַ בָ רֹן דָּ הֲ ע אַ זֶּרַ  ישׁ מִ אִ

הוּ ינְ ה נִ יָ רְ נֵי קַ ג בְּ חָ נֵי הֶ פְ ים לִ וּרִ כּ בִּ רֹן: הֲ אַ
יב תִ כְ הוּ דִּ ינְ ה נִ יָ רְ נֵי קַ או בְּ ג לָ חָ ר הֶ חַ אַ לְ

ד עַ ת וְ רֶ צֶ עֲ ב מֵ וֹ טּ ל הַ כָ תָּ בְּ חְ מַ שָׂ ה וְ יָ רְ ר קַ תַ בָּ
יא בִ ת מֵ רוֹ פֵּ ת  יטַ קִ ת לְ חַ מְ ן שִׂ מַ הוּא זְ שֶׁ ג  חָ הֶ
ינוֹ אֵ יא וְ בִ ה מֵ נֻכָּ ד חֲ עַ ג וְ חָ ן הֶ א מִ רֵ קוֹ וְ

ישׁ רִ פְ הִ נָה ו(: שְׁ  ים פ"א מִ וּרִ כּ א )בִּ רֵ קוֹ
ר בַ עָ ה וְ יָ רְ ת קַ בַ ן חוֹ יהֶ לֵ ה עֲ לָ ג חָ חָ נֵי הֶ פְ לִ

בוּ: קְ ה יֵרָ יָ רְ קַ ד לְ ן עוֹ אוּיָ ינָן רְ אֵ שֶׁ ג  חָ ן הֶ יהֶ לֵ עֲ
א ה לָ יָ רְ קַ ן לְ אוּיָ רְ ם בִּ לָ עוֹ י זֵירָא לְ בִּ רַ דְ כִּ
ינָן אֵ נָּן וְ  מַ ר זְ בַ עָ שֶׁ וּ  לּ אֵ ל בְּ בָ ה אֲ יָ רְ א קַ בָ כְּ עַ מְ

י בִּ רַ דְ ה כִּ יָ רְ א קַ בָ כְּ עַ ה מְ יָ רְ קַ ד לְ ן עוֹ אוּיָ רְ
ת כֶ סֶּ מַ ה כו' בְּ לָּ בִ אוּי לְ רָ ל הָ ר כָּ מַ אָ דְּ א: זֵירָ

ד חָ אֶ ים וְ שִּׁ  שִׁ י  לַ י עָ רֵ נַן הֲ ף קג:( תְּ ת )דַּ נָחוֹ מְ
י לִ כְ ד בִּ חָ אֶ ד וְ חָ י אֶ לִ כְ ים בִּ שִּׁ  שִׁ יא  בִ ן מֵ רוֹ שָּׂ עִ
ד חָ י אֶ לִ כְ ל בִּ לֵ בָּ ין לִ לִ כוֹ ים יְ שִּׁ  שִׁ ד  עַ ר דְּ חֵ אַ

ינָן אֵ נַן דְּ בָּ רַ הוּ לְ ים לְ ד קִ חָ אֶ ים וְ שִּׁ  שִׁ ל  בָ אֲ
אי ין מַ לִ לָ בְ ינָן נִ י אֵ כִ הּ וְ וֵינַן בָּ הָ ה וְ ין יָפֶ לִ לָ בְ נִ

י בִּ נֵּי רַ שַׁ  ר וּמְ שֵׁ  ל כָּ לַ לֹא בָּ ם  נַן אִ נַן תְּ אֲ הָ וֵי וְ הָ
וֹ ת בּ בֶ כֶּ עַ ה מְ לָּ ין בִּ ה אֵ לָּ בִ אוּי לְ רָ ל הָ א כָּ זֵירָ

י בִּ ר רַ מַ ר אָ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ א דְּ הָ הּ לְ נֵי לָ תְ מַ כו':
ב רַ נָן דְּ חָ י יוֹ בִּ ר רַ מַ י אָ סִּ ב אַ רַ דְ א כִּ יָ עְ שַׁ  אוֹ
ן יָ אוְ רָ הָ נָן: חָ י יוֹ בִּ רַ הּ דְּ מֵ שְּׁ  הּ מִ רַ מְ י אַ סִּ אַ

נֵי פְּ אוּ  רְ יִּ שֶּׁ  מִ ג: חָ ד הֶ עַ ת וְ רֶ צֶ עֲ יֵהּ מֵ רְ קַ לְ
ת בֶ כֶּ עַ לֹא מְ ה  נָּחָ הַ ה וְ רָ זָ עֲ סוּ לָ נְ כָּ יִּ שֶּׁ  ת מִ יִ בַּ הַ

ה לָא הוּדָ י יְ בִּ רַ ה לְ הוּדָ י יְ בִּ א רַ הָ ל: לָ כְּ
א ירָ תִּ וֹ יַ תּ נַּחְ הִ שׁ וְ רֵ דָ ה דְּ נָּחָ א הַ בָ כְּ עַ מְ
ב כֵּ עַ ה לְ נָּחָ הַ וּי בְּ נּ שִׁ א  רָ קְ ין מִ אֵ ה וְ נוּפָ תְ לִ

הוּ י לְ עֵ בְּ י מִ כִ הָ יהּ לְ י לֵ שִׁ  רְ א דָ לָ נָן דְּ בָּ רַ וּלְ
ה נוּפָ וֹ זוֹ תְּ תּ נַּחְ הִ וְ ב: כֵּ עַ ה לְ נָּחָ הַ ת בְּ וֹ נּ שַׁ  לְ

' גוֹ ים וְ לֹהִ  ם אֱ לֹא נַחֵ  ן וְ וֹ שׁ וֹ לְ תּ נַּחְ הִ הּ וְ י בֵ רִ קְ
ע בַּ רְ אַ תוֹ לְ ה אוֹ חָ נְ הוּא מִ שֶׁ ת י"ג:י"ז(  מוֹ שְׁ (
יג לִ פְ נָא דִּ אן תְּ מַ יד: רִ ה וּמוֹ לֶ עֲ ת וּמַ רוּחוֹ

זֶר יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ א: בָ כְּ עַ ה מְ נָּחָ ר הַ ימַ מֵ יהָ לְ לֶ עָ
רָא קְּ ה מִ נוּפָ הּ תְּ א לֵ קָ נָפְ יא דְּ קֹב הִ עֲ ן יַ בֶּ

ים לִ עָ בְ הוּא בִּ הַ ים דְּ לִ עָ ן בְּ לָּ הַ ה לְ מַ נָא: יַ רְ חַ אַ
ח זֶּבַ  ה' מִ נוֹ לַ בָּ רְ ת קָ יא אֶ בִ יב יָ תִ כְ י דִּ עֵ תַּ שְׁ  מִ

ינָה: יאֶ בִ יו תְּ דָ הּ יָ יךְ לֵ מִ יו וּסְ מָ לָ שְׁ

וֵי הָ י דְּ קֵ א לָ נֵּי מש"ה לָ שַׁ  א מְ אי לָ מַּ  ר אַ תֹּאמַ ם  אִ ן כו'. וְ תֵּ תוּב לִ כָּ א הַ סוּל בָּ פָּ שׁ  קֹּדֶ  בַּ שֶׁ ל  כָּ

א מֵ טָ א וְ צֵ יוֹ סוּל דְּ ל פְּ לֵ כוֹ לוּת דְּ לָ כְ בִּ שֶׁ או  לָ
ס רֵ טְ וּנְ קּ רוּשׁ הַ פֵ לְ ים וי"ל דִּ רִ חֵ ין אֲ סוּלִ וּפְ

ינוֹ ר אֵ מַ אָ קָ ה דְּ קֶ לוֹ שׁ דְּ רֵ פֵ א דְּ יחָ יל נִ עֵ לְ דִּ
א ומש"ה מָ לְ עָ וּר בְּ סּ ר כ"א אִ מַ ה לוֹ צֶ רוֹ
או וּם לָ שּׁ  וֵי מִ א הָ קוּת לָ לְ מַ י דְּ הִ יךְ נְ רֵ פָּ

י קֵ לְ לִ א וְ יכָּ א אִ יהָ א מִ וּרָ סּ לוּת מ"מ אִ לָ כְ בִּ שֶׁ
יל עֵ לְ "י דִּ רוּשׁ רִ פֵ ל לְ בָ א אֲ קָ וְ או דַּ ר לָ מַ אָ קָ דְּ

י' פֵ דְ ר כִּ מַ אָ א קָ קָ וְ ה דַּ קֶ לוֹ שׁ דְּ רֵ פֵ ה דְּ שֶׁ  קָ
ר מַ אָ א קָ קָ וְ א דַּ כָ ר הָ מַ אָ קָ י דְּ קֵ לְ לִ א"כ וְ
יֵשׁ י' וְ פֵ דְ לוּת כִּ לָ כְ בִּ שֶׁ או  וֵי לָ לֹא הָ  אי הֲ מַּ  אַ וְ

ל בָ יֵי אֲ וֹ נּ שַׁ  ל לְ כוֹ ה יָ יָ י הָ י נָמֵ כִ ין הָ אִ ר דְּ מַ לוֹ
ר זָּ  ל מִ לָ י כְּ ירֵ יְ א מַ לָ נֵּי דְּ שַׁ  נֵּהּ מְ  א מִ יפָ דִ עֲ

א הָ טוּר וְ פָ ה דְּ יקָ רִ נֵי זְ פְ את לִ טָּ  ל חַ כַ אָ שֶׁ
ל כֵ אוֹ ם לְ ף יז.( אִ יל ר"ש )דַּ עֵ ר לְ מַ אָ דְּ
וּר סּ ה אִ דָ וֹ תּ ר מִ ל וָחֹמֶ ה קַ יקָ רִ נֵי זְ פְ את לִ טָּ  חַ

ן אוּיָ יהּ רְ ר לֵ מַ אָ וְ קוּת: לְ לֹא מַ  א וְ מָ לְ עָ בְּ
ר תָּ א מֻ קָ וְ ז דַּ אָ ן. וְ יהֶ לֵ א עֲ רָ קָּ שֶּׁ  ה מִ יאָ רִ קְ לִ

ת: בֶ כֶּ עַ ה מְ יאָ רִ א קְ מָ לְ ים אַ סוּרִ לֹא אֲ י  אִ וְ
א ה הָ הוּדָ י יְ בִּ א רַ א הָ יָ שְׁ  א קַ ה לָ נָּחָ הַ ה אַ נָּחָ הַ
.' וּ ר כּ מֵ ה אוֹ הוּדָ י יְ בִּ א רַ יָ נְ תַ נַן דְּ בָּ רַ

ם אִ ה וְ נוּפָ תְ תוֹ לִ נָּחָ הַ ה וְ הוּדָ י יְ בִּ י רַ קֵ אוֹ דְּ וּמִ
ה נָּחָ הַ ב בְּ כֵּ עַ תוּב לְ וּי כָּ נּ שִׁ אן  ין כָּ ן אֵ כֵּ

ה יאָ רִ י קְ רֵ ה הֲ שֶׁ  קָ ב וְ כֵּ עַ א מְ לָ א דְּ רָ בְּ תַּ סְ וּמִ
י בִּ רַ ב לְ כֵּ עַ ב וּמְ כֵּ עַ תוּב לְ כָּ נָה הַ שָׁ א  לָ דְּ
א לָ ה דְּ נָּחָ הַ ה דְּ הוּדָ י יְ בִּ רַ יהּ לְ נָא לֵ ן וּמְ עוֹ מְ שִׁ

ב ומשי"ח כֵּ עַ א מְ לָ ב דְּ כֵּ עַ תוּב לְ כָּ נָה הַ שָׁ
ה תָ יְ לֹא הָ ם לר"ש  א גַּ הָ ה דְּ שֶׁ  א קָ לָ ץ דְּ רֵ תֵּ

א רָ י קְ לִּ גַ וּם דְּ שּׁ  לֹא מִ י  ת אִ בֶ כֶּ עַ ה מְ יאָ רִ קְ
ה אֶ רְ ךְ נִ יל כָּ עֵ לְ דִ ךָ כְּ י רֶ עָ שְׁ  כֹל בִּ אֱ ל לֶ וּכַ לֹּא תּ  מִ

ה הוּדָ י יְ בִּ רַ יג אַ לִ פְ נָּא דִּ אן תַּ וּמַ : י"חַ שִׁ  מָ לְ
.' כוּ א וְ יָ נְ תַ קֹב הוּא דְּ עֲ י יַ בִּ רַ זֶר בְּ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ
יחוֹ נִּ הִ ה מג"ש וא"כ וְ נוּפָ ק תְּ פֵּ  אַ רוּשׁ דְּ פֵּ

ה שֶׁ  קָ ת וְ בֶ כֶּ עַ ה מְ נָחָ הֲ הוּ לַ וַיְ רְ וֹ תַּ תּ נַּחְ הִ וְ
ין יחוֹ בֵּ נִּ הִ ין וְ שׁ פרש"י בֵּ רֵ ק חֵ רֶ פֶ בְ דִּ

ח ם מוּכָ תָ הָ ה דְּ יָ אָ ה וּרְ נוּפָ תְ י בִּ רֵ יְ וֹ מַ תּ נַּחְ הִ וְ
וֹ תּ נַּחְ הִ יחוֹ וְ נִּ הִ ן וְ ח מִ ת וּמוּכָ נוּפוֹ י ב' תְּ עֵ בָ דְּ

ן ר"א בֶּ ק דְּ חָ צְ ר יִ ם בַּ הָ רָ בְ י' הר"ר אַ ךְ פִּ כָ לְ

ה נוּפָ תְ י בִּ רֵ יְ י מַ אֵ רָ י קְ רֵ תְ י דִּ כִ קֹב ס"ל הָ עֲ יַ
ה נָּחָ הַ ל בְּ לָ י כְּ רֵ יְ א מַ לָ יוּ וְ ת הָ נוּפוֹ י תְּ תֵּ שְׁ וּ

אן ר[ מַ מַ אָ קָ א ]דְּ הָ ת וְ בֶ כֶּ עַ לֹא מְ ה  נָּחָ הַ דְּ
יק פִּ מַ ר דְּ מַ אָ י קָ כִ ה הָ הוּדָ ר' יְ הּ דְּ לֵ יג עֲ לִ פְ דִּ
ית אִ נָן דְּ בָּ רַ נָא וְ יַ רְ חַ א אַ רָ קְּ ה מִ נוּפָ תְ יהּ לִ לֵ

ר א בַּ מָּ  נָּא קַ נוּ תַּ יְ ת הַ בֶ כֶּ עַ ה מְ נָּחָ הוּ הַ לְ
ים פ"ג וּרִ כּ ת בִּ כֶ סֶּ מַ ה דְּ הוּדָ ר' יְ הּ דְּ תֵּ לֻגְ פְּ

תָּ דְ גַּ הִ א וְ רֵ ל קוֹ סַּ הוּ בַּ דֵ א עוֹ יָ נְ תַ נָה ו( דְּ שְׁ  )מִ
ית אִ הּ וְ לָּ כֻּ ה  שָׁ  רָ פָּ  ל הַ ר כָּ מֵ הוּא גוֹ שֶׁ ד  ם עַ יּוֹ הַ
ה נָּחָ הַ י בְּ אֵ רָ י קְ רֵ ל וּתְ לָ ה כְּ נוּפָ א תְּ יכָּ לֵ יהּ דְּ לֵ

ד א עַ רֵ ם קוֹ תָ ה הָ הוּדָ ר ר' יְ מַ אָ קָ ת וְ בֶ כֶּ עַ מְ
יד רִ י מוֹ מִּ  רַ אֲ יעַ לַ גִּ ' הִ גוֹ י וְ בִ ד אָ י אֹבֵ מִּ  רַ אֲ

ן כֹהֵ יו וְ תָ תוֹ פְ שִׂ זוֹ בְ חֲ אוֹ פוֹ וְ תֵ ל כְּ עַ ל מֵ סַּ הַ
ל א כָּ רֵ קוֹ יפוֹ וְ נִ יו וּמְ תָּ חְ יו תַּ דָ יחַ יָ נִּ מַ
ה הוּדָ ר' יְ הּ דְּ תֵ לְּ מִ הּ וּבְ רָ מְ גוֹ הּ וְ לָּ כֻּ ה  שָׁ  רָ פָּ  הַ

ה נוּפָ יק תְּ פִּ ין מַ תִּ עְ מַ שְׁ  בִ מֹהַּ דְּ תְ יֵשׁ לִ
ן ם כֵּ אִ ה וְ יאָ רִ קְּ ל הַ ר כָּ חַ תוּב אַ כָּ שֶׁ תוֹ  חֲ נִּ הַ וְּ מִ

תוּ יף וְ נִ ה הוּא מֵ יאָ רִ קְּ ת הַ לַּ חִ תְּ מִ הּ דְּ נָּלֵ  מִ
א רָ קְ בִ יף דְּ נִ ה מֵ יָ ן הָ כֹהֵ ה דְּ הוּדָ י יְ בִּ רַ הּ לְ נָּלֵ  מִ
א מָּ  א קַ רָ קְ ן וּבִ כֹּהֵ הּ  יב בֵּ תִ א כְּ וֹ לָ תּ נַּחְ הִ וְ

ן הֶ יב בָּ תִ א כְּ נֶא לָ טֶּ  ן הַ כֹּהֵ  ח הַ קַ לָ יב וְ תִ כְ דִּ
יהֶם. לֵ ים עֲ בִ יָּ י חַ תַ ימָ אֵ ים מֵ רִ כוֹ בְּ ה: נוּפָ תְּ

וָתוֹ צְ מִּ  שֶׁ ה  מָ חוֹ קוּת חוּץ לַ לְ ן מַ כֹהֵ ה וְ יתָ ר מִ זָ
ה: רָ זָ עֲ ים בָּ נִ פְ בִּ

ל ה עַ שֶׂ עֲ ן לֹא תַ יתֵּ תוּב לִ כָּ א הַ סוּל – בָּ שׁ פָּ קֹּדֶ בַּ אכֹּל שֶׁ

ם קוֹדֶ א דְּ כָ י, הָ זֵ סוּלוֹ חֲ ם פְּ קוֹדֶ א דְּ יכָ י הֵ ילֵּ י מִ נֵ תוֹ! הָ ילָ כִ אֲ

ר. זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ ךְ דְּ ידַּ אִ י כְּ י נָמֵ קֵ ילְ לִ י. )א(וְ זֵ א חֲ י לָ סוּלוֹ נָמֵ פְּ

יֶה״ – הְ יל תִּ לִ ״כָ הוּא בְּ ל שֶׁ ר: כׇּ ר אוֹמֵ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ יָא, רַ נְ תַ דְּ

אי הַ א – מֵ בָ רָ י, וְ י נָמֵ כִ ין הָ תוֹ! אִ ילָ כִ ל אֲ ה עַ שֶׂ עֲ ן לֹא תַ יתֵּ לִ

ן א( כֹּהֵ ן כּוּזָ ימָ ב: )סִ ר רַ ל אָמַ ידֵּ ב גִּ ר רַ ר. ב)ב(אָמַ אָמַ א קָ רָ קְ

א? מָ עְ אי טַ ה. מַ ה – לוֹקֶ יקָ רִ י זְ נֵ פְ ם לִ אָשָׁ את וְ טָּ חַ ל מֵ אָכַ שֶׁ

ה רָ פָּ ר כַּ אַחַ ם״, לְ הֶ ר בָּ פַּ ר כֻּ שֶׁ ם אֲ לוּ אֹתָ אָכְ א: ״וְ רָ ר קְ אָמַ דְּ

או ה, – לָ שֵׂ ל עֲ לַ כְּ א מִ בָּ או הַ א. לָ ה – לָ רָ פָּ י כַּ נֵ פְ ין, לִ – אִ

ע סַ ת שֶׁ עַ שֹׁסַ ה וְ סָ רְ ת פַּ סֶ רֶ פְ ה מַ מָ הֵ ל בְּ כׇ א: ״וְ בָ יב רָ תִ הוּא. מֵ

הּ לוּ״, ״אֹתָ הּ תֹּאכֵ ה אֹתָ מָ הֵ בְּ ה בַּ רָ ת גֵּ לַ עֲ סוֹת מַ רָ י פְ תֵּ שְׁ

, תְּ רַ אָמְ קָ דְ י כִּ אִ לוּ. וְ ת תֹּאכֵ רֶ ה אַחֶ מָ הֵ ין בְּ אֵ לוּ״ – וְ תֹּאכֵ

י כִ ר הָ מַ יתְּ י אִ א אִ לָּ י? )ג(אֶ ה לִ מָ לוּ״ לְ ה לֹא תֹאכְ ת זֶ ״אֶ

ם אָשָׁ את וְ טָּ חַ ל מֵ אָכַ ר שֶׁ ב: זָ ר רַ ל אָמַ ידֵּ ב גִּ ר רַ ר, אָמַ מַ יתְּ אִ

לוּ אָכְ א: ״וְ רָ ר קְ אָמַ א – דְּ מָ עְ אי טַ טוּר, מַ ה – פָּ יקָ רִ י זְ נֵ פְ לִ

לוּ אָכְ יהּ ״וְ ינַן בֵּ רֵ קָ א דְּ יכָ ם״, כֹּל הֵ הֶ ר בָּ פַּ ר כֻּ שֶׁ ם אֲ אֹתָ

שׁ״, ל קֹדֶ ר לֹא יֹאכַ זָ יהּ ״וְ ינַן בֵּ רֵ ם״ – קָ הֶ ר בָּ פַּ ר כֻּ שֶׁ ם אֲ אוֹתָ

ם״ הֶ ר בָּ פַּ ר כֻּ שֶׁ ם אֲ לוּ אֹתָ אָכְ יהּ ״וְ ינַן בֵּ רֵ א קָ לָ א דְּ יכָ כֹל הֵ וְ

ר ר אָמַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ ל״. אָמַ ר לֹא יֹאכַ זָ יהּ ״וְ ינַן בֵּ רֵ א קָ – לָ

ין יָּיה אֵ רִ ן, קְ הֶ ת בָּ בֶ כֶּ עַ ה מְ נָּחָ ים, הַ כּוּרִ יָה: בִּ עְ י הוֹשַׁ בִּ רַ

י בִּ ר רַ א אָמַ הָ י? וְ כִ ר הָ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ י אָמַ ן. וּמִ הֶ ת בָּ בֶ כֶּ עַ מְ

ג, חָ ם לֶ ים קוֹדֶ כּוּרִ ישׁ בִּ רִ פְ יָא: הִ עְ י הוֹשַׁ בִּ ר רַ ר אָמַ זָ עָ לְ אֶ

י צֵ א מָ לָ שּׁוּם דְּ או מִ אי לָ בוּ. מַ קְ ג – יֵרָ חָ ן הֶ יהֶ לֵ ר עֲ בַ עָ וְ

ן, הֶ ת בָּ בֶ כֶּ עַ ין מְ יָּיה אֵ רִ ךְ קְ תָּ עְ א דַ קָ לְ י סָ אִ ן? וְ יהֶ לֵ י עֲ רֵ יקְ מִ לְ

אוּי רָ ל הָ א: כׇּ ירָ י זֵ בִּ ר רַ אָמַ א. דְּ ירָ י זֵ בִּ רַ דְ בוּ? ג)ד(כִּ קְ אי יֵרָ אַמַּ

ה – ילָּ בִ אוּי לְ ינוֹ רָ אֵ כֹל שֶׁ ת בּוֹ, וְ בֶ כֶּ עַ ה מְ ילָּ ין בִּ ה – אֵ ילָּ בִ לְ

י י אַסִּ בִּ רַ דְ הּ כִּ י לַ נֵ תְ קֹב מַ ר יַעֲ א בַּ י אַחָ בִּ ת בּוֹ. רַ בֶ כֶּ עַ ה מְ ילָּ בִּ

י נָן. וּמִ י יוֹחָ בִּ רַ נָן אַדְּ י יוֹחָ בִּ רַ יהּ דְּ יָא לֵ שְׁ קַ נָן, וְ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ

ין יָּיה אֵ רִ ן קְ הֶ ת בָּ בֶ כֶּ עַ ה מְ נָּחָ ים הַ כּוּרִ נָן בִּ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ

נָן: י יוֹחָ בִּ רַ י מֵ י אַסִּ בִּ יהּ רַ ינֵּ א מִ עָ א בְּ הָ ן? וְ הֶ ת בָּ בֶ כֶּ עַ מְ

ן אוּיִ רְ יהּ: הָ ר לֵ מַ אֲ ים? וַ נִ כֹהֲ ין לְ רִ י מוּתָּ תַ ימָ אֵ ים מֵ כּוּרִ בִּ

אוּ רָ שֶּׁ יָּיה – מִ רִ קְ ן לִ אוּיִ ין רְ אֵ שֶׁ ן, וְ יהֶ לֵ א עֲ רָ קָּ שֶּׁ יָּיה – מִ רִ קְ לִ

ה! נָּחָ ה אַהַ נָּחָ יָא הַ שְׁ יָּיה, קַ רִ יָּיה אַקְּ רִ יָא קְ שְׁ ת. קַ יִ בַּ י הַ נֵ פְּ

ה נָּחָ נַן. הַ בָּ א רַ עוֹן, הָ מְ י שִׁ בִּ א רַ יָא: הָ שְׁ א קַ יָּה לָ רִ יָּיה אַקְּ רִ קְ

אי נַן. )ה(מַ בָּ א רַ הָ ה, וְ הוּדָ י יְ בִּ א רַ יָא: הָ שְׁ א קַ י לָ ה נָמֵ נָּחָ אַהַ

תּוֹ״ – זוֹ נַּחְ הִ ר: ״וְ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ יָא, רַ נְ תַ ה? דְּ הוּדָ י יְ בִּ רַ

שׁ? מָּ ה מַ נָּחָ א הַ לָּ ינוֹ אֶ ה, אוֹ אֵ נוּפָ ר זוֹ תְּ ה אוֹמֵ ה. אַתָּ נוּפָ תְּ

י נִ ה אֲ א מָ ה אָמוּר, הָ נָּחָ י הַ רֵ יחוֹ״ – הֲ נִּ הִ ר ״וְ הוּא אוֹמֵ שֶׁ כְּ

יהּ לֵ יג עֲ לִ פְ נָּא דִּ אן תַּ ה. ד)ו(וּמַ נוּפָ תּוֹ״ – זוֹ תְּ נַּחְ הִ יֵּים ״וְ קַ מְ

ח קַ לָ יָא: ״וְ נְ תַ יא, דְּ קֹב הִ ן יַעֲ ר בֶּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ ה? רַ הוּדָ י יְ בִּ רַ דְּ

ה, נוּפָ ין תְּ עוּנִ טְּ ים שֶׁ כּוּרִ בִּ ל הַ ד עַ ימֵּ ״ – לִ ךָ יָּדֶ א מִ נֶ טֶּ ן הַ כֹּהֵ הַ

ן ר בֶּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ א דְּ מָ עְ אי טַ קֹב. מַ ן יַעֲ ר בֶּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ י רַ רֵ בְ דִּ

ח קַ לָ א ״וְ כָ יב הָ תִ ים: כְּ מִ לָ שְּׁ יָא ״יָד״ ״יָד״ מִ קֹב? ה)ז(אָתְ יַעֲ

י ה׳״, שֵּׁ ת אִ ינָה אֵ יאֶ בִ יו תְּ יב ״יָדָ תִ ״, וּכְ ךָ יָּדֶ א מִ נֶ טֶּ ן הַ כֹּהֵ הַ

אן ים – אַף כָּ לִ עָ ן בְּ לָּ הַ ה לְ ן, מָ ן כֹּהֵ לָּ הַ ן – אַף לְ אן כֹּהֵ ה כָּ מָ

יף. נִ ים וּמֵ לִ עָ י בְּ דֵ ת יְ חַ יו תַּ ן יָדָ יחַ כֹּהֵ נִּ ד? מַ יצַ א כֵּ ים. הָ לִ עָ בְּ

ים כּוּרִ ק: בִּ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ א אָמַ ר אַדָּ א בַּ בָ ר רָ אָמַ
י תַ ימָ אֵ מֵ
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תורה אור השלם

ה לֹא יֶ הְ יל תִּ לִ ן כָּ ת כֹּהֵ חַ נְ ל־מִ כׇ וְ

ל  ]ויקרא ו, טז[ כֵ אָ תֵ

ם הֶ ר בָּ פַּ ר כֻּ שֶׁ ם אֲ לוּ אֹתָ כְ אָ וְ

ר זָ ם וְ שׁ אֹתָ דֵּ קַ ם לְ דָ ת־יָ א אֶ לֵּ מַ לְ

ם ]שמות כט, שׁ הֵ י־קֹדֶ ל כִּ לֹא־יֹאכַ

לג[

ת עַ שֹׁסַ ה וְ סָ רְ ת פַּ סֶ רֶ פְ ה מַ מָ הֵ ל־בְּ כׇ וְ

ה רָ ת גֵּ לַ עֲ סוֹת מַ רָ י פְ תֵּ ע שְׁ סַ שֶׁ

לוּ ]דברים יד, הּ תֹּאכֵ ה אֹתָ מָ הֵ בְּ בַּ

ו[

י לֵ עֲ מַּ לוּ מִ ה לֹא תֹאכְ ת־זֶ ךְ אֶ אַ

ה סוּעָ שְּׁ ה הַ סָ רְ פַּ י הַ יסֵ רִ פְ מַּ ה וּמִ רָ גֵּ הַ

ת־ אֶ ת וְ בֶ נֶ רְ אַ ת־הָ אֶ ל וְ מָ גָּ ת־הַ אֶ

ה סָ רְ ה וּפַ מָּ ה הֵ רָ ה גֵ לֵ עֲ י־מַ ן כִּ פָ שָּׁ הַ

ם כֶ ם לָ ים הֵ אִ מֵ יסוּ טְ רִ פְ לֹא הִ

]דברים יד, ז[

ית אשִׁ ת־רֵ י אֶ אתִ בֵ ה הֵ נֵּ ה הִ תָּ עַ וְ

ה הֹוָ י יְ ה לִּ תָּ תַ ר־נָ שֶׁ ה אֲ מָ דָ אֲ י הָ רִ פְּ

יךָ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ י יְ נֵ פְ תּוֹ לִ חְ נַּ הִ וְ

יךָ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ י יְ נֵ פְ יתָ לִ וִ חֲ תַּ שְׁ הִ וְ

]דברים כו, י[

יחוֹ נִּ הִ ךָ וְ דֶ יָּ א מִ נֶ טֶּ ן הַ כֹּהֵ ח הַ קַ לָ וְ

יךָ ]דברים לֹהֶ ה אֱ הֹוָ ח יְ בַּ זְ י מִ נֵ פְ לִ

כו, ד[

ת־ ה אֶ הֹוָ י יְ שֵּׁ ת אִ ה אֵ ינָ יאֶ בִ יו תְּ דָ יָ

ה זֶ חָ ת הֶ נּוּ אֵ יאֶ בִ ה יְ זֶ חָ ל־הֶ ב עַ לֶ חֵ הַ

ה הֹוָ י יְ נֵ פְ ה לִ נוּפָ יף אֹתוֹ תְּ נִ הָ לְ

]ויקרא ז, ל[



יט.אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות
ין יִ וּ נּ שִׁ ן  לָּ כֻ ן וְ הֶ ת מֵ חַ ים זוֹ אַ רִ בָ ה דְּ שָׁ לֹ  שְׁ  ן: לָ כְ אוֹ ר הָ ה זָ יתָ ן מִ יהֶ לֵ ין עֲ יָּבִ י חַ תַ ימָ אֵ מֵ

ר בַ סָ ' קָ ם כוּ דָ לֶה אָ עֲ ל יַ כוֹ יָ י: רֵ פְ סִ בְּ

ישׁ רִ פְ הַ יךְ לְ רִ צָ לָה וְ טְ רֶץ לֹא בָּ אָ ת הָ שַּׁ  דֻ קְ

וּ נּ לֶ יֹאכְ וּ וְ נּ לֶ עֲ ל יַ כוֹ ר יָ מַ אָ קָ ת וְ רוֹ שְׂ עַ מַ

ךְ יכָ פִ ת"ל כו' לְ ן: יוֹ דְ לֹא פִּ ם בְּ יִ לַ שָׁ ירוּ בִּ

ר כוֹ נָא בְּ שְׁ אי  יךְ מַ רִ פָּ הּ  מֵּ  קַ ת וּלְ יִ עוּן בַּ טָ

וָה צְ מִ : י לֵהּ עֵ בְּ ר מִ שֵׂ עֲ מַ יהּ וּבְ א לֵ יטָ שִׁ  פְ דִּ

י ךְ נָמֵ רוֹ פְ א נִ יכָּ וָה אִ צְ מִ יוָן דְּ כֵ א וְ יכָּ י לֵ מִ

יהוּ הּ וּמִ א לֵ יקָ סִ א פְ לָ וָה: צְ מִ יֵהּ דְּ רְ קַ

ר: ימַ א לְמֵ כָּ א אִ וּבָ כּ וּ עִ ילּ פִ ל אֲ אֵ רָ שְׂ יִ בְּ

י ה לִ מָּ  ד לָ צַּ ה הַ מָ י בְּ נֵיתֵ ינָא וְ ר דִּ דַּ נִהְ וְ

ין דִּ ר הַ זַ יחַ וְחָ כִ ר יוֹ כוֹ א בְּ א נֵימָ שָׁ י קֵּ הֶ

ם קוֹ ת מָ אַ ין הֲבָ עוּנִ טְּ שֶׁ ן  הֶ בָּ שֶׁ וֶה  שָּׁ  ד הַ צַּ הַ

חַ זְבֵּ ד מִ צַ ת: יִ בַּ נֵי הַ פְ א בִּ לָּ ין אֶ גִ הֲ ן נוֹ ינָ אֵ וְ

אי וּמַ ה: נָחָ זֶה לַהֲ ים וְ מִ ן דָּ תַּ מַ זֶה לְ

ר כוֹ יהּ בְּ א לֵ יטָ שִׁ  פְ נָּא דִּ אי תַּ ר הַ בַ סָ קָ

ה שָּׁ  דֻ ר קְ בַ סָ י קָ אִ ר: שֵׂ עֲ מַּ  י מִ פֵ טְ

ה שָׁ  דְּ קִ הּ וְ תָ עָ שְׁ  ה לִ שָׁ  דְּ ת קִ יִ ל בַּ שֶׁ נָה  וֹ אשׁ רִ

יהּ א לֵ ירָ בִ סְ י דִּ יכִ י הֵ יד לָבֹא כִּ תִ עָ לֶ

י א לֵהּ מִ יָ עְ בַּ א מִ קָ רֶץ וְ אָ ת הָ שַּׁ  דֻ קְ בִּ

נֵי ה' פְ ה לִ מָ לֹא חוֹ א בְּ תָּ שְׁ  הּ הַ ינָא בֵּ רֵ קָ

ר שֵׂ עֲ יט מַ שִׁ  א פְּ קָ יךָ אוֹ לֹא וְ לֹהֶ  אֱ

ל כֵ יֵאָ ב וְ רַ קְ י יִ מֵּ ר נַ כוֹ י' בְּ פֵּ  אַ ר: כוֹ בְּ מִ

יד לָבֹא תִ עָ ה לֶ שָׁ  דְּ יהּ קִ ית לֵ אִ אן דְּ א מַ הָ דְּ

ת יִ ין בַּ אֵ שֶׁ ים אע"פ  יבִ רִ קְ א לֵהּ מַ ירָ בִ סְ

ף י.(: את )דַּ רֵ קְ לָּה נִ גִ מְ ינַן בִּ רִ מְ אָ דְ כִּ

ר כוֹ וּ בְּ ילּ פִ ה אֲ שָׁ  דְּ ר לֹא קִ בַ סָ י קָ אִ ה"ג וְ

ת יִ בַּ ת הַ שַּׁ  דֻ ר קְ בַ סָ י קָ אִ י. וְ עֵ בְּ י תִּ מֵּ נַ

יל אִ ר הוֹ שֵׂ עֲ מַ יהּ בְּ א לֵ יָ עְ בַּ לָה וּמִ טְ בָּ

יל כִ אֲ תְ י מִ ת אִ יִ יךְ לַבַּ רִ ינוֹ צָ אֵ וְ

א י לָ הּ אִ ינָא בֵּ רֵ נֵי ה' קָ פְ ם לִ יִ לַ שָׁ ירוּ בִּ

י עֵ יבָּ נָא תִּ וְ אי גַ י הַ י כִּ מֵּ ר נַ כוֹ י' בְּ פֵּ  אַ

ת יִ בַּ ב הַ רַ מוֹ וְחָ ק דָּ רַ זְ נִּ שֶׁ ר  כוֹ ן בְּ גוֹ יהּ כְּ לֵ

ר מַ אָ לוּהוּ: יֹּאכְ שֶׁ הוּ  ם מַ יָּ רוֹ קַ שָׂ ן בְּ יִ דַ וַעֲ

א כָ ה וְהָ שָׁ  דְּ ר לֹא קִ בַ סָ ם קָ לָ עוֹ ינָא לְ בִ רָ

ר כוֹ בְ ר בִּ כוֹ בְּ ר מִ שֵׂ עֲ יהּ לְמַ יט לֵ שִׁ  א פְּ קָ דְּ

ר שֵׂ עֲ מַ א דְּ יָ ומְ ת דֻּ יִ יךְ לַבַּ רִ ינוֹ צָ אֵ שֶׁ

א לָ יהּ דְּ א לֵ יטָ שִׁ  פְ א דִּ ינַן וְהָ קִ סְ עָ

מוֹ דָ רוֹ לְ שָׂ שׁ בְּ קַּ תַּ אִ וּם דְּ שּׁ  יל מִ כִ אֲ תְ מִ

' גוֹ חַ וְ זְבֵּ מִּ ל הַ רֹק עַ זְ ם תִּ מָ ת דָּ אֶ יב וְ תִ כְ דִּ

ה עָ שָׁ  נֵּהּ בְּ  יף מִ לֵ יָ ' וְ גוֹ ךְ וְ יֶה לָ ם יִהְ רָ שָׂ וּבְ

ל כֵ ה אוֹ תָּ ם אַ ת דָּ יקַ רִ זְ יָה לִ אוּ יא רְ הִ שֶׁ

י כִ וְ : חַ זְבֵּ מִּ ס הַ רַ נֶּהֱ  שֶּׁ  לֹא מִ ר וְ שָׂ בָּ ת הַ אֶ

זֵר חוֹ ם: דָּ ן הַ שׁ מִ קֵּ הֶ ד בְּ מֵ לָּ ר הַ בָ דָּ

ן א לַ יְמָ א קַ שׁ הָ קֵּ הֶ ר בְּ שֵׂ עֲ מַּ  ל הַ ד עַ מֵּ  לַ וּמְ

ף ים דַּ חִ ן )זְבָ מָ קוֹ יזֶהוּ מְ אֵ ים בְּ חִ זְבָ בִּ

ן ד מִ ים לָמֵ שִׁ  דָ קָ ין בְּ דִ מֵ ין לְ אֵ שֶׁ מט:( 

ן ד מִ ין לָמֵ דִ מֵ ין לְ לִּ חֻ ין הוּא וּבְ לִּ חֻ ד: לָּמֵ הַ

ד: לָּמֵ הַ

ם( יִ לַ שָׁ רוּ ה ). יְ שָּׁ  דֻ קְ ן דִּ יוֹ דְ לֹא פִּ וּ בְּ נּ לֶ יֹאכְ זֶּה. וְ  ן הַ מַ זְּ  דוֹ בַּ יָ ר בְּ שֵׂ עֲ ם מַ דָ לֶה אָ עֲ ל יַ כוֹ יָ

וָה צְ א מִ ימָ לֵ וְ ת: רוֹ שְׂ עַ ן מַ יַ נְ עִ לָה לְ טְ לֹא בָּ

וָה צְ מִ ה לְ יאָ רִ ין קְ עוּנִ ן טְ כֵּ שֶׁ רוּשׁ  פֵּ כוּ'. 

י נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ים וּמַ וּרִ כּ ל בִּ יֹּאכַ שֶׁ ם  קֹדֶ

ה ה וּמַ יאָ רִ וּם. קְ לֹא שׁ תוֹ בְּ ין אוֹ לִ כְ אוֹ

ז אָ יָה וְ ית הָ שִׁ י לִ שְׁ נָה  שָׁ  ר בְּ שֵׂ עֲ ין לְמַ רִ וֹ קּ שֶׁ

ד צַּ הַ ה לְ מַ י: נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ל מַ לָ ג כְּ הֵ יָה נוֹ לֹא הָ

יֵשׁ . וְ חַ זְבֵּ ד מִ ן צַ הֶ ן יֵשׁ בָּ כֵּ שֶׁ ן  הֶ בָּ שֶׁ וֶה  שָּׁ  הַ

יךְ רִ פָ דְ ים כִּ רִ זָ ים לְ ן אֲסוּרִ כֵּ שֶׁ ךְ  רַ פְ לְמִ

א תָ יְ רַ בָּ ר בַּ מַ אָ א דְּ יל. וְהָ עֵ ה לְ בָּ רַ

ים וּרִ כּ בִ י בְּ רֵ יְ מַ יחוּ צ"ל דְּ כִ ים יוֹ וּרִ כּ בִּ

וּ שׁ רְ פְ ם הֻ אִ ת דְּ יִ בַּ ן הַ בַּ רְ נֵי חֻ פְ וּ בִּ שׁ רְ פְ הֻ שֶׁ

ן ין הֵ לִּ ל וְחֻ לָ ין כְּ שִׁ וּ דּ ן קִ ינָ ת אֵ יִ בַּ ר הַ חַ אַ

ה רוּמָ תְ ים יֵשׁ בִּ וּרִ כּ בִ י. דְּ נִ שֵׁ ק  רֶ פֶּ נַן  תְ דִּ

ים וּרִ כּ בִּ ן בַּ ין כֵּ אֵ שֶׁ ה  ר מַ שֵׂ עֲ וּמַ

ם יֵשׁ לָהֶ ין וְ רִ סְ ר אוֹ שֵׂ עֲ מַּ  ה וְהַ רוּמָ תְּ הַ שֶׁ

ת יִ בַּ נֵי הַ פְ ת בִּ רוֹ פֵּ  ל הַ כָ ין בְּ גִ הֲ נוֹ עוּר וְ שִׁ

א לָּ ן אֶ ינָ ים אֵ וּרִ כּ ת וּבִ יִ בַּ נֵי הַ פְ לֹּא בִּ  שֶׁ  וְ

וּ ילּ פִ אֲ ת: יִ בַּ נֵי הַ פְ ין וּבִ ינִ ה מִ עָ בְ שִׁ  בְּ

חַ זְבֵּ ה מִ שָׂ ם עָ י אִ רֵ יְ מַ י. צ"ל דְּ מֵּ ר נַ כוֹ בְּ

לָה טְ ת לֹא בָּ יִ ת בַּ שַּׁ  דֻ קְ א דִּ לִּבָּ מוֹ אַ ק דָּ רַ זָ וְ

לֹא בְ ת דִּ יִ ין בַּ אֵ שֶׁ ין אע"פ  יבִ רִ קְ מַ דְּ

י עֵ א בָּ הָ ר לֹא דְּ כוֹ בְ א דִּ יטָ שִׁ  חַ פְּ זְבֵּ מִ

א ימָ ר לֵ תֹּאמַ ם  אִ ים וְ מוּרִ אֵ ם וְ ן דָּ תַּ מַ

ר כוֹ ה בְּ ר מַ מַ אָ קָ א דְּ תָ יְ רַ בָ ר דְּ כוֹ בְ דִּ

חַ וי"ל זְבֵּ ה מִ שָׂ א עָ לָ א דְּ יכָ י הֵ רֵ יְ כוּ' מַ וְ

ר כוֹ י בְּ מֵּ  דַ וָה מְ א הֲ אי לָ הוּא וַדַּ הָ לְ דִּ

ר בַ י סָ אִ וְ ר: שֵׂ עֲ יהּ מַ י לֵ מֵ א דָּ לָ ר וְ שֵׂ עֲ לְמַ

ךְ י. כָּ עֵ בְּ י תִּ מֵּ ר נַ כוֹ וּ בְּ ילּ פִ הּ אֲ שָׁ  דְּ לֹא קִ

ט חַ שְׁ  נִּ שֶׁ ר  כוֹ בְ יהּ בִּ י לֵ מוּקֵ "י דְּ שִׁ  ת רַ סַ רְ גִּ

וֵי הוּא הָ הַ ן דְּ בָּ רְ ם חֻ מוֹ קֹדֶ ק דָּ רַ זְ נִ וְ

י לֹא "ה וא"ת אִ פֵ דְ ר כִּ שֵׂ עֲ מַ א דְּ יָ ומְ דֻּ

ר שֵׂ עֲ ת לָהּ מַ חַ כַּ שְׁ  א מַ ן לָ ם כֵּ ה אִ שָׁ  דְ קָ

ת שַּׁ  דֻ אי קְ וַדַּ י"ל דְּ לָה וְ טְ רֶץ בָּ אָ ת הָ שַּׁ  דֻ קְ דִּ

ה שָׁ  דְּ רֶץ קִ אָ ת הָ שַּׁ  דֻ ל קְ ה אֲבָ שָׁ  דְּ ת לֹא קִ יִ בַּ

ה שֶׁ  ל קָ ת אֲבָ רוֹ שְׂ עַ ן מַ יַ נְ עִ יד לָבֹא לְ תִ עָ לֶ

ם לָ עוֹ ת לְ יִ בַּ ת הַ שַּׁ  דֻ ה קְ שָׁ  דְּ י לֹא קִ אִ דְּ

א יָ לְ א תַּ הָ א בְּ הָ ת דְּ רוֹ תָּ ת מֻ מוֹ א"כ בָּ

יא ן יָבִ ם כֵּ אִ ף י.( וְ לָּה )דַּ גִ מְ ח בִּ כַ מוֹ דְ כִּ

ל אֵ רָ שְׂ י יִ רֵ ל עָ כָ ל בְּ כָ א נֶאֱ יהֵ י וִ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ מַ

אוּ ף קיב:( בָּ ים )דַּ חִ זְבָ ינַן בִּ רִ מְ אָ דְ כִּ

ים שִׁ  דָ קָ ת וְ מוֹ בָּ רוּ הַ תְּ ן הֻ עוֹ בְ גִ ב וּלְ נוֹ לְ

יר עִ ל הָ כָ ין בְּ לִ כָ י נֶאֱ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ים וּמַ לִּ קַ

ק קַ זְ הֻ שֶׁ ת  יִ בַּ נֵי הַ פְ ל לִ דֵ גָּ שֶׁ י  ירֵ יְ מַ י"ל דְּ וְ

א יָ שְׁ  י קֻ א נָמֵ יחָ י נִ כִ הָ ם וּבְ קוֹ יאוֹ לְמָ לַהֲבִ

ה שָׁ  דְּ ם לֹא קִ לָ עוֹ לְ יק דִּ סִּ א וּמַ תָ יְ מַּ  קַ

א זוֹ סָ רְ גִ ה לְ שֶׁ  ל קָ נָא אֲבָ וְ אי גַּ הַ כְּ

ן ם כֵּ ה אִ שָׁ  דְּ א קִ לָ נָא דְּ קָ סְּ מַּ  ינַן לַ רִ מְ אָ דְּ

א יטָ שִׁ  לֶה פְּ עֲ ל יַ כוֹ יל יָ עֵ י לְ עֵ בְּ אי מִ מַ

ר אָ שְּׁ  ר מִ תֵ ם יוֹ יִ לַ שָׁ ירוּ לֶה בִּ עֲ א יַ לָ דְּ

ר כוֹ י בְּ בֵּ תוּ גַּ ה וְ שָׁ  דְּ א קִ לָ יוָן דְּ ת כֵּ רוֹ יָ עֲ

ר מַ אָ קָ ה דְּ שֶׁ  ד קָ עוֹ חוּץ וְ ים בַּ שִׁ  דָ ל קָ כֵ אוֹ יהּ כְּ וֵי לֵ ה וְהָ שָׁ  דְ א קָ לָ יוָן דְּ ה כֵּ מָ חוּץ לַחוֹ הוּ כְּ וֵי לְ יל הָ כִ אָ א דְּ יכָ הֵ א דְּ שָׁ  יקֵּ הֶ או הַ לָ בְ ק לֵהּ דִּ וֹ פּ מוֹ תִּ דָ רוֹ לְ שָׂ בְ א דִּ שָׁ  יקֵּ י הֶ ה לִ מָּ  י לָ נָמֵ

ים שִׁ  דָ י קָ שֵׁ  דְ ק קָ רֶ פֶּ ח  א מוּכָ הָ ה דְּ שֶׁ  קָ א וְ שָׁ י קֵּ ךְ הֶ הַ ינַן מֵ טִ עֲ מַ וֵי מְ א הָ לָ ת וְ יִ לֹא בַּ ר בְּ כוֹ יל בְּ כִ אֲ תְ ה מִ שָׁ  דְּ ר קִ מַ י אָ אִ ע דְּ מַ שְׁ  מוֹ מַ דָ רוֹ לְ שָׂ ינַן בְּ שִׁ  קְּ ה כו' וּמַ שָׁ  דְּ א קִ לָ ם דְּ לָ עוֹ וּלְ

יס רֵ גָ ר דְּ מַ יךְ לוֹ רִ ן צָ כֵ ה לָ שָׁ  דְּ א קִ לָ א דְּ כָ אנֵי הָ שָׁ  חַ וְ זְבֵּ א מִ יכָּ וּ לֵ ילּ פִ ל אֲ כָ נֶאֱ ה דְּ שָׁ  דְּ קִ י דְּ יכִ א הֵ כָ ח הָ א מוּכָ אי הָ מַּ  אַ ים וְ לִּ ים קַ שִׁ  דָ ין קָ לִ כְ ין אוֹ ם אֵ גַּ פְ נִּ שֶׁ חַ  זְבֵּ מִ ים ס.( דְּ חִ )זְבָ

י לֹא מֹהַּ אִ תְ ין לִ אֵ יךָ וְ לֹהֶ  נֵי ה' אֱ פְ ל לִ לָ וֵי כְּ א הָ לָ ן דְּ יוֹ דְ לֹא פִּ ל בְּ לָ ם כְּ יִ לַ שָׁ ירוּ יל בִּ כִ אֲ תְ א מִ י לֹא יְהֵ מֵּ ר נַ שֵׂ עֲ וּ מַ ילּ פִ א אֲ שָׁ רוּ פֵּ י  כִ י וְהָ מֵּ ר נַ שֵׂ עֲ ה מַ שָׁ  דְּ ר לֹא קִ בַ י סָ אִ יל וְ עֵ לְ

ל א אֲבָ הָ א בְּ א הָ יָ לְ א תַּ לָ ת וְ רוֹ שְׂ עַ ן מַ יַ נְ עִ יד לָבֹא לְ תִ עָ ה לֶ שָׁ  דְּ רֶץ קִ אָ ת הָ שַּׁ  דֻ ל קְ הּ אֲבָ שָׁ  דְּ ת לֹא קִ יִ ת בַּ שַּׁ  דֻ אי קְ וַדַּ לָה דְּ טְ רֶץ בָּ אָ ת הָ שַּׁ  דֻ קְ ר דִּ שֵׂ עֲ ת מַ חַ כַּ שְׁ  א מַ ן לָ ם כֵּ ה אִ שָׁ  דְּ קִ

ינַן עֵ בָ מוֹ דְּ דָ רוֹ לְ שָׂ שׁ בְּ קַּ תַּ אִ וּם דְּ שּׁ  א מִ לָּ רֶץ אֶ אָ ת הָ שַּׁ  דֻ וּם קְ שּׁ  או מִ ר לָ כוֹ בְ א דִּ עֲמָ טַ יד לָבֹא וְ תִ עָ ה לֶ שָׁ  דְּ נָה קִ וֹ אשׁ ה רִ שָּׁ  דֻ ם קְ לָ עוֹ יס לְ רֵ גָ נוּי וְ ל בָּ לָ חַ כְּ זְבֵּ מִּ ין הַ אֵ שֶׁ י  רֵ יְ א מַ כָ הָ

יחוּ כִ ים יוֹ וּרִ כּ ה בִּ רָ מְ אָ א דְּ תָ יְ רַ ר בָּ תֹּאמַ ם  אִ ן וְ יוֹ דְ לֹא פִּ יל בְּ כִ אֲ תְ א מִ י לָ מֵּ ר נַ שֵׂ עֲ יל מַ כִ אֲ תְ א מִ ר לָ כוֹ בְ ינַן דִּ פִ לְ יָ ה דְּ מָּ  ל כַּ ךְ כָּ כָּ לְ רוֹ הִ שָׂ ת בְּ ילַ כִ ת אֲ עַ שְׁ  ם בִּ יָּ חַ קַ זְבֵּ מִּ א הַ יְּהֵ שֶׁ

י רֵ יְ יחוּ מַ כִ ים יוֹ וּרִ כּ א בִּ תָ יְ רַ בָּ ינַן בַּ רִ מְ אָ א דְּ אי הָ וַדַּ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ יְהוּ וְ נַּ ר מִ שֵׂ עֲ ילַף מַ מֵ י לְ עֵ בָ רֶב דְּ חַ וְחֶ זְבֵּ ל מִ צֶ נְּחוּ אֵ ם הֻ חַ אִ זְבֵּ ין מִ אֵ שֶׁ  י כְּ לִ כְ אַ תְ א מִ ים לָ וּרִ כּ בִ ן דְּ לַ נָּ מִ

ים יכִ רִ ה וּצְ נָּחָ ים הַ יכִ רִ י צְ רֵ הֲ שֶׁ וּ  לּ ים אֵ וּרִ כּ ר לְבִ שֵׂ עֲ ת מַ וֹ מּ דַ ל לְ לָ ךְ כְּ יָּ שַׁ ן לֹא  ם כֵּ אִ יב דְּ שִׁ  הָ "ס לְ שַּׁ  הַ יָה לְ אי הָ וַדַּ ן וּבְ בָּ רְ ר חֻ חַ אַ ד לְ ת עַ יִ בַּ נֵי הַ פְ ל בִּ לָ אוּ כְּ לֹּא הוּבְ  שֶׁ ים  וּרִ כּ בִ בְּ

"ס שַּׁ  קוּק הַ זָּ  שֶׁ ה  נָא וּמַ קָ סְּ מַּ  ר בַּ אַ שְׁ  ינוֹ נִ אֵ שֶׁ י  פִ יהּ לְ יֵשׁ לֵ א חָ לָ א דְּ לָּ ד אֶ ילָה לְבַ כִ יל אֲ בִ שְׁ  א בִּ לָּ ת אֶ יִ יךְ לַבַּ רִ ר לֹא צָ שֵׂ עֲ חוּד וּמַ ילָה לְ כִ יל אֲ בִ שְׁ  לֹא בִּ ה וְ נָּחָ יל הַ בִ שְׁ  ם בִּ ת גַּ יִ לַבַּ

הוּא שֶׁ ר  כוֹ בְ יד בִּ מִ עֲ הַ ן לְ כוֹ ין נָ אֵ תוּב וְ כָּ ישׁ הַ קִּ הִ א דְּ רָ יֵּם קְ סַ נָּא מְ תַ וּם דְּ שּׁ  ים מִ וּרִ כּ מוֹ בִּ ת כְּ יִ בַּ ר הַ חַ א אַ הוּבָ שֶׁ  ידוֹ כְּ מִ עֲ ינוֹ מַ אֵ ת וְ יִ בַּ נֵי הַ פְ מוֹ לִ ק דָּ רַ זְ נִּ שֶׁ ר  כוֹ בְ יד בִּ מִ עֲ הַ לְ

יל בִ שְׁ  א בִּ קָ וְ א דַּ לָּ ת אֶ יִ יךְ לַבַּ רִ ר צָ כוֹ בְּ ין הַ אֵ שֶׁ  א כְּ קָ וְ א דַּ לָּ ר אֶ כוֹ ר לִבְ שֵׂ עֲ ישׁ מַ קִּ הַ ךְ לְ יָּ שַׁ לֹא  ין כדפ"ל וְ מוּרִ אֵ ם וְ ן דָּ תַּ ר מַ סַּ  חֻ א מְ הָ ר דְּ שֵׂ עֲ ל לְמַ לָ י כְּ מֵ לֹּא דָּ  שֶׁ ת  יִ בַּ י הַ רֵ חֲ אַ

י ר נָמֵ כוֹ נָא וּבְ קָ סְּ מַּ  ר בַּ אַ שְׁ  א נִ לָ ב דְּ ל גַּ ף עַ ת אַ יִ בַּ ר הַ חַ אוּ אַ הוּבְ שֶׁ ים  וּרִ כּ ר לְבִ שֵׂ עֲ ה מַ מֶ וֹ ת דּ יוֹ הְ ל לִ כוֹ ן יָ תָּ א וּמַ שָּׂ מַ אי בְּ וַדַּ ר דְּ שֵׂ עֲ מַ א דְּ יָ ומְ א דֻּ יָ וְ א הָ תָּ שְׁ  נֵי ה' וְהַ פְ לִ ילָה דְּ כִ אֲ הָ

ים: מִ ן דָּ תַּ עוּן מַ ין טָ ן אֵ כֵּ שֶׁ ב  תֵ מוֹ נוּ דְּ יְ ר וְהַ שֵׂ עֲ ת לוֹ מַ וֹ מּ דַ ל לְ לָ ךְ כְּ יָּ שַׁ א לֹא  הָ ה דְּ עֶ יָה טוֹ ז לֹא הָ אָ שֶׁ א  לָּ ת אֶ יִ בַּ ר הַ חַ אַ שֶׁ ר  כוֹ בְ ת בִּ יוֹ הְ יָה לִ ל הָ כוֹ א יָ תָ יְ רַ בָּ ת הַ לַּ חִ תְ בִּ שֶׁ

ת. יִ בַּ י הַ נֵ אוּ פְּ רְ יִּ שֶּׁ ם – מִ יהֶ לֵ ין עֲ יָּיבִ י )מ(חַ תַ ימָ אֵ אבמֵ

ר: ר אוֹמֵ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ יָא, רַ נְ תַ נָּא, דְּ אי תַּ י הַ אן – כִּ מַ כְּ

י רֵ חוּץ – הֲ בַּ ים, שֶׁ נִ פְ ן בִּ תָ צָ קְ חוּץ וּמִ ן בַּ תָ צָ קְ ים מִ כּוּרִ בִּ

שׁ דֵּ קְ הֶ ן כְּ י הֵ רֵ ים – הֲ נִ פְ בִּ ם, שֶׁ יהֶ רֵ בְ ל דִּ כׇ ין לְ חוּלִּ ן כְּ הֵ

ה – נָּחָ ים, הַ כּוּרִ ת: בִּ שֶׁ ב שֵׁ ר רַ ם. אָמַ יהֶ רֵ בְ ל דִּ כׇ לְ

י אן – כִּ מַ ן. ג)א(כְּ הֶ ת בָּ בֶ כֶּ עַ ין מְ יָּיה – אֵ רִ ן, קְ הֶ ת בָּ בֶ כֶּ עַ מְ

ים רִ בָ ה דְּ לֹשָׁ ר שְׁ י אוֹמֵ י יוֹסֵ בִּ יָא: רַ נְ תַ נָּא, דְּ אי תַּ הַ

ר: יָכוֹל אל אוֹמֵ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ ים, רַ נִ קֵ ה זְ לֹשָׁ שּׁוּם שְׁ מִ

ם, יִ לַ ירוּשָׁ ה בִּ זֶּ ן הַ מַ זְ י בִּ נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ ם מַ ה אָדָ לֶ יַעֲ

קוֹם, אַת מָ בָ עוּן הֲ כוֹר טָ ין הוּא: בְּ דִ נּוּ? וְ לֶ יֹאכְ וְ

א לָּ ינוֹ אֶ כוֹר אֵ ה בְּ קוֹם, מָ אַת מָ בָ עוּן הֲ י טָ נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ וּמַ

ה ת. מָ יִ בַּ י הַ נֵ פְ א בִּ לָּ ינוֹ אֶ ר אֵ שֵׂ עֲ ת – אַף מַ יִ בַּ י הַ נֵ פְ בִּ

! חַ בֵּ זְ י מִ בֵּ גַ ין לְ ימוּרִ אֵ ים וְ מִ ן דָּ תַּ עוּן מַ ן טָ כֵּ כוֹר שֶׁ בְ לִ

ה! נָּחָ ים הַ עוּנִ ן טְ כֵּ ים, שֶׁ כּוּרִ בִ ה לְ יחוּ. מָ ים יוֹכִ כּוּרִ בִּ

גוֹ׳״ – יךָ וְ לֹהֶ י ה׳ אֱ נֵ פְ ם[ לִ תָּ ]שָּׁ לְ אָכַ ר: ״וְ מוּד לוֹמַ לְ תַּ

י נֵ פְ א לִ לָּ ינוֹ אֶ כוֹר אֵ ה בְּ כוֹר, מָ בְ ר לִ שֵׂ עֲ ישׁ מַ קִּ מַ

ם אִ ת. וְ יִ בַּ י הַ נֵ פְ א לִ לָּ ינוֹ אֶ ר אֵ שֵׂ עֲ ת – אַף מַ יִ בַּ הַ

יָּיה רִ ין קְ עוּנִ ן טְ כֵּ ים – שֶׁ כּוּרִ בִ ה לְ : מָ רוֹךְ יפְ א, לִ יתָ אִ

י ה מִ וָ צְ א, מִ יכָּ א לֵ יכּוּבָ עִ י דְּ הִ י: נְ ב אָשֵׁ ר רַ ה! אָמַ נָּחָ הַ וְ

י: ב אָשֵׁ ר רַ א אָמַ לָּ ! אֶ רוֹךְ יפְ לִ ה וְ וָ צְ א מִ ימָ לֵ א? וְ יכָּ לֵ

ע בַּ שְׁ ר נִ שֶׁ ר אֲ ימַ מֵ י לְ עֵ בָ ר, דְּ גֵּ י הַ כּוּרֵ א בִּ יכָּ אִ ן דְּ יוָ כֵּ

יהּ. א לֵ יקָ סִ א פְּ ר – לָ י אָמַ צֵ א מָ לָ ינוּ״, וְ בֹתֵ אֲ ]ה׳[ לַ

א יכָּ אִ שּׁוּם דְּ ד״! מִ צַּ ה הַ ״מָּ י בַּ יתֵ תֵ ינָא וְ ר דִּ דַּ יהְ לִ )ב(וְ

ד ן צַ הֶ ן יֵשׁ בָּ כֵּ ן, שֶׁ הֶ בָּ ה שֶׁ וֶ שָּׁ ד הַ צַּ הַ ה לְ : מָ ךְ רַ יפְ מִ לְ

אשׁוֹנָה ה רִ דוּשָּׁ ר קְ בַ סָ י קָ ר? אִ בַ סָ אי קָ . דה)ג(וּמַ חַ בֵּ זְ מִ

י י, אִ כוֹר נָמֵ בֹא – בְּ יד לָ תִ עָ ה לֶ שָׁ דְּ קִ הּ וְ תָ עָ שְׁ ה לִ שָׁ דְּ קִ

ה שָׁ דְּ לֹא קִ הּ וְ תָ עָ שְׁ ה לִ שָׁ דְּ אשׁוֹנָה קִ ה רִ דוּשָּׁ ר קְ בַ סָ קָ

ינָא: בִ ר רָ י! )ד(אָמַ עֵ בְּ י תִּ כוֹר נָמֵ ילּוּ בְּ פִ בֹא – אֲ יד לָ תִ עָ לֶ

יד תִ עָ ה לֶ שָׁ דְּ לֹא קִ הּ וְ תָ עָ שְׁ ה לִ שָׁ דְּ ר קִ בַ סָ ם קָ עוֹלָ לְ

ת, יִ בַּ ן הַ בַּ ם חוּרְ מוֹ קוֹדֶ ק דָּ רַ זְ נִּ כוֹר שֶׁ בְ א בִּ כָ הָ בֹא, וְ לָ

רוֹ שָׂ ינַן בְּ שִׁ קְּ יָּים. וּמַ רוֹ קַ שָׂ ין בְּ יִ דַ עֲ ת וַ יִ בַּ ב הַ רַ חָ וְ

ישׁ קִּ . וּמַ חַ בֵּ זְ מִּ רוֹ בַּ שָׂ חַ – אַף בְּ בֵּ זְ מִּ מוֹ בַּ ה דָּ מוֹ, מָ דָ לְ

ד מֵּ לַ ר וּמְ שׁ חוֹזֵ קֵּ הֶ ד בְּ מֵ לָּ ר הַ בָ י דָּ כִ כוֹר. )ה(וְ בְ ר לִ שֵׂ עֲ מַ

ין הוּא. ן חוּלִּ גָ ר דָּ שַׂ עְ שׁ? מַ קֵּ הֶ בְּ
א יחָ נִ הָ
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סנהדרין; תמורה כא.; זבחים ס.

ב זבחים י:; חולין קטו:

ג שבועות טז.; מגילה י.

ד זבחים ס:

ה זבחים מה.

תורה אור השלם

ר חַ בְ ר יִ שֶׁ קוֹם אֲ מָּ תָּ בַּ לְ כַ אָ תָּ וְ לְ שַּׁ וּבִ

ר בֹּקֶ יתָ בַ נִ יךָ בּוֹ וּפָ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ יְ

יךָ ]דברים טז, ז[ לֶ אֹהָ תָּ לְ כְ לַ הָ וְ

קוֹם מָּ יךָ בַּ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ י  יְ נֵ פְ תָּ לִ לְ כַ אָ וְ

ר שַׂ עְ ם מַ מוֹ שָׁ ן שְׁ כֵּ שַׁ ר לְ חַ בְ ר־יִ שֶׁ אֲ

כֹרֹת ךָ וּבְ רֶ הָ צְ יִ ךָ וְ ירֹשְׁ ךָ תִּ נְ גָ דְּ

ה אָ רְ יִ ד לְ מַ לְ ן תִּ עַ מַ ךָ לְ צֹאנֶ ךָ וְ רְ קָ בְּ

ים מִ יָּ ל־הַ יךָ כׇּ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ ת־יְ אֶ

]דברים יד, כג[

ים מִ יָּ ה בַּ יֶ הְ ר יִ שֶׁ ן אֲ כֹּהֵ ל־הַ אתָ אֶ וּבָ

יּוֹם י הַ תִּ דְ גַּ יו הִ לָ תָּ אֵ רְ מַ אָ ם וְ הֵ הָ

ץ רֶ אָ ל־הָ י אֶ אתִ י־בָ יךָ כִּ לֹהֶ ה אֱ יהֹוָ לַ

ת תֶ ינוּ לָ בֹתֵ אֲ ה לַ הֹוָ ע יְ בַּ שְׁ ר נִ שֶׁ אֲ

נוּ ]דברים כו, ג[ לָ

ב אוֹ־ שֶׂ כוֹר כֶּ כוֹר־שׁוֹר אוֹ־בְ ךְ בְּ אַ

ת־ ם אֶ שׁ הֵ ה קֹדֶ דֶּ פְ ז לֹא תִ כוֹר עֵ בְ

ת־ אֶ חַ וְ בֵּ זְ מִּ ל־הַ רֹק עַ זְ ם תִּ מָ דָּ

יחֹחַ יחַ נִ רֵ ה לְ שֶּׁ יר אִ טִ קְ ם תַּ בָּ לְ חֶ

ה זֵ חֲ ךְ כַּ ה־לָּ יֶ הְ ם יִ רָ שָׂ ה וּבְ יהֹוָ לַ

ה יֶ הְ ךָ יִ ין לְ מִ יָּ שׁוֹק הַ ה וּכְ נוּפָ תְּ הַ

]במדבר יח, יז-יח[



אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות יט:
יל כִ אֲ קָ א וְ מֵ י טָ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ מַ א בְּ שָׁ י רֵ ן: מָ קוֹ יזֶהוּ מְ אֵ יא בְּ א הִ תָּ לוּגְ פְּ  ' ר כוּ מַ אָ אן דְּ מַ א לְ יחָ נִ הָ

ן יכָ הֵ ה"ג וְ ה: יָּ דִ לֹא פְּ ם בְּ יִ לַ שָׁ ירוּ יהּ בִּ לֵ

י ינִ ה אֵ אָ מְ טֻ וּ בְּ נּ לֶ לֹּא יֹאכְ  שֶׁ ה  ילָ כִ ל אֲ ר עַ הָ זְ מֻ

ה נוּיָ שְׁ יא  ךְ הִ ' כָּ גוֹ ל וְ וּכַ עַ ת"ל לֹא תּ דֵ יוֹ

יקוּ פִּ סְ אן לֹא הִ עוּהָ כָּ בָ קְּ שֶׁ  י וּכְ רֵ פְ סִ בְ

וּף גּ ת הַ אַ מְ רָא טֻ מָ י גְּ שִׁ  קְ אַ ד דְּ הּ עַ רָ מְ גָ לְ

י ים כִּ שִׁ  דָ קֳּ ן הַ ל מִ לֹא יֹאכַ  הּ וְ יב בֵּ תִ יָא כְּ דְ הֶ בְּ

ת. מוֹ יבָ הּ בִּ ינַן לָ מִ קְ ' וּמוֹ גוֹ ץ וְ חַ ם רָ אִ

ץ חַ א רָ ץ הָ חַ ם רָ י אִ יב כִּ תִ כְ דִּ ר מִ שֵׂ עֲ מַ בְּ

ינוּ בֵּ ר: )רַ שֵׂ עֲ מַ ל בְּ כֵ ה אוֹ לָ עָ ל וְ בַ טָ ר דְּ הוֹ טָ

שׁ רֵ פֵּ ה לֹא  רָ הֳ טָ תוֹ בְּ מָ שְׁ  ה נִ אָ צְ יָ ר וְ הוֹ וּפוֹ טָ גּ

ה הוּדָ ידוֹ ר' יְ מִ לְ ן תַּ וֹ שׁ ךְ לְ ילָ אֵ אן וְ כָּ ר מִ תֵ יוֹ

א תָ יְ רַ בָּ ן הַ וֹ שׁ ךְ הוּא לְ ן.(: כָּ ר' נָתָ בַּ

ךְ כָ ר לְ הָ זְ ן מֻ יכָ הֵ עַ לְ דֵ י יוֹ ינִ ר( אֵ מַ לוֹ )כְּ

ק בֵ שָׁ "ס לָא  שַּׁ  הַ ' וְ גוֹ ל וְ ר לֹא תוּכַ מַ מוּד לוֹ לְ תַּ

יךְ רִ ים וּפָ דִ לָּא קָ הּ אֶ תֵ לְּ י מִ וּקֵ סּ אַ יהּ לְ לֵ

ת אַ מְ א טֻ עַ הָ דֵ י יוֹ ינִ ר אֵ מַ אָ אי קָ מַּ  הַּ אַ מֵ תָּ וּמִ

וֹ כו' גַּע בּ ר תִּ שֶׁ  שׁ אֲ א נֶפֶ יבָ תִ יָא כְּ דְ הֶ וּף בְּ גּ הַ

רוֹ שָׂ ץ בְּ חַ ם רָ י אִ ים כִּ שִׁ  דָ קֳּ ן . הַ ל מִ לֹא יֹאכַ

רָא אי קְ הַ ת דְּ מוֹ יבָ ינַן בִּ רִ מְ ם וְאָ יִ מָּ  בַּ

ל כו': כֵ ה אוֹ לָ עָ ל וְ בַ טָ ר דְּ מַ אָ י קָ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ מַ בְּ

ל מוּם עַ ר בַּ כוֹ בְ ר בִּ מֵ לָּן הוּא אוֹ הַ וּלְ

נֵּהּ  יל מִ עֵ וּ וּלְ נּ לֶ תֹּאכְ יךָ  רֶ עָ שְׁ  ה( בִּ דָּ פְ נִּ שֶׁ (

ר הוֹ טָ א וְ מֵ וּ טָ ילּ פִ אֲ יֶה בוֹ מוּם: הְ י יִ יב כִּ תִ כְּ

ינַן רִ מְ אָ דְ ה כִּ דָ בוֹ ה וַעֲ זָּ  גִ סוּר בְּ אָ דאע"ג דְּ

ח בַּ זְ ךָ תִּ שְׁ  וַּת נַפְ ל אַ כָ ף טו.( בְּ ת דַּ רוֹ כוֹ )בְּ

לֹא תָּ וְ לְ כַ אָ ה וְ זָּ  לֹא גִּ  ח וְ בַּ זְ ר תִּ שָׂ תָּ בָ לְ כַ אָ וְ

א מֵ י טָ כִ י' הָ פִ ב אֲ לָ לֹא חָ ר וְ שָׂ יךָ בָּ בֶ לָ כְ לִ

ת חַ ה אַ רָ עָ קְ תוֹ בִּ ין אוֹ לִ כְ ר אוֹ הוֹ וְטָ

ן מָ צְ ת עַ אַ מְ טֻ וּף וּבְ גּ ת הַ אַ מְ טֻ ים בְּ לִ כָ נֶאֱ דְּ

וּף גּ ת הַ אַ מְ טֻ נוּ בְּ יְ ן הַ הֶ ל בָּ כֵ א אוֹ מֵ טָ יוָן דְּ כֵ דְּ

ר חַ וֹ לְאַ מּ ל עִ כֵ ר אוֹ הוֹ טָּ הַ שֶׁ  ר וּכְ הוֹ טָּ ל הַ כֵ אוֹ

מוֹ צְ ת עַ אַ מְ ל טֻ כֵ ר אוֹ הוֹ נוּ טָ יְ וֹ הַ נָּגַע בּ  שֶׁ

ךְ רַאי לָ שְׁ  א דִּ מֵ אי טָ הַ א: מֵ טָּ ת הַ ל אֶ כַ אָ שֶׁ

יךָ רֶ עָ שְׁ  הּ בִּ יב בֵּ תִ כְ ל מוּם דִּ עַ ר בַּ כוֹ בְ ם בִּ תָ הָ

ל נוּ לֹא תוּכַ יְ הַ ל וְ וּכַ ר לֹא תּ שֵׂ עֲ י מַ בֵּ א גַּ כָ הָ

כֹל אי לֶאֱ שַּׁ  ה רַ תָּ י אַ ר אִ מַ לוֹ יךָ כְּ רֶ עָ שְׁ  כֹל בִּ אֱ לֶ

וֹ תוּב בּ כָּ שֶׁ ר  כוֹ ת בְּ רַ תוֹ י בְּ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ מַ

ת אַ מְ טֻ ל בְּ כָ ר נֶאֱ כוֹ בְ ל מוּם דִּ עַ בַ ךָ דְּ י רֶ עָ שְׁ  בִּ

נָּלַן וּמִ סוּר: זֶה אָ וּף וְ גּ ת הַ אַ מְ טֻ מוֹ וּבְ צְ עַ

א מָ נִּטְ שֶׁ י  נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ה הוּא מַ יָּ דִ ר פְּ בַ דְּ

י אִ ל דְּ לָ כְּ ה מִ דָּ פְ לֹּא נִ  שֶׁ נֵי'  תְ מָ ר בְּ מַ אָ קָ דְּ מִ דְּ

ם דאע"ג יִ לַ שָׁ ירוּ וּ בִּ ילּ פִ יק וַאֲ רֵ פָּ י  עֵ בָּ

ם יִ לַ שָׁ ירוּ ה בִּ דֶּ פְ ינוֹ נִ ר אֵ הוֹ י טָ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ מַ דְּ

חוּק רִ ף בְּ סֶ כֶ תָּ בְּ נָתַ ךָ וְ  מְּ ק מִ חַ רְ י יִ יב כִּ תִ כְ דִּ

ם קוֹ רוּב מָ קֵ לֹא בְּ ה וְ דֶ וֹ ה פּ תָּ ם אַ קוֹ מָ

ילָה כִ לָּא אֲ ת אֶ אֵ ין שְׂ אֵ וְ ף נו(: ין דַּ שִׁ וּ דּ )קִ

הֵא יְּ שֶׁ ךָ   מְּ ק מִ חַ רְ י יִ רָא כִּ ר קְ מַ אָ י קָ כִ הָ וְ

וּ הוּא לּ פִ ם אוֹ אֲ יִ לַ שָׁ ירוּ ר חוּץ לִ הוֹ ר טָ שֵׂ עֲ מַ

לוֹ כְ אָ ל לְ כוֹ ה יָ תָּ י אַ אִ שֶׁ לָּא  ם אֶ יִ לַ שָׁ ירוּ בִּ

ה יעָ סִ פְ וּ בִּ ילּ פִ אֲ ף: סֶ כֶ תָּ בְּ נָתַ א וְ מָ נִּטְ שֶׁ

א ע טוּבָ מַ שְׁ  מַ ק דְּ חַ רְ יב יִ תִ כְ ת אע"ג דִּ חַ אַ

יאוֹ בִ הֲ לַ אוֹ וְ שְׂ נוֹ תוֹ לְ אֵ ל שְׂ י לֹא תוּכַ ת"ל כִּ

ר בָ דָּ ה הַ לָ תוּב לֹא תָּ כָּ הַ ה דְּ מָ חוֹ ן הַ ים מִ נִ פְ לִ
א יכָּ אִ ן דְּ מַ ל זְ כָ ה דְּ ילָ טִ נְ לָּא בִּ חוּק אֶ רִ בְּ

וּ לּ פִ ים אֲ נִ פְ ה לִ אָ בָ ה וַהֲ ילָ טִ י נְ תִּ כַּ ד אַ בַּ עְ מֶ לְ

זָר עָ לְ ר' אֶ דֵּ כַ לְ : תוֹ ה אוֹ דֶ וֹ ת פּ חַ ה אַ יעָ סִ פְּ

נָּה  ע מִ מַ שְׁ תוֹ  אֵ אי שְׂ מַ א: מָ נִּטְ שֶׁ י  נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ מַ לְ

יָא עְ שַׁ  ב הוֹ רַ ינָא וְ נִ ב חֲ ב רַ תֵ יָ י: סִּ ב אַ רַ דְ כִ לְ

הוּ: י לְ עֵ בְּ א מִ קָ ם וְ יִ לַ שָׁ ירוּ א דִּ חָ תְ פִּ אַ

ם דָ ל אָ שֶׁ א  שָּׂ ךָ וּמַ  לְּ שֶׁ וּי  לּ ל מִ כָּ ךָ מִ  אֲ לוֹ מְּ מִ

ךָ  תְ צָ קְ מִּ ךָ מִ מְּ א מִ ימָ לָא תֵּ אוֹ דְּ לוֹ יב מְ שִׁ  חֲ

י לָּא כִּ ה אֶ דֶּ פְ הֵא נִ ךָ יְ  תְ צָ קְ ק מִ חַ רָ שֶׁ ן  מַ ל זְ כָ דְּ

ים נִ פְ ה בִּ תָּ אַ שֶׁ  ל כְּ בָ ה אֲ דֵ ךָ פְּ אֲ לוֹ מְּ ק מִ חַ רְ יִ

ךָ  אֲ לוֹ מְּ ם מִ קוֹ מָּ  ק הַ חַ ים לֹא רָ נִ פְ ךָ בִּ אֲ שָּׂ אוֹ מַ

ה אוֹ דֶּ פְ נִ ץ וְ רֶ אָ ל לָ טָּ מֻ י הוּא כְּ רֵ אוֹ וַהֲ לוֹ ין זֶה מְ פוֹ הוּא אֵ תֵ ל כְּ שׁ עַ מָּ  לָאו מַ יוָן דְּ הוּ כֵּ מַ חוּץ: בַּ רֹךְ מִ יָא אָ נְ קַ אוֹ בְּ שָּׂ ט מַ נָקֵ ים וְ נִ פְ בִּ א הוּא מִ פָּ  פָּ ב  י רַ עֵ בָּ ם: שָׁ תָּ  לְ כַ אָ לָּא וְ ה אֶ דֶּ פְ וּב לֹא תִּ שׁ וְ

לָא ךָ דְּ י לֹהֶ  נֵי ה' אֱ פְ הּ לִ ינָא בֵּ רֵ לָא קָ דְּ ה: יָ קְ פַּ  אַ הּ וְ לֵ יְּ עַ נוּ דְּ יְ י' הַ נִ תְ מַ ה דְּ מָ חוֹ חוּץ לַ ה וְ מָ חוֹ נֵי הַ ה פְּ אֶ רְ יִּ שֶּׁ  מִ ר: קָּ עִ י וְ בִּ ינַי רַ עֵ ה בְּ אֶ רְ ן נִ קוּ כֵּ הּ תֵּ ינָא בֵ רֵ אוֹ קָ שָּׂ יהּ מַ ט לֵ נָקֵ יוָן דְּ א כֵּ מָ לְ דִּ

י נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ן מַ כֵ ח וְ רָ זְ נֶגֶד מִ הּ כְּ זָ חֲ הוּא אוֹ הּ וְ לָּ שֶׁ ן  פוֹ צַד צָ נָהּ בְּ פוֹ צְ ן בִּ וֹ אשׁ ר רִ שֵׂ עֲ מַ : הּ נָבָ צַד זְ הּ בְּ צָ קְ עֻ הּ בְּ תָ רוּמָ נָה זוֹ תְּ אֵ ר תְּ מַ אָ ל וְ בֶ ל טֶ שֶׁ נָה  אֵ יָדוֹ תְּ ה בְּ תָ לְ עָ שֶׁ ן  כֹּהֵ  ים: נִ פְ יסוֹ לִ נִ כְ הִ

א הָ יג אַ לִ פְּ ן  מָ קוֹ מְ ה בִּ רוּמָ ן תְּ י הֵ רֵ ישׁ הֲ רִ פְ הַ יד לְ תִ י עָ נִ אֲ שֶׁ ין  גִּ נֵי לֻ שְׁ אי פ"ז מ"ד(  מַ ן )דְּ נַ תְ אי דִּ הַ יּוּם וְ ינַן סִ עֵ ךְ בָּ כָּ לְ הִ ין וְ רִ כָּ יהָ נִ רֶ יָ שְׁ הֵא  יְּ שֶׁ ית  שִׁ י רֵא עֵ בָ הּ כו' דְּ צֵ קְ עֻ ה בְּ רוּמָ תְּ : הּ מָ רוֹ דְ בִּ

י נִ ר עָ שַׂ עְ מַ נָה: אֵ הּ תְּ תָ ל אוֹ לוּ עַ לָּ ת הַ מוֹ שֵׁ רָא  קָּ שֶׁ  ם כְּ יִ לַ שָׁ ירוּ הוּא בִּ וְ י: נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ הּ מַ ן בָּ תֵּ  רָאוּי לִ שֶׁ ה  יָּ נִ שְׁ נָה  שָׁ הּ  תָ י. וְאוֹ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ נַת מַ שְׁ יא  הִ וְ ין: רִ כָּ יהָ נִ רֶ יָ שְׁ הֵא  יְּ שֶׁ ית  שִׁ י . רֵא עֵ לָא בָּ דְּ

ין: וּלִ בּ גִ י' בְּ פֵּ  הוּא אַ י וְ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ר מַ מַ לֹא אָ הּ וְ מָ רוֹ דְ י בִּ נִ ר עָ שַׂ עְ ר מַ מַ ית וְאָ שִׁ י לִ שְׁ ר  שֵׂ עֲ נַת מַ שְׁ יא  הִ שֶׁ ין אוֹ  וּלִ בּ גִ בְּ

נִים פְ י: הוּא בִּ קֵ הוּ לָ נַּיְ א מִ חֲדָ בַ ר דְּ מַ אָ א. אוֹ אוֹ קָ מֵ רָא טָ בְ גַ א וְ מֵ י טָ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ מַ א בְּ שָׁ י רֵ

ק חַ רְ י יִ הּ כִּ ר לֵ מַ הוּ אֲ חוּץ מַ בַּ אוֹ מִ שָּׂ וּמַ

ת סַ רְ ךְ גִּ ךָ. כָּ  אֲ לוֹ מְּ ךָ מִ מְּ ם מִ קוֹ מָּ  ךָ הַ מְּ מִ

ךָ מְּ ר מִ מַ לוֹ יהּ כְּ חוּדֵ ךָ לְ מְּ ס וי"ג מִ רֵ וּנְטְ קּ הַ

ם אִ ל זֶה דְּ ה עַ שֶׁ  קָ ים וְ נִ פְ וּפוֹ בִּ י גּ רֵ ךְ וַהֲ וּפָ גּ

ר שֵׂ עֲ ת מַ רוֹ ם וּפֵ יִ לַ שָׁ ירוּ וּפוֹ בִּ גּ שֶׁ ם  דָ ן אָ כֵּ

יוָן ם כֵּ לָ לְּ חַ ל לְ לֹא יוּכַ ירוֹ א"כ  עִ וֹ בְּ לּ שֶׁ י  נִ שֵׁ

אן לָא ד כָּ עַ ינוֹ דְּ זֶה אֵ ם וְ יִ לַ שָׁ ירוּ וּפוֹ בִּ גּ שֶׁ

יָא נְ ט קָ נָקֵ דְ לָּא בִּ א אֶ פָּ  פָּ ב  רַ הּ לְ יָא לֵ עְ בַּ מִ

ם אע"ג תָ וֹ דּ פְ ל לִ כוֹ יָ ה דְּ דֶ יָא מוֹ נְ י לָא קָ אִ וְ

ם יִ לַ שָׁ ירוּ ת חוּץ לִ רוֹ פֵּ  הַ שֶׁ יוָן  ים כֵּ נִ פְ גוּפוֹ בִּ דְּ

ל וּכַ וֹ לֹא תּ ינַן בּ רֵ א קָ הָ ם דְּ עַ ן טַ תֵ הוּא נוֹ וְ

ר ימַ מֵ א לְ כָּ א אִ מָּ  שֶׁ  ים וְ נִ פְ גוּפוֹ בִּ ף בְּ תוֹ אַ אֵ שְׂ

ךָ וּפְ גּ ע מִ מַ שְׁ  מַ ךָ דְּ  מְּ מִ רָא דְּ קְ הּ לִ קֵ בְ שַׁ  דְּ

לָא א דְּ יכָ הּ הֵ שֵׁ  נַּפְ  י אַ מִ קְ ק וּמוֹ חֵ א דָּ יהוּ קָ אִ דְּ

ר סַּ חֻ ינוֹ מְ אֵ שֶׁ תוֹ  אֵ ל שְׂ וּכַ ם לֹא תּ שָׁ ךְ  יָּ שַׁ

א פָּ  פָּ ב  רַ יו וְ פָ תֵ ל כְּ הוּא עַ שֶׁ זֶה  ינָה כָּ עִ טְ

ל בָ י"חַ אֲ שִׁ  מָ ה לְ אֶ רְ ךְ נִ יָא כָּ נְ קַ יהּ בְּ יָא לֵ עְ בַּ מִ

נוּ יְ ךָ הַ אֲ וֹ לּ מִּ מִ ה דְּ שֶׁ  ךָ קָ אֲ וֹ לּ מִּ מִ ס' דְּ רֵ ל גֵּ עַ

אוֹ שָּׂ י מַ בֵּ ס גַּ רֵ וּנְטְ קּ שׁ הַ רֵ פֵ דְ י כִּ וֹ שּׂ מַּ  הַ

אוֹ שָּׂ מַּ  שֶׁ יוָן  כֵ חוּץ וְ בַּ גוּפוֹ מִ ים וְ נִ פְ בִּ מִ

ךָ וצ"ל אֲ לוֹ מְּ ק מִ חַ רְ י יִ ינַן כִּ רֵ חוּץ קָ בַּ מִ

ד חַ י בְּ וֹ שּׂ מַּ  הַ וּף וְ גּ הַ נוּ דְּ ה לָ לֶּ גַ ךָ מְ אֲ לוֹ מְּ מִ דְּ

הוּא ים: נִ פְ י בִּ וֹ שּׂ מַּ  ת הַ צָ קְ מִ יהּ בְּ וָה לֵ וַהֲ

י הּ כִּ ר לֵ מַ הוּ אֲ חוּץ מַ בַּ אוֹ מִ שָּׂ ים וּמַ נִ פְ בִּ

ךְ ךָ. כָּ  אֲ לוֹ מְּ ךָ מִ מְּ ם מִ קוֹ מָּ  ךָ הַ מְּ ק מִ חַ רְ יִ

יהּ חוּדֵ ךָ לְ מְּ ס וי"ג מִ רֵ וּנְטְ קּ ת הַ סַ רְ גִּ

ה שֶׁ  קָ ים וְ נִ פְ וּפוֹ בִּ י גּ רֵ ךְ וַהֲ וּפָ ךָ גּ  מְּ ר מִ מַ לוֹ כְּ

ם יִ לַ שָׁ ירוּ וּפוֹ בִּ גּ שֶׁ ם  דָ ן אָ ם כֵּ אִ ל זֶה דְּ עַ

ל לֹא יוּכַ ירוֹ א"כ  עִ וֹ בְּ לּ שֶׁ י  נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ת מַ רוֹ וּפֵ

ד עַ ינוֹ דְּ זֶה אֵ ם וְ יִ לַ שָׁ ירוּ וּפוֹ בִּ גּ שֶׁ יוָן  ם כֵּ לָ לְּ חַ לְ

ט נָקֵ דְ לָּא בִּ א אֶ פָּ  פָּ ב  רַ הּ לְ יָא לֵ עְ בַּ אן לָא מִ כָּ

ם תָ וֹ דּ פְ ל לִ כוֹ יָ ה דְּ דֶ יָא מוֹ נְ י לָא קָ אִ יָא וְ נְ קָ

ת חוּץ רוֹ פֵּ  הַ שֶׁ יוָן  ים כֵּ נִ פְ גוּפוֹ בִּ אע"ג דְּ

וֹ ינַן בּ רֵ א קָ הָ ם דְּ עַ ן טַ תֵ הוּא נוֹ ם וְ יִ לַ שָׁ ירוּ לִ

א מָּ  שֶׁ  ים וְ נִ פְ גוּפוֹ בִּ ף בְּ תוֹ אַ אֵ ל שְׂ וּכַ לֹא תּ

ע מַ שְׁ  מַ ךָ דְּ  מְּ מִ רָא דְּ קְ הּ לִ קֵ בְ שַׁ  ר דְּ ימַ מֵ א לְ כָּ אִ

הּ שֵׁ  נַּפְ  י אַ מִ קְ ק וּמוֹ חֵ א דָּ יהוּ קָ אִ ךָ דְּ  וּפְ גּ מִ

ינוֹ אֵ שֶׁ תוֹ  אֵ ל שְׂ וּכַ ם לֹא תּ שָׁ ךְ  יָּ שַׁ לָא  א דְּ יכָ הֵ

ב רַ יו וְ פָ תֵ ל כְּ הוּא עַ שֶׁ זֶה  ינָה כָּ עִ ר טְ סַּ חֻ מְ

ה אֶ רְ ךְ נִ יָא כָּ נְ קַ יהּ בְּ יָא לֵ עְ בַּ א מִ פָּ  פָּ

ה שֶׁ  ךָ קָ אֲ וֹ לּ מִּ מִ ס' דְּ רֵ ל גֵּ ל עַ בָ י"חַ אֲ שִׁ  מָ לְ

ס רֵ וּנְטְ קּ שׁ הַ רֵ פֵ דְ י כִּ וֹ שּׂ מַּ  נוּ הַ יְ ךָ הַ אֲ וֹ לּ מִּ מִ דְּ

יוָן כֵ חוּץ וְ בַּ גוּפוֹ מִ ים וְ נִ פְ בִּ אוֹ מִ שָּׂ י מַ בֵּ גַּ

ךָ  אֲ לוֹ מְּ ק מִ חַ רְ י יִ ינַן כִּ רֵ חוּץ קָ בַּ אוֹ מִ שָּׂ מַּ  שֶׁ

י וֹ שּׂ מַּ  הַ וּף וְ גּ הַ נוּ דְּ ה לָ לֶּ גַ ךָ מְ אֲ לוֹ מְּ מִ וצ"ל דְּ

ים: נִ פְ י בִּ וֹ שּׂ מַּ  ת הַ צָ קְ מִ יהּ בְּ וָה לֵ ד וַהֲ חַ בְּ

י נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ י מַ תַ ימָ אֵ נָן מֵ חָ י יוֹ בִּ ר רַ מַ אָ

ה שֶׁ  קָ יִת. וְ בַּ נֵי הַ ה פְּ אֶ רְ יִּ שֶּׁ  יו מִ לָ ים עָ בִ יָּ חַ

י י נָמֵ כִ ת הָ יִ בַּ נֵי הַ ה פְּ אֶ רְ יִּ שֶׁ ם  קֹדֶ יוָן דְּ כֵ דְּ

ם לָ עוֹ ק לְ קַ זְ ה הֻ מָּ  לוֹ חוּץ א"כ לָ כְ אָ ר לְ תָּ מֻ דְּ

א לָאו יכָּ אי לֵ וַדַּ י"ל דְּ י וְ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ת מַ וֹ דּ פְ לִ

ךָ דְ יָ ף בְּ סֶ כֶּ תָּ הַ רְ צַ יב וְ תִ כְ א דִּ יכָּ ה אִ שֵׂ ל עֲ בָ אֲ

ר מֵ י אוֹ סֵ י יוֹ בִּ י רַ יבִ תִ מֵ ה לֹא: יָּ דִ לֹא פְּ ל בְּ בָ אֲ
י קֵ אוֹ ין דְּ יתִ נִ תְ י מַ בֵ תוֹ י לְאוֹ צֵ מָ '. ה"ה דְּ וּ כּ

יל חוּץ כִ אָ ר דְּ הוֹ י טָ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ מַ א בְּ יפָ יל סֵ עֵ לְ

ה יָ קְ פַּ  אַ הּ וְ לֵ יְּ עַ נֵּי דְּ שַׁ  אי מְ לָּא וַדַּ ה אֶ מָ חוֹ לַ

י' נִ תְ מַ רָא וּבְ ימְ מֵ אי לְ יָא מַ שְׁ  א קַ כָ ל הָ בָ אֲ

ת יּוֹ קִ לְּ מִ יהּ לְ נֵּי לֵ הַ א. מְ א קָ הָ ךְ דְּ רַ פְ מִ א לְ יכָּ לֵ

ם: הֶ וּשׁ בָּ דּ וּם חִ נוּ שׁ יעָ מִ שְׁ  לָא הִ דְּ

ר אָמַ אן דְּ מַ א לְ לָּ ינַן, אֶ לִ ד אָזְ מֵ ר לָ תַ ר בָּ אָמַ אן דְּ מַ א לְ יחָ נִ הָ

א דָ ר חֲ שָׂ ם וּבָ ר? דָּ ימַ מֵ א לְ יכָּ אי אִ ינַן, מַ לִ ד אָזְ מֵּ לַ ר מְ תַ בָּ

נָא: ימְ א זִ דָ ינָא חֲ נֵ כוּ׳. תְּ ים וְ שִׁ דָ י קֳ שֵׁ דְ יא. קׇ א הִ תָ ילְּ מִ

ר י בַּ י יוֹסֵ בִּ ר רַ דּוּ! אָמַ פְ לֹּא נִ שׁ שֶׁ דֵּ קְ הֶ י וְ נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ מַ

א קָ הוֹר, דְּ א טָ רָ בְ גַ הוֹר וְ י טָ נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ מַ א בְּ יפָ ינָא: סֵ נִ חֲ

א רָ בְ גַ א וְ מֵ י טָ נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ מַ א בְּ ישָׁ ה. רֵ חוֹמָ יל חוּץ לַ אָכֵ

יַּיב חַ מִ ן דְּ נָלַ ם. א)א(וּמְ יִ לַ ירוּשָׁ יהּ בִּ יל לֵ א אָכֵ קָ א, וְ מֵ טָ

ר: ״לֹא עוֹן אוֹמֵ מְ י שִׁ בִּ יָא, רַ נְ תַ אָה? דְּ שּׁוּם טוּמְ יהּ מִ לֵ עֲ

ין הוֹר, בֵּ הוּא טָ א וְ מֵ י טָ נִ אֲ ין שֶׁ א״ – בֵּ מֵ טָ נּוּ בְּ מֶּ י מִ תִּ רְ עַ בִּ

י ינִ ה אֵ ילָ כִ ל אֲ ר עַ הָ ן מוּזְ יכָ הֵ א. וְ מֵ הוּא טָ הוֹר וְ י טָ נִ אֲ שֶׁ

ע בּוֹ גַּ ר תִּ שֶׁ שׁ אֲ פֶ יב: ״נֶ תִ יָא כְּ דְ הֶ גּוּף – בְּ אַת הַ . טוּמְ עַ יוֹדֵ

א: לָּ גוֹ׳״ אֶ ים וְ שִׁ דָ קֳּ ן הַ ל מִ לֹא יֹאכַ ב וְ רֶ עָ ד הָ אָה עַ מְ טָ וְ

כֹל אֱ ל לֶ יב: ״לֹא תוּכַ תִ כְ ן? דִּ נַּיִ מוֹ מִ צְ אַת עַ טוּמְ

א מֵ טָּ נּוּ הַ לֶ יךָ תֹּאכְ רֶ עָ שְׁ ר: ״בִּ ן הוּא אוֹמֵ לָּ הַ ״. וּלְ יךָ רֶ עָ שְׁ בִּ

א מֵ ילּוּ טָ פִ אל: אֲ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ י רַ בֵ יָא דְּ נְ תַ הוֹר״, בוְ טָּ הַ וְ

ר אָמַ קָ ין, וְ שִׁ ין חוֹשְׁ אֵ ת וְ ה אַחַ רָ עָ קְ ין בִּ לִ הוֹר אוֹכְ טָ וְ

א כָ ם – הָ תָ הוֹר הָ י טָ בֵּ ךְ גַּ י לָ רַ שְׁ א דִּ מֵ ךְ טָ איְ נָא: הַ מָ חֲ רַ

י בִּ ר רַ אָמַ יָּיה הוּא? גד)ב(דְּ דִ ר פְּ בַ ן דְּ נָא לַ יכוֹל. וּמְ א תֵּ לָ

ילּוּ פִ ין אוֹתוֹ אֲ פּוֹדִ א שֶׁ מָ טְ נִּ י שֶׁ נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ מַ ן לְ נַּיִ ר: מִ זָ עָ לְ אֶ

תוֹ.״ – אֵ ל שְׂ י לֹא תוּכַ ר: ״כִּ מוּד לוֹמַ לְ ם? תַּ יִ לַ ירוּשָׁ בִּ

ת אֵ אֹת מֵ שְׂ א מַ שָּׂ יִּ ר ״וַ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ ילָ כִ א אֲ לָּ ת״ אֶ אֵ ין ״שְׂ אֵ וְ

י נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ מַ ן לְ נַּיִ י: מִ ב אַסִּ ר רַ י אָמַ יבִ ב בִּ ר רַ נָיו״. )ג(אָמַ פָּ

ה? חוֹמָ ת חוּץ לַ ה אַחַ יעָ סִ פְ ילּוּ בִּ פִ ין אוֹתוֹ אֲ פּוֹדִ הוֹר שֶׁ טָ

י בִּ רַ דְ כִ יהּ לְ י לֵ עֵ בְּ אי מִ תוֹ״. הַ אֵ ל שְׂ י לֹא תוּכַ ר: ״כִּ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

אי לוֹ״, מַ אוֹכְ ל לְ א ״לֹא תוּכַ רָ א קְ ימָ ן, לֵ ם כֵּ ר! )ד(אִ זָ עָ לְ אֶ

א ימָ ן, לֵ ם כֵּ א! אִ תָ אֲ י הוּא דַּ כִ הָ א כּוּלּוֹ לְ ימָ אֵ תוֹ״? וְ אֵ ״שְׂ

ינַּהּ ע מִ מַ תוֹ״? שְׁ אֵ אי ״שְׂ לוֹ״, מַ יטְּ ל לִ א ״לֹא תוּכַ רָ קְ

הוּ: יָא לְ עְ בַּ א מִ קָ יָא, וְ עְ ב הוֹשַׁ רַ ינָא וְ נִ ב חֲ יב רַ י. יָתֵ תֵּ רְ תַּ

אוֹ שָּׂ חוּץ וּמַ א, הוּא בַּ יטָ שִׁ הוּ? פְּ ם, מַ יִ לַ ירוּשָׁ א דִּ חָ יתְ אַפִּ

חוּץ, אוֹ בַּ שָּׂ ים וּמַ נִ פְ יצוֹת, הוּא בִּ חִ טוּהוּ מְ לָ ים – קְ נִ פְ בִּ

י: ן יוֹחַ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ י רַ בֵ דְ א בִּ בָ הוּא סָ הוּ הָ נָא לְ הוּ? התְּ מַ

א: פָּ ב פָּ י רַ עֵ ךָ. ובָּ ילּוּאֲ מִּ קוֹם״ – מִ מָּ ךָ הַ מְּ ק מִ חַ רְ י יִ ״כִּ

י בִּ ר רַ י אָמַ י אַסִּ בִּ ר רַ יקוּ. זאָמַ אי? תֵּ יָא, מַ נְ קַ יהּ בְּ יט לֵ נָקֵ

י נֵ אָה פְּ רָ שֶּׁ יו – מִ לָ ין עָ יָּיבִ י חַ תַ ימָ אֵ י מֵ נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ נָן: מַ יוֹחָ
יךָ לֹהֶ י ה׳ אֱ נֵ פְ א ״לִ רָ ר קְ אָמַ א? דְּ מָ עְ אי טַ ה. מַ חוֹמָ הַ

כֹל אֱ ל לֶ י( לֹא תוּכַ יב ״)כִּ תִ נָה(״, וּכְ שָׁ נָה בְ נּוּ )שָׁ לֶ תֹאכְ
יךָ לֹהֶ י ה׳ אֱ נֵ פְ יהּ ״לִ ינַן בֵּ רֵ קָ א דְּ יכָ ״, כֹּל הֵ יךָ רֶ עָ שְׁ בִּ

״. יךָ רֶ עָ שְׁ כוֹל בִּ אֱ ל לֶ יהּ ״לֹא תוּכַ ינַן בֵּ רֵ נּוּ״ – קָ לֶ תֹאכְ

נּוּ״ – לֶ יךָ תֹאכְ לֹהֶ י ה׳ אֱ נֵ פְ יהּ ״לִ ינַן בֵּ רֵ א קָ לָ א דְּ יכָ כֹל הֵ וְ

י, יבִ יתִ ״. מֵ יךָ רֶ עָ שְׁ כוֹל בִּ אֱ ל לֶ יהּ ״לֹא תוּכַ ינַן בֵּ רֵ א קָ לָ

ל, בֶ ל טֶ נָה שֶׁ אֵ יָדוֹ תְּ ה בְּ תָ לְ עָ ן שֶׁ ר: כֹּהֵ י אוֹמֵ י יוֹסֵ בִּ רַ

אשׁוֹן ר רִ שֵׂ עֲ הּ, מַ צָ עוּקְ הּ בְּ תָ רוּמָ נָה זוֹ, תְּ אֵ ר: תְּ אָמַ

י נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ נַת מַ יא שְׁ הִ הּ. וְ רוֹמָ דְ י לִ נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ פוֹנָהּ, וּמַ צְ בִּ

הּ – לָ כָ ין, אֲ בוּלִ גְ הוּא בִּ י וְ נִ ר עָ שַׂ עְ ם, אוֹ מַ יִ לַ ירוּשָׁ הוּא בִּ וְ
ה לוֹקֶ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פג׳ מהל׳ מעשר שני ונטע
רבעי הל׳ א, סמג לאוין רסד:

ב מיי׳ פט״ז מהל׳ טומאת
אוכלים הל׳ יא, סמג עשין רמו:

ג מיי׳ פב׳ מהל׳ מעשר שני ונטע
רבעי הל׳ ח:

ד מיי׳ פג׳ מהל׳ מעשר שני ונטע
רבעי הל׳ ג, סמג עשין קלז:

ה מיי׳ פב׳ מהל׳ מעשר שני ונטע
רבעי הל׳ ח, סמג עשין קלז:

ו מיי׳ פב׳ מהל׳ מעשר שני ונטע
רבעי הל׳ ח, סמג עשין קלז:

ז מיי׳ פב׳ מהל׳ מעשר שני ונטע
רבעי הל׳ ו:

מסורת הש״ס

א יבמות עג:

ב זבחים ס:; פסחים לו:;
סנהדרין קיב:; בבא מציעא נג.

ג זבחים מה.

ד סנהדרין מו:

תורה אור השלם

לֹא־ נּוּ וְ מֶּ י מִ אֹנִ י בְ תִּ לְ כַ לֹא־אָ

י תִּ תַ לֹא־נָ א וְ מֵ טָ נּוּ בְּ מֶּ י מִ תִּ רְ עַ בִ

ה הֹוָ קוֹל יְ י בְּ תִּ עְ מַ ת שָׁ מֵ נּוּ לְ מֶּ מִ

י נִ יתָ וִּ ר צִ שֶׁ כֹל אֲ י כְּ יתִ שִׂ י עָ לֹהָ אֱ

]דברים כו, יד[

ד־ ה עַ אָ מְ טָ ע־בּוֹ וְ גַּ ר תִּ שֶׁ שׁ אֲ פֶ נֶ

י ים כִּ שִׁ דָ קֳּ ן־הַ ל מִ לֹא יֹאכַ ב וְ רֶ עָ הָ

ם ]ויקרא כב, יִ מָּ רוֹ בַּ שָׂ ץ בְּ חַ ם־רָ אִ

ו[

הוֹר טָּ הַ א וְ מֵ טָּ נּוּ הַ לֶ יךָ תֹּאכְ רֶ עָ שְׁ בִּ

ל ]דברים טו, כב[ יָּ אַ כָ י וְ בִ צְּ ו כַּ דָּ חְ יַ

ם הֶ לֵ יו אֲ נָ ת פָּ אֵ אֹת מֵ שְׂ א מַ שָּׂ יִּ וַ

ם לָּ אֹת כֻּ שְׂ מַּ ן מִ מִ יָ נְ ת בִּ אַ שְׂ ב מַ רֶ תֵּ וַ

מּוֹ רוּ עִ כְּ שְׁ יִּ תּוּ וַ שְׁ יִּ דוֹת וַ שׁ יָ מֵ חָ

]בראשית מג, לד[

ל י לֹא תוּכַ ךְ כִּ רֶ דֶּ ךָ הַ מְּ ה מִ בֶּ רְ י־יִ כִ וְ

קוֹם מָּ ךָ הַ מְּ ק מִ חַ רְ י־יִ תוֹ כִּ אֵ שְׂ

שׂוּם יךָ לָ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ ר יְ חַ בְ ר יִ שֶׁ אֲ

יךָ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ ךָ יְ כְ רֶ בָ י יְ ם כִּ מוֹ שָׁ שְׁ

]דברים יד, כד[

נּוּ לֶ יךָ תֹּאכְ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ י יְ נֵ פְ ם־לִ י אִ כִּ

יךָ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ ר יְ חַ בְ ר יִ שֶׁ קוֹם אֲ מָּ בַּ

ךָ דְּ בְ עַ ךָ וְ תֶּ ךָ וּבִ נְ ה וּבִ תָּ בּוֹ אַ

יךָ רֶ עָ שְׁ ר בִּ שֶׁ י אֲ וִ לֵּ הַ ךָ וְ תֶ מָ אֲ וַ

כֹל יךָ בְּ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ י יְ נֵ פְ תָּ לִ חְ מַ שָׂ וְ

ךָ ]דברים יב, יח[ דֶ ח יָ לַ שְׁ מִ

ר שַׂ עְ יךָ מַ רֶ עָ שְׁ כֹל בִּ אֱ ל לֶ לֹא־תוּכַ

כֹרֹת ךָ וּבְ רֶ הָ צְ יִ ךָ וְ ירֹשְׁ תִ ךָ וְ נְ גָ דְּ

ר שֶׁ יךָ אֲ רֶ דָ ל־נְ כׇ ךָ וְ צֹאנֶ ךָ וְ רְ קָ בְּ

ךָ דֶ ת יָ רוּמַ יךָ וּתְ בֹתֶ דְ נִ דֹּר וְ תִּ

]דברים יב, יז[



כ.אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות
בוּל טָּ  ן הַ וֹ אשׁ ר רִ שֵׂ עֲ יל מַ כִ אֲ קָ ם זֶה וְ שֵׁ ת  יאַ רִ קְ ל בִּ בֶ י טֶ ידִ הּ מִ יאָ צִ א הוֹ לָ ת דְּ חַ ה אַ קֶ לוֹ

ל בָ ל אֲ בֶ טֶ או דְּ לָּ ר אַ בַ עָ קָ ר וְ שֵׂ עֲ ת מַ רוּמַ תְ לִ
ן הוּא כֹּהֵ א  הָ א דְּ יכָּ יל לֵ כִ אֲ קָ ה דְּ רוּמָ וּר תְּ סּ אִ

ר שֵׂ עֲ ת מַ רוּמַ ר תְּ מַ וָה אָ י הֲ י אִ הִ וּנְ
י קֵ א לָ לָ הּ וְ לָּ כֻּ יל  כִ י אָ צֵ וֵי מָ הּ הָ יתָ עִ צָ מְ אֶ בְּ
ן כֹּהֵ הוּא  ן וְ כֹהֵ ר לְ שֵׂ עֲ ת מַ רוּמַ וָה תְּ הֲ י דַּ ידִ מִ

א הָ י דְּ קֵ א לָ י לָ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ מַּ  אַ ן וְ וֹ אשׁ ר רִ שֵׂ עֲ מַּ  אַ וְ
א מָ עְ ינַן טַ סִ רְ י גָּ כִ הָ י: רִ שָׁ ים  רִ זָ ף לְ אַ

ין וּלִ בּ גִ י בְּ נִ ר עָ שַׂ עְ ם וּמַ יִ לַ שָׁ ירוּ י בִּ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ מַ דְּ
הּ לֵ יְּ עַ דְּ : לֹשׁ  שָׁ ה  קֶ ין לוֹ וּלִ בּ גִ י בְּ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ א מַ הָ
ה חוּץ יָ קְ פַּ  ר אַ דַ ם וַהֲ שֵׁ יהָ  לֶ א עָ רָ קָ ם וְ יִ לַ שָׁ ירוּ לִ

ה קֶ ךְ לוֹ כָּ לְ ה הִ מָ חוֹ נֵי הַ י פְּ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ זָא מַ חֲ דַּ
י א אִ מָ לָ שְׁ  בִ רָא דְּ ימְ מֵ אי לְ נֵי מַ י הָ אִ : לֹשׁ  שָׁ

לֹשׁ אע"ג  שָׁ ה  קֶ ין לוֹ וּלִ בּ גִ י בְּ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ תְּ מַ רַ מְ אָ
א ינַן טוּבָ עִ מוֹ שְׁ  ה אַ מָ חוֹ נֵי הַ זָא פְּ א חֲ לָ דְּ
ה מָ נֵי חוֹ ה פְּ אָ לֹּא רָ  שֶׁ יו אע"פ  לָ ין עָ בִ יָּ חַ דְּ

א הּ הָ ידֵ א דִּ יּוּקָ וּם דִּ שּׁ  נֵה מִ תְ מִ יךְ לְ רִ טְ צְ אִ וְ
ה יָ קְ פַּ  אַ הּ וְ לֵ יְּ עַ דְ תְּ בִּ רַ מְ י אָ א אִ לָּ ין אֶ וּלִ בּ גִ בְּ

או לָ א וְ יכָ רִ טְ צְ יא אִ א הִ א לָ רָ ימְ מֵ אי לְ מַ
ה קֶ ן לוֹ כֹּהֵ וּ  ילּ פִ אֲ א דַּ יטָ שִׁ  א פְּ הָ הּ דְּ ידֵ א דִּ יּוּקָ דִּ
י נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ ל מַ עַ ה וְ רוּמָ תְּ ל הַ ר. עַ זָ ל וְ בֶ טֶּ  ל הַ עַ

נָה אֵ יא תְּ הִ הַ הּ לְ לָ בְ טִ הּ בְּ לָ יְּ עַ דְּ ה: מָ חוֹ חוּץ לַ
י נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ מַ ת לְ צּוֹ חִ טוּהוּ מְ לָ קְ ם דִּ יִ לַ שָׁ ירוּ בִּ

לֹּא  שֶׁ ת  נוֹ תָּ ר מַ בַ סָ קָ וְ נָּה:  מֶּ  רֵם מִ תָּ יד לִ תִ עָ הֶ
יֵל עָ אן דְּ מַ י כְּ מֵ דָ ן וְ יָ מְ מוּ דָּ הוּרְ שֶׁ י  מִ מוּ כְּ הוּרְ
נֵי ה פְּ אָ יהּ רָ וָה לֵ הֲ ינֵהּ דַּ עֵ י בְּ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ מַ

ן גוֹ יו וּכְ לָ ה עָ קֶ הּ לוֹ קָ פְּ י אַ ךְ כִּ כָּ לְ הִ ה וְ מָ חוֹ הַ
ן תָּ אכְ לַ ה מְ רָ מְ גְ נִּ שֶׁ  : הּ לָ בְ טִ י בְּ הּ נָמֵ קָ פְּ אַ דְּ

ת פ"א רוֹ שְׂ עַ ים )מַ עִ רָ זְ שׁ בִּ רֵ פָ מְ דִ ר כְּ שֵׂ עֲ מַ לְ
ר שֵׂ עֲ מַ ן לְ תָּ אכְ לַ ר מְ מַ י גְּ תַ ימָ אֵ מ"ה( מֵ

סוּ קְּ פַ יְּ שֶּׁ  ין מִ וּעִ ילּ דִ י בְּ רִ כְּ חַ הַ רֵ מָ יְּ שֶּׁ  ין מִ טִּ חִ בְּ
יִם לַ שָׁ ירוּ ל בִּ יֹאכַ י וְ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ יר מַ זִ חֲ יַ כו':
ן: יָ מְ מוּ דָּ הוּרְ שֶׁ י  מִ אי כְּ מַּ  שַׁ ית  י בֵּ רִ בְ סָ קָ דְּ

י סֵ י יוֹ בִּ נֵי רַ תְ מַ דְּ ם מִ קוֹ ל מָ כָ ל בְּ כֵ יֵאָ ה וְ דֶ פָּ  יִ
ירָא בִ י סְ כִ הָ ה ש"מ דְּ דֶ פָּ  ל יִ לֵּ ית הִ בֵ א דְּ יבָּ לִּ אַ

ינָהּ ל אֵ לֵּ ית הִ ם בֵּ קוֹ מְ אי בִּ מַּ  שַׁ ית  בֵ הּ דְּ לֵ
לֹּא  שֶׁ ת  נוֹ תָּ מַ ה ש"מ דְּ דֶ פָּ  ר יִ מַ אָ קָ דְּ נָה וּמִ שְׁ  מִ
ה אָ לֹא רָ  ן וְ יָ מְ מוּ דָּ הוּרְ שֶׁ י  מִ או כְּ מוּ לָ הוּרְ

י ס"ד כו': אִ ה וְ יָּ דִ יֵשׁ לוֹ פְּ ה וְ מָ חוֹ נֵי הַ פְּ
ין בוּלִ גְ א בִּ יל הָ עֵ ינַן לְ קִ יְ דָ א דְּ ר הָ מַ ינָא אָ בִ רָ

רָא ימְ מֵ אי לְ ית מַ עֵ א בָּ קָ לֹשׁ וְ  שָׁ ה  קֶ לוֹ
ע מָ שְׁ  א מַ קָ א וְ יָ נְ קַ הּ בְּ ט לֵ נָקֵ ן דְּ גוֹ יךְ כְּ רִ טְ צְ אִ
ה קֶ לוֹ י וְ מֵ ה דָּ מָ חוֹ נֵי הַ ה פְּ אָ רָ אן דְּ מַ כְ ן דִּ לָ

הּ לֵ כְ אַ הּ וְ קֵ חְ רֻ ר אַ דַ י הָ ל אִ וּכַ לֹא תּ וּם  שּׁ  מִ
יל: עֵ א לְ עָ בְ א דִּ פָּ  פַּ ב  רַ א דְּ יָ עֲ נָּהּ בָּ  ט מִ וֹ שׁ פְ תִ וְ

ת מֵּ  ל הַ וֹ עַ רֹאשׁ ה בְּ חָ רְ חַ קָ רֵ וֹ קּ י' הַ נִ תְ מַ
וֹ ת רֹאשׁ אַ פְּ יף  קִּ מַּ  הַ וְ א: רָ מָ גְּ שׁ בַּ רֵ פָ מְ דִ כְּ
וֹ י רֹאשׁ תֵ אֲ פַּ הוּ  ינְ י נִ ר הֵ ימַ מֵ י לְ עֵ בָ וּם דְּ שּׁ  מִ

וּם שּׁ  מוֹ מִ צְ עַ ה בְּ וּרָ בּ ה חַ שֶׂ ט עוֹ רַ שָׂ : יהּ ט לֵ נָקֵ
ת מֵּ  ל הַ ת עַ חַ ה אַ יטָ רִ ט שְׂ רֵ וֹ שּׂ הַ : תוֹ ר מֵ עַ צַ

ת חַ ה אַ יטָ רִ ט שְׂ קַ א נְ קָ וְ או דַּ א לָ כָ ב הָ יָּ חַ
ה יטָ רִ ין שְׂ הּ בֵּ מֵּ  קַ י לְ לוּגֵ פְ י לִ עֵ בָ וּם דְּ שּׁ  א מִ לָּ אֶ
א כָ י הָ מֵּ יהּ נַ ט לֵ ת נָקֵ יטוֹ רִ י שְׂ תֵּ שְׁ  ת לִ חַ אַ

ל ת עַ חַ ה אַ יטָ רִ שְׂ : יהּ ינַן לֵ סִ רְ א גָּ לָ ה דְּ מֶּ  דֻ מְ כִ וְ
ד חָ ת אֶ ל מֵ ת עַ יטוֹ רִ ים אוֹ ה' שְׂ תִ ה' מֵ

ת חַ ל אַ ל כָּ ב עַ יָּ חַ יהּ דְּ י לֵ בֵּ רַ א מְ רָ מָ גְּ בַּ
רֹאשׁ ת הָ פַ קָּ ל הַ רֹאשׁ עַ ל הָ ב עַ יָּ חַ ת: חַ אַ וְ
רֹאשׁ ת יֵשׁ לוֹ לָ אוֹ פֵּ י  תֵּ שְׁ  ת דִּ יּוֹ קִ לְּ י מִ תֵּ שְׁ ב  יָּ חַ

ר עָ שֵּׂ ם הַ קוֹ ת מְ יכוֹ תִ י חֲ תֵּ שְׁ  רֹאשׁ כִּ הָ שֶׁ
ה יכָ תִ ן חֲ קָ זָּ  הַ ים וְ נִ פָּ  ם הַ קוֹ ת וּמְ חַ ה אַ יכָ תִ חֲ

אֹזֶן ד הָ צַ ם זוֹ בְּ ת זוֹ עִ רוֹ בְּ חַ תְ ת וּמִ חַ אַ
ת חַ ת אַ בַ ן בְּ לָ טָ וּ נְ לּ פִ יִם אֲ תַּ שְׁ ן  יהֶ לֵ ב עֲ יָּ חַ אן וְ כָּ א מִ עָ דְ צִ אן וְ כָּ א מִ עָ דְ ת צִ אוֹ פֵּ י  תֵּ שְׁ יֵּשׁ לוֹ  שֶׁ א  צָ מְ נִ ים וְ קִ רָ פְּ וּר הַ בּ ם חִ קוֹ רֹאשׁ מְ ף הָ ם סוֹ שָּׁ  שֶׁ ה  אָ פֵּ א  רָ קְ ם נִ שָׁ  ין טנפל"א וְ זִ עֲ וֹ לּ שֶׁ ם  קוֹ נָיו מָ פָ לְּ מִ

ל עַ ה וְ חָ רְ קָ ה וְ חָ רְ ל קָ ל כָּ ב עַ יָּ חַ ינַן דְּ תִ יְ מַ ה דְּ יטָ רִ י שְׂ בֵּ גַ ה וְ חָ רְ י קָ בֵּ ן גַּ מָּ  קַ ר לְ מַ אָ דְ א כִּ יכָּ ה אִ אָ פֵּ א  כָ יל הָ זִ א וְ יכָּ ה אִ אָ פֵּ א  כָ יל הָ זִ יף דְּ קִּ ל תַּ יהּ אַ ה לֵ רֶ תְ א מַ ה קָ אָ רָ תְ ד הַ חַ יו ואע"ג דְּ דָ י יָ תֵּ שְׁ  בִּ
א רָ קְ א דִּ וּרָ תּ יִּ או מִ א לָ הָ ה דְּ אָ ה וּפֵ אָ פֵּ ל  ל כָּ יֵּב עַ חַ ת לְ אַ ינַן פְּ רִ מְ ט ה"נ אָ רֶ שֶׂ ט וְ רֶ ל שֶׂ ל כָּ יֵּב עַ חַ ט לְ רֶ שֶׂ ינַן וְ רִ מְ אָ י דְּ יכִ י הֵ א כִּ מָ תָ סְּ מִ א דְּ רָ קְּ תוּיֵי מִ אֲ יךְ לַ רִ לֹא צָ א  כָ הָ י דְּ הִ ט וּנְ רֶ שֶׂ ט וְ רֶ ל שֶׂ כָּ
ד חָ ן אֶ קָ זָּ  ת יֵשׁ לוֹ לַ אוֹ פֵּ שׁ  מֵ אן חָ כָּ יִם מִ תַּ שְׁ  : שׁ מֵ יהּ חָ ינַן לֵ בִ יְּ חַ ה מְ אָ רָ תְ א הַ דָ א חֲ לָּ א אֶ יכָּ לֵ א דאע"ג דְּ הּ נָשָׂ תֵּ עְ בַּ צְ שׁ אֶ מֵ חֲ הוּ לַ ינְ כִּ סַ ן דְּ מָּ  קַ ינַן לְ רִ מְ אָ דְ וּם כִּ גּ מְ גִ אי. כ"ש וְ י הַ לֵּ כֻּ יהּ  ינַן לֵ עִ מְ שָׁ

י תֵּ שְׁ יא וּ רֹאשׁ הִ ת הָ אַ ל פְּ לַ כְ א בִּ עָ דְ צִּ ד הַ ה עַ לָ עְ מַ לְּ שֶׁ ה  ל מַ כָ ן וְ קָ זָּ  ת הַ לַּ חִ תְּ ם מִ שָּׁ  שֶׁ חוּץ  ט לַ לֵ וֹ בּ שֶׁ י  חִ ל לֶ שֶׁ וֹ  דּ חֻ ה בְּ אָ פֵּ א  רָ קְ ם נִ שָׁ  ם וְ שָׁ ד  רֵ פָּ  תְ א וּמִ צֵ ן יוֹ וֹ תּ חְ תַּ י הַ חִ לֶּ שֶׁ ם  קוֹ אֹזֶן מָ ן הָ ה מִ טָּ  מַ לְ
זֶר יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ הּ וְ ר לָ מַ אָ א קָ מָּ  נָּא קַ ר תַּ עַ תַ נּוּ בְּ לֶ טְּ יִּ שֶׁ ד  ב עַ יָּ ינוֹ חַ אֵ וְ ין מנט"ן: זִ עֲ וֹ לּ שֶׁ ר  טֵ נְ סַּ ע הַ צַ מְ אֶ ת בְּ בֹּלֶ  שִּׁ  ין הַ בֵּ שֶׁ ר  עָ ה שֵׂ טָּ  מַ לְּ ת מִ חַ אַ ה וְ אָ פֵּ א  רָ קְ נִ י וְ חִ לֶּ ף הַ סוֹ ן לְ הֶ ד מֵ חָ ל אֶ ת כָּ לוֹ וֹ בּ שִּׁ  הַ

וּם שּׁ  יךְ מִ רִ טְ צְ אי אִ א וַדַּ הָ יהּ דְּ ר לֵ מַ אָ א קָ קָ וְ או דַּ ר לָ מַ מוּד לוֹ לְ ה תַּ ם מָ שָׁ רֹא בְּ א הוּא: ירָ תִּ א יַ רָ קְ ה. דִּ חָ רְ ר קָ מַ מוּד לוֹ לְ חַ כו' תַּ רֵ וּ קֵ לּ פִ ל אֲ כוֹ ה יָ חָ רְ חוּ קָ רְ קְ לֹא יִ ינַן  סִ רְ י גָּ כִ מ' הָ גְּ : יהָ לֶ יג עָ לִ פְּ
מוּךְ רֹאשׁ סָ ינַיִם בְּ עֵ ין הָ בֵּ ים: נִ כֹהֲ חוּ בְּ רְ קְ לֹא יִ  יב וְ תִ ל כְּ אֵ רָ שְׂ יִ דוּ בְּ גֹּדְ תְ לֹא תִּ  וְ ר כו': מַ אָ שֶׁ י  פִ לְּ שֶׁ רֹאשׁ  ל הָ ע כָּ מַ שְׁ  ם מַ שָׁ רֹא יהּ בְּ ישׁ לֵ רֵ א דְּ שׁ קָ רַ דְ א מִ לָּ הוּ אֶ ל דְּ ה כָּ חָ רְ ינָא קָ מֵ וָה אָ הֲ דַּ

יב: תִ ים כְּ נִ כֹהֲ הוּא בְּ הַ ים דְּ נִ כֹּהֲ א  לָּ רֹאשׁ אֶ ל הָ ל כָּ ב עַ יָּ חַ י דְּ ין לִ אֵ וְ ת: חַ דַּ פַּ  לַ

ה יָ וּ הָ לּ אִ נָּה דְּ  ע מִ מַ שְׁ ם  יִ לַ שָׁ ירוּ הוּא בִּ י וְ נִ שֵׁ ר  שֵׂ עֲ נַת מַ שְׁ יא  הִ ט וְ קַ נְ דִּ ה. מִ קֶ ין לוֹ וּלִ בּ גִ א בְּ הָ

כֹל אֱ ה לֶ צָּ חִ א מְ בָ ר רָ מַ אָ : לֹשׁ  שָׁ ה  קֶ ין לוֹ וּלִ בּ גִ בְּ
ךְ כָּ לְ נָן. הִ בָּ רַ דְּ לֹט מִ קְ ה לִ צָּ חִ א מְ תָּ יְ רַ אוֹ דְּ מִ

לֹּא  שֶׁ נָה  תָּ ינַן מַ רִ מְ א אָ ה לָ יָּ דִ ין פְּ י דִּ בֵּ גַ לְ
טוּהוּ לָ קְּ שֶׁ ן  יַ נְ עִ ן לְ יָ מְ מוּ דָּ הוּרְ שֶׁ י  מִ מוּ כְּ הוּרְ
ין וּלִ בּ גִ ין בְּ קִ וֹ לּ שֶׁ ן  יַ נְ עִ ל לְ בָ תוֹ אֲ וֹ דּ פְ סוּר לִ אָ וְ

נֵי אוּ פְּ וֵי רָ הָ ן וְ יָ מְ מוּ דָּ הוּרְ שֶׁ י  מִ ינַן כְּ רִ מְ אָ
יָא. נְ קַ הּ בְּ ט לֵ נָקֵ ן דְּ גוֹ ר כְּ מַ ינָא אָ בִ רָ ת: יִ בַּ הַ

י רֵ יְ לֹשׁ מַ  שָׁ ה  קֶ ין לוֹ וּלִ בּ גִ ר בְּ מַ אָ א דְּ הָ
נֶה קָּ יהּ לַ ט לֵ נָקֵ ים וְ נִ קָּ ין הַ ד. בֵּ מֵ ישׁ עוֹ אִ הָ שֶׁ  כְּ
הּ ית בֵּ רֵ ךְ קָ כָ בְ ה דִּ קֶ לוֹ ינַן דְּ עִ מְ שְׁ  אַ חוּץ וְ בַּ מִ

מוֹ קוֹ מְ לוֹ בִּ כְ אוֹ שֶׁ  ה כְּ קֶ לוֹ ת וְ יִ בַּ נֵי הַ ת פְּ יַּ אִ רְ
א יָ עֲ ט בָּ וֹ שׁ פְ לִ י וְ רֵ מְ גַ ים לְ נִ פְ ינוֹ בִּ ן אֵ יִ דַ עֲ דַּ

ה חָ רְ קָ ה וְ חָ רְ ל קָ ל כָּ יֵּב עַ חַ לְ א: פָּ  פָּ ב  רַ דְּ
שׁ מֵ חָ ר זֶה וּבְ חַ זֶה אַ א בְּ ימָ לֵּ י אִ מֵ י דָּ יכִ הֵ

א דָ חֲ ת וּבַ חַ ת אַ בַ א בְּ לָּ א אֶ יטָ שִׁ  ת פְּ אוֹ רָ תְ הַ

א ס לָ רֵ טְ וּנְ קּ הַ ים וְ רִ פָ סְּ ת הַ סַ רְ ה. זוֹ גִּ אָ רָ תְ הַ
ן כֵ ה וְ אָ רָ תְ א הַ דָ חֲ א בַּ לָּ ת אֶ חַ ת אַ בַ יס בְּ רֵ גָּ

א מָ עְ נוּ טַ יְ א הַ מָּ  שֶׁ  ר זֶה וְ חַ זֶה אַ ם בְּ לָ עוֹ י' לְ פִּ
א דָ ה חֲ חָ רְ כֹּל קָ  ת הַ חַ ת אַ בַ י בְּ אִ וּם דְּ שּׁ  מִ
ה שָׂ עָ שֶׁ י  רֵ יְ ת וּמַ חַ ת אַ בַ ב בְּ שֵּׁ  יַ יֵשׁ לְ יא וְ הִ

ר זֶה חַ זֶה אַ בָ ין דְּ דִּ הוּא הַ ת וְ חוֹ רָ עוּר ה' קָ שִׁ
ר מַ אָ י קָ כִ א הָ לָּ ת אֶ וֹ שׁ קְ הַ ל לְ כוֹ ה יָ יָ י הָ נָמֵ

ה אָ רָ תְ א הַ דָ חֲ ת וּבַ חַ ת אַ בַ ם בְּ א גַּ ימָ לֵּ אִ

ה לָּ חִ תְּ ילּוּ בַּ אִ ם. שֶׁ יִ תַּ ה שְׁ הּ – לוֹקֶ לָ כָ אֲ ר שֶׁ זָ ת. וְ ה אַחַ לוֹקֶ

יהּ יתֵ אִ א דְּ מָ עְ ת. טַ א אַחַ לָּ ה אֶ ינוֹ לוֹקֶ הּ – אֵ לָ כָ אֲ

או לָ ב דְּ ל גַּ אַף עַ לֹשׁ, דְּ ה שָׁ ין – לוֹקֶ בוּלִ גְ א בִּ ם, הָ יִ לַ ירוּשָׁ בִּ

אי י מַ כִ י הָ י]הּ[. א)א(אִ קַ אַפְּ י]הּ[ וְ ילַ יְּ עַ ה! דְּ י חוֹמָ נֵ ה פְּ רוֹאֶ

הוּ ינְ ילִ יְּ עַ גוֹן דְּ ינַן – כְּ קִ סְ אי עָ מַ א בְּ כָ א? הָ רָ ימְ מֵ לְ

מוּ הוּרְ י שֶׁ מִ מוּ – כְּ לֹּא הוּרְ נוֹת שֶׁ תָּ ר: מַ בַ סָ קָ יהוּ, וְ יְ לַ יבְ טִ בְּ

מוּ הוּרְ י שֶׁ מִ מוּ כְּ לֹּא הוּרְ נוֹת שֶׁ תָּ י מַ י יוֹסֵ בִּ ר רַ בַ סָ יָין. )ב(וְ מְ דָּ

י בִּ שּׁוּם רַ ר מִ ה אוֹמֵ הוּדָ ן יְ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ יָא: רַ נְ תַ הָ י? וְ מֵ דָּ

לֹּא ירוֹת שֶׁ ל פֵּ ל עַ לֵּ ית הִ אי וּבֵ מַּ ית שַׁ קוּ בֵּ לְ חְ י: לֹא נֶ יוֹסֵ

י נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ ה מַ דֶ פָּ יִּ ם – שֶׁ יִ לַ ירוּשָׁ רוּ בִּ בְ עָ ן וְ תָּ אכְ לַ ה מְ רָ מְ גְ נִ

ירוֹת ל פֵּ קוּ – עַ לְ חְ ה נֶ ל מָ עַ קוֹם. )ג(וְ ל מָ כׇ ל בְּ יֵאָכֵ ן וְ הֶ לָּ שֶׁ

אי מַּ ית שַׁ בֵּ ם, שֶׁ יִ לַ ירוּשָׁ רוּ בִּ בְ עָ ן וְ תָּ אכְ לַ ה מְ רָ מְ גְ נִּ שֶׁ

ם, יִ לַ ירוּשָׁ ל בִּ יֵאָכֵ ם וְ הֶ לָּ י שֶׁ נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ יר מַ זִ ים: יַחְ רִ אוֹמְ

א קָ לְ י סָ אִ קוֹם. וְ ל מָ כׇ ל בְּ יֵאָכֵ ה וְ דֶ פָּ ים: יִ רִ ל אוֹמְ לֵּ ית הִ וּבֵ

א יָין – הָ מְ מוּ דָּ הוּרְ י שֶׁ מִ מוּ כְּ לֹּא הוּרְ נוֹת שֶׁ תָּ ךְ מַ תָּ עְ דַ

א, יתָ יְ אוֹרָ כוֹל דְּ אֱ ה לֶ יצָ חִ ה: מְ בָּ ר רַ יצוֹת! בגאָמַ חִ טוּהוּ מְ לָ קְ

יהּ יתֵ י אִ נַן – כִּ בָּ זוּר רַ י גְ כִ נַן. וְ בָּ רַ לוֹט – דְּ קְ ה לִ יצָ חִ מְ

יט נָקֵ גוֹן דְּ ר: כְּ ינָא אָמַ בִ נַן. רָ בָּ זוּר רַ א גְּ יהּ לָ לֵ בְ טִ יהּ, בְּ ינֵ עֵ בְּ

חַ קּוֹרֵ י׳ הַ נִ תְ א. ד־ח)ד(מַ פָּ ב פָּ רַ יָא דְּ עְ שׁוֹט בַּ פְ תִ יָא. וְ נְ קַ יהּ בְּ לֵ

נוֹ, קָ אַת זְ ית פְּ חִ שְׁ מַּ הַ אַת רֹאשׁוֹ, וְ יף פְּ קִּ מַּ הַ רֹאשׁוֹ וְ ה בְּ חָ רְ קׇ

ה יטָ רִ ט שְׂ רַ יָּיב. שָׂ ת – חַ מֵּ ל הַ ת עַ ה אַחַ יטָ רִ ט שְׂ שּׂוֹרֵ הַ וְ

ד – חָ ת אֶ ל מֵ יטוֹת עַ רִ שׁ שְׂ מֵ ים, אוֹ חָ תִ ה מֵ שָּׁ מִ ל חֲ ת עַ אַחַ

ת ם, אַחַ יִ תַּ רֹאשׁ – שְׁ ל הָ ת. טי)ה(עַ אַחַ ת וְ ל אַחַ ל כׇּ יָּיב עַ חַ

אן, כָּ ם מִ יִ תַּ אן וּשְׁ כָּ ם מִ יִ תַּ ן – שְׁ קָ זָּ ל הַ אן, עַ כָּ ת מִ אַחַ אן וְ כָּ מִ

ת אַחַ ן כְּ לוּ כּוּלָּ יטְּ ם נִ ר: אִ ר אוֹמֵ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ ה. רַ טָּ מַ לְּ ת מִ אַחַ וְ

ר. עַ תַ נּוּ בְּ לֶ טְּ יִּ ד שֶׁ יָּיב עַ ינוֹ חַ אֵ ת. יא)ו(וְ א אַחַ לָּ יָּיב אֶ ינוֹ חַ – אֵ

י – נִ יטָ הִ רְ ט אוֹ בִּ קֵ לְ מַ טוֹ בְּ קְּ ילּוּ לִ פִ ר: אֲ ר אוֹמֵ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ

ח רַ ילּוּ קָ פִ חוּ״, יָכוֹל אֲ רְ קְ נַן: ״לֹא יִ בָּ נוּ רַ ׳ תָּ מָ יָּיב. יב)ז(גְּ חַ

מוּד לְ ת? תַּ א אַחַ לָּ יָּיב אֶ א חַ הֵ יחוֹת לֹא יְ רִ שׁ קְ מֵ חָ ע וְ בַּ אַרְ

ם״ רֹאשָׁ ה. ״בְּ חָ רְ קׇ ה וְ חָ רְ ל קׇ ל כׇּ יֵּיב עַ חַ ה״ – לְ חָ רְ ר ״קׇ לוֹמַ

ימוּ שִׂ לֹא תָ דוּ וְ גֹּדְ תְ ר ״לֹא תִ מַ אֱ נֶּ י שֶׁ פִ ר? לְ מוּד לוֹמַ לְ ה תַּ מָ

ין ל בֵּ א עַ לָּ יָּיב אֶ א חַ הֵ ת״, יָכוֹל לֹא יְ מֵ ם לָ יכֶ ינֵ ין עֵ ה בֵּ חָ רְ קׇ

ר מוּד לוֹמַ לְ רֹאשׁ? תַּ ל הָ בּוֹת כָּ רַ ן לְ נַּיִ ד, מִ בַ לְ ם בִּ ינַיִ עֵ הָ

ים, נִ כֹּהֲ א בַּ לָּ י אֶ ין לִ אֵ רֹאשׁ. וְ ל הָ בּוֹת כׇּ רַ ם״ – לְ רֹאשָׁ ״בְּ

ר מַ אֱ ן? יגנֶ נַּיִ ל מִ אֵ רָ שְׂ ירוֹת, יִ תֵ וֹת יְ צְ תוּב מִ כָּ ן הַ הֶ ה בָּ יבָּ רִ שֶׁ

ל יָּיב עַ ן חַ לָּ הַ ה לְ ה״, מָ חָ רְ ן ״קׇ לָּ הַ ר לְ מַ אֱ נֶ ה״ וְ חָ רְ אן ״קׇ כָּ

ם – אַף ינַיִ עֵ ין הָ בֵ רֹאשׁ כְּ ל הָ יָּיב עַ חַ ה, וְ חָ רְ קׇ ה וְ חָ רְ ל קׇ כׇּ

ין בֵ רֹאשׁ כְּ ל הָ יָּיב עַ חַ ה, וְ חָ רְ קׇ ה וְ חָ רְ ל קׇ ל כׇּ יָּיב עַ אן חַ כָּ

ע בַּ י אַרְ נֵ ת. הָ ל מֵ אן עַ ת – אַף כָּ ל מֵ ן עַ לָּ הַ ה לְ ם. וּמָ ינַיִ עֵ הָ

שׁ מֵ חָ ה, וּבְ ר זֶ ה אַחַ זֶ א בְּ ימָ ילֵּ י? אִ מֵ י דָ יכִ יחוֹת הֵ רִ שׁ קְ מֵ חָ וְ

א! יטָ שִׁ אוֹת – פְּ רָ תְ הַ
א לָּ אֶ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פה׳ מהל׳ אישות הל׳ ו:

ב מיי׳ פב׳ מהל׳ מעשר שני ונטע
רבעי הל׳ ה:

ג מיי׳ פב׳ מהל׳ מעשר שני ונטע
רבעי הל׳ ט:

ד מיי׳ פי״ט מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ד:

ה מיי׳ פי״ב מהל׳ עבודה זרה
וחוקות הגויים הל׳ טו, סמג

לאוין סב, טוש״ע יו״ד סי׳ קפ

סעי׳ ט:

ו מיי׳ פי״ב מהל׳ עבודה זרה
וחוקות הגויים הל׳ א, טוש״ע

יו״ד סי׳ קפא סעי׳ ב:

ז מיי׳ פי״ב מהל׳ עבודה זרה
וחוקות הגויים הל׳ ז, ש״ע יו״ד

סי׳ קפא סעי׳ י:

ח מיי׳ פי״ב מהל׳ עבודה זרה
וחוקות הגויים הל׳ יב, ש״ע יו״ד

סי׳ קפ סעי׳ ח:

ט מיי׳ פי״ב מהל׳ עבודה זרה
וחוקות הגויים הל׳ א, סמג לאוין

סב, טוש״ע יו״ד סי׳ קפא סעי׳

א:

י מיי׳ פי״ב מהל׳ עבודה זרה
וחוקות הגויים הל׳ ז, ש״ע יו״ד

סי׳ קפא סעי׳ יא:

יא מיי׳ פי״ב מהל׳ עבודה זרה
וחוקות הגויים הל׳ ז, סמג לאוין

סב, טוש״ע יו״ד סי׳ קפא סעי׳ י:

יב מיי׳ פי״ב מהל׳ עבודה זרה
וחוקות הגויים הל׳ טו, סמג

לאוין סב, טוש״ע יו״ד סי׳ קפ

סעי׳ י ט:

יג מיי׳ פי״ב מהל׳ עבודה זרה
וחוקות הגויים הל׳ טו, טוש״ע

יו״ד סי׳ קפ סעי׳ ט:

מסורת הש״ס

א קידושין נח:; בבא בתרא קכג:

ב תוספתא מעשר שני; משנה
מעשר שני

ג סנהדרין קיג.; בבא מציעא נג:

ד ספרא קדושים פרק ו ט; שבת
קג:

ה תוספתא מכות; שבועות ב:;
ספרא קדושים פרק ו ה-ו

ו נזיר מ:

ז ספרא אמור פרק א ב-ג; ספרא
אמור פרק א ד; קידושין לו.

תורה אור השלם

לֹא ם וְ כֶ ת רֹאשְׁ אַ פוּ פְּ קִּ לֹא תַ

ךָ ]ויקרא נֶ קָ ת זְ אַ ת פְּ ית אֵ חִ שְׁ תַ

יט, כז[

ה חָ רְ חוּ[ )יקרחה( קׇ רְ קְ לֹא־]יִ

חוּ לֵּ גַ ם לֹא יְ נָ קָ ת זְ אַ ם וּפְ רֹאשָׁ בְּ

ת טֶ רָ טוּ שָׂ רְ שְׂ ם לֹא יִ רָ שָׂ בְ וּבִ

]ויקרא כא, ה[

ם לֹא יכֶ לֹהֵ ה אֱ יהֹוָ ם לַ תֶּ ים אַ נִ בָּ

ין ה בֵּ חָ רְ ימוּ קׇ שִׂ לֹא־תָ דוּ וְ גֹּדְ תְ תִ

ת ]דברים יד, א[ מֵ ם לָ יכֶ ינֵ עֵ

ר בָ דָּ רוּ טוֹב־הַ תֹּאמְ י וַ נוּ אֹתִ עֲ תַּ וַ

שׂוֹת ]דברים א, עֲ תָּ לַ רְ בַּ ר־דִּ שֶׁ אֲ

יד[



אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות כ:
א תָ ה וַאֲ אָ רָ תְ א הַ דָ הּ חֲ רוּ בֵּ תְּ אַ א דְּ לָּ ת אֶ חַ ת אַ בַ ינַן בְּ סִ רְ א גָּ לָ ה וְ אָ רָ תְ א הַ דָ חֲ א בַּ לָּ ה"ג אֶ

יַּב חַ י מִ ר זֶה מִ חַ זֶה אַ ח בְּ רַ קָ יהוּ וְ אִ

יל אִ ת הוֹ חַ א אַ לָּ יָּב אֶ ינוֹ חַ ן כו' אֵ נָ תְ וְהִ

ה ואע"ג אָ רָ תְ א הַ דָ א חֲ לָּ וֹ אֶ רוּ בּ תְּ א אַ לָ וְ

ת בַ יָּה בְּ תִ שְׁ  יא דִּ ר זֶה הִ חַ זֶה אַ תוֹ בְּ יָּ תִ שְׁ  דִּ

ל ה אַ תֶּ שְׁ  ל תִּ אַ א: יכָּ ם לֵ יּוֹ ל הַ ת כָּ חַ אַ

יָּה: תִ שְׁ יָּה וּ תִ שְׁ ל  כָ וֹ לְ ין בּ רִ תְ ה מַ תֶּ שְׁ  תִּ

ךְ סַּ  ר וְהַ עָ שֵּׂ ת הַ יר אֶ שִּׁ  מַּ  שֶׁ ם  רוּשׁ סַ פֵּ א  נָשָׂ

ינְהוּ בִ תְ אוֹ וְ : גוּפוֹ ר בְּ עָ חַ שֵׂ מֵ ינוֹ צוֹ וּ אֵ נּ מֶּ  מִ

הוּ ה' ווּ לְ הָ ת דְּ מוֹ קוֹ ' מְ הּ ת בָּ חַ ת אַ בַ בְּ

ת בַ בְ יוָן דִּ כֵ ה דְּ אָ רָ תְ א הַ דָ חֲ ת וּבַ יחוֹ רִ קְ

א לָ יְ חָ זֵית דְּ אי חֲ יד מַ א עֲבִ ת קָ חַ אַ

אי הַ י מֵ פֵ ע טְ בַּ צְ אי אֶ הַ ה אַ אָ רָ תְ הַ

ה אָ רָ תְ הַ א דְּ בָ שְׁ  יחַ א מִ ק לָ פֵ ת סָ אַ רָ תְ וְהַ

ר תַּ לְ אַ א וּלְ נְּחָ א וּמַ יָ דְ שַׁ ת  עוֹ בָּ צְ הוּ אֶ וּלְּ כּ אַ

תוֹ אוֹ לֹא: אָ רָ תְ הַ שׁ לְ שֵׁ  ם חוֹ ר לוֹ אִ רֵ בָּ תְ מִ

רֹאשׁ ר הָ שַׂ בְּ ה מִ אֶ רְ יִּ שֶׁ וֹ  רֹאשׁ ה מֵ אֶ רְ יִּ שֶׁ

א יבָ ר חֲבִ ה בַּ ב יְהוּדָ ר רַ מַ אָ רֹם: עָ

ק פֵּ  מַ א דְּ יכָּ י אִ נָּאֵ א תַּ תָ לָ הּ תְּ י בַּ יגִ לִ פְּ

ךְ נָ ימָ סִ וְ ה: שָׁ  דָ עֲ יֵּל כָּ עַ ת וּמְ רוֹ עָ י שְׂ תֵּ שְׁ

יֵּל עַ יס וּמְ רִ גְ יק כִּ פִּ א מַ ימָ א תֵּ לָ דְּ

יָה חְ יס וּמִ רִ גְּ ת כַּ רֶ הֶ נָה זוֹ בַּ שְׁ  ה מִ שָׁ  דָ עֲ כָּ

ה חָ רְ י קָ עוּרֵ שִׁ  י בְּ א נָמֵ כָ הָ ה דְּ שָׁ  דָ עֲ כָּ

ינַן עִ דְ א יָ תָּ שְׁ  הַ ה וּמֵ שָׁ  דָ עֲ כָ יס וְ רִ גְ א כִּ יכָּ אִ

ה אֶ יֵרָ ת דְּ רוֹ עָ י שְׂ תֵּ שְׁ א  לָּ נָא אֶ קְ פֵּ  א אַ לָ דְּ

וֶה שָׁ  י דְּ קֵ וֹ פּ אַ ים לְ יכִ רִ ווּ צְ א הָ וֹ לָ רֹאשׁ מֵ

צוּב: עוּר קָ שִׁ ין זֶה  אֵ ם דְּ לָּ כֻּ י  רֵ בְ דִ הוּא לְ

זּוּג  י הַ א פִּ לֵ ל מָ טֵ וֹ נּ נָּא הַ ינַן תַּ סִ רְ י גָּ כִ הָ

ן דָּ זּוּג חֻ  י הַ פִּ א: יָ נְ ינַן תַּ סִ רְ א גָּ לָ ת וְ בָּ שַׁ  בְּ

ם יִ תַּ שְׁ ה  חָ רְ קָּ ן לַ כֵ א וְ ימָ אֵ ם: יִ רַ פָּ  סְ ל מִ שֶׁ

ת נוֹ ת לְבָ רוֹ עָ ט שְׂ קֵ לְ מַ בְּ א: תָ י אֲ שֵׁ  רוֹ פָ וּלְ

ל יד עַ פִּ קְ ם מַ דָ אָ יוָן דְּ כֵ ת דְּ רוֹ חוֹ שְׁ ךְ  וֹ תּ מִ

ת רוֹ חוֹ שְׁ יו  תָ רוֹ עֲ ין שַׂ בֵּ שֶׁ ד  חָ ן אֶ ר לָבָ עָ שֵׂ

הוּא שֶׁ  כְ ינַן דִּ רִ מְ ן אָ קָ ה זָ אֶ לֹּא יֵרָ  שֶׁ י  דֵ כְּ

ה אכָ לָ ת מְ רוֹ חוֹ שְּׁ  ין הַ בֵּ תוֹ מִ ט אוֹ קֵּ לַ מְ

יוָן זֵז כֵּ וֹ וּם גּ שּׁ  יָּב מִ יא לוֹ וְחַ ה הִ וּבָ שׁ חֲ

ת נוֹ ךְ לִבְ וֹ תּ ת מִ רוֹ חוֹ שְׁ  . יזָה זוֹ זִ גְ יֵשׁ לִ חָ דְּ

ה נָאֶ תְ מִּ שֶׁ סוּר  ל אָ חוֹ ף בְּ אַ ינַן: סִ רְ א גָּ לָ

וֹ ף רֹאשׁ יזֶהוּ סוֹ אֵ וְ ה: שָּׁ  יֵי אִ נוֹ מוֹ בְּ צְ עַ

רֹאשׁ ף הָ יף סוֹ קִּ א מַ ן יְהֵ יָ נְ יזֶה עִ אֵ בְּ

יו עָ דָ וֶה צְ שְׁ  מַּ  הַ יפוּ: קִּ ל תַּ בַ יָּב בְּ א חַ יְּהֵ שֶׁ

ין נוֹ אֵ זְ י אָ רֵ וֹ אֲחוֹ תּ חְ דַּ פַ נוֹ וּלְ זְ י אָ רֵ אֲחוֹ לַ

לוּם ר כְּ עָ ין שֵׂ חוֹ אֵ צְ מִ ךְ בְּ כָ לוּם וְ ר כְּ עָ שֵׂ

ם אִ ר וְ עָ ע יֵשׁ שֵׂ צַ מְ אֶ בָּ שֶׁ יו  עָ דָ צְ ל בִּ אֲבָ

יו עָ דָ צְ בִּ שֶׁ ר  עָ שֵּׂ ל הַ ל כָּ טֵ נוֹ וֶה וְ שְׁ  הוּא מַ

יף קִּ וֹ זֶהוּ מַ תּ חְ דַּ נוֹ וּפַ זְ י אָ רֵ ת אֲחוֹ דַּ מִ לְ

א ילָ בֵּ רְ אַ י בְּ רֵ מְ יל תַּ כִ אָ דְּ : רֹאשׁ ף הָ סוֹ

ה קֶ א לוֹ ה יְהֵ רָ בָ כְ ים בִּ רִ מָ ל תְּ כֵ אוֹ הָ

הוּא שֶׁ ע  שַׁ  פָּ ה  ף מָ קָּ ר נִ מַ לוֹ יהַּ כְּ מִ תְ בִּ

י: קֵ לְ א לִ לָ וֵי וְ ה הָ שֶׂ עֲ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ או  ה לָ קֶ לוֹ

תְּ רַ מְ אָ אן קָ מַ ךְ כְּ ל לָ אֵ וֹ שּׁ  י הַ נִּ ךְ מַ ר לָ מַ אָ דְּ

יא ה הִ יהּ ר' יְהוּדָ א לֵ ימָ ה אֵ קֶ ף לוֹ קָּ נִ

או ף ד: טז.( לָ ת דַּ וֹ כּ יל )מַ עֵ ר לְ מַ אָ דְּ

וֹ ין בּ אֵ שֶׁ או  נוּ לָ יְ ין וְהַ קִ ה לוֹ שֶׂ עֲ וֹ מַ ין בּ אֵ שֶׁ

א לָ או דְּ לָּ ר אַ בַ א עָ קָ ף הוּא דְּ קָּ נִ ה דְּ שֶׂ עֲ מַ

יפוּ קִּ י לֹא תַּ כִ א הָ רָ קְ ינַן לִ עִ מְ שָׁ  יפוּ דְּ קִּ תַּ

יף קִּ מַ יף כְּ קִּ הַ יחַ לְ נִּ מַ יף דְּ קִּ הַ יחוּ לְ נִּ לֹא תַּ

יב לֹא תִ כְ ים דִּ בִּ ן רַ וֹ שׁ לְ יהָ בִּ קֶ פָ אֳ דָּ א"נ מִ

ר זְהַ א מַ י קָ רֵ תְּ אַ ע דְּ מַ שְׁ  יפוּ מַ קִּ תַּ

א ר לָ מַ א אָ בָ רָ יף: קִּ ף וּמַ קָּ נָא נִ מָ חֲ רַ

א תָ יְ רַ ךְ בָּ ה הַ ר' יְהוּדָ י כְּ מֵ קוֹ אוֹ ת לְ יכַ רִ צְ

א יְמָ קַ א דְּ דָּ סְ ב חִ רַ הּ דְּ מֵּ  נָּא קַ נֵי תַּ תָ דְּ

י תֵּ רְ יָּב תַּ חַ מוֹ וקמ"ל דְּ צְ ת עַ יף אֶ קִּ מַ בְּ

שׁ מֵ הוּ חָ וּלְּ ן כּ קָ ת זָ בֹּלֶ  שִׁ  יף: קִּ מַּ  ת לַ רוֹ עָ שְּׂ ין הַ מִ זְ יֵּעַ מַ סַ מְ יא: ה הִ י ר' יְהוּדָ צֵ רוֹ תָ יךְ לְ רִ א צָ לָ כֹּל דְּ  י הַ רֵ בְ דִ וְ א קמ"ל: דָ א חֲ לָּ י אֶ קֵ לְ א לִ ף דסד"א לָ קָּ וּם נִ שּׁ  יף וּמִ קִּ וּם מַ שּׁ  מִ

ר' וָי"ו: א דְּ יָ וּ יבּ רִ ט מֵ רֶ שֶׂ ר ת"ל וְ חֵ ן אַ וֹ שׁ נוּ לָ תְּ שׁ לֹא תִ נֶפֶ ט לָ רֶ שֶׂ ם וְ קוֹ מָ טוּ בְּ רְ שְׂ שׁ לֹא תִּ נֶפֶ ב לְ תַּ כְ י לְמִ צֵ מָ ט דְּ רֶ שֶׂ ת"ל וְ ם: ת הֵ בֹּלֶ  שִׁ ל  לַ כְ ין בִּ יתִ נִ תְ מַ יב בְּ שִׁ  א חֲ קָ ת דְּ אוֹ פֵּ

: וּטוֹ שׁ י פְּ ידֵ סוּק מִ פָּ  יא הַ צִ א מוֹ ךְ יְהֵ יאַ הֵ יא דְּ הִ הַ יג בְּ לִ א פְּ י לָ סֵ אי ר' יוֹ א וַדַּ ל וְהָ פַ נָּ שֶׁ יתוֹ  הּ לְבֵ תֵּ קְ פֵּ  א אַ הָ י: יּוּבֵ יף חִ סִ י מוֹ סֵ ' ר' יוֹ ר כוּ מֵ י אוֹ סֵ יוֹ

א יכָּ לֵ יוָן דְּ רֵץ כֵּ אי תֵּ י מַ תִּ כַּ הּ אַ מַ תֵ א. וְ יו נָשָׂ תָ עוֹ בְּ צְ ךְ ה' אֶ סָּ  שֶׁ א  יכָ רִ א צְ לָ

י אִ יַּב ה' וְ חַ אי מִ מַּ  ה אַ אָ רָ תְ א הַ דָ א חֲ לָּ אֶ

יוָן ךְ כֵּ כָ ה בְּ ת מָ חַ ת אַ בַ ה בְּ שָׂ עָ וּם דְּ שּׁ  מִ

י ל ב' זֵיתֵ כֵ ם אוֹ דָ י אָ כִ א וְ יכָּ או אִ ד לָ חַ דְּ

י ה מִ אָ רָ תְ א הַ דָ חֲ ת וּבַ חַ ת אַ בַ לֶב בְּ חֵ

יהּ א לֵ יָ וְ הָ וּם דְּ שּׁ  ת מִ יּוֹ קִ לְּ י מִ תֵּ שְׁ יַּב  חַ מִ

ר מַ יֵשׁ לוֹ א וְ דָ א וַחֲ דָ ל חֲ כַ ה אָ אָ רָ תְ הַ

ה חָ רְ ל קָ כַ א אָ רָ י קְ לִּ גַ א דְּ כָ אנֵי הָ שָׁ  דְּ

ים וּפִ ן גּ גוֹ ת כְּ קוֹ לְּ חַ ת מְ חוֹ רְ קָ ה דְּ חָ רְ קָ וְ

שׁ רֵ פָ ךְ לְ רַ צְ ה הֻ מָּ  ה לָ שֶׁ  יהוּ קָ ין מִ קִ לָ מֻחְ

ה חָ רְ קָ י בְּ מֵ קְ א לוֹ י נָשָׂ דֵ ל יְ עַ ה דְּ חָ רְ קָ בְּ

ת ומ"מ חַ ת אַ בַ ת בְּ חוֹ רָ עוּר ה' קָ שִׁ דוֹ  יָ בְּ

אנֵי שָׁ  ה כו' דְּ תֶ וֹ יר שׁ זִ נָ א דְּ הָ ה מֵ שֶׁ  לֹא קָ

מוֹ ת כְּ קוֹ לְּ חַ ת מְ חוֹ רְ קָ א דְּ רָ י קְ לִּ גַ א דְּ כָ הָ

א מָ קְ וֹ תּ א מִ לָ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ ין וְ קִ לָ ים מֻחְ וּפִ גּ

ת חַ ת אַ בַ דוֹ בְּ יָ ח בְּ קֹרַ ה וְ חָ רְ קָ יהּ בְּ לֵ

ד חָ ם אֶ קוֹ מָ ה בְּ חָ רְ דוֹ קָ יָ ח בְּ רַ קָ וּם דְּ שּׁ  מִ

ם יִ תַ ינְ עוּר בֵּ שִׁ ק  סֵ פְ י הֶ לִ ד בְּ חָ כֹּל אֶ  וְהַ

ין אֵ ת וְ חַ ה אַ חָ רְ כֹּל קָ  יב הַ שִׁ  וכה"ג חֲ

י י מוּקֵ כִ הָ ה לְ חָ רְ קָ ה וְ חָ רְ ל קָ ל כָּ אן עַ כָּ

ינְהוּ בִ תְ אוֹ א וְ נָשָׂ יו בְּ תָ עוֹ בְּ צְ ' אֶ הּ לָהּ בָּ

ים קִ חוֹ ת רְ מוֹ קוֹ ' מְ הּ י' בָּ ת וּפִ חַ ת אַ בַ בְּ

ין עוּר בֵּ שִׁ ק  סֵ פְ יֵּשׁ הֶ שֶׁ זֶּה   ת זֶה מִ צָ קְ

ל ל כָּ הּ עַ ינַן בֵּ רֵ קָ ה וְ חָ רְ קָ ה לְ חָ רְ קָ

ף ף סוֹ ר סוֹ תֹּאמַ ם  אִ ה וְ חָ רְ קָ ה וְ חָ רְ קָ

ה שָּׁ  מִ חֲ ר זֶה וּבַ חַ זֶה אַ וּ בְּ לּ פִ הּ אֲ מֵ קְ לוֹ

ם קַ וֹ תּ י' וּמִ פֵ דְ ת כִּ צָ ים קְ קִ חוֹ ת רְ מוֹ קוֹ מְ

א לֹא נָשָׂ דוֹ בְּ יָ לֵשׁ בְּ תוֹ רֵחַ וְ קוֹ ם בְּ יר גַּ פִּ שַׁ

א רָ י קְ לִּ גַ וּם דְּ שּׁ  ה מִ אָ רָ תְ א הַ דָ חֲ וּבַ

ט' וַנְ קְּ י' הַ ךְ פִּ וֹ תּ ת וּמִ קוֹ לְּ חַ ת מְ חוֹ רְ קָ דְּ

ם י אִ יֵּב כִּ חַ יָה מְ א"כ לֹא הָ ע דְּ מַ שְׁ  מַ

ךְ תוֹ דוֹ בְּ יָ ה בְּ תָ יְ הָ שֶׁ א  יתָ יְ מַּ  ה קַ חָ רְ קָּ אַ

ת חוֹ רָ ךְ קָ ינָ אִ אַ ה דְּ אָ רָ תְ הַ וּר לְ בּ י דִּ דֵ כְּ

וּר בּ י דִּ דֵ ךְ כְּ תוֹ ם בְּ ינָ אֵ וּם דְּ שּׁ  יַּב מִ חַ א מִ לָ

ה שֶׁ  קָ אי וְ לַ תְּ שְׁ  ר אִ ימַ י לְמֵ צֵ ה וּמָ אָ רָ תְ הַ לְ

וּר בּ י דִ דֵ ךְ כְּ וֹ עֲבֹר תּ יל לַ חִ תְ הִ יוָן דְּ כֵּ

אי לַ תְּ שְׁ  ר אִ ימַ י לְמֵ צֵ א מָ ה לָ אָ רָ תְ הַ לְ

ף ין דַּ שִׁ וּ דּ ין )קִ סִ ק י' יוּחֲ רֶ פֶּ ח  כַ מוֹ דְ כִּ

ר זֶה חַ זֶה אַ ת בְּ נוֹ מָ לְ י. ה' אַ בֵּ ם( גַּ שָׁ עז: וְ

ד חַ י' בְּ פֵּ  אַ א וְ דָ א וַחֲ דָ ל חֲ כַ יַּב אָ חַ מִ דְּ

ים אע"ג קִ לָ ים מֻחְ גוּפִ וּם דְּ שּׁ  ה מִ אָ רָ תְ הַ

נָה מָ לְ אַ וּר כ"א בְּ בּ י דִּ דֵ ךְ כְּ תוֹ א בְּ יכָּ לֵ דְּ

וָה י הֲ י נָמֵ כִ ין הָ אִ ה דְּ אֶ רְ ךְ נִ כָ א לְ יתָ יְ מַּ  קַ

א לָּ י' אֶ פֵ דְ ר זֶה כִּ חַ זֶה אַ י בְּ קוּמֵ אוֹ י לְ צֵ מָ

וּ ילּ פִ אֲ א דַּ בוּתָ רְ ת לִ חַ ת אַ בַ ט בְּ קַ נְ

א מָ קְ וֹ תּ יַּב וּמִ חַ יהּ מִ ה לֵ שֶׁ  וָה קָ הֲ ת' דַּ אוֹ בָּ

א יחָ יהוּ נִ ה וּמִ יטָ שִׁ  רוּשׁ בְּ פֵּ ךְ  יר כָּ פִּ שַׁ

ל כוּ' אֲבָ ת וְ חַ ת אַ בַ ינַן בְּ סִ רְ גָ רוּשׁ דְּ פֵ לְ

א דָ חֲ א בַּ לָּ ס אֶ רַ גָ נָה דְּ וֹ אשׁ א רִ סָ רְ גִּ לַ

ר חַ ה זֶה אַ חָ רְ וּם קָ שּׁ  רוּשׁ וּמִ פֵּ ה  אָ רָ תְ הַ

מ"מ י"ל דְּ ר וְ ימַ א לְמֵ כָּ אי אִ זֶה מַ

י' פֵּ  אַ י דְּ פֵ א טְ בוּתָ רְ ת לִ חַ ת אַ בַ ר בְּ מַ אָ קָ

ת מוֹ קוֹ ה מְ שָּׁ  מִ חֲ ת לָהּ בַּ חַ כַּ שְׁ  ת מַ חַ ת אַ בַ בְּ

ךְ סָ ן דְּ גוֹ עוּר כְּ שִׁ ק  סֵ פְ הֶ ין בְּ קִ לָ מֻחְ

ר זֶה חַ זֶה אַ ן בְּ כֵּ שֶׁ ל  כָ א וְ נָשָׂ יו בְּ תָ עוֹ בְּ צְ אֶ

רֵחַ קוֹ י' בְּ פֵּ  ת אַ מוֹ קוֹ ' מְ הּ א בָּ מָ קְ וֹ תּ מִ דְּ

ת( נוֹ ךְ לִבְ וֹ תּ ת מִ רוֹ חוֹ שְׁ ט ) קֵ לְ מַ בְּ : דוֹ יָ בְּ

ר' א כַּ קָ וְ א דַּ תָ אֲ יָּב. פרשב"ם דַּ הוּא חַ שֶׁ

ה יכָ רִ ינָהּ צְ אֵ שֶׁ ה  אכָ לָ ר מְ מַ אָ ה דְּ יְהוּדָ

: יהָ לֶ יָּב עָ הּ חַ גוּפָ לְ

יר נַן: נָזִ תְ הָ יַּיב? וְ חַ י מִ אָה, מִ רָ תְ א הַ דָ חֲ א בַּ לָּ אב)א(אֶ

ת. א אַחַ לָּ יָּיב אֶ ינוֹ חַ יּוֹם – אֵ ל הַ ן כׇּ ה יַיִ יָה שׁוֹתֶ הָ שֶׁ

ה – הוּא שׁוֹתֶ ה״, וְ תֶּ שְׁ ה״, ״אַל תִּ תֶּ שְׁ רוּ לוֹ: ״אַל תִּ אָמְ

שׁ מֵ ךְ חֲ סָ א, דְּ יכָ רִ א צְ ת! לָ אַחַ ת וְ ל אַחַ ל כׇּ יָּיב עַ חַ

יהּ, יָא לֵ וְ הָ ת, דְּ ת אַחַ בַ הוּ בְּ ינְ בִ אוֹתְ א וְ יו נָשָׁ עוֹתָ בְּ צְ אֶ

ב ה? רַ חָ רְ יעוּר קׇ ה שִׁ מָּ כַ א. גוְ דָ חֲ א וַ דָ ל חֲ כׇ אָה לְ רָ תְ הַ

ר נָן אוֹמֵ י יוֹחָ בִּ רֹאשׁוֹ. רַ ה מֵ אֶ יֵּרָ י שֶׁ דֵ ר: כְּ הוּנָא אוֹמֵ

י: נָּאֵ תַ יס. כְּ רִ גְ עוֹן: כִּ מְ י שִׁ בִּ רַ ר בְּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ שּׁוּם רַ מִ

י דֵ ים: כְּ רִ ים אוֹמְ רִ חֵ יס, אֲ רִ גְ ה – כִּ חָ רְ יעוּר קׇ ה שִׁ מָּ כַּ

י יגִ לִ א: פְּ יבָ בִ ר חֲ ה בַּ הוּדָ ב יְ ר רַ רֹאשׁוֹ. אָמַ ה מֵ אֶ יֵּרָ שֶׁ

י דֵ ר: כְּ ד אוֹמֵ חַ יס, וְ רִ גְ ר: כִּ ד אוֹמֵ י, חַ נָּאֵ א תַּ תָ לָ הּ תְּ בַּ

א יכָּ אִ רוֹת. וְ עָ י שְׂ תֵּ שְׁ ר: כִּ ד אוֹמֵ חַ רֹאשׁוֹ, וְ ה מֵ אֶ יֵּרָ שֶׁ

: נָךְ ימָ סִ ה. וְ שָׁ דָ עֲ כַ יֵּיל בְּ עַ רוֹת וּמְ עָ י שְׂ תֵּ יק שְׁ פֵּ מַ דְּ

ל נּוֹטֵ נָא: הַ ה. דתָּ שָׁ דָ עֲ כַ יָה – בְּ חְ יס, וּמִ רִ גְ ת – כִּ רֶ הֶ בַּ

זּוּג? י הַ לֹא פִּ ה מְ מָּ כַ יָּיב. וְ ת – חַ בָּ שַּׁ זּוּג בַּ י הַ לֹא פִּ מְ

ם! יִ תַּ ה שְׁ חָ רְ קׇּ יָא: לַ נְ תַ הָ ם. וְ יִ תַּ ה: שְׁ הוּדָ ב יְ ר רַ אָמַ

ל נּוֹטֵ י: הַ כִ י הָ יָא נָמֵ נְ ם. הותַּ יִ תַּ ה שְׁ חָ רְ קׇּ ן לַ כֵ א: וְ ימָ אֵ

זּוּג – י הַ לֹא פִּ ה מְ מָּ כַ יָּיב, וְ ת חַ בָּ שַּׁ זּוּג בַּ י הַ לֹא פִּ מְ

ים מִ כָ ים חֲ ת. וּמוֹדִ ר: אַחַ ר אוֹמֵ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ ם. רַ יִ תַּ שְׁ

ילּוּ פִ חוֹרוֹת, אֲ תּוֹךְ שְׁ נוֹת מִ בָ ט לְ קֵּ לַ מְ ר בִּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ לְ

חוֹל אָסוּר, ילּוּ בְּ פִ ה אֲ ר זֶ בָ דָ יָּיב. וְ הוּא חַ ת – שֶׁ אַחַ

ה״. שָּׁ ת אִ לַ מְ ר שִׂ בֶ שׁ גֶּ בַּ לְ ר: ״לֹא יִ מַ אֱ נֶּ שּׁוּם שֶׁ מִ

אַת רֹאשׁוֹ״ – נַן: ״פְּ בָּ נוּ רַ כוּ׳. תָּ אַת רֹאשׁוֹ וְ יף פְּ קִּ מַּ הַ זוְ

יו עָ דָ ה צְ וֶ שְׁ מַּ ה הַ הוּ סוֹף רֹאשׁוֹ – זֶ יזֶ אֵ סוֹף רֹאשׁוֹ, וְ

ב רַ יהּ דְּ מֵּ נָּא קַ י תַּ נֵ תּוֹ. ח)ב(תָּ חְ דַּ פַ נוֹ וּלְ זְ י אׇ חוֹרֵ אֲ לַ

יהּ: ר לֵ ה. אָמַ ף – לוֹקֶ יקָּ נִּ ד הַ חָ אֶ יף וְ קִּ מַּ ד הַ חָ א: אֶ דָּ סְ חִ

י – נִּ : מַ ךְ ר לָ אָמַ י? דְּ קֵ א לָ ילָ בֵּ אַרְ י בְּ רֵ מְ יל תַּ אָכֵ אן דְּ מַ

ין ה לוֹקִ שֶׂ עֲ ין בּוֹ מַ אֵ או שֶׁ ר: לָ אָמַ יא, דְּ ה הִ הוּדָ י יְ בִּ רַ

ב כֹּל. רַ י הַ רֵ בְ דִ מוֹ, וְ צְ עַ יף לְ קִּ מַ ר: בְּ א אוֹמֵ בָ יו. טרָ לָ עָ

אַת ית פְּ חִ שְׁ מַּ הַ כֹּל. וְ י הַ רֵ בְ דִ . וְ יֵּיעַ סַ מְ ר: בִּ י אוֹמֵ אָשֵׁ

הוּ סוֹף יזֶ אֵ נוֹ, וְ קָ נוֹ – סוֹף זְ קָ אַת זְ נַן: פְּ בָּ נוּ רַ נוֹ. תָּ קָ זְ

כוּ׳. ת וְ ה אַחַ יטָ רִ ט שְׂ רֵ שָׂ מְ הַ נוֹ. י)ג(וְ קָ ת זְ בּוֹלֶ נוֹ – שִׁ קָ זְ

יתוֹ ל בֵּ ט עַ רַ ילּוּ שָׂ פִ ט״ – יָכוֹל אֲ רֶ שֶׂ נַן: ״וְ בָּ נוּ רַ תָּ

ר: מוּד לוֹמַ לְ יָּם? תַּ ה בַּ עָ בְ טָּ ינָתוֹ שֶׁ פִ ל סְ עַ ל וְ נָּפַ שֶׁ

ן נַּיִ ד. וּמִ בַ לְ ת בִּ מֵּ ל הַ א עַ לָּ יָּיב אֶ ינוֹ חַ שׁ״ – אֵ פֶ נֶ ״לְ

ל יָּיב עַ הוּא חַ ד שֶׁ חָ ת אֶ ל מֵ יטוֹת עַ רִ שׁ שְׂ מֵ ט חָ רֵ שָׂ מְ לַ

ל יֵּיב עַ חַ ט״ – לְ רֶ שֶׂ ר: ״וְ מוּד לוֹמַ לְ ת? תַּ אַחַ ת וְ ל אַחַ כׇּ

ט רֵ שָׂ מְ ן לַ נַּיִ ר: מִ י אוֹמֵ י יוֹסֵ בִּ ה. רַ יטָ רִ ה וּשְׂ יטָ רִ ל שְׂ כׇּ

ל ל כׇּ יָּיב עַ הוּא חַ ים, שֶׁ תִ ה מֵ שָּׁ מִ ל חֲ ת עַ ה אַחַ יטָ רִ שְׂ

ל ל כׇּ יֵּיב עַ חַ שׁ״ – לְ פֶ נֶ ר ״לְ מוּד לוֹמַ לְ ת? תַּ אַחַ ת וְ אַחַ

ינָתוֹ פִ סְ לִ ל וְ נָּפַ יתוֹ שֶׁ בֵ יהּ לְ תֵּ יקְ א אַפֵּ הָ שׁ. וְ פֶ נֶ שׁ וָ פֶ נֶ

יָּם! ה בַּ עָ בְ טָּ שֶׁ
ר בַ סָ קָ
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כא.אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות
ת לֹא מֵ ה לְ ידָ דִ גְ יב בִּ תִ י וּכְ לִ כְ ין בִּ יָּד בֵּ ין בַּ וַיְהוּ בֵּ רְ תַ יא דְּ ת הִ חַ ה אַ ידָ דִ ה וּגְ יטָ רִ י שְׂ סֵ י יוֹ בִּ ר רַ בַ סָ קָ

ר קַּ עִ א דְּ מָ לְ י עָ לֵּ כֻ א לְ יטָ שִׁ  פְּ אי  א וַדַּ יָּב הָ י חַ לִ כְ ט בִּ רֵ שָׂ מְ הַ :' גוֹ ה וְ חָ רְ ימוּ קָ שִׂ לֹא תָ  דוּ וְ גֹּדְ תְ תִ
יָּד ע בַּ מַ שְׁ  ה מַ יטָ רִ ר שְׂ קַּ עִ י וְ לִ כְ ע בִּ מַ שְׁ  ה מַ ידָ דִ גְּ
יָּב ת חַ מֵּ ל הַ י עַ לִ כְ ט בִּ רֵ שָׂ מְ ל הַ מוּאֵ שְׁ ר  מַ אָ קָ וְ
ם שֵׁ  ינַן דְּ עִ מוֹ שְׁ  אַ י לְ לִ כְ ד בִּ דֵּ גַ מְ ר הַ מַ אָ א קָ לָ וְ
מוֹ צְ עַ ה חֲבוּרָה בְּ שֶׂ עוֹ י וְהָ לִ כְ יָּךְ בִּ שַׁ ה  יטָ רִ שְׂ

ט רֵ שָׂ וּם מְ שּׁ  יָן מִ אוְ נֵי לָ שְׁ יָּב  ת חַ מֵּ ל הַ י עַ לִ כְ בִּ
יא ת הִ חַ ה אַ יטָ רִ ה וּשְׂ ידָ דִ גְ ד דִּ דֵּ גַ וּם מְ שּׁ  וּמִ
ה ידָ דִ י גְּ יבִ יתִ מֵ י: לִ כְ ין בִּ יָּד בֵּ ין בַּ וַיְהוּ בֵּ רְ תַ דְּ
ין ה בֵּ יטָ רִ ין שְׂ ר בֵּ מַ לוֹ יא כְּ ת הִ חַ ה אַ יטָ רִ וּשְׂ
א לָּ ת אֶ ל מֵ ם עַ נֵיהֶ שְׁ ם וּ יַן חֲבוּרָה הֵ נְ ה עִ ידָ דִ גְּ

ל מוּאֵ שְׁ  יָא לִ שְׁ  קַ י וְ לִ כְ ה בִּ ידָ דִ יָּד גְּ ה בַּ יטָ רִ שְׂ
ר מַ אָ קָ דְּ מִ י דְּ לִ כְ ין בִּ יָּד בֵּ ין בַּ וַיְהוּ בֵּ רְ ר תַּ מַ אָ דְּ
ל לָ כְּ י מִ לִ כְ ד בִּ דֵּ גַ מְ ר הַ מַ אָ א קָ לָ י וְ לִ כְ ט בִּ רֵ שָׂ מְ הַ
ין ת בֵּ מֵּ ל הַ עַ ה: ידָ דִ גְ י כִּ לִ כְ א בִּ כָ יְ שַׁ ה  יטָ רִ שְׂ דִּ
יב תִ ה כְּ ידָ דִ ה וּגְ יטָ רִ שְׂ יָּב דִּ י חַ לִ כְ ין בִּ יָּד בֵּ בַּ

ת דַ ל עֲבוֹ עַ נָא: מָ חֲ ינְהוּ רַ רִ סְ וַיְהוּ אַ רְ תַ דְּ
הּ תָ ין אוֹ דִ בְ עוֹ שֶׁ ים  בִ כָ וֹ ת כּ דַ יֵשׁ עֲבוֹ ים דְּ בִ כָ וֹ כּ
יָּד בַּ ת: עוֹ צָ ת וּפְ ם חֲבוּרוֹ רָ שָׂ בְ ין בִּ שִׂ עוֹ שֶׁ ךְ  כָ בְּ
ת דַ י' עֲבוֹ פֵּ  אַ ךְ וְ כָ הּ בְּ תָ דָ ךְ עֲבוֹ רֶ דֶ יָּב דְּ חַ
ה דָ עֲבוֹ יָּב דַּ ךְ חַ כָ הּ בְּ תָ דָ ין עֲבוֹ אֵ שֶׁ ים  בִ כָ וֹ כּ

י לִ כְ בִ יב דְּ תִ א כְּ כָ פְּ י א אִ וְהָ יָּד: יא בַּ מוּרָה הִ גְּ
יב תִ כְ ים דִּ בִ כָ וֹ ת כּ דַ עֲבוֹ ה הוּא לַ דָ ךְ עֲבוֹ רֶ דֶּ
יוּ הָ שֶׁ ךְ  רֶ דֶ ה כְּ ידָ דִ שׂוּ גְּ ם עָ טָ פָּ  שְׁ  מִ דוּ כְּ דְ וֹ גּ תְ וַיִּ
ךְ רֶ א דֶּ מָ לְ ים אַ חִ מָ רְ ת וּבִ בוֹ רְ חָ ת בְּ שׂוֹ עֲ ין לַ ילִ גִ רְ
ם קוֹ א מְ שָׁ י רֵ י דְּ קֵ רְ פִּ י  בֵּ י: לִ כְ ה בִּ דָ עֲבוֹ

ת מוֹ צָ עֲ י הָ קֵ רְ פִּ ם  שָׁ ים  רִ בְּ חַ תְ מִּ שֶׁ ים  קִ רָ פְּ  הַ
א קָ רְ פִּ י  בֵּ ק יונט"ר: רֶ פֶּ ים.  עִ דָ צְּ נוּ בַּ יְ הַ וְ
אֹזֶן ת הָ חַ נוּ תַּ יְ ן הַ קָ ל זָ שֶׁ ן  וֹ אשׁ ק רִ רֶ פֶּ נָא  יקְ דִ דְּ
א רָ קְ ם נִ שָׁ  ם וְ שָּׁ  א מִ צֵ ן יוֹ וֹ תּ חְ תַּ י הַ חִ לֶּ שֶׁ ם  קוֹ מָ
ת בֹּלֶ  שִּׁ  י הַ תֵּ שְׁ חוּץ וּ ט לַ לֵ וֹ בּ שֶׁ י  חִ ל לֶ שֶׁ וֹ  דּ חֻ ה בְּ אָ פֵּ

ם צֶ ם יֵשׁ עֶ יַיִ חָ לְּ נֵי הַ שְׁ וּר  בּ ם חִ קוֹ ר מְ טֵ נְ סַּ בַּ שֶׁ
אן כָּ אן וּמִ כָּ מִּ שֶׁ ד  ם יַחַ יַיִ חָ לְּ ר הַ בֵּ חַ מְּ שֶׁ ן  טָ קָ
י רֵ י הֲ חִ לֶּ ף הַ סוֹ ן לְ הֶ ד מֵ חָ ל אֶ כָּ שֶׁ ה  אָ פֵּ א  רָ קְ נִ
ה הוּא טָּ  מַ לְּ ת מִ חַ אַ אן וְ כָּ ם מִ יִ תַּ שְׁ אן וּ כָּ ם מִ יִ תַּ שְׁ
ק הוּא רֶ ר וּפֶ טֵ נְ סַּ בַּ שֶׁ ת  בֹּלֶ  שִּׁ  ין ב' הַ בֵּ שֶׁ ר  עָ שֵּׂ הַ

ים נִ כֹּהֲ י  בֵּ חוּ גַּ לֵּ גַ לֹא יְ נָם  קָ ת זְ אַ וּפְ : מוֹ צְ נֵי עַ פְ בִּ
ל אֵ רָ שְׂ יִ ךָ בְּ נֶ קָ ת זְ אַ פְּ ת  ית אֵ חִ שְׁ  לֹא תַ  יב וְ תִ כְּ
ה אָ פֵ אי דְּ הַ אי מֵ ינַן לְהוּ בג"ש הַ פִ יָלְ יב וְ תִ כְּ
א מָּ ק קַ רֶ פֶ יָא בְּ דְ הֶ י' בְּ רִ מְ י אָ כִ ה וְהָ אָ פֵּ
י הוּא כִ ה לְהָ אָ פֵּ ה  אָ פֵ ף לה:( ג"ש דְּ ין )דַּ שִׁ וּ דּ קִ דְּ

ית חִ שְׁ  לֹא תַּ ת"ל  חוּ כו': לֵּ גַ לֹא יְ יָא  נְ תַ א דְּ תָ אֲ דַּ
ר עָ ין שֵׂ כִ תְ ין חוֹ אֵ שֶׁ ים  יתִ חִ שְׁ  ינָן מַ ם אֵ יִ רַ פָּ  סְ וּמִ
ךְ רֶ ה דֶּ תָ חָ שְׁ  וֹ הַ יֵּשׁ בּ שֶׁ וּחַ  לּ גִּ ר: עַ תַ ר כְּ קָּ ד עִ צַ בְּ
י נִ יטָ הִ ל רְ ר אֲבָ עַ נוּ תַּ יְ הַ ית וְ חִ שְׁ  וֹ וּמַ חַ בּ לֵּ גַ לְ
ין חִ לְּ גַ ם מְ יִ רַ פָּ  סְ וֹ וּמִ חַ בּ לֵּ גַ ךְ לְ רֶ ין דֶּ אֵ ית וְ חִ שְׁ  מַ

יא הִ וָה הַ שָׁ זֵרָה  יר גְּ מִ י גְּ אִ ים: יתִ חִ שְׁ  ין מַ אֵ וְ
ת כֶ סֶּ מַ ר וּבְ מַ אָ ה קָ אָ פֵּ ה  אָ פֵ וָה דְּ שָׁ זֵרָה  גְּ
ר תָּ מֻ הּ דְּ נָא לֵ ם מְ יִ רַ פָּ  סְ מִ ם(: שָׁ יא ) ין הִ שִׁ וּ דּ קִ
י נִ יטָ הִ ט וּרְ קֵּ לַ א מְ לָּ י אֶ רִ סְ אָ א קָ לָ ם דְּ הֶ חַ בָּ לֵּ גַ לְ
ה שֶׂ ן עוֹ תָ תָ חָ שְׁ  י הַ דִ בְ וּחַ עָ לּ גִּ ה: תָ חָ שְׁ  ן הַ הֶ יֵּשׁ בָּ שֶׁ

ן: הֶ חַ בָּ לֵּ גַ ךְ לְ רֶ דֶ י דְּ רֵ קְּ וּחַ מִ לּ ר גִּ מַ לוֹ וּחַ כְּ לּ גִּ
רוֹ שָׂ ל בְּ לָּה עַ חִ ב תְּ תֵ וֹ ע כּ קַ עֲ ת קַ תֹבֶ נֵי' כְּ תְ מַ

ר שָׂ בָּ עַ הַ קֵ עְ קַ "כּ מְ חַ אַ א וְ רָ יקְ סִ ם אוֹ בְּ סַ בְּ
ר עוֹ ין הָ ע בֵּ צֶּבַ נַס הַ כְ נִ ין וְ כִּ סַ ט אוֹ בְּ חַ מַ בְּ

ע קַ עֲ ים קַ יָּמִ ל הַ וֹ כָּ אֶה בּ רְ נִ ר וְ שָׂ בָּ לַ
ה יבָ תִ וּם כְּ תֹּב שׁ  כְ סוּר לִ אָ פויינטוורי"ר וְ
תוּב: כָּ ת הַ זֵרַ ךְ גְּ כָּ שֶׁ יָן זֶה  נְ עִ רוֹ בְּ שָׂ ל בְּ ם עַ לָ עוֹ בָּ
ים בִ כָ וֹ ת כּ דַ ם עֲבוֹ שֵׁ  א דְּ רָ מָ גְּ שׁ בַּ רֵ פָ ם מְ שֵּׁ  ת הַ אֶ
ת בוֹ ל תֵּ שׁ עַ מָּ י ה' מַ נִ תֹּב אֲ  כְ יִּ שֶׁ ד  מ' עַ גְּ ר: מַ אָ קָ

ע: קַ עֲ ת קַ תֹבֶ וּם כְּ שּׁ  יְּבוֹ מִ חַ ה מְ תָּ י ה' אַ נִ לוּ אֲ לָּ הַ
ת תֹבֶ וּם כְּ ם שׁ כֶ נוּ בָּ תְּ לֹא תִ ע  קַ עֲ ת קַ תֹבֶ וּכְ
ם תֶּ ין אַ סוּרִ י ה' וַאֲ נִ אֲ שֶׁ נֵי  פְ שׂוּ לִ לֹא יַעֲ ע  קַ עֲ קַ
ר קַּ א עִ מָ לְ ם אַ כֶ רְ שַׂ ל בְּ ר עַ חֵ ם אַ שֵׁ תֹּב   כְ לִ
יהוּ ים הוּא וּמִ בִ כָ וֹ ת כּ דַ ם עֲבוֹ שֵׁ וּם  שּׁ  א מִ יּוּבָ חִ

י' לר"ש פֵּ  ם אַ לָ עוֹ ה בָּ יבָ תִ וּם כְּ תֹּב שׁ  כְ סוּר לִ אָ
וּד פּ שַׁ כֹּח:(  ף  יצָה דַּ ין )בֵּ דִ ין צָ ' אֵ פֶ פוּד בְּ שְׁ  לֹא: א  מָ לְ עָ ר בְּ פָ ל עָ ן אֲבָ מַ ר זְ חַ ם אַ שָׁ אֶה  רְ ם נִ שֶׁ רֹ ה וְהָ כָּ מַּ ם הַ קוֹ ת מְ עַ קַ עְ קַ יא וּמְ ה הִ שֶׁ  קָּ שֶׁ י  פִ ר לְ מַ אָ א . קָ קָ וְ לֶה דַּ קְ ר מַ פֶ אֵ א: יכָּ ת לֵ קוֹ לְ יּוּב מַ חִ א דְּ לָּ אֶ
זֶר יעֶ לִ ף נט:( ר' אֱ ת דַּ וֹ בּ תֻ ' אע"פ )כְּ פֶ יא בְּ נָה הִ שְׁ  ת מִ חוֹ פָ שְׁ  : הּ רָ מָ א אֲ רָ מוֹ אָ א דְּ תָ לְּ וֵהּ מִ לָּ עִ א דְּ תָ תָּ עְ מַ שְׁ נוּ  יְ הַ ית וְ וִ ן זָ רֶ קֶ יחוֹ בְּ נִּ טוֹ וּמַ מְ וֹ שׁ א וְ דָּ יו א"ר אַ כָ לָ לוֹ א"ר מְ טְ לְ טַ סוּר לְ ר אָ שָׂ וֹ בָּ לוּ בּ צָּ שֶׁ
ף נב.( ה דַּ דָּ ן )נִ ימָ א סִ בָ ה בָּ דָּ נִ ת . בְּ וֹ גֻּמּ : הּ שָׁ  י נַפְ פֵּ  אַ א בְּ תָ לְּ ר מִ מַ אָ א קָ לָ י וְ אֵ י' קָ נִ תְ מַּ אַ נָה דְּ שְׁ  נוּ מִ יְ הַ ם סא:( וְ שָׁ זֶר ) יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ ה כְּ כָ לָ א הֲ דָּ יּוֹ א"ר אַ כִּ לְ ר רַב מַ מַ כוּ' אָ ה וְ אָ ה לוֹ מֵ יסָ נִ כְ י' הִ פֵּ  ר אַ מֵ אוֹ
ף כט.( ת"ר ין בע"ז )דַּ ידִ מִ עֲ ין מַ ק אֵ רֶ פֶ ית בְּ רִ לוֹ בְּ ת: רוֹ עָ וֹ שְׂ ין בּ אֵ שֶׁ ת אע"פ  וֹ ה גֻּמּ הֲבָ ר אַ א בַּ דָּ ר רַב אַ מַ יּוֹ אָ כִּ לְ ת רַב מַ וֹ ן גֻּמּ רָ קָּ עִ א בְּ יְּהֵ שֶׁ יךְ  רִ רוּ צָ מְ אָ שֶׁ ת  רוֹ עָ י שְׂ תֵּ שְׁ ר רַב הוּנָא  מַ וֹ אָ בּ לְ ר' חֶ

הּ שָׁ  י נַפְ פֵּ  נְ אַ א בְּ תָ לְּ א מִ לָּ י אֶ אֵ י' קָ נִ תְ מַּ או אַ לָ יא דְּ א הִ תָּ עְ מַ שְׁ א וּ כָ לֶה הָ קְ ר מַ פֶ אֵ א: יתָ נִ תְ נוּ מַ יְ הַ ל רוּחַ וְ כָ ת לְ עוֹ בָּ צְ לֹש אֶ שָׁ א  דָּ ר רַב אַ מַ יּוֹ אָ כִּ לְ ר רַב מַ מַ ה אָ מָּ כַ ל כו' וְ אֵ רָ שְׂ יִּ ר מִ פֵּ  תַּ סְ מִּ ים הַ בִ כָ וֹ ד כּ בֵ עוֹ
י: אֵ י' קָ נִ תְ מַּ אַ נָה דְּ שְׁ  נוּ מִ יְ הַ ין כו' וְ יקִ לִ חֲ מַּ שֶׁ נֵי  פְּ  א מִ דָּ ר רַב אַ מַ יָּא אָ כִּ לְ ר רַב מַ מַ א מ"ט אָ רָ מָ גְּ י בַּ עֵ י וּבָ יָיקֵ ית אוּנְ ת בֵּ ינוֹ בִ נָה וּגְ שְׁ  מִּ נֵי בַּ תָ קָ ין דְּ ידִ מִ עֲ ין מַ אֵ י בְּ ינָה נָמֵ בִ גְּ ם כו': דָ אָ סוּר לוֹ לָ ר אָ מַ אָ קָ
ר מַ אָ קָ א דְּ יתָ נִ תְ הּ וּמַ רָ מָ יָּא אֲ כִּ לְ יו רַב מַ כָ לָ רַב מְ תְּ כְּ מְ קֵ אוֹ ת דְּ חוֹ פָ שְׁ  נָה דִּ שְׁ  ר מִ מַ לוֹ ינְהוּ כְּ רִ מְ יָּא אַ כִּ לְ נֵי' רַב מַ תְ לְּהוּ מַ כֻ ת דְּ חוֹ פָ שְׁ נֵּהּ  י מִ עֵ רוֹ גָ י לְ אֵ יו קָ כָ לָ רַב מְ נָא דְּ ימָ סִּ א אַ פָּ  פָּ ית' רַב  נִ תְ נֵי' וּמָ תְ מַ
הוּ ינַיְ א בֵ כָּ ר אִ מַ אָ קָ נוּ דְּ יְ הַ ינְהוּ וְ רִ מְ יּוֹ אַ כִּ לְ ת רַב מַ וֹ גֻמּ פוּד וְ שְׁ נוּ  יְ הַ יו דְּ כָ לָ ל רַב מְ שֶׁ נוֹ  ימָ סִ ת בְּ וֹ תּ עְ מַ שְּׁ  ן הַ ר מִ אַ שְׁ  נִּ שֶׁ ה  יּוֹ וּמַ כִּ לְ א רַב מַ תָ תְּ עְ מַ שְׁ נֵי' וּ תְ א מַ יכָּ יו לֵ כָ לָ רַב מְ נָא דְּ ימָ סִ בְ א דִּ לָּ א אֶ קָ וְ או דַּ לָ
וּלְּהוּ ינַן כּ מִ קְ ה מוֹ בָ קֵ נְ ה לִ מֶ וֹ מוֹ דּ שְּׁ  שֶׁ י  ן מִ ימָ נוּ סִ יְ הַ ן וְ ר הֵ קָּ ת עִ תוֹ יְ רָ ת וּבָ נָיוֹ שְׁ  א מִ תָ כְּ לְ א מַ יתָ נִ תְ מַ י: אֵ י קָ אֵ קָ דְ יו כִּ כָ לָ רַב מְ ינַן וּדְ עִ רְ גָ א מְ ידָ רֵ ת גְּ חוֹ פָ שְׁ א  לָּ לֶה אֶ קְ ר מִ פֶ אֵ ת וְ חוֹ פָ שְׁ ר  מַ אָ א קָ לָ ת וְ חוֹ פָ שְׁ

ינַיְהוּ א בֵ כָּ שׁ אִ רֵ פָ מְ ית דִּ אִ ת וְ וֹ תּ עִ מֵּ שֶׁ לֹא   ר וְ קָּ ן עִ הֵ שֶׁ ת  תוֹ יְ רָ ת וּבָ נָיוֹ שְׁ  נוּ מִ יְ הַ כוּת וְ לְ ן מַ וֹ שׁ ע לְ מַ שְׁ  י מַ ם נָמֵ שֵׁ ל  שֶׁ עוּתוֹ  מָ שְׁ  ה וּמַ בָ קֵ נְ ה לִ מֶ וֹ מוֹ דּ שְּׁ  שֶׁ יָּא  כִּ לְ נוּ רַב מַ יְ הַ הּ וְ בֵּ לִּ ה אַ בָ קֵ ן נְ וֹ שׁ י לְ ווּ נָמֵ הָ א דְּ יָיתָ נְ תְ מַ
יר: לֹא נָזִ  וּק וְ שּׁ  ן הַ ד מִ חָ ם אֶ יִ אַ לְ יָה לָבוּשׁ כִּ נֵי' הָ תְ מַ "ז פליימא: עַ לַ וֹ בְּ ה בּ כֶּ מַּ שֶׁ י  לִ א כְּ תָּ ילְ וּסִ כּ ה: כָּ א מַ דָּ בְ רִ ן ח"ה: וֹ שׁ ךְ לְ הּ כָּ דָּ נֶגְ כְּ שֶׁ  ת וְ חוֹ פָ שְׁ ע  מַ שְׁ  לֶה מַ קְ ת וּמַ חוֹ פָ שְׁ

לֹּא  הּ מִ כָּ רְ דַ לֹּא כְּ  שֶׁ י  קֵ לָ הּ וְ כָּ רְ דַ כְ ה בִּ יתָ יָּב מִ ס חַ רֵ טְ וּנְ קּ י' הַ פֵּ יָּב.  יָּד חַ ים בַּ בִ כָ וֹ ת כּ דַ ל עֲבוֹ עַ

ת שֶׁ  שֵׁ יהּ רַב  וֵי לֵ חְ מַ יָּד: א בַּ לָּ יָּב( אֶ ינוֹ )חַ אֵ ה דְּ דָ ל עֲבוֹ לַ כְ ינוֹ בִּ אֵ טוּר דְּ פָּ י  לִ כְ א בִּ ירָ ם יַתִּ דֵ בְ עָ תָּ
אן כָּ ם מִ יִ תַּ שְׁ א  יתָ אִ דְ "ה כִּ פֵ י. לְ קֵ רְ פִּ ין  בֵּ
ת בוּעוֹ שְׁ  שׁ בִּ רֵ פֵּ  שֶׁ מוֹ  אן ולפר"ת כְּ כָּ ם מִ יִ תַּ שְׁ וּ
לֹּא  י מִ יתֵ יְ אי מַ חוּ. וא"ת מַ לְּ גַ לֹא יְ  ף ג.(: )דַּ
ינַן רִ מְ גָ א וי"ל דְּ יבָ תִ ים כְּ נִ כֹּהֲ י  בֵּ א גַּ חוּ הָ לְּ גַ יְ

ן כֵ יו. וְ לָ ת עָ חַ כַ תוֹ מוֹ כָּ ר מַ מֵ י אוֹ שִּׁ  רַב אַ : נֵּהּ מִ
ה: כָ לָ הֲ

ם תָ יב הָ תִ יא, וּכְ ת הִ ה אַחַ ידָ דִ ה וּגְ יטָ רִ י: שְׂ י יוֹסֵ בִּ ר רַ בַ סָ קָ

ה יטָ רִ י: שְׂ יבִ יתִ יָּיב. מֵ י – חַ לִ כְ ט בִּ רֵ שָׂ מְ ל: הַ מוּאֵ ר שְׁ ת״. אָמַ מֵ ״לְ

י! הוּא לִ כְ ה בִּ ידָ דִ יָּד וּגְ ה בַּ יטָ רִ שְּׂ א שֶׁ לָּ יא, אֶ ת הִ ה אַחַ ידָ דִ וּגְ

יָּד ין בַּ ת, בֵּ ל מֵ נָן: עַ י יוֹחָ בִּ רַ יהּ דְּ מֵּ נָּא קַ י תַּ נֵ י. תָּ י יוֹסֵ בִּ רַ ר כְּ אָמַ דְּ

טוּר. י – פָּ לִ כְ יָּיב, בִּ יָּד – חַ ה, בַּ רָ ה זָ בוֹדָ ל עֲ יָּיב, עַ י – חַ לִ כְ ין בִּ בֵּ

ים״! חִ מָ רְ בוֹת וּבָ רָ חֲ ם בַּ טָ פָּ שְׁ מִ דוּ כְּ גֹּדְ תְ יִּ יב: ״וַ תִ א כְּ כָ יפְּ א אִ הָ וְ

רֹאשׁ. ל הָ יָּיב עַ חַ יָּיב. )א(וְ י – חַ לִ כְ טוּר, בִּ יָּד – פָּ א: בַּ ימָ א אֵ לָּ אֶ

אן כָּ ם מִ יִ תַּ ן, שְׁ קָ זָּ ל הַ עַ א. וְ ישָׁ י רֵ קֵ ירְ ין פִּ ת בֵּ שֶׁ ב שֵׁ י רַ וֵ חְ מַ

י קֵ ירְ ין פִּ ת בֵּ שֶׁ ב שֵׁ י רַ וֵ חְ ה. מַ טָּ מַ לְּ ת מִ אַחַ אן וְ כָּ ם מִ יִ תַּ וּשְׁ

או ד לָ ר: חַ בַ סָ כוּ׳. קָ ן וְ לָ טָ ם נְ ר: אִ ר אוֹמֵ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ נָא. רַ יקְ דִּ

נָם קָ אַת זְ נַן: ״וּפְ בָּ נוּ רַ ר. תָּ עַ תַ נּוּ בְּ לֶ טְּ יִּ ד שֶׁ יָּיב עַ ינוֹ חַ אֵ הוּא. )ב(וְ

מוּד לְ יָּיב? תַּ א חַ הֵ ם יְ יִ רַ פָּ סְ מִ חוֹ בְּ לָּ ילּוּ גַּ פִ חוּ״, יָכוֹל אֲ לֵּ גַ לֹא יְ

טוֹ קְּ ם לִ ית״, יָכוֹל אִ חִ שְׁ י ״לֹא תַ ית״. אִ חִ שְׁ ר: ״לֹא תַ לוֹמַ

א חוּ״. הָ לֵּ גַ ר: ״לֹא יְ מוּד לוֹמַ לְ יָּיב? תַּ א חַ הֵ י יְ נִ יטָ הִ ט וּרְ קֵ לְ מַ בְּ

י בִּ ר. )ג(רַ עַ ה תַּ ר זֶ י אוֹמֵ וֵ ה, הֱ תָ חָ שְׁ יֵּשׁ בּוֹ הַ ילּוּחַ שֶׁ ד – גִּ יצַ כֵּ

ה יָּיב. מָ א חַ הֵ י יְ נִ יטָ הִ ט וּרְ קֵ לְ מַ טוֹ בְּ קְּ ילּוּ לִ פִ ר: אֲ ר אוֹמֵ זֶ יעֶ לִ אֱ

ה רָ זֵ יר גְּ מִ א גְּ י לָ ר, אִ עַ י תַּ עֵ יבְ ה – לִ וָ ה שָׁ ירָ זֵ יר גְּ מִ י גְּ : אִ ךְ שָׁ נַפְ

ר: בַ סָ קָ ה, וְ וָ ה שָׁ רָ זֵ יר גְּ מִ ם גְּ עוֹלָ א[! לְ י ]לָ ם נָמֵ יִ רַ פָּ סְ ה – מִ וָ שָׁ

ב תַ ע. כָּ קַ עֲ ת קַ תוֹבֶ ב כְּ כּוֹתֵ י׳ הַ נִ תְ י. א)ד(מַ דִ בְ ילּוּחַ עָ י גִּ י נָמֵ נֵ הָ

ע קַ עְ יקַ תּוֹב וִ כְ יִּ ד שֶׁ יָּיב, עַ ינוֹ חַ ב – אֵ תַ לֹא כָּ ע וְ קַ עֲ ע, קִ קַ עֲ לֹא קִ וְ

ן עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ ם. רַ הוּא רוֹשֵׁ ר שֶׁ בָ ל דָּ כׇ חוֹל וּבְ כְ יוֹ[ וּבִ דְ יָדוֹ( ]בִּ )בְּ

ם תּוֹב שָׁ כְ יִּ ד שֶׁ יָּיב עַ ינוֹ חַ ר: אֵ עוֹן אוֹמֵ מְ י שִׁ בִּ שּׁוּם רַ ה מִ הוּדָ יְ

׳ מָ י ה׳״. גְּ נִ ם אֲ כֶ נוּ בָּ תְּ ע לֹא תִ קַ עֲ ת קַ תֹבֶ ר: ״וּכְ מַ אֱ נֶּ ם, שֶׁ שֵּׁ ת הַ אֶ

י נִ תּוֹב ״אֲ כְ יִ ד דְּ י: עַ ב אָשֵׁ רַ א לְ בָ רָ יהּ דְּ רֵ א בְּ ב אַחָ יהּ רַ ר לֵ מַ אֲ

ד יָּיב עַ ינוֹ חַ א: אֵ רָ פָּ ר קַ י בַּ נֵ תָ דְ א. כִּ יהּ: לָ ר לֵ מַ שׁ? אֲ מָּ ה׳״ מַ

נוּ תְּ ע לֹא תִ קַ עֲ ת קַ תוֹבֶ ר: ״וּכְ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ רָ ה זָ בוֹדָ ם עֲ תּוֹב שֵׁ כְ יִּ שֶׁ

ב ר רַ יָּא אָמַ כִּ לְ ב מַ ר רַ ר. )ה(אָמַ לֹא אַחֵ י ה׳, וְ נִ י ה׳״ – אֲ נִ ם אֲ כֶ בָּ

י בֵּ ל גַּ ה עַ לֶ קְ ר מִ פֶ ן אֵ תֵּ יִּ ם שֶׁ אָדָ ה: אָסוּר לוֹ לְ בָ ר אַהֲ א בַּ אַדָּ

יהּ רֵ ן בְּ מָ ב נַחְ ר רַ ע. אָמַ קַ עֲ ת קַ תוֹבֶ כְ ית כִּ אֵ רְ נִּ י שֶׁ נֵ פְּ תוֹ, מִ כָּ מַ

ר פֶ ית, אֵ לוֹרִ יּוֹ, בְּ כִּ לְ ב מַ גוּמוֹת – רַ חוֹת וְ פָ פּוּד, שְׁ א: שַׁ יקָ ב אִ רַ דְּ

א יתָ נִ תְ ין וּמַ יתִ נִ תְ ר: מַ א אָמַ פָּ ב פָּ יָּא רַ כִּ לְ ב מַ ינָה – רַ בִ ה וּגְ לֶ קְ מִ

א יתָ נִ תְ : מַ נָיךְ ימָ סִ יּוֹ. וְ כִּ לְ ב מַ א – רַ תָ תָּ עְ מַ יָּא, שְׁ כִּ לְ ב מַ – רַ

ר י בַּ יבִ ב בִּ חוֹת. ברַ פָ יהוּ שְׁ ינַיְ א בֵּ יכָּ יהוּ? אִ ינַיְ אי בֵּ א. מַ תָ כְּ לְ מַ

ל ר: כׇּ י אָמַ ב אָשֵׁ א. רַ תָּ ילְ כוּסִ א דְּ דָּ יבְ ילּוּ אַרִ פִ יד אֲ פֵ יֵי קָ אַבָּ

יר י׳ נָזִ נִ תְ יו. ג־ו)ו(מַ לָ יחַ עָ תוֹ מוֹכִ כָּ ה – מַ כָּ ם מַ יֵּשׁ שָׁ קוֹם שֶׁ מָ

רוּ לוֹ ״אַל ת. אָמְ א אַחַ לָּ יָּיב אֶ ין חַ יּוֹם – אֵ ל הַ ן כׇּ ה יַיִ יָה שׁוֹתֶ הָ שֶׁ

ת ל אַחַ ל כׇּ יָּיב עַ ה – חַ הוּא שׁוֹתֶ ה״, וְ תֶּ שְׁ ה״, ״אַל תִּ תֶּ שְׁ תִּ

ת, א אַחַ לָּ יָּיב אֶ ינוֹ חַ יּוֹם – אֵ ל הַ ים כׇּ תִ מֵ א לְ מֵּ טַּ יָה מִ ת. הָ אַחַ וְ

ל יָּיב עַ א – חַ מֵּ טַּ הוּא מִ א״, וְ מֵּ טַּ א״, ״אַל תִּ מֵּ טַּ רוּ לוֹ ״אַל תִּ אָמְ

ת, א אַחַ לָּ יָּיב אֶ ינוֹ חַ יּוֹם – אֵ ל הַ חַ כׇּ לֵּ גַ יָה מְ ת. הָ אַחַ ת וְ ל אַחַ כׇּ

ל ל כׇּ יָּיב עַ חַ – חַ לֵּ גַ הוּא מְ ״, וְ חַ לֵּ גַ ״, ״אַל תְּ חַ לֵּ גַ רוּ לוֹ ״אַל תְּ אָמְ

א לָּ יָּיב אֶ ינוֹ חַ יּוֹם – אֵ ל הַ ם כׇּ אַיִ לְ כִ בוּשׁ בְּ יָה לָ ת. זהָ אַחַ ת וְ אַחַ

ט הוּא פּוֹשֵׁ שׁ״, וְ בַּ לְ שׁ״, ״אַל תִּ בַּ לְ רוּ לוֹ: ״אַל תִּ ת, אָמְ אַחַ

ת. אַחַ ת וְ ל אַחַ ל כׇּ יָּיב עַ שׁ – חַ לוֹבֵ וְ
יֵשׁ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פי״ב מהל׳ עבודה זרה
וחוקות הגויים הל׳ יא, סמג

לאוין פא, טוש״ע יו״ד סי׳ קפ

סעי׳ א:

ב טוש״ע יו״ד סי׳ קפ סעי׳ ג:

ג מיי׳ פה׳ מהל׳ נזירות הל׳ י,
סמג לאוין רכ:

ד מיי׳ פה׳ מהל׳ נזירות הל׳ טז:

ה מיי׳ פג׳ מהל׳ אבל הל׳ ד, סמג
לאוין רלד:

ו מיי׳ פה׳ מהל׳ נזירות הל׳ יג:

ז מיי׳ פי׳ מהל׳ כלאים הל׳ ל,
סמג לאוין רפג:

מסורת הש״ס

א ספרא קדושים פרק ו ה;
שבועות ב:

ב נזיר מ:; ספרא קדושים פרק ו
ד; נזיר נח:; קידושין לה:

ג שבועות לה:

ד ספרא קדושים פרק ו י

ה נדה נב.; עבודה זרה כט.;
כתובות סא:; ביצה כח:

ו משנה נזיר; נזיר מב.; נזיר לח:;
תוספתא ברכות; קידושין עז:

תורה אור השלם

ם לֹא יכֶ לֹהֵ ה אֱ יהֹוָ ם לַ תֶּ ים אַ נִ בָּ

ין ה בֵּ חָ רְ ימוּ קׇ שִׂ לֹא־תָ דוּ וְ גֹּדְ תְ תִ

ת ]דברים יד, א[ מֵ ם לָ יכֶ ינֵ עֵ

דוּ גֹּדְ תְ יִּ דוֹל וַ קוֹל גָּ אוּ בְּ רְ קְ יִּ וַ

ד־ ים עַ חִ מָ רְ בוֹת וּבָ רָ חֲ ם בַּ טָ פָּ שְׁ מִ כְּ

ם ]מלכים א יח, יהֶ לֵ ם עֲ ךְ־דָּ פׇ שְׁ

כח[

ה חָ רְ חוּ[ )יקרחה( קׇ רְ קְ לֹא־]יִ

חוּ לֵּ גַ ם לֹא יְ נָ קָ ת זְ אַ ם וּפְ רֹאשָׁ בְּ

ת טֶ רָ טוּ שָׂ רְ שְׂ ם לֹא יִ רָ שָׂ בְ וּבִ

]ויקרא כא, ה[

לֹא ם וְ כֶ ת רֹאשְׁ אַ פוּ פְּ קִּ לֹא תַ

ךָ ]ויקרא נֶ קָ ת זְ אַ ת פְּ ית אֵ חִ שְׁ תַ

יט, כז[

ם כֶ רְ שַׂ בְ נוּ בִּ תְּ שׁ לֹא תִ פֶ נֶ ט לָ רֶ שֶׂ וְ

י נִ ם אֲ כֶ נוּ בָּ תְּ ע לֹא תִ קַ עֲ ת קַ תֹבֶ וּכְ

ה ]ויקרא יט, כח[ הֹוָ יְ



אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות כא:
ם ה עִ בֵּ רְ ים הַ וּרִ סּ יו אִ לָ ים עָ טִ קָ לְ נִ ר וְ מוֹ חֲ ר וּבַ וֹ שׁ חֲרֹשׁ בְּ לֹא תַּ ר בְּ בֵ ד יֵשׁ עוֹ חָ לֶם אֶ שׁ תֶּ רֵ יֵשׁ חוֹ

א יְּהֵ שֶׁ יק  סִ א עֲ א קָ א לָ הָ ד וּבְ בַ לְ או בִּ תוֹ לָ אוֹ

ים וַהֲרֵי רִ מוֹ ה חֲ מָּ  ים וְכַ וָרִ שְׁ ה  מָּ  כַ שׁ בְּ רֵ חוֹ
ת חוֹ פָּ  ל הַ כָ לְ יו דִּ לָ ה עָ בֵּ רְ ין הַ וּרִ סּ ים אִ טִ קָ לְ נִ

ל יו כָּ לָ קֹט עָ לְ י לִ אֵ ם קָ יִ אַ לְ כִ או דְּ לָּ אַ ר וְ מַ אָ קָ
ין בגמ' שִׁ  דָּ קְ ן מֻ הֵ וְ ל: הוּא יָכוֹ שֶׁ ין  וּרִ סּ אִ

ר מוֹ ר חֲ טֶ ר וּפֶ וֹ ר שׁ כוֹ ר בְּ כוֹ בְ י לֵיהּ בִּ מוּקֵ
ךָ רֶ וֹ כֹר שׁ בְ בֹד בִּ עֲ וּם לֹא תַ שּׁ  ן מִ הֶ ר בָּ בַ עָ וְקָ

ר בפ"ק מַ אָ ה דְּ הוּדָ י יְ בִּ רַ א דְּ בָּ לִּ אַ וְ

סוּר ר אָ מוֹ ר חֲ טֶ פֶּ ף ט:(  ת )דַּ רוֹ כוֹ בְ דִּ
אע"ג בֹד הוּא וְ עֲ לַל לֹא תַּ כְ בִ ה דְּ נָאָ הֲ בַּ

י' רֵישׁ לִ יהוּ דְּ ךָ אִ רְ וֹ ר שׁ כוֹ יב בְּ תִ א כְּ רָ קְ בִ דְּ
י עוּטֵ מְ א לִ פוּת וְלָ תָּ שֻׁ י  עוּטֵ מְ ךָ לִ רְ וֹ ר שׁ כוֹ בְּ

אן מַ נֵי' כְּ תְ י מַ י נָמֵ ר אִ מוֹ ר חֲ טֶ פֶּ

ר מוֹ ר וַחֲ וֹ א שׁ כָ הָ ר מֵ מוֹ ר חֲ טֶ פֶּ ט  עֵ מַ מְ דִּ
ה ר וָשֶׂ וֹ שׁ א דְּ וְקָ או דַּ נֵי' לָ תְ מָ נֵי בְּ תָ קָ דְּ

נָא שָּׁ  וּם לִ שּׁ  ר מִ מוֹ ט חֲ נְקַ אי דִּ הַ ר וְ מַ אָ קָ
ר מוֹ ר וַחֲ וֹ יב שׁ תִ ם כְּ יִ אַ לְ י כִּ בֵּ גַ א דְּ רָ קְ דִּ

ה נָאָ וּם הֲ שּׁ  ין וּמִ ינִ נֵי מִ שְׁ ל  כָ ין לְ דִּ וְהוּא הַ

ילָה עִ מְ זִיד בִּ וָה לֵיהּ הֵ שׁ וַהֲ דֵּ קְ הֶ נֵי מֵ הֲ תְ מִ דְּ
א הָ ילָה הוּא דְּ עִ ר מְ או בַּ ר לָ כוֹ בְ י דִּ א לָקֵ לָ

י שֵׁ  דְ קָ א בְּ לָּ ילָה אֶ עִ ין מְ אֵ ן הוּא דְּ כֹּהֵ ן  מוֹ מָ
ילָה עִ ין מְ אֵ יב וְ תִ י ה' כְּ שִׁ  דְּ קַ מְ הַּ דִּ בוֹ גָּ

ר חַ ים אַ מוּרִ אֵ ן הָ נֶה מִ נֶהֱ א בְּ לָּ ר אֶ כוֹ בְ בִּ

הוּ וְהוּא ינְ הַּ נִ בוֹ גָ הוּ לְ נְ הָ ים דְּ מִ ת דָּ יקַ זְרִ
ים יֵשׁ שִׁ  דָ י קָ שֵׁ  דְ קָ ים וּבְ לִּ ים קַ שִׁ  דָ ל קָ כָ ין לְ דִּ הַ

הַּ בוֹ גָ לְ ים דִּ מִ ת דָּ יקַ נֵי זְרִ פְ ילָה לִ עִ ן מְ הֶ בָּ
נִים כֹּהֲ הוּ  ם זָכוּ בְּ דָּ ק הַ זְרַ נִּ שֶּׁ  ל מִ בָ הוּ אֲ ינְ נִ

וֹ ין בּ אֵ ן וְ כֹּהֵ ן  מוֹ וָה לֵיהּ מָ הַּ וַהֲ בוֹ ן גָּ חַ לְ שֻּׁ  מִ

כֹּח.( ף  ח בר"ה )דַּ ן מוּכָ ילָה וְכֵ עִ מְ
א צָ ע יָ קַ ם תָּ אִ ע וְ קַ לָה לֹא יִתְ ל עוֹ שֶׁ ר  פָ וֹ שׁ בְּ

ע לֹא קַ ם תָּ אִ ע וְ קַ ים לֹא יִתְ מִ לָ שְׁ ל  שֶׁ ר  פָ וֹ שׁ בְּ
יא ילָה הִ עִ ת מְ בַ לָה דְּ א עוֹ מָ עְ אי טַ א מַ צָ יָ

או לָ ים דְּ מִ לָ שְׁ ין  לִּ חֻ א לְ קָ הּ נָפְ ל בַּ עַ מָ וָן דְּ כֵּ

י י נָמֵ כֵ הָ ין וְ לִּ חֻ י לְ קִ א נָפְ הוּ לָ ינְ ילָה נִ עִ נֵי מְ בְּ
י: תֵ וכְ ה דֻּ מָּ  כַ ילָה וּבְ עִ ס' מְ מַ ח בְּ מוּכָ

זֵל אָ י דְּ דֵ הֲ י בַּ סֵּ  כַ מְ ם דִּ רֶ כֶ ם בְּ יִ אַ לְ וְכִ
עַ רֵ וּם זוֹ שּׁ  י מִ ית נָמֵ יעִ בִ שְׁ  : עַ רֵ זוֹ ה בְּ פֶּ  חַ וּמְ

ה שָׁ י יד חֲרִ בִ עֲ קָ ב דְּ ם טוֹ יוֹ וְ ית: יעִ בִ שְּׁ  בַּ
ם קוֹ מְ ךְ בִּ לֵ הוֹ ן: וְהוּא נָזִיר וְ כֹּהֵ ביו"ט: 

או ד לָ א חַ יכָּ אִ תוֹ דְּ שָׁ  חֲרֵ ר מַ חַ ה אַ אָ מְ טֻ

ד חַ יו וְ מָּ  עַ א בְּ מָּ  טַּ שׁ לֹא יִ נֶפֶ ן לְ כֹּהֵ וּם  שּׁ  מִ
ת לֹא יָבֹא: שֹׁת מֵ  ל נַפְ ל כָּ וּם נָזִיר עַ שּׁ  מִ

וּם שּׁ  יו מִ לָ ט עָ קָ לְ או זֶה נִ ינוֹ לָ ם אֵ שֵּׁ  ינוֹ הַ אֵ
ף נָזִיר נָזִיר אַ ה: שָׁ י בִ וּם לְ שּׁ  א מִ לָּ ה אֶ שָׁ י חֲרִ

או ין לָ ם אֵ שֵּׁ  ינוֹ הַ אֵ יֵּק: לֹא דִּ ר וְ מַ אָ ן קָ וְכֹהֵ

וּם שּׁ  א מִ לָּ ה אֶ שָׁ י וּם חֲרִ שּׁ  יו מִ לָ א עָ וֹ בָּ לּ שֶׁ
וּ לּ מ' אֲפִ גְּ ה: אָ מְ ם טֻ קוֹ מְ נַס לִ נִּכְ שֶׁ ה  נִיסָ כְּ

נִיס כְ וֹ מַ לּ שֶׁ י  לֵ קְ נְ ד אֻ ית יָ יא בֵּ צִ נִיס וּמוֹ כְ מַ
ט שֵׁ  פוֹ י כְּ מֵ ד חֲלוּקוֹ דָּ ית יַ בֵ דוֹ בְּ יא יָ צִ וּמוֹ

ה חֲבוּרָ בַּ : שׁ מָּ  י מַ וּקֵ פּ אִ י וְ לֵ יּוֹ עַ : שׁ בֵ וְלוֹ

ה יָ ד הָ ם וַעַ ה אוֹ יוֹ יפָ סִ ם אֲ י יוֹ ה לִ אֶ נִרְ
י מִ י: תִּ הְ בַּ גְ אי הִ לַ דְ דִּ ה: ין חֲבוּרָ רִ וֹ קּ שֶׁ ם  הֶ לָ

י בִּ ה רַ בָּ א רַ רָ בְ ךְ גַּ סָ לְּ קַ או דְּ י לָ אִ הוּ: ר לְ קַ א עָ ק וְלָ בֵ שָׁ  יֵּם דְּ קַ ם( מְ קוֹ וּם )מָ שּׁ  א מִ לָּ עַ אֶ רֵ וּם זוֹ שּׁ  או מִ ם לָ יִ אַ לְ כִ יֵּב בְּ חַ מְ שׁ דִּ רֵ תָּ חוֹ רְ מַ וֵי אָ ךְ הָ י לָ רִ מְ אָ או דְּ י לָ אִ א דְּ נִיתָ גָּ רְ ת מַ חַ כַּ שְׁ  מַ
ה דָ ךָ וְהוֹ סְ לֶּ נַּאי קִ י יַ בִּ ל רַ בָ ה אֲ פֶּ  חַ מְ י בִּ ר נָמֵ טֵ וֹ טוּר פּ פָּ ם  יִ אַ לְ כִ יֵּם בְּ קַ ית לֵיהּ מְ אִ אן דְּ א וּמַ יבָ י עֲקִ בִּ רַ יֵּם הוּא וּכְ קַ וּם מְ שּׁ  מִ ם דְּ יִ אַ לְ כִ שׁ בְּ רֵ א חוֹ יְּבָ חַ מְ א דִּ נִיתָ תְ נָא מַ מְ קֵ וָה מוֹ נַּאי הֲ יַ

עַ רֵ זוֹ ה כְּ פֶּ  חַ מְ יֵּם דִּ קַ מְּ ה מִ פֶּ  חַ יף לֵיהּ מְ דִ עָ ה ש"מ דְּ קֶ ם לוֹ יִ אַ לְ כִ יֵּם בְּ קַ ר מְ מַ אָ א קָ ה וְלָ קֶ ם לוֹ יִ אַ לְ כִ ה בְּ פֶּ  חַ מְ נַּאי הַ י יַ בִּ ר רַ מַ אָ קָ דְּ מִ א דְּ מָ לְ י עָ לֵּ כֻ יַּב לְ חַ עַ מִ רֵ וּם זוֹ שּׁ  ה מִ פֶּ  חַ מְ ךָ דִּ לְ

י בִּ ה לְרַ קֶ ם לוֹ יִ אַ לְ כִ יֵּם בְּ קַ מְ יֵּם דִּ קַ וּם מְ שּׁ  ין מִ נִיתִ תְ מַ ם דְּ עַ ינָא טַ מִ וָה אֲ ךְ הֲ סָ לְּ קַ או דְּ י לָ אִ תָּ וְ רְ מַ ה אָ יָּפֶ שֶׁ יךָ  רֶ בָ דְ ה לִ דָ יא הוֹ נוּ הִ נָתֵ שְׁ  תְּ לֵיהּ לֹא מִ רְ מַ י אֲ א וְכִ מָ לְ י עָ לֵּ כֻ יָּב לְ חַ יב לֵיהּ וְ שִׁ  חֲ
א יְתָ רַ בָ נַן דְּ תְ ינַן דִּ סִ רְ א גָּ לָ ה וְ פֶּ  חַ מְ הַ שׁ וְ נַכֵּ מְ א הַ יָ נְ תַ א דְּ יבָ י עֲקִ בִּ אי רַ מַ ה: פֶּ  חַ מְ י בִּ ר נָמֵ טַ פָּ יֵּם  קַ מְ ר בִּ טַ פָ אן דְּ ין וּמַ נִיתִ תְ מַ נָּא דְּ יֵּב לֵיהּ תַּ חַ שׁ מְ רֵ וּם חוֹ שּׁ  ית מִ יעִ בִ שְׁ  ן בִּ א וְכֵ יבָ עֲקִ

נֵּי שַׁ  י מְ כִ הָ יֵּם הוּא שר"ע כו' וְ קַ מְ ה דִּ קֶ ם לוֹ יִ אַ לְ כִ ה בְּ פֶּ  חַ מְ הַ שׁ וְ נַכֵּ מְ הּ הַ ר לָ מַ אָ א קָ יבָ י עֲקִ בִּ הּ רַ לָּ כֻּ יֵּם  קַ מְ ף הַ ר אַ מֵ א אוֹ יבָ י עֲקִ בִּ ה רַ קֶ ם לוֹ יִ אַ לְ כִ ה בְּ פֶּ  חַ מְ הַ שׁ וְ נַכֵּ מְ הַ נָה: שְׁ  יא וְלֹא מִ הִ
ר תֵ ים יוֹ רִ חֵ אֲ לוּ הָ דְּ גְ יִּ שֶׁ י  דֵ ים כְּ עִ ים רָ בִ שָׂ ר עֲ קֵ שׁ עוֹ נַכֵּ מְּ הַ ה וְ פֶּ  חַ מְ ר בִּ טַ פָּ יֵּם  קַ מְ ר בִּ טַ פָ אן דְּ מַ ה דְּ קֶ ינוֹ לוֹ ה אֵ פֶּ  חַ הוּ מְ א לְ ירָ בִ א סְ יבָ י עֲקִ בִּ רַ הּ דְּ לֵ י עֲ יגִ לִ פְ נַן דִּ בָּ ן וְרַ טָ ד קָ עֵ מוֹ לֵיהּ בְּ

ךָ תֶּ  מְ הֶ ב בְּ תַּ כְ מִ י לְ צֵ וָה מָ הֲ א דַּ שָׁ  רָ דְ הּ לִ טֵ שָׁ  פְּ ינַן לֵיהּ מִ רִ קְ עָ ךָ לֹא דְּ דְ ם שָׂ יִ אַ לְ י כִּ כִ ינַן לֵיהּ הָ עִ מְ שָׁ  ם וְ יִ אָ לְ ע כִּ זְרַ ךָ לֹא תִ דְ ם שָׂ יִ אַ לְ יעַ כִּ בִּ רְ ךָ לֹא תַ תְּ מְ הֶ בְּ ם: יִ אַ לְ עַ כִּ רֵ זוֹ יב כְּ שִׁ  חֲ ה דַּ קֶ לוֹ

ב ם טוֹ יוֹ ת בְּ אכוֹ לָ וּק מְ לּ ין חִ אֵ וְ ן: רָ מָ אֲ דַ עַ הוּא כְּ רֵ ה זוֹ פֶּ  חַ מְ רוּ דִּ מְ גָ נוּ וְ מְ א נִ הָ עַ דְּ רֵ וּם זוֹ שּׁ  י מִ י נָמֵ קֵ לְ לִ וְ א: אֲתָ י הוּא דַּ כִ הָ נַּהּ לְ  ע מִ מַ שְׁ ה  דֶ שָּׂ ם לַ יִ אַ לְ ךְ כִּ מַ סָ דְּ יעַ וּמִ בִּ רְ ם לֹא תַּ יִ אַ לְ כִּ
ת אכוֹ לָ וּק מְ לּ ין חִ הּ אֵ א לֵ ירָ בִ את סְ צָ לֵּק יָ חַ ה לְ רָ עָ בְ ף ע.( הַ ת דַּ בָּ שַׁ "ד ) מֶ ת לָ חַ א אַ לָּ יָּב אֶ ינוֹ חַ ם אֵ יִ תַּ שְׁ הּ  יֵּשׁ בָּ שֶׁ ה  אכָ לָ ה מְ שָׂ ד אוֹ עָ חָ לֵם אֶ עְ הֶ ת בְּ אכוֹ לָ לֹשׁ מְ  שָׁ  ם וְ יִ תַּ שְׁ ה  שָׂ ם עָ אִ

ת בָּ שַׁ  ת דְּ אכוֹ לָ ן מְ גוֹ את כְּ טָּ יּוּב חַ ן חִ הֶ ית בָּ אִ י דְּ וּרֵ סּ אִ י בְּ לֵּ נֵי מִ נָּה הָ  הֵ ת מֵ חַ ה אַ שָׂ עָ וְּ ת מִ אכוֹ לָ וּק מְ לּ הּ חִ א לֵ קָ נָפְ את וְ צָ או יָ לָ ה לְ רָ עָ בְ י הַ ה ומ"ד נָמֵ רָ עָ בְ את הַ צָ ביו"ט דביו"ט לֹא יָ
יד ל גִּ שֵּׁ  בַ וּם מְ שּׁ  ה מִ קֶ לוֹ ת: אכוֹ לָ וּק מְ לּ וֹ חִ ין בּ רֵת אֵ נוֹ כָּ דוֹ ין זְ אֵ ת הוּא וְ קוֹ לְ יּוּב מַ חִ ל יו"ט דְּ בָ את אֲ טָּ חַ י בְּ יְרֵ מַ נָּה קָ  הֵ ת מֵ חַ אַ שֹׂה מֵ וַעֲ ה דְּ שָׁ  רָ פָּ יא  הִ הָ בְ את דִּ טָּ ן חַ תָ גָ גְ שִׁ  רֵת וְ נָן כָּ דוֹ זְ דִּ

ף קטו:(: ין )דַּ לִּ ת חֻ יטַ חִ שְׁ  וּל בִּ שּׁ  בִ ד לְ חַ ה וְ נָאָ הֲ ד לַ חַ ילָה וְ אֲכִ ד לַ י חַ יבִ תִ ל כְּ שֵּׁ  בַ א לֹא תְ לָתָ ם תְּ עַ ן טַ תֵ נוֹ ין בְּ ידִ גִ ר יֵשׁ בְּ בַ סָ לָב קָ חָ ר בְּ שָׂ ל בָּ שֵּׁ  בַ וּם מְ שּׁ  ב וּמִ ם טוֹ יוֹ בְּ

ין י דִּ מֵ א דָּ יַּב וְלָ חַ א מִ ה לָ הָ שָׁ לֹא  יָּב. וּבְ וּשׁ חַ בּ לְ יט מַ שִׁ  פְ הַ א לְ לָּ ה אֶ הָ שָׁ וּ לֹא  לּ פִ וַאֲ

ם( שָׁ  ף טז: וְ ת )דַּ בוּעוֹ שְׁ  ךְ דפ"ב דִּ הַ זֶה לְ

י בֵּ ת גַּ קוֹ לְ מַ יָּה לְ הִ שְׁ יךְ  י צָרִ הוּ מִ א לְ יָ עְ בַּ אִ דְּ
יֵּב חַ א מְ מָּ  שֶׁ  ר דְּ בֶ קֶ נָזִיר בְּ שׁ וְ דָּ קְ ת מִ אַ מְ טֻ

לֹא יַּב בְּ חַ א מִ לָ י' דְּ רִ מְ א אָ כָ הָ ה וְ הָ שָׁ לֹא  בְּ
יוָן כֵ ם דְּ תָ הָ יָּה דְּ הִ שְׁ  י לִ מֵ א דָּ לָ יָּה דְּ הִ שְׁ

ה הָ שָׁ י לֹא  י נָמֵ ה כִּ אָ מְ טֻּ  ן הַ רֹשׁ מִ פְ דוֹ לִ יָ בְ דִּ
ל בָ יֵּב אֲ חַ מְ ין הוּא דִּ ת דִּ וָאוֹ חֲ תַּ שְׁ  י הִ דֵ כְּ

אן ין כָּ בֹּשׁ אֵ  לְ לִ שֹׁט וְ  פְ הוּת לִ שְׁ ין לוֹ  אֵ א דְּ כָ הָ

נָה וֹ אשׁ רִ ה הָ שָׁ י בִ לְּ ן הַ יִ דַ עֲ רֶת דַּ חֶ ה אַ רָ בֵ עֲ
ל יּוּכַ שֶׁ ד  יָּב עַ ינוֹ חַ י אֵ ם נָמֵ תָ הָ ת דְּ יֶּמֶ קַ

ר מוֹ ר וַחֲ וֹ שׁ שׁ בְּ רֵ חוֹ הַ ה: אָ מְ טֻּ  ן הַ רֹשׁ מִ פְ לִ
ר בֵ ר עוֹ וֹ ר שׁ כוֹ "ה בְּ ין. וּפֵ שִׁ  דָּ ן מֻקְ הֵ וְ

ר מוֹ ךָ וַחֲ רֶ וֹ כֹר שׁ בְ בֹד בִּ עֲ וּם לֹא תַ שּׁ  מִ

זִיד הֵ וּם דְּ שּׁ  י מִ לָקֵ יִת וְ בַּ ק הַ דֶ י בֶּ שֵׁ  דְ קָ
ר מוֹ ר חֲ טֶ פֶּ ה וי"א  רָ הָ זְ אַ ילָה בְּ עִ מְ בִּ

ינוֹ אֵ א דְּ ירָ הִ א נְ לָ ה וְ נָאָ הֲ סוּר בַּ וכמ"ד אָ
וּ וְלֹא נּ מֶּ  נֶה מִ נֶּהֱ  י הַ לָקֵ "ד דְּ מֶ א לָ לֵיכָּ ן דְּ כֵּ

שׁ רֵ פֵ ס דְּ רֵ טְ וּנְ קּ רוּשׁ הַ פֵּ ה לר"י  אֶ נִרְ

' מָ גְּ בַ ילָה דְּ עִ מְ זִיד בִּ הֵ או דְּ לָּ י מִ מוּר לָקֵ חָ דְּ
נֵי תָ א קָ לָה לָ אֵ שְׁ  הּ בִּ יתֵ אִ י דְּ דֵּ ר מִ מַ אָ קָ

הּ לֵיתֵ ר דְּ כוֹ בְ י בִּ יְרֵ י' מַ נִ תְ מַ שׁ דְּ דֵּ קְ הֶ וְ
ינוֹ מוּר אֵ חָ ל הֶ עַ "י דְּ שׁ רִ רֵ פָ ךְ מְ כָ לָה לְ אֵ שְׁ  בִּ

ין שִׁ  דָּ ן. מֻקְ הֵ ין וְ לִּ הוּא חֻ שֶׁ ת  יוֹ הְ ל לִ יָכוֹ ה וְ קֶ לוֹ

ין שִׁ  דָּ א מֻקְ לֵיכָּ א דְּ וְקָ או דַּ ר לָ מוֹ ר וַחֲ וֹ שׁ בְּ
ר וֹ שׁ ן בְּ יָ אוְ א ב' לָ לָּ א אֶ לֵיכָּ ר וְ וֹ שׁ א בְּ לָּ אֶ

א ב' יכָּ ם אִ רֶ כֶּ י הַ אֵ לְ כִ ל בְּ בָ ר אֲ מוֹ וַחֲ
ה טָּ ם חִ רֶ כֶּ עַ בַּ רֵ יָה זוֹ הָ שֶׁ י  יְרֵ מַ ת דְּ קוֹ לְ מַ

ה שָׁ י חֲרִ ם בַּ תָ ה אוֹ פָּ  חִ ן וְ צָ רְ חַ ה וְ רָ עוֹ וּשְׂ

ים עִ י זְרָ אֵ לְ ע כִּ זָרַ א דְּ דָ י חֲ תֵּ רְ ד תַּ בַ א עֲ קָ דְּ
ם.: רֶ כֶּ י הַ אֵ לְ ע כִּ זָרַ ד דְּ עוֹ וְ

מוֹנָה שּׁוּם שְׁ יו מִ לָ יָּיב עָ חַ ד וְ חָ ם אֶ לֶ שׁ תֶּ )א(יֵשׁ חוֹרֵ

ם אַיִ לְ כִ ין, וְ שִׁ דָּ ן מוּקְ הֵ מוֹר, וְ חֲ שׁוֹר וַ שׁ בְּ חוֹרֵ ין: הַ אוִ לָ

ית בֵ יר בְּ נָזִ ן וְ כֹהֵ יוֹם טוֹב, וְ ית, וְ יעִ בִ שְּׁ ם, וּבַ רֶ כֶּ בַּ

שׁ לּוֹבֵ ר: אַף הַ ינַאי אוֹמֵ כִ ן חֲ יָא בֶּ נַנְ אָה. חֲ טּוּמְ הַ

יר נָּזִ ם: אַף הַ הֶ ר לָ ם. אָמַ שֵּׁ ינוֹ הַ רוּ לוֹ: אֵ ם. אָמְ אַיִ לְ כִּ

י: י יוֹסֵ בִּ ר רַ י אָמַ יבִ ב בִּ ר רַ ׳ אָמַ מָ ם. אגְּ שֵּׁ לֹא הוּא הַ

יס נִ כְ ילּוּ מַ פִ שׁ, אוֹ אֲ מָּ שׁ מַ שׁ״ – לוֹבֵ לוֹבֵ ט וְ ״פּוֹשֵׁ

יהּ רֵ א בְּ ב אַחָ י רַ וֵ חְ לּוֹ? מַ י שֶׁ לֵ קְ ית יָד אוּנְ יא בֵּ וּמוֹצִ

ילּוּ לֹא פִ ר: אֲ י אוֹמֵ ב אָשֵׁ י. רַ אַפּוֹקֵ י וְ יּוֹלֵ א: עַ יקָ ב אִ רַ דְּ

שׁ יָּיב. ב)ב(יֵשׁ חוֹרֵ בּוֹשׁ – חַ לְ לִ שׁוֹט וְ פְ י לִ דֵ א כְּ לָּ ה אֶ הָ שָׁ

רוּ: מְ גָ נוּ וְ מְ ה נִ בוּרָ חֲ י יַנַּאי: בַּ בִּ ר רַ כוּ׳. אָמַ ם וְ לֶ תֶּ

או נָן: לָ י יוֹחָ בִּ ן רַ הֶ ר לָ ה. אָמַ ם – לוֹקֶ אַיִ לְ כִ ה בְּ חוֹפֶ הַ

יו לָ יָּיב עָ חַ ד וְ חָ ם אֶ לֶ שׁ תֶּ יא זוֹ? יֵשׁ חוֹרֵ נוּ הִ נָתֵ שְׁ מִ

ן הֵ מוֹר וְ חֲ שׁוֹר וּבַ שׁ בְּ חוֹרֵ ין: הַ אוִ מוֹנָה לָ שּׁוּם שְׁ מִ

שּׁוּם יַּיב מִ חַ מִ שׁ דְּ אי חוֹרֵ ם – הַ רֶ כֶּ ם בַּ אַיִ לְ כִ ין, וְ שִׁ דָּ מוּקְ

יהּ דֵ הֲ י בַּ סֵּ יכַּ מִ או דְּ הּ? לָ תְּ לַ חַ כַּ שְׁ י מַ יכִ ם הֵ אַיִ לְ כִּ

י א, מִ פָּ סְ ךְ חַ אי לָ לַּ דַ או דְּ י לָ יהּ: אִ ר לֵ מַ יל? )ג(אֲ אָזֵ דְּ

י בִּ רַ ישׁ לְ קִ ישׁ לָ יהּ רֵ ר לֵ מַ הּ? אֲ א תּוּתַ יתָ נִ גָּ רְ תְּ מַ חַ כַּ שְׁ מַ

ינָא: ה אָמֵ וָ ה, הֲ בָּ א רַ רָ בְ ךְ גַּ סָ ילְּ קַ או דְּ י לָ נָן: אִ יוֹחָ

יֵּים קַ מְ ר: הַ אָמַ יא, דְּ א הִ יבָ קִ י עֲ בִּ י – רַ נִּ ין מַ יתִ נִ תְ מַ

שׁ נַכֵּ מְ יָא: הַ נְ תַ א? דְּ יבָ קִ י עֲ בִּ אי רַ ה. ג)ד(מַ ם – לוֹקֶ אַיִ לְ כִּ

ר: אַף א אוֹמֵ יבָ קִ י עֲ בִּ ה. רַ ם – לוֹקֶ אַיִ לְ כִ ה בְּ פֶּ חַ מְ הַ וְ

ךָ לֹא דְ יָא: ״שָׂ נְ תַ א? דְּ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ א דְּ מָ עְ אי טַ יֵּים. מַ קַ מְ הַ

ן? נַּיִ יֵּים מִ קַ , מְ עַ א זוֹרֵ לָּ י אֶ ין לִ ם״ – אֵ אָיִ לְ ע כִּ רַ זְ תִ

ךָ לֹא דְ ם שָׂ אַיִ לְ יעַ כִּ בִּ רְ ךָ לֹא תַ תְּ מְ הֶ ר: ״בְּ מוּד לוֹמַ לְ תַּ

י קֵ ילְ לִ ן: וְ מָ ב נַחְ רַ א לְ יהּ עוּלָּ ר לֵ מַ ם״. אֲ אָיִ לְ ע כִּ רַ זְ תִ

יַּיר. שַׁ נָא וְ יהּ: תְּ ר לֵ מַ יוֹם טוֹב! אֲ עַ בְּ שּׁוּם זוֹרֵ י מִ נָמֵ

נָא תְּ תְּ רַ אַתְּ אָמְ מוֹנָה, וְ י שְׁ נֵ תָ נָּא קָ יהּ: תַּ ר לֵ מַ דאֲ

ין אֵ ת, וְ בָּ שַׁ אכוֹת בְּ לָ ילּוּק מְ א: יֵשׁ חִ בָ ר רָ יַּיר?! אָמַ שַׁ וְ

א. הֵ א תְּ דָ יהּ: עָ ר לֵ מַ יוֹם טוֹב. אֲ אכוֹת בְּ לָ ילּוּק מְ חִ

יוֹם טוֹב? אכוֹת בְּ לָ ילּוּק מְ ין חִ אֵ יֵי: וְ יהּ אַבָּ יבֵ יתִ )ה(אֵ

ה לוֹ – לוֹקֶ כָ אֲ יוֹם טוֹב, וַ ב בְּ לָ חָ יד בְּ ל גִּ שֵּׁ בַ מְ נַן: הַ תְ הָ וְ

ל שֵּׁ בַ שּׁוּם מְ ה מִ לוֹקֶ יד, וְ ל גִּ שּׁוּם אוֹכֵ ה מִ שׁ. לוֹקֶ מֵ חָ

יד ל גִּ שֵּׁ בַ שּׁוּם מְ ה מִ לוֹקֶ , וְ ךְ צוֹרֶ לֹּא לְ יוֹם טוֹב שֶׁ בְּ

ה לוֹקֶ ב, וְ לָ חָ ר בְּ שָׂ ל בָּ שּׁוּם אוֹכֵ ה מִ לוֹקֶ ב, וְ לָ חָ בְּ
שּׁוּם מִ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פי׳ מהל׳ כלאים הל׳ ל,
סמג לאוין רסג:

ב מיי׳ פא׳ מהל׳ כלאים הל׳ ב,
סמג לאוין רסג, טוש״ע יו״ד סי׳

רצו סעי׳ א:

ג מיי׳ פא׳ מהל׳ כלאים הל׳ ב,
סמג לאוין רסג, טוש״ע יו״ד סי׳

רצו סעי׳ א:

ד מיי׳ פא׳ מהל׳ שביתת יום טוב
הל׳ ג:

מסורת הש״ס

א פסחים מז.

ב יבמות צב:

ג עבודה זרה סד.

ד מועד קטן ב:

ה פסחים מז:; ביצה יב.

גליון הש״ס

גמ' א"ר ינאי בחבורה נמנו. כעין

זה יבמות דף צב ע"ב:

שם ולילקי נמי משום זורע. קשה

לי דבלא"ה קשה דלילקי נמי

בחורש משום מחמר אחר בהמתו

ואף אם אינה בהמתו מ"מ להר"ן

מחמר אחר בהמה דעלמא חייב.

ולכאורה מוכח מזה דשביתת

בהמתו ודמחמר אינו ביו"ט

כמ"ש הרמ"א סי' רמ"ו ס"ג

ואפשר שלזה כיון המג"א שם

ס"ק י"ב בלשונו הקצר ועי' מכות

פ"ג:

שם ולוקה משום מבשל. עי'

סנהדרין דף סג ע"א תוס' ד"ה

על:

תוס' ד"ה החורש וכו' לכך מפרש

ר"י. ועי' טורי אבן ר"ה דף ד

ע"א ד"ה צדקות:

תורה אור השלם

ת שׁ מֵ פֶ ל־נֶ ה עַ יהֹוָ ירוֹ לַ זִּ י הַ מֵ ל־יְ כׇּ

בֹא ]במדבר ו, ו[ לֹא יָ

ו דָּ חְ מֹר יַ חֲ שׁוֹר־וּבַ רֹשׁ בְּ חֲ לֹא־תַ

]דברים כב, י[

ל־ מֹר אֶ ה אֱ ל־מֹשֶׁ ה אֶ הֹוָ ר יְ יֹּאמֶ וַ

ם הֶ לֵ תָּ אֲ רְ מַ אָ רֹן וְ הֲ י אַ נֵ ים בְּ נִ כֹּהֲ הַ

יו ]ויקרא מָּ עַ א בְּ מָּ טַּ שׁ לֹא־יִ פֶ נֶ לְ

כא, א[

ךָ לֹא־ תְּ מְ הֶ מֹרוּ בְּ שְׁ י תִּ קֹּתַ ת־חֻ אֶ

ע רַ זְ ךָ לֹא־תִ דְ ם שָׂ יִ אַ לְ יעַ כִּ בִּ רְ תַ

ז לֹא נֵ טְ עַ ם שַׁ יִ אַ לְ ד כִּ גֶ ם וּבֶ יִ אָ לְ כִּ

יךָ ]ויקרא יט, יט[ לֶ ה עָ לֶ עֲ יַ

ת־ ל אֶ אֵ רָ שְׂ י־יִ נֵ לוּ בְ ן לֹא־יֹאכְ ל־כֵּ עַ

ד ךְ עַ רֵ יָּ ף הַ ל־כַּ ר עַ שֶׁ ה אֲ שֶׁ נָּ יד הַ גִּ

קֹב עֲ ךְ יַ רֶ ף־יֶ כַ ע בְּ גַ י נָ ה כִּ זֶּ יּוֹם הַ הַ

ה ]בראשית לב, לג[ שֶׁ נָּ יד הַ גִ בְּ



כב.אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות
ל שֵּׁ  בַ יר וּמְ עִ בְ מַ ין דְּ בִ יָּ הוּ חַ וַיְ רְ ווּ תַּ ל הָ שֵּׁ  בַ רוֹ מְ בֵ יר וַחֲ עִ בְ יהוּ מַ וָה אִ י הֲ אִ ה דְּ רָ עָ בְ וּם הַ שּׁ  מִ

וּם יו"ט שּׁ  ב מִ יַּ חַ א מִ מָ לְ ת אַ לָאכוֹ ת מְ בוֹ אֲ

א יתָ ם אִ ה"ג וְאִ וּל: שּׁ  ה וּבִ רָ עָ בְ ם הַ יִ תַּ שְׁ

וּם שּׁ  הּ מִ ב לֵ יַּ חַ א אִ הָ ב דְּ יַּ חַ ה לָא לִ רָ עָ בְ הַ אַ

ף ה אַ קֶ לוֹ לָה דְּ בֵ ל נְ שֶׁ ה  שֶׁ נָּ יד הַ גִּ ל: שֵּׁ  בַ מְ

וּל שּׁ  וּלוֹ בִּ שּׁ  ל בִּ לֹשׁ עַ  שָׁ  ל: כַ אָ שֶׁ ה  לָ בֵ וּם נְ שּׁ  מִ

ךְ יו"ט צֹרֶ לֹּא לְ  שֶׁ וּל  שּׁ  ב וּבִ לָ חָ ר בְּ שָׂ בָּ

תוֹ ילָ כִ ל אֲ ם עַ יִ תַּ שְׁ ךְ וּ צֹרֶ לֹּא לְ  שֶׁ ה  רָ עָ בְ הַ וְ

א יתָ ם אִ ב וְאִ לָ חָ ר בְּ שָׂ ת בָּ ילַ כִ יד וַאֲ ת גִּ ילַ כִ אֲ

וֵי ה הָ לָ בֵ ת נְ ילַ כִ ת אֲ יֶּלֶ עַ ה וּמְ רָ עָ בְ ת הַ קַּ פִּ מִ דְּ

שׁ קֹּדֶ  י הַ צֵ ת עֲ רַ הָ זְ אַ וְ : תוֹ ילָ כִ ל אֲ וּר ג' עַ סּ אִ

שׂוּן עֲ שׁ לֹא תַ אֵ פוּן בָּ רְ שְׂ ם תִּ יהֶ רֵ שֵׁ  א וַאֲ כָ הָ מֵ

ת עַ רַ צָּ נֶגַע הַ ר בְּ מֶ שָּׁ  הִ ם: יכֶ לֹהֵ  ן לַה' אֱ כֵּ

וֹ תּ רְ הַ ץ בַּ צֵ קוֹ ף קלג.( בְּ ת דַּ בָּ שַׁ ן ) ינַ רִ מְ וְאָ

י קֵ לְ נִ ה: שֶׂ עֲ ר הוּא לֹא תַ מֶ שָּׁ  הִ ר וְ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ הַ

ה: רָ שֵׁ  י אֲ צֵ עֲ ה מֵ שָׁ י רִ חֲ י מֵ לֵ יוּ כְּ הָ שֶׁ ן  גוֹ י כְּ נָמֵ

לָא יְ א חָ י קָ מִ : תוֹ יכָ לִ הֲ ת בַּ בוֹ ת טוֹ נוֹ ילָ ץ אִ צֵ קוֹ

וָה צְ מִּ ל הַ טֵּ  בַ לֹּא יְ  שֶׁ ע  בָּ שְׁ  יהּ נִ וָה לֵ א הֲ הּ הָ לֵ עֲ

ת בוּעוֹ שְׁ  יב בִּ יטִ הֵ ע אוֹ לְ רַ הָ לְּ ן מִ א לָ קָ נָפְ וְ

לָא יְ חָ וֹ דְּ גּ מִ ה: בוּעָ שְׁ ין זוֹ  אֵ כֹּה.( דְּ ף  )דַּ

וּר סּ ל וְאִ לֵ וֹ וּר כּ סּ נוּ אִ יְ ה כו' הַ בוּעָ שְׁ יהָ  לֶ עָ

וּר סּ ף אִ סַ הּ נוֹ מָ צְ ה עַ יכָ תִ חֲ בַּ שֶׁ ן  גוֹ יף כְּ סִ מוֹ

וּר ע"י סּ ל היו"ט אִ ף עַ סָ וּ נוֹ לּ ן אֵ גוֹ כְּ

ישׁ ת אִ שֶׁ  אֵ יָא דְּ ומְ יף דֻּ סִ ה זוֹ וה"ל מוֹ בוּעָ שְׁ

רָא קָּ עִ מֵ יף הוּא דְּ סִ מוֹ תוֹ דְּ מוֹ ית חֲ שֵׂ נַעֲ וְ

. יהּ א לֵ מָ יְ א קַ תָּ שְׁ  הַ נֶק וְ חֶ יהּ בְּ א לֵ מָ יְ קַ

י אֵ רָא קָ קָּ עִ ר מֵ תָ נוֹ ב דְּ לֶ ה א"נ חֵ ילָ קִ סְ בִּ

יהָ לֶ ף עָ סַ וֹ תּ א אִ תָּ שְׁ  הַ ב וְ לֶ וּר חֵ סּ אִ יהָ בְּ לֶ עָ

וּר סּ ין אִ אֵ שֶׁ נוּ  יְ ל הַ לֵ וֹ וּר כּ סּ ר וְאִ תָ וּר נוֹ סּ אִ

ים רִ חֵ ל אֲ לֵ וֹ לָּא כּ ה אֶ יכָ תִ חֲ ל הַ ף עַ סָ נוֹ

וֹ גּ מִ תוֹ דְּ מוֹ ת חֲ חוֹ א אֲ נָּשָׂ שֶׁ ן  גוֹ וּרָא כְּ סּ אִ בְּ

י ר נָמֵ סַ תְּ א אִ וָתָ חְ הוּ אַ כוּלְּ ר בְּ סַ תְּ מִ דְּ

ן גוֹ י כְּ י נָמֵ ה אִ שָּׁ  ת אִ חוֹ וּם אֲ שּׁ  תוֹ מִ מוֹ חֲ בַּ

י לֵּ כֻּ ה  לָ יְ כָ וֹ דְּ גּ מִ ישׁ דְּ ת אִ שֶׁ  ית אֵ שֵׂ נַעֲ תוֹ וְ מוֹ חֲ

הּ ידֵ דִ י לְ ה נָמֵ לָ לְ ישׁ כָּ ת אִ שֶׁ  וּר אֵ סּ אִ א בְּ מָ לְ עָ

ךְ אָ לְ ן ע"י מַ וֹ שׁ מְ שִׁ יר  זִ נְ בִּ ם: יִ תַּ שְׁ בוֹ  יְּ חַ לְ

וּוּי צִ ה דְּ לָ אֵ שְׁ ין לוֹ  הוּא אֵ הַ יו דְּ לָ ירוּת עָ זִ ל נְ בֵּ קִ

יֵי וֹ מּ ר טַ ן בַּ וֹ שׁ מְ שִׁ יר  זִ נְ ה הוּא: לָ עְ מַ לְּ שֶׁ

א מֵ טָּ הִ סוּר הוּא לְ לוּם אָ ים הוּא כְּ תִ מֵ לְ

א ךְ הָ אָ לְ תוֹ ע"י מַ ירָ זִ ל נְ בֵּ קַ מְּ שֶׁ ם  דָ ים אָ תִ מֵ לְ

ר תַּ ן הֻ וֹ שׁ מְ שִׁ ף ד:(  יר דַּ ס' נָזִ מַ ינַן בְּ רִ מְ אָ

ךְ רָא וַיַּ אי קְ הַ י מֵ קֵ וֹ פּ אַ י לְ עֵ ים וּבָ תִ מֵ א לְ מֵ טָּ לִ

א ימָ יהּ אֵ יךְ לֵ רִ ' וּפָ גוֹ ים וְ שִּׁ  מִ ה וַחֲ אָ מֵ

י שִׁ  רְ פָ מְ ית דִּ אִ רָא וְ מָ לָּא גְּ ין אֶ סִ סְ וֹ הוּ גּ ינְ וִּ שַׁ  דְּ

יא הִ ן הַ יָא לָ שְׁ  קַ ן וְ טֶ בֶּ ן הַ יר מִ ן נָזִ וֹ שׁ מְ שִׁ יר  זִ נְ

ל אֵ שָּׁ  ל לִ כוֹ יו יָ בִ ה אָ יָ הָ שֶׁ הּ  יתֵ ה אִ לָ אֵ שְׁ  י בִּ נָמֵ

וָה א הֲ יהָ ה מִ לָ אֵ שְׁ  יו בִּ בִ ת אָ וּ מֵ לּ פִ יו וַאֲ לָ עָ

י סוּלֵ ר פְּ וֹ יעַ שׁ בִּ רְ מַּ  הַ א: תָּ עְ שַׁ הוּא  הַ

י רֵ הֲ שֶׁ ה  קֶ ינוֹ לוֹ ל מִ וּ עַ לּ פִ ה אֲ דָּ פְ נִּ שֶׁ ין  שִׁ  דָּ קְ מֻּ  הַ

רַת תוֹ ין דְּ וּפִ נֵי גּ שְׁ תוּב  כָּ אוֹ הַ שָׂ ד וַעֲ חָ וּף אֶ גּ

ין לִּ ת חֻ רַ וֹ יו תּ לָ ים יֵשׁ עָ שִׁ  דָ ת קָ רַ תוֹ ין וְ לִּ חֻ

ד עֵ ל מוֹ ח אֹהֶ תַ פֶ חוּץ לְ ה מִ ילָ כִ אֲ ר בַּ תָּ מֻּ  שֶׁ

ים שִׁ  דָ ת קָ רַ תוֹ ם וְ לָ עוֹ שׁ מֵ דַּ קְ וּ לֹא הֻ לּ אִ כְּ

י רֵ פְ סִ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ ה כִּ דָ בוֹ ה וַעֲ זָּ  גִ סוּר בְּ אָ שֶׁ
ה מָּ  ר בַּ שָׂ תָּ בָ לְ כַ אָ ח וְ בַּ זְ ךָ תִּ שְׁ  וַּת נַפְ ל אַ כָ בְּ

ר בָ י כְּ רֵ וָה הֲ אֲ ר תַּ שַׂ בְ ם בִּ ר אִ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ הַ

' גוֹ ךָ וְ  בוּלְ ת גְּ יךָ אֶ לֹהֶ  יב ה' אֱ חִ רְ י יַ מוּר כִּ אָ

ים שִׁ  דָ ת קָ ילַ כִ אֲ ם בַּ ' אִ גוֹ ךָ וְ  שְׁ  וֶּה נַפְ אַ י תְּ כִּ

ם שָׁ  ' גוֹ ם וְ קוֹ מָ ם בְּ י אִ מוּר כִּ ר אָ בָ י כְּ רֵ הֲ

לָּא ר אֶ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ ין הַ א אֵ ' הָ גוֹ ה וְ לֶ עֲ תַּ

ה זָּ  לֹא גִּ  ח וְ בַּ זְ וּ תִּ דּ פְ נִּ שֶׁ ין  שִׁ  דָּ קְ מֻּ  י הַ סוּלֵ פְ בִּ

תָּ לְ כַ אָ ב וְ לָ לֹא חָ ר וְ שָׂ ה בָּ דָ בוֹ ה וַעֲ זָּ  גִ סוּר בְּ אָ דְּ

י' פֵּ  יעוֹ אַ בִּ רְ הַ סוּר לְ ךְ אָ כָּ לְ הִ ךָ וְ י בֶ לָ כְ לֹא לִ וְ

ה שָׁ י רִ חֲ ם דַּ יִ אַ לְ וּם כִּ שּׁ  ב מִ יָּ חַ ים הוּא וְ שִׁ  דָ קָ ין וְ לִּ מוֹ חֻ צְ נֵי עַ פְ יגוֹ בִּ הִ נְ וּ מַ לּ פִ ינוֹ וַאֲ ם מִ יג עִ הִ נְ וּ מַ לּ פִ יג אֲ הִ נְ מַ ן בְּ כֵ ין וְ לִּ ל חֻ ים עַ שִׁ  דָ ים אוֹ קָ שִׁ  דָ ל קָ ין עַ לִּ יעַ חֻ בִּ רְ מַּ  שֶׁ ם  יִ אַ לְ וּם כִּ שּׁ  ינוֹ מִ ם מִ עִ

נָיו פָ הוּ לְ כָּ הִ ט וְ שֹּׁפֵ   ילוֹ הַ פִּ הִ ים וְ עִ בָּ רְ ר אַ פַּ  סְ מִ ר בְּ מַ נֶּאֱ שֶׁ נֵי'  תְ מַ הּ הוּא: מַ ר תֵּ בַ זֶה וּדְ ם זֶה בָּ יִ אַ לְ ים כִּ שִׁ  דָ קָ ין וְ לִּ חֻ ן דְּ נָּלַ  ה מִ יָ אָ י רְ תִּ עְ מַ שָׁ לֹא  ין וְ וּפִ נֵי גּ שְׁ תוּב  כָּ ן הַ אָ שָׂ עֲ שֶׁ ם  יִ אַ לְ מוֹ כִּ צְ הוּא עַ דְּ

וּ נּ כֶּ יב יַ תִ לָא כְּ דְּ מִ שׁ בגמ' דְּ רֵ פָ מְ דִ ים כְּ עִ בָּ רְ אַ ת הָ ם אֶ כֵ הוּא סוֹ שֶׁ ן  יָ נְ ים מִ עִ בָּ רְ ר אַ פַּ  סְ מִ יב בְּ תִ כְ אן דִּ מַ ינַן כְּ שִׁ  רְ דָ וּ וְ נּ כֶּ ים יַ עִ בָּ רְ הּ אַ יךְ לֵ מִ ים כ"ה:ב'-ג'( וּסְ רִ בָ ר )דְּ פָּ  סְ מִ תוֹ בְּ עָ שְׁ  י רִ דֵ כְּ

ים שִׁ לֹ  שְׁ נוּ  יְ הַ ים וְ עִ בָּ רְ יו אַ רָ חֲ ת אַ רוֹ קְ ם לִ רֵ וֹ גּ שֶׁ ים  עִ בָּ רְ ל אַ שֶׁ כוּם  ים סְ לִ שְׁ  מַּ  ן הַ וֹ בּ שְׁ  ים חֶ עִ בָּ רְ אַ ם הָ כֵ וֹ סּ ן הַ יַ נְ ר מִ מַ אָ י קָ כִ הָ ינַן דְּ עִ מְ שָׁ וּ  נּ כֶּ ים יַ עִ בָּ רְ ר אַ פַּ  סְ מִ לָּא בְּ ר אֶ פָּ  סְ מִ ים בְּ עִ בָּ רְ אַ

: שׁ רֵ פָ רָא מְ מָ גְּ שׁ בַּ לֵּ תַּ שְׁ  הִ ת לְ אוּיוֹ רְ ע: שַׁ  תֵ וְ

ה ילָ עִ מְ יד בִּ זִ וּם הֵ שּׁ  י מִ קֵ לְ ר לִ תֹּאמַ ם  . וְאִ שׁ דֵּ קְ י הֶ צֵ עֲ לוֹ בַּ שְּׁ  בִּ שֶׁ ינַן  קִ סְ אי עָ מַ א בְ כָ לָּא הָ אֶ

הוּ נְ יתַ אִ לָּא לָאו דְּ יב אֶ שִׁ  לָא חֲ ה וי"ל דְּ רָ הָ זְ אַ בְּ

ב הּ רַ ף לַ קֵ תְ מַ ה: רוּטָ וֶה פְּ שָּׁ  ת מִ חוֹ פָ בְּ

ל נַחַ עַ בְּ רֵ וּם זוֹ שּׁ  י מִ ב נָמֵ וֹ שׁ חְ לִ יָא וְ עְ שַׁ  אוֹ

ךְ רוֹ פְ נִ א )וְ יךְ טוּבָ רִ פָּ א  תָּ שְׁ  הַ ה דְּ שֶׁ  ן. קָ יתָ אֵ

נָא תְ ר דע"כ דִּ מַ יךְ לוֹ רִ צָ י וְ ידִ נֵּי מִ שַׁ  לָא( מְ דְּ

נָא נֵי תְּ לָּא תָּ ר אֶ מַ אָ יל קָ עֵ ר וּלְ יַּ שַׁ  נָא וְ תָּ

ר מֵ ר וְאוֹ יַּ שַׁ  נָא וְ תְּ תְּ רַ מְ תְּ אָ אַ נָה וְ מוֹ שְׁ

נֵי נָה וּמָ מוֹ שְׁ נֵי  תָ קָ יל דְּ עֵ י לְ מֵ לָא דָּ הר"ם דְּ

ת קוֹ לְ וּ מַ א תּ יכָּ אִ א דְּ יתָ ם אִ ד וְאִ חַ י"ט בְּ

ל בָ ם אֲ יִ תַּ שְׁ  ן בִּ תָ נוֹ מְ ה לוֹ לִ יָ וּם י"ט הָ שּׁ  מִ

ל ב כָּ שַׁ  חְ מִ נָּא לְ י תַּ רִ יְּ לָא אַ ת דְּ יוֹ הְ ל לִ כוֹ א יָ כָ הָ

ת ק אֶ חֵ ן וּמוֹ יתָ ל אֵ נַחַ עַ בְּ רֵ זוֹ נֵי דְּ וְ נֵי גַּ הָ

רֹשׁ חְ לֹּא אֶ  שֶׁ ר  מַ אָ ן דְּ גוֹ הּ כְּ ר לֵ מַ אֲ ם: שֵּׁ  הַ

א יתָ י לֵ תִּ כַּ אַ ה דְּ שֶׁ  קָ ין ביו"ט. וְ חֹל בֵּ ין בַּ בֵּ

כֹּד. ף  ת )דַּ בוּעוֹ שְׁ  יךְ פ"ג דִּ רִ פָ דְ ן כִּ הֵ לָאו וְ בְּ

ה: חוּטָ שְׁ ה וּ לָ בֵ ל נְ כַ לֹּא אוֹ  שֶׁ י  בֵּ ם( גַּ שָׁ  וְ

י י"ל ן וְאוּלַ הֵ לָאו וְ א בְּ יתָ י אִ יךְ מִ רִ פָ דְּ

ית לֵ חוּחַ דְּ ר תִּ פַ ן עֲ גוֹ ן כְּ הֶ הּ בָּ ת לָ חַ כַּ שְׁ  מַ דְּ

ה: שָׁ י רִ הּ חֲ תָ אוֹ ה בְּ רָ וֹ תּ ן הַ א מִ יּוּבָ הּ חִ בָּ

ים. וּפִ תוּב ב' גּ כָּ אוֹ הַ שָׂ ד וַעֲ חָ וּף אֶ י גּ רֵ הֲ שֶׁ

שׁ רֵ פֵּ תוֹ ור"ת  סָ רְ גִ שׁ כְּ רֵ פֵּ ס  רֵ וּנְטְ קּ הַ

י בִ צְּ הּ כַּ יב בֵּ תִ כְ ר דִּ ין חֹמֶ מִ ר כְּ חֵ ן אַ יָ נְ עִ בְּ

ב שָּׁ יֻ רוּשׁ מְ פֵּ  זֶה הַ ין וּבְ ינִ ם ב' מִ הֵ שֶׁ ל  יָּ אַ כָ וְ

י בִ א צְ תָ לָ ף לג.( תְּ ת )דַּ רוֹ כוֹ בְ י' בִּ רִ מְ אָ א דְּ הָ

ד חַ ק וְ חָ צְ ב יִ רַ דְ כִ ד לְ וֹ חַ י בּ יבִ תִ ל כְּ יָּ אַ וְ

ס לָא רֵ וּנְטְ קּ רוּשׁ הַ ( וּפֵ עַ שֻׁ  הוֹ ר' )יְ דֵּ כַ לְ

י בִּ רַ א דְּ א הָ יחָ א נִ תָּ שְׁ  הַ הוּ וְ יְ תַ לְּ מִ שׁ לְ רַ פְ תַּ אִ

ר וֹ שׁ יג בְּ הִ נְ מַּ  הַ א: כָ הָ עַ דְּ שֻׁ  הוֹ י יְ בִּ רַ ק וְ חָ צְ יִ

ךְ שֵׁ  י מוֹ א אִ קָ וְ דַ ה. וְ קֶ ים לוֹ שִׁ  דָּ קְ מֻּ  י הַ סוּלֵ פְּ

ין ה אֵ כָ שָׁ  מְ לֹא הַ ל בְּ בָ גוּפוֹ אֲ י בְּ וֹ שּׂ ר מַ וֹ שּׁ  הַ

לוּ לֹא יוּכְ ם  לָ עוֹ ן לְ ם לֹא כֵ אִ ה דְּ גָ הָ נְ הַ ה בְּ קֶ לוֹ

ם קוֹ מָּ  ים מִ שִׁ  דָּ קְ מֻּ  י הַ סוּלֵ ר פְּ וֹ יג שׁ הִ נְ הַ לְ

ר: חֵ אַ

יַּיב, חַ א מִ ה לָ רָ עָ בְ שּׁוּם הַ א, מִ יתָ ם אִ אִ ה. וְ רָ עָ בְ שּׁוּם הַ מִ

יֵּיל עַ ה וְ רָ עָ בְ יק הַ שּׁוּלוֹ! אַפֵּ שּׁוּם בִּ יהּ מִ יַּיב לֵ יחַ א אִ הָ דְּ

ם יִ תַּ ה שְׁ יָּיא: לוֹקֶ י חִ בִּ י רַ נֵ תָ הָ ה. וְ ילָ בֵ ל נְ ה שֶׁ נָּשֶׁ יד הַ גִּ

ל לֹשׁ עַ א, שָׁ יתָ י אִ אִ שּׁוּלוֹ. וְ ל בִּ לֹשׁ עַ שָׁ תוֹ וְ ילָ כִ ל אֲ עַ

י צֵ יֵּיל עֲ עַ ה וְ רָ עָ בְ יק הַ א: אַפֵּ לָּ יָּיב! אֶ תוֹ הוּא חַ ילָ כִ אֲ

גוֹ׳״. ךָ וְ יָדְ ק בְּ בַּ דְ לֹא יִ א: ״וְ כָ הָ יהּ מֵ תֵּ רְ הָ אַזְ ה, וְ ירָ שֵׁ אֲ

י י נָמֵ קֵ ילְ לִ י: וְ ב אָשֵׁ רַ א לְ בָ רָ יהּ דְּ רֵ א בְּ ב אַחָ יהּ רַ ר לֵ מַ )א(אֲ

אי מַ א בְּ כָ א: הָ לָּ ״! אֶ ךָ יתֶ ל בֵּ ה אֶ בָ יא תוֹעֵ בִ שּׁוּם ״לֹא תָ מִ

א: כָ הָ יהּ מֵ תֵּ רְ הַ אַזְ שׁ, וְ דֵּ קְ י הֶ צֵ עֲ לוֹ בַּ ישְּׁ בִּ גוֹן שֶׁ ינַן – כְּ קִ סְ עָ

ה׳ ן לַ שׂוּן כֵּ עֲ שׁ... לֹא תַ אֵ פוּן בָּ רְ שְׂ ם תִּ יהֶ רֵ שֵׁ אֲ ״וַ

ב הּ רַ יף לַ קֵ תְ ן. שנבא״י שנ״ז אמַ ימָ ם״. סִ יכֶ לֹהֵ אֱ

יהּ תֵּ רְ הָ אַזְ ן, וְ יתָ ל אֵ נַחַ עַ בְּ זּוֹרֵ י הַ שׁוֹב נָמֵ יחְ לִ יָא: וְ עְ הוֹשַׁ

ב הּ רַ יף לַ קֵ תְ ״! ב)ב(מַ עַ רֵ זָּ לֹא יִ ד בּוֹ וְ בֵ ר לֹא יֵעָ שֶׁ א: ״אֲ כָ הָ מֵ

תוֹ, יכָ לִ הֲ ם בַּ שֵּׁ ת הַ ק אֶ מּוֹחֵ י הַ שׁוֹב נָמֵ יחְ לִ יָא: וְ נַנְ חֲ

(לֹא גוֹ׳ )וְ ם וְ מָ ת שְׁ ם אֶ תֶּ דְ בַּ אִ א: ״וְ כָ הָ יהּ מֵ תֵּ רְ הָ אַזְ וְ

הוּ: בָ י אֲ בִּ הּ רַ יף לַ קֵ תְ ם״! גמַ יכֶ לֹהֵ ה׳ אֱ ן לַ שׂוּן כֵּ עֲ תַ

א: כָ הָ יהּ מֵ תֵּ רְ הָ אַזְ תּוֹ, וְ רְ הַ ת בַּ ץ אֶ קּוֹצֵ י הַ שׁוֹב נָמֵ יחְ לִ וְ

שׁוֹב יחְ לִ יֵי: וְ הּ אַבָּ יף לַ קֵ תְ ת״! דהמַ עַ רַ צָּ ע הַ גַ נֶ ר בְּ מֶ שָּׁ ״הִ

י אָרוֹן, דֵּ יר בַּ סִ מֵּ הַ פוֹד, וְ אֵ ל הָ עַ ן מֵ חוֹשֶׁ יחַ הַ זִ מֵּ י הַ נָמֵ

ן״! חֹשֶׁ ח הַ זַּ לֹא יִ רוּ״, ״וְ (לֹא יָסֻ א: ״)וְ כָ הָ יהּ מֵ תֵּ רְ הָ אַזְ וְ

י צֵ עֲ שׁ בַּ חוֹרֵ י הַ שׁוֹב נָמֵ יחְ לִ י: וְ ב אָשֵׁ הּ רַ יף לַ קֵ תְ ומַ

ה אוּמָ ךָ מְ יָדְ ק בְּ בַּ דְ לֹא יִ א: ״וְ כָ הָ יהּ מֵ תֵּ רְ הָ אַזְ ה, וְ ירָ שֵׁ אֲ

נוֹת ילָ ץ אִ קּוֹצֵ י הַ שׁוֹב נָמֵ יחְ לִ ינָא: וְ בִ הּ רָ יף לַ קֵ תְ גוֹ״! ז)ג(מַ וְ

אֹתוֹ לֹא ל וְ נּוּ תֹאכֵ מֶּ י מִ א: ״כִּ כָ הָ יהּ מֵ תֵּ רְ הָ אַזְ טוֹבוֹת, וְ

י שׁוֹב נָמֵ יחְ לִ י: וְ נִ י מָ בִּ רַ א לְ ירָ עֵ י זְ בִּ יהּ רַ ר לֵ מַ רֹת״! אֲ כְ תִ

א ם לָ תָ יוֹם טוֹב״! הָ רוֹשׁ בְּ חְ לֹּא אֶ ה שֶׁ בוּעָ ר ״שְׁ אָמַ גוֹן דְּ כְּ

ר מַ ינַי הוּא. אֲ ר סִ הַ ד מֵ עוֹמֵ ע וְ בָּ ה, מוּשְׁ בוּעָ ה שְׁ לָ א חָ קָ

ין חוֹל בֵּ ין בַּ רוֹשׁ בֵּ חְ לֹּא אֶ ה שֶׁ בוּעָ ר ״שְׁ אָמַ גוֹן דְּ יהּ: כְּ לֵ

ה לָ חוֹל – חָ ה בְּ בוּעָ יהּ שְׁ לֵ ה עֲ לָ חָ גּוֹ דְּ מִ יוֹם טוֹב״, דְּ בְּ

י. נֵ תָ א קָ ה לָ ילָ אֵ שְׁ יהּ בִּ יתֵ אִ י דְּ ידֵּ יוֹם טוֹב! מִ י בְּ יהּ נָמֵ לֵ עֲ

שׁוֹן. מְ יר שִׁ זִ נְ יר! בִּ י נָזִ רֵ הֲ כוֹר. וַ בְ שׁ! בִּ דֵּ קְ י הֶ רֵ הֲ א? וַ לָ וְ

נָּא אי תַּ א, הַ לָּ ים הוּא? אֶ תִ מֵ מּוֹיֵי לְ יטַּ ר אִ שׁוֹן בַּ מְ יר שִׁ זִ נְ

יעַ בִּ רְ מַּ יָא: הַ עְ י הוֹשַׁ בִּ ר רַ יהּ. חאָמַ ית לֵ ל לֵ יסּוּר כּוֹלֵ אִ

ק: חָ צְ י יִ בִּ ר רַ ם. אָמַ נַיִ ה שְׁ ים – לוֹקֶ שִׁ דָּ מּוּקְ י הַ סוּלֵ שׁוֹר פְּ

י גּוּף רֵ הֲ ה, שֶׁ ים – לוֹקֶ שִׁ דָּ מּוּקְ י הַ סוּלֵ שׁוֹר פְּ יג בְּ הִ נְ מַּ הַ

ה מָּ י׳ כַּ נִ תְ ים. טמַ י גּוּפִ נֵ שְׁ תוּב כִּ כָּ אוֹ הַ שָׂ עֲ ד הוּא, וַ חָ אֶ

ר פַּ סְ מִ ר ״בְּ מַ אֱ נֶּ ת, שֶׁ ר אַחַ סֵ ים חָ עִ בָּ ין אוֹתוֹ – אַרְ קִ לְ מַ

ה הוּדָ י יְ בִּ ים. רַ עִ בָּ אַרְ מוּךְ לְ הוּא סָ יָן שֶׁ נְ ים״ – מִ עִ בָּ אַרְ

ה ן הוּא לוֹקֶ יכָ הֵ ה, וְ ימוֹת הוּא לוֹקֶ לֵ ים שְׁ עִ בָּ ר: אַרְ אוֹמֵ

א לָּ ין אוֹתוֹ, אֶ דִ ין אוֹמְ יו. יאֵ פָ תֵ ין כְּ ה – בֵּ ירָ תֵ יְּ ת הַ אֶ

ים, עִ בָּ ל אַרְ בֵּ קַ דוּהוּ לְ מָ שׁ. אֲ לֵּ תַּ שְׁ הִ אוּיוֹת לְ כּוֹת רְ מַ בְּ

ת, צָ קְ ה מִ לוֹקֶ וְ
דוּ אָמְ וְ
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ן־ ה מִ אוּמָ ךָ מְ דְ יָ ק בְּ בַּ דְ לֹא־יִ וְ

רוֹן חֲ ה מֵ הֹוָ שׁוּב יְ ן יָ עַ מַ ם לְ רֶ חֵ הַ

פּוֹ וגו׳ ]דברים יג, יח[ אַ

ךָ יתֶ ל־בֵּ ה אֶ בָ יא תוֹעֵ בִ לֹא־תָ וְ

נּוּ צֶ קְּ שַׁ ץ  תְּ קֵּ מֹהוּ שַׁ ם כָּ רֶ יתָ חֵ יִ הָ וְ

ם וגו׳ רֶ י־חֵ נּוּ כִּ בֶ עֲ תַ ב  תְּ עֵ תַ וְ

]דברים ז, כו[

ם יכֶ לֹהֵ ה אֱ יהֹוָ ן לַ שׂוּן כֵּ עֲ לֹא־תַ

]דברים יב, ד[

ם תֶּ רְ בַּ שִׁ ם וְ חֹתָ בְּ זְ ת־מִ ם אֶ תֶּ צְ תַּ נִ וְ

פוּן רְ שְׂ ם תִּ יהֶ רֵ שֵׁ אֲ ם וַ בֹתָ צֵּ ת־מַ אֶ

ם וגו׳ ]דברים יהֶ לֹהֵ י אֱ ילֵ סִ שׁ וּפְ אֵ בָּ

יב, ג[

ת־ וא אֶ הִ יר הַ עִ י הָ נֵ קְ דוּ זִ הוֹרִ וְ

ר לֹא־ שֶׁ ן אֲ יתָ ל אֵ חַ ל־נַ ה אֶ לָ גְ עֶ הָ

ד וגו׳ ]דברים כא, ד[ בֵ עָ יֵ

אֹד מֹר מְ שְׁ ת לִ עַ רַ צָּ ע־הַ גַ נֶ ר בְּ מֶ שָּׁ הִ

ם כֶ תְ ר־יוֹרוּ אֶ שֶׁ כֹל אֲ שׂוֹת כְּ עֲ לַ וְ

ים וגו׳ ]דברים כד, ח[ נִ כֹּהֲ הַ

ים לֹא דִּ בַּ יוּ הַ הְ רֹן יִ אָ עֹת הָ בְּ טַ בְּ

נּוּ ]שמות כה, טו[ מֶּ רוּ מִ סֻ יָ

ל־ ו אֶ עֹתָ בְּ טַּ ן מִ חֹשֶׁ ת־הַ סוּ אֶ כְּ רְ יִ וְ

ת לֶ כֵ יל תְּ תִ פְ פוֹד בִּ אֵ עֹת הָ בְּ טַ

ב וגו׳ ]שמות כח, שֶׁ ל־חֵ יוֹת עַ הְ לִ

כח[

ר שֶׁ ת אֲ דֻ עֵ ת הָ רֹן אֵ אָ ל־הָ תָּ אֶ תַ נָ וְ

יךָ ]שמות כה, טז[ לֶ ן אֵ תֵּ אֶ

ם יכֶ יבֹתֵ בִ ר סְ שֶׁ ים אֲ מִּ עַ י הָ לֹהֵ אֱ מֵ

ךָּ מֶּ ים מִ חֹקִ רְ יךָ אוֹ הָ לֶ ים אֵ רֹבִ קְּ הַ

וגו׳ ]דברים יג, ח[

ים בִּ ים רַ מִ יר יָ ל־עִ צוּר אֶ י־תָ כִּ

ית חִ שְׁ הּ לֹא־תַ שָׂ פְ תׇ יהָ לְ לֶ ם עָ חֵ לָּ הִ לְ

הּ וגו׳ ]דברים כ, יט[ צָ ת־עֵ אֶ

ו דָּ חְ מֹר יַ חֲ שׁוֹר־וּבַ רֹשׁ בְּ חֲ לֹא־תַ

]דברים כב, י[

ילוֹ פִּ הִ ע וְ שָׁ רָ כּוֹת הָ ן הַ ם־בִּ ה אִ יָ הָ וְ

י וגו׳ דֵ יו כְּ נָ פָ הוּ לְ כָּ הִ ט וְ שֹּׁפֵ הַ

]דברים כה, ב[



אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות כב:
ל לֹא בָ י אֲ כִ הָ יהּ בְּ י לֵ גִּ ת סַ צָ ה קְ קָ לָ ין וְ ית דִּ בֵ ה בְּ זָּ  בַּ תְ נִ יוָן דְּ כֵ טוּר דְּ פָּ ל  בֵּ קַ ל לְ כוֹ ין יָ אֵ שֶׁ דוּ  מְ אָ וְ

דוּ מְ אָ רוּ וְ זְ חָ ים וְ עִ בָּ רְ אַ דוּהוּ לְ מָ א אֲ לָּ ה אֶ קָ לָ
ין אֵ ר דְּ טָ פְ א מִ ם לָ לָּ כֻּ ל  בֵּ קַ ל לְ כוֹ ין יָ אֵ שֶׁ

ן מַ ר זְ חַ ה אַ קֶ א לוֹ לָּ ד אֶ אֹמֶ רֹעַ הָ גְ ין לִ אִ שָּׁ  רַ
ר שָׂ נָה עָ מוֹ שְׁ  דוּהוּ לִ מָ ם אֲ י אִ י נָמֵ כִ הָ וְ
ל בֵּ קַ ן לְ יִ דַ ל עֲ כוֹ יָּ שֶׁ דוּ  מְ אָ רוּ וְ זְ ה חָ קָ לָּ שֶּׁ  וּמִ

ה קָ לֹא לָ ל  בָ ה אֲ קָ לֵ וּם דְּ שּׁ  טוּר מִ פָּ ים  עִ בָּ רְ אַ
ה מָּ  מ' כַּ גְּ ן: וֹ אשׁ ד רִ ל אֹמֶ יף עַ סִ הוֹ ין לְ אִ שָּׁ  רַ

לוּ רֹב לָּ ים הַ טִ וֹ ה שׁ מָּ  י כַּ שֵׁ ינָ ר אִ אָ שְׁ י  אֵ שָׁ  פְ טַ
ים עִ בָּ רְ ל אַ בֵּ קַ דוּהוּ לְ מָ הוּ אֲ ינְ מִ ם: וּרְ דָ נֵי אָ בְּ
. תוֹ ין אוֹ רִ טְ וֹ ל פּ כוֹ ין יָ אֵ שֶׁ דוּ  מְ אָ רוּ וְ זְ חָ וְ

ה קָ ין לָ נֵי בֵּ שְׁ א  לָ א דְּ מָ לְ ה אַ קָ א לָ לָ אע"ג דְּ
ין ים בֵּ עִ בָּ רְ אַ דוּהוּ לְ מָ אֲ שֶׁ ין  ה וה"נ בֵּ קָ לֹא לָ  לְ

יהּ ינַן לֵ דִ בְ א עָ ה לָ רָ שָׂ נָה עֲ מוֹ שְׁ  דוּהוּ לִ מָ אֲ שֶׁ
ין א וּבֵ שָׁ י רֵ ין מֵ ה בֵּ שֶׁ  קָ ן וְ וֹ אשׁ ד רִ א אֹמֶ לָּ אֶ
ין יתִ נִ תְ י' מַ מֵ יוֹ דוּהוּ לְ מְ אַ א דְּ הָ א: יפָ סֵּ מִ

ה רֵ שְׂ נֶה עֶ מוֹ שְׁ ל מ' אוֹ  בֵּ קַ הּ לְ מֵ יוֹ דוּהוּ לְ מְ אַ בְּ
ל כוֹ ין יָ אֵ שֶׁ ם  יּוֹ וֹ בַּ דוּ בּ מְ אָ רוּ וְ זְ י חָ ךְ כִּ כָּ לְ הִ וְ

לֹא ם  הֶ לָּ שֶׁ ד  אֹמֶ א דְּ תָ לְּ אי מִ לַּ גַּ ל אִ כוֹ ל אוֹ יָ בֵּ קַ לְ
ה ל מַ רוּ כָּ תְ ם סָ יּוֹ בוֹ בַּ יוָן דְּ לוּם כֵּ ה כְּ יָ הָ
ישׁ חִ כְ לֹא הִ  נָּה וְ  תַּ שְׁ  לֹא נִ י זֶה  רֵ הֲ שֶׁ דוּ  מְ אָ שֶׁ

עוּ הֵם טָ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ זֶה וְ ט כָּ הוּת מוּעָ שְׁ  בִּ
ים עִ בָּ רְ אַ ה לְ לָּ חִ דוּ תְּ מְ י אָ ךְ כִּ כָּ לְ ד הִ אֹמֶ בְּ

ם ל אִ בֵּ קַ ל לְ כוֹ ין יָ אֵ שֶׁ ם  יּוֹ וֹ בַּ דוּ בּ מְ אָ רוּ וְ זְ חָ וְ
ם אִ ה וְ זָּ  בַּ תְ י נִ רֵ הֲ שֶׁ תוֹ  ין אוֹ רִ טְ וֹ ן פּ תָ צָ קְ ה מִ קָ לָ
ל לָ דוּהוּ כְּ מָ לֹּא אֲ  שֶׁ י  מִ י הוּא כְּ רֵ ה הֲ קָ לֹא לָ

ל כוֹ ין יָ רוּ אֵ מְ אָ ינֵהּ וְ דִ נוֹ בְּ יָ עְ מַ ו הוּא דְּ שָׁ  כְ עַ וְ
תוֹ ין אוֹ דִ מְ יוּ אוֹ הְ יִ יא וְ רִ בְ יַּ שֶׁ ד  ין לוֹ עַ ינִ תִּ מְ וּמַ

ה לי"ח וּבוֹ לָּ חִ דוּ תְּ מְ ן אָ כֵ אוּי לוֹ וְ רָ ד הָ אֹמֶ
ים עִ בָּ רְ ל אַ בֵּ קַ ל לְ כוֹ יָּ שֶׁ דוּ  מְ אָ רוּ וְ זְ ם חָ יּוֹ בַּ

ינוֹ אֵ ן וְ וֹ אשׁ ד רִ אֹמֶ עוּ בְּ טָ א דְּ תָ לְּ אי מִ לַּ גַּ אִ
נֶה מוֹ שְּׁ  ל הַ ר כָּ בָ ה כְּ קָ ם לָ ךְ אִ כָּ לְ הִ לוּם וְ כְּ
א מב"ד צָ יָ יוָן דְּ כֵ תוֹ דְּ ין אוֹ רִ טְ וֹ ה פּ רֵ שְׂ עֶ

ה קָ לֹא לָ ל  בָ ירוֹ אֲ זִ חֲ הַ ן ב"ד הוּא לְ יוֹ זְ ר בִּ בָ כְּ
לוּם: ינוֹ כְּ אֵ ן דְּ וֹ אשׁ ד רִ ל אֹמֶ יף עַ סִ הוֹ ין לְ אִ שָּׁ  רַ

א מָ יוֹ ר אוֹ לְ חָ מָ דוּהוּ לְ מְ אַ דְ א בִּ תָ יְ רַ וּבָ
מוּר ד גָּ אי אֹמֶ הוּא וַדַּ הַ ר דְּ חֵ ם אַ יוֹ רָא לְ חֲ אוֹ
ד ל עַ בֵּ קַ ל זֶה לְ כוֹ ה יָ יָ הָ שֶׁ נוּ  יְּ ה עִ יָּפֶ שֶׁ הוּא 

נָּה  תַּ שְׁ  א נִ לָּ ת אֶ וֹ כּ ךְ מַ כָ ךְ וְ ם כָּ תוֹ יוֹ אוֹ
ד ים עַ עִ בָּ רְ אַ דוּהוּ לְ מָ י אֲ ךְ כִּ כָּ לְ ישׁ הִ חִ כְ הִ וְ

ין אֵ שֶׁ דוּ  מְ י אָ נִ לוֹ פְּ ם  יעַ יוֹ גִּ הִ שֶׁ  י וּכְ נִ לוֹ פְּ ם  יוֹ
מוּר ד גָּ ן אֹמֶ וֹ אשׁ ד רִ לָּם אֹמֶ כֻּ ל  בֵּ קַ ל לְ כוֹ יָ
ל כוֹ ין יָ אֵ שֶׁ ל  קֵ לְ קַ תְ נִ נָּה וְ  תַּ שְׁ  נִ יל וְ אִ הוֹ ה וְ יָ הָ

ה זָּ  בַּ תְ י נִ רֵ הֲ שֶׁ ה  קָ לֹּא לָ  שֶׁ טוּר אע"פ  פָּ ל  בֵּ קַ לְ
נָה מוֹ שְׁ  י לִ דוּהוּ נָמֵ מָ י אֲ כִ ד וְ תוֹ אֹמֶ אוֹ בְּ

י נִ לוֹ פְּ ם  יעַ יוֹ גִּ הִ שֶׁ  י וּכְ נִ לוֹ פְּ ם  ד יוֹ ה עַ רָ שָׂ עֲ
א לָּ ה אֶ קֶ ין לוֹ ים אֵ עִ בָּ רְ ל אַ בֵּ קַ ל לְ כוֹ יָּ שֶׁ דוּ  מְ אָ
ה אֶ רְ ךְ נִ ה כָּ יָ מוּר הָ ד גָּ אֹמֶ ן דְּ וֹ אשׁ ד רִ אֹמֶ

דוּהוּ מְ אַ נֵי' דְּ תְ ינָא מַ רִ חְ נָא אַ שָּׁ  י. לִ בִּ רַ לְ
ין רִ טְ וֹ ין פּ ךְ אֵ כָּ לְ הִ ים וְ עִ בָּ רְ ל אַ בֵּ קַ הּ לְ מֵ יוֹ לְ

כֹּחַ וֹ  א בּ הֵ אי יְ וַדַּ ה דְּ קָ ן לָ ם כֵּ א אִ לָּ תוֹ אֶ אוֹ
ם יוֹ ל לְ בֵּ קַ דוּהוּ לְ מָ ת אֲ וֹ כּ מַּ  ן הַ ת מִ צָ ל קְ בֵּ קַ לְ
ם הֶ רוּ בָּ זְ ם חָ אִ כֹּחַ וְ וֹ  ין בּ אי אֵ ם וַדַּ יִ מַ יוֹ אוֹ לְ

א ירָ הִ א נְ לָ ל ר' מח"ע וְ בֵּ ן קִ כֵ ד וְ יָּ טוּר מִ פָּ
ן א לָ ירָ רִ אי בְּ מַּ  הּ אַ מֵ יוֹ דוּהוּ לְ מְ אַ וּם דְּ שּׁ  מִ דְּ

ם ת הֵ וֹ כּ מַּ  ן הַ ת מִ צָ ל קְ בֵּ קַ כֹּחַ לְ וֹ  א בּ הֵ יְּ שֶׁ
לֵמוּת י וְ קֵ לְ ינַן לִ רִ מְ נַן אָ ל וַאֲ כוֹ ין יָ אֵ שֶׁ ין  דִ מְ אוֹ
לֹא ין וְ יתִ נִ תְ מַ ינַן בְּ רִ מְ ה אָ קָ ם לָ אִ ד דְּ עוֹ וְ

ה רָ בֵ נֵי' עֲ תְ מַ ה. מ"ר: לָּ חִ תְּ כַ יהּ לְ ינַן לֵ קִ לְ מַ דְּ
ה ל מַ א כָּ דָ ים וַחֲ עִ בָּ רְ אַ דוּהוּ לְ מָ מ' אֲ גְּ א: פֵּ  רַ תְ ה וּמִ קֶ ה לוֹ לָּ חִ דוּהוּ תְּ מָ ד אֲ חָ או אֶ לָ א לְ לָּ ד אֶ חָ ד אֶ דוּהוּ אֹמֶ מָ א אֲ לָ או דְּ ם לָ אִ וְ רֶם: כֶ ם בְּ יִ אַ לְ כִ ר וְ מוֹ ר וַחֲ וֹ שׁ שׁ בְּ רֵ ן חוֹ גוֹ ין כְּ אוִ נֵי לָ שְׁ הּ  יֵּשׁ בָּ שֶׁ

ין וּבֵ שׁ י חֲ תֵּ רְ תַ ים וְ עִ בָּ רְ הוּ אַ וָה לְ הֲ ת דַּ וֹ כּ לֹשׁ מַ  שָׁ וּ  לּ פִ יו אֲ לָ ין עָ יפִ סִ ם מוֹ אִ ד וְ חָ או אֶ ל לָ ת עַ חַ ר אַ סֵ ים חָ עִ בָּ רְ ת אַ קוֹ לְ מַ ינוֹ לְ ךְ הוּא דִּ כָ או דְּ ד לָ וּם חַ שּׁ  ינַן מִ בִ שְׁ  ע חָ שַׁ  תֵ ים וְ שִׁ לֹ  שְׁ ד  יו עַ לָ ין עָ דִ מְ אוֹ שֶׁ
א שׁ לָ לֵּ תַּ שְׁ  הִ ת לְ אוּיוֹ ינָן רְ אֵ שֶׁ ת  וֹ כּ מַ ה דְּ קֶ לוֹ זֵר וְ חוֹ א וְ פֵּ  רַ תְ ד וּמִ חָ או אֶ וּם לָ שּׁ  ע מִ שַׁ  תֵ ים וְ שִׁ לֹ  שְׁ ה  קֶ א לוֹ דָ ים וַחֲ עִ בָּ רְ הוּ אַ ווּ לְ הָ ת דְּ וֹ כּ יִם מַ תַּ שְׁ א  לָּ יפוּ אֶ סִ לֹא הוֹ ם  אִ ר וְ חֵ אַ או הָ לָּ ד לַ לֹשׁ אֹמֶ  שָׁ ן  תָ אוֹ

ה טָּ  מַ יו לְ דָ ה יָ לֶ תוֹ ת וְ לֶ יחַ דֶּ רֵ ל בְּ ךְ עַ מָ סְ נִּ ם הַ דָ אָ וּד כְּ מּ עַ תוֹ הָ ל אוֹ ה עַ טֶּ  פוּף וּמֻ הוּא כָּ י וְ צִ ה וָחֵ מָּ  ת אוֹ אַ וֹ מּ י אַ תֵּ שְׁ ד  נֶגֶ הַּ כְּ בוֹ גָ ע וְ קַ רְ קַּ ד נָעוּץ בַּ חָ ץ אֶ וּד עֵ מּ עַ ל הָ נֵי' עַ תְ מַ : יהּ ינַן לֵ קִ לְ מַ
ה צוּעָ ד רְ עוֹ יִם וְ תַּ שְׁ  ת לִ חַ ה אַ פוּלָ כְּ ן: וֹ דּ ל נִ שֶׁ יו  רָ חֲ אַ מֵ ה: ירָ פִ ל תְּ שֶׁ ה  יעָ רִ "ז קְ עַ לַ מוּ דשקושרר"א בְּ רְ פְ נִ עוּת: מָ שְׁ  וּם מַ וֹ שׁ י בּ תִּ עְ מַ שָׁ לֹא   ל. וְ הָ קָּ שׁ הַ מֶ שֶׁ ן  זָּ  חַ וּד: מּ עַ י הָ דֵּ צִ יו בְּ דָ ין לוֹ יָ תִ פְ כוֹ וְ
י בֹא מִ ן יָ הֶ יֵּם בָּ קַ ר לְ מוֹ ל חֲ שֶׁ  ה וְ צוּעָ רְ ע הָ צַ מְ אֶ ת בְּ לוּיוֹ יוּ תְּ ת הָ צוּעוֹ י רְ תֵּ שְׁ ן  תָ ר אוֹ מַ לוֹ הּ כְּ ת בָּ דוֹ רְ יוֹ ת וְ לוֹ ת עוֹ צוּעוֹ י רְ תִ שְּׁ  ן הַ תָ אוֹ ע וְ בַּ רְ ן אַ הֵ שֶׁ ת  צוּעוֹ ם רְ יִ תַּ שְׁ נוּ  יְ ם הַ יִ תַּ שְׁ  ה לִ פוּלָ ת כְּ רֶ חֶ אַ

סוֹ רֵ י כְּ פִ ה בְּ צוּעָ ל רְ שֶׁ הּ  שָׁ ה רֹא לֶ ה כָּ כֶּ הוּא מַ שֶׁ  כְּ שֶׁ ךְ  ר כָּ עֵ שַׁ  מְּ  שֶׁ סוֹ  רֵ י כְּ ד פִּ ת עַ עַ גַּ ח וּמַ פַ ה טֶ בָ חָ הּ רְ מָ צְ ה עַ צוּעָ ח וּרְ פַ הּ טֶ כָּ רְ הּ אָ ה בָּ לוּיָ תְּ שֶׁ ל  קֵּ ח מַ פַ הּ טֶ דָ יָ יו כו': לָ עָ בוּס בְּ יר אֵ כִּ מַּ  שֶׁ
יו רָ חוֹ אֲ הּ לַ תוּנָה לָ ן נְ בֶ אֶ יל הָ עֵ ן לְ רַ מַ אֲ ף ע"ג דַּ אַ ס וְ רֵ כָּ ם הַ שָׁ יל  חִ תְ מַּ  שֶׁ ם  קוֹ ד מָ וֹ עַ בּ ל גַּ ב כָּ רֹחַ ה בְּ צוּעָ רְ ךְ הָ ךְ אֹרֶ כָּ לְ וֹ הִ בּ ב גַּ רֹחַ תוֹ בְּ ה אוֹ כֶּ ה וּמַ כֶּ מֻּ  ד הַ צַ ד בְּ מֵ ה עוֹ כָּ מַּ  הַ שֶׁ סוֹ  רֵ ת כְּ לַּ חִ תְ בִּ

ן א לָ יטָ שִׁ  ט פְּ שָׁ  פְ א מִ מֹר הָ שְׁ  לֹא תִ ם  א אִ רֵ א קוֹ רֵ וֹ קּ הַ וְ א: מָ עְ שׁ טַ רֵ פָ א מְ רָ מָ גְּ יו בַּ רָ חוֹ אֲ ת מֵ דוֹ י יָ תֵּ שְׁ ן וּ טֶ בֶּ ל הַ נָיו עַ פָ לְּ ישׁ מִ לִ שְׁ  : וֹ בּ חְ רָ ה בְּ כָּ ה מַ יָ הָ וֹ וְ דּ ד צִ צַ מוֹ לְ צְ ף עַ חֵ לְ שַׁ  ה הוּא מְ יָ אעפ"כ הָ
ב אָ א הָ צָ ף ח.( יָ ת דַּ וֹ כּ יל )מַ עֵ ן לְ רָ מָ יחַ ב"ד הוּא וַאֲ לִ שְׁ  טוּר דִּ פָּ דוֹ  ת יָ חַ ת תַּ ם מֵ אִ א: רֵ וֹ קּ הַ א וְ כָ נֵי הָ תָ י קָ כִ הָ לְ א דִּ הֵ ה תְּ יָ רְ קַ יֶה בְּ הְ ת תִּ קֹּרֶ  ף יא.( בִּ ת[ )דַּ יתוֹ רִ ן ]כְּ רָ מָ אֲ דַ ה כְּ יאָ רִ י קְ עֵ בָ דְּ
ין טוּרִ ן פְּ לָּ כֻּ ף עח.(  ין דַּ רִ דְ הֶ נְ ין )סַ פִ רָ שְׂ נִּ הַ ינַן בְּ רִ מְ אָ ת דְּ לוֹ קְ ר מַ שֶׂ עֶ ם בְּ דָ נֵי אָ ה בְּ רָ שָׂ הוּ עֲ כֻּ  הִ י לְ מֵ א דָּ לָ דוֹ וְ ל יָ ה עַ לֶ וֹ ת ה"ז גּ ד וּמֵ אֹמֶ ל הָ ה עַ צוּעָ יף לוֹ רְ סִ הוֹ יחַ ב"ד: לִ שְׁ נוֹ וּ ת בְּ ה אֶ כֶּ מַּ  הַ

ה: לָּ קַ י נְ רֵ ה וַהֲ לָ קְ נִ יב וְ תִ כְ טוּר דִּ פָּ  ' וּ ל כּ קֵ לְ קַ תְ נִ ה: לֶ קְ י נִ רֵ ה וַהֲ לָ קְ נִ יב וְ תִ כְ טוּר דִּ פָּ  ' וּ ל כּ קֵ לְ קַ תְ ם: נִ דָ י אָ ידֵ ס בִּ סֵ גוֹ הּ בְּ נָא לָ מְ קֵ יא אוֹ הִ הַ דְּ

נֵי' תְ ה מַ רָ מְ ז אָ ל אָ לֹּא יוּכַ  שֶׁ דוּהוּ  מָ רוּ וַאֲ זְ ל חָ בֵּ קַ דוּהוּ לְ מָ אֲ שֶׁ ם  יּוֹ וֹ בַּ י. בּ מֵ יוֹ דוּהוּ לְ מְ אַ א דְּ הָ

ד ר אֹמֶ תַ ינַן בָּ לִ זְ י אָ קֵ א לָ י לָ אִ ה דְּ קֶ לוֹ דְּ
מוֹ ה כְּ קֶ לְ יִ יא וְ רִ בְ יַּ שֶׁ ד  ין לוֹ עַ תִּ נַמְ ן וְ וֹ אשׁ רִ הָ

ר חָ מָ י לְ נִ שֵׁ ד  דוּהוּ אֹמֶ מָ ם אֲ ל אִ בָ דוּהוּ אֲ מָ אֲ שֶׁ
ר תַ ינַן בָּ לִ זְ אָ ן וְ וֹ אשׁ רִ ר הָ חַ ישׁ אַ חִ כְ א הִ מָּ  שֶׁ
ל כוֹ ין יָ אֵ שֶׁ דוּהוּ  מָ י אֲ רֵ הֲ שֶׁ טוּר  ן וּפָ רוֹ חֲ אַ הָ

דוּהוּ מָ א אֲ יפָ ינָא סֵ דִּ ן מִ כֵ ל וְ לָ ת כְּ קוֹ לְ לִ
ל בֵּ קַ דוּהוּ לְ מָ ם אֲ יּוֹ ל י"ח וּבוֹ בַּ בֵּ קַ ה לְ לָּ חִ תְּ מִ

ה קָ לֹא לָ ם  ה אִ קֶ לוֹ י וְ נִ שֵּׁ  ר הַ תַ ינַן בָּ לִ זְ ם אָ לָּ כֻּ
ם יוֹ דוּהוּ בְּ מָ אֲ א בַּ תָ יְ רַ ל הי"ח וּבָ ר כָּ בָ כְּ
ינַן לִ זְ אָ עוּת וְ ה טָ יָ ן הָ וֹ אשׁ ד רִ ל אֹמֶ בָ ן אֲ רוֹ חֲ אַ

א: רָ תְ ר בָּ תַ בָּ

ל בֵּ קַ דוּהוּ לְ מָ טוּר. אֲ ים – פָּ עִ בָּ ל אַרְ בֵּ קַ ין יָכוֹל לְ אֵ דוּ שֶׁ אָמְ אוְ

ל בֵּ קַ יָּכוֹל הוּא לְ דוּ שֶׁ ה אָמְ קָ לָּ שֶּׁ ה, וּמִ רֵ שְׂ ה עֶ מוֹנֶ שְׁ

ים עִ בָּ יב ״אַרְ תִ י כְּ א? אִ מָ עְ אי טַ ׳ מַ מָ טוּר. גְּ ים – פָּ עִ בָּ אַרְ

יב תִ כְ א דִּ תָּ שְׁ יָינָא, הַ נְ מִ ים בְּ עִ בָּ ינָא: אַרְ ה אָמֵ וָ ר״ הֲ פָּ סְ מִ בְּ

ים. עִ בָּ אַרְ ת הָ ם אֶ הוּא סוֹכֵ יָן שֶׁ נְ ים״ – מִ עִ בָּ ר אַרְ פַּ סְ מִ ״בְּ

ר פֶ י סֵ מֵּ קַּ י מִ ימִ יְ קָ י, דְּ ינָשֵׁ אָר אִ י שְׁ אֵ שָׁ פְ ה טַ מָּ א: כַּ בָ ר רָ אָמַ

ה ר תּוֹרָ פֶ סֵ ילּוּ בְּ אִ ה, דְּ בָּ א רַ רָ בְ י גַּ מֵּ קַּ י מִ ימִ יְ א קָ לָ ה, וְ תּוֹרָ

ה הוּדָ י יְ בִּ א. רַ דָ רוּ חֲ צַ נַן בְּ בָּ תוֹ רַ אֲ ים״, וַ עִ בָּ יב ״אַרְ תִ כְּ

אי ק: מַ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ כוּ׳. אָמַ ימוֹת וְ לֵ ים שְׁ עִ בָּ ר: אַרְ אוֹמֵ
יךָ ין יָדֶ ה בֵּ לֶּ אֵ כּוֹת הָ מַּ ה הַ יב ״מָ תִ כְ ה – דִּ הוּדָ י יְ בִּ רַ א דְּ מָ עְ טַ

ינוֹקוֹת תִ הוּא בְּ נַן? הַ בָּ רַ י״. וְ בָ אַהֲ ית מְ י בֵּ תִ כֵּ ר הֻ שֶׁ ר אֲ אָמַ וְ

כּוֹת מַ א בְּ לָּ ין אֶ דִ ין אוֹמְ יב. אֵ תִ כְ ן הוּא דִּ בָּ ית רַ ל בֵּ שֶׁ

הוּ: ינְ מִ א. וּרְ ה – לָ קָ ין, לֹא לָ ה – אִ קָ כוּ׳. לָ אוּיוֹת וְ רְ הָ

ל בֵּ קַ ין יָכוֹל לְ אֵ דוּ שֶׁ אָמְ רוּ וְ זְ חָ ים, וְ עִ בָּ ל אַרְ בֵּ קַ דוּהוּ לְ מָ אֲ

רוּ זְ חָ ה, וְ רֵ שְׂ ה עֶ מוֹנֶ ל שְׁ בֵּ קַ דוּהוּ לְ מָ טוּר. אֲ ים – פָּ עִ בָּ אַרְ

ת: שֶׁ ב שֵׁ ר רַ טוּר. באָמַ ים – פָּ עִ בָּ ל אַרְ בֵּ קַ יָּכוֹל לְ דוּהוּ שֶׁ מָ אֲ וַ

ר חַ מְ דוּהוּ לִ מָ אֲ א – דַּ י, הָ יוֹמֵ דוּהוּ לְ מָ אֲ א – דַּ יָא, הָ שְׁ א קַ לָ

ין, אוִ י לָ נֵ הּ שְׁ יֵּשׁ בָּ ה שֶׁ ירָ בֵ ר עֲ בַ י׳ עָ נִ תְ א. גמַ רָ א אוּחְ יוֹמָ וּלְ

ה או – לוֹקֶ ם לָ אִ טוּר, וְ ה וּפָ ד – לוֹקֶ חָ ד אֶ דוּהוּ אוֹמֶ מָ אֲ

ד ין אוֹמֶ דִ ין אוֹמְ יָא: אֵ נְ תַ הָ ׳ וְ מָ ה. גְּ לוֹקֶ ר וְ חוֹזֵ א, וְ פֵּ רַ תְ וּמִ

א – יָא, הָ שְׁ א קַ ת: לָ שֶׁ ב שֵׁ ר רַ ין! דאָמַ אוִ י לָ נֵ שְׁ ד לִ חָ אֶ

ים עִ בָּ אַרְ דוּהוּ לְ מָ אֲ א – דַּ א. הָ דָ חֲ ים וַ עִ בָּ אַרְ דוּהוּ לְ מָ אֲ דַּ

ל יו עַ י יָדָ תֵּ ה שְׁ ין אוֹתוֹ? כּוֹפֶ קִ לְ ד מַ יצַ י׳ כֵּ נִ תְ י. ה)א(מַ תֵּ רְ תַ וְ

ם יו, אִ דָ גָ בְ ז בִּ ת אוֹחֵ נֶסֶ כְּ ן הַ זַּ חַ , וְ ךְ ילָ הֵ ךְ וְ ילָ מּוּד הֵ עַ הָ

ת ה אֶ לֶּ גַ הוּא מְ ד שֶׁ מוּ, עַ רְ פְ מוּ – נִ רְ פְ ם נִ אִ עוּ, וְ רְ קְ עוּ – נִ רְ קְ נִ

יו לָ ד עָ ת עוֹמֵ נֶסֶ כְּ ן הַ זַּ יו. חַ רָ אַחֲ תוּנָה מֵ ן נְ בֶ אֶ הָ בּוֹ. וְ לִ

ם נַיִ ם וּשְׁ נַיִ שְׁ ד לִ חָ ה אֶ פוּלָ ל, כְּ גֶ ל עֵ יָדוֹ, שֶׁ ה בְּ צוּעָ וּרְ

הּ. דוֹת בָּ יוֹרְ מוֹר עוֹלוֹת וְ ל חֲ צוּעוֹת שֶׁ י רְ תֵּ ה, וּשְׁ עָ בָּ אַרְ לְ

יסוֹ. רֵ י כְ ל פִּ ת עַ עַ גַּ הּ מַ רֹאשָׁ ח, וְ פַ ה טֶ בָ חָ ח וּרְ פַ הּ טֶ יָדָ

ינוֹ אֵ יו. וְ רָ אַחֲ לְּ י יָדוֹת מִ תֵּ נָיו וּשְׁ פָ לְּ ישׁ מִ לִ ה אוֹתוֹ שְׁ כֶּ וזוּמַ

ר מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ א מוּטֶּ לָּ ב, אֶ לֹא יוֹשֵׁ ד וְ ה אוֹתוֹ לֹא עוֹמֵ כֶּ מַ

ל כֹּחוֹ, כׇ ת בְּ יָדוֹ אַחַ ה בְּ כֶּ ה מַ כֶּ מַּ הַ ט״, חט)ב(וְ שֹּׁפֵ ילוֹ הַ פִּ הִ ״וְ

א ה׳ לָ פְ הִ גוֹ׳״, ״וְ שׂוֹת וְ עֲ מֹר לַ שְׁ ם לֹא תִ א: ״אִ א קוֹרֵ קּוֹרֵ הַ וְ

א: רָ קְ מִּ ת הַ לַּ חִ תְ ר לִ חוֹזֵ גוֹ׳״ וְ כּוֹת וְ ת מַ אֵ ךָ וְ כֹּתְ ת מַ אֶ

הוּא ם: ״וְ חוֹתֵ גוֹ׳״ וְ זֹּאת וְ ית הַ רִ בְּ י הַ רֵ בְ ת דִּ ם אֶ תֶּ רְ מַ ״וּשְׁ

ת ם מֵ אִ א. ייא)ג(וְ רָ קְ מִּ ת הַ לַּ חִ תְ ר לִ חוֹזֵ גוֹ׳, וְ וֹן״, וְ ר עָ פֵּ כַ חוּם יְ רַ

י רֵ ת – הֲ ת וּמֵ ה אַחַ צוּעָ יף לוֹ עוֹד רְ טוּר. הוֹסִ ת יָדוֹ – פָּ חַ תַּ

טוּר, ם – פָּ יִ מַ ין בְּ י בֵּ יעִ רֵ ין בְּ ל, בֵּ קֵ לְ קַ תְ ל יָדוֹ. נִ ה עַ ה גּוֹלֶ זֶ

ם. יִ מַ ה – בְּ שָּׁ אִ הָ י, וְ יעִ רֵ ישׁ – בְּ אִ ר: הָ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ רַ
׳ מָ גְּ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פי״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ב,

סמג לאוין קצט:

ב מיי׳ פי״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ג:

ג מיי׳ פי״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ד:

ד מיי׳ פי״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ד:

ה מיי׳ פט״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ח,

סמג לאוין קצט:

ו מיי׳ פט״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ט:

ז מיי׳ פט״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ י:

ח מיי׳ פט״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ט:

ט מיי׳ פט״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ יא:

י מיי׳ פט״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ יב:

יא מיי׳ פי״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ה:

מסורת הש״ס

א משנה סוטה; סוטה ז.

ב תמורה ג:

ג בבא קמא לב:

תורה אור השלם

]זכריה יג, ו[

]דברים כה, ב[

]דברים כח[

]תהילים עח, לח[

]דברים כח, נח[

]דברים כט, ח[



כג.אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות
מֹר שְׁ ת תִּ צּוֹ מַּ ג הַ חַ עֵד: ל מוֹ שֶׁ וֹ  לּ ת חֻ דוֹ עֲ וֹ מּ ת הַ אֶ : וֹ י בּ שִׁ פְ י אֶ ר אִ תֹּאמַ לֹּא   שֶׁ הּ  ין בָּ רִ עֲ גַ ין מְ ין אֵ מִ סְ ין חוֹ אֵ

ל שֶׁ וֹ  לּ ל חֻ א עַ לָּ יר אֶ הִ זְ הַ א לְ לֹא בָ א  מוּר הָ ר אָ בָ י כְּ רֵ י הֲ יעִ בִ שְּׁ  ן וּבַ וֹ אשׁ רִ ם בָּ ף יח.( אִ ה )דַּ יגָ גִ חֲ שׁ בַּ רֵ פָ מְ

ק יבָ מוֹ מֵ א כְּ תָּ  קְ בַ אֲ ה: אכָ לָ יַּת מְ שִׂ עֲ סוּר בַּ אָ שֶׁ ד  עֵ מוֹ

י ירֵ וּ יַתִּ לּ פִ אֲ יו: רָ חֲ אַ ת מֵ יוֹ עָ שְׁ י רִ תֵּ  ר שְׁ פַּ סְ מִ בְּ יק: בִ אֲ

י אִ ךְ: כָ יד בְּ פִּ קְ הַ ין לְ אֵ ע דְּ דָּ י מַ ירִ סִ וּ חֲ לּ פִ כֹּחַ וַאֲ

ין לִ כוֹ ע יְ דָּ י מַ ירִ סִ וּ חֲ ילּ פִ אֲ א דַּ מָ לָ שְׁ תְּ בִּ רַ מְ אָ

הוּא שֶׁ  ז: זָרֵ מְ יךְ כו' לִ רִ טְ צְ אִ נוּ דְּ יְ ן הַ הֶ יד בָּ מִ עֲ הַ לְ

י בִּ רַ ה לְ אֶ רְ ן נִ חוֹ כֵּ רְ ל כָּ עַ . בְּ תוֹ וֹ כּ הַ ן לְ תַּ נִּ שֶׁ ה  בָּ ה רַ כָּ מַ

ד חָ אֶ ישׁ וְ אִ ד הָ חָ י: ה"ג ת"ר אֶ בִּ ל רַ בֵּ ר קִ חֵ ן אַ וֹ שׁ לָ וּבְ

ה הוּדָ י יְ בִּ יר רַ אִ י מֵ בִּ י רַ רֵ בְ ם דִּ יִ מַ לֹא בְּ  י וְ עִ רֵ ה בְּ שָּׁ  אִ הָ

ים רִ מְ ים אוֹ מִ כָ ם וַחֲ יִ מַ ה בְּ שָּׁ  אִ הָ י וְ עִ רֵ ישׁ בְּ אִ ר הָ מֵ אוֹ

יִם מַ ין בְּ י בֵּ עִ רֵ ין בְּ ה בֵּ שָּׁ  אִ ד הָ חָ אֶ ישׁ וְ אִ ד הָ חָ אֶ

ה שָּׁ  אִ ד הָ חָ אֶ ישׁ וְ אִ ד הָ חָ ר אֶ מֵ ה אוֹ הוּדָ י יְ בִּ יָא רַ נְ תַ הָ וְ

ד חָ ה אֶ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ מַ אָ קָ א דְּ ק הָ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ מַ י אָ עִ רֵ בְּ

ין וִ שָׁ ן  נֵיהֶ ר שְׁ מַ אָ י קָ כִ י הָ עִ רֵ ה בְּ שָּׁ  אִ ד הָ חָ אֶ ישׁ וְ אִ הָ

א יכָּ ם אִ יִ מַ ל בְּ בָ ין אֲ טוּרִ י פְּ עִ רֵ ל בָּ קֵ לְ קַ תְ נִּ שֶּׁ  מִ י דְּ עִ רֵ בָּ

ה כָּ ת מַ חוֹ פָ דוּהוּ לְ מָ אֲ שֶׁ ן  גוֹ ת כְּ טֶ ה מוּעֶ כָּ מַ א: תָּ  לֻגְ פְּ

א שָׁ י ה כו' רֵ בָּ ה רַ כָּ א מַ לָּ י אֶ ין לִ אֵ ד: חָ וּר אֶ דּ סִ בְּ

ן מַ זְ א בִּ לָּ י אֶ ין לִ י אֵ רֵ פְ סִ א בְּ יתָ י אִ כִ א הָ תָ יְ רַ בָ דְּ

ד אֹמֶ ד וְ ל אֹמֶ ל כָּ ים עַ עִ בָּ רְ ן אַ נַּיִ ל מִ ין עַ יפִ סִ וֹ מּ שֶׁ

ם קוֹ ל מָ כָּ יף מִ סִ לֹא יוֹ ן ת"ל  נַּיִ ין מִ ית דִּ דוּהוּ בֵּ מָ אֲ שֶׁ

יָּב חַ י דְּ ין לִ ה כו'. אֵ בָּ ה רַ כָּ א מַ לָּ י אֶ ין לִ ה אֵ בָּ ה רַ כָּ מַ

ל ה עַ בֵּ רְ ת הַ וֹ כּ הוּ מַ כָּ הִ שֶׁ ן  מַ זְ א בִּ לָּ יף אֶ סִ לֹא יוֹ ל  עַ

ת חַ ת אוֹ אַ וֹ כּ י מַ תֵּ  וּ שְׁ לּ פִ ת אֲ טוֹ ת מוּעָ וֹ כּ ד מַ אֹמֶ הָ

יף לֹא יֹסִ יף  סִ לֹא יוֹ יף ת"ל  סִ הוֹ סוּר לְ אָ ן דְּ נַּיִ מִ

י עִ רֵ ל בָּ קֵ לְ קַ תְ ה נִ לָּ קַ ד: אֹמֶ ן הָ נַּיִ ל מִ ה עַ לֶּ ל אֵ כֹּתוֹ עַ  הַ לְ

נָה וֹ אשׁ רִ ין בָּ בֵּ זוּל: לְ ן זִ וֹ שׁ ה לְ לָ קְ נִ ט וְ קַ א נְ רָ קְ נָא דִּ שָּׁ  לִ וְ

הוּ כָּ הִ שֶׁ ר  חַ אַ ין לְ ל בֵּ לָ הוּ כְּ כָּ הִ שֶׁ ם  ין קֹדֶ יָּה בֵּ נִ שְּׁ  ין בַּ בֵּ

ת וֹ כּ הַ הַּ יָדוֹ לְ י בִּ גְ מַּ שֶׁ נָה  וֹ אשׁ ה רִ הָ בָּ גְ נָה הַ וֹ אשׁ נוּ רִ יְ הַ וְ

ד אוֹ חַ ת פַּ מַ חֲ ה מֵ הָ בָּ גְ הּ הַ תָ אוֹ ל בְּ קֵ לְ קַ תְ ם נִ אִ

הוּ: כָּ הִ שֶׁ ר  חַ אַ נוּ לְ יְ הַ יָּה דְּ נִ ה שְׁ הָ בָּ גְ הַ ל בְּ קֵ לְ קַ תְ נִּ שֶׁ

ין רִ טְ וֹ ה פּ קָ סְ פְ יָּה נִ נִ ה שְׁ הָ בָּ גְ הַ ם בְּ ה אִ צוּעָ רְ ה הָ קָ סְ פְ נִ

ם ם קֹדֶ אִ הוּ וְ כָּ הִ שֶׁ ה  אָ כָּ הּ הַ תָ אוֹ ה בְּ לָ קְ א נִ הָ תוֹ דְּ אוֹ

ה: לָּ ין זוֹ קַ ת אֵ וֹ כּ הַ ים יָדוֹ לְ רִ הֵ שֶׁ  ה כְּ קָ סְ פְ הוּ נִ כָּ הִ שֶׁ

ה: לָּ א קַ הָ הּ דְּ ינָא בֵ רֵ ה קָ לָּ קַ נְ תוֹ דִּ ין אוֹ רִ טְ וֹ פּ

דוּהוּ מָ אֲ שֶׁ ה  לֶ קָּ ה יִ קֶ לְ יִּ שֶׁ  כְ וֹ לִ רוּשׁ ה פֵּ לָּ ה קַ קֶ לְ יִּ שֶׁ  כְ לִ

ן פֶ ים דְּ רִ טְ וֹ י פּ עִ רֵ ל בָּ קֵ לְ קַ תְ יָּד יִ קוּהוּ מִ לְ ם יַ אִ שֶׁ

ה לֶ קָּ יִּ שֶׁ ה  כָּ ין לוֹ מַ נִ תְ ין נוֹ אֵ יב דְּ תִ ה כְּ לָ קְ נִ יף וְ סִ יוֹ

ל קֵ לְ קַ תְ לֹּא יִ  שֶׁ דוּהוּ  מָ ל אֲ בָ י אֲ תִּ עְ מַ שָׁ ךְ  יָּד כָּ יהָ מִ לֶ עָ

ם ה קֹדֶ לָּ חִ ה תְּ לָּ קַ : תוֹ ין אוֹ קִ לְ קוּת מַ לְ מַּ ר הַ חַ אַ ד לְ עַ

ל נֵי' עַ תְ מַ ן: י כֵ רֵ חֲ תוֹ אַ ין אוֹ קִ לְ ה מַ אָ כָּ וּם הַ ל שׁ בֵּ קִּ שֶׁ

ה בָ ה טוֹ דָּ מִ וֹ דְּ שׁ ן לוֹ נַפְ נָּתֵ תִּ שֶׁ ה  מָּ כַ ה וְ מָּ ת כַּ חַ אַ

ת דַּ מִ בְ ת דִּ אוֹ שׁ מֵ מֵ חֲ ד מֵ חָ נוּת אֶ עָ רְ פֻּ ת  דַּ מִּ ה מִ בָּ רֻ מְ

ל ת עַ בוֹ ן אָ וֹ ד עֲ פֹּקֵ ת כ':ה'(  מוֹ יב )שְׁ תִ נוּת כְּ עָ וּרְ פּ

יב תִ ה כְּ בָ ה טוֹ דָּ מִ ים וּבְ עִ בֵּ ל רִ עַ ים וְ שִׁ לֵּ ל שִׁ ים עַ נִ בָּ

י רֵ ין דָּ פִ לְ אַ ינַן לְ מִ גְּ רְ תַ ם וּמְ יִ פַּ לְ אַ ד לְ סֶ ה חֶ ם( עֹשֶׂ שָׁ (

ד חָ נוּ אֶ יְ ת הַ רוֹ וֹ ים דּ פִ לָ נֶגֶד אֲ ת כְּ רוֹ וֹ ה דּ עָ בָּ רְ אַ

נֵי שְּׁ  ת מִ חוֹ ינוֹ פָּ ים אֵ פִ לָ אֲ עוּט לַ ת מִ אוֹ שׁ מֵ מֵ חֲ מֵ

ד ים עַ פִ לָ ע אֲ מַ שְׁ מַ וּטוֹ דְּ שׁ פְ ם כִּ ן אִ כֵּ שֶׁ ל  כָ ים וְ פִ לָ אֲ

ת: רוֹ וֹ דּ ל הַ ף כָּ סוֹ

ל לָ ין כְּ ידִ מִ עֲ ין מַ ר אֵ מַ אָ א דְּ מָּ נָּא קַ תַּ יג אַ לִ פְ ע. נ"ל דִּ דָּ י מַ ירִ סִ כֹּחַ ו( חֲ י  ירֵ ינַן יַתִּ עֵ ר )בָּ מֵ ה אוֹ הוּדָ י יְ בִּ רַ

ין ידִ מִ עֲ ה מַ הוּדָ י יְ בִּ רַ לְ ר דִּ מַ ה לוֹ רָ אוֹ כְ ן לִ ין נָכוֹ א אֵ רָ מָ גְ א דִּ מָ עְ א טַ הָ בְ ר דִּ בָ דָּ ין בַּ קִ דְּ קְ דַ ין מְ אֵ ע דְּ דָּ י מַ ירִ סִ חֲ

ף ה אַ שָּׁ  יהוּ אִ ין. וּמִ וִ שָׁ ם  נֵיהֶ שְׁ ע: דָּ י מַ ירִ סִ א חֲ קָ וְ דַּ

ה שָּׁ  אִ ישׁ וְ י אִ עִ רֵ ל בָּ קֵ לְ קַ תְ נִ ל הֲ ה. כָּ לָּ קַ ם: יִ מַ בְּ

יָּה נִ שְּׁ  נָה אוֹ בַּ וֹ אשׁ רִ תוֹ בָּ קוֹ לְ הַ ה לְ צוּעָ רְ הַּ הָ י בִּ גְ הִ שֶּׁ  מִ

ה קָ סְ פְ ל נִ בָ ל אֲ לָ תוֹ כְּ ין אוֹ כִּ ין מַ אֵ תוֹ וְ ין אוֹ רִ טְ וֹ פּ

ה קָ סְ פְ נִּ שֶׁ לֹא   ת וְ חַ ה אַ קָ לָּ שֶׁ יָּה  נִ שְּׁ  ה בַּ קָ סְ פְ י נִ א כִּ קָ וְ דַּ

ל: לָ ה כְּ קָ לָּ שֶׁ ם  ן קֹדֶ וֹ אשׁ רִ בָּ

י בִּ שּׁוּם רַ ת מִ שֶׁ ב שֵׁ ר רַ ה״. )א(אָמַ לָ קְ שּׁוּם ״נִ א – מִ מָ עְ אי טַ ׳ מַ מָ גְּ

ים עִ בָּ יב ״אַרְ תִ כְ ל – דִּ גֶ ל עֵ יא שֶׁ הִ ה שֶׁ צוּעָ רְ ן לִ נַּיִ יָה: מִ רְ זַ ן עֲ ר בֶּ זָ עָ לְ אֶ

שּׁוּם ת מִ שֶׁ ב שֵׁ ר רַ אָמַ ישׁוֹ״. אוְ דִ סֹם שׁוֹר בְּ חְ יהּ ״לֹא תַ יךְ לֵ מִ נּוּ״, וּסְ יַכֶּ

ין אֵ ין, שֶׁ חִ ה שְׁ י מוּכֵּ נֵ פְ ה לִ לָ נָּפְ ה שֶׁ מָ יבָ ן לִ נַּיִ יָה: מִ רְ זַ ן עֲ ר בֶּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ

י יהּ ״כִּ יךְ לֵ מִ ישׁוֹ״, וּסְ דִ סֹם שׁוֹר בְּ חְ יב ״לֹא תַ תִ כְ הּ – דִּ ין אוֹתָ מִ חוֹסְ

ן ר בֶּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ שּׁוּם רַ ת מִ שֶׁ ב שֵׁ ר רַ אָמַ גוֹ׳״. ב)ב(וְ ו וְ דָּ ים יַחְ בוּ אַחִ יֵשְׁ

יב תִ כְ ה, דִּ רָ ה זָ בוֹדָ ד עֲ ילּוּ עוֹבֵ אִ ים כְּ דִ מּוֹעֲ ת הַ ה אֶ זֶּ בַ מְ ל הַ יָה: כׇּ רְ זַ עֲ

מֹר״. שְׁ צּוֹת תִּ מַּ ג הַ ת חַ יהּ ״אֶ יךְ לֵ מִ ״, וּסְ ךְ ה לָּ שֶׂ עֲ ה לֹא תַ כָ סֵּ י מַ לֹהֵ ״אֱ

ע, רָ שׁוֹן הָ ר לָ פֵּ סַ מְ ל הַ יָה: כׇּ רְ זַ ן עֲ ר בֶּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ שּׁוּם רַ ת מִ שֶׁ ב שֵׁ ר רַ אָמַ וְ

יכוֹ לִ שְׁ הַ אוּי לְ ר – רָ קֶ דוּת שֶׁ יד עֵ עִ מֵּ ל הַ כׇ ע, וְ רָ שׁוֹן הָ ל לָ בֵּ קַ מְ ן הַ כֵ וְ

ע מַ א שֵׁ שָּׂ יהּ ״לֹא תִ יךְ לֵ מִ כוּן אֹתוֹ״, וּסְ לִ שְׁ ב תַּ לֶ כֶּ יב ״לַ תִ כְ ים, דִּ בִ לָ כְ לִ

ל נָא: שֶׁ כוּ׳. תָּ צוּעוֹת וְ י רְ תֵּ יא״. גוּשְׁ שִּׂ י ״לֹא תַ יהּ נָמֵ י בֵּ רִ גוֹ׳״, קְ א וְ וְ שָׁ

הוּ ע שׁוֹר קֹנֵ א: ״יָדַ דָּ סְ ב חִ רַ יהּ דְּ לֵ אָה עֲ ילָ לִ הוּא גָּ ישׁ הָ רֵ דָ דְ מוֹר. כִּ חֲ

רוּךְ הוּא: דוֹשׁ בָּ קָּ ר הַ גוֹ׳״, אָמַ ע וְ ל לֹא יָדַ אֵ רָ שְׂ יו יִ לָ עָ בוּס בְּ מוֹר אֵ חֲ וַ

יו. לָ עָ בוּס בְּ יר אֵ כִּ ינוֹ מַ אֵ י שֶׁ מִּ ע מִ רַ פָּ יִ יו, וְ לָ עָ בוּס בְּ יר אֵ כִּ מַּ י שֶׁ יָבֹא מִ

יהּ בֵּ פוּם גַּ ד לְ חַ ד וְ ינַּהּ כֹּל חַ ע מִ מַ יֵי: שְׁ ר אַבָּ כוּ׳. אָמַ ח וְ פַ הּ טֶ יָדָ

א לָּ א! אֶ צוּעוֹת טוּבָ הוּ רְ ישׁ לְ ן נַפֵּ ם כֵּ א: אִ בָ יהּ רָ ר לֵ מַ יהּ. אֲ ינַן לֵ דִ בְ עָ

הּ. ה בַּ פֵּ רַ י מְ עֵ י בָּ יהּ, כִּ ר בַּ טַּ יקַ י מְ עֵ י בָּ יהּ, כִּ ית לַ א אִ תָ קָ א: אַבְ בָ ר רָ אָמַ

א רָ ר קְ אָמַ נָא: דְּ הֲ ב כָּ ר רַ י? אָמַ ילֵּ י מִ נֵ נָא הָ כוּ׳. מְ ין אוֹתוֹ וְ קִ לְ מַ

ת ה אַחַ עָ שְׁ ר״ – רִ פָּ סְ מִ תוֹ בְּ עָ שְׁ י רִ דֵ נָיו כְּ פָ הוּ לְ כָּ הִ ט וְ שֹּׁפֵ ילוֹ הַ פִּ הִ ״וְ

ב ר רַ כוּ׳. אָמַ ין אוֹתוֹ וְ קִ לְ ין מַ יו. אֵ רָ אַחֲ יוֹת מֵ עָ שְׁ י רִ תֵּ נָיו, שְׁ פָ לְּ מִ

ר מַ אֱ נֶּ ת – שֶׁ לֶ פֶּ יא מוּכְ הִ ה שֶׁ צוּעָ רְ ן לִ נַּיִ נָן: מִ י יוֹחָ בִּ ר רַ א אָמַ דָּ סְ חִ

יהוּ״, א ״יַטֵּ רָ תּוֹב קְ כְ ן לִ ם כֵּ יהּ! אִ גוּפֵ יהּ לְ י לֵ עֵ יבְּ א מִ הָ ילוֹ״. וְ פִּ הִ ״וְ

ין נַן: אֵ בָּ נוּ רַ יָדוֹ. תָּ ה בְּ כֶּ ה מַ כֶּ מַּ י. דהַ תֵּ רְ ינַּהּ תַּ ע מִ מַ ילוֹ״? שְׁ פִּ אי ״הִ מַ

ר: ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ ע. רַ דָּ י מַ ירֵ יתֵ י כֹחַ וִ ירֵ סֵ א חֲ לָּ ין אֶ נִ זָּ ין חַ ידִ מִ עֲ מַ

ה הוּדָ י יְ בִּ רַ יהּ דְּ ווֹתֵ א: כְּ בָ ר רָ . אָמַ י כֹּחַ ירֵ יתֵ ע וִ דָּ י מַ ירֵ סֵ ילּוּ חֲ פִ אֲ

י ירֵ סֵ א חֲ מָ לָ שְׁ תְּ בִּ רַ י אָמְ יף״, אִ ן יוֹסִ יף... פֶּ יב ״לֹא יוֹסִ תִ כְ א, דִּ רָ בְּ תַּ סְ מִ
יךְ רִ י צְ ע – מִ דָּ י מַ ירֵ תֵ תְּ יְ רַ י אָמְ א אִ לָּ י. אֶ הוֹרֵ אַזְ יךְ לְ רִ צְ ינוּ דִּ יְ ע – הַ דָּ מַ

יהַּ – בִּ גְ הוּא מַ שֶׁ נָא: כְּ ז. התָּ זוֹרָ מְ א לַ לָּ ין אֶ זִ רְ זָ ין מְ נַן: אֵ בָּ רַ י? וְ הוֹרֵ אַזְ לְ

י יכִ י הֵ ת, כִּ יָדוֹ אַחַ ה בְּ כֶּ ה – מַ כֶּ הוּא מַ שֶׁ יו, וּכְ י יָדָ תֵּ שְׁ יהַּ בִּ בִּ גְ מַ

דוֹל גָּ נַן: הַ בָּ נוּ רַ כוּ׳. תָּ א וְ א קוֹרֵ קּוֹרֵ הַ יהּ. ו)ג(וְ ידֵ דִּ י[ מִ יתֵ תֵ א( ]דְּ יתֵ לֵ )דְּ

ה כָּ מַּ ן שֶׁ מַ זְ הוּ״! בִּ כֵּ ר: ״הַ י אוֹמֵ ישִׁ לִ שְּׁ הַ ה, וְ י מוֹנֶ נִ שֵּׁ א, הַ ין קוֹרֵ יָּינִ דַּ בַּ שֶׁ

ר נַן: חוֹזֵ נַן תְּ א אֲ הָ ר. וְ צֵּ קַ ת – מְ טֶ ה מוּעֶ כָּ מַּ ן שֶׁ מַ זְ , בִּ יךְ רִ אֲ ה – מַ רוּבָּ מְ

ת לַּ חִ תְ ר לִ ם – חוֹזֵ צֵ מְ י]ם[ לֹא צִ אִ ם, וְ צֵ מְ צַ ה לְ וָ צְ א! מִ רָ קְ מִּ ת הַ לַּ חִ תְ לִ

ה כָּ ה, מַ בָּ ה רַ כָּ א מַ לָּ י אֶ ין לִ ה״, אֵ בָּ ה רַ כָּ נַן: ״מַ בָּ נוּ רַ א. תָּ רָ קְ מִּ הַ

ר מוּד לוֹמַ לְ ה תַּ ן, מָ ם כֵּ יף״. אִ ר: ״לֹא יוֹסִ מוּד לוֹמַ לְ ן? תַּ נַּיִ ת מִ טֶ מוּעֶ

כוּ׳. ל וְ קֵ לְ קַ תְ ה. )ד(נִ בָּ ה רַ כָּ ן מַ הֵ אשׁוֹנוֹת שֶׁ רִ ל הָ ד עַ ימֵּ ה״? לִ בָּ ה רַ כָּ ״מַ

י בִּ י רַ רֵ בְ ם, דִּ יִ מַ לֹא בְּ י וְ יעִ רֵ ה בְּ שָּׁ אִ ד הָ חָ אֶ ישׁ וְ אִ ד הָ חָ נַן: אֶ בָּ נוּ רַ תָּ

ים מִ כָ חֲ ם. וַ יִ מַ ה בְּ שָּׁ אִ הָ י, וְ יעִ רֵ ישׁ בְּ אִ ר: הָ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ יר. רַ אִ מֵ

יָא, נְ תַ הָ ם. וְ יִ מַ ין בְּ י בֵּ יעִ רֵ ין בְּ ה – בֵּ שָּׁ אִ ד הָ חָ אֶ ישׁ וְ אִ ד הָ חָ ים: אֶ רִ אוֹמְ

ן מָ ב נַחְ ר רַ י! אָמַ יעִ רֵ ה – בְּ שָּׁ אִ ד הָ חָ אֶ ישׁ וְ אִ ד הָ חָ ר: אֶ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ רַ

ית בֵּ ץ מִ רָ תוּהוּ, וְ פָ ל: כְּ מוּאֵ ר שְׁ י. זחאָמַ יעִ רֵ ין בְּ וִ ם שָׁ יהֶ נֵ ק: שְׁ חָ צְ ר יִ בַּ

ין רִ יָּה – פּוֹטְ נִ שְּׁ ין בַּ אשׁוֹנָה בֵּ רִ ין בָּ ה, בֵּ לָ י: קָ יבִ יתִ טוּר. מֵ ין – פָּ דִּ

ין אשׁוֹנָה – אֵ רִ ין אוֹתוֹ, בָּ רִ יָּה – פּוֹטְ נִ שְּׁ ה בַּ צוּעָ ה רְ קָ סְ פְ אוֹתוֹ. נִ

נַן: בָּ נוּ רַ ץ. טתָּ א רָ א לָ כָ ץ, הָ ם רָ תָ ץ! הָ רָ י כְּ וֵ הֱ אי? לֶ ין אוֹתוֹ. אַמַּ רִ פּוֹטְ

ה – לֶ ין קָ ית דִּ בֵּ א מִ יֵּצֵ שֶׁ כְ ין אוֹתוֹ. לִ רִ ה – פּוֹטְ לֶ ה קָ קֶ לְ יִּ שֶׁ כְ דוּהוּ לִ מָ אֲ

ין אוֹתוֹ קִ לְ ה – מַ לָּ חִ תְּ ה בַּ לָ ילּוּ קָ פִ א, אֲ לָּ לֹא עוֹד אֶ ין אוֹתוֹ. וְ קִ לְ מַ

י׳ נִ תְ ין. י)ה(מַ ית דִּ בֵ ר בְּ בָ ה כְּ קָ לָּ לֹא שֶׁ ה״ וְ לָ קְ נִ גוֹ׳ וְ הוּ וְ כָּ הִ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

ה לָ קְ נִ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ ם, שֶׁ תָ יתָ רִ י כְּ דֵ רוּ יְ טְ פְ קוּ – נִ לָּ יתוֹת שֶׁ רֵ י כָ יָּיבֵ ל חַ כׇּ

ן יָה בֶּ נַנְ י חֲ בִּ י רַ רֵ בְ יךָ, דִּ אָחִ י הוּא כְּ רֵ ה הֲ קָ לָּ שֶׁ ״ – כְּ יךָ ינֶ עֵ יךָ לְ אָחִ

ת ה אַחַ ירָ בֵ ר עֲ עוֹבֵ ם הָ ה אִ ל: מָ יאֵ לִ מְ ן גַּ יָה בֶּ נַנְ י חֲ בִּ ר רַ אָמַ ל. )ו(וְ יאֵ לִ מְ גַּ

ן נָּתֵ תִּ ה שֶׁ מָּ כַ ה וְ מָּ ת כַּ ל אַחַ ת עַ ה אַחַ וָ צְ ה מִ עוֹשֶׂ , הָ יהָ לֶ שׁוֹ עָ ל נַפְ נוֹטֵ

תוּ רְ כְ נִ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ ד, שֶׁ מֵ קוֹמוֹ הוּא לָ מְּ ר: מִ עוֹן אוֹמֵ מְ י שִׁ בִּ שׁוֹ. רַ לוֹ נַפְ

גוֹ׳״ עֹשֹׂת וְ שׁוֹת הָ פָ נְּ הַ
ר שֶׁ ״אֲ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פב׳ מהל׳ יבום וחליצה
הל׳ יד, סמג עשין כא, טוש״ע

אה״ע סי׳ קסה סעי׳ ד:

ב מיי׳ פו׳ מהל׳ שביתת יום טוב
הל׳ טז:

ג מיי׳ פט״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ח:

ד מיי׳ פט״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ט:

ה מיי׳ פט״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ט:

ו מיי׳ פט״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ יא:

ז מיי׳ פי״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ו:

ח מיי׳ פי״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ה:

ט מיי׳ פי״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ה:

י מיי׳ פי״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ז:

מסורת הש״ס

א יבמות ד.

ב פסחים קיח.

ג בבא קמא לב:

ד תוספתא מכות

ה מגילה ז:

ו במדבר רבה

תורה אור השלם

יף ן־יֹסִ יף פֶּ נּוּ לֹא יֹסִ כֶּ ים יַ עִ בָּ רְ אַ

ה לָ קְ נִ ה וְ בָּ ה רַ כָּ ה מַ לֶּ ל־אֵ כֹּתוֹ עַ הַ לְ

יךָ ]דברים כה, ג[ ינֶ עֵ יךָ לְ חִ אָ

                  ישׁוֹ דִ סֹם שׁוֹר בְּ חְ לֹא־תַ

]דברים כה, ד[

ד חַ ת אַ ו וּמֵ דָּ חְ ים יַ חִ בוּ אַ שְׁ י־יֵ כִּ

ת־ שֶׁ ה אֵ יֶ הְ ין־לוֹ לֹא־תִ ן אֵ ם וּבֵ הֶ מֵ

בֹא הּ יָ מָ בָ ר יְ ישׁ זָ אִ ה לְ חוּצָ ת הַ מֵּ הַ

הּ מָ בְּ יִ ה וְ שָּׁ אִ הּ לוֹ לְ חָ קָ יהָ וּלְ לֶ עָ

]דברים כה, ה[

ךְ ה־לָּ שֶׂ עֲ ה לֹא תַ כָ סֵּ י מַ לֹהֵ אֱ

]שמות לד, יז[

ת עַ בְ מֹר שִׁ שְׁ צּוֹת תִּ מַּ ג הַ ת־חַ אֶ

ךָ יתִ וִּ ר צִ שֶׁ צּוֹת אֲ ל מַ ים תֹּאכַ מִ יָ

שׁ חֹדֶ י בְּ יב כִּ בִ אָ שׁ הָ ד חֹדֶ מוֹעֵ לְ

ם ]שמות לד, יִ רָ צְ מִּ אתָ מִ צָ יב יָ בִ אָ הָ

יח[

ר שָׂ י וּבָ יוּן לִ הְ שׁ תִּ י־קֹדֶ שֵׁ נְ אַ וְ

ב לֶ כֶּ לוּ לַ ה לֹא תֹאכֵ פָ רֵ ה טְ דֶ שָּׂ בַּ

כוּן אֹתוֹ          ]שמות כב, לִ שְׁ תַּ

ל[

ךָ דְ ת יָ שֶׁ ל־תָּ א אַ וְ ע שָׁ מַ א שֵׁ שָּׂ לֹא תִ

ס ]שמות מָ ד חָ יֹת עֵ הְ ע לִ שָׁ ם־רָ עִ

כג, א[

בוּס מוֹר אֵ חֲ הוּ וַ ע שׁוֹר קֹנֵ דַ יָ

י לֹא מִּ ע עַ דַ ל לֹא יָ אֵ רָ שְׂ יו יִ לָ עָ בְּ

ן ]ישעיהו א, ג[ בּוֹנָ תְ הִ

ילוֹ פִּ הִ ע וְ שָׁ רָ כּוֹת הָ ן הַ ם־בִּ ה אִ יָ הָ וְ

תוֹ עָ שְׁ י רִ דֵ יו כְּ נָ פָ הוּ לְ כָּ הִ ט וְ שֹּׁפֵ הַ

ר ]דברים כה, ב[ פָּ סְ מִ בְּ

בֹת תּוֹעֵ כֹּל הַ ה מִ שֶׂ עֲ ר יַ שֶׁ ל־אֲ י כׇּ כִּ

עֹשֹׂת שׁוֹת הָ פָ נְּ תוּ הַ רְ כְ נִ ה וְ לֶּ אֵ הָ

ם ]ויקרא יח, כט[ מָּ ב עַ רֶ קֶּ מִ



אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות כג:
י תַ וֹ קּ ה חֻ שֶׂ עוֹ שֶׁ י  ע מִ מַ שְׁ מַ רוֹ דְּ שָׂ ר בְּ אֵ ל שְׁ ל כָּ ישׁ אֶ ישׁ אִ הּ אִ יךְ לֵ מִ ם. וּסְ הֶ י בָּ ם וָחַ דָ ם הָאָ ה אֹתָ שֶׂ ר יַעֲ שֶׁ  אֲ

ת אֶת וֹ זַכּ לְ ר כו': בֵ ינוֹ עוֹ אֵ ב וְ שֵׁ  יּוֹ ל הַ תָּ כָּ דְ מַ ' הָא לָ גוֹ ישׁ וְ ישׁ אִ י אִ תַ וֹ קּ ן חֻ וּ הֵ לּ אֵ ים לוֹ וְ יִּ ן חַ תֵ י נוֹ נִ אֲ

ין נְעִ וֹ מּ שֶׁ ה  מֶּ ר בַּ כָ ין שָׂ לִ בְּ קַ הוּ מְ יְּ שֶׁ י  דֵ ל כְּ אֵ רָ שְׂ יִ
יָה לֹּא הָ  שֶׁ ן  הֶ ה לָ בָּ רְ ךְ הִ יכָ פִ ת לְ רוֹ בֵ עֲ ן הָ ן מִ מָ צְ עַ

ים צִ קָ ל שְׁ ת עַ רוֹ הָ זְ ה אַ מָּ כַ ת וְ וֹ צְ ה מִ מָּ ת כַּ וּוֹ צַ יךְ לְ רִ צָ
י דֵ לָּא כְּ ן אֶ הֶ ץ בָּ ינוֹ קֵ אֵ שֶׁ ם  דָ ךָ אָ  ין לְ אֵ שֶׁ ת  לוֹ בֵ וּנְ

נֵינָא מ' תְּ גְּ ן: הֶ ין מֵ שִׁ רְ וֹ פּ שֶׁ ל  ר עַ כָ לוּ שָׂ בְּ קַ יְּ שֶׁ
ן וֹ שׁ רֵת לְ כָּ הִ בְּ ת כו': בָּ שַׁ ין  ין בֵּ ה אֵ לָּ גִ ת מְ כֶ סֶּ מַ בְּ

ם שֵׁ ינוֹ  אֵ ר ט"ו:ל"א( וְ בָּ דְ מִּ ת )בַּ רֵ כָּ ת תִּ רַ כָּ הַ

י כִ הָ יא וּלְ ק הִ חָ צְ י יִ בִּ ה רַ לָּ גִ מְ נֵי' דִּ תְ הָא מַ ר: בָ דָּ
ם דָ י אָ ידֵ לֹא בִּ  ם וְ יִ מַ שָׁ י  ידֵ ת בִּ רֵ ן כָּ דוֹ זְ ר דִּ מַ אָ קָ

י יָּבֵ חַ א בְּ יכָּ קוּת אִ לְ מַ יהּ דְּ ירָא לֵ בִ סְ אן דִּ ל מַ בָ אֲ
י ידֵ רוּ מִ טְ פְ נִ יָא דְּ נַנְ י חֲ בִּ רַ י לְ דֵ ת מוֹ יתוֹ רִ כְּ

נָן חָ י יוֹ בִּ רַ יהּ לְ יךְ לֵ רִ טְ צְ אִ קוּ וְ לָּ שֶׁ יוָן  ן כֵּ תָ יתָ רִ כְּ

א ימָ י' תֵּ פֵּ  ר אַ מַ י אָ שִּׁ  ב אַ רַ ין: לוּקִ חֲ ינַן דַּ עִ מְ שְׁ אַ לְ
ת יתוֹ רִ י כְּ יָּבֵ י חַ רִ מְ אָ יא דְּ נָן הִ בָּ ה רַ לָּ גִ מְ נֵי' דִּ תְ מַ

דוֹ לֵר' י מוֹ כֵ וּ הָ לּ פִ ים וַאֲ עִ בָּ רְ ת אַ קוֹ לְ ל מַ לַ כְ נָן בִּ יֶשְׁ
ה יתָ תְּ מִ רַ מְ א אָ קָ ן וּדְ תָ יתָ רִ י כְּ ידֵ רוּ מִ טְ פְ נִ יָא דְּ נַנְ חֲ

נוֹ דוֹ ר זְ קַּ זֶה עִ י דְּ מֵ לֹא דָּ ם הוּא  דָ י אָ ידֵ ת בִּ רֵ כָ וְ

י אֵ קָ ם דְּ דָ י אָ ידֵ ת בִּ בָּ שַׁ ל  שֶׁ ר עֹנֶשׁ  קַּ ם עִ דָ י אָ ידֵ בִּ
י ידֵ ים בִּ וּרִ פּ כִּ ם הַ ל יוֹ שֶׁ וֹ  שׁ נְ ר עָ קַּ עִ ה וְ ילָ קִ סְ בִּ

י יָּבֵ חַ קוּת בְּ לְ יּוּב מַ א חִ יכָּ אִ ם דאע"ג דְּ יִ מַ שָׁ
מוּר ת חָ רֵ כָ יּוּב דְּ חִ ר הַ קַּ ינוֹ עִ ת הוּא אֵ יתוֹ רֵ כְּ

ת רֵ כָ וֵי בְּ ה הוּא הָ רָאָ תְ לֹא הַ  יד בְּ זִ י מֵ אִ ת וְ קוֹ לְ מַּ מִ

ר קַּ ר עִ תַ נַן בָּ ם וַאֲ יִ מַ שָׁ י  ידֵ מוּר בִּ חָ יּוּבוֹ הֶ צָא חִ מְ נִ וְ
ר קַּ י עִ שִׁ רְ פָ ית דְּ י. וְאִ רִ ר. מוֹ קָּ ן עִ כֵ ינַן וְ לִ זְ יּוּב אָ חִ הַ

רָת כְ י נִ קֵ וּ לָא לָ לּ אִ ת הוּא וְ רֵ ר כָּ תוֹ בַּ לָּ חִ נוֹ תְּ דוֹ זְ
הּ הוּ בֵּ נְ יתַ י אִ דִ דָ הֲ הוּ בַּ וַיְ רְ הָא תַּ ירָא דְּ הִ לָא נְ וְ

א: יכָּ ת אִ תוֹ רֵ י כָ יָּבֵ חַ ת בְּ קוֹ לְ ר מַ מַ אָ נָן דְּ בָּ רַ לְ

לַת אֵ וּשְׁ ה: לָּ גִ רָא מְ קְ ל מִ ין עַ יָּבִ חַ לָּה דְּ גִ רָא מְ קְ מִ
רוֹ בֵ ם חֲ לוֹ שְׁ ל בִּ אוֹ שְׁ ם לִ דָ ר לְאָ תָּ מֻ ם דְּ שֵׁ  ם בְּ לוֹ שָׁ

וּם שּׁ  וֹ מִ ין בּ אֵ ם וְ לוֹ שָׁ ךָ  י לֶ ים ה' עָ ן יָשִׂ גוֹ ם כְּ שֵׁ  בְּ
ת ילַ אִ י. ל"א שְׁ בִּ רַ לָה. מֵ טָּ  בַ ם לְ יִ מַ שָׁ ם  שֵׁ יא  צִ מוֹ

רוֹ בֵ ם חֲ לוֹ שְׁ ל בִּ אוֹ שְׁ ם לִ דָ יָּב אָ חַ ם דְּ שֵׁ  ם בְּ לוֹ שָׁ

ם שֵׁ ינַן  רִ כְּ דְ י מַ דֵ דָ הֲ ינַן אַ לִ יְ שָׁ י  י כִּ נוּ נָמֵ אָ ם וְ שֵׁ  בְּ
ים טִ פְ וֹ יב )שׁ תִ כְ ל הקב"ה דִּ שֶׁ מוֹ  ם שְׁ לוֹ שָׁ  דְּ

ת אַ בָ וַהֲ ם ה': שֵׁ  ם לְ לוֹ שָׁ רָא לוֹ ה'  קְ ו':כ"ד( וַיִּ
רָא זְ עֶ :( דְּ וֹ ף פּ ת )דַּ מוֹ יבָ ינַן בִּ רִ מְ אָ דְ ר כִּ שֵׂ עֲ מַ

וָּה צִ וֹ וְ מּ לוּ עִ לֹּא עָ  שֶׁ י  פִ ם לְ יִּ וִ לְ הוּ לַ ינְ סִ נְ ר קַ פֵ וֹ סּ הַ
יוּ הָ ית ה' וְ ת בֵּ כַּ שְׁ ל לִ ת אֶ רוֹ שְׂ עַ מַּ ל הַ יא כָּ בִ הָ לְ

יב תִ כְ דִ ן כְּ וֹ אשׁ ר רִ שֵׂ עֲ מַ ים בְּ וִ שָׁ ם  יִּ וִ לְ הַ ים וְ נִ כֹּהֲ  הַ

רֹן הֲ ן אַ ן בֶּ כֹּהֵ  יָה הַ הָ יָה י':ל"ט( וְ מְ חֶ רָא )נְ זְ עֶ בְּ
ה שָׂ יָּהוּ עָ קִ זְ ם חִ גַ ם וְ יִּ וִ לְּ ר הַ שַׂ עְ מַ ם. בְּ יִּ וִ לְ ם הַ עִ

ן הֶ ת בָּ רוֹ שְׂ עַ מַּ ל הַ יא כָּ בִ הָ ת לְ כוֹ שָׁ  ין לְ כִ ן הֵ מוֹ כֵ כְּ
יב תִ כְ דִ "ם כְּ וּ כּ יוּ עַ הָ שֶׁ ם  יִּ וִ לְּ לוּם הַ בְּ קַ לֹּא יְ  שֶׁ י  דֵ כְּ

ין כִ הָ יָּהוּ לְ קִ זְ ר חִ לֹא( וַיֹּאמֶ ים )ב  יָּמִ י הַ רֵ בְ דִ בְּ

ת ה. וְאֶ רוּמָ תְּ ת הַ יאוּ אֶ ינוּ וַיָּבִ ית ה' וַיָּכִ בֵ ת בְּ כוֹ שָׁ  לְ
ר שַׂ עְ ם מַ יִ לַ שָׁ ירוּ ת לִ לוֹ עֲ הַ ן לְ קֵּ ם הוּא תִּ גַ ר וְ שֵׂ עֲ מַּ הַ

ר בָ דָּ רֹץ הַ פְ כִ ם( וְ שָׁ יב ) תִ כְ ן דִּ ילָ ר אִ שַׂ עְ ק וּמַ יָרָ
' גוֹ ר וְ הָ צְ יִ שׁ וְ ירוֹ ן תִּ גָ ית דָּ ל רֵאשִׁ רָאֵ שְׂ נֵי יִ וּ בְ בּ רְ הִ

ל רוּץ הָא כָּ פָ אי וּכְ ף נה.( מַ ים )דַּ רִ דָ נְ שׁ בִּ רֵ פָ וּמְ

ר שַׂ עְ ק וּמַ ר יָרָ שַׂ עְ נֵּי מַ שַׁ  הוּ וּמְ ינְ א נִ תָ יְ רָ אוֹ נֵי דְּ הָ
יא הוּ נָבִ ר לְ מַ אָ קָ ר. דְּ שָׂ י עָ רֵ תְ יב בִּ תִ ן וּכְ ילָ אִ

ר צָ ית הָאוֹ ל בֵּ ר אֶ שֵׂ עֲ מַּ ל הַ ת כָּ יאוּ אֶ בִ ל הָ רָאֵ שְׂ יִ לְ
ים: כִּ סְ הִ א דְּ מָ לְ ' אַ גוֹ זֹאת וְ י נָא בָּ נוּנִ חָ [ וּבְ גוֹ ]וְ

ךְ אָ לְ יהּ מַ ר לֵ מַ אָ קָ דְּ ל מִ יִ חָ ר הֶ וֹ בּ ךָ גִּ  מְּ ר ה' עִ מֵ וְאוֹ

ים: כִּ סְ הִ א דְּ מָ לְ ם אַ שֵׁ  ם בְּ לוֹ שָׁ ת  ילַ אִ ן שְׁ עוֹ דְ גִ לְ
"ז עַ לַ ךְ בְּ צֹּרֶ ת הַ עַ שְׁ יחַ בִּ כִ הוֹ ה וְ לֶ גְ יעַ נִ פִ הוֹ

ל קוֹ ה בְּ עָ מְ שְׁ יעַ נִ פִ י. ל"א הוֹ תִּ עְ מַ שָׁ ךְ  ברובי"ר כָּ
יָה לֹא הָ ם  שֵׁ ל  שֶׁ ינוֹ  ית דִּ בֵ בְּ י: בִּ י רַ וּקֵ מּ נִ ל. בְּ דוֹ גָּ

ל שֶׁ ין  ית דִּ לָּא בֵּ ת אֶ י מֵ רֵ הֲ שֶׁ ה  עָ שָׁ הּ  תָ אוֹ י בְּ ם חַ שֵׁ

ם שֵׁ ל  שֶׁ ין  ית דִּ הּ בֵּ י לֵ רֵ קָ יו וְ ידָ מִ לְ תַ נָיו וְ בָּ יו מִ רָ חֲ אַ
ים בוּשִׁ י יָצְאוּ כְּ נִּ מֶּ מִ ל: לֵּ ית הִ אי וּבֵ מַּ שַׁ ית  מוֹ בֵּ כְּ

ה הוּדָ יְּ שֶׁ י  פִ לְּ שֶׁ י יָצְאוּ  תִּ אִ לוּ מֵ לָּ ים הַ מִ לָ ים נֶעֱ רִ בָ דְּ
ךְ וֹ תּ ים. מִ כִ לָ נָּה מְ מֶּ צֵאת מִ ה לָ תָ כְ יא זָ הִ ךְ וְ לֶ יָה מֶ הָ

ה זוֹ זֵרָ ה גְּ תָּ אַ צָ יהָ יְ מִ ית חָ בֵ ה בְּ נוּעָ ה צְ תָ יְ הָ שֶׁ

רָא קָּ עִ י מֵ בִּ ל רַ בֵּ ךְ קִ ם כָּ נֵיהֶ שְּׁ  יֵּצֵא זֶרַע מִ שֶׁ נֵי  פְ לִּ מִ
נֵי נָּה שְׁ מֶּ יָּצְאוּ מִ שֶׁ ה  תָ יְ י הָ תִּ אִ ינָא מֵ רִ חְ נָא אַ שָּׁ  לִ

ד וִ יד דָּ תִ י עָ רֵ הֲ שֶׁ ם  לָ בֹּשׁ הָעוֹ  כְ לוּ לִ לָּ ים הַ נִ בָּ
ם לָ ל לְעוֹ מוּאֵ ל שְׁ שֶׁ ינוֹ  ית דִּ בֵּ נָּה: מֶּ צֵאת מִ יחַ לָ שִׁ וּמָ

ל אֵ רָ שְׂ נֵי יִ ר בְּ יב וַיֹּאמֶ תִ כְ הָא דִּ ד דְּ רוּ עַ מְ ל אָ רָאֵ שְׂ יִ
ר בֶ ר וְאֵ בֶ ל אֵ כָ ה דְּ שֵׂ וַת עֲ צְ רמ"ח מִ יד: רוּ יָחִ יַּקַּ אִ

ה שֶׂ עֲ לֹא תַ ת[  וֹ צְ שס"ה ]מִ וָה: צְ ה מִ שֵׂ ר לוֹ עֲ מֵ אוֹ

ה: שֶׁ י מֹ פִּ  בֹר: מִ עֲ לֹּא לַ  שֶׁ יו  לָ ים עָ ירִ הִ זְ ם מַ ל יוֹ כָ בְּ שֶׁ

ה מֶּ דֻ מְ כִ ה וְ רוּמָ תְּ מוֹ הַ ים כְּ נִ כֹּהֲ  יאוּהוּ לַ בִ יְּ שֶׁ ן  קֵּ תִ ם וְ יִּ וִ לְּ רָא לַ זְ נַס עֶ קָּ שֶׁ וַנְט'  קְּ שׁ הַ רֵ פֵּ ר.  שֵׂ עֲ ת מַ אַ בָ וַהֲ

רוּץ פָ יב וּכְ תִ כְ דִ יָּהוּ וּכְ קִ זְ ן חִ קֵּ תִּ שֶׁ מוֹ  ן כְּ ילָ ת אִ רוֹ פֵּ ל  כָּ וּ מִ שׁ רְ פְ יִּ שֶׁ ר  חֵ רוּשׁ אַ פֵּ שׁ  רֵ פֵּ ד  עוֹ שֶׁ נוֹ  וֹ שׁ לְּ מִ

ר: בָ דָּ ההַ ירָ בֵ ר עֲ בַ א עָ לָ ב וְ יּוֹשֵׁ א הַ ם״. הָ הֶ י בָּ חַ ם וָ אָדָ ם הָ ה אֹתָ שֶׂ ר יַעֲ שֶׁ ״אֲ

י רֵ ר: הֲ י אוֹמֵ בִּ ר רַ עוֹן בַּ מְ י שִׁ בִּ ה. )א(רַ וָ צְ ה מִ עוֹשֶׂ ר כָּ כָ ין לוֹ שָׂ נִ נוֹתְ

שׁ נָּפֶ ם הוּא הַ דָּ י הַ ם כִּ דָּ ת( הַ כֹל )אֶ י אֲ תִּ לְ בִ ק לְ זַ ק חֲ ר ״רַ הוּא אוֹמֵ

נּוּ מֶּ שׁ מִ פּוֹרֵ נּוּ – הַ מֶּ ה מִ צָ ם קָ אָדָ ל הָ שׁוֹ שֶׁ נַּפְ ם, שֶׁ דָּ ם הַ ה אִ גוֹ׳״ וּמָ וְ

ן תָּ דְ מַּ חַ ן וּמְ הֶ ה לָ אַוָּ תְ ם מִ ל אָדָ שׁוֹ שֶׁ נַּפְ יוֹת, שֶׁ רָ עֲ ל וַ זֵ ר, גָּ כָ ל שָׂ בֵּ קַ מְ

יו דוֹרוֹתָ ה לוֹ וּלְ כֶּ זְ יִּ ה שֶׁ מָּ כַ ה וְ מָּ ת כַּ ל אַחַ ן עַ הֶ שׁ מֵ פּוֹרֵ – הַ

יָא שְׁ קַ ן עֲ יָא בֶּ נַנְ י חֲ בִּ דּוֹרוֹת. )ב(רַ ל הַ ד סוֹף כׇּ יו עַ דוֹרוֹת דּוֹרוֹתָ וּלְ

ה בָּ רְ ךְ הִ יכָ פִ ל, לְ אֵ רָ שְׂ ת יִ כּוֹת אֶ זַ רוּךְ הוּא לְ דוֹשׁ בָּ קָּ ה הַ צָ ר: רָ אוֹמֵ

ה יל תּוֹרָ דִּ קוֹ יַגְ דְ ן צִ עַ מַ ץ לְ פֵ ר ״ה׳ חָ מַ אֱ נֶּ וֹת, שֶׁ צְ ה וּמִ ם תּוֹרָ הֶ לָ

י בִּ ל רַ יו עַ רָ בֵ יו חֲ לָ ין עָ לוּקִ נָן: חֲ י יוֹחָ בִּ ר רַ ׳ אָמַ מָ יר״. א)ג(גְּ דִּ יַאְ וְ

ינַן: נֵ ב, תְּ י רַ י בֵּ רִ ה: אָמְ בָ ר אַהֲ א בַּ ב אַדָּ ר רַ ל. אָמַ יאֵ לִ מְ ן גַּ יָה בֶּ נַנְ חֲ

דוֹנוֹ ה זְ זֶ ם וְ י אָדָ ידֵ דוֹנוֹ בִּ ה זְ זֶּ א שֶׁ לָּ ים אֶ פּוּרִ כִּ יוֹם הַ ת לְ בָּ ין שַׁ ין בֵּ אֵ

ר ן בַּ מָ ב נַחְ ם הוּא. )ד(רַ י אָדָ ידֵ י בִּ ידֵּ אִ י וְ ידֵּ א, אִ יתָ ם אִ אִ ת. וְ רֵ כָּ הִ בְּ

י יָּיבֵ חַ קוֹת בְּ לְ ר: מַ אָמַ יא, דְּ ק הִ חָ צְ י יִ בִּ י – רַ נִּ א מַ ר: הָ ק אוֹמֵ חָ צְ יִ

ל לָ כְּ יתוֹת בַּ רֵ י כָ יָּיבֵ ר: חַ ק אוֹמֵ חָ צְ י יִ בִּ יָא, רַ נְ תַ א. דְּ יכָּ יתוֹת לֵ רֵ כָ

ב קוֹת. רַ לְ מַ לֹא בְּ ת וְ רֵ כָ דוּנוֹ בְּ חוֹתוֹ – לְ אֲ ת בַּ רֵ את כָּ ה יָצָ מָּ לָ יוּ, וְ הָ

ה – זֶ ם, וְ י אָדָ ידֵ דוֹנוֹ בִּ ר זְ יקַּ ה – עִ נַן, זֶ בָּ א רַ ימָ ילּוּ תֵּ פִ ר: אֲ י אָמַ אָשֵׁ

ב: ר רַ ה אָמַ בָ ר אַהֲ א בַּ ב אַדָּ ר רַ ם. )ה(אָמַ יִ מַ י שָׁ ידֵ דוֹנוֹ בִּ ר זְ יקַּ עִ

א ילָּ עֵ יק לְ לֵ אן סְ ף: מַ ב יוֹסֵ ר רַ ל. אָמַ יאֵ לִ מְ ן גַּ יָא בֶּ נַנְ י חֲ בִּ רַ ה כְּ כָ לָ הֲ

ן עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ א דְּ א הָ לָּ יֵי: אֶ יהּ אַבָּ ר לֵ מַ ר?! אֲ מַ אֲ א וַ תָ אֲ וַ

ל ין שֶׁ ית דִּ ימוּ בֵּ כִּ סְ הִ ה וְ טָּ ל מַ ין שֶׁ ית דִּ שׂוּ בֵּ ים עָ רִ בָ ה דְּ לֹשָׁ י: שְׁ וִ לֵ

א י קָ אֵ רָ א: קְ לָּ ר? אֶ מַ אֲ א וַ תָ אֲ א וַ ילָּ עֵ יק לְ לֵ אן סְ ם – מַ ל יָדָ ה עַ לָ עְ מַ

ן עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ א, אָמַ ינַן. גּוּפָ שִׁ רְ א דָ י קָ אֵ רָ י, קְ א נָמֵ כָ ינַן, הָ שִׁ רְ דָ

ל ין שֶׁ ית דִּ ימוּ בֵּ כִּ סְ הִ ה וְ טָּ ל מַ ין שֶׁ ית דִּ שׂוּ בֵּ ים עָ רִ בָ ה דְּ לֹשָׁ י: שְׁ וִ לֵ

ם[, שֵּׁ לוֹם ]בַּ ת שָׁ ילַ אֵ ה, וּשְׁ ילָּ גִ א מְ רָ קְ ן[: מִ לּוּ הֵ ם, ]אֵ ל יָדָ ה עַ לָ עְ מַ

ים״ – הוּדִ יְּ לוּ הַ בְּ קִ מוּ וְ יְּ יב ״קִ תִ כְ ה – דִּ ילָּ גִ א מְ רָ קְ ר. מִ שֵׂ עֲ אַת מַ בָ הֲ וַ

יב תִ כְ לוֹם – דִּ ת שָׁ ילַ אֵ ה. )ו(וּשְׁ טָּ מַ לוּ לְ בְּ קִּ ה שֶּׁ ה מַ לָ עְ מַ ימוּ לְ יְּ קִ

ר אוֹמֵ ם״, וְ כֶ מָּ ים ה׳ עִ רִ קּוֹצְ ר לַ יֹּאמֶ ם וַ חֶ ית לֶ בֵּ א מִ ז בָּ ה בֹעַ נֵּ הִ ״וְ

ד בַ עֲ ז הוּא דַּ א בּוֹעַ ימָ י תֵּ כִ ר״? וְ אוֹמֵ אי ״וְ ל״. מַ יִ חָ בּוֹר הֶ ךָ גִּ מְּ ״ה׳ עִ

ר ״ה׳ אוֹמֵ ע: וְ מַ א שְׁ יהּ – תָּ דֵ ל יְ ימוּ עַ כִּ א אַסְ יָּא לָ מַ שְּׁ יהּ, וּמִ תֵּ עְ דַּ מִ

ל ת כׇּ יאוּ אֶ בִ יב ״הָ תִ כְ ר – דִּ שֵׂ עֲ אַת מַ בָ ל״. )ז(הֲ יִ חָ בּוֹר הֶ ךָ גִּ מְּ עִ

ר זֹאת אָמַ י נָא בָּ נוּנִ חָ י וּבְ יתִ בֵ ף בְּ רֶ י טֶ יהִ ר וִ אוֹצָ ית הָ ל בֵּ ר אֶ שֵׂ עֲ מַּ הַ

ם כֶ י לָ יקֹתִ רִ הֲ ם וַ יִ מַ שָּׁ בּוֹת הַ רֻ ת אֲ ם אֵ כֶ ח לָ תַּ פְ ם לֹא אֶ אוֹת אִ בָ ה׳ צְ

ד ב: עַ ר רַ י בַּ מֵ ר רָ י״? אָמַ י דָּ לִ ד בְּ אי ״עַ י״. מַ י דָ לִ ד בְּ ה עַ כָ רָ בְּ

ה לֹשָׁ שְׁ ר: בִּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ י״. )ח(אָמַ ר ״דָּ לּוֹמַ ם מִ יכֶ תוֹתֵ פְ לוּ שִׂ בְ יִּ שֶׁ

ל ינוֹ שֶׁ ית דִּ בֵ ם, וּבְ ל שֵׁ ינוֹ שֶׁ ית דִּ בֵ שׁ: בְּ קּוֹדֶ יעַ רוּחַ הַ קוֹמוֹת הוֹפִ מְ

ם – ל שֵׁ ינוֹ שֶׁ ית דִּ בֵ לֹמֹה. בְּ ל שְׁ ינוֹ שֶׁ ית דִּ בֵ י, וּבְ תִ מָ רָ ל הָ מוּאֵ שְׁ

י א כִּ מָ לְ ע? דִּ נָא יָדַ י״. מְ נִּ מֶּ ה מִ קָ דְ ר צָ יֹּאמֶ ה וַ הוּדָ ר יְ יַּכֵּ יב ״וַ תִ כְ דִּ

את הּ[! יָצָ בַּ גַ ינָא ]לְ רִ ינָשׁ אַחֲ י אִ ל נָמֵ זַ הּ אֲ בַּ גַ יהוּ לְ ל אִ זַ אֲ י דַּ יכִ הֵ

ל – מוּאֵ ל שְׁ ינוֹ שֶׁ ית דִּ בֵ ים. )ט(בְּ בוּשִׁ אוּ כְּ י יָצְ נִּ מֶּ ה: מִ רָ אָמְ ת קוֹל וְ בַּ

י... תִּ חְ קַ י לָ ת שׁוֹר מִ יחוֹ אֶ שִׁ ד מְ גֶ נֶ ד ה׳ וְ גֶ י נֶ נוּ בִ י עֲ נִ נְ יב ״הִ תִ כְ דִּ

יחוֹ... שִׁ ד מְ עֵ ד ה׳ וְ ר עֵ יֹּאמֶ נוּ... וַ צּוֹתָ לֹא רַ נוּ וְ תָּ קְ שַׁ רוּ לֹא עֲ יֹּאמְ וַ

רוּ״ יֹּאמְ ר״? ״וַ יֹּאמֶ ד״, ״וַ ר עֵ יֹּאמֶ ה וַ אוּמָ י מְ יָדִ ם בְּ אתֶ צָ י לֹא מְ כִּ

ינוֹ ית דִּ בֵ ה. בְּ ר זֶ בָ דָ ד בְּ י עֵ נִ ה: אֲ רָ אָמְ ת קוֹל וְ את בַּ יהּ! יָצָ י לֵ עֵ יבְּ מִ

י חַ ד הַ יֶּלֶ ת הַ הּ אֶ נוּ לָ ר תְּ יֹּאמֶ ךְ וַ לֶ מֶּ ן הַ יַּעַ יב ״וַ תִ כְ לֹמֹה – דִּ ל שְׁ שֶׁ

א רוּמֵ יעָ א אִ מָ לְ ע? דִּ נָא יָדַ מּוֹ״. מְ יא אִ י( הִ הוּ )כִּ יתֻ מִ ת לֹא תְ מֵ הָ וְ

אי? מַּ א: מִ בָ ר רָ מּוֹ״. אָמַ יא אִ ה: ״הִ רָ אָמְ ת קוֹל וְ את בַּ א! יָצָ מָ רְ יעָ מְ

ינַן זֵ חָ י – דְּ מִ רְ יתְ אִ י וְ יוֹמֵ י וְ חֵ יב יַרְ שֵּׁ חַ ן דְּ יוָ ה, כֵּ הוּדָ א יְ מָ לְ דִּ

ל אֵ רָ שְׂ הוּ יִ י, כּוּלְּ ל נָמֵ מוּאֵ ינַן. שְׁ קִ זְ חְ א מַ ינַן לָ זֵ א חָ לָ ינַן, דְּ קִ זְ חְ מַ

י – לֹמֹה נָמֵ ה׳״. שְׁ ע בַּ ל נוֹשַׁ אֵ רָ שְׂ יב ״יִ תִ כְ י, דִּ ידִ חִ שׁוֹן יְ לְ הוּ בִּ י לְ רֵ קָ

א( תָּ מְ חַ רַ א )מְ א קָ א לָ הָ א[ וְ מָ חֲ רַ א( ]מְ תָּ מְ חַ רַ א )מְ א קָ הָ דְּ מִ

לֹשׁ אוֹת וּשְׁ שׁ מֵ אי: שֵׁ לַ מְ י שִׂ בִּ שׁ רַ רַ א. דָּ רָ מָ א גְּ לָּ א[! אֶ מָ חֲ רַ ]מְ

ין אוִ שׁ לָ מֵ חָ ים וְ שִּׁ שִׁ אוֹת וְ לֹשׁ מֵ ה, שְׁ מֹשֶׁ רוּ לוֹ לְ מְ אֶ וֹת נֶ צְ ה מִ רֵ שְׂ עֶ

ד גֶ נֶ ה כְּ שֵׂ מוֹנָה עֲ ים וּשְׁ עִ בָּ אַרְ ם וְ יִ אתַ ה, וּמָ מָּ חַ מוֹת הַ יַן יְ נְ מִ כְּ

נוּ ה לָ וָּ ה צִ א – ״תּוֹרָ רָ אי קְ נוּנָא: מַ מְ ב הַ ר רַ ם. אָמַ ל אָדָ יו שֶׁ רָ יבָ אֵ

יָּא רִ טְ ימַ גִ ה״ בְּ ה״, ״תּוֹרָ שָׁ ה מוֹרָ מֹשֶׁ
ית שֵׁ
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עי' תוי"ט פרק א משנה ב דחלה:

תורה אור השלם

י טַ פָּ שְׁ ת־מִ אֶ י וְ קֹּתַ ת־חֻ ם אֶ תֶּ רְ מַ וּשְׁ

ם הֶ י בָּ חַ ם וָ דָ אָ ם הָ ה אֹתָ שֶׂ עֲ ר יַ שֶׁ אֲ

וגו׳ ]ויקרא יח, ה[

ם דָּ י הַ ם כִּ דָּ כֹל הַ י אֲ תִּ לְ בִ ק לְ זַ ק חֲ רַ

שׁ וגו׳ ]דברים יב, כג[ פֶ נָּ הוּא הַ

יךָ נֶ בָ ךָ וּלְ ב לְ יטַ ן יִ עַ מַ נּוּ לְ לֶ לֹא תֹּאכְ

ר וגו׳ שָׁ יָּ ה הַ שֶׂ עֲ י־תַ יךָ כִּ רֶ חֲ אַ

]דברים יב, כה[

יל דִּ גְ קוֹ יַ דְ ן צִ עַ מַ ץ לְ פֵ ה חָ הֹוָ יְ

יר ]ישעיהו מב, כא[ דִּ אְ יַ ה וְ תּוֹרָ

בֹת תּוֹעֵ כֹּל הַ ה מִ שֶׂ עֲ ר יַ שֶׁ ל־אֲ י כׇּ כִּ

עֹשֹׂת שׁוֹת הָ פָ נְּ תוּ הַ רְ כְ נִ ה וְ לֶּ אֵ הָ

וגו׳ ]ויקרא יח, כט[

ת־ חֹתוֹ בַּ ת־אֲ ח אֶ קַּ ר־יִ שֶׁ ישׁ אֲ אִ וְ

ת־ ה אֶ אָ רָ מּוֹ וְ ת־אִ יו אוֹ בַ בִ אָ

ה וגו׳ ]ויקרא אֶ רְ יא־תִ הִ הּ וְ תָ וָ רְ עֶ

כ, יז[

ם יִּ וִ לְ ם־הַ רֹן עִ הֲ ן־אַ ן בֶּ כֹּהֵ ה הַ יָ הָ וְ

ת־ לוּ אֶ עֲ ם יַ יִּ וִ לְ הַ ם וְ יִּ וִ לְ ר הַ שֵׂ עְ בַּ

ר וגו׳ ]נחמיה י, לט[ שַׂ עֲ מַ

ים   הוּדִ יְּ לוּ[ הַ בְּ קִ מוּ )וקבל( ]וְ יְּ קִ

ים וִ לְ נִּ ל־הַ ל כׇּ עַ ם וְ עָ רְ ל־זַ עַ ם  וְ יהֶ לֵ עֲ

בוֹר וגו׳ ]אסתר ט, עֲ לֹא יַ ם וְ יהֶ לֵ עֲ

כז[

ר יֹּאמֶ ם וַ חֶ ית לֶ בֵּ א מִ ז בָּ ה־בֹעַ נֵּ הִ וְ

רוּ וגו׳ יֹּאמְ ם וַ כֶ מָּ ה עִ הֹוָ ים יְ רִ קּוֹצְ לַ

]רות ב, ד[

ר יֹּאמֶ ה וַ הֹוָ ךְ יְ אַ לְ יו מַ לָ א אֵ רָ יֵּ וַ

בּוֹר וגו׳ ךָ גִּ מְּ ה עִ הֹוָ יו יְ לָ אֵ

]שופטים ו, יב[

ה נָּ שׁוֹן הֵ מְ א שִׁ אמֹר בָּ ים  לֵ תִ זָּ עַ לַ

ר עַ שַׁ ה בְּ לָ יְ לַּ ל־הַ בוּ־לוֹ כׇ רְ אֶ יֶּ סֹבּוּ וַ יָּ וַ

וגו׳ ]שופטים טז, ב[

ית ל־בֵּ ר אֶ שֵׂ עֲ מַּ ל־הַ ת־כׇּ יאוּ אֶ בִ הָ

י נוּנִ חָ י וּבְ יתִ בֵ ף בְּ רֶ י טֶ יהִ ר וִ אוֹצָ הָ

א וגו׳ ]מלאכי ג, י[ נָ

י נִּ מֶּ ה מִ קָ דְ ר צָ יֹּאמֶ ה וַ הוּדָ ר יְ כֵּ יַּ וַ

י נִ ה בְ לָ שֵׁ יהָ לְ תִּ תַ ן לֹא־נְ ל־כֵּ י־עַ כִּ

וגו׳ ]בראשית לח, כו[

יחוֹ שִׁ ד מְ גֶ נֶ ה וְ הֹוָ ד יְ גֶ י נֶ נוּ בִ י עֲ נִ נְ הִ

י וגו׳ ]שמואל תִּ חְ קַ י לָ ת־שׁוֹר  מִ אֶ

א יב, ג[

ת־ הּ אֶ נוּ־לָ ר תְּ יֹּאמֶ ךְ וַ לֶ מֶּ ן הַ עַ יַּ וַ

הוּ יתֻ מִ ת לֹא תְ מֵ הָ י וְ חַ לוּד הַ יָּ הַ

וגו׳ ]מלכים א ג, כז[

ת שׁוּעַ ה תְּ יהֹוָ ע בַּ ל נוֹשַׁ אֵ רָ שְׂ יִ

מוּ לְ כָּ לֹא־תִ בֹשׁוּ וְ ים לֹא־תֵ מִ עוֹלָ

ד  ]ישעיהו מה, יז[ י עַ מֵ ד־עוֹלְ עַ

ה שָׁ ה מוֹרָ נוּ מֹשֶׁ ה־לָ וָּ ה צִ תּוֹרָ

קֹב ]דברים לג, ד[ עֲ ת יַ לַּ הִ קְ



כד.אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות
יוּ ה הָ לָּ חִ תְּ בַּ שֶׁ ה  רֵ שְׂ ת עֶ חַ ל אַ ן עַ ידָ מִ עֱ הֶ וְ א: תָּ ילְ כִ מְּ נוּ בַּ עְ מַ שָׁ ם זוֹ  יִ תַּ ים וּשְׁ ר אֱלֹהִ בֵּ ת דִּ יב אַחַ תִ כְ נוּם דִּ עְ מַ שְׁ ה  בוּרָ גְּ י הַ פִּ מִ י: רֵ יסְ לֵ ה וּתְ אָ ית מְ י שִׁ רֵ ה הֲ בוּרָ גְּ י הַ פִּ ם מִ יִ תַּ ה וּשְׁ שֶׁ נוּ מֹ וָּה לָ ה צִ רָ וֹ יב תּ תִ כְ נוּ דִּ יְ הַ י וְ רֵ ד סְ חַ ה וְ אָ ת מְ שֵׁ

ה טֵּ ל מַ שֶׁ ת  רוֹ וֹ ה דּ עָ שָׁ ל  ן כָּ כֵ לוּ וְ לָּ ת הַ וֹ צְ מוּ י"א מִ יְּ קַ ם יְ וּ אִ כּ זְ יִּ שֶׁ י  דֵ ן כו' כְּ ידָ מִ עֱ הֶ ד וְ וִ א דָּ ה וּבָ כֶ זּוֹ  שֶׁ ם  דָ ךָ אָ  ין לְ ן אֵ לָּ ר כֻּ מוֹ שְׁ אוּ לִ ם בָּ אִ ךְ וְ ל כָּ ים כָּ יקִ דִּ יוּ צַ לֹא הָ ים  נִ רוֹ אַחֲ ת הָ רוֹ וֹ ל דּ בָ ה אֲ בֵּ רְ ת הַ וֹ צְ ל עֹל מִ בֵּ קַ ים לְ לִ כוֹ יוּ יְ הָ ים וְ יקִ דִּ צַ
ב רַ ת דְּ וֹ תּ לְ אִ שְׁ  א בִּ רָ פְ ב סָ רַ : תוֹ ין אוֹ טִ עֲ מַ ין וּמְ כִ לְ הוֹ

א רָ פְ ב סָ רַ א דְּ דָ וָה עוּבְ י הֲ כִ הָ א לו( וְ תָ לְ אֵ שְׁ א. ) אֲחָ
ה עָ שָׁ  נָיו בְּ פָ ד לְ ם אֶחָ דָ א אָ כֹּר וּבָ  מְ ד לִ ץ אֶחָ פֶ יָה לוֹ חֵ הָ
ךְ כָ ךְ וְ כָ ץ בְּ פֶ י הַחֵ ן לִ ר לוֹ תֵּ מַ אָ א ק"ש וְ רֵ יָה קוֹ הָ שֶׁ

בוּר זֶה סָ א ק"ש כְּ רֵ יָה קוֹ הָ שֶׁ נֵי  פְּ נָהוּ מִ לֹא עָ  ים וְ מִ דָּ
נֵהוּ ר תְּ מַ יף אָ סִ הוֹ לוּ וְ לָּ ים הַ מִ דָ נוֹ בְּ תְּ ה לִ צֶ יָה רוֹ לֹּא הָ  שֶׁ

ץ פֶ ר לוֹ טֹל הַחֵ מַ יֵּם ק"ש אָ סִּ שֶׁ ר  אַחַ ר לְ תֵ ךְ יוֹ כָ י בְּ לִ
י תִּ עְ יָה דַּ ים הָ מִ ן דָּ תָ אוֹ בְּ שֶׁ נָה  וֹ אשׁ רִ תָּ בָּ רְ מַ אָ שֶׁ ים  מִ דָּ בַּ
ה צָ לֹא רָ שֹׁנוֹ ]כו'[   ל לְ ל עַ גַ לֹא רָ ף(  )אַ ךָ:  נֵם לְ תְּ יִ לְ

וֹ מּ אִ שֶׁ א  לָּ י[ אֶ בִ י ]אָ נִ שֵּׁ  מֻ י יְ ר אוּלַ מַ אָ שֶׁ ה  לָּ חִ תְּ ר מִ קֵּ שַׁ  לְ
י נִ ךָ בְּ  תְ לָ לְ י קִ לַ יב עָ תִ כְ וּר דִּ בּ דִּ י הַ ל פִּ עַ וּ וְ תּ יחַ רִ כְ הִ

יָּא וָטַ וֵן לְ תְ א יִ לָ ה ]דְּ בוּאָ נְ ר בִּ מַ אֲ תְ י אִ לִ ינַן אֵ מִ גְּ רְ תַ וּמְ
ת פַּ רְ ל חֶ בַ לֹא סָ רֹבוֹ  ל קְ א עַ לֹא נָשָׂ ה  פָּ רְ חֶ וְ י[: רִ ךְ בָּ לָ עֲ
זֶה בְ אָס להקב"ה נִ מְ נִּ אָס הַ מְ יו נִ ינָ עֵ זֶה בְּ בְ נִ : בוֹ רוֹ קְ

ינָיו עֵ יָה בְּ זֶה הָ בְ נִּ שֶׁ יָּהוּ  קִ זְ ם זֶה חִ דָ ל אָ שֶׁ ינָיו  עֵ הוּא בְּ
ל שֶׁ ה  טָּ מִ רוֹ בְּ רְ גֵּ שֶׁ  ים: בִ כָ וֹ ת כּ דַ בוֹ עֲ אָס בַּ מְ נִּ שֶׁ יו  בִ אָ

י(: בִּ י רַ בִּ א לוֹ רַ רֵ קוֹ א: )וְ רָ לֹא קָ  יא. וְ א הִ רָ מָ ים גְּ לִ בָ חֲ
ת ווֹ לְ הַ א לְ יָבוֹ שֹׁךְ וְ  מְ לֹּא יִ  שֶׁ י  דֵ ים כְּ בִ כָ וֹ ד כּ בֵ עוֹ וּ לְ ילּ פִ וַאֲ
ד שֹׁחַ וּ  ילּ פִ ח אֲ קָ לֹא לָ י  ל נָקִ ד עַ שֹׁחַ  ית: בִּ רִ ל בְּ אֵ רָ שְׂ יִ לְ

יָה הָ שֶׁ י  סֵ י יוֹ בִּ רַ אל בְּ עֵ מָ שְׁ  ן יִ גוֹ כְּ ח: קַּ אי לִ שַּׁ  יָה רַ הָ שֶׁ
י דֵ ח כְּ קַּ ה לִ צָ לֹא רָ  [ וְ וֹ נּ מַ ם זְ וֹ ]קֹדֶ לּ שֶּׁ  יא לוֹ מִ בִ יסוֹ מֵ רִ אֲ

מוֹ צְ עַ טֹּל לְ  ה לִ צָ לֹּא רָ  שֶׁ ת  וֹ קּ שַׁ  עֲ ע מַ צַ בֶ בְּ יָּן: ת לוֹ דַּ יוֹ הְ לִ
נָיו פָ דוּן לְ א לָ בָּ שֶׁ ד  ם אֶחָ דָ יא לוֹ אָ בִ הֵ שֶׁ ז  גֵּ ית הַ אשִׁ רֵ
י מֵ דָ וּם דְּ שּׁ  ע מִ שָׁ י ן אֱלִ אל בֶּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ ן רַ כֹּהֵ וָה  הֲ אע"ג דַּ

יו: תָ נוֹ תְּ ן לוֹ מַ תֵּ יל זֶה לִ גִ יָה רָ הָ שֶׁ ן  כֹהֵ קוֹ לְ שְׁ וּ עוֹ לּ אִ כְּ
ה תוּמָ ה וּסְ תוּמָ נוֹ . חֲ זְ ים אָ מִ מֹעַ דָּ שְּׁ  נוֹ מִ זְ ם אָ אֹטֵ

נוּ יְ הַ ק וְ תֵ וֹ שׁ נַאי וְ ר גְּ בַ הּ דְּ ע בָּ מַ שְׁ לֹּא יִ  שֶׁ ר זֶה  בָ דָ בְּ
ן עוֹ מְ שִׁ י  בִּ רַ זָר בְּ עָ לְ י אֶ בִּ ן רַ גוֹ כְּ ה: יקָ תִ ן שְׁ וֹ שׁ ים לְ מִ דָּ

א שָׁ  יחְ ק רִ פַ נְ ף פד:( דִּ "מ דַּ ים )בּ לִ עֲ וֹ פּ ת הַ ר אֶ כֵ וֹ שּׂ הַ בְּ
אי הּ הַ ר לָ מַ א וַאֲ מָ לְ חֶ הּ בְּ תֵ תְּ אִ י לְ זִ חֲ תְ אִ נֵהּ וְ דְ אֻ מֵ
י עֵ בָּ מִ דְ אי כִּ חַ א מַ לָ נַן וְ בָּ רַ א מֵ בָּ צֻרְ א דְּ לוּתָ זִ ית בְּ עִ מַ שְׁ דִּ

יד פִּ קְ ךְ הִ יכָ פִ ךְ וּלְ כָ ק בְּ דֵּ קְ דַ יל לְ גִ וָה רָ יָּיו הֲ חַ א בְּ מָ לְ י אַ לִ
ת אַ צָ זוֹ הוֹ ה: חָ לֹּא מִ  שֶׁ ם  עַ פַּ תוֹ הַ ל אוֹ יו עַ לָ הקב"ה עָ

ת אֶל כֶ לֶ ב לָ ת טוֹ כֶ הוּ לֶ יב בְּ תִ כְ ה דִּ לָּ כַּ ת הַ נָסַ כְ הַ ת וְ מֵּ  הַ
ה עָ שָׁ ל  ץ כָּ מוֹ ן אָ יָה בֶּ עְ שַׁ  א יְ בָּ :' גוֹ ת וְ כֶ לֶּ ל מִ בֶ ית אֵ בֵּ
ה כָ רָ הּ בְּ תָ ל נָא אוֹ דַ חֲ ין: טִ עֲ מַ תְ יוּ מִ ה הָ טֵּ ל מַ שֶׁ ת  רוֹ וֹ דּ

קֹב ין יַעֲ ד עֵ דָ ח בָּ טַ ל בֶּ אֵ רָ שְׂ כֹּן יִ  שְׁ יִּ ה וַ שֶׁ ר מֹ מַ אָ שֶׁ
ים יקִ דִּ יוּ צַ הְ יִּ שֶׁ  ח כְּ טַ ל בֶּ אֵ רָ שְׂ כֹּן יִ  שְׁ י יִ תַ ימָ ר אֵ מַ לוֹ כְּ

יד סִ ת חָ יוֹ הְ ל לִ י יוּכַ קֹב מִ י יָקוּם יַעֲ מִ קֹב: ין יַעֲ עֵ כְּ
יוּ הְ יִּ שֶׁ ים  בִ וֹ טּ ם הַ ים הֵ נִּ טַ ן הוּא קְ טָ י קָ קֹב כִּ יַעֲ כְּ
שֹׁם[:  רְ ינוּ גֵּ בֵּ שׁ רַ רֵ פָ ךְ מְ ילָ אֵ אן וְ כָּ קֹב: ]מִ יַעֲ ים כְּ יקִ דִּ צַ

ה בוּרָ גְּ י הַ פִּ ״ – מִ ךָ יֶה לְ הְ ״לֹא יִ י״ וְ י, ״אָנֹכִ וֵ י הָ רֵ ד סְ חַ אָה וְ ית מְ שֵׁ

ה, רֵ שְׂ ת עֶ ל אַחַ ן עַ ידָ מִ עֱ הֶ ד וְ וִ א דָּ נוּם. )סימן דמשמק סק(. )א(בָּ עְ מַ שְׁ
ךְ ךָ. הוֹלֵ שֶׁ דְ ר קׇ הַ כֹּן בְּ שְׁ י יִ ךָ מִ לֶ הֳ אׇ י יָגוּר בְּ ד ]ה׳[ מִ וִ דָ מוֹר לְ זְ יב ״מִ תִ כְ דִּ

ה שָׂ שֹׁנוֹ לֹא עָ ל לְ ל עַ גַ בוֹ, לֹא רָ בָ לְ ת בִּ מֶ ר אֱ דֹבֵ ק וְ דֶ ל צֶ ים וּפוֹעֵ מִ תָּ

י ה׳ אֵ רְ ת יִ אֶ אָס וְ מְ ינָיו נִ עֵ ה בְּ זֶ בְ רֹבוֹ. נִ ל קְ א עַ ה לֹא נָשָׂ פָּ רְ חֶ ה וְ עָ הוּ רָ עֵ רֵ לְ

ח קָ י לֹא לָ ל נָקִ ד עַ שֹׁחַ ךְ וְ שֶׁ נֶ ן בְּ פּוֹ לֹא נָתַ סְ ר. כַּ לֹא יָמִ ע וְ רַ הָ ע לְ בַּ שְׁ ד נִ בֵּ כַ יְ

יב תִ כְ ם, דִּ הָ רָ ה אַבְ ים״ – זֶ מִ ךְ תָּ ם״. ״הוֹלֵ עוֹלָ מּוֹט לְ ה לֹא יִ לֶּ ה אֵ עֹשֵׂ

ר דוֹבֵ יָּהוּ. ״וְ קִ לְ א חִ גוֹן אַבָּ ק״ – כְּ דֶ ל צֶ ים״. ״פּוֹעֵ מִ יֵה תָ הְ נַי וֶ פָ ךְ לְ לֵּ הַ תְ ״הִ

ינוּ, קֹב אָבִ ה יַעֲ שֹׁנוֹ״ – זֶ ל לְ ל עַ גַ א. ״לֹא רָ רָ פְ ב סָ גוֹן רַ בוֹ״ – כְּ בָ לְ ת בִּ מֶ אֱ

הוּ עֵ רֵ ה לְ שָׂ ״. ״לֹא עָ עַ תֵּ עְ תַ מְ ינָיו כִּ עֵ י בְ יתִ יִ הָ י וְ י אָבִ נִ שֵּׁ מֻ י יְ יב ״אוּלַ תִ כְ דִּ

ה רֹבוֹ״ – זֶ ל קְ א עַ ה לֹא נָשָׂ פָּ רְ חֶ ירוֹ. ״וְ בֵ נוּת חֲ אוּמָּ ד לְ לֹּא יָרַ ה״ – שֶׁ עָ רָ

ר ירַ גֵּ , שֶׁ ךְ לֶ מֶּ יָּהוּ הַ קִ זְ ה חִ אָס״ – זֶ מְ ינָיו נִ עֵ ה בְּ זֶ בְ יו. ״נִ רוֹבָ ת קְ ב אֶ רֵ קָ מְ הַ

ט פָ הוֹשָׁ ה יְ ד״ – זֶ בֵּ כַ י ה׳ יְ אֵ רְ ת יִ אֶ ים. א)ב(״וְ לִ בָ ל חֲ ה שֶׁ טָּ מִ יו בְּ מוֹת אָבִ צְ עַ

אוֹ סְּ כִּ ד מִ יָה עוֹמֵ ם הָ כָ יד חָ מִ לְ ה תַּ יָה רוֹאֶ הָ ה שֶׁ עָ שָׁ בְּ ה, שֶׁ הוּדָ ךְ יְ לֶ מֶ

ע בַּ שְׁ י״. ״נִ רִ י מָ רִ י, מָ בִּ י רַ בִּ י, רַ י אָבִ א לוֹ ״אָבִ קוֹרֵ קוֹ וְ נַשְּׁ קוֹ וּמְ בְּ חַ וּמְ

ד ית עַ נִ עֲ תַ א בְּ הֵ נָן: אֱ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ נָן, דְּ י יוֹחָ בִּ רַ ר״ – כְּ לֹא יָמִ ע וְ רַ הָ לְ

ל ד עַ שֹׁחַ ית גּוֹי. ״וְ בִּ (רִ ילּוּ )בְּ פִ ״ – אֲ ךְ שֶׁ נֶ ן בְּ פּוֹ לֹא נָתַ סְ י. ״כַּ יתִ בֵ אָבֹא לְ שֶׁ

ה לֹא לֶּ ה אֵ יב ״עֹשֵׂ תִ י. )ג(כְּ י יוֹסֵ בִּ רַ אל בְּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ גוֹן רַ ח״ – כְּ קָ י לֹא לָ נָקִ

ה, יָה בּוֹכֶ ה הָ זֶּ א הַ רָ קְ מִ יעַ לְ גִּ ל מַ יאֵ לִ מְ ן גַּ בָּ יָה רַ הָ שֶׁ ם״ – כְּ עוֹלָ מּוֹט לְ יִ

יהוּ – ינַּיְ א מִ דָ א חֲ מּוֹט, הָ א יִ לָ הוּ – הוּא דְּ כוּלְּ הוּ לְ יד לְ בֵ עָ אן דְּ ר: מַ מַ אֲ

יב, תִ ה״ כְּ לֶּ ה אֵ ה״? ״עֹשֵׂ לֶּ ל אֵ ה כׇּ יב ״עֹשֵׂ תִ י כְּ יהּ: מִ רוּ לֵ מַ מּוֹט. אֲ יִ

ינָא ״אַל רִ א אַחֲ רָ יב קְ תִ י, כְּ כִ א הָ ימָ א תֵּ י לָ אִ יהוּ. דְּ ינַּיְ א מִ דָ חֲ ילּוּ בַּ פִ אֲ

א דָ חֲ א, בַּ מֵּ טַּ מִ ה – הוּא דְּ לֶּ ל אֵ כׇ עַ בְּ נּוֹגֵ י, הַ ם נָמֵ תָ ה״, הָ לֶּ ל אֵ כׇ אוּ בְּ מְּ טַּ תִּ

לּוּ. ל אֵ כׇּ ת מִ אַחַ י בְּ א נָמֵ כָ ה, הָ לֶּ ל אֵ כׇּ ת מִ אַחַ או בְּ א לָ לָּ א? אֶ יהוּ – לָ ינַּיְ מִ

ס ים מֹאֵ רִ ישָׁ ר מֵ דֹבֵ קוֹת וְ דָ ךְ צְ יב ״הֹלֵ תִ כְ שׁ, דִּ ל שֵׁ ן עַ ידָ מִ עֱ הֶ יָהוּ וְ עְ שַׁ א יְ בָּ

ם עֹצֵ ים וְ מִ מֹעַ דָּ שְּׁ נוֹ מִ זְ ם אׇ ד אֹטֵ שֹּׁחַ מֹךְ בַּ תְּ יו מִ פָּ ר כַּ קּוֹת נֹעֵ שַׁ עֲ ע מַ צַ בֶ בְּ

י יב ״כִּ תִ כְ ינוּ, דִּ ם אָבִ הָ רָ ה אַבְ קוֹת״ – זֶ דָ ךְ צְ ע״. ״הֹלֵ רָ אוֹת בְּ רְ ינָיו מֵ עֵ

י נֵ יט פְּ נִ קְ ינוֹ מַ אֵ ה שֶׁ ים״ – זֶ רִ ישָׁ ר מֵ דֹבֵ גוֹ׳״. ״וְ ה וְ וֶּ צַ ר יְ שֶׁ ן אֲ עַ מַ יו לְ תִּ עְ דַ יְ

ע. ישָׁ לִ ן אֱ אל בֶּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ גוֹן רַ קּוֹת״ – כְּ שַׁ עֲ ע מַ צַ בֶ ס בְּ ים. ״מֹאֵ בִּ רַ ירוֹ בָּ בֵ חֲ

נוֹ זְ ם אׇ י. ״אֹטֵ י יוֹסֵ בִּ רַ אל בְּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ גוֹן רַ ד״ – כְּ שֹּׁחַ מֹךְ בַּ תְּ יו מִ פָּ ר כַּ ״נֹעֵ

י בִּ גוֹן רַ יק, כְּ תֵ שָׁ נַן וְ בָּ רַ א מֵ בָּ צוּרְ א דְּ ילוּתָ זִ ע בְּ מַ א שָׁ לָ ים״ – דְּ מִ מֹעַ דָּ שְּׁ מִ

ר יָּיא בַּ י חִ בִּ רַ ע״ – כְּ רָ אוֹת בְּ רְ ינָיו מֵ ם עֵ עֹצֵ עוֹן. ב)ד(״וְ מְ י שִׁ בִּ רַ ר בְּ זָ עָ לְ אֶ

ה עָ שָׁ ים בְּ נָשִׁ ל בְּ כֵּ תַּ סְ ינוֹ מִ אֵ ה שֶׁ א: זֶ ר אַבָּ יָּיא בַּ י חִ בִּ ר רַ אָמַ א, דְּ אַבָּ

ה יכָ א מִ כּוֹן״. )ה(בָּ שְׁ ים יִ רוֹמִ יב: ״הוּא מְ תִ ה. וּכְ יסָ בִ כְּ ל הַ דוֹת עַ עוֹמְ שֶׁ
ךָ מְּ שׁ מִ ה ה׳ דּוֹרֵ ה טּוֹב וּמָ ם מַ ךָ אָדָ יד לְ גִּ יב ״הִ תִ כְ לֹשׁ, דִּ ל שָׁ ן עַ ידָ מִ עֱ הֶ וְ

״. יךָ לֹהֶ ם )ה׳( אֱ ת עִ כֶ עַ לֶ נֵ צְ הַ ד וְ סֶ ת חֶ בַ אַהֲ ט וְ פָּ שְׁ שׂוֹת מִ ם עֲ י אִ כִּ

עַ נֵ צְ הַ ים. ״וְ דִ סָ ילוּת חֲ מִ ה גְּ ד״ – זֶ סֶ ת חֶ בַ ין. ״אַהֲ דִּ ה הַ ט״ – זֶ פָּ שְׁ שׂוֹת מִ ״עֲ

ה ר: וּמָ חוֹמֶ ל וָ ים קַ רִ בָ לֹא דְּ הֲ ה. וַ לָּ ת כַּ נָסַ כְ הַ ת וְ מֵּ אַת הַ ה הוֹצָ ת״ – זֶ כֶ לֶ

ת״, כֶ עַ לֶ נֵ צְ הַ ה ״וְ ה תּוֹרָ רָ א, אָמְ עָ נְ צִ ן בְּ שׂוֹתָ עֲ ן לַ כָּ רְ ין דַּ אֵ ים שֶׁ רִ בָ דְּ

יָהוּ עְ שַׁ ר יְ זַ ה! חָ מָּ כַ ה וְ מָּ ת כַּ ל אַחַ א – עַ עָ נְ צִ ם בְּ שׂוֹתָ עֲ ם לַ כָּ רְ דַּ ים שֶׁ רִ בָ דְּ

ה״. קָ דָ שׂוּ צְ עֲ ט וַ פָּ שְׁ רוּ מִ מְ ר ה׳ שִׁ ר ״כֹּה אָמַ מַ אֱ נֶּ ם, שֶׁ יִ תַּ ל שְׁ ן עַ ידָ מִ עֱ הֶ וְ

ל אֵ רָ שְׂ ית יִ בֵ ר ה׳ לְ ר ״כֹּה אָמַ מַ אֱ נֶּ ת, שֶׁ ל אַחַ ן עַ ידָ מִ עֱ הֶ מוֹס וְ א עָ בָּ

ל כׇ י בְּ שׁוּנִ רְ א דִּ ימָ ק: אֵ חָ צְ ר יִ ן בַּ מָ ב נַחְ הּ רַ יף לַ קֵ תְ יוּ״. מַ חְ י וִ שׁוּנִ רְ דִּ

מוּנָתוֹ אֱ יק בֶּ דִּ צַ ר ״וְ מַ אֱ נֶּ ת, שֶׁ ל אַחַ ן עַ ידָ מִ עֱ הֶ קּוּק וְ בַ א חֲ א: בָּ לָּ ה! אֶ תּוֹרָ הַ

ל ינוּ עַ בֵּ ה רַ ר מֹשֶׁ זַ ירוֹת גָּ זֵ ע גְּ בַּ ינָא: אַרְ נִ ר חֲ י בַּ י יוֹסֵ בִּ ר רַ יֶה״. )ו(אָמַ חְ יִ

ל אֵ רָ שְׂ כֹּן יִ שְׁ יִּ ר: ״וַ ה אָמַ לוּם. מֹשֶׁ יטְּ ים וּבִ יאִ בִ ה נְ עָ בָּ אוּ אַרְ ל, בָּ אֵ רָ שְׂ יִ

י יָקוּם ל נָא מִ דַ ר[: ״חֲ מַ אֱ נֶּ הּ, ]שֶׁ לָ יטְּ מוֹס וּבִ א עָ קֹב״, בָּ ין יַעֲ ד עֵ דָ ח בָּ טַ בֶּ

ם לֹא הֵ ם הָ גּוֹיִ ר: ״וּבַ ה אָמַ ל זֹאת״. מֹשֶׁ ם ה׳ עַ חַ יב ״נִ תִ גוֹ׳״ וּכְ קֹב וְ יַעֲ

ד ר: ״פֹּקֵ ה אָמַ ל״. מֹשֶׁ אֵ רָ שְׂ יעוֹ יִ גִּ רְ הַ לוֹךְ לְ ר: ״הָ אָמַ יָה וְ מְ רְ א יִ ״, בָּ יעַ גִּ רְ תַ

יא את הִ חֹטֵ שׁ הַ פֶ נֶּ הּ: ״הַ לָ יטְּ אל וּבִ קֵ זְ חֶ א יְ ים״, בָּ נִ ל בָּ וֹן אָבוֹת עַ עֲ

יּוֹם יָה בַּ הָ ר: ״וְ אָמַ יָהוּ וְ עְ שַׁ א יְ ם״, בָּ גּוֹיִ ם בַּ תֶּ דְ בַ אֲ ר ״וַ ה אָמַ מוּת״. מֹשֶׁ תָ

ם תֶּ דְ בַ אֲ א ״וַ רָ אי קְ הַ ינָא מֵ פֵ תְּ סְ ב: מִ ר רַ דוֹל״. אָמַ ר גָּ שׁוֹפָ ע בְּ קַ תָּ הוּא יִ הַ

יב תִ כְ ת, דִּ שֶׁ קֶּ בַּ תְ מִּ ה הַ ידָ בֵ אֲ א כַּ מָ לְ א: דִּ פָּ ב פָּ הּ רַ יף לַ קֵ תְ ם״. מַ גּוֹיִ בַּ

ם כֶ תְ ה אֶ לָ אָכְ א[, ״וְ רָ קְ א ]דִּ יפָ סֵּ א מִ לָּ ״! אֶ ךָ דֶּ בְ שׁ עַ קֵּ ד בַּ ה אֹבֵ שֶׂ י כְּ יתִ עִ ״תָּ

ין ישּׁוּאִ ת קִ ילַ כִ אֲ א כַּ מָ לְ א: דִּ רָ ר זוּטְ הּ מָ יף לַ קֵ תְ ם״. מַ יכֶ בֵ ץ אֹיְ רֶ אֶ

עַ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ יָה וְ רְ זַ ן עֲ ר בֶּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ ל וְ יאֵ לִ מְ ן גַּ בָּ יָה רַ ר הָ בָ ין. )ז(וּכְ ילּוּעִ דִ וְ

הּ טָ לָ פְּ י מִ ל רוֹמִ מוֹנָהּ שֶׁ עוּ קוֹל הֲ מְ שָׁ , וְ ךְ רֶ דֶּ ין בַּ כִ לְּ הַ א מְ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ וְ

ק. חֵ שַׂ א מְ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ ין, וְ ילוּ בּוֹכִ חִ תְ הִ יל, וְ ים מִ רִ שְׂ עֶ אָה וְ חוֹק[ מֵ רָ ]בְּ

ם ה אַתֶּ י מָ נֵ פְּ ם מִ אַתֶּ ם: וְ הֶ ר לָ ק? אָמַ חֵ שַׂ ה מְ ה אַתָּ י מָ נֵ פְּ רוּ לוֹ: מִ אָמְ

ה בוֹדָ עֲ ים לַ רִ טְּ קַ ים וּמְ בִּ צַ עֲ ים לַ וִ חֲ תַּ שְׁ מִּ ם שֶׁ לוּ גּוֹיִ לָּ רוּ לוֹ: הַ ים? אָמְ בּוֹכִ

רוּף ינוּ שָׂ לֹהֵ י אֱ לֵ גְ דוֹם רַ ית הֲ אָנוּ, בֵּ ט, וְ קֵ שְׁ הַ ח וְ טַ ין בֶּ בִ ה יוֹשְׁ רָ זָ
שׁ, אֵ בָּ
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אלו הן הלוקין   פרק שלישי   מכות כד:
א לֹא רָ קְ מִּ ל הַ כָ א בְּ הָ ה דְּ שֶׁ  קָ . וְ שׁ רֵ חָ ה תֵ דֶ ן שָׂ יּוֹ ם צִ כֶ לְ לַ גְ ן בִּ כֵ יב לָ תִ ה כְּ יָּ אוּרִ בְּ

ה יָּ ל אוּרִ שֶׁ תוֹ  בוּאָ נְּ סוּק זֶה מִ פָּ ינוּ  צִ מָ

י תִּ שְׁ מֹּרַ  ה הַ יכָ ל מִ שֶׁ תוֹ  בוּאָ נְ ם בִּ י אִ כִּ

ר פֶ סֵ א בְּ יתָ אִ א דְּ הָ יךְ אַ מִ סְ ר דִּ מַ יֵשׁ לוֹ וְ

ל ה עַ יָ מְ רְ א יִ בֵּ נַ תְ נִּ שֶׁ ה )לח(  יָ מְ רְ יִ
ים יאִ בִ נְּ הַ ים וְ נִ כֹּהֲ  צוּ הַ בְּ קַ תְ נִ נוּת וְ עָ וּרְ פּ

נוּת עָ וּרְ ר פּ בֵּ דַ ה מְ יָ הָ שֶׁ נֵי  פְּ גוֹ מִ רְ הָ לְ

נוּ ין אָ ים אֵ רִ שָּׂ ם הַ הֶ רוּ לָ מְ אָ וְ

ר בֵּ ה דִּ יכָ י מִ רֵ הֲ שֶׁ ין  ימִ כִּ סְ מַ

' גוֹ ה וְ יָּ ם אוּרִ גַ ג וְ רַ לֹא נֶהֱ נוּת וְ עָ וּרְ פּ מִ
ה ה וּמַ יכָ מוֹ מִ ה כְּ יָּ ר אוּרִ בֵּ דִּ שֶׁ ע  מַ שְׁ מַ

א זֶה רָ ה הוּא קְ יכָ ר מִ בֵּ נוּת דִּ עָ רְ פֻּ

ה שֶׁ  ל קָ בָ ה אֲ יָּ ר אוּרִ בֵּ דִּ שֶׁ מוֹ  וֵי כְּ הָ וְ

בוּ יב עֹד יֵשְׁ תִ כְ ה דִּ בוּאָ הּ נְ תָ אוֹ ן דְּ לַ נָּ מִ
לָם עוֹ יא לָ ת הִ חֹבוֹ רְ ת בִּ נוֹ קֵ ים וּזְ נִ קֵ זְ

ה לָּ אֻ ם גְּ לָם קֹדֶ עוֹ יא בָּ א הִ מָ לְ א דִּ בָּ הַ

י נִ שֵׁ ח  סַ פֶ ר בְּ מַ הוּא אָ שֶׁ ה  מָּ  מִ וי"ל דְּ

ר מַ אָ קָ א דְּ יחָ ף סח.( נִ ים דַּ חִ סָ )פְּ

יב עֹד תִ כְ ( דִּ יוּ חְ יִּ שֶׁ ים  תִ ים )מֵ ידִ תִ עֲ
כוּ יֵלְ ת וְ חֹבוֹ רְ ת בִּ נוֹ קֵ ים וּזְ נִ קֵ בוּ זְ יֵשְׁ

ה יָ חֱ הֶ שֶׁ ע  שָׁ י לִ ל אֱ עַ ם וְ נֹתָ עֲ שְׁ ל מִ עַ

נֶת עֶ שְׁ ן מִ ינַ רִ מְ גָ וֹ וְ תּ נְ עַ שְׁ יב מִ תִ ת כְּ מֵּ  הַ

ה ע מַ שָׁ י לִ אֱ נֶת דֶּ עֶ שְׁ מִּ א מִ רָ אי קְ הַ דְּ

ת יַּ חִ אן תְּ ף כָּ ת אַ מֵּ  ה הַ יָ חֱ ן הֶ לָּ הַ לְ
ה בוּאָ אי נְ ים וא"כ ע"כ הַ תִ מֵּ  הַ

ן וֹ אשׁ ת רִ יִ ר בַּ בַ י עָ רֵ הֲ שֶׁ בֹא  יד לָ תִ עָ לֶ

ים תִ מֵּ  ת הַ יַּ חִ ה תְּ תָ יְ לֹּא הָ  שֶׁ י  נִ שֵׁ ת  יִ וּבַ

יחַ שִׁ ת מָ אוֹ רְ נוּ לִ כֵּ זַ ם יְ שֵּׁ  הַ כֹּל וְ  א הַ יחָ נִ וְ

ן: מֵ אָ

ק, חֵ צַ י מְ נִ ךְ אֲ כָ ן: לְ הֶ ר לָ ה?! אָמַ כֶּ בְ לֹא נִ שׁ, וְ אֵ בָּ

ת ל אַחַ צוֹנוֹ עַ י רְ עוֹשֵׂ , לְ ךְ צוֹנוֹ כָּ י רְ רֵ עוֹבְ ה לְ וּמָ

ם, יִ לַ ירוּשָׁ ין לִ יוּ עוֹלִ ת הָ ם אַחַ עַ ה. שׁוּב פַּ מָּ כַ ה וְ מָּ כַּ

ן יוָ ם, כֵּ יהֶ דֵ גְ עוּ בִּ רְ ים קָ צּוֹפִ ר הַ הַ יעוּ לְ גִּ הִ ן שֶׁ יוָ כֵּ

י שֵׁ דְ ית קׇ בֵּ א מִ יָּצָ ל שֶׁ אוּ שׁוּעָ ת רָ יִ בַּ ר הַ הַ יעוּ לְ גִּ הִ שֶׁ

ק. חֵ צַ א מְ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ ין וְ ן בּוֹכִ ילוּ הֵ חִ תְ ים, הִ שִׁ דָ קֳּ הַ

י נֵ פְּ ם: מִ הֶ ר לָ ק? אָמַ חֵ צַ ה מְ ה אַתָּ י מָ נֵ פְּ רוּ לוֹ: מִ אָמְ

תוּב בּוֹ כָּ קוֹם שֶׁ רוּ לוֹ: מָ ים? אָמְ ם בּוֹכִ ה אַתֶּ מָ

כוּ בּוֹ, לְּ ים הִ לִ יו שׁוּעָ שָׁ כְ עַ ת״, וְ ב יוּמָ רֵ קָּ ר הַ זָּ הַ ״וְ

יב: תִ כְ ק, דִּ חֵ צַ י מְ נִ ךְ אֲ כָ ן: לְ הֶ ר לָ ה?! אָמַ כֶּ בְ לֹא נִ וְ

ת אֶ ן וְ כֹּהֵ יָּה הַ ת אוּרִ ים אֵ נִ מָ אֱ ים נֶ דִ י עֵ ה לִּ ידָ אָעִ ״וְ

ל צֶ יָּה אֵ יַן אוּרִ נְ ה עִ י מָ כִ יָהוּ״ – וְ כְ רֶ בֶ ן יְ יָה בֶּ רְ כַ זְ

שׁ דָּ קְ מִ יָה בְּ רְ כַ אשׁוֹן, וּזְ שׁ רִ דָּ קְ מִ יָּה בְּ יָה? אוּרִ רְ כַ זְ

יָה רְ כַ ל זְ בוּאָתוֹ שֶׁ תוּב נְ כָּ ה הַ לָ א: תָּ לָּ י! אֶ נִ שֵׁ

ם כֶ לְ לַ גְ ן בִּ כֵ יב ״לָ תִ יָּה כְּ אוּרִ יָּה. בְּ ל אוּרִ בוּאָתוֹ שֶׁ נְ בִּ

בוּ יב ״עוֹד יֵשְׁ תִ יָה כְּ רְ כַ זְ שׁ״, בִּ רֵ חָ ה תֵ דֶ יּוֹן שָׂ צִ

לֹּא ד שֶׁ ם״. עַ לִָ רוּשָׁ חֹבוֹת יְ רְ נוֹת בִּ קֵ ים וּזְ נִ קֵ זְ

לֹּא א שֶׁ יָירֵ תְ י מִ יתִ יִ יָּה הָ ל אוּרִ בוּאָתוֹ שֶׁ ה נְ ימָ יְּ קַ תְ נִ

ה ימָ יְּ קַ תְ נִּ יו שֶׁ שָׁ כְ יָה, עַ רְ כַ ל זְ בוּאָתוֹ שֶׁ יֵּים נְ קַ תְ תִּ

יָה רְ כַ ל זְ בוּאָתוֹ שֶׁ נְּ יָדוּעַ שֶׁ יָּה – בְּ ל אוּרִ בוּאָתוֹ שֶׁ נְ

נוּ, תָּ מְ יחַ א נִ יבָ קִ רוּ לוֹ: עֲ ה אָמְ זֶּ שׁוֹן הַ לָּ ת. בַּ יֶּימֶ קַ תְ מִ

נוּ. תָּ מְ יחַ א נִ יבָ קִ עֲ

הּ א לַ יקָ לִ ין וּסְ לּוֹקִ ן הַ לּוּ הֵ ךְ אֵ לָ ן עֲ רַ דַ הֲ

כּוֹת ת מַ כֶ סֶּ מַ

רבינו גרשום

ומה לעוברי רצונו כך.
שמשתחוים לעבודת כוכבים
שלהם יושבים בהשקט ושלוה
ישראל שעושין רצונו על אחת
כמה וכמה שישלם להם שכר

טוב:
קרעו בגדיהם - דדינו ליעבד

הכי:

והלא אוריה במקדש ראשון היה
- ככתוב בספר מלכים:

זכריה מנביאים אחרונים היה -
שהיה במקדש שני:

תלה הכתוב נבואתו של זכריה
בנבואתו של אוריה - כלומר
שפורענות שניבא אוריה שאמר
ירושלים לעיים תהיה והר הבית
לבמות יער נתקיים כמו כן
עתיד להתקיים דברי ניחומים של
זכריה שיבנה בית המקדש

במהרה בימינו אמן סלה:

תורה אור השלם

]במדבר א, נא[

]איכה ה, יח[

]שיעורים במנהיגות; מהדורה

עברית, אחרי מות; לשרוד לאחר

קטסטרופה כז[

]ישעיהו ח, ב[

]מיכה ג, יב[

]זכריה ח, ד[

]ירמיהו כו[



חדושי הלכות – מהרש״א · מכות

״א שָׁ רְ הַ כוֹת – מַ לָ י הֲ דּוּשֵׁ חִ

דף ב.

תוס' בד"ה מעידין כו' גבי נערה מאורסה ודאי כאשר זמם קאי נמי עליה דהא אם התרו בה מקטלי כו'
עכ"ל כצ"ל והשאר הכל נמחק:

בד"ה מעידין אנו כו' והא יכול לומר מזיד הייתי כדאמר גבי אכילת חלב כו' עכ"ל וקשה לדבריהם ומאי

קושיא דהא אינו יכול לומר מזיד הייתי דאין אדם משים עצמו רשע כדאמר בפ"ק דסנהדרין גבי פלוני

רבעני לרצוני והתם גבי אכלתי חלב דאמרי' דיכול לומר מזיד הייתי כבר תירצו התוס' בפ"ק דמציעא
ובפ' אמרו לו דאינו משים עצמו רשע אלא שהוא עושה תשובה ואינו רוצה להביא חולין לעזרה אבל הכא

גבי גלות אי אפשר לומר כן ודו"ק:

בד"ה כל הזוממין כו' בכל מיתה שנוכל כדתניא הכה תכה כו' עכ"ל והיינו הך דרשא דאלו מציאות גבי

עיר הנדחת והתם גבי רוצח נמי דרשי הכי מדכתיב מות יומת וחדא מינייהו נקטו ומהרש"ל הגיה
בתוס' כדתניא מות יומת ואין צורך וק"ל:

בא"ד וכן קשה דבתוס' תניא כל חייבי מיתות שאי אתה יכול להמיתם כו' עכ"ל בתוספתא דסנהדרין
פי"ב וכצ"ל דלפי הנוסחא שלפנינו תניא אבל הזוממין שאי אתה יכול להמיתן כו' לק"מ דאימא דדרשא

דדריש מקרא דובערת הרע מקרבך דרשא גמורה היא וגלי קרא בזוממין להמיתן בכל מיתה והוי שפיר

רוצח וגואל הדם ב' כתובים לגבי שאר חייבי מיתות דה"נ גלי קרא בעיר הנדחת ודו"ק:

בד"ה זוממי בת כהן כו' אלא למיתה אחרת בועלה דדרשי' היא ולא בועלה וזוממיה דכתיב לאחיו כו'

מיעוטא דהיא אלא בבועלה ולא ממעטינן זוממין אבל כיון כו' והשתא ל"ל זוממי זוממין תיפוק ליה כו'
עכ"ל כצ"ל:

בד"ה ועוד מדקתני כו' ואת"ל דלשון הזמה הוא זה אינו דע"כ דין הזמה קאמר כדקתני כו' עכ"ל כצ"ל

ר"ל דלשון הזמה הוא דדין הזמה הא לא מקיימית בהו וה"ל למתני אין העדים נעשין זוממין אלא דמלשון

הזמה קאמר הכא כיצד נעשין זוממין ומייתו מדקתני לקמן כו' דהיינו לשון הזמה וא"כ ע"כ הכא לא
איירי כיצד אלשון הזמה אלא אדין הזמה קאמר כיצד והדרא קושיין לדוכתא דהא לא מקיימת בהו הכא

דין הזמה ודו"ק:

בד"ה בעינן כאשר זמם וליכא קשיא היכא שמעידין שהוא מצרי שני כו' א"כ נפסל כו' עכ"ל ק"ק ומאי

קושיא דאימא דקושטא דהכי הוא דנפסל וק"ל:

דף ב:

בד"ה ומה הסוקל כו' שמחויב שאר מיתות ב"ד שאינו בסקילה כו' האי ק"ו והיכי קאמר לעיל דעבדינן

ק"ו בכה"ג עכ"ל כצ"ל לאו דוקא כל שאר מיתות ב"ד דהא בשריפה נמי איכא האי ק"ו ומה אדם ששורף
חבירו אינו נידון בשריפה אלא בסייף עדים שמעידין איש פלוני מחויב שריפה ולא נשרף ע"י אינו דין

שלא ישרפו וכן איכא האי ק"ו בחנק וליכא לאוקמי כאשר זמם אלא בסייף דליכא האי ק"ו ודקאמר א"כ

בטלת תורת עדים זוממין אע"ג דאיכא לקיים בסייף מ"מ בטלת אותו לגבי סקילה ושריפה וחנק ולא
ה"ל למשמט מלמתני ליה במתני' כדקתני לה גבי חילול ודו"ק:

דף ג.

בגמרא לא עשו מעשה ונהרגין ומשלמין כו' היינו דרבה אימא כו' כצ"ל:

בפרש"י בד"ה אמר רב פפא כו' וכך שמעתי כו' ולבי מגמגם בה חדא היכי מחייבינן להו זכות ספיקה

כו' עכ"ל משום דלהאי פירושא ששמע לא נחית ביה לפרושי דשמין לרב חסדא בנכסי הבעל ולרב פפא

בקרקע שייחד לה לכתובתה את ספיקא ואותו לא ישלמו אלא הנשאר ומשמע ליה כפשטה דזכות ספיקה

ישלמו לו לפי נכסי הבעל או לפי הקרקע שייחד לה בכתובתה ולכך גמגם בה דהיכי מחייבינן כו' וק"ל:

תוס' בד"ה באומר עדות שקר העדתי כו' לכאורה משמע כו' משלם חלקו כו' דהא ליתא מאן כו' עכ"ל

]כצ"ל[ ור"ל דלכאורה משמע דאיירי בלא הוזמו אלא באומר א' מהם עדות שקר העדתי דהוי דינו כעד
זומם לשלם על שביקש להפסיד ממון חבירו אע"ג שלא הפסיד ופריך כל כמיניה כיון שהגיד כו' והרי

הפסיד ממון חבירו שחייב לשלם ונהי דחייב העד לשלם חלקו למאן דדאין דינא דגרמי כמ"ש הרא"ש
בתשובה אין זה דין עד זומם דכתיב ביה כאשר זמם ולא כאשר עשה ואהא כתבו התוס' דאין נראה

לפרש כן דהיאך בא רבא לומר לשלם על שביקש להפסיד באומר עדות שקר העדתי ולא הוזם דהא ליתא

דין זה לשלם אכאשר זמם ולא עשה אלא בהזמה במקום פלוני עמנו כו' ודו"ק:

תוס' בד"ה כיצד שמין כו' עולה לחמשים מנה בדרך זה כו' ולכך כשהבעל מוכר זכות כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה מעידין אנו כו' ואע"ג דאמרי' האשה שאמרה גרשתני נאמנת ה"מ כו' אבל היכא דאיכא עדים כו'

עכ"ל וליכא לאקשויי דא"כ אמאי משלמין דהא טבא ליה עבדי דאי לאו סהדותייהו כלל הרי נאמנת
והשתא שהעידו והוזמו גם היא אינה נאמנת די"ל דאי לאו סהדותייהו לא הוה מעיזה לומר גרשתני

דמה"ט קאמרינן התם דאינה נאמנת היכא דאיכא עדים ודו"ק:

דף ג:

בפרש"י בד"ה לדידי מיפרש' כו' ה"נ אם אמר לו המלוה ע"מ שלא תשמטני כו' עכ"ל מצאתי מוגה

וק"ל:

תוס' בד"ה א"ד המלוה כו' ובאזהרות הגיה ר"ת זמן עשר כי ילוונו ]א[ לא כו' עכ"ל כצ"ל ועיין ברא"ש:

בד"ה ושמואל אמר כו' כדאמרי' בהזהב וי"ל דהכא נמי כו' עכ"ל כצ"ל:

דף ד.

בפרש"י בד"ה הטובל שם כו' שמא כל מים כו' ושמא בא זה ראשו ורובו כו' עכ"ל לאו דוקא כל מים

אלא שיהו כ"כ במקום א' שאפשר שיבואו בו ראשו ורובו דהיינו דקאמר דחיישינן לג' לוגין כו' כדאיתא

פ"ק דשבת ע"ש:

תוס' בד"ה אמר רב יהודה כו' ולא מיערבי ובהשקה בעלמא כו' דאי ביין אדום נחזי כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה תנ"ה חבית כו' שנפל לשם טמאה והא אפילו בעינייהו כו' מקבלת טומאה דטהרו בהשקה כו'

והכי תנן בביצה מטבילין כלי כו' עכ"ל כצ"ל הא דהככר אינו מקבל טומאה לא הוצרכו לראייה אלא
בפשיטות דהא המים נטהרו בהשקה ועוד דע"כ זו הראייה דמטבילין כלי ע"ג מימיו לית ליה לרש"י

דא"כ לעיל בדרב יהודה נמי לא הוה גריס רש"י מים כמ"ש התוס' לעיל ואפשר שאין זו הראייה של
פרש"י רק מדברי התוס' ור"ל דמהרישא דלא עלתה לו טבילה נמי מוכח דל"ג מים דהא מטבילין כלי

ע"ג כו' וכמ"ש לעיל ודו"ק:

בד"ה לוקין ומשלמין כו' כ"א לתשלומין כדאמרינן לאו שניתן לאזהרת מיתת ב"ד כו' עכ"ל ודאי לרבי

מאיר קיימינן הכא ולא הוי לאו דלא תענה ניתן לאזהרת מיתת ב"ד כדלקמן אלא דר"ל כמו דבעלמא אין

לוקין על לאו שניתן לאזהרת מיתת ב"ד דלא נכתב למלקות אלא לאזהרת מיתה ה"נ הכא אי הוה תשלומין
בעי אזהרה לא הוי לוקין אלאו דלא תענה דלתשלומין נכתב וק"ל:

דף ד:

גמרא דברי ר' יהודה ר' יעקב אומר לא מן השם הוא זה אלא משום דהוה ליה לאו שאין בו מעשה וכל

לאו שאין בו מעשה אין לוקין כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה בשלמא לרבנן כו' שאין אתה מחייבו משום ב' רשעיות ולא ללוקין ולמיתה עכ"ל קצרו קצת

בדבריהם והכי הל"ל שאין אתה מחייבו משום ב' רשעיות למלקות וממון ולא ללוקין כו' וק"ל:

בד"ה סבר לה כר' עקיבא כו' ליכא חילוק בין ממון לקנס כו' אמר ר"מ בכל דוכתא דלוקה כו' עכ"ל

כצ"ל:

בד"ה אלא מה להצד כו' צד חמור זה א"צ התראה ואין זה לוקה ומשלם כו' עכ"ל ר"ל דצד חמור משמע

צד א' והיינו דאיכא בעדים זוממין דא"צ התראה אבל אינו לוקה ומשלם וה"ה דבמוציא ש"ר איכא צד
אחד חמור דלוקה ומשלם אבל צריך התראה וחדא מינייהו נקטו בדבריהם ומהרש"ל הגיה בתוספות וזה

לוקה ומשלם ואם כן הוא צריך להגיה גם לקמן משונים משאר מלקיות שא"צ התראה ולוקה ומשלם

משא"כ בשאר כו' ודו"ק:

בד"ה ורבנן האי כו' אבל בתר דגלי לן קרא דוהצדיקו כו' יש לנו לומר דלקי מלא תענה וא"ת דלא לקי

משום לא תענה משום כו' עכ"ל כצ"ל אע"ג דניחא להו בהאי תירוצא בתר דגלי לן קרא כו' לענין לאו
שאין בו מעשה לא ניחא להו הכא לענין לאו שניתן לאזהרת מיתת ב"ד משום דאכתי לא אסקי אדעתייהו

דלא לקי אאם בן הכות הרשע אלא משום לא תענה כו' כמו שכתבו לקמן דלא ענש אא"כ הזהיר ודו"ק:

בא"ד מיהו י"ל דעדיפא משני דלגבי מלקות גופיה איצטריך לאזהרה כדפרישית כו' עכ"ל דהיינו מה שפי'

לקמן לאזהרת עדים זוממין שמעידין באיש פלוני שחייב מלקות דלא הוי לקי מכאשר זמם כו' אלא א"כ
הזהיר דהשתא לא מקרי לא תענה ניתן לאזהרת מיתת ב"ד כיון דלקי מכאשר זמם ולא תענה לא אתא

אלא לאזהרה ולא דמיא למחמר דלא הוה ידעינן ביה ללקות כלל אלא מקרא דלא תעשה כל מלאכה והוי

שפיר אזהרה שניתן למיתת ב"ד ודו"ק:

בא"ד אע"ג דבמחמר גופיה ליכא שום כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה לאזהרה לעדים כו' לל"ל מכדי כו' וי"ל דה"ק לאזהרת עדים זוממין שמעידים כו' עכ"ל ולר"מ

דנפקא ליה אזהרה לעדים זוממין מלא יוסיפו ואייתר ליה לא תענה לא תקשי ל"ל לעיל למימר לר"מ
דגמר ממוציא שם רע די"ל דאע"ג דאייתר ליה לא תענה ]לא הוה לן לאוקמי[ לממון ומלקות כיון דכתיב

כדי רשעתו אלא לאוקמי במעידין באיש פלוני שחייב מלקות ללקות שמונים חדא מלא יוסיפו דלא הוה

לקי אכאשר זמם אא"כ הזהיר וחדא מלא תענה ודו"ק:

דף ה.

גמ' סיפא איצטריכא ליה משא"כ בגמר דין באו שנים כו' ולא עוד אלא אפי' אמר בתרי בשבת גנב

וטבח ומכר ונגמר דינו אין כו' גברא בר תשלומין הוא ר"י אומר אסטטית היא כו' אי אסטטית כו'
כצ"ל:

תוס' בד"ה וכן לענין קנס כו' לבר חיובא כל כמה דלא נגמר דינו בממון הוי כו' עכ"ל כצ"ל:

דף ה:

במשנה שנאמר נפש בנפש כו' למה נאמר נפש בנפש כו' ובגמ' אם ענש על בת אביו כו' בת אביך או

בת אמך כו' כצ"ל:

גמ' לימא ר"ל דאמר כרב יהודה ור' יוחנן דאמר כרבנן כו' כתב מהרש"ל דבר תימה הוא איך מדמה
פלוגתייהו כו' ואפשר דה"ק ר"ל כר"י כו' עכ"ל ע"ש נעלם ממנו דברי הרי"ף והמאור והמלחמות

שכבר קדמו אותו ליישב דבר זה ע"ש באורך ודו"ק:

בפרש"י בד"ה חייבי גליות כו' שהרשיעו הנידון ללקות דהאי רשע כו' עכ"ל כצ"ל:

תוס' בד"ה איסטטית היא זו ברב אלפס פי' לשון סטים עכ"ל כצ"ל והוא מלשון ספיחי סטים דפרק כלל

גדול והוא צבע ולשון הרי"ף וכי עדות זו יורה של איסטים שכל הנוגע בה יצטבע כו' ועיין במאור בזה

וק"ל:

בד"ה וחייבי מלקיות כו' דכתיב יד ביד דמפיק מיניה ממונא כו' עכ"ל כצ"ל והיינו הא דדרשינן בר"פ

החובל יד ביד דבר הניתן מיד ליד ומאי ניהו ממון כו' ע"ש:

בד"ה חייבי מלקיות כו' צ"ל חייבי גלות מנין פי' מנין דאין לוקין עד שנגמר דינו כו' כשהעידו אחייבי

גלות הרי כו' שהרשיעו הנידון למלקות ממיתה כו' עכ"ל כצ"ל:

דף ו.

בד"ה אר"י בד"א כו' דא"כ דיני ממונות נילף מינייהו כו' עכ"ל והיינו מדכתיב משפט אחד יהיה לכם

וק"ק דמטעם והצילו דכתיב בדיני נפשות לית לן למילף ד"מ מינייהו להקל דבכמה דברים התלוים

בהצלה מקילינן טפי בד"נ מבד"מ כדאיתא ריש פרק אד"מ ויש ליישב ודו"ק:

בד"ה אמר רבא כו' כדי דיבור פ"ה ובהא קאמר כו' כדי דיבור אלא דראיית מעשה גרמה כו' א"כ לא

בא עדות עד שיעידו בב"ד כו' עכ"ל כצ"ל:
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בד"ה נרבע יציל כו' בפ"ק דסנהדרין דנרבע לאונסו דכשר כו' וכן הרוג שהוא קרוב להורג יציל עכ"ל

כצ"ל:

בד"ה היכי אמרינן כו' אד"נ לא קשה היכי אמרינן כו' כצ"ל:

בד"ה לאסהודי כו' עם הפסולים אתיתו או למחזי כו' עכ"ל כצ"ל:

בא"ד קשה דא"כ לא יהרג אדם לעולם דהקרובים כו' עכ"ל ואף שכתבו התוס' לעיל דבדיני נפשות ל"ק

היכי אמרינן כו' דניחזי אנן אם התרו בו כו' מ"מ הקרובים גם יאמרו שהתרו בו ומיהו בעיקר דבריהם

שכתבו לעיל דנחזי אנן אם התרו בו יש לגמגם דהא לא בעי התראה לכל עד אלא אפילו שמע מפי עצמו
ודו"ק:

בד"ה שמואל אומר כו' ואפילו אירע לאחר כדי דבור כו' אע"פ דלענין הזמה בעינן תוך כדי דבור עכ"ל

לא ידענא מי הכריח אותם לזה דהא השתא כשבאין להעיד מדבר הכתוב ולא קשיא מהך דפריך הרוג

יציל דיש לפרש בפשיטות כפ"ה דהא שהעידו תוך כדי דבור קאי אף לענין קרוב או פסול ודו"ק:

דף ו:

בפרש"י בד"ה הרי אלו כו' הוזמה א' מהם ולא הוזמו כו' עכ"ל כצ"ל:

תוס' בד"ה היו שנים כו' בחלון זה הס"ד ואח"כ מ"ה וא' מתרה בו באמצע תימה כו' עדים מתרין בו

הס"ד ואח"כ מ"ה וא' שמקצתן כו' עכ"ל כצ"ל ותמיהתם אינו אלא לשיטת המשי"ח שכתבו לקמן אבל

לדעת הי"מ דהמתרה בשרואה אותן מצטרף לשניהם אע"פ שהם ב' עדיות ניחא דהוצרך לומר וא'
מתרה כו' ודו"ק:

בד"ה הוא והן נהרגין הן כו' כת שניה כיון שהוזמו הן הוא נהרג משום כת שניה דלא כו' כת וכת רואה

המתרה או המתרה רואה אותן אז כו' עכ"ל כצ"ל:

בא"ד שהוזם גם המתרה עמהם כו' ומ"מ הוו הב' כתות ב' עדיות כו' עכ"ל ק"ק כיון שהוזם המתרה

הרי אין כאן מתרה והיאך נהרג ע"פ כת שניה ויש ליישב דבשהן רואין את המתרה איירי בכה"ג שלא

הכירו אותו כת שניה ואנו תולין שהיה שם איש אחר המתרה בו והוה שפיר מעדותן אי הוה בא לחייבו
וכן כשהמתרה רואה אותם מיירי בשיש עדים שמעידים שהמתרה ראה אותם אך לא ראה המעשה

כמ"ש התוספות לקמן ולא התירו את המתרה ואנו תולין שהיה שם איש אחר ומתרה בו והוה שפיר

מעדותן אי הוה בא להעיד לחייבו ודו"ק:

בד"ה בדיני נפשות הוא כו' דעד אחד מועיל לממון דלשבועה מיהא איתיה עכ"ל כצ"ל:

דף ז.

תוספות בד"ה דילמא במקום כו' דאמרינן זה אומר כליו שחורים וזה אומר כליו לבנים הרי זה נכון זה

גרוע כו' מכחישין זה את זה ועוד אר"ת דאע"ג דאי לא שיילינן קטלינן ליה דסמכינן ארובא היכא דלא
אפשר היכא דשיילינן להו ואמרי דלא ידעי פטור מידי דהוי אסייף וארירן דאי לא שיילינן להו חייב ואי

שיילינן להו ואחד אומר בסייף ואחד אומר בארירן פטור אע"ג דבסייף וארירן כשאמרו אין אנו יודעין

חייב עד דמכחשי אהדדי היינו משום דסייף וארירן לא שייך בגוף העדות כמו במקום סייף נקב הוה
דשייך לגוף העדות טפי אי אמרי אין אנו יודעין פטור ומיהו טעם זה אינו כו' עכ"ל כצ"ל עיין בתוספות

פ"ק דחולין דכל זה חסר הכא מן התוס' ואהא שפיר כתבו ומיהו טעם זה כו' והגהת מהרש"ל אינו
מספיק כלל ודו"ק:

בא"ד בלא טעם הוא שכשאינו שואלים כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה כמכחול כו' ועי"ל דאיכא למימר ראיתם שמחלל אינו טריפה כו' עכ"ל ולפי זה לעיל ברוצח

ובבועל הערוה המ"ל נמי הכא ראיתם שהרוצח או הבועל אינו טריפה כו' וצ"ל דהאי תירוצא אינו ]אלא[
לפי' ר"ת דהוה מוקמי ליה לקראי דקטלינן להו ואזלינן בתר רובא היכא דלא שיילינן להו אבל אי שיילינן

להו ואמרי לא ידעי פטור אבל לפי מה שהוכיחו התוספות לעיל דאי אמרי אין אנו יודעים נמי חייב וקרא

דלא חיישינן ואזלינן בתר רובא בהכי נמי מוקמי ליה ליכא להאי תירוצא והכא ליכא למימר שהיו שואלין
במכחישין זה את זה אם הוא טריפה שהרי המחלל והעובד עדיין קיים וליכא למיקם עליה דמלתא אם

הוא טריפה אם לאו כדאיתא בחולין וע"ש בתוספות בפ"ק דחולין ודו"ק:

במשנה היה משלשל בחבית ונפלה עליו כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה משלשל בחבית כו" כרבי דאמר לקמן נפסק אינו גולה עכ"ל כצ"ל:

תוס' בד"ה היה עולה בסולם כו' צ"ל היה יורד בסולם כו' עכ"ל:

דף ז:

גמ' בר קטלא הוא אמר רבה אימא באומר מותר אמר ליה אביי אי מותר כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה פשיטא בר קטלא כו' דאיכא מבלי דעת יתירא כו' עכ"ל ודממעט הכא מבלי דעת פרט

למתכוין להרוג הבהמה כו' היינו מבלי דעת בתרא דכתיב במשנה תורה דמקרא מסתבר טפי למעוטי
מזיד ולא התרו בו וק"ק למה לא נאמר גם הכא שנשנית בשביל דבר שנתחדש בו כמ"ש התוספות לקמן

גבי בלא איבה ודו"ק:

בד"ה אלא פרט כו' שגגה יתירא למעוטי אומר מותר עכ"ל כצ"ל:

בד"ה מה יער שיש לו רשות לניזק כו' שעומד שם המזיק ויש כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה ואיבעית אימא כו' כ"ע סברי ירידה כו' לברייתא דלעיל או השליך כו' צורך עלייה וצ"ל דמעיקרא

הוי מיירי דמה דקאמר ודלא איתלע כו' ומיירי הברייתא בירידה שהיא כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה נשמטה כו' דבעינן דרך עלייה עכ"ל כצ"ל:

בד"ה אשר לא צדה כו' נראה לפרש דפטור מגלות עכ"ל כצ"ל והס"ד:

דף ח.

במשנה ליכנס לשם אף כל רשות לניזק ולמזיק להכניס לשם יצא חצר בעה"ב שאין רשות לניזק ליכנס כו'

מה חטבת עצים רשות אף כל רשות יצא אב כו' ובגמרא אמר רב פפא לא צריכא אלא לאשפה כו' התם

מעניניה דקרא ומצא דומיא דוהשיגה כו' הכא מעניניה דקרא ומצא דומיא דיער כו' מצא חטוב לאו
מצוה השתא נמי כו' את רעהו ביער דאי בעי כו' כצ"ל:

בפרש"י בד"ה ומצא פרט כו' אחוזתו כתיב והשיגה כו' עכ"ל כצ"ל:

תוס' בד"ה היינו דקאמר כו' וכן בפ"ק דסנהדרין גבי יראה יראה משמע שפיר נמי המסורת כו' משום

דפשטיה דקרא כו' עכ"ל כצ"ל והוא כפי' התוס' שם וברפ"ק דחגיגה בשם ר"ת ועיין בחידושינו שם
וליכא לאקשויי דהתם אע"ג דפשטיה דקרא משמע המסורת מ"מ דרשינן נמי המקרא והכא לא דריש

רבי אלא המסורת יש לומר דהיינו משום דהג"ש מפקא ליה מהמקרא כלל לפטור נשמט הברזל מקתו

ודו"ק:

בד"ה מהו דתימא ככח כחו כו' קמ"ל עכ"ל כצ"ל ואח"כ מ"ה באשפה העשויה וכו' ואינה עשויה ליפנות

כלל כו' וגם בלילה איכא דמקרי כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה אע"ג דגמיר כו' ויש לומר דמ"מ איכא מצוה בתחלה משא"כ כו' עכ"ל ודקאמר כיון דאילו גמיר

כו' ולא קאמר נמי הכי דמ"מ איכא מצוה בתחלה יש לומר דהכא בלקייה גופה איכא מצוה בתחלה

משא"כ התם דאפשר דהוה גמיר מתחלה ולא הוה מכה אותו ודו"ק:

בא"ד דאילו לא חטא לאו כו' לאו שליח ב"ד מקרי ולא דמי לרבו כו' עכ"ל כצ"ל וק"ק ומאי קושיא מרבו

ואביו באילו גמיר שפיר מקרי רבו ואביו ויש ליישב ודו"ק:

בד"ה בלא איבה כו' במשנה תורה והוא לא שונא כו' בשביל דבר שנתחדש מיער כו' עכ"ל תרתי קראי

והוא לא שונא כתיב במשנה תורה חד בפ' ואתחנן וחד בפרשת שופטים בהך דפ' שופטים כתבו שפיר
שנתחדש הך דרשא דמיער בשמעתי' וצ"ל דהך דפ' ואתחנן נמי איכא דבר שנתחדש דכתיב ביה מבלי

דעת יתירא כמ"ש התוס' לעיל וק"ל:

בא"ד אבל לא קשה מולא אויב דפ' מסעי דאיצטריך ולא אויב לעדים ולדיינים כדאמרי' בפ' זה בורר כך

כו' עכ"ל וכצ"ל ודו"ק:

דף ח:

גמרא אף קצירה נמי ואי ס"ד מצוה מצא קצור כו' מה חריש רשות אף קציר רשות כו' גולין על ידיהן חוץ

מגר תושב כו' הורג אביו בשוגג שגגת כו' עבד וכותי גולה ולוקה ע"י ישראל כו' גולה כו' כצ"ל:

בפרש"י בד"ה הנכנס לשביעית שלא יחרוש בששית כו' עכ"ל כצ"ל:

דף ט.

תוספות בד"ה אלמא גר תושב נכרי הוא מדקדק כו' ישראל שהרג גר תושב כו' ע"י כולן חוץ כו' אינו

גולה על ידו וקא ס"ד דכיון כו' ולא גר תושב על ידי כו' ובתוספות דחק כו' דכל היכא דקתני חוץ אתי

למעוטי מכללא ואם נאמר דאתי למעוטי דלא הוי כו' והכל על ידו וקשה דהא לא קתני כללא גבי ישראל
וחוץ משמע כו' ועוד דגר תושב לאו בכלל כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה ורמינהו צ"ל דרך עלייה כו':

בד"ה א"ל רבה כו' אמרינן בריש פ"ק ויש לומר כו' ביותר מירידה כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה ואזדו כו' לא מקטל דאנוס הוא ואומר מותר מקטל דהיה לו כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה כסבור בהמה כו' אם בהמה וה"נ אמרינן אומר מותר כו' וצ"ל שנמצא אדם גר תושב וכן הא

דקאמר ]לעיל[ נמי חייב איירי בגר תושב מדקאמר ונמצא גר כו' עכ"ל כצ"ל ור"ל דנמצא אדם היינו גר

תושב ולא נמצא ישראל דאם לא כן אמאי קאמר רבה דחייב משום דקרוב למזיד הוא הא אפי' בשוגג
גמור חייב הגר תושב שהרג ישראל כדמסיק לעיל והכא ע"כ איירי שהרוצח הוא גר תושב כמו שהוכיחו

לפנינו ודו"ק:

בא"ד חייב מיתה קאמר דאומר מותר הוא כו' מתכוון לבהמה והרג אדם ול"ל קרא תיפוק ליה משום

דחשיב אומר מותר כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה אלא דינו כו' מ"מ הוי דינו מסור לאדם פי' חייב כו' אף בדיני אדם משום דאין דינו היה כו' לפי

שלא היו שם כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה התם כו' האיש כי נביא כו' שהיא א"א קאמר ליה הכי ויש לומר מדנצרך לומר כן שהיה כו' כמו

לפי' הקונטרס והא דמסיק דהיה כו' עכ"ל כצ"ל:

דף ט:

במשנה ר' יוסי אומר השונא נהרג כו' ושלא נתחייב פטרוהו כו' כצ"ל:

שם בגלעד שכיחי רוצחים דכתיב גלעד כו' אוהב כסף לא ישבע כסף ומי כו' כל האוהב ללמוד בהמון

כו' נואלו שרי צוען נשאו רבינא כו' כצ"ל:

בפרש"י בד"ה נפסק אנפסק כו' עד שישמט מחצלו מידו שאין נשאר בידו כלום דומיא דמן העץ

המתבקע כו' עכ"ל ומיהו רבנן דפליגי עליה ע"כ דלא מדמו נשמט דהכא דמחייבי באוהב לעץ המתבקע
דפטרי לעיל והיינו דבנשמט מחצלו מידו כבר היה הכל בידו ודומה לנשמט הברזל מקתו שהיה ג"כ בידו

משא"כ העץ המתבקע שלא היה בידו אלא בנגיעה ודו"ק:

תוס' בד"ה נשמט כו' ואין זו סברא לומר דלית ליה לרבי דר"ש דהוה רביה כו' עכ"ל צ"ע לדבריהם

דעדיפא תקשי להו דר"ש אדר"ש דבברייתא קתני רש"א לעולם אינו גולה עד שישמט כו' ואם כן ע"כ
השונא אינו גולה כלל ובמתני' קתני רש"א יש שונא גולה כו' ואם נאמר דמתני' אתיא כרבנן אליבא

דר"ש דשונא גולה בנפסק א"כ מאי קשיא להו דלית ליה לרבי דר"ש רביה דהא לרבי לא קאמר ר"ש דבר

זה מעולם אלא דשונא אינו גולה כלל וכת"ק דמתני' ואולי דלא הוה גרסי בברייתא ר"ש אומר לעולם כו'
אך ק"ק דאימא אע"ג דבנשמט דהכא אין השונא גולה שי"ל לדעת עשה מ"מ משכחת דשונא גולה בעץ

המתבקע דגולה לרבי ואפשר דבעץ המתבקע נמי יש לנו לומר דמדעת עשה ודו"ק:

בד"ה בגלעד שכיחי כו' לפי כשהורגין מזיד בלא עדים כו' כדאמרי' לקמן עכ"ל כצ"ל והס"ד דע"כ הא

דמזמנן לפונדק אחד משום המזידין דאי משום שוגגין שוגג הראשון למה נזדמן לו אלא ע"כ שהיו שם
הרבה מזידין שנתחייבו מיתה למקום ונהרגו והרוצחין שלהן גם כן נתחייבו מיתה למקום ע"ד וסוף

מטיפיך יטופון והקב"ה מזמן להן שנהרגו כלם על ידי שוגג אחד מתחלה מזידין הראשונים בלא עדים

ולבסוף בעדים עד שנתחייב גלות נמצא הרבה מזידין שנתקיים דינם לבסוף באיש אחד שהיה שוגג וגולה
ושפיר קאמר גלעד נפישי רוצחים במזיד והוצרכו לערי מקלט לאותן שאלו נהרגו על ידו בשוגג ועוד יש

לומר כר' יוסי ב"י במתני' דקאמר בתחלה אחד שוגג ואחד מזיד מקדימין לערי מקלט כו' ובספרי יליף
לה מקרא מוארב לו גו' ונס אל אחת גו' כפרש"י והרא"ם כתב בזה דרך אחרת ונעלם ממנו דברי

התוספות דהכא ודו"ק:
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דף י:

גמ' דאי במזיד בר גלות כו' רב אמי ורב אסי ח"א אין נעשה בן סורר ומורה וח"א נעשה כו' למ"ד אין

נעשה בן סורר כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה והא תניא ר' יוסי בר יהודה כו' ועוד נראה דע"כ בברייתא כו' קאמר דא"כ היינו רבי עכ"ל
כצ"ל:

דף יא.

במשנה וא' שעבר ממשיחתו מחזירין את הרוצח ר' יהודה כו' כצ"ל:

דף יא:

גמרא נדוי על תנאי כו' ואפילו מעצמו צריך כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה על תנאי כו' שיש להן זמן אין לנדות עצמן מספק שהרי הכא היה התנאי בדבר שלא כו' עכ"ל

כצ"ל ועיין בתוס' פ' מציאות אשה:

בפרש"י בד"ה ליהדר בהנך במיתת מרובה בבגדים או בשעבר כו' עכ"ל כתב מהרש"ל יש לתמוה הא

סתם כ"ג הוא מרובה בגדים מיאשיהו כו' ואין ליישבו אלא בדוחק כו' עכ"ל ולי נראה לומר דודאי קודם
יאשיהו נמי אם עדיין לא נמשח ועבד ברבוי בגדים דינו ככ"ג והשתא נגמר דינו בלא כ"ג סבר המקשה

מסתמא איירי בסתם כ"ג דהיינו משוח שעדיין לא נמשח אבל עבד כבר בח' בגדים ויש ג"כ עבר

ממשיחתו וליהדר בחד מהנך ומשני דליכא דהאי בלא כ"ג היינו שאין כאן עדיין שכבר עבד בח' בגדים
ואין כאן ג"כ עבר ממשיחתו בשעה שנגמר דינו וק"ל:

תוס' בד"ה מי גרם לראובן שיודה כו' יש לנו סמך כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה אמר אביי כו' שגלה כו' תימה מהאי כו' עד עולם ונראה דלק"מ כו' למי שמחויב כפרה והלכך כו'

אלא בשעת מיתה ולא לאח"כ כו' דהתם משעת הבאת כו' ושוב לא יפסוק ממנה כו' עכ"ל כצ"ל והד"א:

דף יב.

גמרא של רומי לטעות דכתיב כו' ולא מגרש שדה לא מגרש עיר ולא עיר מגרש אמר כו' ותסברא בין

למ"ד רשות ובין למ"ד מצוה מי שרי כו' ולא תכסה עליו אלא לא קשיא כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה אילן שהוא כו' עי"ל דמיירי אפילו באילן שענפיו מרובין ואויר כו' עכ"ל כצ"ל ור"ל דלא אמרו
דגגו לא נתקדש אלא באויר עזרה דלא הוי כעזרה אבל הכא אויר בירושלים הוי כירושלים ובספרים

הגיהו בתוספות לאין צורך ודו"ק:

דף יב:

במשנה כיוצא בו רוצח שגלה כו' לשון המשנה הוא בסוף מסכת שביעית המחזיר חוב בשביעית יאמר לו

משמט אני א"ל אעפ"כ כו' כיוצא בו רוצח שגלה כו' א"ל רוצח אני א"ל אעפ"כ כו' כצ"ל:

בפרש"י בד"ה באילן הלך כו' ומתני' דהכא וברייתא כרב יהודה כו' ושינויא קמא ליתא עכ"ל דאי שינויא

קמא קאי ושפיר אתיא מתני' דהכא אפי' כרבנן כדאמר בנופו מיתדר ליה כו' א"כ מאי פריך אימור
דשמעת ליה לרב יהודה כו' והיינו משום דע"כ כיון דקתני ירושלים וערי מקלט גבי הדדי דהולכין בהו

אחר הנוף משמע דחד טעמא אית להו ומש"ה פריך שפיר אימור דשמעת ליה לר"י כו' וק"ל:

תוס' בד"ה אימור כו' דלא פליגי ר"י ורבנן כו' בד"ה גבי מעשר כו' דלא מצי פריק ליה מעיקרו ומשמע

כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה מ"ס כו' דפליגי לר"י בתרתי כו' מדנקט ערי מקלט גבי ירושלים עכ"ל כצ"ל ור"ל מדתני להו גבי

הדדי משמע דכמו דבמעשר פליגי בתרתי דהיינו בין בעיקרו בחוץ ונופו בפנים ובין בעיקרו מבפנים
ונופו בחוץ הכא נמי בערי מקלט פליגי בתרתי בין בעיקרו בחוץ ונופו בפנים ובין בעיקרו בפנים ונופו

בחוץ וע"כ דלא פליגי בעיקרו בפנים ונופו בחוץ אלא במיהוי עיקרו דרגא כו' וק"ל:

בד"ה רב אשי כו' רב אשי בא לתרץ הא כו' ונופו לחוץ דאף בנופו לא קטלינן כו' כדפ"ל לכך ניחא פי'

הר"ם עכ"ל כצ"ל:

בד"ה פלכו קולטו כו' מפלך לפלך ועוד האמר בן לוי גולה מעיר לעיר י"ל דאם גולה מעיר לעיר יהיה כו'

ובתחומיו ואם יגלה כו' שלא יצא משכונה לשכונה עכ"ל כצ"ל:

דף יג.

בפרש"י בד"ה נותר כתיב כו' בא הכתוב ליתן לא תעשה על כו' עכ"ל כצ"ל:

תוס' בד"ה ואלו הן כו' טמא ששימש זר שאכל קדש כו' ובקונט' דחק למצוא בהן חידוש עכ"ל כצ"ל

והס"ד ואין זה בקונטרס שלפנינו וק"ל:

בד"ה גרושה כו' פי' הקונטרס משום דחלוצה מגרושה מייתי לה כו' משמע לפירושו דבחלוצה כו' וזה

אינו דהא אמרינן בפ' עשרה יוחסין חלוצה דרבנן כו' לוקה בה מלקות כו' עכ"ל כצ"ל:

דף יג:

גמרא אין בית דין שלמטה מוחלין כו' ועוד לגמר מעיני מלעיני דהא כו' כצ"ל:

שם אתרו ביה לקטלא כ"ע לא פליגי דאין לוקה כו' והיינו משום כדי רשעתו כו' וקשה דא"כ תקשי ליה

לכ"ע כדפריך לעיל א"ה חייבי כריתות נמי מאי אמרת שאם כו' דאפי' לא התרו בו אלא למלקות ה"ל ב'

רשעות דכרת לא צריך התראה כדמסיק ויש ליישב בדוחק ודו"ק:

בפרש"י בד"ה ר' יצחק כו' האלה ונכרתו הנפשות גו' עכ"ל כצ"ל והס"ד:

בד"ה זו היא שיבה כו' מה שיבה חולץ וקוצה וטח אף ביאה חולץ כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה התם כו' מה ע"ז כו' אשר יעשה מכל התועבות האלה ונכרתו לשון כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה ר' יצחק כו' ונכרתו הנפשות ולמה יצא כרת כו' עם העריות באחרי מות ונכרתו כו' עכ"ל
כצ"ל:

בד"ה ר"י אומר כו' מ"ד אלאו שבכללות כו' עכ"ל וה"ה דהמ"ל מ"ד אלאו שאין בו מעשה למ"ד דאין

לוקין עליו וק"ל:

בד"ה ברשעה כו' גבי לאו דמחמר לאו שנתן כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה מה ע"ז שב כו' לא תעשה ]הוא אלא[ הא דתנן כו' וזה מה שתעשה כו' עכ"ל ר"ל הלאו השמר

דגבי פסח הכי משמע השמר אם לא תעשה ודו"ק:

בא"ד וי"ל דמ"מ שמעינן מלישנא קום ועשה דליכא בו שום לאו הקשה הר"ש מדרי"ש נהי דקרבן כו'

א"כ לא לילקי עלייהו כו' וי"ל דמ"מ נהי דאיצטריכו לחלק כו' עכ"ל כצ"ל:

דף יד.

גמ' שהיא אחות אמו מהו חייב אחת על כולן כו' כצ"ל:

בפרש"י בד"ה גמר עונש כו' בת אשת אביך מולדת כו' שלא בת אמו ובת אמו שלא בת אביו ולאחותו

שהיא כו' עכ"ל כצ"ל:

תוס' בד"ה לאפוקי הני פסח ומילה דקום עשה נינהו כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה ההוא מבעי ליה כו' ל"ל קרא דקדושים תיפוק ליה גבי כו' לאחותו בת אביו ובת אמו כו' ומאונסים

לא כו' עכ"ל הכי איתא בפ"ב דיבמות דרבנן דרשי אחותך לחייב על אחותו בת אביו ובת אמו לומר כו'
ומהרש"ל מחק מדברי התוס' ומאונסים ואולי נעלם ממנו פרש"י דהתם שפי' לחייב על אחותו בת אביו

ובת אמו מן האונסין כגון שנולדו הוא והיא מן האנוסה כו' וה"נ בת אשת אביך דמשמע בין אמו ובין

שאינו אמו באישות הוא דכתיב כו' עכ"ל ע"ש:

בד"ה ה"ג רש"י כו' אחותו דסיפא דדריש לחלק כו' עיקר קרא דכרת באחותו לדונו כו' ואחותו דסיפא

לאחותו שהיא כו' ואחותו דרישא לא איצטריך כו' כרת באחותו ל"ל פי' דדרשינן מינה חילוק כו' עכ"ל
כצ"ל ור"ל חילוק בעריות על אחותו שהיא אחות אביו ואחות אמו ולפי זה לא גרסי' התם כמו שהיא

בגמרות שלפנינו לרבי יצחק מבעי ליה לחייב על אחותו שהיא אחות אביו ואחות אמו כו' גם רש"י שם

פי' שהוא פי' משובש מתלמידים טועין וה"ג לר' יצחק כדאית ליה לרבנן מבעי ליה לאחותו בת אביו ובת
אמו כו' עכ"ל רש"י שם וכ"נ מדברי התוס' לקמן דה"ג בשמעתין ודו"ק:

בד"ה ואידך ר"י כו' דקאמר לר' יצחק כדאית ליה ולרבנן כו' עכ"ל ה"ג רש"י שם כמ"ש לעיל ולפי

נוסחת הגמרא שלפנינו גרסינן שם לעיל מיניה רבי יצחק סבר עונשין מן הדין ואיבעית אימא יליף עונש

מאזהרה גם זה סותר קצת מה שכתבו הכא בתירוצם דלהאי שנוייא דקאמר גמר עונש מאזהרה סבר
רבי יצחק עונשין מן הדין כו' מיהו בכמה דברים מתחלף סוגיא דהכא מדהתם ודו"ק:

דף יד:

גמ' אתיא טומאתו טומאתו כתיב כו' הוא דאתא טמא שנגע בקודש מדאפקיה רחמנא בלשון נגיעה

אזהרה מדאתקוש כו' ר"י לטעמיה דאמר אתיא טומאתו כו' לאחר זריקה הוא דכתיב כו' נשמה אף

קדש דבר שיש כו' כצ"ל:

בפרש"י בד"ה ה"ג לה להך כו' ואחותו דסיפא לחייבו על אחותו שהיא אחות אביו כו' עכ"ל דברים אלו

הם כפי' הי"מ שכתבו התוס' ופי' הקונטרס שכתבו התוס' הוא פרש"י בפ"ק דכריתות ע"ש וק"ל:

תוס' בד"ה ההוא לתרומה כו' א"נ ע"כ צריך לאוקמא בתרומה דלקדשים נפקא ליה מג"ש כו' עכ"ל ק"ק

דאימא דמג"ש דטומאתו טומאתו לא יליף אלא אכילה ואתא בכל קדש לא תגע אפי' לנגיעה דקדשים
ודו"ק:

בד"ה כל לא תעשה כו' שניתק מאליו הוא אבל קדמו דקאמר הכא כו' כצ"ל:

דף טו.

גמרא אונס לא כ"ש אם אינו ענין לפניו תנהו ענין לאחריו שאם גירש כו' דלא לקי אין הכי נמי ואתי

אונס וגמר מיניה כו' אי בק"ו אי במה מצינו איכא למפרך מה למוציא כו' כצ"ל:

בפרש"י בד"ה אמר עולא כו' דאי לתחילתו ולומר שישאנה לא יאמר ולו תהיה לאשה וניגמר כו' עכ"ל

כצ"ל:

תוס' בד"ה אם כהן הוא דהא אי אמרה לא בעינא ליה כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה הניחא כו' אא"כ הדירה דאז אינו כו' אשאנה אלא למאן כו' משכחת לה דכל ימיו בעמוד והחזיר

כל כו' )בע"כ( ]באינו[ מחזיר כלל מידי הוא טעמא תני בטלו חייב לא בטלו כו' שוין טמא שבא למקדש

כו' תנינא טמא שבא למקדש דלקי כו' מזהירין לצאת ולא יצא לא מחייב כו' ודוחק הוא האי פירושא ולכך

פי' הר"ר שלמה כו' עכ"ל כצ"ל והד"א ור"ל דהאי פירושא שפירש הקונטרס דהא דקאמר הניחא כו'
קאי לשנויא דרבא דכל ימיו בהחזיר הוא דחוק כמ"ש התוס' לעיל ודו"ק:

דף טו:

בד"ה במאי קמפלגי כו' מעל הבנים ושחטה לא לקי משום כו' פטור ולא לקי וא"ת הא משכחת ליה כו'

כשב"ד הזהירו לא לילקי כו' דהא לא קמחוסר מעשה כו' דלוקה על כל אחד דלא הוי כו' עכ"ל כצ"ל הא

דלוקה על כל אחד מתני' היא לקמן דלוקה על כ"א בהתרו בו אל תשתה אל תשתה ושגירת לישנא
דמתניתין נקטו וק"ל:

בא"ד בביטול העשה ה"ל מחוסר מעשה כו' לא ביטל שום דבר כו' עכ"ל כצ"ל:

בא"ד ופ"ה קשה להבין כו' עכ"ל אין זה הפי' שלפנינו שהוא פרש"י שכתבו לעיל ותירץ רש"י כו' והוא

מסכים לפירושם ואין בו סתירה ודו"ק:

בא"ד והשתא לא מפרש תלמודא כו' בטלו ולא בטלו מסתברא טפי כו' עכ"ל נראה כוונתם משום

דבשמעתין ק"ק מאי דקאמר לטעמיה לרבי יוחנן אינו מוכרח דא"נ דסבר התראת ספק שמה התראה
מכל מקום אינו מוכרח שיסבור בטלו ולא בטלו ומצי נמי למסבר קיימו ולא קיימו ואהא כתבו והשתא

ניחא דעיקר לטעמיה דקאמר תלמודא לא קאמר אלא לר"ל אבל לר"י מסתבר טעמיה כמ"ש לעיל
ודו"ק:

בד"ה ועבר היום כו' וי"ל מ"מ אינו מתחיל עדיין כו' עכ"ל כך מצאתי מוגה וק"ל:

דף טז.

בד"ה אי דקטליה כו' דמיירי שהרגו בשוגג כו' עכ"ל כתב מהרש"ל פירוש ונאמר דחייבי מיתות שוגגים

חייבים מלקות עכ"ל אין דבריו מובנים דהא מסיק בפ' אלו נערות דחייבי מיתות שוגגין וד"א לכ"ע
פטורין מיהו הכא לא שייך למימר הכי דהא דלוקה הכא לאו אמה שהרגה דהא שוגג היה אלא כיון

שהרגה ונתבטל העשה חייב מלקות משום שגירשה ודו"ק:

בד"ה והא איכא כו' השב תשיב לו ומשכחת כו' עכ"ל כצ"ל:
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בד"ה התם איתא כו' הואיל ולא מפטר אבל ליכא כו' דבפ' אלו נערות אמר ר"י כו' דלא משלם אם כן

בטלו וליכא נמי ב' רשעיות ללקי כו' משכחת לה שפיר בלא הדירה והשבת כו' פריך שפיר לתרוייהו
וקיימו נקט אגב גררא עכ"ל וכצ"ל ור"ל דפריך שפיר אף למ"ד קיימו ואע"ג דלרבי יוחנן קיימינן והוא

סבר בטלו מ"מ אגב גררא פריך אף למ"ד קיימו דא"נ דהוה ס"ל לר"י קיימו וק"ק לי דטפי ועדיפא ה"ל

להקשות לעיל דקאמר הניחא למ"ד קיימו כו' הוה הניחא למ"ד קיימו דקאמר זאת ועוד אחרת דמשמע
דוקא בהני תרתי לקי בלא קיום ולמ"ד קיום הא בכל לאו הניתק לעשה לקי בלא קיום ודו"ק:

דף טז:

גמ' ונותן לו כדרבי ישמעאל דאמר כו' משום שרץ השורץ על הארץ ההוא דאכל כו' ואפילו מעשר עני כו'

כצ"ל:

תוס' בד"ה ריסק ט' כו' חל על איסור בהמה טמאה כו' טמאה וטהורה אע"ג שאין איסור כולל כו' חל

על איסור חלב עכ"ל כצ"ל ומ"ד נמי התם דאין איסור נבילה חל על איסור טמאה מודה דחל על איסור

חלב משום דהוי איסור כולל ועיין על כל דבריהם דהכא בתוס' בפ' גיד הנשה:

בד"ה ואפילו שנים כו' כיון דבשנים והוא איכא כזית וי"ל כו' עכ"ל כצ"ל:

דף יז.

גמרא מעשר עני של דמאי דממונא הוא כו' ורבנן כו' ור' ירמיה אמר רבי שמעון כו' ובמשנה עד שלא

קרא עליהן קדשי כו' כצ"ל:

בפרש"י בד"ה ונימא זו דברי ר"ש כו' למלתיה ממתניתין דלקמן כו' עכ"ל כצ"ל:

תוס' בד"ה ורבנן בריית כו' ולא נראה דהרי נבילה כו' בריית נשמה חשיבא ליה וי"ל לדבריו דר"ש כו'

עכ"ל כך נראה להגיה מדברי התוספות והרא"ש דפרק גיד הנשה ע"ש ומיהו יש לקיים לשון התוספות
שלפנינו דה"ק דקצת קשה לפי תירוץ זה כיון דע"כ הא דקאמרי בריית נשמה לדבריו קאמרי ואם כן

נימא כברייתא לדבריו ומי דחק לתלמודא למימר דקאמרי ]בריית נשמה[ לדבריו וכן הקשו התוספות

שם בפ' גיד הנשה ודו"ק:

דף יז:

גמרא דילדה אימיה כר"ש תיליד כו' ומאי חומרא דעולה מחטאת כו' מעולה דאית בהו שתי כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה דלמאי דס"ל כו' אמאי משבח לר"ש כו' לכך פי' בתוספות כו' דליכא לאוקמי בזר אחר

זריקה כו' לאוקמי תודה להכי כדפי' אע"ג דייחד הוא אצל עולה וא"כ ס"ס כו' עכ"ל כצ"ל ור"ל דכולהו
דמסתבר אתו נמי בק"ו מתודה דע"כ תודה אע"ג דייחד ופרט התודה בסוף הפסוק אצל עולה לא אתי

אלא ללפני זריקה וא"כ בכור אע"ג שנכתב קודם תודה ס"ס משמע כן בבכור מק"ו תודה ודו"ק:

בד"ה איסור בעלמא כו' דהא דמרבה אזהרה כו' אבל עיקר דמלקות כו' חד וחד אתא לחוץ לחומה כו'

ק"ו ממעשר אלא לא בא הכתוב כו' לפני זריקה לוקה לאו דוקא אלא כו' עכ"ל כצ"ל:

בא"ד והא אנן כו' דתלמודא לא פריך אלא כו' מקדשים קלים לא פריך תלמודא כו' עכ"ל כצ"ל:

בא"ד מכדי כתיב והבאתם כו' מפורשים בו הלכך כו' דכולן מפורשים בו ולכך לא הוי לאו כו' ענין לו
תנהו ענין לדבר אחר כו' וא"ת בכל הקדשים כו' אם תתן הלאו ענין למלקות לפני כו' מן הדין דבשלמים

ותודה ע"כ כו' דלא שייך בהו איסור כו' אחר זריקה איסורא הוא וחטאת ואשם כו' ואיצטריך ללקות
לאוכל לפני זריקה דאין כו' עכ"ל כצ"ל ומהרש"ל הגיה בכאן והא איצטריך ללקות לאוכל חוץ לחומה לפי

שאין עונשין כו' עכ"ל וטעות הוא בידו דהא השתא דכולהו לייחודי לאוי הוא דאתא לא איצטריך בכולהו

לאוי קרא לחוץ לחומה דכבר מפורשים בקרא דלעיל אלא בכולהו תתן הלאו ענין לאוכל לפני זריקה
כפרש"י בהדיא ודו"ק:

בא"ד דמק"ו דתודה למדנו כו' משום איסור ומלקות כו' אלא למלקות בבכורים עד שלא קראה ולשום
איסור חדש לא אתי ותודה נמי לא אתי אלא כו' דבכל חד אימא דלא אתי אלא משום מלקות דלפני זריקה

גרידא כו' דבגופיה כתיב דמצי כו' לא תוכל לאכלם כו' דבכל חד וחד נתנו לאיסור כדפ"ה לעיל במלתיה
דר"ש כו' עכ"ל כצ"ל פי' בלאחר זריקה בבכור כתיב איסור לזר אך בכור שור גו' ובשרם יהיה לך בחוץ

לקלעים בחטאת כתיב במקום קדוש תאכל גו' באוכל מן העולה כתיב כליל תהיה כפ"ה לעיל ומהרש"ל

הגיה בכאן כדפרישית לעיל במלתיה כו' ולא הבנתי הגהתו ודו"ק:

דף יח.

בא"ד אבל מ"מ כו' איסור דחוץ לחומה ילפינן מק"ו כו' כצ"ל:

בא"ד כיון דאיסורא שמעינן כבר באוכל חוץ לחומה טוב לי להעמיד לאו בד"א שיהיה בו חידוש כו'

עכ"ל אע"ג דבדבר שיש בו חידוש נמי כבר שמעינן איסורא כדפרש"י לעיל במילתיה דר"ש היינו איסור

עשה באוכל משא"כ ]באוכל[ חוץ לחומה מק"ו שמעינן איסור לאו וכה"ג כתבו התוספות לעיל ודו"ק:

בא"ד דאיכא למדרש דרשינן ולא מוקמינן בלאוי יתירי כו' עכ"ל ק"ק דלא שייך הכא לומר דאתי ללאו
יתירא באוכל חוץ לחומה כיון דאין עונשין מן הדין ויש ליישב ודו"ק:

בא"ד עד שלא קרא שם דלוקה וכן כו' ללאו חדש כו' שבא לחדש בעולה כו' והתניא קדשים קלים ומעשר
כו' אלמא בתודה ושלמים דחוץ כו' משתיהן ועולה משלשתן כו' ולא מהני היתור אלא כו' בסוגיא

כדפרש"י עכ"ל כצ"ל פי' לדבריהם דעיקר קרא דהיינו אי הוה כתיב לא תוכל לאכלם אתא ללקות בדבר

חדש בכל חד דהיינו בתודה לפני זריקה ובבכור לאחר זריקה ובחטאת חוץ לקלעים ובעולה לאחר זריקה
אפי' בפנים והיתור לייחודי לאו בכל חד אתא ללקות בכולהו בחוץ לחומה אבל לפני זריקה בבכור ולפני

זריקה ולאחר זריקה בחטאת ולפני זריקה ולאחר זריקה וחוץ לקלעים בעולה נלמד מק"ו ולא לקי ולכך
לא הוו ה' מלקות אלא לאיסורא כדפרש"י גם לשיטתו בסוגיא וק"ל:

בא"ד ועוד דע"כ הוה אמינא ליכא במעשר כו' השתא לא תוכל לאוכלם וכו' אעיקרא עכ"ל ר"ל דעיקר
הלאו בקרא מוקמינן בכל חד בדבר חדש ומה דהדר ופריש לייחודי לאו היינו לאוכל חוץ לחומה

כשיטתם זו וא"כ אי הוה שייר מעשר לא הוה ידעינן ביה חוץ לחומה וק"ל:

בא"ד וא"ת לפירושו שפירש מאי פריך והא תנן כו' חוץ לחומה והוה משמע כו' והיינו מקרא דלא תאכלו

אפי' כו' מטעם שאדם האוכלו עומד חוץ לחומה אבל לא נאסרו והיינו מקרא דלא תוכל כו' עכ"ל כצ"ל

ור"ל דה"ל למתני גבי ק"ק שיצאו חוץ לחומה ולא ה"ל למתני ק"ק גבי מעשר והוה משמע דנאסרו
ביציאתם והיינו מקרא דבשדה טרפה לא תאכלו אבל השתא דקתני גבי מעשר ולא קתני שיצאו משמע

דלא נאסרו ביציאתם דומיא דמעשר שלא נאסר ביציאה אלא שהאוכלם בחול לוקה והיינו מקרא דלא

תוכל לאכול בשעריך וק"ל:

בא"ד למחיצה וחזרו דמותרין מדכתיב לא כו' הא יצאו חוץ למחיצתן מותרים כו' ואשם ה"ק קרא לא

תוכל לאכול בשעריך כ"א תוך כו' עכ"ל כצ"ל ר"ל בחטאת ואשם לא איירי לא תוכל גו' כלל ביצא וחזרו
אלא בלא ראו מעולם פני הבית ובהכי מתיישב נמי קושיא קמייתא דמוקי ר"ש צאנך ובקרך לחוץ

לקלעים דאיירי ר"ש בלא ראו פני הבית אבל מבשדה טרפה לא תאכלו לא יליף אלא בראה פני הבית
ויצא לחוץ וק"ק דאם כן מאי פריך לרבא ולילקי נמי משום ובשר בשדה טרפה כו' דאימא דרבא נמי

איירי בכה"ג בעולה שלא ראתה פני הבית ויש ליישב דלפני זריקה דקאמר רבא לא משמע הכי ודו"ק:

גמ' משום וזר לא יאכל כי קודש הם ה"מ כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה ולילקי משום זר לא כו' אלא בשוה פרוטה וישנו בלא אכילה ורבא כו' עכ"ל כצ"ל ור"ל דלענין
מעילה ילפינן חטא חטא מתרומה ומועלין בנהנה שוה פרוטה וק"ל:

בד"ה ולילקי משום בשר כו' עובר ידו חוץ ובין חוץ לחומה דמ"ש מואם צלי אש וי"ל דדרשינן לאו

שבכללות כו' עכ"ל כצ"ל:

דף יח:

גמרא וכל היכא דלא קרינן בהו ואכלו אותם אשר כופר בהם לא כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה כל שבקדש כו' וטמא ופסולים אחרים כו' אבל לפי' ר"י דלעיל כו' משני דלא שייריה כלל

עכ"ל כצ"ל והס"ד ואח"כ מ"ה זר שאכל חטאת לפני כו' והך קושיא לפי' ר"י איתא נמי לעיל בתוס'

וק"ל:

בד"ה זר שאכל חטאת לפני כו' בעלמא ולא מלקות עכ"ל הס"ד ואח"כ מ"ה וא"ל ראויין לקריאה כו'

עכ"ל כצ"ל:

בד"ה ומאן תנא כו' תרוייהו להנחה מעכבת וקשה דבפרק חרש פרש"י כו' עכ"ל לא מצאתיו שם אבל

בספרי איתא הכי דבעי ב' תנופות כמ"ש התוס' בפ' לולב וערבה ועיין ברא"ם פרשה כי תבא וק"ל:

בא"ד בהנחה דהנחה לא מעכבת והא דקאמר מאן כו' דאיתא להו הנחה מעכבת כו' ומקרא קמא

דכתיב ולקח הכהן הטנא לא כתיב תנופה עכ"ל והס"ד וכצ"ל דע"כ ר"י לא דריש תנופה מקרא קמא
דא"כ היינו ראב"י וק"ל ואח"כ מ"ה בכורים כו' מיתה וכהן מלקות כו' שמצותו בפנים בעזרה עכ"ל

כצ"ל:

דף יט.

בד"ה יכול יעלה כו' דקדושה ראשונה לא בטלה לענין מעשרות עכ"ל הס"ד וכצ"ל:

בד"ה ולימא כו' שכן טעונין קריאה למצוה קודם שיאכל בכורים אבל מעשר שני אוכלים אותו בלא שום

קריאה והוידוי מעשר שני בשנה כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה מה להצד כו' דמיירי בבכורים כו' ונוהגין בכל הפירות כו' עכ"ל כצ"ל:

דף יט:

גמ' ולא יאכל מן הקדש וגו' אלא טומאת עצמו מניין ת"ל לא תוכל כו' כצ"ל:

בפירש"י בד"ה יתיב רב חיננא כו' וקא מבעיא להו כצ"ל:

בד"ה משיראה פני כו' ואפקיה עכ"ל הס"ד ואח"כ מה"ד דלא קרינא כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה תרומה בעוקציה כו' שיהו שיריה ניכרין עכ"ל הס"ד ואח"כ מה"ד מעשר שני בדרומה ואותה שנה

כו' או שהיא שנה שלישית כו' עכ"ל כצ"ל:

תוס' בד"ה הוא בפנים כו' שאינו מחוסר טעינה כו' כדפי' בקונטרס כאן במשאו מבחוץ א"כ קרינן כי

ירחק ממילואך כו' דהגוף והמשוי בחד כו' עכ"ל כצ"ל ור"ל כיון דגבי משאו מבחוץ הוה מלואו כגופו

א"כ גבי משאו מבפנים וגופו מבחוץ הל"ל נמי מלואו כגופו וקרינן ביה כי ירחק ממילואך ותרצו דבכל
גוונא ה"ל גופו ומשאו כחד וחשיב בתרוייהו מקצת המשאוי בפנים ודו"ק:

בד"ה מיתיבי ר' יוסי כו' דהא קא מני ליה למלקיות כו' עכ"ל כצ"ל:

דף כ.

בפירש"י בד"ה לוקה א' כו' ואי הוה אמר תרומת כו' ובד"ה שנגמרה מלאכתן כו' בדילועין משיפקסו

כו' עכ"ל הס"ד ובד"ה חייב על הראש כו' דההוא לאו מיתורא דקרא שמעינן ליה כולי האי וכ"ש הוא

וגמגום כו' עכ"ל מהרש"ל הגיה מה שהגיה ונראה לקיים כל נוסחת פירושים שלנו ור"ל דלכך נקט

תלמודא הך מילתא גבי שרט וקרחה לחייב על כל שרט ושרט וקרחה וקרחה משום דלא ילפי ליה אלא
מיתורא דקרא אבל גבי פאה לחייב על כל פאה ופאה לאו מיתורא שמעינן ליה כולי האי אלא

ממשמעותיה וכ"ש הוא ועוד קאמר דבקרחה ושריטה נמי לא נקט ליה אלא משום הך גמגום וחידושא
דה' קרחות וה' שריטות דדחיק תלמודא לאוקמי דסכינהו לחמש כו' אבל בפאות הראש לא שייך הך

חידושא דלא שייך אלא ב' פאות ואיכא לאוקמי בפשיטות בנטלן בב"א בב' ידיו ודו"ק:

תוס' בד"ה רבינא אומר כו' כשהאיש עומד בפנים כו' ולוקה כשאוכלו במקומו כו' עכ"ל דלענין ראיית

פני הבית ה"ל מלואו אבל לענין אכילה שם מיקרי חוץ לחומה ולא ניחא להו לפרש כפירש"י דמיירי

בהדר ארחקי' דכגון דנקט ליה בקניא הכי משמע דאכלו שם ודו"ק:

בד"ה לחייב על כל כו' והקונט' ל"ג בב"א אלא כו' עכ"ל כצ"ל:

דף כ:

גמ' משום ראב"ש אמר כגריס א"ר יהודה בר חביבא פליגי כו' ואיכא דמפיק ב' שערות ומעייל כעדשה

כו' והמקיף פאת ראשו כו' ת"ר פאת ראשו כו' כצ"ל:

בפרש"י בד"ה ה"ג תנא הנוטל כו' ול"ג תניא עכ"ל כצ"ל והס"ד ועיין במהרש"ל:

תוס' בד"ה לא צריכא וכו' במקום אחד הכל אחד בלי כו' )ומשום( קרחה זא"ז כו' עכ"ל כצ"ל:

דף כא.

גמ' אי לא גמיר ג"ש מספרים נמי לעולם גמיר כו' וגומות רב מלכיו כו' וגבינה רב מלכיא כו' כצ"ל:

בפירש"י בד"ה שפחות כו' באנפי נפשיה עכ"ל והס"ד ואח"כ צ"ל ד"ה גומות שמעתתא היא לענין שתי

שערות דאין גומא אלא א' ויש בה שער במס' נדה פ' בא סימן עכ"ל ואח"כ מה"ד בלורי' כו' כצ"ל:
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בד"ה מתני' ומתניתא כו' דקאמר לאו דוקא אלא דבסימנא דרב מלכיו כו' עכ"ל כצ"ל:

דף כא:

גמ' מקיים מניין ת"ל כלאים שדך לא א"ל עולא כו' המבשל גיד בחלב בי"ט כו' כצ"ל:

בפירש"י בד"ה יש חורש כו' ואלאו דכלאים קאי כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה אי לאו דקלסך כו' וכן בשביעית משום חורש מחייב ליה תנא כו' עכ"ל ולעיל במתני' פירש

דשביעית נמי משום זורע חייב והיינו לפום מאי דקאמר גבי כלאים נמי משום זורע חייב דמכסי בהדי

דאזיל אבל לפום מאי דקיימינן השתא דבכלאים לאו משום זורע מחייב ליה אלא משום מקיים ה"נ א"ל

בשביעית לאו משום זורע הוא אלא משום חורש מיהו ק"ק דאיכא למ"ד בפ"ק דמו"ק דלא מחייב
בשביעית משום חורש ודו"ק:

תוס' בד"ה אפי' לא שהה כו' ולא דמי דין זה להך כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה החורש בשור כו' ולאו דוקא והן מוקדשין כו' איכא ב' מלקות דמיירי כו' עכ"ל כצ"ל:

דף כב.

בפירש"י בד"ה היינו איסור כו' דומיא דא"א ונעשית חמותו כו' והשתא קיימא ליה בשריפה א"נ כו'

עכ"ל כצ"ל והד"א:

תוס' בד"ה מתקיף לה כו' תנא ושייר ואומר הר"ם כו' ואי דאיתא דאיכא תו מלקות כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה שהרי גוף א' כו' הקונט' פי' כגירסתו ור"ת פי' בע"א כו' וחד לכדר' הושעיא כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה המנהיג כו' משום דמושך השור משוי כו' דאל"כ לא ללקי דאל"כ לעולם לא כו' עכ"ל כצ"ל:

דף כב:

גמ' מ"ט אי כתיב ארבעים במספר כו' למחר וליומא אוחרא כצ"ל:

בפירש"י בד"ה ורמינהו כו' אומד ראשון וקשיא בין מרישא כו' ובד"ה וברייתא כו' או ליומא אוחרא כו'

כצ"ל:

דף כג.

גמרא שהיא מוכפלת שנאמר והפילו הא מבעי ליה לגופי' א"כ לכתוב קרא יטיהו מאי והפילו ש"מ תרתי

בילקוט ובירושלמי מפורש אל תקרי והפילו אלא והכפילו:

שם מכה בידו אח' כי היכי דתיתי מרזיא גרסת ערוך וילקוט ופי' בכח:

שם אמדוהו לכשילקה קלה אין מלקין אותו לכשיצא כו' שנאמר והכהו ונקלה ולא שנקלה כבר כצ"ל וכ"ה

בילקוט ע"ש:

בפירש"י בד"ה בין בראשונה כו' והיינו ראשונה הגבהה כו':

בד"ה לכשילקה קלה כו' מלקין אותו הס"ד ואח"כ מה"ד קלה תחלה כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה ר' יהודה אומר חסירי מדע כו' דבהא טעמא כו' כצ"ל:

בד"ה שניהם כו' במים קלה הס"ד ואח"כ מה"ד כל הנתקלקל כו' שלקה אחת ולא נפסקה בראשונה כו'

עכ"ל כצ"ל:

דף כג:

בפירש"י בד"ה והבאת מעשר כו' ומשני מעשר ירק ומעשר אילן כו' ובד"ה ב"ד של שמואל לעולם הד"א

ובד"ה שס"ה לא כו' שלא לעבור הס"ד ואח"כ מה"ד מפי משה שית כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה והבאת מעשר כו' שעוד פי' פירוש אחר כו' וכפרוץ הדבר הס"ד כצ"ל והשאר נמחק:

דף כד.

ע"א גמ' משמוע דמים כגון ראב"ש דלא שמע כו' כצ"ל:

בפירש"י בד"ה והעמידן כו' לקבל עול מצות כו' ובד"ה בא ישעיה בן אמוץ כל כו' עכ"ל כצ"ל:

סליק מסכת מכות בס"ד :
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״א שָׁ רְ הַ דוֹת – מַ י אַגָּ דּוּשֵׁ חִ

דף ז.

נקראת חבלנית. פי' כאשד ישראל צדיקים אץ לחוש להרבה שופכי דם, שאם יש לחוש כבר אמרו
)סנהדרין מ"ו א'( ב"ד מכין ועונשין אף שלא מן הדין לעשות סייג לתורה. )אבל( אלא איירי כאשר

ישראל צדיקים ואין צריכין לעשות סייג אם הורגת אחת לשבעה שנים ע״י שלא חיו מלמדין בזכות הנדון
נקראת חבלנית. כי הב"ד צריכין שיהיה עיקר שלהם סוב וכאשר עיקר שלהם טוב מבקשים ומחפשים

הטוב, וכאשר אץ עושים כך נקראים חבלנית. ורשב"ג אמר אף הם מרבים ]שופכי[ דמים מפני כי

יסמכו על זה וישפכו דם. ומה שאמר שיהיו מרבים שופכי דם ולא שאר חטאים, מפני כי כבר אמרנו
ב"ד מכין ועונשין שלא מן הדין כאשר יראה הדור פרוץ בעבירה ולא יהיו מרבים. אבל גבי שפיכות

דמים אם היה אהד לכד נהרג קודם שהיו עושין גדר, מי יחזיר נשמתו של זה דשקול נשמתו של אדם כמו

כל העולם. ולכך על שפיכות דם יש להקפיד שלא יהיו מרבים.

דף ט.

התם כדאהדרו עילויה ועתה השב את אשת וגו'. וכתבו התוספות כדאהדרו ליה שלא היה צדיק כדמסיק

כו' דה"ל ללמוד ורב חסדא לית ליה האי דרשא דכי נביא הוא כו' עכ"ל לא ידענא מי הכריח אותם לזה

דהא ודאי אף לרב חסדא דפטור בידי אדם מתוקמא שפיר כרב חסדא הך דרשא דכי נביא הוא דהשם

יתברך לא הודה לו במה שאמר הגוי גם צדיק תהרוג אלא שהוא חייב הריגה בידי שמים כדמוקי רב
חסדא הא דהנך מת על האשה וגו' דהיינו בידי שמים דהא עלה קאי הגוי גם צדיק תהרוג וגו' ואפשר

לומר דמשמע לשון הריגה הגוי גם צדיק תהרוג וכדמסיק בן נח נהרג שהיה לו ללמוד כו' דהיינו בידי

אדם שאין לשון הריגה נופל על בידי שמים רק על בידי אדם וק"ל:

דף ט:

וממך למד אכסנאי שבא לעיר כו'. הלשון מגומגם קצת ובפ' החובל גרסי' וכבר למד אכסנאי כו' ויש

ליישב לשון שמעתין דר"ל ממך למד שאתה גרמת לו להשיב לך אחותי היא כמ"ש כי אמרתי רק אין יראת

אלהים במקום הזה ששאלתם אותו בתחלה על עסקי אשתו ולא על אכילה ושתיה וק"ל:

דף י.

אמר אביי בשכם נמי שכיחי רוצחים דכתיב וכו'. מיהו לא הוו שכיחי בשכם כמו בגלעד דאל"כ הדרא

קושיא לדוכתין בעבר הירדן תלת ובא"י תלת וק"ל:

שם ותו ליכא והא כתיב ועליהם תתנו מ"ב עיר כו'. ק"ק כיון דמשמע ליה ועליהם תתנו לקליטה אגופה

דקרא ה"ל למפרך הכי דכתיב שש ערי מקלט תהיינה ותו ליכא כו' וי"ל דודאי ידע לחלק בכמה דברים
בין הני ו' ערי מקלט ובין מ"ב הערים כדלקמן בסוף פרקין לענין העלאת שכר אלא דפריך דאע"ג

דנפישי רוצחין בגלעד ושכם לא היה לחוש להן כיון דעוד מ"ב ערי מקלט היו ומשני הללו קולטות לדעת

כו' וכיון דהני מ"ב אינן קולטות שלא לדעת יש לחוש בשכיחי רוצחים בגלעד ושכם וכן הא דפריך וחברון
עיר מקלט הואי והכתיב כו' אגופה דקרא בספר יהושע ויקדישו וגו' ואת קרית ארבע היא חברון וגו'

ה"ל למפרך והכתיב ויתנו לכלב את חברון וגו' וי"ל דאקרא איכא למימר דלאו לכל הצורך של הגולים

ניתן להם אף הוא ערי מקלט ולכלב ניתן לכל צרכיו אבל השתא דקאמר דאף שלא לדעת קולטות אלו הו'
ערים א"כ ודאי לכל צורך הגולים ניתן להם והכתיב ויתנו לכלב וגו' וק"ל:

מכאן שלא ישנה אדם לתלמיד שאינו הגון ואר"י הרב שגלה מגלין ישיבתו כו'. והכא לא קאמר כה"ג שלא

ישנה אדם אלא מפי הרב שהוא הגון כדאמרינן ותורה יבקשו מפיהו כי מלאך ה' וגו' אם דומה הרב

למלאך יבקשו תורה מפיהו ואם לאו כו' משום דמסיק בפ' אין דורשין דגדול יכול ללמוד אפילו מרב
שאינו הגון כמו ר"מ שלמד מאחר וק"ל:

והאר"י מנין לד"ת שהן קולטין שנאמר את בצר במדבר וגו' וזאת התורה וכו'. ר"ל וי"ו מוסיף על ענין

ראשון את בצר וגו' כי כמו שג' ערים קולטין כן זאת התורה קולטת ומסיק דקולטת ממלאך המות ולא

מגואל הדם וע"ז יש לפרש מתני' הוי גולה למקום תורה כו' אם רבך גולה ע"י שהרג בשוגג הוי גולה עמו
ואל תאמר שאף רבך לא יהיה גולה שהיא התורה תבא אחריך לקולטך מיד גואל הדם הרודפך דאין

התורה קולטת רק ממלאך המות וק"ל:

כי הא דרב חסדא הוה יתיב וגריס כו'. דלא הוה שתיק פומיה מגירסא כו' וה"נ ה"מ לאתויי מהך עובדא

דפ' ב"מ דוד כל יומא דשבתא הוה יתיב וגריס כולי יומא כו' ולא יכיל ליה דלא הוה פסק פומיה מגירסא

כו' ע"ש וכן מהך עובדא דרבה בר נחמני בפ' הפועלים ע"ש:

מפני מה זכה ראובן למנות בהצלה תחלה כו'. יש לדקדק מי הכריח אותם לתת טעם בזה ולמה לא ימנה

את בצר שהיא מנחלת ראובן תחלה גם שהוא היה הבכור ונראה לפי המכוון שאמרו לעיל דחברון
ביהודה כנגד בצר במדבר שכם כו' קשה לו דהכתוב בספר יהושע אינו מורה כן שאמר ויקדישו את קדש

בגליל בהר נפתלי ואת שכם בהר אפרים ואת קרית הארבע היא חברון בהר יהודה ומעבר לירדן וגו'
את בצר במדבר במישור ממטה ראובן ואת ראמת וגו' והשתא כיון דבצר וחברון היו מכוונים זה כנגד

זה כיון דבקרא קמא מנה חברון שהיה מחלק יהודה באחרונה באותן של יהושע ה"ל נמי לימנות בקרא

דבתריה בצר שהיה מכוון לו באחרונה באותן של משה וקאמר מפני שהוא פתח בהצלת יוסף תחלה מנה
אותו בהצלה דהכא גם כן תחלה באותן של משה משא"כ יהודה שפתח בהצלת יוסף לבסוף שאמר מה

בצע כי נהרוג וגו' ואמרינן פ"ק דסנהדרין כל המברך את יהודה הרי זה מנאץ שנאמר ובוצע ברך נאץ

וגו' ולכך מנה אותו ג"כ באחרונה בהצלה באותן של יהושע וק"ל:

מ"ד אז יבדיל משה ג' ערים בעבר הירדן מזרחה שמש. ר"ל לפי שבפרשת מסעי בציווי כתיב את שלש

ערים תתנו מעבר לירדן וגו' ולא כתיב מזרחה שמש דרשו שהוסיף בעשייה לומר מזרחה שמש שא"ל

הקב"ה הזרח שמש לרוצחים ופרש"י להכין להם חיותם כו' עכ"ל וקשה דכבר נצטווה ע"ז כמפורש

מדכתיב ונס אל אחת הערים האלה וחי כדאמרינן לעיל ונראה לפרש ע"פ מ"ש בסמוך שאף שאין הג'
אלו שבעבר הירדן קולטות עד שלא נבחרו אותן שבא"י הבדל אתה אותן לרוצחין שלא ידאגו ויצטערו על

העתיד והזרח השמש להם שיראו וישמחו בהבדלתן על העתיד שיהיו נצולו ע"י וא"ד דמשה מעצמו הבדילן

כדלקמן. וא"ל הקב"ה והסכים ע"י הזרחת השמש לרוצחים לשמחן על העתיד שיהיו נצולו ע"י ולזה

נסמך הך דרשא דאוהב כסף וגו' שאמר משה מצוה הבאה לידי אקיימנה כו':

מ"ד אוהב כסף וגו' זה מרע"ה שהיה יודע כו'. דימה בכ"מ התורה לזהב והמצוה לכסף לפי המדריגה

להתורה על המצוה ע"ד כי נר מצוה ותורה אור ובמעלות התורה ידוע בו שנקראת התורה ע"ש תורת

משה אבל אמר בכאן במעלות המצוה שאל תתמה על משה רבינו עליו השלום שהיה מתאוה ליכנס לארץ

לאכול מפירותיה רק לקיים בה מצות התלויות בארץ שהרי כך היו המצות חביבות בעיניו שהיה יודע שאין
ג' ערים כו' והוא שעיקר מצוה זו התלויה בכבוש הארץ שאינן קולטות עד שנבחרו גם הג' שבא"י

ואעפ"כ אמר מצוה שבא לידי דהיינו מצות נתינת ג' הערים מיהת אקיימנה בחיי וק"ל:

ומי אוהב בהמון לו תבואה מי נאה ללמוד בהמון כו'. לפי כל המדרשות שבסוגיא בהאי קרא נראה דדרש

לו תבואה בוי"ו ובכל הספרים כתוב לא תבואה באלף גם לכאורה סיפיה דקרא גם זה הבל לא יתכן לפי
כל הדרשות שבסוגיין וי"ל דודאי הקרא מפורש לא תבואה באלף וה"ק קרא לפי דרש הזה שמי שהוא

אוהב לדרוש בהמון דהיינו ברבים ולא תבואה שאינו בקי במקרא במשנה ובהלכות ובהגדות כפרש"י גם

זה הבל לדרוש ברבים אבל התלמוד דריש ונקיט המכוון הדיוקא ממנו דמי נאה ללמוד בהמון ולדרוש
ברבים מי שכל תבואה שלו שהוא בקי בכל אלה וכה"ג יש לפרש לכל אינך דרשות דבסוגיין בהאי קרא

למאי דדריש כל האוהב ת"ח לו התורה כו' קרא לא תבואה בחלף ה"ק כל שמראה עצמו שהוא אוהב

בהמון שהם הת"ח ולא תבואה שאין לו תורה גם זה הבל אהבתו הוא הבל ואינה אהבה רק לפנים
כדאמרי' פ' אלו עוברין גדולה שנאה ששונאין ע"ה לת"ח יותר כו' ואמר ר' עקיבא כשהייתי ע"ה אמרתי

מי יתן לי ת"ח ואנשכנו כו' ובהכי יתיישב הא דמייתי רש"י והיא בפ' ב"מ מאן דרחים רבנן ה"ל בנין
רבנן ואמרו עוד שם ודדחיל מרבנן הוא גופיה צורבא מרבנן דיש לדקדק בו דאהבה גדולה מיראה בכל

מקום וא"כ למה יהיה זכות דחיל מרבנן יותר גדול מזכות דרחים רבנן והיה ראוי הזכות בהיפוך זה

דרחים רבנן יהיה גופיה צורבא מרבנן ודדחיל מרבנן יהיה לו בנין רבנן אבל התירוץ בזה כמ"ש דכל
ע"ה שונא ת"ח ומי שאוהבן ודאי כבר נעשה ת"ח ולא שייך למימר ביה מאן דרחים רבנן יזכה שיהיה

גופיה צורבא מרבנן דע"כ כבר הוא אחד מרבנן כיון שהוא אוהבן וע"כ אמרו בו שיהיה הזכות לו שגם

בניו יהיו רבנן והתלמוד דקאמר כל אוהב בהמון לו תבואה בוי"ו ומן המקרא דכל אוהב בהמון ות"ח
לפי האמת לו תבואה שזוכה להיות בניו ת"ח כרבא בריה דרבה שהיה רבה אוהב ת"ח וזכה להיות בנו

רבא ת"ח וק"ק בדברי המאמר הזה כל אוהב בהמון לו תבואה מאי משמע הך דרשא כפרש"י שהרי לא
הוסיף על דברי המקרא כלום רק מלת כל במקום מלת מי שנאמר בקרא מי אוהב וגו' ואפשר דסמך

תלמודא עצמו בהך דרשא אהא דמייתי יהבי ביה רבנן עינייהו ברבא כו' וק"ל:

כל אוהב ללמוד בהמון כו'. גם בדרש זה יש לפרש לפי המקרא לא תבואה שאמר על מי שמראה בעצמו

שהוא אוהב ללמוד עם חבירים רבים ולא תבואה וראינו שאין בו תורה גם זה הבל ר"ל שאל תאמין לו

שהוא אוהב ללמוד ברבים שהמכוון ממנו כן אלא באמת אוהב ללמוד בחברים רבים יש לו תבואת
התורה וקאמר דהיינו דריב"ח מ"ד חרב על הבדים כו' חרב על שונאיהם כו'. הוא מבואר שמדרך

למוד תורתנו מתוך עומק ענינים לא יבא האדם על בוריה של תורה ועל אמתתה רק ע"י פלפול וחדוד

עם חבירים משא"כ דתי העובדי כוכבים שכ"א עושה לו דת לעצמו כפי רצונו ודעתו ואין צריך לחבירים
וכדאמרינן בפרק הרואה שאין התורה נקנית אלא בחבורה ולזה אמר מי שעוסק בתורה בד בבד

ביחידות הנה הוא עוסק בה כעובד כוכבים העוסק בה שלמודו ביחידות ואמרי' בפ' ד' מיתות עובד
כוכבים העוסק בתורה חייב מיתה ]בידי שמים[ ואמרינן שם דכל מיתתו בסייף שהוא מיתת חרב

וע"כ זה העוסק בתורה כמדת העובד כוכבים ביחידות ראוי לעונש מיתת חרב וסייף. ואמר

ולא עוד אלא שמטפשין כו'. כי הטעות מצוי בלמוד יחידי משא"כ בלמוד של רבים שאם יטעה א' מהם

יש שני להודיעו לו טעותו. ואמר

ולא עוד אלא שחוטאין כו'. כך נראה הגירסא מפרש"י בפ"ק דתענית וכן ממה שהוצרך רש"י הכא

לפרש נואלו שרי צוען נשאו אלמא הנואל נשא לחטוא עכ"ל והיינו נמי מטעם שאמרנו כי הטעות מצוי
ביחיד להתיר האיסור ולטהר הטמא והיינו שחוטאין וק"ל:

מ"ד עומדות היו רגלינו וגו' מי גרם רגלינו שיעמדו כו'. משום דהאי קרא אין לו חיבור לשלמעלה דכתיב

שמחתי באומרים לי בית ה' נלך שהוא לשון עתיד למדברים אליו לנוכח ועומדות היו הוא לשון עבר

למדבר בעדם גם שכלל עצמו עמהם רגלינו ולזה דרשו לפי מ"ש בסמוך שמעתי שהיו בני אדם אומרים

לי בית ה' נלך מתי ימות כו' ושמחתי בדבריהם שאמרו שיבנה בהמ"ק ויהיה להם הא' מג' עמודים
כמ"ש על ג' דברים העולם עומד על התורה ועבודה וג"ח שע"י בנין בהמ"ק יהיה להם עמוד העבודה

כמ"ש ונעלה לרגל ואמר דוד שמחתי בו אבל הקב"ה לא הסכים על ידם כדלקמן ואמר משום דהיו
עומדות רגלינו במלחמה שהיה לי ולכם בזה עמוד א' שהיה עמידת רגלינו היותר טוב והוא בשעריך

ירושלים עמוד של תורה שהיה לנו בשערי ירושלים כדאמרינן ות"ת כנגד כלם. ודע דלפי דרש תלמוד שלנו

נראה לפרש שלא אמרו כן דרך ליצנות ולא שהיו מבקשים למיתתו של דוד אלא שהיו מתאוים לבנין
בהמ"ק בעבור העבודה כמ"ש ונעלה לרגל ואמרו ימות זקן שכבר באותה שעה דוד זקן ובא בימים

ונתמנה כבר שלמה למלך תחתיו ויבנה בהמ"ק ע"י אבל בירושלמי לפ"ב דברכות אמרו שהיו פריצי

הדור עושים כן היו הולכים אצל חלונותיו של דוד וא"ל מתי יבנה בית המקדש כו' ע"ש ושא"ל הקב"ה
טוב יום בחצרך כי מקום המקדש כבר היה ביד דוד שקנה מארונה וטוב לי יום בחצרך שעדיין המקום

פנוי כמו חצר בלי בנין ואתה עוסק בתורה כו' ויום אחד שאמר בפרק ב"מ מפורש שאותו יום אחד הוא
יום ו' שקודם מיתתו שרצה דוד להיות מת ביום ו' וזמן מיתתו היה ביום ז' והיה מתבטל אותו יום מד"ת:

דף י:

ע"ב טוב וישר ה' על כן יורה חטאים וגו' אם לחטאים יורה ק"ו כו'. לענין הפתחא להאי פרשתא הכי

יתפרש האי קרא טוב וישר ה' ע"כ יורה חטאים בדרך לעשות לרוצחים הכנה לדרך לעיר מקלטו להצילו

מיד גואל הדם וקרא השוגגים חטאים כדאמרינן פ' י"ה וכדלקמן שלא נזדמן השוגג רק למי שיש בידו

חטא כבר והוסיף בדבריו ק"ו לצדיקים שיורה להם הדרך להצילו מפגע רע ועוד יש לפרש שגם זה הק"ו
פירושא דקרא וע"פ מ"ש בס"פ אד"מ כתיב טוב ה' לכל וכתיב טוב ה' לקויו משל לאדם שיש לו פרדס

כשהוא משקה משקה כולו כשהוא עודר אינו עודר אלא הטובים שבהם שר"ל הטובה שבא לפעמים
לרשעים הוא ע"י הצדיקים וז"ש הכתוב טוב וישר ה' לעשות טובה לצדיקים כמ"ש וע"כ יורה ג"כ גם



חדושי אגדות – מהרש״א · מכות

החטאים בדרך כדי שישא ק"ו בעצמו אם כך טובה עושה לחטאים ק"ו לצדיקים וע"י זה ישוב ויהיה

צדיק דהשתא עיקר הטובה שעשה לו הקב"ה מתחלה לצדיק היה כמ"ש כל חטאתיו אשר חטא לא
תזכרנה עוד:

א' הרג שוגג וא' הרג מזיד כו'. זה שהרג במזיד יושב תחת הסולם וזה שהרג בשוגג יורד כו'. אבל על זה

שנהרג בשוגג הראשון לא קאמר שהרג במזיד שאולי חטא אחר היה בו שנתחייב דין שמים שע"כ לא היה

ע"פ עדים אבל זה שנהרג ע"פ עדים היה חייב מיתה כדין אדם שהרג כבר במזיד ולעיל כתבנו בחידושי
הלכות לפי דרך התוס' בההיא דגלעד נפישי רוצחים דהרבה מזידים נהרגו ע"י שוגג א' ע"ש ומיהו בשוגג

הראשון צ"ל ע"כ כמ"ש הכא לגבי מזיד דע"י חטא אחר שזמן לו כן שוגג הראשון ולא גלה לפי שלא היה

עדים בדבר ונזדמן לפונדק א' שהרג בשוגג ע"י עדים עד שהוצרך ליגלות וק"ק דמשמע מזה שהרג בשוגג
בלא עדים שהוצרך ליגלות ולא ידענו על מה דהא הגלות לערי מקלט אינו רק מפני גואל הדם שיהרגנו

ואם אין עדים בדבר היאך יהרגנו הגואל ואפשר לומר אם הוא מודה בדבר או שיתוודע הדבר ע"י

קרובים ופסולים שפטור הגואל אם יהרגנו ודו"ק:

בדרך שאדם רוצה ליליך מוליכין אותו כו'. עיין בזה במפרשים ואענה גם אני חלקי דלא קאמר שמוליך

אותו הקב"ה אלא מוליכין אותו והוא ע"פ מה שכתבנו בכמה מקומות שכל מחשבה ודיבור ומעשה

האדם הנה הוא בורא לו מלאך לפי ענינו אם לטוב אם לרע וע"כ אמר בדרך שאדם רוצה לילך שהרשות

בידי האדם ממנו ית' ב"ה שהכל בידי שמים חוץ מיראת שמים אבל כפי רצונו ודעתו של אדם מוליכין
אותו אותן המלאכים הנבראים מאותו רצון ומחשבה אשר בו ומייתי ראיה מן התורה דכתיב לא תלך

עמהם שא"ל הקב"ה כן וכתיב קום לך אתם וגו' שרצונו ודעתו הרעה לילך אתם הביא ששלח לו הקב"ה

מלאך כרצונו ומחשבתו שא"ל קום לך אתם ואמר דכתיב אנכי ה' אלהיך מלמדך להועיל וגו' כי כל
מצותיו ית' ב"ה אינו מלמדך רק להועיל ולטוב לך אבל מדריכך הוא מלאך שאתה מדריכו בדרך זו תלך

כפי דעתך ורצונך ואמר דכתיב אם ללצים הוא יליץ וגו' ר"ל אם ללצים הוא מוסיף לו לץ דהיינו מלאך כפי
ליצנותך ואם לענוים הוא יתן חן לעצמו מלאך של חן נגדו ית' ב"ה:

מפני מה נאמר פ' רוצחים בלשון עזה דכתיב וידבר ה' אל יהושע וגו' מפני שהן של תורה כו'. ודאי

דכמה פרשיות בתורה שהן של תורה ולא נאמרו רק בלשון ויאמר כגון פ' החודש ופ' זאת חקת הפסח

ופ' טומאת כהנים ופ' ציצית אלא דפרשיות של תורה הכתובים בתורה איכא הכי ואיכא הכי אלא לפי

שבספר יהושע לא נאמרה שום פ' לקיים מצוה הכתובה בתורה חוץ מפ' רוצחים וע"כ נאמרו כולן
בלשון ויאמר כדרכן וזו יצתה מכללן להורות שהיא של תורה שיפול בהן לשון עז:

דף יא.

דכל דיבור לשון קשה בפ' כי תשא גבי וידבר ה' אל משה ובפ' שמיני גבי וידבר אהרן אל משה ובפרשת

בהעלותך גבי ותדבר מרים וגו'. פרש"י כך דכל דבור לשון קשה הוא כו' וכתב הרא"ם שם מפני

שהדבור כאשר תבא אחריו כו' ע"ש באורך לפי דרכו אבל דבריו תמוהים דהא בדבור דהכא גבי יהושע
כתיב אמירה אחריו ואעפ"כ דרשוהו מלשון קושי גם מה שפי' שהדבור בכל מקום מורה על הכלל

והאמירה אחריו מורה על הפרט מצאתי גם היפך זה הדבור אחר אמירה בפ' ציצית והנראה כי הדבור

אינו נופל בשום מקום אלא בלשון קשה וזה אב לכולן דיבר אתנו קשות ולכן יפול בדברים של תורה לשון
דבור אבל בדברים שאינן של תורה לא יפול בהן כלל לשון וידבר רק אמירה חוץ מקומות מעטים שיצאו

מן הכלל שנאמר בהם וידבר לפי שהענין בעצמו איירי בדבר קשה כגון כל אלו שהביא רש"י בפי'
החומש בפ' כי תשא וידבר ה' אל משה לך וגו' ובפ' שמיני וידבר אהרן וגו' ובפרשת בהעלותך ותדבר

מרים וגו' שאינן מדברים בשל תורה ושינה הכתוב לומר בהן וידבר ע"ש קושי הענין ודו"ק:

אין נדברו אלא לשון נחת כו'. מפורש בפ' במה אשה אר"י אר"ל ב' ת"ח הנוחין זה כו' ע"ש גם בפרש"י

ויש לדקדק מי הכריח המקשה להקשות מברייתא דפירשו אין נדברו אלא לשון נחת כו' אמאי לא מקשה

מגופה דקרא ידבר עמים תחתינו וי"ל דודאי הקרא ידבר עמים וגו' יתפרש מלשון הנהגה שהוא הקשה
שע"י הנהגה קושי להם ידבר עמים וגו' ומ"ה הוצרך להקשות מברייתא:

ויכתוב יהושע את הדברים האלה וגו' ר"י ור"ן חד אמר ח' פסוקים כו'. והכי אמרינן בפ"ק דב"ב

אפשר משה מת וכתב וימת שם משה אלא ע"כ כתב משה מכאן ואילך כתב יהושע דברי ר"י ואמרי ליה

ר"ן כו' ויש לפרש לפי זה את הדברים האלה ר"ל ענין ודברים אלה שהזכיר להם יהושע ואשלח את משה
וגו' ואוציא את אבותיכם וגו' וישם מאפל ביניכם ובין מצרים ויבא עליו את הים וגו' כל זה כתב ג"כ

יהושע בספר תורת אלהים באותן ח' פסוקים כמ"ש לכל האותות אשר שלחו ה' וגו' ולכל היד החזקה

ולכל המורא וגו' ולמ"ד ערי מקלט ניחא טפי הדברים האלה דקאי אאותן דברים שהן של תורה וכתובים
בספר יהושע וק"ל:

שהיה להן לבקש רחמים על דורן כו'. ודבר זה תלוי יותר בכ"ג שכך היה תפלתו ביוה"כ על כפרת עון

שתבטל הגזירה שלא יהרג גם שהרשעים ישובו מעונם ותיבטל מהם גזירה רעה כההיא דר' זירא בפ'

אד"מ וק"ל:

שבשעה שכרה דוד שיתין כו'. מבואר באורך במסכת סוכה פ' לולב וערבה ע"ש ובחומש פ' בראשית:

כל היודע דבר זה ואינו אומרו יחנק בגרונו כו'. לפי שדבר זה שטיפת המים הנטבע בהם היא מיתת

חנק כדאמרי' בד' מיתות אע"פ שבטלו דינן לא בטל ולהכי היודע להצילנו ממיתת חנק זו ואינו אומר

יחנק בגרונו במדה זו וק"ל:

ואפ"ה כתיב ואחיתופל ראה שלא נעשתה וגו' ויצו אל ביתו ויחנק וכו'. דמשום שראה שלא נעשתה עצתו

ודאי לא היה חונק עצמו אי לאו קללה של דוד אע"פ שהיתה על תנאי וק"ל:

דקא"ל עלי לשמואל כה יעשה לך אלהים וכה יוסיף אם תכחד וגו'. דהאי לישנא דכה יעשה וגו' נאמר

במקרא על המקבל עליו שום קללה הנזכרת כבר כמו שאמרה רות כה יעשה ה' לי וכה וגו' כפרש"י שם

כאשר התחיל להרע בי שיצאה בי ידו להמית אישי ולירד מנכסי וכה יוסיף אם יפריד וגו' וכאן לא נזכר

לעיל מיניה שום צרה רק זאת ובני עלי בני בליעל וגו' ולא ישמעו לקול אביהן וגו' שעל זה נתכוין לומר כה
יעשה ה' לך וגו' וק"ל:

דף יא:

ע"ב מאי דכתיב יחי ראובן וגו' וזאת ליהודה וכו'. פרש"י מה ראה לסמוך יהודה לראובן ומה ראה

להתחיל בברכת יהודה בלשון וזאת וכו' עכ"ל פי' דה"ל למנקט ברכת לוי קודם ליהודה לפי תולדותם

כמ"ש בברכת יעקב בפ' ויחי ועי"ל לפי הגירסא דפ' החובל דלא מייתי קרא דוזאת ליהודה אלא קרא
דיחי ראובן ואל ימות דמה ראה לומר לשון כפול יחי ראובן ואל ימות ואמר שכן היה מבקש רחמים על

יהודה יחי ראובן בעוה"ז ואל ימות שלא יזכר לו מעשה בלהה וכל זאת גרם לו יהודה שיודה וזאת ליהודה

שיהיה בנידוי גם בעוה"ב כמו שהתנה וחטאתי לאבי כל הימים דהיינו בעוה"ז ובעוה"ב כפרש"י בחומש
ומזה כתב המרדכי בפ' האומנין דהמקבל נידוי בעוה"ב אין לו התרה בעוה"ז דנידוי של מקום תלוי

התירו במקום כמו שמצינו ביהודה שהיו עצמותיו מגולגלין בארון עד דשרייא רחמנא עכ"ל וכה"ג כתב

הרא"ם ע"ש דמה"ט ]לא[ התירו לו אחיו הנידוי בחייו:

ומ"ש לא הוה קא מעיילי ליה למתיבתא דרקיע כו' לא הוה ידע למשקל כו' דכמו דמרחקין בעוה"ז מן

המנודה באכילה ושתייה ובכמה שאר דברים כן מרחיקין בעוה"ב מן המנודה באלו הדברים שהם

בעוה"ב תחת אכילה ושתיה שבעוה"ז כמ"ש עוה"ב אין בו לא אכילה ושתיה אלא צדיקים יושבים כו'

ונהנין מזיו השכינה ומיהו בעוה"ז ודאי אין מרחיקין ממנודה בענין למוד התורה כדאמרינן דשונין לו
והוא שונה לאחרים:

ומ"ש לא ידע לפרוקי קושיא ועזר וגו'. בפרק החובל אמרינן ליה בלשון אחר לא הוה סליק שמעתתיה

אליבא דהלכתא ועזר מצריו וגו' ועיין בפרש"י שם:

דף יב.

ג' טעיות עתיד שרו של רומי כו'. פרש"י הוא סמאל והוא מלאך ושרו של אדום כדמייתי קרא מי זה בא

מאדום וגו' וכבר האריך בזה הר"י אברבנאל בס' משמיע ישועה שמלכות רומי נקרא ע"ש מלכות אדום

שהמלך הראשון שמלך בו היה צפו בן אליפז ואמר שטעה כו' והוא גלה לבצרה דאל"כ מאי בעי בבצרה
שהיא עיר מואב שנאמר על קריות ועל בצרה ובפי' רש"י בספר ישעיה אמרו רבותינו ב' טעיות כו'

שבצרה הוא בצר וכו' וטועה שאין קולטת אלא שוגג והוא מזיד הרג כו' עכ"ל ואפשר דכך היה גרסתו

בשמעתין ומשום דהך טעותא שאינה קולטת אלא אדם והוא מלאך הוא בעצמו האי טעותא דשוגג ומזיד
דמלאך מזיד הוא ולא שייך ביה שוגג ויש לקיים כל ספרים שלנו דחשב נמי טעותא דאדם והוא מלאך

וה"ק שאינה קולטת אלא אדם שינצל שם מפני גואל הדם ולא מלאך שהרג ישראל והרי גואל הדם שלהם
הוא הקב"ה כדאמרי' במדרשות ואין מקום קולט להציל ממנו כי מלא כל הארץ כבודו וק"ל:

דף כב:

מה המכות האלה בין ידיך וגו'. מפירוש הרע"ב היכן הוא לוקה את היתירה שאינה ראויה להשתלש דל"ט

ראויות להשתלש שליש מלפניו ושני שלישים כו' וזו של מ' היכן הוא לוקה אותה בין כתיפיו עכ"ל פירוש

בין כתפיו היינו בין ידיך והא דנקט מכות האלה בלשון רבים אע"ג שזו היתירה אינה אלא מכה אחת יש

לומר דמיירי בנתחייב ב' מלקיות או יותר והוכה בכל פעם אותה היתירה בין כתפיו וז"ש ששאלו הנלקה
מה המכות האלה בין כתיפיו אם באו ע"י מלקיות רבים איך היה יכול לסבול מכות ומלקיות כ"כ ואמר

אשר הכיתי בית מאהבי שהכוונה בדרך אהבה שלא נתכוונו להכותי מכת מות רק להדריכני בדרך ישרה
ורבנן דאמרי ההוא בתנוקות של כו' ניחא טפי מכות בלשון רבים אבל השאלה מה המכות האלה רצה

לומר אשר הרושם מהמכות רק בין ידיך דהיינו בין כתיפיו שאינו במקום סכנה ויאמר אשר הכיתי בית

מאהבי שלא הכוני במקומות שיש בו סכנה כמו בראש ונגד אברים הפנימים רק בין כתפיים ולא
נתכוונו רק לתוכחת מוסר ואשר יאהב יוכיח וק"ל:

וחותם והוא רחום יכפר עון וגו' וחוזר וכו' מדברי הרמב"ם הלכות סנהדרין פרק ט"ז וסמ"ג עשין

ק"ה נראה דל"ג כל זה אלא שמתכוין לגמור ב' הפסוקים דהיינו אם לא תשמור וגו' והפלא ה' את וגו'

עם המלקיות ואם לא גמר חוזר לתחלת המקרא דהיינו אם לא תשמור וגו' ולא הזכירו כלל קרא
דושמרתם את דברי וגו' וקרא דוהוא רחום וגו' ונראה לפי גירסת תלמוד שלנו לומר שכוונו בקריאת אלו

פסוקים לפי מנין תיבות שלהם דבפסוק והפלא ה' את וגו' יש בו י"ג תיבות נגד מכות השילוש שלפניו אך

בקרא קמא אם לא תשמור לעשות וגו' אין בו רק כ"א תיבות וחסר ה' תיבות מב' ידות שמלאחריו ואמר
למלאות החמש תיבות אלו לחזור לתחלת המקרא ושמרתם וגו' ר"ל בה' תיבות שבתחלת מקרא זה

שהביא ושמרתם את דברי הברית הזאת וגו' ויהיה כל התיבות ל"ט וכלפי שהתחיל לקרות בנלקה אם לא

תשמור לעשות וגו' ועי"ז והפלא ה' את מכותך וגו' יש לסיים בו בדבר טוב ושמרתם את דברי הברית
הזאת וגו' וגם בפסוק הזה יש בו י"ג תיבות ואמר וחותם והוא רחום וגו' דגם בו יש י"ג תיבות ואפשר

לפרש עוד בזה דפסוק ראשון אם לא תשמור וגו' אינו רק על ענין מה המכות באו אבל אלו שלשה
פסוקים דהיינו והפלא ה' וגו' ושמרתם את דברי וגו' והוא רחום וגו' שכ"א מהם יש בו י"ג תיבות וכולם

יהיו ל"ט תיבות והם נגד מכות המשתלשים לי"ג וכולם ל"ט ודו"ק:

דף כג.

כל המבזה את המועדות כאלו עובד עבודת כוכבים כו' ביטול המועדות בזמנם הוא גורם לעבודת

כוכבים כמו שמצינו בירבעם שאמר אם יעלה העם להעלות זבחים וגו' ויעש שני עגלי זהב ויעש ירבעם

חג בחדש השמיני וגו' אשר בדא מלבו והוא כי המועדות בזמנם הם זכר ליציאת מצרים כמו שהוא
בנוסח התפלה והוא מורה על מציאותו ויכלתו ברוך הוא וזה שאמר אלהי מסכה לא תעשה וגו' שהוא

העגל הנזכר לעיל מיניה באותה פרשה את חג המצות תשמור וגו' כ"א במועדי שהם זכר ליציאת מצרים
המורה על יכלתו ב"ה הפך שעשה ירבעם עגל ואמר הנה אלה אלהיך אשר העלוך מארץ מצרים ובדא חג

שלא בזמנו וק"ל:

כל המספר לה"ר וכל המקבל לה"ר וכל המעיד כו' ראוי להשליכו כו' לפי מ"ש שאין הקב"ה מקפח

שכר כל בריה שנאמר ולכל בני ישראל לא יחרץ כלב לשונו שאפילו כלב הזה שאינו בן דעת לא יחרץ לשונו

וזה האיש החורץ לשונו לדבר בחברו ישראל וגם המקבל ממנו ע"כ ראוי במדתו להשליכו לכלבים הללו
ופרשב"ם פרק ע"פ קרי ביה לא תשיא נראה בעיני דל"ג ליה דכולהו משתמע מלא תשא שכשמספר או

מעיד הרי נשא בפיו שמע שוא עכ"ל אבל בכל נוסחות גמרות שלנו בהך דרשה ובפרק קמא דסנהדרין
ובפרק שבועת העדות איתא כן קרי ביה לא תשיא משום דתשא אינו מלשון נושא כפיו אלא מלשון קבלה

וכן תרגומו בכל מקום תשא תקבל ולהכי צריך למדרש על המספר ועל המעיד לא תשיא שלא תגרום

להתקבל עמך לה"ר וק"ל:

יבא מי שמכיר אבוס בעליו ויפרע ממי שאינו מכיר כו' עכ"ל ולעיל לגבי רצועה של עגל לא קאמר הכי

יבא מי שמכיר קונהו ויפרע ממי שאינו מכיר קונהו ויש לפרש בכוונת המקרא שדימה את ישראל
והעובד כוכבים כמחליף שור בחמור ומשך בעל החמור את השור והחמור עדיין בבית בעליו הראשון

ואוכל מאבוס בעל הראשון ודימה את ישראל לשור שהוא בהמה טהורה ואת העובדי כוכבים לחמור
שהוא בהמה טמאה ומשך הקב"ה את ישראל כמ"ש משכני אחריך וקנאם לו אבל החמור שהם העובדי

כוכבים אף שהחליפם וחלק אותם לצבא השמים מכל מקום הם ברשותו ונזונים ממנו יתברך ברוך הוא
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שהוא אבוס בעליו הראשון ולז"א ולא ידע שור קונהו שקנאו במשיכה וחמור אבוס בעליו דהיינו ברשות

בעליו הראשון אבל ישראל שהם קנויים לו במשיכה כמה שאמר לעיל ועל כן נקראו ישראל שנתתי
חתימתי אל בהם כדרך כל קונה בהמה שתולה חתימתו בה לא ידע קונהו גם עמי לא התבונן ר"ל שלא

התבוננו אפי' כעובדי כוכבים הללו שכולם עמי ניזונים ממני ולזה כיון שהמכות אלו לחוטאום תחת

המכות שראוי לבא לו מן העובדי כוכבים כמו שקוראין לנלקה והפלא ה' את מכותך וגו' כדלעיל אמר
יבא מי שמכיר אבוס בעליו כו' שהוא החמור הרמוז לעובד כוכבים ויפרע ממי שאינו מכיר כו' דהיינו

כחוטא בישראל וק"ל:

נפשו ניטלת לו וכו' העושה מצוה כו' מפירוש הרע"ב אית דמפרשי דעל חייבי כריתות שלקו קאמר דמי

שקיבל עליו הדין ועשה מצוה כשלקה על אחת כמה וכמה שתנתן לו נפשו ויפטר מידי כריתות שמדה כו'
עכ"ל ולהאי פירושא רבי ישמעאל דקאמר ממקומו הוא למד וכו' אהך מלתא נמי קאמר והכי קאמר

ממקומו הוא למד הך מלתא שנאמר ונכרתו הנפשות העושות וגו' היינו דעובר עבירה נוטל את נפשו

עליה ואומר אשר יעשה אותם האדם וחי בהם ותחלת המקרא ושמרתם את חקותי וגו' ושמירתן הוא שב
ואל תעשה וקאמר אשר יעשה וגו' אלא דהכי קאמר אף אם יעשה העבירות אלו יהיה חי בהם דהיינו

כשקיים מצות הלקאה על העבירה וחי בהם ודמסיים הא כל היושב כו' הוא דרשה אחרת לפסוק זה
ועיין פירש"י ורע"ב ועוד נראה דפסוק זה ושמרתם ודאי אכל מצות התורה קאי מדכתיב וחי בהם

וכמ"ש התוספות בפרק ד' מיתות אלא דהכי קאמר מדכתיב ברישא דקרא ושמרתם דמשמע במצות

שהם שב ואל תעשה קא מיירי כדאמרינן השמר פן ואל ואינו אלא לא תעשה ומסיים בו אשר יעשה אותם
האדם וחי וגו' הא למדת שהיושב ולא עבר עבירה וכו' כדקאמר ושמרתם וגו' נותנין לו שכר כעושה

]מצוה[ כדמסיים ביה אשר יעשה וגו' ובא רבי שמעון בר רבי לומר דדבר זה מפורש בקרא שהשב ואל

תעשה בעבירה הוא כעושה מצוה ונותנין לו שכר כעושה מצוה שהרי במצות דם כתיב רק חזק וגו'
ומסיים בו לא תאכלנו למען ייטב לך ולבניך אחריך וגו' אם כך בחייבי כריתות שנפשו של אדם קצה כו'

גזל ועריות כו' עריות הוה שפיר ק"ו שהם גם כן חייבי כריתות שנוטל נפשו עליה כמו בדם אבל גזל אינו
מחייבי כריתות ואפשר דסמך אדברי קבלה דבגזל נוטל ג"כ נפשו עליה כדכתיב וקבע את קובעיהם

נפש נפשו של גזלן כדאמרינן בסוף בבא קמא

דף כג:

ומ"ש רבי חנניא בן עקשיא רצה הקב"ה לזכות כו' הוסיף גם כענין זה דבהרבה להם תורה כו' ומה

הרבה להם הם לא תעשה שהם שס"ה לא תעשה ועשיין אינן רק רמ"ח הוא כדי לזכות למען צדקו שגם

בשב ואל תעשה יזכה כמו בעושה מצוה ועוד נפרש בזה לקמן בפירוש הרמב"ם וק"ל:

ושאלת שלום בשם וכו' עי' פירש"י וכפי' שני משמע בסוף מסכת ברכות דבמצות דמייתי עליה עת

לעשות לה' הפרו תורתך דהיינו להפר תורה שאסרה להזכיר השם לבטלה ע"ש ועי"ל דה"ק דמותר לשאול

שלום בשם דהיינו כי הך דלא הזכיר לו נתינת שלום רק ה' עמכם שהוא בעצמו שאלת השלום וכן ה' עמך

גבור החיל וגו' שלא הזכיר לו שלום רק ה' עמך הוא היה השאלת שלום ויש תימה בדבר דקאמר שהמלאך
שאמר לגדעון ה' עמך גבור הסכים עם בית דין של בועז שאמר כבר ה' עמכם והרי מעשה דגדעון היה

זמן רב קודם מעשה דבועז שכן סדר השופטים גדעון אבימלך תולע יאיר יפתח אבצן ואמרינן פרק

הספינה דאבצן זה בועז ואין סברא דהיה בועז אפילו מכלל בית דין של גדעון שהיה ששה דורות לפניו
ועוד דאיתא במדרשות דמעשה רות היה בסוף ימיו של בועז ודו"ק:

עד שיבלו שפתותיכם כו'. ובמסכת תענית מפורש מכאן דאין מברכין על רוב טובה והמכוון בזה נראה

דר"ל דעל הברכה שהיא בנגלה על הרבוי ביותר יאמר האדם די שאין צריך לו כ"כ וע"כ אמר אחר

שתהיה הברכה לכם יתרבה הדבר ויבלו שפתותיכם מלומר עליו די דהיינו שתהיה הברכה מצויה בסמוי
מן העין שלא ירגיש האדם בו לומר די וז"ש והריקותי לכם ברכה שתהיה הברכה בהרקה דהיינו סמוי מן

העין וכשהוא בכלי שגם מה שאתה מריק ממנו לא יחסר ממנו דהיינו שישאר בכלי כאילו הוא מלא

וכיוצא בזה שתהיה הברכה בסתר בענין שאין אתה אומר די כאמור ואכלתם לחמכם לשובע אוכל
קמעה והוא מתברך במעיו וק"ל:

צדקה ממני מנא ידע כו'. ימאן מלפרש דמלת צדקה דבק לממני שהיא צדקה יותר ממני וכן פי' הרמב"ן

דהא כיון דלא ידע שהיא נתעברה ממנו ושמא מאחר נתעברה כדקאמרי' והרי אינה צודקת ממנו ועוד

דמה שאמר ע"כ לא נתתיה לשלה אין זה מספיק שהיא צודקת יותר ממנו דאדרבה דאיכא למימר לאידך
גיסא דשפיר עשה דלא נתנה לשלה כמה שכתוב פן ימות עליה כאחיו והיא ידעה שחמיה היה והפקירה

עצמה לו אבל הוא יותר צדיק שלא ידע כי כלתו היא וע"כ אמר שמלת צדקה ממני אין דבוקים ופירשו

צדקה בדבריה שאלו המטלטלים שלי הם וממני הוא דבר בפני עצמו כדמסיק מנא ידע כו' אי לא דבת
קול אמרה כך:

ממני יצאו כבושים כו' עי' פירש"י הכא ובפ"ק דסוטה ועוד פי' הכא ל"א מאתי היתה שיצאו ממנו עכ"ל

ואין לשון זה מובן ועיין בפי' ע"י לשון זה יותר בארוך:

אלא יצתה בת קול כו'. ואין להקשות דאם כן מאי רבותיה שהפליג הכתוב ברוב חכמתו שאמר וישמעו

כל ישראל כי ראו כי חכמת אלהים בקרבו דיש לומר דמ"מ כיון דראו כל ישראל שהסכימה דעתו לדעת

המקום כמו שהעיד הבת קול ראו כי חכמת אלהים בקרבו.

ומ"ש כולהו ישראל בלשון יחיד דכתיב ישראל נושע בה'. ומה שלא הביא קרא דתורה דכתיב ויחן ישראל

נגד וגו' משום דאיכא למידרש ביה כדאי' במכילתא והביאו רש"י בפירוש החומש מלמד שחנו ישראל
כאיש אחד בלב אחד וכו' עיין שם אבל ליכא למימר דרבא נמי דרש הכא בכה"ג דכולהו בל' יחיד מקרו

דכאיש אחד ובלב אחד אמרו עד וכן בישראל נושע וגו' דכשהם כאיש אחד ובלב אחד הוא נושע בה'
דאם כן הדרא קושיין לדוכתא דאמאי לא מייתו הכא מויחן ישראל וגו'.

ומ"ש אלא גמרא. ורש"י בפירוש החומש הביא דרשה דהכא יצתה בת קול ואמרה ממני יצאו כבושים על
מלת ממני שבתורה ולכאורה דמפיק ליה ממלת ממני וכס"ד מעיקרא דמנא ידע כו' וכן הבין הרא"ם

פרש"י שבחומש והתימ' ממנו דהא לא קיימא הכי במסקנא אלא דגמרא היא וקושיא מנא ידע ליכא כאן

דחשיב יומי וירחי ואתרמו כו' והנראה דרש"י ז"ל בפירוש החומש שהביא הך דרשא על מלת ממני לאו
דמפיק ליה מניה משום קושיא דמנא ידע כו' כס"ד מעיקרא אלא שהוא מפרש הא דקאמר במסקנא

אלא גמרא ר"ל אלא גמרא הוא שמלת ממני לא אמר יהודה אלא הבת קול אמרה ממני יצאו כבושים וכן
יש לפרש בויאמר עד והיא אמו דגמרא היא דלא אמרו ישראל ושלמה כך אלא שהבת קול אמר כך ודו"ק:

תרי"ג מצות נאמרו למשה וכו' בא דוד והעמידן על י"א וכו'. פירש"י דורות האחרונים לא היו צדיקים

כ"כ ואם באו לשמור כולן אין לך אדם שזוכה וכו' וכן כל שעה דורות שלמטה הולכים ומתמעטים אותם

עכ"ל. הקושיא מפורסמת בזה וכי באו לבטל כל שאר מצות והרמ"ה ]בע"י[ הרגיש בזה וכתב לאו

למימרא דאי עבד הנהו לחוד זכה לחיי עולם הבא דא"כ בטל עונשן של עבירות וכו' דקיימא לן דמאן
דמקיים לה לתורה כולה מסייע ליה הקב"ה וכו' וכיון דחזא דוד דהוה ממעטי דרי ואזלי בעי רחמי

ואוקמינהו לאגוני מיצר הרע אאחד עשר וכו' ע"ש גם זה דחוק דא"כ דוד נמי לוקמא אאחת וליכא

למימר דדוד העמידן על אחת מאחד עשר שזכר וחבקוק לא העמידה רק על האמונה א"כ בא חבקוק
להחמיר ובעל העקרים פי' בזה וז"ל שאין הכונה לומר כי בעשיית אחד עשר או ג' מצות מקנה לו

השלמות האנושי המדרגה שתושג מצד כל המצות שבתורה אלא שכל אחד מן הנביאים היה מתכוין לעשות
כללים כוללים מצות רבות מהתורה וכו' כדי שעל ידם ישיג האדם המדרגה הגדולה מהשלמות כי למה

שקשה על כל האדם להעמיס על עצמו תרי"ג מצות ומנה דוד י"א שהם כוללים למדות טובות וכו' עכ"ל

מיהו הא דקאמר כל העושה מצוה אחת כאילו קיים כולם לא משמע כפירושו והנראה כפי מה שפירש
הרמב"ם על מאמר ר"ח בן עקשיא סוף משנה פרק זה וז"ל והוא מעיקרי האמונה בתורה כ"א יקיים

אדם מצוה מתרי"ג מצות בוראו כראוי ולא ישתף עמה כוונה מכוונת העולם בשום פנים אלא שיעשה

לשמה מאהבה וכו' זכה לחיי עולם הבא כי בהיות המצות הרבה אי אפשר שלא יעשה אדם בחייו אחת
מהם על מתכונתה ושלמותה וכו' ע"ש וענין זה בפרק קמא דעירובין שנחלקו ב"ש וב"ה הללו אומרים

נוח לו לאדם שלא נברא יותר משנברא והללו אומרים נוח לו שנברא יותר משלא נברא נמנו וגמרו נוח
לו לאדם שלא נברא משנברא ועכשיו שנברא יפשפש במעשיו וכו' הקושיות במאי פליגי ויתור לשון יותר

משנברא ויותר משלא נברא. וע"ק כיון שברא הקב"ה את האדם ע"כ נוח לו שנברא ונאמר בו כי טוב

גם מ"ש יפשפש במעשיו שזו היא מצות המקום עלינו. אבל הענין כמ"ש שנתן לנו הקב"ה תרי"ג מצות
שס"ה לאוין ורמ"ח עשין ובא הרבוי מצד המקבל כי מצד הנותן ב"ה כולם הם כמצוה אחת וז"ש אנכי

ולא יהיה מפי הגבורה שמענום ואמרו במדרש כל הדברים דבר ה' ומה ת"ל אנכי ולא יהיה לך מלמד

שאמר המקום עשרת הדברות בדבור אחד מה שא"א לב"ו לומר כן והוא מבואר כי הוא אחד ומצותיו
אחד ולא יקבלו רבוי מצדו ית' ב"ה והוא כי במצות אנכי שהיא אמונת היחוד והפוכה לא יהיה לך שלא

לשתף ש"ש ודבר אחר נכללו כל הלאוין ועשיין אלא שא"א לאדם לומר כן כי מצד שהוא מוטבע בחומר
ובזמן בא לו הרבוי וע"כ אמרו כי כל מצות התורה נכללו בעשרת הדברים כמ"ש רבינו סעדי' ושוב כלל

כולם במצות אמונה שהיא השורש ומקור לכולם אבל א"א לנו להבין רק ברבוי ולפי שאילו לא נברא

האדם לא היה בו מעשה וא"כ היה בבריאותו צד שכר וצד הפסד דהלאוין הוי ודאי מתקיימין לולא נברא
והשתא שנברא אפשר שלא יזכה ויעבור הלאוין נמצא מפסיד בבריאתו והעשיין הוא הפך זה שאלו לא

נברא ודאי לא היו מתקיימן והשתא שנברא אפשר שיזכה ויעשה ונמצא שיהיה נשכר והשתא פליגי מצד

בריאתו חד אמר טוב לו שלא נברא מצד הלאוין אפשר שיהיה נפסד יותר משנברא ויקיים העשיים
דנמצא יצא שכרו בהפסדו. וחד אמר טוב לו שנברא שאפשר שיקיים העשיין משלא נברא ויקיים הלאוין

דיצא הפסדו בשכרו. ואמר בזה דנמנו וגמרו ר"ל שבאו בזה למנין המצות שהלאוין הם יותר מהעשיים
וע"כ הסכימו וגמרו לומר שלא נברא האדם בשביל עצמו ויותר היה טוב לו שלא נברא כי הוא קרוב

להפסד מחמת הלאוין שהם רבים ורחוק לשכר מצד העשיין שהם מועטים ועכשיו שנברא לא נברא אלא

לכבוד המקום שנאמר לכבודי בראתיו וגו' שיעשה מצות בוראו וע"כ אמר יפשפש במעשיו שהם העשיין
ולא די בסור מרע רק בעשה טוב דבשביל כך נברא שהרי הלאוין יותר היו מקויימין בשלא נברא והשתא

כיון דתכלית בריאת האדם לא היה רק לכבודו ית' ב"ה הרי אין הלאוין מרובין מהעשין כי מצד הנותן אין

כאן רק מצוה אחת שהיא האמונה היא העשה אנכי ה' וגו' שהיא מוקדמת ללא יהיה לך שהיא אזהרת
השתוף וד"א שלא נברא רק לכבודו ית' ב"ה וכל מצוה הן לאו הן עשה הרי הוא נכלל מצד הנותן באנכי

ולא יהיה לך ובפסיקתא אני ישנה ולבי ער זה הקב"ה אמר רבי חייא בר אבא מנין שהקב"ה לבן של
ישראל שנאמר צור לבבי וחלקי אלהים וגו' הכוונה בזה כי כל רמ"ח אברים נגד העשיים ואבר הלב נגד

עשה של אנכי כמו שהלב הוא שורש של כל רמ"ח האברים וחיותם כן היא מצות האמונה היא כלל ומקור

של רמ"ח העשיין ששמענו מפי הגבורה וזה שאמר שמצות אנכי שהיא אמונתו ב"ה הוא ער ונגד לבן של
ישראל והדמיון בזה בלאוין שהם שס"ה ואמרו ביומא השט"ן הוא שס"ד בכל השנה הוא מסטין חוץ

מביום הכפורים הוא נגד לאו של לא יהיה לך ששמענו מפי הגבורה הכולל כל הלאוין כי כולם באו לעבור

מצד שתוף דברות אחרים ויוה"כ שאנו כמלאכים ואין בנו שום מעשה ואכילה ושתיה ושום שתוף ד"א
והוא מכפר על כל השנה כי הוא כולל כולם ולזה אמר אני ישנה כי מצדי כשאני ישנה והייתי סור מרע

בכל השס"ה ימים כמו שלא נברא ולא הייתי בא לעבור הלאוין וישנה כתיב חסר גימטריא שס"ה אבל
אמר לבי ער כי מצדו יתברך ב"ה נבראתי וצריך להעיר עצמו לעשות טוב ולקיים האמונה אנכי ה' וגו'

שכל מצות רמ"ח עשיים נכללים בה כדמיון הלב שכל רמ"ח אברים תלויים בה וז"ש צור לבבי וחלקי וגו'

ר"ל שאמונתי שהוא הצור היא ברמ"ח עשיים כמו לבבי ברמ"ח אברים וע"פ הדברים האלה דרש רבי
שמלאי תרי"ג מצות שס"ה לאוין כנגד ימות החמה כמ"ש ולא יהיה לך שהוא מקור כל הלאוין הוא נגד

יו"כ שהוא מקור כל ימי השנה ורמ"ח עשיין ושורש לכולן האמונה מצות אנכי נגד רמ"ח אברים

שהמקור ביניהם הלב והאברים לא נבראו רק בשביל עשיים שהם כלי העשיים אבל הלאוין יותר היו
מתקיימין בשלא נבראו האברים כלל אבל היו לאוין שס"ה כמ"ש כנגד ימות החמה שבכל זמן שהוא ימי

השנה שהוא היקף היומי שייכים לקיים הלאוין וא"ר הונא מאי קרא שיזכה האדם במצוה אחת אם עשאה
ע"ש המתכונה שלמה ואמר תורה צוה לנו משה שהם תרי"א מצדינו המקבלים וזה שדקדק לומר לנו אבל

מצד הנותן ב"ה אינו רק מצוה אחת והיא עשה אנכי וההפך לא תעשה לא יהיה לך שמענום מפי הגבורה

כי מצדו הם כוללים כל מצות התורה וכל מצות התורה כאחד הם חשובים לו.

דף כד.

ואמר דוד בא והעמידן כו'. לפי שיטתנו זוכיון דרוב מצות התורה מתרי"ג המצות אינן מצויים שיזכו
בהם לחיי עולם הבא אלא במעט אנשים ובמעט מהזמנים כי יש הרבה מצות שהם לכהן ולא ללוי

וישראל וכן להפך ויש לנשים ויש שנוהגין בזמן הבית ותלויות בארן גם בלאוין א"א שיזכה בהן אם לא בא

עבירה לידו והוא נזהר ממנה וא"כ במה יזכה לחיי עולם הבא וע"כ נתנו הנביאים כללים כוללים לכל
אומה ישראלית בכל זמן מהזמנים ושעל ידיהם או באחד בהם איזה שיהיה כ"א מישראל יזכה לחיי עולם

הבא בקיומן ואמר שבא דוד והעמיד דבר זה על י"א כללים שהם כוללים חלק גדול מהתורה בכל זמן

מהזמנים ולכל איש שבהם יזכה לחיי עולם הבא.

ואמר הולך תמים זה אברהם. כי הוא היה ראש האמונה וכמ"ש במדרש תשורי מראש אמנה זה

אברהם שהוא היה ראש האמונה שלא להאמין בזולתו ובשום שיתוף והיה הולך תמים שהיה עושה המצות
בשלמות ובתמימות והתחיל דוד בכלל גדול הזה שקיים אבינו שהיה ראש אמונה וכמ"ש בו והאמין בה'

ויחשבה לו צדקה כי הנה באיש אחר המבקש שכר על האמונה בו יתברך ב"ה לא עשה ]כהוגן[ כמ"ש
הוו כעבדים העושים על מנת שלא לקבל פרס חוץ מצדקה שמותר לכל אדם לעשות על מנת לקבל פרס
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כמ"ש מותר לתת צדקה ע"מ שיחיה בני ואמר שהוסיף הקב"ה באברהם שיהיה ראש האמונה לתת לו

שכר על בקשתו בשכר כמ"ש מה תתן לי וז"ש והאמין בה' ויחשבה לו לתת לו שכר על האמונה כמו
בצדק' גם בשכר וכמו שנתן לו שכר על הצדקה כמ"ש כי ידעתיו למען וגו' לעשות צדקה ומשפט וגו' למען

הביא ה' על אברהם וגו' ופרש"י שכך היה מצוה לבניו שיביא כו' ע"ש:

ואמר ופועל צדק זה אבא חלקיה בתענית דיהבו ליה רבנן שלמא ולא אסבר להו. ויש לדקדק למה לא

השיב להם שלום כלום כיון ששאלת שלום וכ"ש השבתה מצוה היא ואם מפני שהיה מושכר הרי פועל
חוזר אפילו בחצי יום ואפשר שהיה עני כדמוכח התם כי כריך ריפתא לא אמר להו לרבנן כרוכו ופלג

ריפתא לינוקא כו' ע"ש וזהו הפועל צדק שהזכירו בו כמ"ש עושה צדקה בכל עת זה הזן בניו ובנותיו

כשהם קטנים וה"ל פעולת צדק על מתכונת היותר שלמה אף שהיה אפשר לו מזונותיו בדרך אחר והשתא
הפעולה ממש צדקה הוה לפרנס את בניו ובנותיו.

ואמרו דובר אמת זה רב ספרא. כתב המרדכי פרק קמא דקידושין דהיינו למעליותא דאף להדיוט היה
מקיים מחשבתו כדין הקדש דקנה במחשבה כדכתיב כל נדיב לב והוא מבואר שהקדיש דבורו כאלו הם

לשמים ועשה החול קודש וכענין זה אכלו החסידים חוליהן על טהרת הקדש והיא המתכונה שלמה שכל
דיבורו ומאכלו יהיה קדש

ואמר לא רגיל על לשונו זה יעקב אבינו שנאמר והייתי בעיניו כמתעתע שלא היה בו מדת לשון הרע שאם
היה אביו יודע שהוא יעקב היה הוצרך יעקב לדבר לשון הרע על עשו נגד פני אביו יצחק שעשו אינו ראוי

לברכה לפי מעשיו גם כי כבר מכר לו את בכורתו וכמו שהסכים על ידו זה לבסוף על ידי הגדת עשו

שאמר גם ברוך יהיה וז"ש לא רגל וגו' ר"ל שלא הרגיל עצמו בלשון הרע וההפך נאמר ברשעים למדו
לשונם דבר שקר וגו':

ואמר לא עשה לרעהו רעה שלא ירד לאומנתו של חבירו כו'. ר"ל שיעסוק בתורה כמ"ש בסוף קידושין

מניח אני כל האומניות שבעולם ואיני מלמד בני אלא תורה כו' והוא שבכל אומנות הנה אם יש אחר

באותה מבואה שיש לו אותה אומנות הוא מעכב ע"ז שרוצה לירד לאומנותו כדאמרי' פ' לא יחפור דא"ל
קפסקת לחיותי אבל באומנות של תורה אין כן דבמקרי דרדקי אמרי' שם דמודו כ"ע דלא מצי מעכב

עליה דקנאת סופרים תרבה חכמה. ואמר

וחרפה לא נשא על קרובו זהו המקרב כו'. נראה לומר שאמר דחרפה לא נשא על קרובו היינו שמוכיחן

ובזה הוא מקרבן אף לעצמו כי כן דרך כל הארץ על איש טוב וישר לומר ולהודיע שהוא קרובו אבל על

איש הרע אף אם קרובו הוא מכחיש בו והרי זה אם אינו מוכיחן שישובו למוטב הרי הוא מרחיקו ממנו
שהוא מכחיש אח"כ בו שאינו קרובו. ואמר

נבזה בעיניו נמאס זה חזקיהו שגירר כו'. בפרק מקום שנהגו ובפרק נ"ה פירש רש"י כדי שיוסרו

הרשעים ויותר נראה לפרש משום כפרה כדאמרי' פרק נ"ה כי היכי דתהוי ליה כפרה לאבוה ובזה

יתיישב מ"ש פרק חלק מפני מה לא מנו אמון מפני כבודו של יאשיה מנשה נמי לא נימני מפני כבודו של
חזקיהו ברא מזכה אבא אבא לא מזכה ברא דכתיב ואין מידי מציל השתא דאתית להכי אחז נמי לא

נימני מפני כבודו של חזקיהו ומפני מה לא מנו יהויקים כו' שנתכפר לו שלא ניתן לקבורה ויש לתת טעם

בזה אמאי ברא מזכה אבוה ואבוה לא מזכה ברא ונראה דהכי קאמר ברא שהוא חזקיהו מזכה אבוה
שלא הניח לקוברו ובזה נתכפר לו כמו ביהויקים ומצא לו רמז בד"ה דכתיב כי לא הביאו לקברי מלכי

ישראל וכן באמון כתיב ויקשרו עליו עבדיו וימיתוהו בביתו ולא הזכיר לו קבורה אבל אבא אינו יכול
לזכות ברא בכה"ג שכבר מת הוא ואינו יכול לזלזל בקבורת בנו. ואמר

ואת יראי ה' יכבד זה יהושפט כו'. יש בזה רמז בכתוב דמעיקרא כתיב מלך יהודה ובתר הכי כתיב

ויאמר יהושפט האין פה נביא לה' וגו' וירדו אליו מלך ישראל ויהושפט וגו' שפירוש וירד שירד מכסאו

ולכך קראו בשמו שמחל על כבודו שהיה מלך אף על גב שאין כבודו מחול ואפשר שלזה נתכוין לומר אבי

אבי רבי וכו' שאסור למלך למחול על כבודו רק לאביו ולרבו כדאמרינן פרק קמא דקידושין. ואמר

נשבע להרע ולא ימיר כרבי יוחנן דאמר אהא בתענית כו'. לפי שאמר הכתוב או נפש כי תשבע להרע או

להיטיב וגו' אמר כי המתכונה שלמה היא שנשבע להרע כנגד היצר הרע דהיינו שלא אוכל ואהא בתענית
כר"י ולא נשבע להיטיב לעצמו כגון שאוכל היום שזה הוא מרדכי היצר וז"ש ולא ימיר דהיינו שלא ישבע

להיטיב לגופו שהוא תמורת הרע שנזכר נשבע להרע כר"י דלא אמר כן אלא לאשתמוטי מר"ג שלא רצה
ליהנות משל אחרים: ואמר

כספו לא נתן בנשך וגו'. מבואר בפרק הרבית בחידושי ע"ש: ואמר

ושחד על נקי לא לקח כגון ר"י בר' יוסי. בסוף כתובות לפי שכל שחד הוא מקרבא דעתיה שהוא עושה לו

טובה בשביל זה אבל אריס זה היה נקי ולא הביא לו ביום זה לטובת ר"י רק לטובתו שלא ילך שנית למחר
והיינו על נקי בשביל שיהא נקי מה' ומישראל משא"כ בעובדא דר"י בן אלישע שאפשר היה לו למיתב

לכהן אחר טרם שבא לכאן ואמר שכל עושה אחד מאלה י"א כללים על מתכונה השלמה כמו שעשו אלו
הצדיקים לא ימוט לעולם:

מי כתיב כל עושה אלה עושה אלה כתיב כו'. יש לגמגם דממה שאמר מי כתיב כל עושה אלה משמע אלו

הוה כתיב כל עושה אלה יתחייב לפרשו דוקא דעביד לכולהו ולא לחד מינייהו ומהא דמייתי ראיה מאל

תטמאו בכל אלה מוכח דאע"ג דכתיב כל אלה יש לפרשו אחד מכל אלה ובמדרש ילקוט בספר מיכה

ובגי' עין יעקב ליתא כל זה ע"ש ונראה ליישב הגי' שבתלמודינו דודאי מלת כל הונח ברוב מקומות
כמשמעו אכולהו ולא אכל חדא מינייהו ומ"ה אלו הוה כתיב הכא עושה כל אלה היינו מפרשים בו דעביד

לכלהו ולא דעביד חד מינייהו ולא היינו מפרשים כל כמו אל תטמאו בכל אלה דהתם מוכרע ממקומו
אבל השתא כיון דלא כתיב כל אלה פירושו אחד מאלה דאל"כ ליכתב כל אלה ומ"ש תו דאלת"ה כו' שלא

תאמר דאע"ג דלא כתיב כל אלה מלת אלה לחוד נמי הונח אכולהו ולא אאחת מאלה ואין לו משמעות

אחר וע"ז מייתי ראיה מאל תטמאו בכל אלה דהתם ע"כ מלת אלה הונח אאחת ואם כן הכי נמי הכא
כיון דלא כתיב כל איכא לפרשו אחת מאלה דאל"כ לכתוב כל ודו"ק:

בא ישעיה והעמידן על ו' כו'. כללים היותר מצוים ושאין אדם נמלט מהם וכ"א כולל חלק גדול מן המצוה
ואמר הולך צדקות זה אברהם שנאמר כי ידעתיו וגו' ר"ל שהוא ודאי עשה צדקה וגמילות חסדים אבל

נוסף בו שהולך צדקות להדריך את בניו לעשות צדקה שנאמר כי ידעתיו וגו' ופירוש הכתוב על פי מ"ש

בחלק שלשה דברים היו בסדום האחד שאמרו למה לנו עוברי דרכים שאין באים אלא לחסרנו נשכח
תורת רגל מארצנו כו' השני במשפט שקר כמ"ש דאית ליה חד תורא מרעי חד יומא דלית ליה ב' כו'

דעבר במברא חד זוזא דלא עבר ב' ד' דיינים הוו התם שקראי כו'. ע"ש הג' בצדקה דאתרמי ליה עניא
יהבי ליה כ"א דינר וכתב שמיה עליה ולא יהבו ליה ריפתא כי הוה מיית אתי כל חד ושקל דידיה וההיא

עובדא דרביתא פלטית כו' ע"ש ולז"א הש"י ב"ה כי ידעתיו וגו' ר"ל שאודיע דבר זה לאברהם שאני

מאבד הסדומים בשביל ג' עבירות אלו למען אשר יצוה את בניו ליזהר בהם שלא יעשו כן רק ושמרו דרך

ה' הוא דרך עוברי דרכים להכניס אותם לבית ולעשות משפט וצדקה כמשמעו וכל זה עשה ה' למען וגו':
ואמר

ודובר מישרים זה שאינו מקניט פני חבירו. שאינו מדבר בעקב ורמאות להונות חבירו כדאמרינן פרק

הזהב כל השערים ננעלו חוץ משערי אונאה כו' והכל נפרע על ידי שליח חוץ מאונאה והטעם כי האונאה

בדבור רמאות ועקב אין דינו מסור לב"ד כמ"ש שם כל דבר המסור ללב כו' ואמר מואס בבצע כגון
ר"י בן אלישע מהנראה שאף שאמר פסילנא לך לדינא ולא רצה לקבל משום שחד מ"מ אחר שלא ישב

עליו בדינו היה לו לקבלו אבל לא קבלו משום עושק של כהן אחר שהיה זה רגיל ליתן לו מתנותיו: ואמר

נוער כפיו וגו'. כי דיין הצדיק נוער כפיו ופותח ידו וכפיו ומראה שאין בידו כלום בפני בעלי דינין שלא

יחשדוהו אחד מהן שקבל דבר מה שבידו מבעל דין חברו וזו דעת ר"י בר יוסי שאף שלא הביא האריס

לטובת ר"י רק לטובת עצמו כמ"ש לעיל מ"מ לא רצה בזה מפני החשד שלא יאמרו נתנו בתורת שחד.
ואמר

אוטם אזנו משמוע דמים דלא שמע בזילותא וכו'. והיינו דמים שהמבזה אותו כאילו שופך דמים דאזיל

סומקא וכו'. ודמים תחת דמים ששיערו למבייש ת"ח ליטרא זהב: ואמר

ועוצם עיניו מראות וגו'. בשעה שעומדות על הכביסה נקט בכה"ג דודאי להסתכל בפני אשה ובשאר

מקומות המגולים דאסור דאפשר ליזהר ולהשמר מלהסתכל בזולת עצימת עין רק שלא יגבה עיניו

ובכפיפת ראש אבל בשעת הכביסה במקום מגולה בעקבת רגל האשה א"א ליזהר מלהסתכל אם לא
בעצימת עין והכי מוקמינן לה בפרק ח"ה דמבעי ליה למינס נפשיה וע"ש בחדושינו ומסיים וכתיב הוא

מרומים וגו' ר"ל שהמקיים אלו ששה מצות הכוללים חלק גדול ממצות התורה הוא מרומים ישכון שהוא

זוכה למעלה גדולה: ואמר

בא מיכה והעמידן על ג' כו'. שהם יותר כוללים ומוסכמים גם בדת הנימוסית וז"ש דכתיב הגיד לך אדם

מה וגו' שהיא דת הנמוסית המוסכם בשכלו של אדם ומה ה' דורש מעמך וגו' שהוא דת אלהית כי באלו

הג' דברים הדת נימוסית תודה ומסכים לדת אלהית והם משפט ואהבת חסד והצנע לכת אבל אמר שיש

יתרון לדת אלהית שהיא תשער שלא לעשות המצות בשתוף ד"א רק לש"ש והוא שאמר

והצנע לכת עם וכו' שאף בדבר המפורסם וגלוי לא יאמר האדם כך וכך וזו המצוה עשיתי שאין זה רק

ליוהרא ולכבוד עצמו שהוא שתוף ד"א ואין זו מתכונה שלמה שתהיה המצוה לשמה וא"כ ק"ו לדברים
שדרכן לעשות בצנעא כגון הצדקה שמלבד זה אסור לעשותה בגלוי שלא יתבייש המקבל: ואמר

שבא ישעיה ופיחת מהן והעמידן על שנים היותר כוללים בין איש לחבירו והם משפט וצדקה שנאמר

שמרו משפט ועשו צדקה כי קרובה וגו' ר"ל אף שבעוה"ז שכר המצוה נעלם כמ"ש עין לא ראתה וגו' לפי

שהשכר שיהיה לעוה"ב הוא בב"ת לפי שהוא בא מצדו ית' שהוא בב"ת כי לא נברא האדם רק בשבילו
ב"ה לקיים העשיים כמ"ש לעיל וע"כ אמר וצדקתו להגלות בעוה"ב שתקרב התשועה ממנו ית' אז תגלה

צדקתו והשכר הנעלם בעוה"ז: ואמר

שבא חבקוק וכו' שנאמר וצדיק באמונתו יחיה שהוא האחד היותר כולל לכל בר ישראל בכל עת והיא

האמונה שהיא אנכי מעשיין ולא יהיה לך מלאוין ששמענום מפי הגבורה כמ"ש לעיל ר"ל מפי הגבורה

שהוא אחד ומצותיו א' ולא יקבלו המצות רבוי מצדו ית' ב"ה וע"ז רמז דוד בתמני אפי שאמר כל מצותיך
אמונה וגו' ר"ל שכל המצות נכללים במצוה הראשונה שהיא אמונה ששמענו מפי הגבורה וכמו שהעמידה

חבקוק שנאמר וצדיק באמונתו יחיה וגו':

וישכון ישראל וכו' עיין פרש"י ועוד נראה לפרש ע"פ מ"ש דשם ישראל הוא ע"ש מעלתם וישרותם ושם

יעקב ע"ש עקב מרמה וז"ש לא יעקב יאמר עוד שמך שיהיו ח"ו מעשיך בעקב ורמיה כ"א ישראל יהיה
שמך ע"ש מעשיך הישרים לאל ולזה כשישראל עושין רצונו של מקום נקראו ישראל וכשאין עושין רצונו של

מקום נקראו יעקב כמ"ש כי כל אח עקב יעקב וז"ש שהתנה משה בברכתו לישראל וישכון ישראל ר"ל

כשאתם עושין רצונו של מקום ותהיו קרוים ישראל תשכנו בטח כמ"ש וישבתם על הארץ לבטח אבל בדד
וגו' כשאין אתם עושין רצונו של מקום כעין של יעקב שהוא עקב ורמיה אז תהיו בדד כמ"ש ירמיה איכה

ישבה בדד בדד ישבתי ואמר שבא עמוס וביטל זה התנאי ואמר חדל נא מתנאי זה בברכה זו כי מי יקום
יעקב וגו' כי איך יהיה לו תקומה כשהוא יהיה כעין יעקב שקטן הוא ע"ש מעשיו וכן היה שנתבטל התנאי

דכתיב כי נחם וגו':

משה אמר ובגוים וגו' ובא ירמיה ואמר הלוך וגו'. שדרשו פסוק זה על הגלות שאמר עם שרידי חרב

בגלותם וה' יתברך ב"ה מתהלך בתוכם בגלות להרגיעם היפך שאמר משה ובגוים וגו'.

משה אמר פוקד עון וגו'. משה גופיה אמר איש בחטאו יומתו ובפ"ק דברכות רמינן הני קראי אהדדי

ומשנינן הא דכתיב פוקד עון אבות וגו' כשאוחזין מעשה אבותיהם בידיהם ודכתיב איש בחטאו וגו'
כשאין אוחזין כו' אבל קרא דיחזקאל הנפש החוטאת היא תמות משמע ליה דאיירי אף כשאוחזין מעשה

אבותיהם בידיהם וביטל גזירת משה דכתיב בתר האי קרא בן לא ישא בעון אב וגו' ורשעת הרשע עליו

תהיה והרשע כי ישוב וגו':

משה אמר ואבדתם וגו' בא ישעיה וכו'. נראה שהוא מפרש ואבדתם אבדה ממש כרב דמייתי ליה לקמן

דהשתא בא ישעיה וביטל הגזירה ובאו האובדים וגו' אבל למאן דמפרש ואבדתם כאבדה המתבקשת לא
הוה צריך לבטל הגזירה. והא דלא מייתי הני קראי מארבע גזרות לא כסדר הכתובות שבתורה ולא כסדר

הנביאות אפשר דלפי ענין ד' הגזרות שיבואו זה אחר זה קחשיב להו דבדד ישב כמ"ש הוא תחלת החורבן

ואחר כך שלא יהיה להם מרגוע בגלות ואחר כך שיפקוד שם עונותם על בניהם שיולדו להם בגלות
ואח"כ ואבדתם ולכך מייתי נמי כסדר הזה הנביאים לבטלם ודו"ק:

שנאמר תעיתי כשה אובד בקש וגו'. אמר תעיתי כשה אובד המתבקש מבעליו כן בקש עבדיך האובד

בגלות ואף שפשע העבד בך הנה מצותיך לא שכחתי והם עמי בגלות וראוי לך לבקש אותי בשביל מצותיך

אשר עמי ובדרך צחות נאמר בזה הכתוב לפי מ"ש בפ' אלו מציאות דשה דכתבה בפרשת אבדה לכ"ע
קשיא דלא איצטריך ליה וע"ז אמר כ"י הנני אומר תעיתי כשה אובד ר"ל כשה האובד האמור בפרשת

אבדה דלא איצטריך ליה בקרא אבל הוא רמוז על ישראל הנקראים שה פזורה והם המה שה דאבדה

שבתורה שהש"י ב"ה הוא בעליו של אותו השה ומבקשו להוציא מאבדתו מן הגלות וק"ל:

דלמא כאכילת קישואין כו'. פי' כאכילת קישואין שאינו נאכל כולו רק בשר שמבחוץ אבל הגרעינין והזרע

שבתוכו נשארו כן ישארו זרע ישראל בגלותם ועוד י"ל דה"ק קרא ואכלה אתכם ארץ אויביכם כמו

שהארץ אוכלת קישואין שלמים שמניחים בה שהבשר של הקישואין הוא כלה בארץ אבל הזרע שבתוכו
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אינו כלה בארץ ואדרבה הוא נשרש בארץ ומצמיח ועושה פרי שמגדל קישואין הרבה כן תאכל אתכם

ארץ אויביכם שיהיה זרעכם לעתיד מפרה ומרבה בתוך ארץ אויביכם בזמן הגאולה בב"י:

וכבר היה ר"ג כו'. ר"ל כמו שאמר ריב"ח בענין ד' הגזירות שבאו הנביאים ובטלום כבר היה ר"ג כו'

ואמר רע"ק דומה לענין זה שבא נביא זכריה וביטל נבואתו וגזירת אוריה שהיה לרעה כמפורש לקמן
ומ"ש ושמעו קול המונה של רומי כו' בע"י מפורש שאין זה קול המונה ממש אבל רצה בו קול המיית

ההצלחות הזמניות אשר הם שקטים ושלוים כו' ע"ש:

דף כד:

ע"ב ומ"ש לכך אני משחק מה לעוברי כו' דודאי גם רע"ק מודה דיש להצטער על חורבן הבית כמ"ש כל

המתאבל על ירושלים זוכה ורואה בשמחתה כו' אבל אמר מה שאתם מצטערים עתה על חורבן הבית
מטעם בשביל שאתם רואים שהם עובדי עבודת כוכבים ויושבין בטח והשקט לכך אני משחק אם

לעוברי רצונו כך כו' ומ"ש ראו שועל יוצא מבית ק"ק כו' ועכשיו שועלים הלכו בו ולא נבכה אמר להם

לכך אני משחק דכתיב כו' יש לדקדק שהרי הנביא היה מצטער ע"ז שנא' על זה היה דוה לבנו וגו' על הר
ציון ששמם שועלים הלכו בו ומה ענין ב' הנבואות של אוריה וזכריה זה לזה דהרבה נביאים נבאו זה

בפורענות וזה בנחמות ירושלים ויש להשיב דודאי גם רע"ק היה מצטער בראותו מקום המקדש חרב
ועל הסתלקות השכינה מש"ה היה קורע ג"כ עמהם כשהגיע להר צופים והנביא שהיה מצטער היינו על

עצמות החורבן בראותו שועלים הלכו בו שנסתלקה השכינה משם שהמקדש חרב כמ"ש בתחלת המקרא

על הר ציון ששמם אך ממה שהם נתנו סבה וטעם על הצטערם ואמרו מקום שכתוב בו והזר הקרב

יומת ועכשיו שועלים כו' דבזולת עצמות החורבן שנסתלקה השכינה משם היו מצטערין על שהמקום

חרב מאין יושב ור"ל דמקום מקודש כ"כ שהזר הקרב וגו' עכשיו יהיה בו חיה שפלה שהוא השועל
דמשמע שהיו מצטערים על השפלות הגדולה שנשתמש בה ואילו היה משתמש בה בן אדם לא היו

מצטערין כ"כ ע"ז אמר לכך אני משחק שהוא חרב והשועלים הלכו בו ולא העכו"ם שאין להם נחת רוח

ממנו יתברך במקום המקודש כזה להתיישב שם וכדאמרינן גפרית ומלח שרפה וגו' כותיים כמה שנים
היו זורעין בה ולא היה עושה פירות כדי שלא יהיה להן נחת רוח ממנו יתברך ב"ה בא"י וז"ש באוריה

מה כתיב בגללכם ציון שדה תחרש ר"ל שיהיה ציון חרב ושדה תחרש ר"ל רק שדה ניר ולא שדה זרע שלא
יהיה לשום בעל חיים בה נחת רוח רק שיהיה שדה נחרש לא תצמיח ואמר רע"ק ועכשיו שאני רואה

נבואתו של אוריה קיימת ששועלים הלכו בה ואין בה ישוב עובדי כוכבים רק כשדה החרושה ואינה

זרועה כמ"ש שאין מצמיח בה כלום שלא יתיישבו בה העכו"ם ונקט שועל כדרך שאמרו בנדה עד"מ
כדמסיק תעלא מבי כרבא שהשועל אינו מוציא משדה החרושה כלום כפרש"י וערוך כן בהר ציון שהיא

שדה החרושה ואף שועל שהולך בה שיוצא מבית ק"ק אף לו אין נחת רוח שם שאין מוציא שם כלום ולכך

אני משחק שהארץ טובה ומשובחת כזו בזמן שהיו ישראל יושבין עליה ועתה היא ארץ רעה ממנה שאין
לשום ב"ח נחת רוח בה וכל זה עדות לנבואתו של זכריה שלא יהיה ירושלים מיושב ואין לשום ב"ח נחת

רוח בה ממנו יתברך ב"ה עד זמן הגאולה שיתקיים נבואתו עוד ישבו זקנים וזקנות וגו' שיתיישב ירושלים
בזמן הגאולה ויהיה ליושביה ישראל נחת רוח בה יתברך ב"ה ואמר בלשון הזה א"ל עקיבא נחמתנו כו'

כפלו הדברים ע"ש שני המעשים שזכר כי מצינו כל הנחמות בלשון כפול נחמו נחמו עמי ובכן ינחמנו

אלהינו במהרה בימינו אמן:
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דף ב.

גמ' ועוד מדקתני לקמן וכו' מכלל דאלו זוממין וכו'. לפי' רש"י והתוס' לא גרסי' זה בגמרא אלא ה"ג

ועוד דקתני לקמן אבל אמרו וכו' הרי אלו זוממין:

תוס' ד"ה מעידין אנו וכו' דהכי הוא האמת וכו' הלשון דחוק ונראה דר"ל דמשמע דכי אין העדים נעשים

זוממין אז ערותן מתקיימת ואמרי' דהכי הוא האמת שהוא בן גרושה וחלוצה ואמאי הא הויא וכו':

בא"ד והתם מיירי בלא אתרו. משום דהתם פריך והיאך יכולין לומר דלאוסרה על בעלה באנו ולא

להורגה והא אתרו בה ומשני בדלא אתרו בה ואי לא אתרו בה היכי מקטל' פי' אפי' אי לא נעשו זוממין

ומשני באשה חברה ואליבא דרבי יוסי בר' יהודה דאמר חבר אין צריך התראה וכו':

ד"ה כל הזוממין מקדימין וכו' לכך נראה פי' ר"י וכו' אבל ודאי אם אינו יכול אפ"ה נמיתם בכל מיתה

שנוכל וכו' כצ"ל:

בא"ד כדתניא הכה תכה בעיד הנדחת כתיב ור"ל ויליף עדים זוממין מעיד הנדחת וקשה דאמרינן בפ'
נגמר הדין דרוצח וגואל הדם הוו ב' כתובים וכו' ואפי' למ"ד דב' כתובים הבאים כאחד מלמדין מ"מ

הכא דאיכא ג' כתובים דהא איכא נמי עיר הנדחת דכתיב בה הכה תכה ולכ"ע אין מלמדין:

בא"ד וכן קשה דבתוספתא תניא וכו' דריש לה מן קרא דובערת הרע מקרבך וכו'. יש לדקדק אם דרוש

זה דובערת הרע מקרבך דרוש גמור א"כ מאי מקשין התוס' דהא השתא אתי שפיר דבעדים זוממין

ממית אותן בכל המיתות ולא מרוצח וגואל ילפינן לה אלא מדרוש בפני עצמו דכתיב גבי עדים זוממין
גופייהו וצ"ל דס"ל לתוס' דע"כ האי דרוש דהתוספתא לאו דרשא גמורה היא דאל"כ אמאי קאמר בפ'

נגמר הדין דהוי רוצח וגואל הדם שני כתובים הבאים כאחר ולא נזכר בשום מקום נמי עדים זוממין:

בא"ד ואמאי והא הוי רוצח וגואל הדם שני כתובים וכו' ותירץ הר"י וכו' אבל בארבע מיתות ב"ד פשיטא

דנמיתם ככל חייבי מיתות כצ"ל:

ד"ה זוממי בת כהן וכו' וא"ת ל"ל דרשא דלאחיו וכו' תיפוק ליה דנפקא לן מהכא דדרשינן את אביה היא

מחללת וכו':

ד"ה ועוד מדקתני לקמן וכו' ועוד יש לפרש ועוד כלומר ואת"ל וכו' נ"ל דהמשך דברי המקשה כך הוא

לפי' התוס' הא כיצד אין העדים נעשין זוממין וכו' ר"ל ע"כ מתני' אתי לפרושי כיצד הוא דין הזמה ד"ל
כיצד עושין לעדים כאשר זמם דאי ד"ל כיצד הוא לשון הזמה א"כ איך קאמר בתר הכי מעידים אנחנו

וכו' אין אומרים וכו' הל"ל מעידים אנחנו וכו' ובאו אחרים ואומרים והלא ביום זה עמנו הייתם וכו'
אלא ע"כ לא אתי לפרושי כיצד הוא לשון ההזמה אלא כיצד הוא דין הזמה א"כ כיצד אין העדים נעשים

זוממין מבעי ליה דהא קתני בתר הכי א"א וכו' אין מקיימין בהם דין הזמה ועוד אפי' את"ל דנוכל לישב

שפיר לישנא דמתני' אלישנא דהזמה מ"מ ע"כ מתני' לאו כיצד לישנא דהזמה קאמר משום דלישנא
דהזמה קתני לקמן אבל אמרו להן וכו' א"כ ע"כ מתני' דהכא לאו לישנא דהזמה אתי לפרושי אלא כיצד

עושין דין הזמה א"כ הדרא קושיא לדוכתה כיצד אין העדים נעשים זוממין מבעי ליה וק"ל. :

דף ב:

גמ' סבר רב המנונא למימר וכו' א"ל רבא ולימרו ליה וכו'. נראה לי דלא גרסינן הכא א"ל רבא אלא

דסתמא דגמרא לא הניח ליה לאסוקי למלתיה ופריך אמלתיה דרב המנונא ולימרו ליה וכו' ומשני אלא
הכי אתמר סבר רב המנונא למימר וכו' וק"ל. ד"ה ומה הסוקל וכו' והשתא לא ביטלה לגמרי דאיכא

לאוקמי קרא דועשיתם לו כאשר זמם כשהן מעידין שמחויב שאר מיתות ב"ד. אינו מדוקדק כל כך דהא

בשאר מיתות נמי איכא למימר הכי כגון בשריפה מה השורף אינו נשרף ומה החונק אינו נחנק ולא שייך
תורת הזמה כי אם במיתת הרג וק"ל:

דף ג.

תוס' ד"ה באומר עדות שקר העדתי ושוב הוזם וכו'. הא דכתבו התוס' ושוב הוזם משום דע"כ בהזמה
נמי איירי דהא רב אמר במלתיה עד זומם משלם לפי חלקו אלא שעדיין יש לדקדק דהכל טעמא מאי

דלמה נקיט רב למלתיה בכהאי גוונא באומר עדות שקר העדתי ואחד כך הוזם דהא החיוב אינו מצד
ההזמה וי"ל דלרבותא נקטא דאע"ג דבהזמה אינו חייב עד שיזומו שניהם והוזם אח"כ אפ"ה חייב. ולא

נראה דהא ליתא מאן דמשלם וכו' פי' וה"נ חיוב התשלומין אינו מצד ההזמה דהא אינו משלם עד שיזומו

שניהם אלא ע"כ התשלומין הוא בא מחמת שאמר שקר העדתי:

בא"ד דהשתא יש לפרש כדאמר שקר העדתי סתר עדותו ד"ל והא דקאמר רב עד זומם משלם לפי חלקו

היינו אותו השני שלא אמר שקר העדתי ולא סתר עדותו:

דף ג:

בגמ' אלא מה ת"ל שנת השמיטה לומר לך יש שמיטה אחרת וכו' כצ"ל:

דאמר מר שלשים יום בשנה וכו' ד"ל ולכך אתרבי שפיר מיתורא דשנת השמיטה אבל בלאו הכי לא

משתמע מיניה שלשים יום:

בתוס' ד"ה איכא דאמרי וכו' ובאזהרות הגיה ר"ת זמן עשר כסף כי ילונו לא במשפט בחצי ימיו יעזבנו

ר"ל אינו במשפט שיעזבנו בחצי ימיו ר"ל שאינו משמט:

דף ד.

בגמ' תניא נמי הכי חבית מלאה יין וכו' לא עלתה לו טבילה וכן ככר של תרומה וכו' כנ"ל להגיה ולא

גרסינן הכא אי אפשר לג' לוגין שאובין וכו' רק לעיל מזה בדברי רב יהודה היה כתוב לשון זה וכתב רש"י

עלה דלא גרסינן א"א אלא חיישינן לג' לוגין שאובין וכו' וק"ל:

ברש"י ד"ה הטובל שם וכו' ושמא בא זה ראשו ורובו במים שאובים. הכא בים הגדול לא שייך דין ג'

לוגין מים שאובין שפוסלין המקוה אלא מטעם גזירה אחרת לא עלתה לו טבילה והוא הבא ראשו ורובו

במים שאובים אפילו לאחר שטבל במקוה כשרה פוסל את התרומה והיא אחת מי"ח דברים השנויים
בפ"ק דשבת:

תוס' ד"ה לוקין ומשלמין וכו' דליכא אזהרה בשן ועין וכו' וכן בהנך לא תחסום וכו' דליכא למימר

דאזהרה אתא לממון וכו'. ר"ל ואי תימא דבשלמא בשן ועין דסברא הוא שישלם ממון שהזיק את חברו
לכך לא בעינן אזהרה אבל בלאו דלא תחסום ליכא למימר דין הוא שישלם מה שהיתה ראויה לאכול

באותה שעה דהא אי לאו קרא דלא תחסום ה"א דמותר לחסום א"כ אין כאן נמי דינא שישלם אלא
השתא לבתר דכתיב קרא דלא תחסום דאשמועינן דאינו רשאי לחסום אנן ידעינן נמי דדין הוא שישלם

וא"כ איצטריך שפיר קרא דלא תחסום לתשלומין לכך קאמרו אם כן לכתוב קרא בלשון עשה וכו' וק"ל:

דף ד:

בגמ' רבי עקיבא אומר לא מן השם הוא זה. נ"ל דצ"ל ר' יעקב אומר לא מן השם הוא זה וכן הוא

בשבועות דף ג' וכן משמע בתוס' דשמעתין ד"ה הא לא קשיא וכו' שלא היו גורסים בברייתא ר"ע דא"ב

היה להם להקשות בפשיטות דר"ע אדר"ע דברייתא דאמר בהדיא לאו שאין בו מעשה לוקין עליו בלא
סוגיא דשמעתין דאמר הא לא קשיא דבי יהודה לא סבר לה כר"ע:

בתוס' ד"ה אלא מה הצד השוה שבהן וכו' ור' יהודה צד חמור לא פריך. לפי' הירושלמי משום דעדים

זוממין בדיבורן איתעביד מעשה וכו' כצ"ל. ור"ל דר' יהודה סבירא ליה דאין זה צד השוה דבעדים זוממין

איקרי מעשה ולא דבוד לחוד:

ד"ה ורבנן האי לא תענה מאי עביד וכו' וי"ל דשאני הכא דגלי לן קרא וכו'. והא דמשני בגמרא ההוא

מבעי ליה לאזהרה וכו' ולא אמרינן הא גלי לן קרא דלקי אלאו דלא תענה דה"ק דהמקשה הקשה האי לא
תענה מאי עביד ליה פי' ולילקי שתים בשמעידין באיש פלוני שחייב מלקות אחת משום כאשר זמם ואחת

משום לאו דלא תענה ומשני דהמלקיות עצמן דלקי משום כאשר זמם הן בשביל אזהרת דלא תענה דאי
לאו דלא תענה דאתי לאזהרה לא הוה מענשינן להו מלקות מכאשר זמם ולכך לא ס"ל לרבנן דללקי ב' וכן

נמי מה שמקשין דתוס' בדבור שאחר זה וא"ת לעיל גבי מעידים אנחנו וכו' ר"ל נמי בכה"ג שכתבנו

דלימא דלכך אין לוקין ומשלמין התשלומין בעצמן אתיין מחמת האזהרה דלא תענה ולכך אין סברא
לחייבו עוד מלקות מחמת הלאו דהא התשלומין באין מחמת הלאו וק"ל:

דף ה.

תוס' ד"ה דבעידנא דאסהידו עדים וכו' דאם כן כל חייבי מיתות ב"ד וכו'. כלומר דלא אשכחן זה אלא
גבי קנס שהמודה בקנס פטור ויליף לה מאשר ירשיעון אלהים פרט למרשיע את עצמו:

ד"ה וכן לענין קנס אבל ודאי לענין ממון לא וכו' משום שאינו ספק כ"כ וכו' פי' אבל בקנס משלמין

משום דאי הוה מודה הוה מפטר:

דף ה:

גמ' לימא ריש לקיש דאמר כר' יהודה וכו'. צ"ע מה דמיון יש זה לזה דהא טעמא דר"ל משום דהכת

הראשונה שהביאה האשה נמצאו שקרנים ולכך אמר ר"ל הוחזקה מה שאין כן בההיא דדבי יהודה

דמתני' וכן לר' יוחנן אין ענין לההיא דרבנן דהכא טעמיה של ר' יוחנן משום דאטו כל ישראל מי הוחזקו
מה שאין שייך בההיא דדבנן וק"ל:

תוס' ד"ה חייבי מלקות מנין דכתיב יד ליד לא ינקה נ"ל דטעות הוא וצריך לגרוס דכתיב יד ביד דהכי

כתיב בעדים זוממין אבל קרא דיד ליד לא ינקה אינו פסוק של תורה:

ד"ה אף שנים מזימין הג' וכו' תימה אימא דעדים אתא אפי' לארבע אחר יותר מן השלשה דכתיבי

בקרא וכו' נ"ל להגיה והמותר טעות סופר הוא או קושיא בפני עצמה היא אנמצא אחד מהן קרוב או

פסול:

דף ו.

גמ' בפיסקא ר' עקיבא אומר וכו' א"ל רב פפא לאביי וכו' הפיסקא אינה מדוקדת דהוה לו לעשות

הפיסקא אמר ר' יוסי וכו' וכן הפיסקא השניה היה לו לעשות ר' אומר וכו' וכן הא דקאמר אמר רבא
הכי אמרינן להו וכו' נ"ל לגרוס אי אמרי לאסהודי אתי וכו' עדותן בטלה אי אמרי למחזי אתו עדותן

מתקיימת ומה שכתוב בספרים אח"כ מה יעשו שני אחין נ"ל דלאו אדלעיל קאי אלא פיסקא בפני עצמה
היא ושייכא לאתמר דבתר הכי וק"ל דהא לפי' התוס' לא קאי רבא אדיני נפשות אלא אדיני ממונות:

תוס' ד"ה אמר ר' יוסי וכו' דחייב לו שבועה לכך שלשה נמי נמצא אחד מהן קרוב וכו' כן נ"ל דצ"ל:

ד"ה אמר רבא וכו' דקאמד הרוג יציל. פי' והרוג לא יכול לבא לב"ד להעיד ולכך לא הקשו התוס' אלא

מהרוג ולא מנרבע:

ד"ה אלא מעתה ור"ה נרבע יציל הכל דבור אחד:

בא"ד ולא מפני ששונאו וכו' אלא מפני שהוא קרוב לעצמו וקשה וכו' נ"ל להגיה לא מפני ששונאו וכו'

אלא מפני שהוא רשע ופסול לעדות ומיהו קשה דבמסכת סנהדדין אמר רבא פלוני רבעני לרצוני הוא
ואחר מצטרפים להורגו מפני שאדם קרוב אצל עצמו וי"ל דהנ"מ וכו' וק"ל דבענין אחר נראין כל דברי

התוס' כסותרין:

בא"ד ועוד אמר ה"ד יוסף בכור שור וכו'. פירושו של הרר"י אינו מחוור בעיני דאם כפירושו למה נקט

בגמרא רובע ונרבע מכל העריות:

דף ו:

תוס' ד"ה הוא והן נהרגין הן נהרגין אע"פ שלא הוזמו כת שניה והוא נהרג דלא בטלה כת שניה כן נ"ל

להגיה וק"ל:

דף ז.

ד"ה דלמא במקום סייף נקב הוה וכו' ואומר ר"ת דודאי לא חיישינן אלא היה שואל להם שאם היו

מכחישין זה את זה או אמרו לא ידעינן בטל העדות כדאמרינן זה אומר בסייף וכו' אין זה נכון וכו' וזה
גרוע וכו' נ"ל להגיה וד"ל דודאי לא חיישינן אם לא היו שואלין אותן אלא שהיה שואל וכו' והא דקאמר

שאם היו מכחישים זה את זה קאי אהיכי ששאל טריפה הרג או שלם הרג והא או אם אמרו לא ידעינן
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וכו' קאי אדלמא במקום סייף נקב הוה דשם לא שייך הכחשה דהא א"א לשום אחר מהם לידע זה וכן

מה שאמר אח"כ וזה גרוע וכו' ר"ל והואיל והדין כן בזה אומר בסייף וזה אומר בארירן כ"ש הכא
דגרוע טפי דהכחשה הוא בהרוג עצמו קאי ג"כ אטריפה הרג או שלם הרג וק"ל נ"ל:

דף ז:

ד"ה אשר לא צדה וכו' בסופו כדאמרינן פ' כיצד הרגל צ"ל כדפירשנו פ' כיצד וכו':

ד"ה או השליך וכו' טעות הוא וצ"ל בתחלת הדבור ואב"א הא דאיתלע וכו' הכתוב אח"כ עד סופו:

בא"ד א"כ קשיא ברייתא זו לברייתא דלעיל דקתני או השליך עליו להביא ירידה שהיא צורך עליה ונראה

לפרש דה"ק דכ"ע דעלייה הוי ומיידי במיהדק או בדלא איתלע ולא איירי בירידה שהיא צורך עלייה דבהא
לא פליגי הברייתות ולא קשיא כאן לנזיקין כאן למיתה ואב"א הא והא לגלות וכו' וכוונת התוס' דכתבו

דה"ק דכ"ע דעלייה ר"ל דשני הברייתות תרוייהו איירי בענין שאותה השמטה של השליבה היתה עלייה

כגון במיהדק או בדלא אתלע והא דמחייבת איירי בנזיקין והא דפוטרת איירי במיתה דכל דרך עלייה
פטור מגלות אבל בהשמטת השליבה היא דומה לירידה כגון דלא מיהדק או דאיתלע כ"ע מודו דירידה

היא וחייב גלות כוותיה דר"י ומ"מ לשון התוס' דקאמר א"כ קשיא ברייתא זו לברייתא דלעיל דקתני או
השליך עליו להביא ירידה שהוא צורך עלייה אינו מדוקדק משום דהא מברייתא דלעיל לא קשיא כלום דלא

איירי לעיל כלל בנשמטה שליבה מתחתיו אלא בירידה שהיא צורך עלייה גמורה כגון שמשפיל עצמו בגרזן

להרים אותו בכח ובהשפלתו הרי באותה ירידה חייב אבל בנשמטה השליבה מתחתיו אימא לך דגם
ברייתא ס"ל דעלייה היא ולא מקרי ירידה צורך עלייה אלא לר"י הוה קשה דקאמר כבר נגעת בירידה

שהיא צורך עלייה וס"ל דנשמטה השליבה נמי מקרי ירידה שהיא לצורך עלייה וחייב גלות ופריך לימא

כתנאי וכו' ומשני לא דכ"ע עלייה וכו' מאי משני אדרבה השתא יקשה על ר"י טפי דכ"ע ס"ל דעלייה
היא והוא ס"ל דירידה היא וק"ל:

דף ח.

גמ' הדר אמר רבא לאו מלתא הוא דאמרי ואשר יבא את רעהו ביער דאי בעי עייל ואי בעי לא עייל כצ"ל

והא דכתוב כאן בספרים מה יער וכו' טעות הוא כצ"ל:

תוס' ד"ה היינו דקאמר ליה ועוד וכו' עד וכן פירש בסנהדרין וכו'. ר"ל דכל מאן דדריש מסורת צריך

ראייה ממשמעות הפסוק הלכך ה"נ רבי שמתחלה עלה בדעתו לדרוש מסורת הביא ראייה מדכתיב מן

העץ:

ד"ה בלא איבה פרט לשונא וכו' עד אבל לא קשה מולא אויב לו וכו'. לשון התוס' בדבור כמו שהוא א"א

לישבו וראיתי מי שהרבה להוסיף ולגרוע בדברי התוס' והגיה לפי דעתו ול"נ שאין צריך להוסיף שום דבר

אלא תיבת לא הכתובה למעלה צ"ל למטה וכך צ"ל אבל קשה מולא אויב לו דבתורת כהנים דההוא לא

אצטריך למימר וכו' משום פרשה שנשנית וכו' ודו"ק נ"ל:

דף ח:

ד"ה טמא יהיה וכו' וקשה לישתוק מאשר ומטמא יהיה וכו' כצ"ל:

דף ט.

ד"ה אלמא גר תושב נכרי הוא נ"ל דכן צ"ל אינו מדקדק מדאתי למעוטי גר תושב שהרג גר תושב לפי

שאינו ממעט וכו':

דף ט:

ד"ה נשמט אנשמט לא קשיא וכו' עד ואין זו סברא לומר דלית לית לרבי דר"ש דהוה רביה וכו'. לפי

גירסת הגמרא שלפנינו והתניא ר"ש אומר לעולם אינו גולה עד שישמט מחצלו מידו לשון התוס' בדבור
זה מגומגם דמאי קאמר ואין זו ס"ל דלית ליה לד' דר"ש דהוי רביה דהא כיון דהאי ברייתא אתיא כר'

אליבא דר"ש א"כ ס"ל לרבי דלר"ש עצמו שונא אינו גולה כלל דבנשמט אינו גולה דיכול לומר דמדעת

עשה ובנפסק אפי' אוהב אינו גולה וא"כ לא שייך לומר דלית ליה דר"ש רביה דלדידיה ר"ש גופיה לית ליה
הא ואי משום דמתניתין קתני ר"ש אומר יש שונא גולה וכו' הכי הוי ל"ל וכי לית ליה לר' הא דקתני מתני'

וכו' ע"כ נ"ל דלפי התוס' לא גרסי בברייתא שניה ר"ש אומר לעולם אינו גולה אלא הכי גרסי בגמרא
והתניא לעולם אינו גולה וכו' ומשני לא קשיא הא רבי וכו' וכן דייק מלשון רש"י דכתב הא דקתני נפסק

גולה אפי' בשונא וכו' רבנן ואליבא דר"ש היא והא דקתני נפסק אינו גולה רבי היא וכו' ולא כתב ג"כ

רבי היא ואליבא דר"ש כמו שכתב בפירוש הברייתא הראשונה ש"מ דלא גריס רש"י בברייתא שניה
ר"ש:

ד"ה בגלעד שכיחי רוצחים פי' ולהכי הוצרכו וכו'. בלתי ספק שהוקשה לתוס' מאי נ"מ בהא דבגלעד

שכיחי רוצחים משום הכי לא הוצרכו לערי מקלט יותר דרוצחים דשכיחי היינו במזיד והגולים אינם כי

אם שוגגים וא"כ לא משני התוס' מידי במאי דכתבו דהקב"ה מזמינם לפונדק הא מ"מ השוגגים אינם
שכיחים בגלעד והיאך מזמינם לפונדק ויצטרכו עבור זה לערי מקלט רבים ונ"ל לפי שההורגים במזיד

בלא עדים רבים שכיחים בגלעד דקב"ה מזמין כל השוגגים משאר מקומות לכאן כל שוגג ומזיד לפונדק

אחד ולכך היו צריכים לערי מקלט רבים וק"ל:

ה"נ בגמרא אמר אביי בגלעד שכיחי רוצחים:

דף יא.

גמ' אמר אביי נקטינן נגמר דינו ומת כו'. פי' נגמר דינו ומת הרוצח קודם שגלה מוליכין עצמות הרוצח

לערי מקלט:

דף יא:

תוס' ד"ה אפי' על תנאי צריך הפרה וכו' יש מדקדקים מכאן וכו'. לשון התוס' מגומגם כאשר מובן

מעצמו ונ"ל דהמשך דברי התוס' כך הם יש מדקדקים מכאן דנידויים שלנו אין לנדות עצמו מספק כי
דוקא היכי שהמתנה מסופק בעצמו:

דף יב.

גמ' ורמי מעשר אמעשר דתניא וכו' כצ"ל:

תוס' ד"ה אילן שהוא עומד וכו' ונוטה לפנים מכנגד החומה ולפנים כלפנים כצ"ל:

בא"ד תימה דבשלהי כיצד צולין אמרי' דגגות לא נתקדשו וא"כ מעשר שני אין אוכלין על האילן כצ"ל. ר"ל

משום דעל דאילן דהוי כמו על גג הבית דאין בו קדושה ותירץ דאיירי דענפיו מועטין וכו' ר"ל ולא חשיב
גג:

בא"ד עוד י"ל דמיירי בענפיו מרובים וכו'. צ"ע על כוונת התוס' דמתחלה מאי מקשו ולבסוף מה תירצו
דאם ר"ל דבקושיא הוה ס"ל דעל האילן כשענפיו מרובין הוי כמו על הגג וכשם שלא נתקדשו הגגות ה"נ

לא נתקדשו על האילן א"כ מאי תירץ לבסוף במ"ש ואויר ירושלים כירושלים ויש ליישב דבתירוצא בתרא
קאמר דעל האילן אפי' שענפיו מרובין נקרא אויר ירושלים ואויר ירושלים נתקדש כירושלים עצמו ודוקא

על הגגות שעל גבי הבתים לא נתקדש אבל האויר שעל גבי האילן נתקדש אפילו עד לרקיע וק"ל:

דף יג.

ד"ה גמר שיבה שיבה וכו' אבל לרבי יהודה הא איכא קרא. ר"ל אבל א"ל דלר"י נמי אצטריך ג"ש למילף

מינה רוצח מעבד עבדי דרוצח מיהא למשפחתו שב כמו עבד עברי דהא איכא קרא בהדיא גבי רוצח

דשב אל משפחתו דכתיב ישוב הרוצח אל ארץ אחוזתו דהוה פירושו לכל הפחות אל משפחתו:

תוס' ד"ה ואלו כו' ובקונטרס דחק למצוא בהן חדוש לא נמצא בפי' רש"י שלפנינו בפי' שדחק למצוא

שום חדוש בהנך דכריתות אלא כתב ג"כ דתנא חייבי כריתות לאשמועינן דיש מלקות בחייבי כריתות

כלשון התוס' וצ"ל דס"ל לתוס' דמדטרח רש"י לפרש בטמא שאכל את הקודש ודומיהם אזהרותיהם

מהיכן משמע להו דרש"י ר"ל דמשום כך תנא להו במתני' משום דאזהרותיהם אינן מפורשים והיינו
חידושייהו:

ד"ה גרושה וחלוצה וכו' פירש הקונטרס משום גרושה דחלוצה מייתי לה מואשה כצ"ל:

בא"ד אי נמי מכות מרדות דרבנן כצ"ל:

דף יג:

גמ' רבא אמר אתרו ביה לקטלא כ"ע לא פליגי וכו'. יש להקשות כיון דפליגי בלאו שניתן לאזהרת מיתת

ב"ד א"כ למה השיב ר"ע שאם עשו תשובה וכו' וצ"ל דבחייבי כריתות אפילו אתרו ביה לכריתות חייב
מלקות לכולי עלמא מטעם דאם עשו תשובה וק"ל:

דף יד.

תוס' ד"ה ההוא מבעי ליה וכו' וא"ת למה לי קרא בקדושים וכו' כצ"ל:

דף יד:

גמ' ד"ה הכי גריס רש"י וכו' ואייתר ליה עיקר כרת בלאחותו לדונו בכרת ולא במלקות ואחותו דסיפא
לאחותו שהיא בת אביו ובת אמו וכו' כצ"ל:

דף טו.

גמ' אלא מאי טעמא הדר ביה משום דקשיא ליה אונס וכו'. נ"ל דלהאי מסקנא לאו לגמרי הדר ביה אלא
ממאי דקאמר כל לא תעשה שקרמו עשה וכו' מהאי כללא הדר ביה דלאו כללא הוא דאשכחן אונס

דאע"נ שקדמו עשה לא לקי וטעמא כדמפרש ואזיל אבל בעלמא לא תעשה שקדמו עשה לקי דאל"כ קשיא

לר"י מתניתין דהכא מקדש טמא דלר"ל מתורץ שפיר כדתירצו התוס' לקמן דף זה ע"ב בד"ה הניחא
וכו' אבל לר"י תקשי:

תוס' ד"ה הניחא וכו' עד ]ע"ב[ וכן ומשלחה ואינו לוקה וכו' פי' לענין שילוח הקן:

ד"ה מידי הוא טעמא וכו' נ"ל דהכל הוא דבור אחד ושייך לדבור דלעיל מיניה ומפרש ואזיל שיטת

ההלכה לפי פרש"י ולבסוף כתב שפי' הר"ר שלמה מדרוי"ש פי' אחר:

בא"ד הא אמר ליה ר"י לתנא תני בטלו חייב לא בטלו פטור וכו' כצ"ל:

בא"ד וכל כמה שלא בטלו חשיב ניתק כל כמה שבידו לקיים כצ"ל:

דף טז.

גמ' ורבי שמעון בן לקיש נמי הא ודאי התראת ספק הוא סבר לה כאירך תנא דר' יהודה וכו'. צ"ע מאי

משני מ"מ קשיא דמהיכי יליף רשב"ל דלאו שאין בו מעשה לוקין מנותר דמראצטריך הכתוב לכתוב עשה
אחר לא תעשה לומר שאין לוקין עליו מכלל דשאר לאו שאין בו מעשה לוקין מהתם נמי נילף דהתראת

ספק הויא ספק דאם לא כן למאי הצריך עשה אחר ל"ת בנותר לומד שאין ללקות עליו דבשלמא בלא

רשכ"ל אאידך תנא דר"י לחוד לא קשיא דאיכא למימר דהוא ס"ל דאין ה"נ דלא לקי אתרוייהו בין
אהתראת ספק בין אלאו שאין בו מעשה ולא יליף מידי מנותר אבל לרשב"ל קשיא וכן קשה נמי לרבי

יוחנן דיליף מנותר דהתראת ספק שמה התראה ולא יליף מיניה דלאו שאין בו מעשה לוקין עליו ושמא י"ל

דרשב"ל ס"ל דאידך תנא דר"י אית ליה שום דרשא דהתראת ספק לא שמיה התראה וא"כ ע"כ הא דכתב
קרא עשה אחר ל"ת בנותר לא אתא אלא למילף מיניה דלאו שאין בו מעשה לוקין עליו דאם לא כן אלא

סבירא ליה לאידך תנא דרבי יהודה דאתרוייהו לא לקי אם כן האי עשה דכתביה רחמנא גבי נותר למאי
אתא וכן יש לתרץ לר"י לענין לאו שאין בו מעשה וק"ל:

תוס' ד"ה והא איכא העבט תעביטנו וכו'. כל דברי התוס' בדבור זה תמוהים הם כי מלבד שלשון

התחלת הדבור מגומגם כי גם בעצם כוונת הקושיא אינו יכול לישבו שאם כוונתם מאחר דבפרק המקבל

מוקי האי קרא דוהאיש אשר אתה גושה בו יוציא אליך העבוט וגו' בשליח ב"ר וה"פ דקרא בחוץ תעמוד

אתה ר"ל המלוה והאיש שהוא שליח ב"ד ר"ל יעמוד ג"כ בחוץ ואשר אתה נושה כו שהוא הלוה יוציא אליך
העבוט ואם כן ממילא הא דכתיב אח"כ ואם איש עני הוא לא תשכב בעבוטו השב תשיב לו את העבוט

כבא השמש וגו' איירי ג"כ כשמשכנו ע"י שליח ב"ד ולא עבר הלאו דלא תבא אל ביתו מה זה דקאמד
והא הוי עשה שקדמו לאו וכו' מאי קדימה שייך כאן הא הלאו דלא תבא שייך וכתיב קודם עשה דהשב

תשיב והכי הל"ל והא הוי האי עשה כשלא עבר על הלאו כלל דהא איירי כשמשכנו בכ"ד וכן מ"ש בסוף

הדבור אם אינו ענין לפניו תנהו ענין לאחריו לא שייך בענין זה כלל ויש ליישבו דה"ק וכ"ת אף אי דרשינן
ליה נמי למשכנו שלא ברשות דחייב נמי בהשבת העבוט מה ענין זה ללאו שניתק לעשה דהא עשה דהשבת

העבוט לא אתא לתקן הלאו דהא אפי' במשכנו ברשות דלא עבר משום לאו אע"פ כן חייב במצות השבת

עבוט זה אינו דע"כ דהא דדרשינן מיתורא דאתא למשכנו שלא ברשות ב"ד היינו לענין שיהא העשה
תיקון הלאו ולומר שאם כבר עבד על הלאו דלא תבא ובא ומשכנו בביתו השב תשיב לו המשכון שלקחת

מביתו ולנתוקי לעשה אתי דאי למצות השבת העבוט לכסות לילה בכל לילה לא אצטריך דלא גרע מהיכי
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דמשכנו ברשות ב"ד ואם אינו לענין מצות השבה תנהו לענין לאחריו כלומר שיהא לאו הניתק לעשה וק"ל

נ"ל ואם ר"ל הלאו דלא תשכב בעבוטו דעל זה שייך שפיר דהעשה קדמו ללאו דהא העשה דהשב תשיב
שייך קודם שיעבור אלאו דלא תשכב אבל תחלת לשון התוס' וסופו אינו מתיישב על זה וצ"ע:

ד"ה התם איתא בתשלומין וכו' עד סופו אבל קשה דמשמע דפריך גם למ"ד קיימו ולא קיימו דקאמר

ומשכחת לה קיימו ולא קיימו בטלו וכו' וי"ל דקיימו ולא קיימו נקט אגב גררא כצ"ל והספרים מוטעים

והסרים:

דף יז.

ד"ה ורבנן בריית נשמה חשיבא אבל קצת קשה מאי קאמר בריית נשמה חשיב ליה לימא שאני חטה

דאינה אובדת שמה כשנחתכה וי"ל דלדבריו וכו' כצ"ל והספר חסר ה"פ דרבנן לדברי ר"ש קאמרי
וה"ק ליה לדידן אפילו הוה בו בריית נשמה לא הוה בריה כיון דאינה אובדת שמה אלא לדידך נהי דלית לך

טעמא דאינה אובדת שמה במידי דאית ביה בריית נשמה אבל במידי דלית ביה בריית נשמה אודי לן

מיהא דלא הוי בריה כיון דאינה אובדת שמה:

דף יז:

גמ' וכולהו חמירי מעולה דאית בהם שתי אכילות כצ"ל ופירושו שתי אכילות א' אכילת אדם ואחת אכילת
מזבח וכתיב ואם האכל יאכל וגו' מה שאין כן בעולה דאין בה כי אם אכילת מזבח לבד דהא הבשר

וחלב ודם כולו כליל על המזבח:

תוס' ד"ה דלמאי דסבירא ליה וכו' והלכך ליכא למימר דמוקמינן בכור שנכתב קודם לפני זריקה וכו'

וכולהו מוקמינן למסתבר דהא מ"מ תודה לפני זריקה ובכור בזר לאחר זריקה ועולה בכהן לאחד זריקה

אע"ג דזר הוא אצל עולה וא"כ סוף סוף מבכור משמע מ"מ לא אתי אלא להכי וכו' כן נ"ל להגיה ובאופן
אחר א"א לישבו:

ד"ה איסור בעלמא וכו' עד וכן הא דקתני בתורה וכו' לאו דוקא לוקה וכו' כצ"ל עד חוץ לחומה גרידא

והוא סוף הדבור והא אנן תנן וכו' הוא דבור אחר עד בלא שום יתור ואח"כ מתחיל דבור אחר מכדי

כתיב וכו' עד לאו שבכללות ואח"כ מתחיל דבור אחד מהדר פירושי בכל חד וכו':

בא"ד וצ"ל הכא כדפרישית לעיל דמשמע ליה דלאו דבכור ודכולהו אתי לב' דברים וכו' כנ"ל להגיה

והשאר דברי מותר הוא:

דף יח.

תוס' בא"ד ל"ל ת"ל דבכל חד וחד נרמז איסור כדפרישית לעיל כצ"ל:

בא"ד לכן נראה לפרש איסור בעלמא וכו'. כלל העולה מדבריהם דאינהו מפרשים הא דקא משני

איסורא בעלמא ר"ל דבחוץ מן החומה שמעינן על כל פנים איסור לאו מק"ו דמעשר אע"ג דלא נוכל
למילף מק"ו דלילקי משום דאין מזהירין מן הדין אבל מכל מקום איסור לאו שמעינן שפיר מק"ו ולכך

מוקמינן האי לאו דכתיב בקרא דלא תוכל לאכול בשעריך גבי בכורים וגבי תודה וכן כולם לדבר חדש

בכל אחד כגון בבכורים לקודם קרייה ובתודה ללפני זריקה ובבכור לאחר זריקה אבל לפני זריקה
בבכור דאתי בק"ו דתודה לא לקי ולא הוי ביה כי אם איסור לאו וכן כל הדברים דאתו בק"ו אחד

מחבירו עד שבעולה דאתו כולן בק"ו ולא אתי הלאו דגופיה כי אם לדבר חדש דהיינו לכהן האוכל לאחר
זריקה בפנים ולכך אין זה מלקות כי אם באותו הלאו שנתחדש בו ולכך פריך והאמר רבא וכו' ומשני

קרא יתירא וכו' והוי כאלו נכתבו ב' לאוין בכל אהד וגוף הלאו מוקמינן בכל אחד אדבר הדש כרהוה

ס"ד מעיקרא והייתורים דהרר מפרש להו קרא לגלויי מחוץ לחומה דלהוי במלקות והוי בכל חד תרי
מלקות בבכורים בחוץ לחומה ובקודם קרייה ובתודה בחוץ לחומה ובלפני זריקה ובבכור בחוץ לחומה

ובלאחר זריקה אבל בלפני זריקה דאתי מק"ו דתורה אין בו מלקות וכן בכל הני דאתי בכל חד מק"ו לא

לקי עד שבעולה ליכא מלקות כ"א בחוץ לחומה ובכהן שאוכל לאחר זריקה בפנים ואין להקשות לפי זה
א"כ למה ליה לר"ש בברייתא דנקיט ק"ו בחוץ לחומה בכל חד וחד דקאמר אי לחוץ לחומה ק"ו

ממעשר הקל הא חוץ לחומה ילפינן בכל חד מינייהו מיתורא דהדר מפרש להו קרא דאי לאו ק"ו מיתורא
דקרא לא הוי אמרינן דלילקי בכל חד בחוץ מן החומה דלא הוה מרבינן מיתורא כ"א איסורא ולא

מלקות אבל השתא דאיכא ק"ו ממעשר אתי יתורא דקרא לגלויי אק"ו דלהוי מלקות בכל חד בחוץ מן

החומה:

בא"ד דפריך פרק כל שעה ודלמא לייחודי לאו לנפשיה כצ"ל:

שם ובק"ו בסוגיא כדפרש"י:

בא"ד שהרי אין אריכות לשון במקרא וכו'. ר"ל דאי לא כתיב מעשר אפילו את"ל דהוי כאלו נכתב בהדיא
לא תאכלום בשעריך והדר מפרש להו ליתורא לא הוו מוקמינן הלאו דלא תאכלום כ"א מחוץ לחומה

והיתורין הוה מוקמינן בכל חד לאיסור החדש השייך בכל אחד. אבל לא הוה מלקי באיסורים החדשים
משום דאז לא היינו יכולים לומר דלא אצטריך הלאו דלא תאכלום בכל אחד לחוץ לחומה דאתיא מק"ו

ממעשר דהא מעשר לא היה כתוב בפירוש אלא כולהו נכללו בתיבות דלא תאכלום מאי אמרת לא לכתוב

לא תאכלום אלא לכתוב מעשר בפירוש ולילף כולהו מיניה דהא במאי דכללינהו כולהו בלא תאכלום לא
הוי אריכות לשון יותר מאלו כתב מעשר לחוד בפירוש אבל השתא דכתיב בפירוש א"ש דאית לן ק"ו

ממעשר לחוץ לחומה ואתו היתורים אקל וחומר וק"ו לגלויי מלקות בכל דח בחוץ לחומה וגוף הלאו דהוי

כאלו נכתוב בפירוש לא תאכלום ואתי לדבר חדש דאיתא בכל חד והדר מקשו וא"כ השתא נמי היאך
יליף ק"ו מתודה ללפני זריקה וכן מבכור לענין לאחר זריקה הא הדברים החדשים נכללו כולם בלאו

אחד דהיינו דהוי כאלו נכתב בפירוש לא תאכלום ואי הוה כתיב בפירוש בתורה לפני זריקה והוה ילפינן
אידך מיניה הוה אריכות לשון טפי מהשתא וכן גבי בכור לענין לאחר זריקה וק"ל:

שם אלא עדיפא מיניה משני דלא שייך הכא כלל אותו לאו כצ"ל:

ד"ה ולילקי משום וזר לא יאכל וכו' וישנו כמו אכילה. מדברי ספר ח"ש משמע כדמפרש דר"ל דאי הוה

שוה פרוטה אפי' אין בו כזית לקי כאלו הוי כזית אבל יש לתמוה על זה הא התם בלאו דכל זר לא יאכל
אכילה כתיב כמו בהנך ואין אכילה פחותה מכזית ע"כ נראה לי להגיה אלא בשוה פרוטה וישנו נמי

אכילה ותרוייהו צריכי בתרומה שוה פרוטה וגם כזית דו"ק כנ"ל:

ד"ה ולילקי משום בשר בשרה טריפה וכו' דאמרינן בסוף פרק ג"ה האוכל בשר חי לוקה וכו' הא כל

חסרון מחיצות וכו'. עירבוב ענינים אני רואה כאן דשני ענינים הם דאוכל בשר חי דלוקה היא קושיא
בפני עצמה דהוי לאו שבכללות דבהאי קרא כתיב בשר חי ואבר מן החי ובשר מן הטריפה כדאיתא

התם בתוס' דשם הקשו קושיא זו ותירצו אותה יפה והכא מקשו דהוי לאו שבכללות דכולל כל חסרון

מחיצות בין הוציא עובר ידו חוץ למחיצה בין הוציא קדשים חוץ לקלעים וק"ל ולפי דעתי חסר כאן
הקושיא והתירוץ שכתבו התוס' שם והדר מקשו נמי קושיא דהכא וק"ל. :

דף יח:

גמ' הכי נמי ורבא מהאי קרא קאמר. נ"ל לפרש דה"ק אין ה"נ דאיכא נמי לאו דאידך ר' אליעזר ורבא

דלא מני כ"א חמשה לאוין לא חשיב אלא הני לאוי דאתו מהאי קרא דרבי שמעון דהיינו לא תוכל לאכול

בשעריך מעשר דגנך וגו' וק"ל. ובברייתא דר"א נ"ל להגיה כן דתניא ר"א אומר כליל תהיה לא תאכל כל
שהוא בכליל תהיה וכו':

שם כל היכי דקרינן וכו' קרינן ביה וזר לא יאכל וכל היכי וכו' כצ"ל ול"ג קודש:

תוס' ד"ה כל שבקודש פסול וכו' עד סופו אבל עדיפא מיניה משני דלא מיירי כלל מזה והוא סוף הדבור

ואח"כ מתחיל דבור אחר זר שאכל חטאת וכו' כצ"ל:

ד"ה זר שאכל חטאת לפני זריקה וכו' והא דאמר לעיל ר"ש כו' איסור בעלמא וכו'. אבל לא יתישב תירוץ

זה לפירוש ר"י דלעיל דפירש דאהני היתורים לגלוי שכל האסורים דאתיין בק"ו חייבים מלקות ול"נ

דהקושיא בעצמה אינה דאת"ל דלר"ש בלפני זריקה חייב מלקות לא קשיא מידי דר"ש לא מחייב ליה

מלקות אלא מטעם איסור דלפני זריקה מלאו דלא תוכל לאכול וגו' כדלעיל והכא דפטרו היינו ממלקות
דלאו וזר לא יאכל כי קדש הם ור"ל דמלאו דזרות הוא פטור ולא מלאו דלפני זריקה וק"ל ועור נוכל לומד

דרב גידל אמד אתי כרבנן דפליגי אר"ש אבל העיקר נ"ל דאתי אפי' כר"ש ולא פטרו כ"א מלאו דזרות

כמו שכתבתי ודו"ק:

ד"ה ומאן תנא דפליג אר' יהודה וכו' עד וקשה דבפרק הרש וכו'. נ"ל להגיה דבפירוש החומש פרש"י

וכו' ורש"י העתיק אותו פירוש מברייתא דספרי וכוונת תוס' הכא בדבור זה דאותו ברייתא דספרי אתי

כר"א בן יעקב דדריש נמי התם תנופה מג"ש דמידך וליכא למימר דרש"י דהתם ס"ל דמג"ש לחוד יליף

תנופה ותיבות והניחו והנחתו שתיהן אתין להנחה מעכבת כדפרש"י הכא דהא יליף נמי תנופה שניה
מוהנחתו והתם ליכא ג"ש ואית ליה שתי תנופות ש"מ דמתיבת והניחו ומוהנהתו גופייהו יליף השתי

תנופות והיינו דקאמר וראיה דהתם מוכה כו' וכ"ת א"כ ג"ש ל"ל אי לאו ג"ש הוי מוקמינן קרא קמא

ולקח הכהן הטנא מידך והניחו להנחה ממש כרבי יהודה דשמעתין ואתי ג"ש לגלויי דלתנופה אתא וכיון
דוהניחו דבקרא קמא אתא לתנופה אמרינן נמי א"כ דה"ה והנחתו דבקרא בתרא אתי נמי לתנופה שניה

ולכך הוצרך נמי למכתב בקרא קמא ג"ש וגם תיבת והניחו דהשתא ילפינן והנחתו מן והניחו דתרוייהו
אתו לתנופה אבל אי לא כתיב בקרא קמא אלא ג"ש לחוד לא הוה מוקמינן האי והנהתו דבקרא בתרא

לתנופה אלא להנחה ממש כן נ"ל לפרש כוונת התוס' דהכא ועיין במסכת סוכה דף מ"ז ע"ב שם בתוס'

ד"ה הבכורים טעונים קרבן דשם תפסו התוס' שיטה אחרת מדהכא ע"ש:

בא"ד לכך פירש הד"ר אברהם וכו' והשתא לפי זה שלש מחלוקת בדבר ר"א בן יעקב מוקי תרוייהו

והניחו והנחתו לשתי תנופות ולית ליה הנחה כלל ות"ק מוקי תרוייהו להנחה מעכבת ולית ליה תנופה כלל
ור' יהודה מוקי חד להנחה ממש וחד לתנופה:

דף יט.

תוס' ד"ה ואי סבר לא קדשה וכו' כדאמרינן בזבחים באו לנוב וגבעון הותרו הבמות וקדשים קלים

ומעשר נאכלים בכל עיר כצ"ל:

בא"ד לכן צריך לומר דגריס אי סבר לא קדשה מעשר שני נמי וכו' וגריס לעולם קדושה ראשונה קידשה

לעתיד לבא וכו' אין להקשות למה להו לתוס' לשנות הגירסא במלתיה דמקשה וגריס אי )דלא( סבר לא

קידשה מעשר שני דהא אמקשן לא היה קשה לן מידי אלא אמסקנא דמסיק לעיל קסבר לא קידשה לעתיד
לבא ואם כן לגרוס במסקנא לעולם קדושה דאשונה קידשה לעתיד לבא ותו לא דאל"כ יקשה לן איפכא

דהוה משמע דאי לא קידשה לעתיד לא היינו יכולין לאוקמי בכהאי גונא כגון שזרק דמו לפני הבית וכו'

וזה אינו ע"כ מוכרח לגרוס אי סבר לא קידשה מעשר שני נמי דהשתא לא מתוקמא מענין אחד אלא אי
סבר קדושה ראשונה קידשה לעתיד:

בא"ד בסופו דודאי בשעת משא ומתן יכול להיות דומה וכו'. הלשון מגומגם ותמצית הענין הוא זה דודאי

במשא ומתן דברייתא דקאמר ודין הוא וכו' יכול להיות שהיה רוצה לדמות בכור שאחד הבית וכן בכורים

שהופרשו קודם הבית אבל לא הובאו כלל לפני הבית למעשר והיה עולה בדעתו למילף מעשר מינייהו ואי
תקשה הא לא דמו למעשר דהא בכור צריך למתן דמים וכן בכורים להנחה היינו הא דמשיב לעיל מה

לבכור שכן טעון מתן דמים ואימורים וכו' מה לבכורים שכן טעונים הנחה אבל במסקנא דקאמר ת"ל

ואכלת לפני ה' אלהיך וגו' מקיש מעשר לבכור ע"כ צריך לאוקמא בבכור שלפני הבית דאל"כ לא דמי
לבכור וליכא למילף מיניה מעשר בהיקש וק"ל:

שם ע"ב ד"ה הוא בפנים וכו' דע"כ לא מבעי ליה לרב פפא וכו' כיון שהפירות חוץ לירושלים והדין נותן

דהא קרינן בו וכו':

בא"ד וכיון שמשאו מבחוץ קרינן ביה כי ירחק ממלואך וצ"ל דממלואך מגלה לנו וכו' כצ"ל. והמותר צריך

למוחקו:

דף כ.

בגמ' וזר שאכלה לוקה שתים שאפי' בתחלה אכלה וכו'. נראה לי להגיה שאלו בתחלה אכלה וכו' וק"ל:

ברש"י ד"ה והמקיף פאת ראשו משום דבעי למימר וכו'. נ"ל דהוצרך המפרש לכתוב כן משום דהוקשה

לו מה חידוש אשמועינן מתניתין בלאו זה דכל הני לאוין דקא חשיב צריך למצוא בהן איזה דבר חדש כמו

שפי' רש"י והתוס' ריש פרק:

בד"ה חייב על הראש וכו' ונהי דהכא לא צריך לאתויי מקרא דמסתמא כי היכי דאמרי' ושרט וכו'.

הלשון מגומגם וראיתי מי שהגיה ונהי וכו' עד ה"נ אמרי' פאת לחייב על כל פאה ופאה גבי קרחה
איצטריך לאתויי קרא דהתם לא שמעינן לה מיתורא דקרא דושרט כולי האי ר"ל דגבי פאת הראש נוכל

שפיר ללמוד דחייב על כל פאה ופאה כמו שמצינו גבי שריטה אבל קרחה לא נוכל ללמוד כל כך משריטה

כמו פאה:

בתוס' ד"ה רבינא אומר וכו'. נ"ל להגיה כן הא דקאמר בגבולין לוקה ג' מיירי כשהאיש עומד מבפנים
ונקט ליה לקנה מבחוץ וכו' ולוקה כשאוכלן במקומן:
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ד"ה לחייב על כל קרחה וקרחה וכו' והקונטרס לא גריס וכו' אלא בחדא התראה וכן פי' לעולם בזה

אחר זה. הלשון מגומגם אלא שכוונתו לומר שאינו גורס אלא בחדא התראה ופי' אפי' בזה אחד זה ואפי'
הכי פריך ומי מחייב ושמא היינו טעמא של הקונטרס דלא גריס בבת אחת משום דאי בבת אחת הכל

קרחה אחת היא וברייתא דלעיל אמרה על כל קרחה וקרחה א"כ פשיטא דלא איירי בבת אחת ולכך

קאמר וי"ל הגירסא דמצי איירי הברייתא בבת אחת וכגון שעשה ה' שעורין אי לאו קושיין דפריך מנזיר:

שם:

דף כ:

בתוס' לא צריכא שסך וכו' עד וי"ל דשאני הכא דגלי קרא וכו'. פירוש התוס' בכל דבור זה הוא דחוק

דלפי זה עיקר התירוץ חסר מן הספר דהמקשה הקשה דאפילו בזה אחר זה ליכא לאוקמא בחדא
התראה כמו שכתבו בדבור שלפני זה דאפילו בזה אחר זה היה יכול להקשות והתרצן השיב לו דאיירי

אפילו בבת אחת ואי משום דגלי קרא היה לו להשיב לו המקרא ואינו משיב לו כן אם לא צריכא וכו' ועוד

וכי לא ידע המקשה דלעיל יליף ליה מקרא דקרחות מחלקות ואפ"ה פריך מנזיר אבל לפירוש המפרש
יתיישב טפי דהתרצן השיב לו לא צריכא דסך ה' אצבעות וכו' והוי כאילו התרה על כל אצבע ואצבע ולא

חדא התראה היא וק"ל:

דף כא.

בגמ' אי גמיר ג"ש וכו' אי לא גמיר ג"ש מספרים נמי לא. נ"ל דמכהנים פריך דגבי כהנים ליאסר אפילו

במספרים דאי אישראל לא הוי פריך מידי דהא כתיב בהו לא תשחית ובמספרים לא הוה השחתה:

שם )קסבר( הני נמי גילוח עבדי נ"ל לדידיה הא דכתב רחמנא לא יגלחו אתא למעוטי שאר כלים דאית

בהו השחתה ולא עבדי גילוח אבל מלקט ורהיטני ס"ל לר"א דלא אמעוט מלא יגלחו משום דעבדי נמי
גילוח אלא אתי למעוטי שאר כלים וק"ל:

בתוס' ד"ה על עבודת כוכבים וכו' פ"ה חייב מיתה בכדרכה וכו'. הלשון מגומגם ונ"ל דר"ל דפ"ה ס"ל

דאי הוה אותה עבודת כוכבים דרך עבודתה בשריטה חייב מיתה ואי לא הוי דרך עבודתה בכך דאז אינו

חייב מיתה אבל מ"מ חייב מלקות מלאו דלא תעבדם כך הוא מפרש כוונת פ"ה אלא שפ"ה קיצר לשונו
לפי' זה:

בא"ד דאינו בכלל עבודה ואינו חייב אלא ביד כצ"ל:

שם :

דף כא:

בגמ' אמר רב ביבי א"ר יוסי לא פושט ולובש ממש אלא אפילו מכניס ומוציא וכו' כצ"ל:

בתוס' ד"ה התירש וכו' עד לכך מפרש ר"י וכו' אבל בכלאי הכרם איכא ב' מלקות וכו' דקא עבד ב'

הדא דזרע כלאי זרעים ועוד דזרע כלאי הכרם כצ"ל:

דף כב.

ד"ה מתקיף וכו' ואומר הר"ם דלא דמי וכו'. ר"ל ולעיל הכי פריך תנא קתני שמנה ד"ל בהנך דקא חשיב

לא משכחת כי אם שמנה לאוין מכלל דלא מנה בי"ט כי אם חד וזה אינו דהא משכחת ביה שתי' זהו

עיקר קושיתו ואין קושיתו דליחשוב יותר אלא קושיתו היא דלא תני האמת וק"ל:

ד"ה אמר ליה כגון דאמר שלא אחרוש וכו' עד ואולי י"ל דמשכחת לה בהן כגון בעפר תיחוח. אין ר"ל

דהברייתא איירי בעפר תיחוח דא"כ לא היה חייב משום חורש בי"ט אלא ר"ל כיון דאשכחן הן כגון
בעפר ולכך הלה בענין זה שבועת ביטוי דנשבע להרע ולהיטיב קרינן ויש לדקדק א"כ מאי דאמר נמי

התם לא קא הלה שבועה דמושבע ועומד וכו' הא אשכחן שפיר דהלה כגון בעפר תיחוח דאינו מושבע

ועומר דלית ביה חיובא מן התורה וצ"ל דלענין מושבע ועומד צריך להיות דבעינן דאתינן לחייבי משום
שבועה לא יהא בו איסור מקודם דאל"כ לא היה חייב עליה משום שביעה והואיל והברייתא ע"כ איירי

בעפר שאינו תיהוה כדלעיל לא חייב עליה משום שבועת דלא חיילא עלה איסור שבועה כיון דכבר אסיר

משום מלאכת י"ט )לכך הוצרך לשנויי דחיילא מטעם איסור כולל וק"ל(:

דף כג.

בגמ' להשתלש. פירוש המשניות להרמב"ם ז"ל וברטנורא ז"ל מפרשי' שהיו לוקים אותו שליש דהיינו י"ג
על כתף זה ושליש על כתף זה ושליש מלפניו ובזה יתיישב שאמר ר"י והיכן לוקה את היתירה וקאמר

שלוקה את היתירה בין כתיפיו:
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לֹמֹה ת שְׁ מַ כְ ״ל – חָ שַׁ רְ הַ מַ

דף ב.

תוס' בד"ה כל הזוממין כו' כדתניא הכה תכה כו' נ"ב נ"ל מות יומת המכה מ"מ וכן איתא להדיא בגמ'
שהתוספות הקשו לשם אהא דאמרינן רוצח וגואל הדם הוי שני כתובים הבאין כאחד וא"ת ולמ"ד מלמדין

מאי איכא למימר וי"ל דעוד דריש תלמודא בפרק אלו מציאות גבי עיר הנדחת הכה תכה מ"מ פי' והויין
ג' פסוקים ואין מלמדין לכ"ע ודו"ק ]עייין במהרש"א[:

בא"ד דרוצח וגואל הדם כו' נ"ב פי' שאם אין לו גואל הדם שב"ד מעמידין לו גואל הדם דכתיב בפגעו בו
מ"מ גמ':

בא"ד ודריש ליה מן קרא כו' נ"ב ע"כ אינו יתור גמור אלא שכך דרשינן האי קרא ודו"ק:

בד"ה זוממי בת כהן כו' דה"מ כשהבועל כו' נ"ב פי' שדנין הזוממין בחנק:

בא"ד שלא הכירו הבועל לא קרינן כו' כצ"ל ונ"ב לפי שכשהבועל נמי היה נדון דיכולין לקיים כאשר זמם

לאחיו הוו שפיר בחנק ולא בשריפה דהא סוף סוף זממו נמי עליה וק"ל:

בא"ד קמ"ל היא כו' למעוטי זוממין בכל ענין אפילו היכא דלא מקיים בהו כאשר זמם לאחיו ואפ"ה

אמרינן היא ולא זוממיה ואינם אלא בחנק ואף דלא מקיימינן כאשר מידי מ"מ חשבי' כאלו בועלה היה
נידון דהוו בחנק השתא דאינו נידון לא חמירי עונשי דידהו טפי וחשבינן כאילו זממו במיתת הבועל

ודו"ק:

בא"ד ושוב פשטה כו' נ"ב פי' כשהבועל לא היה נידון שמא העדים לא יתחייבו מיתה כי אם שריפה

דבעינן לקיומי כאשר זמם לאחיו וליכא וא"כ בע"כ בדידה צריכין אנו לקיומי כאשר זמם א"כ ע"כ דינן
בשריפה כדאיתא בסוגיא בעינן כאשר זמם וליכא וא"כ לפי זה בהכרח כאי שינויא דמשנינן דאתא היא

למעוטי בכל ענין אינו אמת עד שפשטה ר"י כו' ודו"ק:

דף ב:

גמ' במזיד נמי ליגלי כו' נ"ב פי' מזיד בדבור כמו שוגג במעשה ודו"ק:

תוס' בד"ה ומה הסוקל כו' בדבר הזה שיתחלל הזמה כו' כצ"ל:

דף ג.

תוס' בד"ה באומר עדות שקר העדתי במקום פלוני עמנו הייתם נ"ב פי' ובהזמה בעינן דוקא דהוזמו

תרוייהו ודו"ק:

דף ג:

תוס' בד"ה איכא דאמרי כו' ובהזהרות הגיה ר"ת זמן עשר כסף כי ילוינו ולא במשפט כו' כצ"ל ונ"ב
עיין בפ' מי שמת )בבא בתרא דף קמ"ח ע"ב( בתוס':

דף ד.

רש"י בד"ה מ"ד כו' אחזקה והיא בחזקת כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה אמר רב יהודה כו' כלי ע"ג מימיו כו' נ"ב פי' דבי"ט אסור לטבול כלי משום תיקון כלי אם
לא ע"ג מימיו וק"ל:

דף ה.

גמ' מסורא לנהרדעי נ"ב פי' אפי' בסוסים ובפרדים ודו"ק:

שם ואמר רבא באו כו' כצ"ל:

דף ה:

גמ' ריש לקיש דאמר כר' יהודה ור' יוחנן כו' נ"ב דבר תימה הוא איך מדמה פלוגתייהו להא דמתניתין

דלא הוחזקה כלל בשקרות ואדרבה קצת איפכא משמע דר' יוחנן דאמר כל ישראל מי הוחזקו א"כ מ"ה
ס"ל כרבי יהודה דאמר כת סטיא היא ולא מחזיקין כל אינך סהדי בשקרי ואפשר דה"ק ריש לקיש כר'

יהודה כלומר ריש לקיש דאמר הוחזקה כלומר מאחר דמהדרא אסהדי שקרי ה"נ א"ר יהודה כת סטיא

מאחר דמהדרא תמיד להזים ודו"ק:

רש"י בר"ה בריבי אומר כך היה שמו נ"ב ולא פי' כאן גדול הדור כמו שפי' בכ"מ לפי שלא שייך לומר

אמר אביו מאחר שלא הוזכר שמו ודו"ק:

דף ו.

רש"י בד"ה הרוג יציל כו' הרוג נמי יציל כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה אמר רבא כו' שאינס אומרים אמת כו' נ"ב ולפי זה הטעם יראה שאותס כתות האחרות

שלא הוזמו לא בטלה עדותן והרמב"ם והטור פסקו שעדות האחרות בטלות אלא לענין דלא בעינן עד
שיזומו סבירא להו חשבינן כעדות אחרת וס"ל דגבי קרוב או פסול משוס הכי פוסלין אפי' לאחר כדי

דבור משום דתלוי הפסול בראיית המעשה שהיה כא' מש"ה אם בא אח"כ להעיד פוסל למפרע את כולם

אבל הזמה תלוי בהגדה לחוד ומש"ה לאחר כדי דבור לא בעינן עד שיזומו כולם אבל מ"מ לא גרע
מקרוב או פסול ומ"מ נראה לי ליישב אף לדברי התוס' דלענין דין הזמה חשבינן שאינם עדי אמת אבל

לענין דין ביטול העדות חשבינן כקרוב או פסול ודו"ק:

בא"ד לא בא עדותם אלא שהעידו בב"ד כו' כצ"ל:

בד"ה לאסהודי כו' ויאמרו לאסהודי כו' נ"ב פי' ויאמרו נמי שהתרו בו ודו"ק:

בא"ד עם הפסולים אתיתו או כו' כצ"ל:

דף ו:

תוס' בד"ה הוא והן כו' מאי קאמר כו' נ"ב פי' אותו המפרש:

בד"ה אמר רבא כו' כדפירשנו נ"ב פי' אליבא דיש מפרשים לעיל בד"ה בדיני נפשות כו' דעד א' לממון

לשבועה כו' כצ"ל:

דף ז.

רש"י בד"ה לפני כו' בו הס"ד:

תוס' בד"ה דילמא במקום כו' ומפיק ליה מקרא דלא כו' שואל להם שאם אמרו לא ידעי' יבטל העדות

דאמרי' כו' כצ"ל והשאר נמחק ]עיין במהרש"א[:

דף ז:

גמ' אלא אמר רבא אימא פרט כו' א"ל אביי אי אומר מותר כו' כצ"ל ונ"ב כן מוכח מתוס' בפרק ד'

מיתות )סנהדרין דף ס"א:(

תוס' בד"ה ואב"א כו' הויא ומיירי במיהדק או כו' מיירי בירידה שיהא צריך לעלייה כצ"ל ונ"ב פירוש
ובלא מיהדק ודו"ק:

דף ח.

גמ' התם מעניינא דקרא ומצא הכא מעניינא דקרא ומצא כו' כצ"ל:

שם יסר בנך ויניחך כו' נ"ב פירוש יתן לך מנוחה:

רש"י בד"ה הא דר' יצחק בר יוסף כו' נ"ב פי' ומש"ה נקטינן רבי ברישא אף שהוא המאוחר כי לפי

הסדר דסנהדרין הוא נאמר מקודם וק"ל:

תוס' בד"ה היינו דקאמר כו' ונ"ב פי' אותם דאמרי יש אם למקרא אזלינן בתר מקרא לעולם אפי' אינו

מיושב שפיר אבל אותם דאזלי בתר מסורת היינו היכי דמיושב שפיר הקרא אליבא מסורת דאל"כ לא
שבקי מקרא בכדי ודו"ק:

דף ח:

גמ' עבד שהעיד בו כו' נ"ב פי' שהעבד לוקה וגולה ע"י ישראל וק"ל:

רש"י בד"ה פרט למכה כו' ורציחה ולר"ש כו' הד"א:

תוס' בד"ה אינו צריך כו' חריש נמי אתא לתוספת נ"ב פי שיהיה קודש ואסור בהנאה כמו שביעית אף

שאינו מוזהר על החרישה ודו"ק:

דף ט.

רש"י בד"ה הגוי גם צדיק תהרוג קא ס"ד שהודה לו כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה אלמא גר תושב נכרי הוא וכו' קאי אכל מה דלעיל מיניה ואף את"ל דהאי חוץ אתי למעוטי

כו' כצ"ל:

בא"ד דהא לא קתני כללא כו' נ"ב ביש ספרים מחקו לה. כי לא הבינו ודדק:

דף ט:

גמ' אלא כדאמר שמואל דאמר שמואל בר נחמני כו':

שם ושלשת שיהו משולשין כו' מצוייר שם ציור זה:

רש"י בד"ה נפסק כו' דרבנן דר"ש היא דאמר נשמט כו' ונפסק החבל כו' כצ"ל:

דף י.

גמ' אמר אביי הללו קולטת כו' נ"ב פירוש הני שש ערי מקלט:

שם שונאיהם של תלמידי חכמים שיושבין כו' כצ"ל:

רש"י בד"ה נואלו שרי צוען ונ"ב :

דף יא.

רש"י בד"ה בלשון עזה כו' ודיבור לשון עז הוא נ"ב פירוש התורה נקראת עז דכתיב ה' עוז לעמו יתן ה'

יברך את עמו בשלום:

דף יא:

רש"י בד"ה על איבריה כו' ששפו משם כו' כצ"ל:

בד"ה להדר בהנך במיתות מרובה בגדים כו' נ"ב יש לתמוה הא סתם כהן גדול הוא מרובה בגדים

ומיאשיה ואילך וקודם יאשיה אין שייך לומר מרובה בגדים אלא כולם משוחים בשמן המשחה ואין לי
ליישבו אלא בדוחק שהכי קאמר שהרי הוא חוזר בהנך תרי במרובה בגדים או בשעבר ממשיחתו וא"כ

אפילו חד ליתא ליהדר באינך ודו"ק ]עיין במהרש"א[:

דף יב:

גמ' מתני' כיוצא בו נמחק מתני' קודם כיוצא בו ונרשם אחר כיוצא בו:

רש"י בד"ה הרג באותה כו' בשוגג הס"ד:

בד"ה פלך מדינה נ"ב פי' עיר:

דף יג.

רש"י בד"ה גרושה וחלוצה כו' אלא מריבוי מייתינן כו' נ"ב פירוש ואינו אלא אסמכתא בעלמא

כדאמרינן ביבמות כאן שנה רבי חלוצה דרבנן:
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דף יג:

גמ' דלאו דחסימה כו' נ"ב ומ"מ חייבי כריתות וחייבי מיתות ב"ד לא ממעטינן מהיקשא לאו דחסימה

דאטו מגרע גרע כדלקמן )מכות דף טו ע"א( ע"ש:

דף יד.

רש"י בד"ה גמר עונש מאזהרה כו' ולאחותו שהיא בת אביו כו" נ"ב יש מוסיפין ברש"י ובת אמו שלא

בת אביו ואומר אני כל המוסיף גורע דבהאי אידך קרא שנכתב באחרי מות באזהרה בת אשת אביך וגו'

לא איירי אלא באחותו מאביו ולא מאמו ובא אחותך היא לרבוי מאביו ומאמו אבל קרא קמא דאחרי

מות דכתיב ערות אחותך וגו' ביה כתיב בת אביך או בת אמך וכהאי גוונא כתיב בעונש תרוייהו ומשום
הכי הבא על בת אביו ובת אמו חייב שנים אחת משום אחותו ואחת משום בת אשת אביו כדאיתא להדיא

בסנהדרין:

תוס' ד"ה מה עבודת כוכבים כו' דמ"מ קשה נהי דקרבן כו' כצ"ל:

בד"ה הכי גריס רש"י כו' עוד יש מפרשים כו' נ"ב זהו פי' רש"י שלנו:

בד"ה ואידך כו' דקאמר גמר עונש מאזהרה כו' כצ"ל:

דף יד:

גמ' בלשון נגיעה ואזהרה לאוכל איתקש כו' כצ"ל:

שם לא שנא לפני זריקה כו' נ"ב פירוש ומנין לו האי לא שנא מאחר דבעיא קרא לגופא לאזהרת אכילת

טמא בקדשים ודו"ק ]עיין במהרש"א[:

דף טו.

גמ' אמרו לו אמרת כו' נ"ב נ"ל לרבה בר בר חנה ומה שנאמר אח"כ אמר רבה הוא רבה בר נחמני

ודו"ק:

רש"י בד"ה משום דקשיא כו' אם גירשה ויחזירנה ויפטור אלמא כו' כצ"ל:

בד"ה אמר עולא כו' דאי לתחלתו ולומר שישאנה לא יאמר ולו תהיה לאשה ונגמר ממוציא שם רע כו'

כצ"ל:

בד"ה ואם אינו כו' לאחריו הס"ד:

בד"ה אלא אמר רבא כו' לכל ימיו הרי כו' העברת הלאו כצ"ל והס"ד והד"א:

דף טו:

תוס' בד"ה הניחא כו' כלל מידי הוא כו' דהאי אינו לאו הניתק לעשה כו' שבתלמוד משום דדרשינן כו'
כצ"ל והד"א:

בד"ה במאי כו' מעל הבנים דאי לקי כו' כצ"ל:

דף טז.

רש"י בד"ה חוץ הא דלעיל נמי נשבע הוא כצ"ל:

בד"ה קשיא דר"י אדר"י לתרוייהו כצ"ל:

תוס' בד"ה אי דקטלה כו' דמיירי שהרגה בשוגג כו' נ"ב פי' ונאמר דחייבי מיתות שוגגים חייבים

במלקות ודו"ק ]עיין במהרש"א[:

דף טז:

תוס' בד"ה ריסק כו' כל שהוא חייב א"כ ע"כ אכילה אתי למידרש היכא דאיכא כו' חל על איסור כולל

אמרינן נמי דטמאים מצטרפים כו' כצ"ל ונ"ב פי' שיבא איסור נבילה ויחול על איסור טומאה וק"ל:

דף יז.

תוס' בד"ה ורבנן בריית כו' איבד שמו על ידו כו' נ"ב פירוש שמתחלה היה נקרא גיד הנשה ועכשיו

חתיכת גיד וק"ל:

דף יז:

תוס' בד"ה דלמאי דס"ל כו' מ"מ לא אתא אלא להכי כדפרישית כו' כצ"ל:

בד"ה איסור בעלמא איתא בכולהו הא דמרבה אזהרה כו' כמו שאפרש מבשר כו' כצ"ל:

דף יח.

רש"י בד"ה קרא יתירא כו' למיהוי לאו באנפי נפשיה נ"ב נ"ל שחוזר אמה שלמעלה דלהכי נכתב למיהוי

לאו כו':

בד"ה כיון שיצא כו' נאסר מבשדה יתירא כו' על אכילתו כצ"ל והס"ד:

תוס' בד"ה איסור בעלמא כו' ומה שבא לחדש בעולה היינו כהן כו' לא למלקות באיסור דחוץ לחומה

בכל חד כו' כצ"ל:

בא"ד במקרא יותר משאם כו' נ"ב פירוש במקרא דלא תוכל לאכלם דכולל הכל וק"ל:

בא"ד דאגב אינך כתביה כדאמרינן דע"כ ה"א ליכא כו' לא תוכל לאכלם לא קאי אעיקרא ור"י כו' כצ"ל

והד"א:

בד"ה ולילקי משום זר כו' וישנו כמו אכילה כו' נ"ב פי' אפי' ליכא כזית:

דף יח:

תוס' בד"ה כל שבקדש כו' וטמא ופסולין אחרים וי"ל כו' כצ"ל ונ"ב כפול לעיל בדבור הארוך בד"ה

ומאן תנא דפליג אר' יהודה כו' כצ"ל:

דף יט:

גמ' שם אפיתתא דירושלים מהו פשיטא כו' כצ"ל ונ"ב כך נראה לפי גירסת ספרים שלנו ויותר נראה

בעיני מגרסת המפרש נ"ל:

רש"י בד"ה רבינו גופיה כו' ר"י בר' נתן נ"ב הוא חתנו של רש"י והוא אחיו של ראב"ן שיסד ספר צפנת

פענח:

בד"ה מעשר ראשון כו' כנגד מזרח וכן מעשר שני בדרומה תרומה בעוקצה כו' דבעו ראשית שיהו

שיריה כו' ראשית שיהו שיריה ניכרין כצ"ל הס"ד ואח"כ מה"ד והיא שנת מעשר שני ואותה שנה כו'
אותה תאנה מעשר עני בגבולין או שהיא שנת מעשר כו' כצ"ל:

דף כ.

רש"י בד"ה דעייל כו' ממנה דקסבר כו' משיפקסו כו' הס"ד והד"א:

בד"ה חייב על הראש וכו' כדאמרי' לקמן כו'. נ"ב חוזר אהא דלעיל ומשום הכי כתב המגיה יש כאן

גמגום ודו"ק:

דף כ:

רש"י בד"ה איכא דמפיק כו' כעדשה וסימנך כו' הד"א:

בד"ה ה"ג תנא הנוטל כו' כצ"ל. ונ"ב וכן הגירסא בסוף המצניע )עיין במהרש"א(:

בא"ד ולא גרסינן תניא כצ"ל והס"ד. ונ"ב פירוש ולא תניא שקאי לעולם אמה של מעלה כמו תניא נמי

הכי או והא תניא כו' וק"ל:

דף כא:

גמ' משום זורע בי"ט. נ"ב פי' ויש כאן ב' מלאכות חרישה וזריעה וחייב שתים דהא משקה מים לזרעים

חייב משום חורש ומשום זורע וק"ל:

אמר ליה עדא תהא. נ"ב פי' זאת תהא ונ"ב עוד פ' השולח )גיטין דף מ"ה( פירש"י עדא אמרה כמו זאת

אומרת:

שם גיד בחלב ואכלה לוקה כו' כצ"ל:

רש"י בד"ה בכור בכור כו' נפקא לחולין כצ"ל והס"ד:

בד"ה המנכש כו' ורבנן דפליגי כו' כצ"ל. ונ"ב פי' כך הוא אליבא דס"ד וק"ל:

תוס' בד"ה החורש כו' שהוא מוקדשין חולין בשור וחמור לאו דוקא דליכא כו' כצ"ל:

דף כב.

גמרא איסור כולל לית ליה כו'. נ"ב פי' ומש"ה ליכא למימר מגו דחייל אחול כו':

דף כב:

גמ' שם המכות האלה בין ידיך כו'. נ"ב פי' אלמא שדרך המכות להיות בין ידיך והיינו בין הכתפיים

והיינו אותה מכה של ארבעים לר' יהודה ודו"ק:

ועוד יש לפרש מאחר דאשכחן שדרך להכות בית מאהבי' א"כ אין לפחות מארבעים שלימות וזו היא

לטובתו ודו"ק:

שם שליש מלפניו ושתי ידות מלאחריו כו' כצ"ל. ונ"ב פירוש שליש על כתף ימין ושליש על כתף שמאל וכן

להדיא בהרמב"ם:

רש"י ]בד"ה[ כפולה אחת לשתים ועוד רצועה כו'. נ"ב נראה לי לפרש שהרצועה ראשונה של עגל שהיא

כפולה חוזר ומכפל בכל רצועה אחת שהיא כפולה והיינו ב' שהן ד' ואולי כן דעת המחבר ומה שאמר

ועוד רצועה אחרת היינו אותה שהיא של חמור שתוחב באותה של עגל נמי כפולה לשנים ודו"ק:

בא"ד הרצועה ושל חמור לקיים בהן כו' ולא נהירא לשון אחר כו' כצ"ל והד"א:

בד"ה הוסיף לו רצועה עד האומד הס"ד:

דף כג:

גמרא אמר רב יוסף מאן סליק כו'. נ"ב פי' במה ידעינן למפסק הלכה דשמא ידונו אותו בשמים אפי'

אחר שלקה ##ח"ק:

שם על ידיה תא שמע ואומר כו'. כצ"ל:

דף כד.

גמ' דאי לא תימא הכי כו'. נ"ב פי' ואף תימא שאין חילוק בין כל אלה לאלה אפי' הכי אשכחן אף היכא

דכתיב כל אלה דאחת מאלה קאמר ובס"א יש גירסא אחרת:

שם בדר' חייא בר אבא דאמר רבי חייא בר אבא זה שאינו כו' כצ"ל:
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עַ הוֹשֻׁ י יְ נֵ פְּ

דף ב.

משנה כיצד העדים נעשין זוממין מעידין אנו באיש פלוני שהוא בן גרושה כו' ופירש"י שהוא בן גרושה

בפנינו נתגרשה אמו קודם שנולד והרי הוא חלל ופסול עכ"ל. ונראה שהוצרך לפרש כן דאל"כ לא שייך

ענין הזמה בעדות זה שהרי עיקר הזמה היינו שהוזמו ע"י עדים שאמרו עמנו הייתם ביום פלוני במקום
פלוני וא"כ אם העידו סתם על פלוני שהוא בן גרושה כדי לעשותו חלל א"כ לא שייך הך מלתא כלל שאין

זה תלוי בזמן לכך הוצרך רש"י לפרש שעיקר העדות היינו שאמרו בפנינו נתגרשה אמו וא"כ ע"כ איירי

שנתגרשה בפנינו ביום פלוני במקום פלוני ונראה לכאורה דע"כ איירי בענין שאמו של זה כבר מתה
דאל"כ בלא"ה לא שייך בכה"ג כאשר זמם שהרי יכולין לומר לאוסרה לכהונה באנו כדאיתא כה"ג פ' היו

בודקין )סנהדרין דף מ"א( והובא בתוס' כאן מיהא השתא דאתינא להכי שפיר מצינן למימר דאיירי

אפילו בשאמו קיימת ואפ"ה שייך שפיר דין הזמה לעשותן חללין דאי לאוסרה לכהונה באו היה להם
להעיד שראו שנתגרשה לאחר שנולד זה הבן ובזה מדוקדק לשון רש"י במ"ש קודם שנולד אע"פ דלא הוי

חלל אלא א"כ שנתגרשה קודם שנתעברה אפ"ה כיון שאין זמן ההריון ידוע מש"ה דיקדק וכתב שנולד
דעיקר כוונתו דאי לאוסרה לכהונה באו הל"ל שנתגרשה לאחר שנולד כן נ"ל ועיין בתוספות י"ט. ועוד

נראה דבלא"ה עיקר עדותן באמרם שהוא בן גרושה היינו שנתגרשה מבעלה הראשון ואח"כ נשאת

לאביו של זה שהיה כהן דלפ"ז אפשר שהאיש והאשה היו שוגגין בדבר דאין לפרש שהעידו שנתגרשה
מאביו של זה וחזר ונשאה דא"כ הרי יש חיוב מלקות בעדותן כדדרשינן בר"פ האשה רבה דהא דכתיב

וקדשתו באיסורי כהונה היינו בע"כ שאם לא רצה דפנו ופירש"י שמכין אותו עד שתצא נפשו אם אינו

רוצה לגרש וא"כ הרי שייך בהו שפיר כאשר זמם אפי' אם באו לאוסר' על בעלה וא"כ מהיכא תיתי
נאמר שיעשו בן גרושה תחתיו אע"כ כדפרישית כן נ"ל ליישב מה שדקדק התוספות י"ט ע"ש ודוק

היטיב:

שם או בן חלוצה כו' אין אומרין יעשו בן חלוצה תחתיו. אע"ג דבן חלוצה לא הוי אלא חלל מדרבנן אפ"ה

סד"א דשייך בהו דין הזמה כיון שרצו לעשות זה הבן חלל דרבנן וכ"כ הר"ן ז"ל:

בתוספות בד"ה מעידין אנו באיש פלוני כו' ויש לדקדק אמאי לא נקיט מעידין אנו באיש פלוני שהוא

ממזר כו' וי"ל משום דקאי כו' עס"ה. ולכאורה תירוצם דחוק מיהו למאי דפרישית בסמוך נ"ל ליישב
בפשיטות דבמעידין עליו שהוא ממזר לא שייך בהו ענין הזמה דמתניתין כיון דהזמה אינו אלא ע"י עמנו

הייתם ביום פלוני במקום פלוני וא"כ לפ"ז ע"כ שהעידו על אמו שראו שזינתה לחייבי כריתות או מיתת
ב"ד ביום פלוני במקום פלוני ובענין זה נראה דלא משכחת לה הך מלתא בכה"ג שע"י עדותן יהא ממזר

ודאי דאי בפנויה זינתה לא' מקרוביה לא הוי ממזר ודאי דמנא ידעי שנתעברה מאותה ביאה דלמא כי

היכי דאפקרה לגבי דהאי אפקרה נמי לגבי אחרינא מרובא דעלמא שכשרין אצלה ובאשת איש שזינתה
נמי ליכא לאוקמי דהא קי"ל דרוב בעילות אחר הבעל ועוד דאפי' את"ל דמשכחת לה כגון שבעלה

במדינת הים או שמעידין שבעל בעצמה אסור עליה ופסול עליה בחייבי כריתות ומיתות ב"ד מצד קורבה

אלא דאפ"ה לא שייך כאן דין הזמה כיון שמצד עדותן יש כאן חיוב מיתה במזיד וקרבן בשוגג ועוד
שיכולין לומר לאוסרה על בעלה באנו ולהפסידה כתובת' וכל תנאי כתובתה וכתובת בנין דיכרין כדאיתא

ביבמות וא"כ משלמין ממון ואם נאמר דאיירי שהעידו שהוא ממשפחת ממזרים א"כ לא שייך לומר
עמנו הייתם בזמן פלוני במקום פלוני שאין זה תלוי בזמן משא"כ בבן גרושה אתיא שפיר כדפרישית כן

נראה לי ודו"ק:

בתוספות בד"ה מעידין אנו באיש פלוני שחייב גלות וא"ת היאך הם יכולין לחייבו גלות בעדותן הא יכול

לומר מזיד הייתי כדאמר גבי אוכל חלב בפ"ק דב"מ כו' עס"ה. והקשה מהרש"א ז"ל ומאי קושיא הא

אינו מהימן לומר מזיד הייתי דהא אין אדם משים עצמו רשע והא דמהימן גבי אכלת חלב היינו משום
שעשה תשובה ואינו רוצה להביא חולין לעזרה כמ"ש התוס' עצמן שם בפ"ק דב"מ עכ"ל מהרש"א והניח

בקושי' ולענ"ד נראה דלק"מ דבלא"ה משמע מל' התוס' שכתבו היאך הם יכולין לחייבו גלות בעדותן ולא

קשי' להו בפשיטות אעיקר גלות דכתיב בקרא היכי משכחת לה הא יכול לומר מזיד הייתי אע"כ משום
דאיכא למימר אה"נ עיקר גלות בקרא היינו עצה טובה להורג בשוגג שלא יהרגנו גואל הדם והא דכתיב

נמי בתר הכי עד עמדו לפני העדה למשפט ואם בשנא' בלא איבה הדפו והשיבו אותו זקני העדה לעיר
מקלטו דפשטא דקרא משמע שנתחייב גלות במשפט ע"פ העדים דבהם נמי איכא למימר דהוי משום

עצה טובה שהרי אם יאמר מזיד הייתי כ"ש שיהרגנו גואל הדם אבל אלשון משנתינו דאיירי בדין הזמה

מקשו התוס' שפיר מה הזמה שייך כאן כיון שאין החיוב גלות מצד עדותן שהרי הוא יכול לומר מזיד
הייתי וא"כ לפ"ז אין מקום לקושית מהרש"א דכוונת התוס' דכיון דאיגלי מילתא שאלו העדים עדות שקר

הן שלא הרג כלל אפי' בשוגג וא"כ מעיקרא כשהעידו נמי לא היו יכולין לחייבו גלות בעדותן דמסתמא

יאמר האמת שלא הרג ואף לפי דבריכם שהרגתי אפ"ה איני חייב גלות בעדותכם שיכולני לומר מזיד
הייתי ואע"ג דאפ"ה בדידיה תליא מילתא אם ירצה לגלות מעצמו מיראת גואל הדם אפ"ה כיון שאין זה

מעיקר הדין אלא עצה טובה תו לא שייך הזמה בכה"ג שהרי אפי' אם לא העידו כן בב"ד אלא חוץ לב"ד
אפ"ה אפשר שיגלה מעצמו מיראת גואל הדם וע"ז מתרצים התוס' שפיר בתירוצם הראשון ששייך שפיר

הזמה כגון שהעדים העידו שהרג בשוגג ולא מזיד ובתירוצם השני כתבו דודאי אה"נ אם יטעון לפני ב"ד

שהעידו שקר שלא הרג בשוגג והוא נאמן במגו דמזיד הייתי ודאי שאין הב"ד יכולין לחייבו גלות בעדותן
אלא דאפ"ה א"ש הא דקתני שמעידין שחייב גלות והיינו היכא ששותק דכיון דהשתיקה כהודאה דמיא

ממילא חייב גלות ע"פ הדין כנ"ל נכון ליישב התוס' ותו לא מידי:

בגמרא תנא התם קאי כו' ויש עדים זוממין אחרים שאין עושין בהם דין הזמה כו'. לכאורה לפ"ז אכתי

לשון המשנה אינו מדוקדק וטפי הוי שייך למיתני כיצד אין העדים נעשין זוממין אלא לוקין ארבעים
והנראה בזה דאיצטריך למיתני בהאי לישנא לאשמעינן דלא שייך מלקות לגבי עדות אלא כשהוא דרך

הזמה גמורה אי הוי שייך הזמה והיינו דוקא שאומרין על העדים עצמן עמנו הייתם אבל אם אומרין

שהאיש פלוני שהעידו עליו היה עמהן שאין עליהם תורת עדות זוממין וכ"ש בשאינו דרך הזמה כלל אלא
שאומרים ששקר העידו לא שייך מלקות כלל כדמסקינן לקמן דלא תענה לאו שאין בו מעשה הוא:

דף ב:

ע"ב בגמרא אמר עולא רמז לעדים זוממין מניין כו'. ויש לדקדק אמאי קרי ליה רמז הא לפרש"י בד"ה

משום דהצדיקו משמע להדיא דפשטא דקרא לא מיתוקמ' אלא בעדים זוממין ובלא"ה נמי נראה
דלכאורה פשטא דקרא דכתיב כי יהיה ריב בין אנשים ושפטום והצדיקו את הצדיק כו' והיה אם בין

הכות הרשע דמשמע שע"י משפט של הריב מחייבין אותו ב"ד מלקות והיכי משכחת חיוב מלקות ע"י
משפט של הריב בין האנשים דאי בלאוין של גזל וריבית ואונאה ועושק שכיר הא בהדיא איתרבי לתשלומין

ואין לוקין עליהן וכן בלאו דחובל נמי אמרינן בכמה דוכתין בפירוש ריבתה תורה לתשלומין מילקי לא

לקי ותדע דלקמן בפ' אלו הן הלוקין כל הני דקחשיב במתני' כולהו בלאוין של איסורי אדם למקום וכן
הנך שכתבו התוס' שם דתנא ושייר א"כ מבואר להדיא דבלאוין שבין אדם לחבירו דשייך בהו משפט

ליכא מלקות וא"כ ע"כ דפשטא דקרא לא מיתוקמא כלל אלא לענין עידי הזמה וא"כ הדרא קושי' לדוכת'

אמאי קאמר לשון רמז ואפשר דאע"ג דפשטא דקרא איירי בהכי אפ"ה כיון דלענין עידי הזמה לא נזכר
בפירוש בלשון המקרא אע"ג דקרא דחיק ומוקי אנפשיה בעדים זוממין אפ"ה שפיר קרי ליה רמז ותדע

שכן הוא שאם נפרש לשון רמז כמשמעו לא הוי מן התורה לחייב מלקות וליסתור הכלל דקי"ל בכל דוכתי
לאו שאין בו מעשה אין לוקין עליו אלא ע"כ דדרשה גמורה הוא וכדפרישית אלא דלפ"ז קשיא לי איפכא

היאך מוקי עולא להאי קרא דוהיה אם בין הכות הרשע לענין עדים זוממין הא בהאי קרא גופא כתיב

והכהו כדי רשעתו ודריש עולא גופא לקמן דכדי רשעה אחת אתה מחייבו ואי אתה מחייבו משום שתי
רשעיות וא"כ פשטא דקרא בא לומר דאין לחייבו אלא משום רשעה אחת והיינו מלקות והיכי דאיכא שתי

רשעיות כגון מלקיות וממון לוקין ואין משלמין ואילו בזוממין אשכחן איפכא לקמן בפירקין דלר"מ לוקין

ומשלמין ולרבנן משלם ואינו לוקה לכך נראה דאדרבה מה"ט גופא קאמר עולא הכא בשמעתין שאינו
אלא רמז בעדים זוממין דודאי עיקר פשטא דקרא לא איירי בהכי מדכתיב כדי רשעתו אע"כ דפשטא

דקרא דכי יהיה ריב בין אנשים ושפטום איירי בריב משפט של דיני ממונות ממש ושפיר קאי אסיפא
דקרא דכתיב בתריה לא תחסום שור בדישו כדאשכחן בש"ס בדוכתי טובא דמהכא ילפינן שאין לוקין

אלא בלאוין שהן דומיא דלא תחסום וכפרש"י בחומש והיא ג"כ מלשון הסיפרי וא"כ לפ"ז שפיר קאמר

קרא דרשעה אחת אתה מחייבו והיינו מלקות משא"כ היכא דאיכא שתי רשעיות בהאי לאו דלא תחסום
והיינו מלקות וממון ומשכחת לה כי הא דתניא בפ' השוכר את הפועלים החוסם פרתו של חבירו ודש בה

לוקה ומשלם ומסיק רבא דלרבנן דפליגי אדר"מ האי דמשלם היינו בבא לצאת ידי שמים משום דאתנן

אסרה תורה כו' וע"ש בפירש"י אבל בב"ד אין לחייבו אלא מלקות אלא דאפ"ה ע"כ אתיא נמי לרמז
עדים זוממין מיתורא דוהצדיקו את הצדיק וכמו שפירש"י כנ"ל נכון בעזה"י אח"ז ראיתי בס' הרמב"ן

ז"ל בפי' החומש שהרגיש ג"כ במה שדקדקתי דלא משכחת שפיר חיוב מלקות ע"י ריב ומשפט של שני
אנשים ונתתי שבח לאל ית' שכוונתי לדעת הגדול כמותו אלא שהרמב"ן ז"ל נדחק לפרש בחד מכמה גווני

דלא רמיזי בהאי ענינא וע"כ דהאי קרא דחיק ומוקי אנפשיה אמנם לפי מה שכתבתי הוא יותר נכון

דודאי פשטא דקרא איירי בלאו דלא תחסום כדמשמע להדיא בלשון הספרי ובלשון רש"י בחומש ע"ש
ואולי מקום הניחו לי מן השמים ודוק היטב ומה שיש לדקדק עוד בזה ובלשון הרמב"ם ז"ל מבואר

בחידושינו שם בפ' הפועלים:

שם ותיפוק ליה מלא תענה. משמע לכאורה מלשון הגמרא דאמימרא דעולא קשיא ליה הכי מאי איצטריך

למילף מקרא דוהצדיקו הא בלא"ה חייב מלקות מלאו דלא תענה היכא דלא שייך כאשר זמם וקשיא לי
טובא דמעיקרא מאי ס"ד דשייך מלקות מלאו דלא תענה דא"כ מאי איריא עידי הזמה שע"י עמנו הייתם

אפילו שלא דרך הזמה נמי לחייבו מלקות ונהי דבעדים שהוכחשו לא משכחת לה דהא תרי ותרי נינהו

וכה"ג היכא דליכא הזמה גמורה כגון שבאו עדים ואומרים שא' מבעלי דינים היה עמהם ביום פלוני
במקום פלוני נמי תרי ותרי נינהו דלא שייך חיוב מלקות אלא דוקא בהזמה גמורה שחידשה תורה

דבתראי מהימני אלא דאכתי היכא דאסהיד תרי בחד דליכא חידוש כדאיתא בפ' מרובה א"כ אמאי לא

מחייבינן להו מלקות ועוד הא ודאי מהאי לאו דלא תענה לא הוה ידעינן חיוב מלקות בעדים זוממין
דמתני' דהא בכל חייבי לאוין דעלמא לא שייך חיוב מלקות אלא ע"י התראה ובעדים זוממין קי"ל בפ'

אלו נערות דלא בעי התראה וא"כ ע"כ היינו בהאי קרא דוהצדיקו דגלי קרא דשייך מלקות בעדים
זוממים ממילא ידעינן דלא בעו התראה כיון דלא שייך בהו התראה כדמסקינן התם בפ' אלו נערות

והנלע"ד בזה דאה"נ דלאו אעיקר מימרא דעולא קשיא ליה דלא איצטריך ליה האי קרא דוהצדיקו דודאי

איצטריך כדפרישית אלא דאאידך גיסא קשיא ליה כיון דאשכחן דגלי קרא דשייך חיוב מלקות בעדים
וע"כ היינו דאזהרה שמענו מלאו דלא תענה א"כ מאי איריא ע"י הזמה גמורה אפילו שלא דרך הזמה

כגון דאסהידו תרי בחד נמי לילקו מהאי לאו גופא דלא תענה ואפי' בלאו התראה ואהא משני שפיר

דעיקר לאו דלא תענה לא ניתן כלל למלקות כיון דלאו שאין בו מעשה הוא כנ"ל נכון ועיין מה שאכתוב
עוד בזה דף ד' ע"ב:

פיסקא משום ר"ע אמרו כו' מ"ט דר"ע קסבר קנסא הוא כו' אמר רב נחמן תדע שהרי ממון ביד

בעלים ומשלמין ומסקינן דהא דאמר רבה נמי תדע שהרי לא עשו מעשה היינו נמי מה"ט גופא שהממון

ביד בעלים וכפירש"י ולפ"ז משמע דהיכא שכבר שילמו הבעלים ע"פ העדים דלפי' ריב"א ור"י ברפ"ק
דב"ק דף ד' ע"ב בתוד"ה ועדים זוממין דבכה"ג נמי שייך הזמה דלענין ממון לא שייך למידרש כאשר

זמם ולא כאשר עשה וכ"כ הרמב"ם ז"ל א"כ ר"ע נמי מודה דמשלמין ע"פ עצמן ועיקר מילתא דר"ע

היינו דווקא כשעדיין לא שילמו כפשטא דמלתא דסתם עדים זוממין כנ"ל )ועיין עוד בסמוך ולקמן דף ה'
ע"ב אבאר עוד שיטת הרמב"ם ז"ל בזה( אלא דלפ"ז איכא למידק איפכא דא"כ מ"ט דרבנן דפליגי

אדר"ע הא כיון דלא שילמו אין לך קנס גדול מזה והיאך אפשר לומר דרבנן סברי דאפי' בכה"ג שהממון
ביד בעלים הוי ממון ולא קנס ועוד הא תנן בס"פ אלו נערות )כתובות דף מ"א( זה הכלל כל המשלם

יותר ממה שהזיק אין משלם ע"פ עצמו וכ"ש הכא שלא הזיק כלל אלא ביקש להזיק מיהו אפשר דרבנן

סברי דתשלומי עדים זוממין משום כפרה ומש"ה מחייבי רבנן ע"פ עצמו כדאשכחן נמי בשבועת
הפקדון כשנשבע לשקר והודה מחייב קרן וחומש וא"כ ע"כ דלא הוי בהאי כללא דס"פ אלו נערות שהרי

משלם יותר ממה שהזיק וע"כ היינו משום דחומש נמי לכפרה אתא )כדמשמע בלשון רש"י שלהי פרק ד'

שומרים ע"ש( וה"נ דכוותי' ועוד נ"ל דכיון דבתשלומי ממון דעדים זוממין לא דרשינן כאשר זמם ולא
כאשר עשה א"כ אפי' אם כבר שילם הנתבע הממון לשכנגדו ולאחר שנמצאו העדים זוממין הוחזר

הממון לבעלים אפ"ה צריכין העדים זוממין לשלם ג"כ לבעלים אע"פ שלא הזיקו דהא לא גרע מכאשר
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זמם וכ"ש הכא דאטריחוהו לבי דינא ולמיטרח אזוזי וכ"ש למאי דפרישית דעיקר תשלומי זוממין היינו

לכפרה וא"כ לפ"ז בכל ענין אמר ר"ע דאין משלמין ע"פ עצמן משום דקנסא הוא וכ"נ מדיקדוק לשון
הרמב"ם ז"ל בפ' י"ח מהלכות עדות ועיין עוד בסמוך:

דף ג.

בגמרא אמר רבא באומר עדות שקר העדתי כל כמיניה כיון שהגיד כו' ופירש"י כל כמיניה בתמיה וכי

יוכל הוא לחזור בו ויפטר הנדון מלשלם ולכאורה פירושו תמוה טובא דאדרבה מה"ט גופא דלא כל

כמיניה לפטור הנדון מלשלם מש"ה צריך העד זומם לשלם לפי חלקו וכבר הרגישו בזה המפרשים
וביחוד בס' לחם משנה שכתב דכוונת רש"י דכאן דאין יכול לפטור הנידון מלשלם א"כ אמאי קרי ליה

עד זומם והיינו לפי מאי שהבין מפרש"י דאיירי שלא הוזם ואף לפ"ז פירושו דחוק מאד בין בל' רש"י ובין

בל' הגמרא אמנם לע"ד נראה דרש"י מפרש הא דמשני רבא באומר עדות שקר העדתי היינו לאחר
שכבר הוזם חזר ואמר עדות שקר העדתי ומשמע ליה לרבא דהא דתניא דבעינן דוקא שיזומו שניהם

היינו דוקא אם עדיין אף לאחר שהוזמו עומדין בעדותן דאכתי ה"ל תרי ותרי מש"ה אין לך בו אלא
חידושו שלא האמינה תורה אחרונים יותר מן הראשונים אלא דוקא כשהוזמו שניהם ולא כשהוזם אחד

מהם משא"כ כשאותו עד שהוזם אומר עדות שקר העדתי ומודה לדברי עדי הזמה שפיר מצי סבר ר"י

דמשלם לפי חלקו כיון שבזו ליכא חידוש ובהא מקשה הש"ס שפיר כל כמיניה כיון שהגיד כו' ועי'
פירש"י וכי הוא יכול לחזור בו ויפטר הנדון מלשלם דודאי אילו היה יכול לפטור הנדון מלשלם ומהני

עכ"פ חזרתו לפני ב"ד הוי א"ש משא"כ השתא דכיון שהגיד אינו חוזר ומגיד ואין יכול לפטור הנדון

מלשלם א"כ הב"ד אין נזקקין לחזרתו כלל וכל מה שמודה בפניהם הוי כמודה חוץ לב"ד ולעולם יוכל
לחזור מהודאתו ולומר מחמת ביעתות' הוא דאודי כדי לפטור הנדון ולפטור ג"כ מתשלומי הזמה ואפי'

את"ל שצריך לשלם לצאת ידי שמים אכתי לא הוי ליה לר' יהודה למימר משלם דלשון משלם בדינא משמע
כנ"ל ועוד יש לי לפרש בדרך אחר דרש"י נמי מפרש הא דאמר רבא באומר עדות שקר העדתי לאו

אאותו עד שהוזם קאי אלא כפירוש התוספות דאעד שני קאי ולאו מטעמייהו דהתוס' אלא מטעם אחר

דעיקר שינויא דרבא היינו שסובר דהא דבעינן דוקא שיוזמו שניהם היינו משום דבעינן לענות בו סרה
ודרשינן עד שתסרה גופה של עדות ומש"ה כשלא הוזם אלא אחד מהם והשני עומד בעדותו לא שייך

הזמה דבכה"ג לא הוסרה גופה של העדות דהשני קיים וחזי לאיצטרופי וכה"ג לאו סרה מיקרי משא"כ

כשהוזם הא' והשני אומר עדות שקר העדתי ולפ"ז סרה כל העדות שפיר קרינן ביה לענות בו סרה
ומש"ה קאמר ר"י אותו העד שהוזם משלם לפי חלקו ואהא מקשה הש"ס שפיר כל כמיניה כיון שהגיד

וא"כ בכה"ג נמי לא סרה גוף העדות לגמרי כיון שהעד השני קיים ואינו נאמן לפטור הנדון מלשלם כיון
דאי אתא עד אחרינא בהדיה חייב הנדון לשלם ועוד אפי' בעדותו לבד מחייב את הנדון שבועה כנ"ל ואף

אם אפשר דרש"י לא כיון לזה אלא כפירושי הראשון שכתבתי אעפ"כ לא נמנעתי לכותבו שכן נ"ל עיקר

לפי לשון סוגיית הש"ס עד שאני תמה על רבותינו בעלי התוס' דכיון דלקושטא דמלתא מפרשים דהאי
באומר עדות שקר העדתי אעד השני קאי א"כ מי הכריחם לפרש עוד שהוזמו שניהם ולהוציא לישנא דעד

זומם דרב יהודה מפשטיה והוצרכו לדחוק ג"כ בהא דמקשה גמרא כל כמיניה כו' טפי ה"ל לפרש

בפשיטות כדפרישית ויש ליישב בדוחק והנלע"ד כתבתי ודו"ק ועיין עוד בסמוך:

בתוספות בד"ה באומר עדות שקר העדתי ושוב הוזם לכאורה משמע דכי אמר הכי וכו' עס"ה. עיין

במהרש"א ונראה מדבריו שמפרש המשך לשון התוס' בענין זה דמ"ש בתחלה ושוב הוזם היינו שרוצים
להכריח דאיירי בשוב הוזם והיינו שהוזמו שניהם כמ"ש בס"ה וע"ז כתבו דאע"ג דלכאורה משמע

דאיירי שלא הוזם אלא באומר עדות שקר העדתי לחוד נמי משלם לפי חלקו כדין עדים זוממין ממש
שאומרים עמנו הייתם חייבים לשלם אע"פ שהלה לא שילם עדיין אפ"ה חייב רחמנא משום קנס ובעי

רבא למימר שכן הדין נמי בעדות שקר העדתי דהיכא דאמרי תרווייהו עדות שקר העדנו נמי חייבין

לשלם אע"פ שהלה לא שילם והיינו דקרי ליה ר"י בלשון עד זומם ואתי ר"י לאשמעינן דבכה"ג דהיכא
דאמר חד מינייהו עדות שקר העדתי בכה"ג אשכחן דעד אחד משלם לפי חלקו ומסקו דא"א לפרש כן

משום דלא אשכחן משלם אלא בעמנו הייתם אע"כ דרבא נמי איירי דשוב הוזמו שניהם וכתב עוד שם

לפרש לשון המקשה כל כמיניה לפמ"ש התוס' בתחילת דבריהם לכאורה משמע ע"ש ולענ"ד פי' זה
דחוק מאד הן במ"ש בהמשך לשון התוס' דלפירושו האי לשון ושוב הוזם שכתבו תחלה מיותר הוא והן

בעיקר הפי' שאינו עולה על הדעת כלל לפרש אף לכאורה דרבא מפרש מילתא דר"י דעד זומם בכה"ג
דמה סברא הוא לומר כן ועוד דאפ' את"ל דעדות שקר נמי הוי כעד זומם לענין זה לשלם במה שביקשו

להפסיד אפ"ה לא יהא הטפל חמור מן העיקר דבעיקר עדים זוממין בעינן שיוזמו שניהם ובעדות שקר

העדתי יאמר ר"י דעד א' שהוזם נמי משלם ועוד דבעדים זוממין אין משלמין ע"פ עצמן אם לא כשאמרו
נתחייבנו ממון בב"ד ובעדות שקר שלא בא לידי הזמה יסבור ר"י דאפי' עד א' משלם ע"פ עצמו ועוד

לשון כל כמיניה לא שייך שפיר לפי פירושו כמבואר למעיין בדבריו וכ"ש במאי דפשיטא ליה דבעדות

ממון נמי אמרינן כאשר זמם ולא כאשר עשה וכבר כתבתי שאינו כן כמ"ש ריב"א ור"י בפ"ק דב"ק
ונראה דלשון הגמרא הכי משמע להו מדחשיב עדים זוממין בהדי כ"ד אבות נזיקין אלמא דבנזיקין נמי

איירי וכ"כ הרמב"ם ז"ל להדי' וכן משמע מסתימת לשון הטור )סי' ל"ח( אמנם בלשון הר"ן מצאתי
שכתב ג"כ דבממון נמי שייך כאשר זמם ולא כאשר עשה ועיין מה שאכתוב בזה דף ה' ע"ב לכך נראה

יותר כמו שנראה מל' מהרש"ל ז"ל בס' ח"ש דכל דברי התוס' לעולם איירי בשוב הוזם אלא דלכאורה

הוי משמע להו דבהוזם האחד והשני אומר עדות שקר העדתי הוי כאילו הוזמו שניהם וכ"ש היכא דאמרי
תרווייהו עדות שקר העדנו ושוב הוזם אחד מהם וע"ז כתבו דלא נראה דכיון דלא אשכחן מאן דמשלם

אלא דוקא בעמנו הייתם והיינו שהוזמו שניהם דבכה"ג גזירת הכתוב היא כנ"ל בכוונת מהרש"ל ז"ל אלא

שגם זה מגומגם קצת לכך נראה יותר כדפרישית בל' רש"י ומתוך מה שכתבתי יש ליישב ג"כ לשון הטור
במ"ש בשם ר"ת שנתקשו בהם הב"י וכל האחרונים וע"ש בל' הש"ך באריכות אלא שאין להאריך כאן

והמשכיל יבין מדעתו ודוק היטב:

בגמרא כמאן דלא כר"ע. משמע מל' סתמא דתלמודא מדדחיק לפרש מלתא דר"י דוקא באומר העדנו

והוזמנו בב"ד ונתחייבנו ממון אלמא דהלכה כר"ע וכ"כ הרמב"ם והטור להדיא וכתב הב"י דמהכא
פשיטא להו ומדאיירי נמי לעיל רבה ור"נ בטעמא דר"ע ואמרו תדע אלמא דהך סברא פשיטא להו

טובא א"כ מסתמא דהלכה כר"ע דקסבר קנסא הוי ומ"ש הפוסקים והרי"ף והרא"ש והטור דיני הזמה

אע"ג שאין דרכם לכתוב דינים שאינן נוהגים בזמן הזה היינו לענין דאי תפס לא מפקינן מיני' כמ"ש
הב"י )סוף סי' ל"ח( ונראה שמטעם הזה השמיט הטור האי דינא דעד זומם משלם לפי חלקו אע"ג שיש

בזה חידוש גדול אפ"ה כיון דלא שייך הכא לומר אי תפס לא מפקינן מיניה דהא למאי דמסקינן דלא
משכחת להך מלתא אלא כשאומר הוזמנו בב"ד ונתחייבנו ממון א"כ לא שייך הך מלתא בזמן הזה שהרי

אין הב"ד מחייבין אותן בזמן הזה כיון דקנסא היא כנ"ל. והוצרכתי להאריך בזה משום דלפי דמשמע

מהסכמת כל הפוסקים דהלכה כר"ע דקנסא הוא א"כ תיקשי הלכתא אהלכתא במאי דאמרינן בכמה
דוכתי בש"ס הא קי"ל דאינו לוקה ומשלם והיינו כחכמים דלקמן במשנה )דף ד'( במעידין אנו באיש

פלוני שחייב לחבירו מאתים זוז ודלא כר"מ דאמר לוקה ומשלם כדאיתא בפ' אלו נערות ובפ' מרובה

ובפ' הפועלים ובכמה דוכתי ואנן הא מסקינן לקמן דטעמא דר"מ משום דס"ל כר"ע דאמר עדים
זוממין קנסא הוא ולפ"ז משמע ע"כ דטעמא דחכמים משום דעדים זוממין ממונא הוא כמ"ש

התוספות לקמן ובכל הסוגיות הנזכרים ומה שנלע"ד בזה יבואר לקמן במקומו אי"ה:

במשנה מעידין אנו באיש פלוני שגירש את אשתו ולא נתן לה כתובתה פירש"י שגירש את אשתו בפנינו

ביום פלוני וזה אומר לא גרשתיה ואיני חייב לה כתובה עכ"ל. ונראה לכאורה מל' רש"י שהעדים לא
העידו בפירוש שלא נתן לה כתובה אלא עיקר עדותן על הגירושין לחוד אלא שע"י אותן העדות האשה

תובעת כתובתה ואיירי בענין ששטר כתובתה בידה או במקום שאין כותבין לענין עיקר הכתובה בלבד

אלא דלפ"ז קשי' לי דאכתי אמאי מחוייבין העדים לשלם טובת הנאת כתובתה הרי יכולין לומר שלא באו
אלא להתירה לשוק שהרי הבעל אומר לא גרשתיה ולא להגבות כתובתה ועוד דהיאך העדים יודעין שלא

פרע לה כתובתה דלא ראינו אינו ראיה וא"כ פשיטא דיכולין לומר שהיו סוברין שכבר פרע לה כתובתה
לאחר גירושין א"כ לפ"ז נראה דהא דקתני ולא נתן לה כתובתה מן העדים הוא שאומרים בבירור שלא

נתן לה כתובה כגון שהתנה בפירוש בשעת גירושין שאל יפרענה אלא בפניהם ואפשר שרש"י ג"כ הכי

מפרש לה אלא שקיצר בלשונו ועיקר כוונת רש"י אינו אלא לפרש שצריכין לומר שגירש את אשתו ביום
פלוני דבענין זה שייך הזמה דעמנו הייתם ביום פלוני כנ"ל. והוצרכתי להאריך בזה משום דנפקא מיניה

לענין סוגיא דשמעתין כמו שאברר בסמוך:

בגמרא כיצד שמין א"ר חסדא כו' עיין בפרש"י ותוס' שהאריכו בפירושם ולדבר א' נתכוונו דכל השקלא

וטריא ופלוגתא דהנך אמוראי היינו לענין עיקר הדין שנסתפקו אם אומרים זכות הבעל או זכות האשה
וכדמפרשו מילתא בטעמא אלא שהרי"ף והרא"ש והר"ן מפרשו בע"א בשם הגאון הגדול דהא דאמרינן

שמין בבעל או באשה היינו אם הוא ילד או זקן בריא או חלש קפדן או ותרן ומ"ד באשה היינו אם היא

יולדת בצער ואם היא קנטרנית להקניטו שיגרשנה כו' וכ"כ הרמב"ם ז"ל בחיבורו ועיין בל' הרא"ש מה
שהקשה על פירש"י ותוס' אמנם למאי דפרישית בסמוך נלע"ד לכאורה דכפירש"י ותוס' מוכרח בסוגיא

דאי כפי' הגאון א"כ מעיקרא מאי קאמר כיצד שמין הא מסברא אית לן למימר דשמין בין באיש ובין

באשה שאם עיקר הדין דשייך שומא בכל הני מילי לפי שהלוקח נותן עיניו בכל זה א"כ פשיטא שצריך
לשום בשניהם בין באיש ובין באשה כיון שאפשר לקיים שניהם ואין זה סותר את זה משא"כ לפירש"י

ותוס' א"ש כיון דבעיקר הדין קמיפלגי דאי אפשר לילך אחר שומת שניהם שהרי סותרין זא"ז שזכות
הבעל שוה יותר מזכות האשה כמ"ש רש"י ותוס' באריכות ועוד דלפירושם קשה מה שדקדקתי בסמוך

דהיאך שייך שומא זו לענין תשלומי הזמת העדים כיון דלא רמיא הך מילתא עלייהו למידק בשעה שהעידו

אם הוא חולה או זקן או בריא או קפדן וכן להיפך כיון שאינן אלא דברים המסורים ללב ואין כל הדיעות
שווין ואף שאיני כדאי להכניס ראשי בין הקדמונים מ"מ תורה היא וללמוד אני צריך וכאן לא באתי אלא

ליישב שיטת רש"י ותוס' דנראה שמזה הטעם עצמו הוכרחו לפרש כן וכ"ש ממאי דמשמע להו דהאי

בכתובתה דקאמר ר"פ היינו למעוטי נכסי מלוג לפי שאין זה מעיקר עדותן שיכולין לומר לא היו יודעין
מזה אלמא דלעולם אין לחייב העדים אלא בדבר ברור במה שהוא מעיקר עדותן ורמיא עלייהו למידק

וכדפרישית בסמוך וצ"ע ליישב שיטת הפוסקים בזה ודו"ק:

דף ג:

בגמרא אמר רבא הב"ע כו' ובמוסר שטרותיו לב"ד ופירש"י שהוא פרוזבול שהתקין הילל והתוס' הקשו

על פירושו וכתבו דתרי מילי נינהו. ולע"ד נראה דכוונת רש"י בזה דהיא גופא קשי' ליה אמאי מוקי רבא
מתניתין במוסר שטרותיו דלא שכיח ולא ה"ל לסתום אלא לפרש טפי ה"ל לאוקמי בפרוזבול דשכיח

טובא שהרי הילל התקין כן מפני תיקון העולם לכך מפרש רש"י דבאמת חדא מלתא היא דאי לאו דמוסר

שטרותיו לב"ד אינו משמט מדאורייתא לא היה הילל מתקן פרוזבול אף דשביעית בזמן הזה מדרבנן מ"מ
כל מאי דתיקנו רבנן כעין דאורייתא תיקון אלא כיון דמוסר שטרותיו לב"ד אינו משמט מדאורייתא

מש"ה התקין הילל פרוזבול והוי נמי כעין דאורייתא וא"כ לפ"ז רבא עיקר מילתא נקיט כן נ"ל:

שם ואמר רב יהודה אמר רב ג' לוגין מים שנפל לתוכן קורטוב כו' לא פסלוהו כו' והתני ר' חייא הורידו

את המקוה ופירש"י בד"ה לא פסלוהו דפסול מקוה במים שאובין מדרבנן הוא ובד"ה הורידו את המקוה
כתב מהכשירו לפסול עכ"ל. לכאורה מפשט' דהאי לישנא משמע דבמקוה שלימה של מ' סאין איירי

שהיתה כשירה קודם שנפלו הג' לוגין בתוכו ואפ"ה פסול מדרבנן והיינו כשיטת הרשב"ם בפ' המוכר

את הבית שהביא הב"י בהל' מעין ומקוה בסי' ר"א אלא דמלבד שכל הפוסקים חולקים על פי' רשב"ם
כמ"ש הב"י דרשב"ם יחידאי הוא וכ"ש דרש"י גופא בפ"ק דשבת בסוגיא די"ח דבר דמייתי הש"ס התם

הילל אומר מלא הין מים שאובין פוסלין את המקוה וחכמים אומרין ג' לוגין פוסלין כתב רש"י להדיא
פוסלין אם נופלין לתוכו קודם שנשלם אבל אם נשלם שוב אינו פוסל אפילו המשיך לתוכן אח"כ אלף

סאים וא"כ ע"כ דהכא נמי בכה"ג גופא איירי שעדיין אין המקוה שלימה אלא חסירה ואפ"ה שייך שפיר

לשון לא פסלוהו כיון דמעיקרא בחזקת כשרות היו המים שבמקוה להרבות לתוכן מים שאובין עד
שישלימו למ' סאין כיון שרוב המקוה מים כשירי' הן משא"כ השתא שנפלו לתוכו ג' לוגין כל מי המקוה

שהיו בתוכו נפסלו לגמרי ומש"ה שייך נמי האי לישנא דהורידו את המקוה כיון שהמים שבתוכו נפסלו

מהכשירן לפסול וזה ברור בכוונת רש"י ואף דלכאורה הי' באפשר לפרש לשון רש"י בפ"ק דשבת דמ"ש
אבל אם נשלם שוב אינו נפסל היינו דוקא ע"י המשכה ומטעם שאובין שהמשיכם אתי עלה כדמשמע

לכאורה בלשונו שכתב אפילו המשיך לתוכו אלא דאי אפשר לפרש כן דממה נפשך אי מטעמא דשאובין
שהמשיכוהו איירי הא קי"ל דבעינן ריבוי' והמשכה וא"כ היאך כתב אפילו המשיך אלף סאין וליכא

למימר נמי דרש"י סבר כשיטת הפוסקים דשאובה שהמשיכוהו כולה כשירה כרבנן דר"א בן יעקב

ספ"ק דתמורה כמ"ש התוס' שם בשיטת רש"י דא"כ אפילו במקוה חסירה נמי כשר ע"י המשכה ולפ"ז
ע"כ דרש"י בפ"ק דשבת בלא המשכה איירי ומ"ש אפילו המשיך לתוכו לישנא בעלמא נקט כדאשכחן

בכמה דוכתין במסכת מקואות ובלשון הפוסקים אע"כ כדפרישית דרש"י כשיטת כל הפוסקים ס"ל

דהא דקי"ל דבעינן ריבויא והמשכה נמי איירי דוקא במקוה חסירה מש"ה בעינן שיהא רוב המ' סאין
מן הכשירין ומיעוט מהשאובין שנמשכו דהמשכה זו מועלת להשלים אבל במקוה השלימה לעולם אינה

נפסלת אפילו מילא בכתף ונתן לתוכו אלף סאין בלא המשכה כשירה כשיטת כל הפוסקים שהביאו כמה
ראיות ממשניות וברייתות דמקואות וכמו שאבאר קצת בסמוך בישוב שיטת רש"י וכן מבואר עוד בלשון

רש"י בפרק מרובה גבי צינור שחקקו ולבסוף קבעו ע"ש:



פני יהושע · מכות

ועוד דהא עיקר פירושו של הרשב"ם בפ' המוכר את הבית דבמקוה שלימה נמי שייך פסול שאובין נראה

מפירושו שם שיצא לו כן מסוגיא דפ' הערל דמייתי הש"ס התם מתני' דמקואות דקתני נתן סאה ונטל
סאה כשר ואמר רבי יוחנן עד רובו ומשמע להדיא דהיכא שלא נטל סאה נפסל המקוה ע"י שאובין שנתן

לתוכה ולא ניחא ליה להרשב"ם ז"ל לפרש הך מתניתין ומימרא דר' יוחנן לענין מי פירות כמ"ש התוס'

בפרק הגוזל קמא )בבא קמא דף ק' ע"ב( בד"ה אמר לו גדור ע"ש אלא שהתוס' עצמן כתבו שם שיש
להקשות על פי' זה מהך סוגיא דפ' הערל גופא ע"ש שרוצין ליישב בדוחק מש"ה לא משמע ליה להרשב"ם

כלל הך סוגיא אלא במים שאובין גרידא וכיון שכן הא רש"י גופא בפ' הערל מפרש ג"כ הך מתניתין
דמקואות לענין מי פירות כשיטת התוס' ודלא כהרשב"ם ומה שיש לדקדק בעיקר פירושו של הרשב"ם

ובמאי שהשיגו הרמב"ן ז"ל בפרק המוכר את הבית תקצר היריעה מהכיל ודעתי לבאר אי"ה במקום

אחר וכאן לא באתי אלא בשביל דבר שנתחדש מתוך כך לקמן בשמעתין במימרא דרב בטובל בים הגדול
שנחלקו רש"י והתוס' בחילוף הגירסאות וכמו שאבאר בסמוך ועיין עוד בחידושינו שם בפרק הגוזל

קמא שכתבתי ליישב הך סוגיא דפרק הערל ולקיים פירש"י והתוס' דשפיר איירי במי פירות ע"ש ודוק

היטב:

דף ד.

בגמרא ואמר ר"י אמר רב חבית מלאה מים כו' לא עלתה לו טבילה חיישינן לשלשה לוגין ופירש"י שמא

כל מים שהיו בחבית עומדים יחד ושמא בא זה ראשו ורובו במים שאובין כו' עס"ה. ולכאורה אין לשון

רש"י מדוקדק במ"ש שמא כל מים שהיו בחבית עומדים יחד ואין זה כלשון הגמרא דאמר חיישינן לג'

לוגין שלא יהו במקום א' ולכאורה היה נ"ל בכוונת רש"י שהוכרח לפרש כן והיינו לפי מה שכתבתי לעיל
דשיטת רש"י כשיטת כל הפוסקים דבמקוה שלימה של מ' סאין כשירים תו לא מיפסל בשאובין אפי'

מילא שאובין כל היום וא"כ לפ"ז קשיא טובא אמימרא דרב דאמר אפי' בים הגדול שייך פסול שאובין
כיון דקוו וקיימי ואכתי מ"ש ממקוה אע"כ דצריך לחלק דהא דמקוה שלימה אינה נפסלת בשאובין אפי'

שופך כל היום היינו משום דאמרינן קמא קמא בטל משא"כ בחבית דנפיש עמודיה לא שייך לומר קמא

קמא בטיל כדאיתא להדיא בשלהי מסכת עבודת כוכבים דף ע"ג לענין יין נסך א"כ אפשר דזהו כוונת
רש"י שכתב שמא כל מים שהיו בחבית עומדים יחד ולא שייך לומר קמא קמא בטל ולפ"ז הא דאמרינן

בגמרא חיישינן לג' לוגין שאובין היינו משום דעיקר מילתא נקט שזה עיקר הפסול בשאובין כך היה נ"ל

לכאורה אלא דלאחר העיון היטב בלשון רש"י שהוסיף וכתב ושמא בא זה ראשו ורובו במים שאובין וזה
א' מן הפוסלין את התרומה א"כ נראה דלא נחית להכי דהא מהאי חששא דשמא כל מים שהיו בחבית

עומדים ועיקר טבילת ראשו ורובו היה בהם ממילא דלא עלתה לו טבילה אף לחולין דהא כל היכא
דאשכחן האי לישנא דשאובין פוסלין את המקוה היינו אפי' לחולין ואין זה מגזירת י"ח דבר דיש בכללן

האי דבא ראשו ורובו במים שאובין דהא י"ח דבר תלמידי שמאי והלל גזרו והך ג' לוגין מים שאובין

דפוסלין את המקוה בימי שמאי והלל עצמן אשכחן דנחלקו בהן כדאיתא בפ"ק דעדיות והובא ג"כ בפ"ק
דשבת בסוגיא די"ח דבר גופא אלמא דהא כדאיתא והא כדאיתא דודאי עיקר פסול שאובין שנפלו למקוה

בפחותין ממ' סאין פוסלין המקוה לגמרי אף לחולין שהטובל בהם לא עלתה לו טבילה כלל ועדיין

בטומאה ראשונה לכל דבר משא"כ האי דבא ראשו ורובו שהוא מי"ח דבר היינו שאף שכבר טבל הטמא
במקוה כשירה אלא שאח"כ בו ביום בא ראשו ורובו במים שאובין גזרו עליו טומאה לענין דפוסל את

התרומה כדי שלא יהיו רגילין בכך כדמסיק הש"ס התם וא"כ לפ"ז נראה שלזה הענין עצמו נתכוון רש"י
דאע"ג דלענין עיקר טבילה לא שייך הך חששא דשאובין כיון דבים הגדול קא טבל אפ"ה איכא למיחש

דאפשר שבתוך הטבילה בא ראשו ורובו ג"כ באותן השאובין אלא משום דבאמת דבמתניתין די"ח דבר

דקתני והבא ראשו ורובו במים שאובין לא נקט ג' לוגין ובבבא הסמוכה לה קתני וטהור שנפל על ראשו
ג' לוגין מים שאובין א"כ אפשר דהנך גזירות גופייהו נמי לא דמי להדדי דבנפל סגי בג' לוגין והבא ראשו

ורובו אפשר דבעי טפי כשיעור ראשו ורובו ממש וכמ"ש התוס' ג"כ כה"ג דבבבא דסיפא דנפלו גזרו

אף בטהור ובבבא דרישא שבא ראשו ורובו לא גזרו אלא בטמא לאחר טבילתו מש"ה כתב רש"י שמא
כל המים שהיו בחבית עומדים יחד ולכאורה פי' זה נכון יותר מסתימת לשון רש"י וכ"כ מהר"ם ז"ל

בחידושיו אלא דלפ"ז אכתי לא א"ש לישנא דגמר' דקאמר חיישינן לג' לוגין ועוד דאכתי בהך ברייתא
דמייתי הכא דקתני חבית מלאה יין שנפלה לים הגדול הטובל שם לא עלתה לו טבילה והאי ע"כ דאפילו

לחולין איירי דלענין מי פירות ושאר משקין לא אשכחן שום חילוק בין חולין לתרומה דהא אדרבה

קורטוב של יין מציל על ג' לוגין חסר קורטוב כדאמרינן לעיל בשמעתין וכ"ש חלב היכא דלא שייך שינוי
מראה וא"כ הדרא קושיא לדוכתא אמאי לא עלתה לו טבילה בחבית של יין הא קי"ל דקמא קמא בטל

אע"כ צריך לחלק בין חבית דנפיש עמודיה ולא אמרינן קמא קמא בטל והיינו כלשון ראשון שכתבתי

מיהו מתוך מה שאכתוב בסמוך בלשון התוס' יש ליישב הכל לנכון אף לפי פי' אחרון שכתבתי כאן. ודוק
היטב:

שם לא עלתה לו טבילה חיישינן לשלשת לוגין שאובין שלא יהו במקום א' כו' ופירש"י דלא גרסי' אי אפשר

דודאי אפשר אלא חיישינן לשמא. וקשי' לי אמאי חיישינן בשאובין לשמא הא פשיטא לן בכולהו תלמודא

דכל ספק שאובין להקל כדאיתא להדיא במשניות בפרק ד' דטהרות ונראה דאפשר דשאני הכא כיון
דידעינן בודאי שנפלו הרבה יותר מג' לוגין במקום הזה אלא שהספק אם נתערבו ונתבטלו או שעדיין

עומדין במקום א' מש"ה לא דמי לשאר ספיקות דה"ל כספק מחמת חסרון ידיעה שהרי אי אפשר

להתברר וקי"ל דכה"ג לא מיקרי ספק. ועוד נראה דשאני הכא דלאו חומר היא לגבי' אי לא עלתה לו
טבילה כיון שעודנו במים בקל יכול לטבול פעם אחרת וגדולה מזו אשכחן בפרק אין מעמידין דאפילו

בספק טומאה בר"ה אמר ר' ינאי הא שיקעא דנהרא קמך זיל טבול וכ"ש הכא דבלא"ה נראה לי דהא

דאמרינן הטובל שם היינו לאלתר בשעה שנפל החבית לשם ובזה יש ליישב קצת ג"כ מה שהקשיתי
בסמוך:

בתוספות בד"ה אמר ר"י אמר רב חבית מלאה מים כך גירסת הקונטרס כו' ואין נראה דהא מדשווי'

להו השקה כו' ועוד דאמרינן בביצה כו' לכך נראה דגרסינן במילתא דר"י חבית מליאה יין כו' עס"ה.

והנה מצאתי להרמב"ם ז"ל פ"ז מהלכות מקוואות שכתב להדי' דין זה מליאה מים כגירסת רש"י ולא עוד
אלא שהוסיף וכתב הך מלתא דוכן ככר של תרומה דבסמוך ג"כ בחבית מליאה מים ע"ש ולכאורה

דגירס' זו מוכרעת מל' הגמרא גופא דקאמר להדי' דחיישינן לג' לוגין מים שאובין ואילו ביין לא שייך

לישנא דשאובין כדפרישית דאדרבה יין ושאר משקין אינם בכלל שאובין כדמשמע לעיל בשמעתין ולא
שייך נמי הך שעורא דג' לוגין לא מיבעיא לשיטת הרא"ש ז"ל שהביא הב"י דשיעור ג' לוגין בשאובין היינו

משום דבכך היו רגילין להטיל עליהם שאובין אחר טבילתן כשיעור ראשו ורובו א"כ פשיטא דלא שייך הך
מלתא ביין ושאר משקין אלא אפי' לפי' הראב"ד ז"ל ברפ"ק דעדיות שכתב דשיעור ג' לוגין היינו משום

שהוא שיעור חשוב לנסכי קרבנות ציבור אפ"ה לא אשכחן בכולהו משניות וברייתות דמקוואות הך

שיעורא דג' לוגין לענין יין אלא לענין מים שאובין בלבד ומה"ט גופא נראה שכתב מהר"ם ז"ל בחידושיו
דלא גרסינן כלל בסמוך בחבית של יין דבריית' הך מלתא דחיישינן לג' לוגין וכמו שאבאר נמצא דגירס'

רש"י והרמב"ם ז"ל מוכרחת בגמרא א"כ צריכין אנו לפרש וליישב דלא תיקשי קושי' התוס' אמאי לא

מהני השקה להנך מים והנלע"ד בזה דהא בלא"ה משמע מל' התוס' גופא שהוצרכו לדמות מלתא למלתא
דכי היכי דמהני השקה למים טמאין לטהרן והיינו משום דנעשו כמחוברין ומש"ה מסתמא ה"ה לענין

שאובין נמי מהני לעשותן כמים מחוברין ממש וטפי ה"ל לאתויי מכמה משניות דמקוואות דקתני להדיא
דמהני השקה למים שאובין כדתנן להדיא שם בפ"ו משנה ג' ומשנה ה' ע"ש ובכה"ג בכמה דוכתי אע"כ

דלא פסיקא להו הך מלתא משום דיש לחלק בין הך פסולא דשאובין פוסלין את המקוה שהיה הרבה קודם

י"ח דבר לבין הך דבא ראשו ורובו במים שאובין דפוסל את התרומה דהוי מי"ח דבר דהאי טעמא לחוד
והאי טעמא לחוד וכמו שכתבתי ג"כ בסמוך בחד מתרי ותלת טעמי ומש"ה הוצרכו לאתויי מהך סברא

דכי היכי דמהני השקה מדאורייתא להעלות המים מטומאה לטהר' ה"ה וכ"ש לענין גזירת שאובין דיש

לעשותן כמחוברין וא"כ לפ"ז אף אנו נאמר שאין מזה קושי' כלל על גירסת רש"י והרמב"ם דאדרבה
היא הנותנת דדוקא מטומאה לטהרה חידוש הוא שחידשה התורה דמים טמאין נטהרין בהשקה אע"ג

דכל אוכלין ומשקין טמאים לית להו טהרה במקוה אלא דאפ"ה גזירת הכתוב הוא כמו כל דיני טומאה
וטהרה כמ"ש הרמב"ם ז"ל בסוף הל' מקוואות ע"ש וכדאשכחן נמי בכלי חרס דאע"ג דאין להם טהרה

במקוה אפ"ה שבירתן מטהרתן אע"ג דחזו אח"כ למידי אחרינא וכן בשאר כלים היכא דעביד בהו

מעשה והכא נמי דכוותיה משא"כ לענין הך גזירה דבא ראשו ורובו במים שאובין שהיא מי"ח דבר
דעיקר גזירה היה משום שהיו רגילין ליתן עליהם מים שאובין לאחר טבילתן וקסברי לא הנך מטהרין

אלא הנך מטהרין ומש"ה גזרו אפילו על אדם טהור שנפלו עליו כדאיתא שם בפ"ק דשבת מש"ה שפיר

איכא למימר דלא מהני בהו השקה דאל"כ מה הועילו חכמים בתקנתן ועוד דבלא"ה אין לדמותן דהשקה
מטומאה לטהר' נטהרין לעולם משא"כ בהשקה דשאובין כשהעלן מן המים חוזרין להיות שאובין ואתי

למיטעי בהו כנ"ל נכון ליישב גירסת רש"י והרמב"ם דלא משמע להו למחוק הגירסא בשביל הך קושי'
שהקשו התוספות ומכ"ש לפי מה שכתבתי דהאי לישנא דחיישינן לג' לוגין שאובין דקאמר רב משמע

להדיא דבשאובין איירי דלפי' התוספות היה צריך למחוק לגמרי הך מלתא דחיישינן כמו שמוחק מהר"ם

ז"ל בחידושיו האי דחיישינן בסמוך בברייתא דחבית מלאה יין וכמו שאבאר בסמוך דבלא"ה ליתא להך
גירסא בברייתא ודוק היטב:

בד"ה תניא נמי הכי חבית מליאה יין וגם רש"י לא גריס הכא מים כו' דאל"כ מאי קאמר וכן ככר של

תרומה כו' והכי תנן בביצה כו' עס"ה וכתב מהרש"א ז"ל דאפשר שאין זו ראיה לפירש"י רק מדברי

התוס' דהא רש"י לית ליה הך ראיה מדגריס לעיל מים זה תוכן דברי מהרש"א ע"ש ולע"ד במכ"ת דאגב
חורפיה ושיטפיה כתב כן דהא דלא משמע ליה לרש"י הך ראיה דמסכת ביצה היינו משום דלא ניחא ליה

לדמות השקה דשאובין לעשותן כמי מקוה להך השקה דמים טמאים אלא דהתוספות מסברא דנפשייהו

משמע להו בפשיטות דיש לדמותן משא"כ בהך ככר של תרומה דהכא דקתני טמא והיינו שנטמא באדם
טמא שטבל שם וא"כ פשיטא דלא שייך לומר דגרסינן חבית של מים דא"כ כיון שהמים עצמן של שאובין

אף אם נאמר שנטמאו על ידי האדם אפילו הכי הרי נטהרו מטומאתן על ידי השקה וכל שכן שאין הדין

שהמים יטמאו הככר של תרומה ואם כן היינו ממש הך דינא דתנן בביצה דמטבילין כן נראה לי ברור
בכוונת התוספות שרוצין לפרוש אף לשיטת רש"י דלא גרסינן הכא מים אלא יין וכמו שהביא רש"י

בהדיא דהכי גרסינן בתוספתא. אמנם אחר העיון מצאתי ראיתי בלשון התוספתא בפ"ה דמקוואות וה"ג
התם חבית שנשברה בים הגדול ומראה אותו המקום כמראה אותו היין הטובל באותו מקום כאילו לא

טבל ולא עוד אלא אפילו נפל שם ככר של תרומה טמא עכ"ל התוספתא וא"כ נראה ברור שלא לזה

נתכוין הך תוספתא ואפשר שהיא הך ברייתא גופא דמייתי הש"ס הכא אלא שדרך הש"ס לקצר משניות
וברייתות דמס' טהרות כדאשכחן בכמה דוכתי ולפ"ז יפה כתב רש"י בד"ה תנ"ה דעיקר סייעתא

דמייתי הש"ס מהך ברייתא למימרא דרב היינו לענין הך מלתא לחוד דחיישינן בים הגדול במשקין

הנופלים בו שהם עומדין במקומן וכוונתו בזה דלשאר מילי ודאי לא דמי כלל להדדי דמימרא דרב היינו
במים שאובין שהוא מי"ח דבר לענין פסול תרומה ושיעורן בג' לוגין משא"כ בברייתא דאיירי ביין דלא

שייך בי' טבילה כלל מדאורייתא אף לחולין מש"ה גזרו רבנן שאם נפלו לתוך מי מקוה או לים הגדול
נפסלין המים בשינוי מראה ובזה נתיישב ג"כ מה שדקדקתי בסמוך דהאי לא עלתה לו טבילה דברייתא

לא הוי כהך מימרא דרב דהא בהך תוספתא קתני להדיא כאילו לא טבל והיינו כדפרשינן בפי' השני

לשיטת רש"י דהאי דרב היינו דוקא לתרומה והך דברייתא היינו אף לחולין כן נ"ל ברור בעזה"י נקטינן
מיהא שיש בזה סתירה גמורה לגירסת ופי' התוס' בדיבור הקודם דבמימרא דרב נמי גרסינן יין וע"ז

כתבו לפרש דאיירי ביין לבן שאינו משנה מראית המים ואילו בהך תוספתא דמקוואות משמע להדיא

להיפוך דבנפילת יין למי המקוה לא מיפסל אלא בשינוי מראה וכמדומה לי שנעלמה הך תוספתא
מרבותינו בעלי התוס' וצ"ע ואכתי איכא למידק מלשון הרמב"ם ז"ל בפ"ז מהל' מקוואות שכתב האי

דינא דככר של תרומה אחבית מליאה מים שנפל' לים הגדול וא"כ הדרא הקושיא לדוכתא למה נטמא
הככר שהרי המים עצמן אינו טמא שנטהרו בהשקה לים הגדול אם לא שנאמר שהרמב"ם סובר דלענין

תרומה לא מהני השקה כדמשמע לכאורה בפ' כל שעה )פסחים דף ל"ג( דמדמה הש"ס התם השקה

וזריעה דתרומה כמו בהקדש ע"ש אע"ג דיש לחלק קצת או שנאמר שהרמב"ם סובר דהשקה לא מהני
אלא דוקא היכא שנתכוין להשיקן ובלא"ה משמע בחולין דלתרומה דבעינן כוונה בטבילה היינו אפילו

בכלים בעינן נמי דמכוין להו אדם וא"כ נראה דה"ה וכ"ש לענין השקה דלא מהני בתרומה כל היכא

שלא נתכוין לכך כן נ"ל ועדיין צ"ע ותו לא מידי ודוק היטב:

במשנה מעידין אנו באיש פלוני שחייב לחבירו מאתים זוז כו' לוקין ומשלמין כו'. לכאורה הוי מצי למיתני

הך פלוגתא דר"מ וחכמים דהכא אהנך בבי דמתניתין דרישא בהאי דמעידין שגירש את אשתו ובהאי

דמעידין שחייב לחבירו אלף זוז דלר"מ לוקין ומשלמין ולחכמים אינן לוקין דמ"ש אלא כיון דבהנך

מתניתין דלעיל איצטריך לאשמעינן ענין התשלומין גופא כיצד אומדין הטובת הנאה משום הכי קתני לה
פלוגתא דר"מ וחכמים בבבא בפני עצמה וממילא ידעינן דשייך פלוגתייהו בכל עדות שהוזמו ע"י ממון:

בתוספות בד"ה לוקין ומשלמין שלא השם כו' משמע דאי ליכא אלא חד קרא אינו לוקה ומשלם וקשה הא

אמרינן בהשוכר את הפועלים החוסם פי פרה לדוש בה לוקה ומשלם אע"ג דליכא כו' עכ"ל. כוונתן

מבואר דקשיא להו אהא דמוקי אביי התם הך ברייתא כר"מ דלרבא ודאי לק"מ דהוא מוקי לה התם
אפי' כרבנן והאי משלם היינו לצאת ידי שמים ע"ש אלא דלפ"ז קשיא לי דטפי הוי להו לאקשויי בפשיטות

מסוגיא דשמעתין גופא דמפרש עולא טעמא דר"מ דגמר ממוציא ש"ר וא"כ מאי האי דקאמר ר"מ שלא

השם המביאו לידי מכות והאי טעמא למה לי דאדרבה מהאי טעמא משמע דהיכא שהוא משם א' אין
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לוקה ומשלם ובמוציא שם רע נראה דליכא אלא שם א' של הוצאת שם רע ואפ"ה לוקה ומשלם אע"כ

דהתם במש"ר נמי מיקרי תרי שמות לאו דלא תלך רכיל וממון דכתיב בהדיא וענשו אותו מאה כסף
והשתא א"ש הא דקאמר ר"מ שלא השם המביאו כו' מה"ט גופא דהוי דומיא דמש"ר וא"כ ע"כ כדי

רשעתו לא אתי למעוטי מלקות וממון בעדים זוממין אלא מיתה ומלקות כמ"ש התוספות לקמן בשמעתין

בד"ה בשלמא ובד"ה סבר לה כר"ע וא"כ לפ"ז שפיר קאמר אביי נמי התם בהשוכר את הפועלים דהך
ברייתא דהחוסם דלוקה ומשלם היינו כר"מ דכיון דבעדים זוממין לוקה ומשלם אע"ג דכדי רשעתו

בעדים זוממין כתיב וע"כ היינו משום דכדי רשעתו במיתה ומלקות מיירי א"כ ממילא דבכ"מ סובר
ר"מ דלוקה ומשלם כיון דליכא קרא למעט מלקות וממון ועוד נ"ל דבלא"ה אין מקום לקושיית התוס'

כיון דעיקר קושייתם אינו אלא אליבא דאביי וא"כ אביי גופא אזיל לטעמיה דאמר בפ' אלו נערות דחייבי

מלקות וחייבי מיתות איתקשו להדדי בג"ש דרשע רשע וכתבו התוספות שם דלפ"ז ע"כ לית ליה לאביי הך
דרשא דכדי רשעתו למלקות וממון אלא למיתה ומלקות כר"מ וטעמייהו דרבנן דאמרי אין לוקין ומשלמין

היינו מג"ש דרשע רשע ואם כן שפיר מוקי אביי הך ברייתא דהפועלים כר"מ ועיין מה שכתבתי בזה

בחידושינו בפרק אלו נערות באריכות ובסמוך בסוגיא דשמעתין אבאר עוד בענין אחר:

בא"ד לכך פי' הר"ם מבורגונ"י כו' עס"ה. בכתובות בפ' אלו נערות )כתובות דף ל"ב ע"ב( בד"ה שלא
השם כתבו התוס' זה התירוץ בשם הר"ר שלמה מטרוי"ש דהא דקאמר שלא השם היינו דממונו לא בעי

אזהרה והוסיפו עוד ביאור בזה ומה שהקשו שם על פירש"י כבר כתבתי שם ליישב אלא שהנחתי פירש"י

בקושי' מסוגיא דשמעתין ולמאי דפרישית בסמוך נתיישב לנכון פירוש הקונטרס שם:

דף ד:

בשלמא לרבנן כדי רשעתו כתיב אלא ר"מ מ"ט וכתבו התו' דאע"ג דר"מ דריש כדי רשעתו למיתה

ומלקות אפ"ה הא גופא קשיא ליה לגמרא דטפי ה"ל למידרש לענין מלקות וממון. ונראה לי להוסיף
ביאור בדבריהם דכיון דהאי כדי רשעתו משמע דאעדים זוממין נמי קאי כדאמר עולא לעיל דמלקות

בעדים זוממין ילפינן מדכתיב והצדיקו את הצדיק והרשיעו את הרשע וכתיב והיה אם בין הכות הרשע
א"כ שפיר אית לן למימר דלמעוטי מלקות וממון אתי ולאפוקי מהך סברא דר"מ דלא נימא דלוקה משום

לאו דלא תענה דניתן למלקות וממון מכאשר זמם דלממון לא בעי אזהרה ועוד דלא נימא דלוקה ומשלם

כדאשכחן במוציא ש"ר משא"כ לענין מיתה וממון לא איצטריך האי מיעוטא גבי עדים זוממין דהא
מיתה גופא בעי אזהרה דלא תענה ואדרבה הוי האי לאו דלא תענה לאו שניתן לאזהרת מיתת ב"ד ואין

לוקין עליו ולא שייך נמי למילף ממוציא ש"ר אלא דאכתי קשיא לי לאידך גיסא מאי מקשה בגמרא מ"ט

דר"מ הא בפשיטות מצינן למימר דטעמא דר"מ דבעדים זוממין לוקין ומשלמין דלוקה מטעמא דר'
יוחנן בפרק אלו נערות דכל היכא דאיכא ממון ומלקות מילקי לקי ממונא לא משלם והיינו משום דסמיך

ליה ארבעים יכנו א"כ כ"ש בעדים זוממין דאיירי בי' קרא להדיא וחייב נמי בתשלומין דהא בפי'
ריבתה התורה עדים זוממין לתשלומין דכתיב יד ביד רגל ברגל בשלמא לפי מה שכתבתי במשנתינו

בפירושא דשלא השם א"כ ע"כ דר"מ לית ליה טעמא דר' יוחנן דאי אית ליה לא הוי צריך למימר האי

לישנא דשלא השם כיון דבהדיא כתיב מלקות ותשלומין משא"כ לפי' התוספות שפיר איצטריך למימר נמי
הך טעמא דשלא השם א"כ הדרא קושי' לדוכתא מאי מקשה מ"ט דר"מ מיהו איכא למימר דאה"נ דהא

דמקשה מ"ט דר"מ לאו סתמא דתלמודא הכי מקשה אלא עולא גופא מקשה ומתרץ לה הכי כדאשכחן

בכמה דוכתי וא"כ א"ש דעולא לטעמיה דלית ליה כלל האי דרשא דר' יוחנן בפרק אלו נערות דסמיך ליה
ארבעים יכנו כדמשמע התם להדיא כן נראה לי נכון ודוק היטב ועיין עוד בסמוך:

שם סבר ליה כר"ע דאמר עדים זוממין קנס'. משמע מהכא דחכמים דפליגי עליה דר"מ סברי דעדים

זוממין ממונא הוא דאל"כ הוי ילפי ממוציא ש"ר דלוקה ומשלם וכבר הקשיתי בזה לשאול לעיל )דף ג'(

דמשמע מהתם דקי"ל כר"ע דעדים זוממין קנסא הוא וכ"כ הפוסקים וא"כ קשיא הילכתא אהלכתא
דבכולהו תלמודא פשיטא לן דאין לוקה ומשלם כחכמים דמתניתין דהכא ודלא כר"מ ממילא נמי דאין

הלכה כר"ע מיהא למאי דפרישית בסמוך א"ש דמצינן למימר דחכמים דמתניתין נמי כר"ע ס"ל דעדים

זוממין קנסא הוא ואפ"ה לא משמע להו למילף עדים זוממין ממוציא ש"ר כיון דכדי רשעתו בעדים
זוממין גופ' כתיב דהא מהאי קרא דוהי' אם בין הכות הרשע ילפינן מלקות לעדים זוממין א"כ לפ"ז ע"כ

דהנך שתי רשעיות היינו מלקות וממון כדפרישית וכיון דאפילו בעדים זוממין דקנסא הוא אמר רחמנא
דאין לוקה ומשלם כ"ש בשאר ממון ודוקא אליבא דר"מ מפרש עולא הכי דקרא דכדי רשעתו דחיק

ומוקי אנפשיה למיתה ומלקות ובזה נתיישבו כל הקושיות שהקשו התוס' כאן ובשמעתין ובכמה דוכתי

ועיין עוד בסמוך:

שם איכא דמתני לה להא דעולא אהא דתניא לא תותירו כו' ולכאורה לשון איכא דמתני אינו מדוקדק דהא

שפיר מצינן למימר דעולא בתרווייהו קאמר הכי דאיתא להא דלעיל דיליף ר"מ עדים זוממים ממוציא
ש"ר דלוקה ומשלם ואיתא נמי להא דר' יהודה דאמר לאו שאין בו מעשה לוקין עליו היינו נמי משום

דיליף ממוציא ש"ר ולמאי דפרישית א"ש דהנך דמתני להא דעולא אהא לא ניחא להו למימר דעולא מפרש
טעמא דר"מ במתניתין דגמר ממוציא ש"ר דא"כ לא א"ש הא דקאמר ר"מ שלא השם אע"כ דטעמא

דר"מ היינו משום דס"ל בעדים זוממין גופייהו כתיב בהדי' מלקות וממון וכ"ש דא"ש טפי למאי

דמסקינן בסמוך דרבנן מוקי לאו דלא תענה לאזהרת עדים זוממין והיינו בבן גרושה ור"מ אזהרת עדים
זוממין יליף מלא יוסיפו א"כ לפ"ז שפיר מצינן למימר דרבנן ור"מ בהא גופא קמיפלגי דלר"מ אייתר

ליה אזהרה דלא תענה למימר דלוקה אפי' במקום תשלומין ותו לא צריכנא למימרא דעולא דלעיל ובזה

נתיישבו כל הקושיות שהקשו התוס' בשמעתין ובכמה דוכתי בסוגיא דלוקה ומשלם וכבר הארכתי
למעניתי בתכלית אריכות בסוגיא דפ' אלו נערות וגם בפ' מרובה )בבא קמא דף ע"א( ע"ש:

שם אלא מה להצד השוה שבהן שכן יש בהן צד חמור וכתבו בתוספות תימא דהא אין זה פירכא שוה.

וכוונתם דא"כ כל היכא דילפינן במה הצד והדר דינא שייך למיפרך הכי וכבר האריכו התוספות בזה

בפרק אלו נערות )כתובות דף ל"ב( ע"ש ומיישבים שם ג"כ בדוחק כמו כאן ע"ש בחידושינו וכאן אבוא
בקוצר דבהאי דשמעתין פשיטא דלק"מ דהא עיקר מילתא דקי"ל לאו שאין בו מעשה אין לוקין ילפינן

לקמן בר"פ אלו הן הלוקין היינו מדכתיב לעשות ובעינן נמי דליהוי דומיא דחסימה דמהכא ממעטינן

נמי לאו הניתק לעשה וא"כ לפ"ז אם נאמר דלאו שאין בו מעשה לוקין בכל מקום א"כ בטלת הך דרשא
דלעשות והאי היקישא דלאו דחסימה ולפ"ז לא דמיא כלל לשאר מה הצד שבתלמוד דלא ילפינן אלא כשיש

איזה הצד השוה בטעם השוה לשניהם וממילא מוקמינן פשוטי המקראות לאותן דברים שאין בהם זו
המעלה שמצינו באותן שניהם וכמו שכתבתי באריכות בפ' אלו נערות ולפ"ז ע"כ צריך לומר דאה"נ דר'

יהודה לית ליה הך דרבא דלעשות אלא דאכתי קשה טובא ממה נפשך אי ס"ל היקישא דלאו דחסימה א"כ

לאו שאין בו מעשה נמי לא לילקי אלא היכא דאיכא הצד חמור מה דלא אשכחן בחסימה ואי לית ליה האי

היקישא דלאו דחסימה א"כ מאי קאמר ואין לוקין אלאו דלא תותירו כיון שניתק לעשה היא גופא מנ"ל

דלאו הניתק לעשה אין לוקין דלקמן לא ילפינן אלא מלאו דחסימה ויש ליישב בדוחק:

שם ורבנן האי לא תענה מאי דריש בי'. לכאורה הסוגיא תמוה דא"כ בכל לאוין דאין לוקין עליהם אמאי

לא מקשינן הכי אלא ע"כ דלאיסורא בעלמא אתי כדאשכחן בדוכתי טובא וא"כ דלמא הכא נמי דכוותיה
מיהו אפשר דשאני הכא כיון דכמה עשין וכמה לאוין נאמרו בדבר זה כגון מדבר שקר תרחק אל תשת

ידך עם רשע והרבה כיוצא באלו מש"ה לא ניחא להו למימר דכולהו אתי לאיסורא בעלמא ואע"ג דכה"ג
נמי אשכחן טובא בש"ס מ"מ הא אמרינן בעלמא דכל היכא דאיכא למידרש דרשינן ולא מוקמינן בלאוי

יתירא א"כ מכ"ש הכא דאית לן למימר כיון דגלי רחמנא וכתב בעדים זוממין והיה אם בין הכות הרשע

א"כ טפי אית לן למימר דהאי לא תענה נמי אתי למלקות כדקאמר ר"ע כן נראה לי:

בתוספות בד"ה ורבנן האי לא תענה כו' אבל מ"מ קשה לעיל דפריך ותיפוק ליה וכו' לישני אי לאו דגלי

קרא ה"א דלא לקי משום דלא תענה דהוי לאו שניתן לאזהרת מיתת ב"ד כדפרישית כו' עס"ה. ותירוצם
נראה דוחק ולע"ד נראה ליישב הך קושיא בפשיטות דהא דקי"ל בעלמא לאו שניתן לאזהרת מב"ד אין

לוקין ולאו שניתן לכרת לוקין הא מסקינן לקמן בר"פ אלו הן הלוקין היינו משום דמיתת ב"ד בעי התראה
וכרת לא בעי התראה א"כ הכא בעדים זוממין דלא בעינן התראה ולא שייך נמי גבי התראה כדאיתא

בפ' אלו נערות וכמ"ש התוספות שם וכמו שאבאר עוד בסמוך א"כ לא שייך הך מילתא דלאו שניתן

לאזהרת מיתת ב"ד בכה"ג ואפ"ה פריך הש"ס שפיר ור"מ אזהרה לעדים זוממין מנ"ל דאע"ג דלא בעו
התראה מ"מ אזהרה כל דהו מיהא בעינן כדי שידעו העדים עצמן שיש בהו איסור לאו כנ"ל נכון ודו"ק:

דף ה.

במשנה אין העדים נעשין זוממין עד שיזימו את עצמן כיצד כו' שהרי נהרג זה או הורג זה היה עמנו כו'

אין אלו זוממין אבל אמרו כו'. ומסקינן בגמרא דיליף לה מקראי אלא דהרמב"ם ז"ל בחיבורו בפי"ח

מהל' עדות הוסיף בה טעם לשבח כיון שכת שנייה המזימין אין יודעין בגוף העדות כלום אם הרג ולא
באו להעיד אלא אעדים עצמן ואע"ג דלכאורה אדרבה בענין זה לא מיקרי סרה גופה של עדות כיון שאין

יודעין אם הרג או לא הרג אעפ"כ כוונת הרמב"ם ז"ל מבואר מתוך מה שמצאנו בל' הרמב"ן ז"ל

בפירושו על התורה על פסוק ודרשו השופטים היטב והנה עד שקר העד ולא פי' הכתוב איך יודעין שהוא
עדות שקר כיון דתרי ותרי נינהו ותרי כמאה ולא נוכל לומר שבא הרוג ברגליו דלא שייך בזה ודרשו

השופטים היטב אע"כ דפירוש הכתוב היינו שהמזימין אומרים עמנו הייתם וא"כ הראשונים אינם

נאמנים על עצמן שלא עשינו כך שהרי יכולין הללו לומר עליהן שהרגו נפש או חיללו שבת ע"כ תוכן כוונת
לשון הרמב"ן ז"ל וא"כ מסתמא כוונת הרמב"ם ז"ל בחיבורו ג"כ נוטה לדבר זה שכך המה מפרשים

לשון הגמרא דבכה"ג מיקרי טפי סרה גופה של עדות אע"ג דמסברא לכאורה הוי משמע איפכא שעיקר
העדות תלוי אם הרג אם לא הרג אפ"ה א"א לומר בבירור שהראשונים שקרו בעדותן יותר מן

האחרונים אם לא בענין זה שאומרים עמנו הייתם ונראה לי להוסיף בדברים שמתוך כך ניכר שאלו

העדים האחרונים המזימין אומרים אמת וליכא למיחש בהו דמשקרי לאהבת רוצח או משום ממון או
מחמת שנאת העדים דאכתי מה להם לצרה זו להעיז שניהם נגד שנים הראשונים בענין שאחד יודע

מחבירו ויותר היה להם להעיד על כל א' וא' מהם שעשה עבירה שחייב מיתת ב"ד דבזה הענין אין א'

מהראשונים יודע מחבירו כלום כנ"ל ברור מדקדוק לשון הרמב"ם ז"ל אלא דאכתי מ"ש הרמב"ם ז"ל
שם בחיבורו שאפי' אם אומרין המזימים ביום זה במקום זה היינו עמכם ועם אלו כל היום ולהד"ם לא

זה הרג את זה כו' הרי זה הכחשה ולא הזמה וכבר נתקשה הלחם משנה שם וכתב שלא ידע מהיכן הוציא
הרמב"ם דין זה דמלשון הגמרא דעיקר הטעם דבעינן שתשקר ותסרה גופה של עדות א"כ בכה"ג

שאומרים היינו עמכם ועם אלו טפי הוי סרה גופה של עדות ע"ש באריכות ומ"ש בשם מהר"י בן לב.

ותחילה אבאר דלדידי איפכא מסתברא שהרי כשאומרים היינו עמכם ועם אלו ביום פלוני ובמקום
פלוני א"כ אין כאן הכחשה בעיקר העדות של הריגה אם הרג אם לא הרג כיון שמקצת העדות מיהא

קיימת אף לדברי המזימין שהעדים הראשונים נמצאים ביחד ביום פלוני ובמקום פלוני עם ההורג

והנהרג ואין כאן הכחשה אלא במקום לבד ואפשר דתרווייהו קושטא קמסהדי וחד מהנך כיתות טעו
במקום וליכא למימר נמי דכיון שאומרים היינו עמכם ועם אלו הוי כאילו אומרים בבירור שלא הרג הא

ודאי ליתא דאדרבה לא ראינו אינו ראיה ובהעלמת עין ברגע אחד יוכל להיות שהרג ועוד דאכתי מאי
חזית משא"כ כשאומרים עמנו הייתם לבד באותו יום ובאותו מקום שאתם אומרים וראינו שההורג

וההרוג לא היה עמכם ולא עמנו אין לך סרה גופה של עדות יותר מזה כנ"ל נכון בכוונת הרמב"ם ז"ל

ולענ"ד שפתים ישק משיב דברים נכוחים ומשה אמת ותורתו אמת ודבר גדול דיבר לקיים משפטי ה'
אמת צדקו יחדיו דברי חז"ל שהרי מתוך כך נתיישב ג"כ מה נשתנה דיני עדים זוממין מכל עבירות

שבתורה דקי"ל דאין נהרגין ואין לוקין בלא התראה ובעדים זוממין חידוש דתרי ותרי נינהו דלא ליבעי

התראה ואע"ג דבפ' אלו נערות יהיב טעמא דלא שייך התראה בגווייהו כמו בשאר עבירות אפ"ה אטו
משום הנך סברות ניקום ונקטול נפשות מספיקא אמנם למאי דפרישית א"ש שהרי עיקר התראה

אמרינן בעלמא אלא כדי להבחין בין שוגג למזיד שלפיכך חוקרין את העדים מכירין אתם אותו התריתם
בו וע"כ שצריכין להתרות בכל מאי דאפשר למצוא צד זכות כדאמרינן לקמן סוף פירקין וא"כ נראה

דבעדים זוממין לא שייך הך מלתא כלל לפי שיטת הרמב"ם והרמב"ן ז"ל דכיון שאלו המזימין אומרים

שהעדים הראשונים לא היו כלל עם ההורג וההרוג א"כ מה שוגג וצד זכות שייך כאן דבודאי בזדון דיברו
ואי משום מאי חזית כבר כתבתי שנתיישב מתוך לשון הרמב"ן ז"ל בחומש כן נראה לי בעזה"י ודוק

היטב:

בגמרא ואמר רבא באו שנים ואמרו בחד בשבתא כו' דבעידנא דקמסהדי גברא לאו בר קטלא הוא

ופירש"י דאילו הוי אתי ומודה הוי מיפטר נמצא שהם היו מחייבים כו' עס"ה. והקשו בתוס' דזה לא
מצינו דא"כ כל חייבי מיתות ב"ד יוכלו להודות ולפטור עצמן לכך פירשו בע"א ועיין בדבריהם ולע"ד

נראה ליישב שיטת רש"י ע"פ סוגיא ערוכה בפ' מרובה דפליגי אמוראי התם במודה בקנס ואח"כ באו

עדים דאיכא למ"ד חייב ואיכא למ"ד פטור ואמרינן עלה בגמרא לימא כתנאי היו שנים מעידין שגנב
וכו' מעידין שטבח ומכר כו' דפליגי סומכוס ורבנן ומסיק רב אחא בריה דרב איקא לא דכ"ע חייב

אלא בעדות שאי אתה יכול להזימן קמיפלגי כגון דאתי סהדי ואמרי ליה גנבת ואמר להו גנבתי טבחתי

ומכרתי מיהו לא בפניכם אלא בפני פלוני ופלוני ואייתי סהדי ואזמינהו דלא באפייהו גנב ואתו פלוני
ופלוני ואסהידו ביה דגנב וטבח ומכר ובהא קמיפלגי דרבנן סברי דהוי עדות שאי אתה יכול להזימן ולא

שמה עדות ופירש"י דאינו יכול להזימן דהא הודה תחילה ועל פיו באו להעיד כו' ע"ש וסומכוס סבר
דכה"ג לא מיקרי עדות שאי אתה יכול להזימה וכ"ש דהוי עדות נמצא דלפי הך אוקימתא מסתמא דהלכה

כחכמים דלא הוי עדות נמצא לפ"ז שפיר מתפרש טעמא דרבא בהכי משום דס"ל כרבנן וא"כ שפיר



פני יהושע · מכות

קאמר רבא דמעידנא דקמסהדי גברא לאו בר קטלא הוא שהרי יכול להודות ולומר האמת שהרג מיהו

לאו בפניהם אלא בפני פלוני ופלוני והיינו בפני אותן עידי הזמה גופייהו שבאו עכשיו וא"כ הוי לגמרי
עדות שא"א יכול להזימו נמצא דלפ"ז היינו נמי טעמא דרבא במאי דקאמר וכן לענין קנס והיינו מה"ט

גופא משא"כ לפי' התוספות לא מיתוקמא מלתא דרבא לענין קנס אלא למ"ד מודה בקנס ואח"כ באו

עדים פטור ואף שאין מסוגיא זו קשיא כל כך על התוספות דאפשר דמשמע להו דהך אוקימתא דהתם לא
הוי אלא דרך דיחוי בעלמא דלקושטא דמילתא כיון דקי"ל מודה בקנס ואח"כ באו עדים פטור ממילא

מיתוקמא טעמייהו דחכמים דהתם כפשטיה ולעולם דאינהו נמי מצו סברי דבכה"ג לא מיקרי עדות
שאי אתה יכול להזימה כיון דסיוע מסייע להו מ"מ אין בזה סתירה על פירש"י ומה שהקשו התוס'

מסברא דא"כ כל חייבי מיתות ב"ד יכולין להודות ולפטור דבריהם אין מובנים דכיון שהוא יודע שהיה

עדים בדבר מהיכי תיתי יודה ואדרבה ע"י הודאתו יצא הקול ומתוך כן יבואו עדים ויעידו ואף שאפשר
דרש"י לא נתכוין לכך מ"מ זכיתי ליישב דבריו ע"פ סוגיא ערוכה הואיל ונפיק מפומיה דרש"י ודו"ק:

דף ה:

במשנה אין העדים זוממין נהרגין עד שיוגמר הדין שהרי צדוקין אומרים עד שיהרג שנאמר נפש תחת

נפש כך הנוסחא בכל הגמרות שלנו ובכל ספרי המשניות וכן בסיפא דמתניתין אלא דמהרש"א ז"ל הגיה

שנאמר נפש בנפש וכ"כ בתי"ט וודאי דהכי קושטא דמלתא דמקרא הכתוב בעדים זוממין כך הוא
וכמ"ש רש"י כאן אלא דאפ"ה נראה דוחק לשבש כל הספרים ודבר שנאמר ונשנה פעמיים במשנה לכך

נראה לי לקיים הנוסחאות דכיון שכל זה מדברי הצדוקים הן שרצו להביא ראיה לדבריהם מהאי קרא

ולכאורה הוי הך ראיה לסתור דהא ודאי פשטא דלישנא דכאשר זמם אפילו הצדוקים מודים בו שאינו אלא
לשון מחשבה וכוונה בלבד ואפ"ה ענש הכתוב כיון שהעידו שקר וזממו להרוג נפש בעדותן וא"כ לפ"ז

שפיר שייך נמי לפרש לשון נפש בנפש בכה"ג גופא שאם זממו להרוג נפש ידונו בנפש וה"ה בכולהו
ואדרבה מדלא כתיב נפש תחת נפש כדכתיב בחובל בפ' משפטי' ע"כ דהאי בנפש לאו תחת הוא אלא

דאפ"ה משמע להו להצדוקין דהאי נפש בנפש משמעותו ע"כ היינו כמאן דכתיב נפש תחת נפש אי משום

דבתר דכתיב כאשר זמם אשכחן דכתיב קרא אחרינא לא תחוס עינך נפש בנפש וכולה קרא יתירא הוא
דהא בכאשר זמם לחוד סגיא דכל מיני עדיות במשמע אע"כ דאיצטריך האי קרא דלא תחוס עינך עליו

אפילו בעדות נפשות וטעמא הוא דקיהיב למה לא תחוס עינך לפי שגם הם הרגו נפש כדאשכחן בהאי

פרשה גופא גבי רוצח דכתיב ושלחו אותו זקני עירו ונתנו אותו ביד גואל הדם ומת לא תחוס עינך עליו
וה"ה לענין עין בעין וכן נמי אשכחן כיוצא בזה וקצותה את כפה לא תחוס עינך או משום שאם נפרש

כאשר זמם כפשטא דלישנא יש במשמע דאפילו קודם שנגמר הדין נמי דמשעה שקבלו עדותן יהרוגו וזה
לא מסתבר להו כלל ולא שייך נמי נפש תחת נפש אע"כ דהאי נפש בנפש היינו תחת נפש ממש מכל זה

משמע להו בהדיא דהאי נפש בנפש היינו תחת נפש ע"כ הוצרכו לפרש דבכה"ג נמי שייך לשון כאשר

זמם כיון שלא עשו מעשה בפועל כן נראה לי ועיין עוד בסמוך:

שם אמרו להם חכמים והלא כבר נאמר ועשיתם לו כאשר זמם לעשות לאחיו והרי אחיו קיים כו' עד

סוף המשנה ופירש"י לעשות לאחיו משמע שהרי אחיו עדיין קיים עכ"ל. ולכאורה משמע דכוונת רש"י
בזה לאפוקי שאם הרגו אינן נהרגין ולשון שהרי שכתב רש"י משמע כן דדוקא קאמר ודייקי חכמים להך

מילתא מיתורא דלאחיו דאי לאשמעינן דאפילו לא הרגו נהרגין לשתוק מיניה דמכאשר זמם לחוד נפקא

אע"כ דלדיוקא אתי ולאפוקי מק"ו וכמו שאבאר בסמוך בלשון הגמרא וכ"נ מלשון הרמב"ם ז"ל בפירוש
המשניות דהא דאמרינן הרגו אין נהרגין היינו מהאי טעמא מדכתיב לאחיו ע"ש ובזה נתיישב היטב לשון

הרמב"ם ז"ל בחיבורו פ"כ מהל' עדות הלכה ב' וז"ל נהרג זה שהעידו עליו ואח"כ הוזמו אין נהרגין מן
הדין שנאמר כאשר זמם לעשות ועדיין לא עשו ודבר זה מפי מפי הקבלה משמע להדיא מדבריו דלא

סגיא ליה להרמב"ם ז"ל בהאי טעמא דאין עונשין מן הדין לחוד אי לאו דמסייע ליה קרא והיינו ע"כ

אסיפא דקרא סמיך מדכתיב לאחיו מדלא מייתי האי קרא לעיל בהלכה א' אלמא שעיקר דבריו בזה
היינו להך מילתא דהרגו אין נהרגין לחוד וא"כ לפ"ז נראה שבחנם השיג עליו הראב"ד ז"ל במ"ש

הרמב"ם בסוף דבריו אבל אם לקה זה שהעידו עליו לוקין וכן אם יצא ממון מיד זה חוזר לבעליו

ומשלמין לו ונראה מבואר שהשגת הראב"ד הוא משום דמשמע ליה שהוא נגד סוגית הגמרא בהאי
ברייתא דבסמוך דמשמע דמטעם דאין עונשין מן הדין אתינן עלה וא"כ לפ"ז תו אין לחלק בין חייבי

מיתות לחייבי מלקות וממון ונהי דלענין ממון כתב הכ"מ שם דמלשון התוס' בריש ב"ק משמע כדברי
הרמב"ם אלא דלענין מלקות נתקשו כל מפרשי דבריו וכתבו שלא ידעו מניין לו להרמב"ם ז"ל דין זה

לחלק בין מיתה למלקות וחתרו למצוא טעמים שאינם מספיקים ע"ש וכמ"ש התי"ט כאן במשנתינו

והניח בקושיא ולמאי דפרישית א"ש טובא דאדרבה לישנא דמתניתין מסייע ליה להרמב"ם ז"ל דעיקר
הילפותא היינו מדכתיב לאחיו דבעינן דוקא שיהיה אחיו קיים ולענין מלקות וממון שהרי אחיו קיים

שפיר יש לחייבו מכח האי ק"ו וכמו שאבאר בסמוך דאפי' אי אמרינן בעלמא אין עונשין מן הדין אפ"ה

בכה"ג דהכא מודה כנ"ל נכון ודוק היטב ועיין עוד בסמוך:

בגמרא תנא בריבי אמר לא הרגו כו' אמר אביו בני לאו ק"ו הוא אמר לו למדתנו רבינו שאין עונשין מן

הדין. לכאורה נראה דהנך תנאי דברייתא פליגי אמתניתין דיליף להך מילתא דהרגו אין נהרגין מדכתיב

לעשות לאחיו והרי אחיו קיים או שנאמר דתנא דמתניתין גופא נמי לא משמע ליה הך ילפותא אלא

דלדחות הצדוקים הוצרכו לומר כך וזה דלא כמו שכתבתי בסמוך בשיטת הרמב"ם אלא דלעולם עיקר
הטעם דהרגו אין נהרגין היינו משום דאין עונשין מן הדין אמנם לאחר העיון דהך מילתא אי אמרינן אין

עונשין מן הדין בכה"ג דלא הוי אלא גילוי מלתא בעלמא פלוגתא דתנאי ואמוראי היא בסנהדרין דף נ"ד

פלוגתא דר' יהודה ורבנן לענין הבא על אביו דיליף בק"ו מאחי אביו ואמרינן התם דפלוגתא דאביי ורבא
היא דפליגי להדיא בפ' הנשרפין לענין הבא על בתו מאנוסתו דיליף אביי מק"ו ומקשינן וכי עונשין מן

הדין ומשני דגילוי מלתא בעלמא הוא ורבא פליג ויליף לה מג"ש והרמב"ם ז"ל בפ"ב מהל' איסורי ביאה
כתב להדיא דמה ששתק הכתוב באיסור בת אנוסתו מאחר שאסור בת הבת כו' והיינו כאביי וכ"כ עוד

בפ"א מהל' טומאת מת לענין טומאת משא במת ששתק ממנה הכתוב והביא שם ראיה ודוגמא מאיסור

הבת נמצינו למידין מדבריו שפסק כאביי דהיכא דליכא אלא גילוי מלתא בעלמא עונשין מן הדין ומה שיש
לדקדק בזה במה שפסק כאביי לגבי רבא אין כאן מקומו כיון דבלא"ה איכא למימר דבכה"ג דהכא רבא

נמי מודה דלא שייך לומר אין עונשין מן הדין כיון דפשטא דקרא כאשר זמם שייך נמי בהרגו כיון דעיקר

החיוב אפי' בהרגו אינו על המעשה דהעדים זוממין אין צריכין התראה אלא כיון שזמם לעשות וניכר
מתוך מעשיו שהוא מזיד גמור כדפרישית מש"ה כתיב כאשר זמם דהכל בכלל בין הרגו ובין לא הרגו כן

נ"ל נכון ליישב שיטת הרמב"ם ז"ל שכ' בפי' המשניות ובחיבורו הך טעמא דמתני' דיליף לה מקרא דאי

לאו קרא שפיר הוי ילפינן לה בק"ו והיינו כדפרישית בסמוך דמהאי טעמא גופא כתב הרמב"ם דחייבי

מלקות אפי' נעשה המעשה אפ"ה חייבים מלקות דמיקיים בהו לעשות לאחיו שהרי אחיו קיים:

ועוד נראה ליישב שיטת הרמב"ם ז"ל בדרך אחר דלענין מלקות לא שייך לומר אין עונשין מן הדין דכיון

דגלי רחמנא בעדים זוממין דלוקין אפילו בלאו שאין בו מעשה כדכתיב והיה אם בין הכות הרשע מש"ה
אית לן למימר בפשיטות דלאו דידהו היינו מלא תענה דסתמא כתיב בין נעשה מעשה על פיהם בין לא

נעשה ודוקא לענין מיתה אמרינן הכא בברייתא דהרגו אין נהרגין דאין עונשין מן הדין דהא לאו דלא
תענה לא ניתן למיתה דלא עדיף משאר לאוין דלמלקות נאמרו כן נראה לי נכון מיהו בעיקר הדבר בהא

דקי"ל הרגו אין נהרגין אע"ג דילפינן לה מקרא כדמשמע במשנתינו וכן פירש"י בחומש אפ"ה בקשו

חז"ל למצוא טעם ודבר חפץ גם ע"פ סברא להוציא מלבן של צדוקין וכמ"ש הרמב"ן ז"ל בפי' החומש
ע"ש באריכות ולי נראה להוסיף על דבריו דאדרבה לגודל חומר העבירה שנשתרשו בחטא וזממו ועשו

לשפוך דם נקי מש"ה לא סגי להו כפרה כלל דדינם מסור לשמים לדונם בחמורה אם לא יעשו תשובה

כהוגן משא"כ בשאר חייבי מיתות ב"ד דכיון דאיקטלו הוי להו כפרה ועוד נראה דהכא לענין עדים
זוממין שייך טפי הך סברא כדי שלא יהא גנאי בדבר להב"ד שמכוין שנהרג הנידון ע"פ עדות הללו בב"ד

וא"כ אם יגמרו ג"כ לעדים זוממין בהריגה יהא גנאי גדול בדבר דממה נפשך נהרג אחד מהם שלא כדין
לכן גזר הכתוב שלא יהו נהרגין והרבה שלוחין למקום להפרע מהם ממקום אחר וכן מצאתי אח"כ

בדברי מהר"י אברבנאל פ' שופטים ע"ש:

במשנה ע"פ שנים עדים או שלשה עדים יומת המת אם מתקיימת העדות בשנים כו' נראה דהא דלא

דרשינן איפכא דהכי קאמר קרא זימנין דמתקיים העדות בשנים וזימנין דבעינן שלשה כגון בהכחשה

דתרי ותרי ואשמעינן דשלשה מכחישין את שנים דאזלינן בתר רוב דעות בין בהכחשה ובין בהזמה הא
ודאי ליתא דאכתי איכא תרי להדי תרי נמצא שאנו ממיתין ע"פ עד א' ורחמנא אמר בסיפא דקרא לא

ימות ע"פ ע"א ודוקא בדיינים אזלינן בתר רוב דיעות בין בדיני ממונות דהוי בשלשה ובב' מזכין הרי
הוא זכאי וכן להיפך ובין בדיני נפשות מש"ה בעינן כ"ג וי"א מחייבין וי"ב מזכים זכאי ולחיוב' בעינן

שנים כדדרשינן ברפ"ק דסנהדרין משא"כ בעדים אלא דאכתי איכא למידק דלמא הכי קאמר קרא

דזימנין דבעינן ג' עדים כגון דאיכא ע"א דמכחיש ומש"ה לא סגי בתרי דא"כ מתקיים העדות ע"פ עד
א' ואע"ג דלקושטא דמילתא קי"ל דע"א בהכחשה לאו כלום הוא דאפ"ה מתקיים העדות ע"פ שנים

אכתי היא גופא מנ"ל כיון דמפשטא דקרא משמע איפכא דזימנין דבעי ג' וכמו שאבאר. והנראה בזה

דכולה מילתא דמתניתין מיתורא דעדים עדים ילפינן לה שפיר דאי ס"ד דקרא או או קאמר ולחלק לכתוב
ע"פ שנים או שלשה עדים ותרי זימני עדים ל"ל אע"כ להקיש ולג"ש דהנך עדים דב' כהנך עדים דג'

וכדדרשינן דאפילו שנים מזימין את הג' דלענין הזמה עדות המזימין עיקר ותרי כמאה דלא אזלינן בתר
רוב דיעות בעדות ומה"ט גופא פשיטא לן בכולא תלמודא דעד אחד בהכחשה לאו כלום הוא אפילו לגבי

תרי כי היכי דודאי עד א' לא מהני לגבי תלתא. ודע שהרמב"ן ז"ל בפי' החומש בפ' שופטים כתב אהאי

קרא שרבי' סעדיה גאון אמר ע"ד הפשט שמה שנאמר שנים עדים או שלשה היינו ששלשה מקבלין עדות
השנים וע"ז השיג הרמב"ן ז"ל וז"ל ואין בכתוב קבלת עדות רק עדים אבל כמדומה לי שטעה הגאון

בדינו כי עדות דיני נפשות לא תקובל רק בסנהדרין של כ"ג עכ"ל ואף שאיני כדאי להכניס ראשי בין

הרים גדולים ורמים אעפ"כ תורה היא וללמוד אני צריך דבמאי פשיטא ליה להרמב"ן ז"ל דלקבלת עדות
נפשות בעינן כ"ג דהא קרא דושפטו העדה והצילו העדה בגמר דין איירי דתלוי ברוב דיעות משא"כ

לענין קבלת עדות מה לי ב"ד של ג' או ב"ד של כ"ג מה לי דיני ממונות מה לי דיני נפשות דמן התורה
בתרווייהו בעינן דרישה וחקירה דכתיב משפט אחד יהיה לכם ואע"ג דודאי מסתמא אורחא דמלתא

שאין עדים מעידין בדיני נפשות אלא קרוב לגמר דין והיינו לפני ב"ד של כ"ג אכתי מיהא אשכחן

שהעדים חולין או שהם במדינת הים במקום שאין שם סנהדרין ואשמעינן קרא דאפילו בכה"ג נמי
אשכחן דיומת המת על פיהם כגון שנתקבל עדותן בג' ועוד שאף אם נאמר דפשיטא ליה לרמב"ן ז"ל הך

מילתא דבכל ענין בעינן כ"ג אפ"ה קשיא מדידיה אדידיה שהרי הרמב"ן ז"ל גופא כתב בהשגותיו על

הרמב"ם בשורש מנין המצות בשורש שני על מ"ש הרמב"ם ז"ל דדין תורה שאין מקבלין עדות לא בד"מ
ולא בד"נ אלא מפי עדים ולא מפי כתבם אלא מדברי סופרים וע"ז השיג וכתב וז"ל ואני מוצא ד"נ

בעדות שבשטר כגון שקידש ראובן את אשה בעידי חתימה ובא עליה שמעון כו' נהרג עליה עכ"ל ואף
דבאמת אין זה השגה על הרמב"ם ז"ל כמו שהארכתי בחידושי גיטין וקידושין שעידי הגט וקידושין

שנכתב בלשון הבעל הרי את מקודשת לי או הרי את מגורשת ממני הרי את אין זה מענין שאר עדות

דבאמת אם כתבו בפנינו גירש אה"נ דקרינן מפיהם ולא מפי כתבם אלא אי משכחת לה דנהרגין ע"י
עדות שבשטר היינו אם נתקבל עדותן של עדות בפני ב"ד של ג' שהעידו בפניהם שקידש או גירש וא"כ

לפ"ז יפה כתב רבינו סעדיה דזימנין לא יומת המת אלא ע"פ ג' דוקא והיינו בכה"ג גופא ע"י קבלת

עדות כן נראה לי נכון להמליץ בעד רבינו סעדיה גאון זכרונו לברכה וצ"ע ודוק היטב:

שם אלא להקיש שלשה לשנים מה שלשה מזימין את השנים כו' לכאורה לשון המשנה אינו מדוקדק

דאיפכא ה"ל למימר להקיש שנים לשלשה מה שלשה כו' וכן דיקדק בעל תי"ט מיהו לע"ד נראה דלשון

המשנה מיותר דכיון דעיקר היקישא דהאי קרא דיומת המת לאו בעדים זוממין איירי אלא בכל חייבי

מיתות כגון עובד עבודת כוכבים דאיירי בהך פ' מש"ה לא שייך למימר להקיש שנים לשלשה מה שלשה
מזימין את השנים ולדונם בעדים זוממין וה"נ בשנים שמזימין לג' דא"כ לא שייך הך היקישא הכא אלא

באידך פרשה דעדים זוממין דבהך פרשה נמי כתיב ע"פ שני עדים או ע"פ ג' עדים יקום דבר אע"כ

דהאי היקישא דהכא לאו אעדים זוממין קאי אלא לענין דין המחויב מיתה וה"ק דכיון דפשיטא לן דג'
מזימין את השנים אבע"א קרא ואבע"א סברא וא"כ ע"כ דהא דקאמר קרא ע"פ שנים עדים יומת

המת לאו מילתא דפסיקא שיומת המת על פיהם דהא היכא שהוזמו לא מהני עידותן כלל לגבי הנידון
אדרבה יש עליהם דין עדים זוממין ה"נ האי או שלשה עדים נמי בכה"ג איירי כשלא הוזמו אבל אם

הוזמו אין ממיתין הנידון על פיהם והיינו ע"כ אפילו ע"י שנים כיון דתרי כמאה ולא אזלינן בתר רוב

דיעות כדפרישית בסמוך דעיקר היקישא ממה דכתיב נמי תרי זימני עדים משמע שבא להשוותן יחד
דהנך כהנך א"כ ע"כ דעדים זוממין דכתיב בקרא היינו אפילו בתרי ותרי דחידוש הוא דלעולם אחרונים

נאמנים כדתנן במשנה דלעיל בפירקין כנ"ל נכון ועיין עוד בסמוך:

שם ר"ש אומר מה שנים אינן נהרגין כו' ר"ע כו'. משמע מל' כל מפרשי המשנה דהנך תנאי לא פליגי

לדינא דכולהו אית להו דהדדי וה"נ מסתברא דהא קי"ל אין היקישא למחצה ועיין בתי"ט שכתב בשם

נימוקי יוסף שריב"א בעל התוס' מפרש דר"ע לית ליה דר"ש והביא ג"כ שאר פירושים דר"ע פליג
אדר"ש ומדברי כולם משמע מיהא דת"ק נמי אית ליה דר"ש אלא דאכתי יש לדקדק במאי פליגי דהא

קי"ל אין היקש למחצה ור"ש נמי מאי אתא לאשמעינן ולמאי דפרישית בסמוך יש ליישב משום דאיכא
למימר דעיקר היקישא דהאי קרא אינו אלא לענין מיתת הנידון דאיירי ביה האי קרא דיומת המת מה
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שאין כן לענין הך היקישא דר"ש דלא איירי אלא לענין דין חיוב עדים זוממין גופייהו משא"כ לענין מיתת

הנידון לא נפקא מיניה מידי בהך היקישא דבין אי בעינן שיוזמו כולם או לא מ"מ פשיטא דעדותן בטילה
לגבי נידון דלא גרע מהכחשה וכדאמרינן נמי בסמוך נמצא א' מהם קרוב או פסול לכ"ע עדותן בטילה

בדיני נפשות א"כ לפ"ז אפשר דלא שייך הך היקישא דהכא לענין דיני עדים זוממין ור"ש סבר דאפ"ה אין

היקש למחצה או אפשר דר"ש גופא לאו מהאי היקישא דקרא דיומת המת יליף אלא מאידך קרא דכתיב
בעניינא דעדים זוממין גופייהו ע"פ שני עדים או ע"פ שלשה עדים יקום דבר וכיוצא בזה כתב התי"ט

במלתא דר"ע ועיין מה שאכתוב עוד בזה בסמוך:

שם ר"ע אומר לא בא השלישי להקל אלא להחמיר עליו כו' כך הגירסא בכל הגמרות שלנו ובספרי ה"ר

ר"י אלפס ז"ל אלא דבקצת ספרי המשניות ראיתי דלא גרסינן להקל והגירסא לא בא השלישי אלא
להחמיר עליו ונראה שכך היתה גירסת רש"י שכן נראה מפירושו ממה שנדחק לפרש דלא הוצרך ללמדינו

דזה הפירוש לא שייך כלל לא מיבעיא לפי גרסת הספרים שלנו דגרסינן לא בא הג' להקל אלא אפי'

לגירסא השנייה נמי פירושו דחוק דודאי לאו מילתא פשיטא היא כל כך ששנים מזימין ג' ואפילו מאה
ואפילו כמה כיתות כדלעיל עד שהוצרכו כמעט כל מפרשי התורה למצוא טעם לדבר כדפרישית לעיל

וא"כ ודאי איצטריך קרא להכי אלא ע"כ דרש"י הוכרח לפרש כן לפי לשון המשנה ולפי גירסתו וגם הר"ן
ז"ל נראה דגרס כגירסת רש"י דלא גרסינן להקל ולכן הוכרח להביא פירושים אחרים בשם ריב"א

ובשם מהרי"ץ גיאת והביאם ג"כ בעל התי"ט ולולי פירושם היה נ"ל לפרש בפשיטות לפי גירסת

הספרים שלנו דה"ק ר"ע דלא משמע ליה לפרש הקישא דקרא כת"ק או כר"ש משום דלדבריהם לא שייך
הך היקישא כפשטא דקרא דכתיב יומת המת משמע דלחובת הנידון איירי ואי לענין הזמה לת"ק הוי

לקולא דידיה שאפי' הם ג' עדים השנים מזימין אותם ופטור הנידון דאיירי בי' קרא ולר"ש נמי לא אתי

הך הקישא לחובת הנידון דהא אפי' אי בעינן שיזומו כולם ולא הוזמו אלא שנים אפ"ה מודה ר"ש דהנידון
מיהא הוא פטור דנהי דהזמה לא הוי הכחשה מיהא הוי מש"ה משמע לר"ע דהאי היקישא להחמיר על

השלישי בא ושייך ביה שפיר יומת המת דסיפא דקרא דמה"ט גופא החמיר הכתוב על השלישי אע"ג
שאינו אלא נטפל דבלא"ה גברא קטילא הוא ע"פ השנים והוי כמת מעיקרא אפ"ה ענשו הכתוב כאילו

הומת המת ע"פ וממילא שמעי' נמי להך מילתא דמסיים ר"ע בסיפא דלענין נמצא אחד מהם קרוב או

פסול הושוו שלשה לשנים דאלת"ה לא הוי נטפל אלא מהעוברי עבירה עצמו דנראה שעיקר עדותו הוה
בשביל כך שאם ימצא קרוב או פסול בהנך תרי יומת המת ע"פ עדותו וכן נ"ל בכוונת הרי"ץ גיאת או

שנאמר דהא דמסיים בסיפא ומה שנים נמצא אחד מהם קרוב כו' לאו אהאי קרא דיומת המת דלעיל

קאי אלא אאידך קרא דכתיב ע"פ ב' עדים או ע"פ ג' עדים יקום דבר דמייתר להך דרשא והכי משמע
להדיא מלשון הגמרא למאי דמסיק רבא לקמן אהך פיסקא גופא דיקום דבר במקיימי דבר הכתוב

מדבר וכמו שאבאר עוד בסמוך כנ"ל ודוק היטב:

שם ומה שנים נמצא א' מהם קרוב או פסול עדותן בטילה. לכאורה משמע דבשנים פשיטא לן דעדותן

בטלה כיון דלא נשתייר אלא חד סהדא אלא דמלשון התי"ט לא משמע כן ממ"ש הרי זה בא ללמד ונמצא
למד דאכתי בתרי גופא לא ידעינן ע"ש ונראה בכוונתו דלא משמע ליה הך היקישא בהאי עניינא דאין

דנין אפשר מאי אפשר ומה ענין שנים לג' כיון דבג' אשתיירי תרי כשרים משא"כ בשנים מש"ה משמע

ליה לבעל התי"ט דהא דקאמר מה שנים עדותן בטלה היינו דבטל לגמרי שזה העד הכשר שוב אין
מצטרף באותו עדות אפילו אחר שיבוא עוד ע"א לאחר כדי דיבור וע"ז כתב שפיר דבתרי גופא לא

ידעינן מסברא אי לאו מהך היקישא שבא ללמד ונמצא למד והיינו כדפרישית דהך היקישא דאידך קרא
מייתר להך מילתא לחוד וכמו שנראה קצת מלשון התי"ט בדיבור הקודם שהכתוב שנאן אלא שקיצר מאד

במקום שהיה לו להאריך דהא מסתימת לשון הסוגיא ולשון התוס' לא פסיקא כלל הך מילתא דאיירי

מתניתין בתרי היקישא דקראי וכמו שאבאר ועיין עוד בסמוך מיהו בעיקר ההיקש להך מילתא דעדותן
בטלה נ"ל דודאי בשנים פשיטא דאפי' לצרף נמי לא חזו וילפינן לה שפיר מהא דקיי"ל כל מקום שנאמר

עד הרי כאן שנים וקריין רחמנא עד בלשון יחיד כדכתיב והוא עד או ראה או ידע וה"נ בתר האי קרא

דע"פ ב' עדים או ע"פ ג' עדים יקום דבר כתיב בתריה כי יקום עד חמס באיש אלמא דתרי כחד
חשיבי והאי בלא האי לאו כלום הוא וממילא דה"ה לק' דתרי כמאה ובכה"ג גופא אשכחן דדריש הש"ס

בפרק זה בורר )סנהדרין דף ל'( לענין דבעינן שיראו שניהם כאחד בדיני ממונות מדאפקינהו רחמנא
בלשון חד ע"ש וא"כ פשיטא דשייך למידרש בכה"ג לענין היקישא דהכא כנ"ל:

שם אף שלשה נמצא אחד מהם קרוב או פסול עדותן בטלה. ונראה לכאורה דה"ה בג' או מאה שאמר א'

מהם בחקירות איני יודע דעדותן בטלה מהאי היקישא גופא אלא היכא שהוכחש א' מהם בחקירות

חביריו יש להסתפק אי בכה"ג נמי אמרינן דעדותן בטלה או דילמא דבהכחשה לא שייך לומר דכחד כת

חשיבי ונפקא מינה טובא לענין סוגיא דשמעתין ואין להאריך וצ"ע. אח"ז ראיתי בלשון הרמב"ם ז"ל
בפ"ב מהלכות עדות הלכה ג' שכתב להיפך דבאינו יודע תתקיים העדות בשאר ויהרג ובהכחשה אפי'

בבדיקות עדותן בטלה וכתב שם הכ"מ שהוציא כן ממסקנא דרבא בפ' היו בודקין ואשתומם ונבהלתי
על חזיון זה דהא רבא מסיק התם להדיא דהיינו דלא כר"ע דמתניתין דהכא והרמב"ם וכל הפוסקים

פסקו הלכה כר"ע וכרבי וכבר הרגיש בזה בעל לחם משנה ונדחק מאד בזה ליישב ויש לי ישוב אחר

בזה דלמאי דמסיק התם בתר הכי דטעמא דאינו יודע בחקירות היינו משום דעדות שאי אתה יוכל
להזימה לא שמה עדות א"כ שפיר מיתוקמא מתניתין אפי' כר"ע דכל עד שאמר איני יודע אין שם עד

עליו אף לבטל העדות ומש"ה תתקיים העדות בשאר משא"כ בהכחשה שיש עליו שם עד שהרי גמר

עדותו כנ"ל ודו"ק:

דף ו.

אמר ר' יוסי בד"א בדיני נפשות כו' ופירש"י דכתיב והצילו העדה ומהדרינן אזכותא עכ"ל. ובפ"ק

דסנהדרין דף ט' הוסיף רש"י בלשונו ולא יהרג לא הוא ולא הם ונראה שבא ליישב בזה קושיית התוס'

דהכא שהקשו בד"מ נמי אמאי תתקיים העדות בשאר הא כתיב משפט אחד יהיה לכם. ולפירש"י דהתם

א"ש דהא בלא"ה כתבו בר"פ א' דיני ממונות בד"ה מה בין דלענין מילי דתלוי בזכות וחובה אין
להשוותם מהאי קרא דמשפט א' והביא לשונם מהרש"א בשמעתין וא"כ לפ"ז שפיר מפרש רש"י טעמא

דר"י דדוקא בד"נ אמרינן דגזירת הכתוב הוא למהדר אזכות' שיהיה עדותן בטלה ולא יהרג לא זה ולא זה

משא"כ בדיני ממונות לא שייך לומר דגזירת הכתוב הוא דאין סברא לומר שיפסיד התובע את ממונו
שלא כדין שיש כאן עדים כשירים זולת הפסול ועוד שהרי יכולין לחזור ולהעיד מחדש לאחר יום או יומים

לפני אותו ב"ד או לפני ב"ד אחר משא"כ בדיני נפשות לא שייך לומר כן כיון שכבר יצא מב"ד זכאי
בהגדה זו כן נ"ל ליישב שיטת רש"י בטעמא דר"י ועיין מה שאכתוב עוד בזה בסמוך בלשון התוספות:

בתוספות בד"ה אר"י בד"א בד"נ פי' הקונטרס כו' וקשה לפירושו כו' דהא כתיב משפט א' יהיה לכם

ועוד דבד"מ נמי כתיב ע"פ שנים או ע"פ שלשה כו' עכ"ל. לכאורה שתי הקושיות הללו סותרות זו את זו
דכיון דבכל הנך היקישי דמתניתין ילפינן נמי לד"מ ממשפט א' יהיה לכם א"כ אמאי איצטריך אידך

היקישא בד"מ אע"כ דאיכא למימר דאתא לדרשא אחרינא א"כ השתא נמי לא מקשו מידי כיון דבקושיא

ראשונה לא פסיקא להו משום הך סברא שכתבו בר"פ א' דיני ממונות שהבאתי בסמוך וכמ"ש
מהרש"א א"כ השתא נמי לא מקשו מידי בקושיא שנייה דאיכא למימר דר' יוסי מפיק ליה לדרשא

אחריתא ולענ"ד בפשיטות מצינן למימר דאידך קרא דע"פ שנים עדים או ג' דאיירי בממון לפירוש
התוספות מש"ה לגופא איצטריך והיינו כפי' רב סעדיה גאון שהבאתי לעיל דשנים היינו בעדות ממש

ושלשה היינו לענין קבלת עדות דהא בד"מ לכ"ע הוי קבלת עדות בשלשה ולא שייך השגת הרמב"ן

שהבאתי לעיל בלשון משנתינו או שנאמר דהא דכתיב שנים או שלשה היינו כי הא דאמר ר' זביד בפ' יש
נוחלין גבי שלשה שנכנסו לבקר אם רצו נעשין עדים וסגי בשנים מהם כגון שראו ביום וזימנין דבעינן

שלשה כגון שראו בלילה שאז נעשים דיינים כנ"ל בכוונת רש"י אליבא דר' יוסי ודו"ק:

בא"ד לכך פירש ר"י דבדיני נפשות שייך שפיר כו' אבל בדיני ממונות כו' השני אינו בטל לגמרי דחייב לו

שבועה. נראה דדוקא אליבא דר' יוסי כתבו התוס' כן ומה"ט לא משמע ליה האי היקישא לענין ד"מ כיון
דבשנים נמי לא פסיקא מילתא דעדות השני בטל לגמרי לענין שבועה משא"כ לקושטא דמלתא דקי"ל

כרבי לעולם דבשנים נמי בטל לגמרי עדות השני ותו לא מחייבינן שבועה על פיו וכדמשמע להדיא מלשון

הרא"ש והער"ע בשם תשובת הרי"ף דדוקא היכא שלא ידע הא' בקורבתו של שני מחייבו שבועה
וממילא משמע דהיכא שידע בקורבתו בטל לגמרי וליכא חיוב שבועה מיהו מסתימת לשון התוספות

נראה יותר דאפילו אליבא דרבי נמי משמע להו הך סברא דעד א' לעולם מחייב שבועה ולא שייך בהך

היקישא כלל דלענין חיוב שבועה בעדות כל דהו סגיא ולא כמשמעות הש"ע ולדינא צ"ע ודו"ק:

בד"ה אמר רבא והוא שהעידו כו' משמע דקאי אף לענין קרוב או פסול וקשה דהא משמע בסמוך כו'

אלא בראיית מעשה גמרה עדותן כו' דקאמר הרוג יציל לכך נראה דלא קאי כו' עס"ה. וכדברי התוס'

משמע ג"כ בלשון הרי"ף והרא"ש ז"ל שהרי הביאו האי מימרא דרבא קודם שהביאו משנה זו דקרוב או

פסול בפלוגתא דר' יוסי ורבי אליבא דר"ע ואפילו לפירוש ר"י דבסמוך דלמסקנא דרבא לא תליא
בראיית מעשה לחוד אף לענין קרוב או פסול אלא בהגדה נגמר עדותן אפ"ה מודה דהאי מימרא דרבא

דקאמר והוא שהעידו תוך כ"ד לא קאי אהך בבא דקרוב או פסול כמו שמבואר מלשונו בסמוך בד"ה

שמואל אמר וכמו שהאריכו התוספות בזה בפ"ק דסנהדרין דף ט' בד"ה בזמן שהתרו בהן ע"ש מיהו
הא דפשיטא להו להתוס' הך סברא דלענין קרוב או פסול בראיה לחוד תליא מילתא מהאי דמקשה

בסמוך אלא מעתה הרוג יציל אכתי יש לתמוה טובא על סברת המקשה גופא מנ"ל הך מילתא דהא ודאי
פשטא דקרא וכולה לישנא דמתניתין בהאי היקישא דשנים או שלשה ודאי לענין הגדה איירי כדכתיב ע"פ

שנים עדים וענין הזמה דאיירי מתני' פשיטא דתליא בהגדה אלא דמ"מ מקשה הש"ס בסמוך שפיר ודייק

לה מלישנא דרבי גופא דקאמר מה יעשו ב' אחים שראו באחד ואי ס"ד דבהגדה תליא מלתא מאי קאמר
מה יעשו כמ"ש בתוס' בסמוך בד"ה שמואל אמר ולא ניחא לי' להמקשה לפרש דמה יעשו כמו שמפרש

ר"י שנראה לו דוחק כך נ"ל לפ' שיטת התוס' וכל סייעתם בזה שפסקו להדיא דבראיה לחוד תליא מילתא

ואין לתמוה בכך בהא דנקרא עד בשביל ראיה לחוד דה"נ אשכחן בקרא דכתיב והוא עד או ראה או ידע
אם לא יגיד אלמא דאע"פ שלא הגיד קראו רחמנא עד כיון שראה או ידע ועיין מה שאכתוב עוד בזה

בסמוך ליישב שיטת החולקים וסוברים דבהגדה תליא מלתא וכדמשמע נמי לכאורה מלשון רש"י
שהביאו התוספות כאן דהא דקאמר רבא והוא שהעידו תכ"ד אכולהו בבי דמתניתין קאי ודו"ק:

בגמ' פיסקא ר"ע אומר לא בא השלישי כו ומה שנים כו' א"ל ר"פ לאביי אלא מעתה הרוג יציל ופירש"י
דלרבי יוסי פריך דאמר אף בלא התראה וכוונתו מבואר דמשמע דפשיטא לי' דלרבי דבעי התראה לא

שייך הך קושי דהרוג יציל ולא ידענא מאי פשיטותא דהא לקושטא דמלתא אמר רבא לקמן ע"ב דמתרה

שאמרו אפילו מפי עצמו ופירש"י שההרוג עצמו התרה בו ואדרבא פשטא דלישנא דגמרא משמע דלכ"ע
פריך אהיקישא דר"ע גופא שעדיין לא הזכיר מפלוגתא דר' יוסי ורבי בהך פיסקא עד פיסקא שנייה

ואפשר דלא ניחא ליה לרש"י לפרש דעיקר הקושיא דהרוג יציל היינו היכא שהתרה בו דהיא גופא מנ"ל
להמקשה דלמא אה"נ דבכה"ג מציל ומאי דוחקיה נמי לאוקמי בשהרגו מאחוריו דמשמע דהיכא דלא

הרגו מאחוריו אה"נ דמציל אלא דע"כ דהמקשה סובר בפשיטות דבראיה לחוד תליא מילתא אלא שכבר

כתבתי שיש לתמוה בדבר כיון דלישנא דקרא ומכולהו בבי דמתניתין בהך היקישא משמע דלענין הגדה
איירי ואי משום דקאמר רבי מה יעשו אכתי ארבי גופא תיקשי אמאי פסיקא ליה הך סברא דקשיא ליה

מה יעשו דילמא בהגדה תליא מילתא ומכ"ש דקשה לפירוש ר"י דלמאי דמסיק רבא דבמקיימי דבר

הכתוב מדבר לקושטא דמילתא לא תליא בראיה לחוד אלא בהגדה ואמאי איצטריך רבא לאתויי האי קרא
דיקום דבר מהאי קרא גופא דע"פ ב' או ג' עדים יומת המת הו"ל לאסוקי הכי דע"פ משמע דבהגדה

תליא מלתא ועוד דא"כ דבראיה תליא מילתא עקרת כל חייבי מיתות בעריות ושברוצח וכיוצא בהן
והנלע"ד בזה לפי שיטת רש"י ור"י וסייעתם דודאי סברת המקשה דממילתא דרבי דייק לה דבראיה

תליא מילתא ולרבי אפשר דפשיטא ליה הך סברא מלישנא דהאי קרא גופא דיומת המת דכתיב ביה על

פי שנים עדים או שלשה עדים ואי סלקא דעתך דבהגדה תליא מילתא ה"ל למיכתב עפ שלשה עדים
כדכתיב באידך קרא דיקום דבר אע"כ דבראיה תליא מילתא דעדיין לא העיד השלישי כלל ואפ"ה

מצטרף לבעל העדות אם נמצא קרוב או פסול וא"כ לפ"ז בהך מילתא גופא פליגי ר׳ יוסי ורבי לענין

ראיה לחוד דע״י הגדה ר׳ יוסי נמי מודה דאפילו בדיני ממונות הדין כן והיינו מהך היקישא דכתיב ע״פ
ב׳ או ע״פ ג׳ עדים יקום דבר והיינו אפי' בממון ורבי סובר דאפי׳ בממון בראיה לחוד סגי דלא משמע

ליה לחלק כלל בין ד״מ לד״נ מהיקישא דמשפט א׳ יהיה לכם וכדפרישית נמצא לפי זה שפיר מקשה
הש"ס שפיר אעיקר מילתא דר״ע דבדיני נפשות גופא היכי משכחת לה דבראיה לחוד סגיא לבטל העדות

דא״כ הרוג והורג יצילו וא"כ עקרת כל דיני נפשות שבתורה ולא משמע ליה להמקשה לחלק בין העדים

לבעל דבר בעצמו כיון שאין שום טעם לדבר שיצטרף העדות ע״י ראיה לחוד אלא מגזירת הכתוב
דמהדרינן אזכותיה ואנן אשכחן בהאי קרא בכל חטא אשר יחטא ע״פ ב׳ עדים או ג׳ עדים יקום דבר

דכתיב בתריה כי יקום עד חמס באיש ועמדו שני האנשים אשר להם הריב לפני ה׳ ומפרשינן בגמרא

ובכמה דוכתי דועמדו שני האנשים היינו בעדים הכתוב מדבר ואשר להם הריב בבעלי דינים והשוה
הכתוב בעלי דינים לעדים בהאי עניינא כל זה סברת המקשה להוכיח מזה דלא תליא בראיה אלא בהגדה

דוקא דמר"י אליבא דר"ע שמעינן נמי לרבי אליבא דר"ע וע"ז משני הש"ס שפיר דבמקיימי דבר הכתוב
מדבר והיינו בעדים ולא בבעלי דינים לפירש"י ולפי' ר"י ממילא שמעינן נמי דלאו בראיה תליא מילתא

אלא בהגדה כן נראה לי לפרש לפי שיטת הפוסקים והמפרשים לכל חד כדאית ליה. אלא דלולי דבריהם

היה נ״ל לפרש בפשיטות דלעולם לכ"ע ראיה לחוד לאו מילתא היא כדמשמע פשטא דקרא ומתניתין דהא



פני יהושע · מכות

דמקשה הרוג יציל היינו כדפרישית דלמאי דקי״ל כרבא דאמר לקמן מתרה שאמרו אפי' מפי עצמו

ומסתמא אורחא דמילתא הכי הוא שהנרצח והנרבע מתרין בו כשרואין שיש עדים בדבר א״כ יציל שהרי
ההתראה ודאי בכלל עדות הוא דכל עדות בלא התראה לאו מילתא היא התראה וכיון שההתראה בכלל

עדות הוא בדין הוא שתציל והא דמקשינן נמי ההורג והרובע יצילו שפיר נמי מצי איירי שבאו לב"ד והודו

לדברי העדים וכיון דקי"ל שהודאת בעל דין כמאה עדים דמי בדין הוא שיציל א"כ לפ"ז לא משכחת להו
ברוצח ורובע שיהרגו אלא א"כ בשכפרו לכתחלה בב"ד דא"כ שוב אינן חוזרין ומגידין ואין נחשבין

לעדים שיצילו וממעשים בכל יום מקשה דלא לישתמיט בשום דוכתא לאשמעינן שיצילו כה"ג. ועוד דא"כ
לעולם יעשו כן והשתא א"ש נמי דאפשר דמשכחת לה נמי הך מלתא בהגדה ממש כגון שההרוג בא לב"ד

בחייו כשאמדוהו למיתה וא"כ יציל ואע"ג דבח"מ סוף סי' ל"ג הביא הב"י וד"מ דהנרצח כשר להעיד על

הרוצח אם אינו טריפה היינו לפי המסקנא דהכא דבמקיימי דבר הכתוב מדבר מש"ה אינו מציל
משא"כ מעיקרא דלא אסיק אדעתיה הך מילתא מקשה שפיר כך היה נראה לי לולי שהקדמונים

והאחרונים לא פירשו כן ואולי מקום הניחו לי בזה ודוק היטב:

סליק פרק ראשון

דף ז.

אלו הן הגולין פרק שני

במשנה אלו הן הגולין ההורג נפש בשגגה היה מעגל במעגילה כו' עד סוף המשנה. ולכאורה משמע

בלשון המשנה הא דקתני בבבא דרישא ההורג נפש בשגגה מילתא באפיה נפשיה היא דדוקא ההורג נפש

בשגגה הוא דגולה משא"כ במזיד וזה לא יתכן דאכתי מאי קמ"ל דזיל קרי בי רב הוא דאין גולין אלא

בשוגג דהא טובא בשגגה כתיבי בפ' מסעי ובפ' ואתחנן ובפ' שופטים נמי טובא כתיבי בבלי דעת
ודרשינן בסמוך פרט למתכוין וממילא דכ"ש במזיד ובמתכוין ממש וליכא למימר דמשום הכי קתני

בשגגה למעוטי לאומר מותר דאינו גולה משום דקרוב למזיד הוא כדאמרינן בשמעתין הא ודאי ליתא
דהא אומר מותר נמי שייך בהו לשון בשגגה כמו שכתבו התוס' בסמוך דבחטאת חלב ובכל חטאת נמי

כתיב בשגגה אפ"ה אומר מותר נמי חייב )וכמו שאבאר בסמוך( אלא הא דממעטינן לאומר מותר

מגלות משום דכתיבי שגגה יתירא וא"כ לפ"ז אכתי אין לשון המשנה מדוקדק אדרבה בלשון בשגגה אפי'
באומר מותר במשמע וא"כ ה"ל למיתני בהדיא בסיפא דמתניתין דאומר מותר אינו גולה ומה"ט גופא

ליכא למימר דהא דקתני בשגגה היינו למעוטי אונס גמור כדאיתא בשילהי כיצד הרגל דאמר רבא היתה

אבן מונחת בחיקו ולא הכיר בה ונפלה והרגה דפטור מגלות וכה"ג גופא בשאר אונס גמור כהנך
דמייתי התוס' התם בשילהי כיצד הרגל ובפ' הנשרפין )סנהדרין ד' ע"ז( משום דהתוס' גופייהו כתבו שם

הא דממעטינן אונס גמור מגלות היינו משום דטובא בשגגה כתיבי ומייתי נמי הך ראיה דחטאת חלב
דחייב אפי' באונס גמור דאין לך אונס יותר מתינוק שנשבה וא"כ הדרא קושיא לדוכתא והנלע"ד בזה

דאפ"ה איצטריך למיתני במתני' בשגגה למעוטי מזיד ולא אתרו ביה או אפילו אתרו ביה נמי איצטריך

משום דלכאורה מפשטא דקרא משמע איפכא דלבתר דכתיב בפרשת מסעי גבי ערי מקלט ונס שמה
רוצח מכה נפש בשגגה כתיב נמי והיו לכם הערים למקלט מגואל ולא ימות הרוצח עד עמדו לפני העדה

למשפט וא"כ יש במשמע דבתרתי איירי קרא דערי מקלט קולטות לגמרי במכה נפש בשגגה שאין גואל

הדם רשאי להורגו ואם הרגו נהרג עליו ומהני נמי ערי מקלט לענין מזיד דנהי דבב"ד בר קטלא הוא
היינו שהב"ד שולחין שם לערי המקלט ומביאין את הרוצח לעירן ודנין אותו ע"פ עדים ואם התרו אותו

דנין אותו במיתת ב"ד ואם לא התרו ביה אפשר דחוזר וגולה לערי המקלט כדמעיקרא כך היה נראה
לכאורה בפשטא דקרא ולקושטא דמילתא לא הוי הכי כדמסקינן בסמוך בגמרא אפי' במזיד ולא אתרו

ביה אינו גולה והיינו שאין ערי המקלט קולטות לענין גואל הדם לא מיבעיא שאם הרגו דאין נהרג עליו

אלא דאפי' לכתחלה מותר לגואל הדם להורגו וכמו שכתב הרמב"ם ז"ל בהלכות רוצח וכמו שאבאר
לקמן אי"ה ואף למאי דמשמע לק' דף י' ע"ב מברייתא דרבי יוסי ב"ר יהודה דקאמר בתחלה א' שוגג

וא' מזיד מקדימין לערי מקלט ופירש"י דתחלת משפטן של רוצחים ועיקרן זהו א' שוגג וא' מזיד כו' ויליף

טעמא מקרא וכמו שאבאר שם א"כ משמע דבמזיד גמור נמי שייך דין גלות מן התורה קודם שעומד
למשפט לענין שאסור לגואל הדם להורגו אפ"ה א"ש לישנא דמתני' דקתני אלו הן הגולין ההורג נפש

בשגגה כיון דעיקר גלות דאיירי ביה קרא היינו דוקא בשוגג שערי המקלט קלטו לענין שאם הרגו גואל
הדם נהרג עליו. משא"כ בהך גלות דמזיד נהי דלר' יוסי ב"ר יהודה מצוה על הב"ד להגלותו היינו דרך

עצה טובה כדי שבקל ינצל מגואל הדם משא"כ לענין קליטה דאיירי ביה קרא היינו שדרך חיוב ממש בר

גלות הוא ואם הרגו גואל הדם נהרג עליו לא שייך אלא בשוגג ולא במזיד דבמזיד לכ"ע אין נהרג עליו
כמבואר להדיא בלשון הרמב"ם ז"ל והוא פשוט א"כ לפ"ז אדרבה א"ש טפי לישנא דמתניתין דקתני אלו

הן הגולין ההורג נפש בשגגה דבהאי הוא דאיכא לפלוגי בין דרך ירידה לדרך עלייה משא"כ בהך גלות

שאינו אלא עצה טובה ודאי לא שייך לחלק בין דרך ירידה לדרך עלייה כיון דאפילו במזיד גמור שייך הך
עצה טובה כן נ"ל נכון ודו"ק:

דף ז:

בגמרא מנה"מ אמר שמואל דאמר קרא ויפל עליו וימות עד שיפול עליו דרך נפילה. והרמב"ם ז"ל

בחיבורו בהלכות רוצח נתן טעם בזה דדרך ירידה כיון שדרך דבר הכבד ליפול למטה וכיון שלא נזהר

היטב בזה הוי קרוב לפשיעה מש"ה גולה משא"כ בדרך עלייה שהוא כמו פלא והוי קרוב לאונס מש"ה
פטור ובעל תי"ט הביא לשון הרמב"ם וקלסיה ולכאורה לא ידענא למה הוצרך ליתן טעם לזה כיון

דשמואל יליף לה מקראי דויפל ואטו אנן טעמא דקרא ניקום ונדרוש ויש ליישב דאי לאו שיש טעם בדבר

לא הוי מצינן למילף מהך ילפותא דויפל היינו דוקא דרך ירידה אבל דרך עלייה אינו גולה דהא מצינן
למימר נמי איפכא דקרא לרבותא כתיב דאע"ג דדרך ירידה הוה קרוב לפשיעה וסד"א דלא סגי ליה

בגלות קמ"ל דאפ"ה חייב ומכ"ש בדרך עליה שאינו אלא שוגג גרידא פשיטא דחייב דלפוטרו בלא כלום
א"א לכך הוצרך הרמב"ם לפרש טעם הדבר דאדרבה מסברא אית לן לאוקמי קרא דויפל בדדמי דדוקא

בדרך ירידה אבל בדרך עלייה שהוא כמו פלא וממש מהיפך להיפך מש"ה פטור בלא כלום ובלא"ה נמי

נראה שתלה הרמב"ם ז"ל דבר זה לחלק בין ירידה לעליה משום זה הטעם דדריש טעמא דקרא משום
דלא ניחא ליה לומר דגזירת הכתוב הוא בענין כזה בדברים שהן בין אדם לחבירו ולא שייך לפוטרו בלא

כלום אלא דע"כ דמה"ט הוא אלא דאי אפשר לומר כן דהא לכאורה מהא דמרבינן בזה הכלל ירידה

שהיא צורך עליה וכן כה"ג בהך ברייתא דקצב משמע דלא שייך בהו הך טעמא של הרמב"ם ז"ל אע"כ
דעיקר ילפותא היינו מקרא דויפל אפ"ה הוצרך הרמב"ם לכתוב טעם זה כדפרישית דניחא ליה לאוקמי

קרא בדדמי וכיון דפשטא דקרא דכתיב ואם בפתע בלא איבה הדפו או השליך עליו כל כלי בלא צדיה

וגומר ויפל עליו וימות ובכה"ג פשיטא ליה להרמב"ם שהוא כמו אונס מש"ה ליכא למימר דלרבותא

כתבו אלא דלעולם דוקא דרך נפילה בעינן ואפשר נמי דהאי ויפל עליו מיותר לגמרי להך דרשא כנ"ל:

שם ת"ר בשגגה פרט למזיד כו' מזיד פשיטא בר קטלא הוא. והקשו בתוס' תימא אימא במזיד ולא התרו

בו ותירצו דאפ"ה פשיטא משום דמבלי דעת נפקא או מדכתיב והוא לא שונא לו. ולכאורה אין תירוצים
הללו מספיקים דמל' הגמרא לא משמע כן דלפירושם שם ה"ל למימר הא מהכא נפקא הא מבלי דעת

נפקא או מוהוא לא שונא משא"כ הך לישנא דקאמר מזיד פשיטא בר קטלא הוא משמע דלא איצטריך
קרא כלל דמסברא פשיטא לן הכי ולולי תירוצם היה נ"ל דודאי אפי' מסברא אית לן למימר דאפי' במזיד

ולא אתרו ביה נמי פשיטא דלא שייך ליה עיקר גלות שיגלה לעיר המקלט ויהיה גואל הדם נהרג עליו דהא

ודאי ליתא כיון דבר קטלא הוא שהרי ניתן להצילו בנפשו מהיקישא דנערה מאורסה אם כן מה"ת נאמר
שיהא גואל הדם נהרג עליו וכמ"ש הרמב"ם ז"ל ועוד דלכאורה נראה דבמזיד ולא אתרו ביה נהי שהב"ד

אינן יכולין לעונשו מיתה אפ"ה חייב מיהא כרת או מיתה בידי שמים והא דלא חשיב ליה בריש כריתות

בהדי ל"ו כריתות היינו משום דלא חשיב ליה אלא הנך דשייך בהו קרבן בשגגתם משא"כ ברוצח שלא
ניתן שגגתו לכפרת קרבן כדאמרי' בפ' אלו נערות ובדוכתי טובא:

סליק פרק שני

דף יג.

אלו הן הלוקין פרק שלישי

במשנה ואלו הן הלוקין כן הגירסא בספרים שלפנינו ואלו הן הלוקין בוי"ו אבל בתי"ט כתב דאית דגרסי

אלו בלא וי"ו ולענ"ד נראה דמאן דתני אלו לא משתבש ומאן דתנא ואלו לא משתבש דמ"ד אלו היינו משום
דמן הראוי היה לשנות הך משנה בתחלת המסכתא דהא תנא מסנהדרין סליק דקתני התם אלו הנסקלין

וכן כל הד' מיתות המסורים לב"ד מש"ה שייך למיתני בתר הכי בתחלת מסכת מכות אלו הן הלוקין אלא
משום דמסקינן לעיל בריש פ"ק הא דקתני כיצד עדים נעשו זוממין היינו נמי משום דתנא מסנהדרין

סליק דקתני התם כל הזוממין מקדימין לאותה מיתה מש"ה פתח בכיצד העדים לאשמעינן דיש עדים

זוממין שאין עושין בהם דין הזמה וכו' מש"ה קתני נמי בפ"ב אלו הן הגולין משום דבמתניתין דריש
פירקין קתני מעידין אנו באיש פלוני שחייב גלות מש"ה קתני אלו הן הגולין עד סוף הפרק וא"כ לפ"ז

שפיר שייך למיתני אלו הן הלוקין לפי שהתנא חוזר לסדר הראשון למיתני ענין מלקות בתר דקתני התם

אלו הן ארבע מיתות אבל מאן דגרס ואלו נראה היינו נמי משום דבמשנה שניה דפ"ק דקתני מעידין אנו
באיש פלוני שחייב מלקות מש"ה שייך שפיר למיתני ואלו הן הלוקין כנ"ל וק"ל:

שם ואלו הן הלוקין הבא על אחותו וכו' עד סוף המשנה. פירש"י ותו' דאלו לאו דוקא דתנא ושייר טובא

אלא דרש"י מסיק דרובן דתני בהך מתניתין יש בהן חידוש ובתוס' כתבו שאין צריך לדחוק ולמצוא בהם

חידוש העולה מיהו מדבריהם בעיקר פשטא דמילתא דתנא אלו למעוטי חייבי מיתות ממלקות ולמעוטי
נמי חייבי לאוין שאין בהם מעשה דאין לוקין אלא דלכאורה לפ"ז הו"ל לאקדומי חייבי לאוין מקמי חייבי

כריתות דהא עיקר מלקות מלאו דחסימה ילפינן כדאמרינן בשמעתין ובכמה דוכתי אבל לפירש"י אתי

שפיר דאדרבה כל מילתא דאית ביה חידוש תנא ברישא כדאמרינן נמי בכמה דוכתי מידי דאתי מדרשא
חביבא ליה והכא נמי חייבי כריתות יש בהן חידוש יותר דאע"ג דלא דמי ללאו דחסימה אפ"ה לוקין

משום דאתיא מדרשא כמו שאבאר בשמעתין ועוד נראה לי דהא דפתח התנא תחילה בחייבי כריתות
דעריות היינו משום דאית בהו חידוש טובא דהא בכל הנך עריות שייך בהו חיוב ממון קנס ובשת ופגם

ואפ"ה שייך בהו חיוב מלקות תדע דהא בריש פרק אלו נערות קתני התם הבא על אחותו וכו' ומקשינן

התם בגמ' ורמינהו ואלו הן הלוקין הבא על אחותו כו' ושקיל וטרי הש"ס טובא בכמה אוקימתות ע"ש
אלא דר"י דהילכתא כוותיה משני התם בתר הך רומיא דמתניתין כאן כשהתרו בו וכאן שלא התרו בו

והיינו משום דקסבר ר"י כל היכא דאיכא ממון ומלקות מילקא לקי ממונא לא משלם ולאפוקי מדעולא

דאמר איפכא וכן כתב הרמב"ם ז"ל בהלכות נערה וא"כ אין לך חידוש יותר מזה ובאמת דאליבא דעולא
נמי שמעינן שפיר חידוש מכל הנך חייבי כריתות דעריות דלוקין אלא שאין להאריך וכ"ש לאוקימתא

דרבה דאמר לוקין ומשלמין והיינו חידושם. והא דאיצטריך נמי למיתני אחות אשתו ואשת אחיו משום
דאית בהו חידוש טפי דאפי' הבא עליהן שלא כדרך אישות נמי לוקה לאפוקי דלא נימא דכיון דכתיב בהו

כי יקח ה"א דוקא דרך לקוחין אסרה תורה כדדייק הש"ס בריש פרק נושאין על אנוסה קמ"ל מתניתין

דהכא אפי' בא עליה שלא כדרך אישות נמי לוקה והיינו כדמסיק הש"ס התם בפ' נושאין והאוכל חמץ
בפסח נמי איצטריך למיתני דוקא באוכל הוא דלוקה אבל בלאו דבל יראה ובל ימצא אין לוקין משום דהוי

לאו שאין בו מעשה ובאוכל ועושה מלאכה בי"ה נמי איצטריך לאשמעינן דוקא באכילה ושתיה דהיינו

אכילה לוקה אבל בסיכה ורחיצה אע"ג דהוי כשתיה אפ"ה אינו לוקה כנ"ל:

דף יג:

בגמרא מ"ט דר' ישמעאל כתיב אם לא תשמור לעשות את כל דברי התורה וכו' א"ה לאו שאין בו מעשה

נמי וקשיא לי ואכתי מאי קושיא דלמא אין ה"נ דלר"י דיליף עיקר מלקות אפי' בחייבי מיתות משום

דכתיב את כל דברי התורה א"כ מהאי טעמא גופא שפיר מצי ר"י למיסבר דעל לאו שאין בו מעשה נמי

לוקה דהא משמע בפ"ק דמכות ובכמה דוכתי דפלוגתא דתנאי הוא מיהו מהאי דמכות אין קושיא כ"כ
דהא למאן דמתני הא דעולא אדרבי יהודה דנותר מסקינן התם דר"י יליף לה מעדים זוממין וממוציא

ש"ר וצד חמור לא פריך ע"ש א"כ לפ"ז שפיר מצינן למימר דעולא לטעמיה התם ברפ"ק דמכות דעיקר

מלקות בעדים זוממין איירי קרא דארבעים יכנו ומש"ה לא שייך האי פירכא דמה להצד השוה שבהן שכן
קנס דאדרבה לפ"ז ליכא שום ילפותא למלקות בשאר חייבי לאוין משא"כ הכא בשמעתין דאמרינן דר'

ישמעאל יליף עיקר מלקות דחייבי כריתות ומיתות ב"ד מקרא דאם לא תשמור ולא מעדים זוממין א"כ
מקשה שפיר א"ה לאו שאין בו מעשה נמי דהשתא ס"ד דא"א שיסבור שום תנא דלאו שאין בו מעשה

בדבר שאינו קנס ילקה ומכ"ש דא"ש טפי לפי מה שכתבתי ברפ"ק דשבועות דהא דפוטר ר' ישמעאל

בשבועה דלשעבר מעולה ויורד היינו משום דסבר לאו שאין בו מעשה אין לוקין ע"ש בחידושינו ובזה יש
ליישב הך גירסא שהביאו רש"י ותוס' שם דאיכא מאן דגריס התם א"ה קשיא הך דאלו הן הלוקין:

שם בגמרא ולר"ע א"ה חייבי כריתות נמי כו' אמר ר"א בפירוש רבתה תורה חייבי כריתות למלקות

וכו'. וקשיא לי א"כ מאי מקשה הש"ס בר"פ אלו נערות ממתני' דאלו הן הלוקין אמתניתין דאלו נערות

ומשמע התם דאליבא דר' יוחנן דקיי"ל כוותיה הוי עיקר הקושיא מעיקרא דה"ל למימר דמשלם ואינו

לוקה ולפי סוגיא דשמעתין ל"ל הכי דהא בפירוש רבתה תורה הבא על אחותו למלקות דהא עיקר בפירוש
רבתה תורה דאמר ר' אבהו דהיינו מג"ש מלעיני באחותו כתי' וכ"ש דקשה טפי אהך אוקימתא דר"י

התם כאן שהתרו וכאן שלא התרו בו ודייק הש"ס אלמא קסבר ר"י היכא דאיכא ממונא ומלקות מילקא
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לקי וא"כ לפי סוגיא דהכא לעולם מצינן למימר דר"י בעלמא סבר ממונא משלם מילקא לא לקי והכא

לענין מלקות וממון דחייבי כריתות שפיר איצטריך לשנויי כאן שהתרו בו כאן שלא התרו בו דהא בפירוש
רבתה תורה אחותו למלקות ונ"ל לישב משום דבלא"ה קשיא לי אמתני' דהכא דפתח ותני אלו הן הלוקין

הבא על אחותו וכו' הא בסנהדרין פ' הנשרפין דף ע"ג מייתי הש"ס ברייתא דחייבי כריתות דעריות

ניתן להצילו בנפשו ויליף לה מנערה המאורסה דכתיב בה חטא משפט מות לרבויי חייבי כריתות ומקשה
הש"ס ורמינהו אלו נערות שיש להן קנס ופירש"י שם דעיקר הקושי דכיון דאשכחן בעריות דחייבי

כריתות צד מיתה בידי אדם כגון ניתן להצילו בנפשו שוב אין לחייב ממון משום דהוי כשתי רשעיות ואע"ג
דלא מיקטל שייך בהו הך דרשא כדי רשעתו מטעם דלא חלקת כמו שפירש"י ע"ש ומשני הש"ס התם

ומוקי ליה בכמה שינויי דחיקי או כתנאי א"כ לפ"ז לפי אוקימתא דר"א הכא דאמר בפי' רבתה תורה

חייבי כריתות למלקות אטו נמי נימא דאיירי נמי הך מלקות דכתיב באחותו ותנא דמתניתין אלו הן
הלוקין הבא על אחותו איירי נמי בהנך גווני דמשני הש"ס התם דהא ודאי בסתם אחותו דאיירי קרא

ומתני' לא שייך בה מלקות דכיון דניתן להצילו בנפשו הוי שתי רשעיות מיתה ומלקות דומיא דמלקות

וממון דמקשה הש"ס התם וכבר עלה בלבי לחלק בין ממון ומלקות ובין מיתה ומלקות לענין הך היקישא
דלא חילקת א"כ לפ"ז הוה א"ש הנך סוגיות אלא דלע"ד אדרבה מסברא משמע איפכא דלענין מיתה

ומלקות שייך טפי לומר לא חילקת כיון דסוף סוף ה"ל בלאו שניתן לאזהרת מיתת ב"ד דכיון שניתן להצילו
בנפשו ע"כ צריך להתרות בו בהאי לאו גופא שעי"כ מחוייבים להצילו בנפשו לכך נראה לי דהנך סוגיות

דפ' אלו נערות ודפ' הנשרפים היינו לפי המסקנא דהכא דהא דשני ליה לר"ע בין כריתות למיתות ב"ד

לענין מלקות לאו מהאי טעמא דבפירוש רבתה תורה אלא הא דחייב מלקות בחייבי כריתות היינו משום
דאם עשה תשובה ב"ד של מעלה מוחלין לו וסוברת הך סוגיא דהתם דבהך סברא לחוד סגי ולית להו הך

ג"ש דלעיני מלעיניך א"כ מקשה שפיר כנ"ל לכאורה ועדיין צ"ע דמל' רש"י משמע דהא דקאמר בסמוך

קבלה מיניה היינו דרבי ישמעאל בר' יצחק קיבלה מיניה דר' אבהו א"כ משמע דאפי' למסקנא נמי
אית' להך ג"ש דלעיני ודו"ק:

דף יד.

בגמרא אמר רבה בב"ח א"ר יוחנן כל ל"ת שקדמו עשה לוקין עליו ופירש"י הא אתא לאשמעינן דאפי'

למ"ד לאו שניתק לעשה אין לוקין כדתניא לא תותירו כו' ואשמעינן ר' יוחנן הני מילי כו' אבל עשה שקדם

את הלאו ואתה יכול לקיימו קודם עבירת הלאו אין זה ניתק הלאו כו'. ולכאורה ל' רש"י תמוה טובא דמי
הכריחו לפרש כן דהא פשטא דלישנא דגמרא ודאי משמע דעיקר מימרא דרבב"ח משמיה דר"י היינו

דכל עשה דכתיב קודם הל"ת לוקין והיינו דומיא דוישלחו מן המחנה דמייתי ר' יוחנן מקרא ומתניתין
דהתם העשה נכתב קודם הל"ת והיינו דבעו למימר מעיקרא דהדר ביה ר' יוחנן והיינו מברייתא דאונס

שגירש דהתם כתיב נמי העשה קודם הל"ת ומפירש"י ודאי לא משמע הכי דמלשונו משמע דהאי שקדמו

עשה היינו דוקא בענין שיוכל לקיים העשה קודם הל"ת ומנ"ל לרש"י הך מלתא. ויותר קשה על פירושו
במאי שמפרש דעיקר מימרא דר"י היינו למ"ד דל"ת הניתק לעשה אין לוקין והיינו האי תנא דברייתא

דנותר ומאן שמעת ליה דאמר הכי היינו ר"י כדלקמן וא"כ מאי איצטריך ר' יוחנן לאשמעינן הך מלתא

אליבא דר' יהודה ולסייע מקרא ומתניתין דטמא ומקשינן עליה מברייתא דאונס שגירש ולמימר דהדר
ביה ר' יוחנן ותיפוק לי' דממילתא דר' יהודה גופא מוכח הך מלתא דר' יוחנן מדאשכחן דר' יהודה

פוטר בנותר מה"ט דניתק לעשה ואפ"ה אשכחן נמי לר' יהודה לקמן במתני' ובשלהי שילוח הקן דאם
נטל לוקה ואינו משלח וקשיא דר' יהודה אדר"י אע"כ כדמסקינן התם דטעמא דר"י דשלח מעיקרא

משמע והוי כאילו נכתב העשה קודם הלאו וא"כ כ"ש היכא דנכתב ממש העשה קודם הלאו דלוקה

ובפשיטות ה"ל לרש"י לפרש דעיקר מימרא דר"י היינו אליבא דרבנן בשילוח הקן דפטרו ממלקות וע"כ
היינו טעמא משום דל"ת קודם לעשה למאי דלית להו דשלח מעיקרא משמע משא"כ היכא דהעשה קודם

הל"ת אשמעינן ר' יוחנן דרבנן נמי מודו כדמוכח ממתני' דטמא הבא למקדש. ועוד דלמאי דמפרש

רש"י בסוף דבריו דעיקר מלתא דר' יוחנן היינו משום דאפשר לקיים העשה קודם הלאו הוי שלא אליבא
דהלכתא דהא מסתמא ודאי קי"ל כרבנן דשילוח הקן דפטרו ממלקות מטעמא דניתק אע"ג דיוכל לקיים

העשה קודם הלאו. והנלע"ד בכוונת רש"י שהוכרח לפרש כן משום דמלישנא דר' יוחנן גופא מוכח הכי
והיינו משום דבלא"ה קשיא לי טובא אמאי דבעי תלמודא למימר מעיקרא דר' יוחנן הדר ביה משמעתי'

משום ברייתא דאונס שגירש ואכתי מאי אולמא הך ברייתא טפי מקרא ומתני' דהבא אל המקדש טמא

כיון דבלאו מימרא דר"י נמי קשי' מתני' אברייתא אע"כ דהא דבעו למימר דהדר ביה ר"י לאו מעיקר
מלתא הדר ביה לגמרי אלא דהדר ביה ממאי דקאמר כל ל"ת שקדמו עשה בלשון כללי דהא ליתא דהא

אונס שגירש נמי קדמו עשה ואפ"ה אינו לוקה אע"כ שיש איזה חילוק בין אונס לטמא וסוף סוף לאו

כללא היא ואהא מסיק רבא ור' יוחנן גופא דשאני אונס משום דגלי קרא דכל ימיו בעמוד והחזיר קאי
והוי לאו הניתק לעשה וא"כ לפ"ז נ"ל ברור דמש"ה הוכרח רש"י לפרש כאן דבאפשר לקיימו קודם הלאו

תליא מלתא דאלת"ה הדרא קושיא לדוכתא היאך קאמר ר' יוחנן בלשון כללי הא אשכחן אונס דפטור
אע"ג דעשה קודם ללאו אע"כ דלעולם לא קאמר ר' יוחנן דלוקה אלא היכא דאיכא תרתי שהעשה נכתב

קודם הלאו ואפשר נמי לקיים העשה בהיתר קודם עבירת הלאו דכך הדעת נותנת לאוקמי העשה

בהיתירא כגון וישלחו מן המחנה משא"כ באונס לא מיקרי כלל ל"ת שקדמו עשה כיון דאכתי לא שייך
לקיים העשה קודם עבירת הלאו ורש"י אזל לשיטתיה דמפרש לקמן בשמעתין ובפ"ק דתמורה דע"כ

דהאי כל ימיו אשמעינן דאף לאחר שגירשה צריך להחזיר' דאי קודם גירושין לא שייך לישנא דכל ימיו כלל

דמן לא יוכל לשלחה לחוד שמעינן שפיר דלעולם אסור לגרשה אע"כ דהאי עשה דכל ימיו היינו עשה
באפי נפשה לאחר ששילחה מביתה שצריך להחזירה ולעולם היכא דאפשר לקיים העשה קודם הלאו שפיר

שייך האי כללא דרבי יוחנן. ועוד נראה לי דעיקר מלתא דר' יוחנן דקאמר בל' כללא אמתניתין דסוגיא
דלעיל קאי דאף על גב דקתני טמא שנכנס למקדש דלוקה ואמרי' לעיל בסמוך היינו לאו דלא יטמאו את

מחניהם ומשמע לכאורה דדייקינן מינה דוקא טמא שנכנס למקדש הוא דחייב מלקות אבל מצורע

שנכנס לפנים ממחיצתו פטור כדאמר רב חסדא בפסחים בפ' אלו דברים )פסחים דף ס"ח( והיינו
משום דניתק לעשה דבדד ישב ואשמעינן ר' יוחנן דאפ"ה חייב וכהאי תנא דברייתא שם בפסחים

דמצורע שנכנס לפנים ממחיצתו סופג את הארבעים וכן פסק הרמב"ם ז"ל ומשמע ליה לרש"י דהיינו

מה"ט גופא דלא מיקרי ניתק לעשה כיון דאפשר לקיים העשה בהיתר קודם עבירת הלאו והא דקתני
הבא אל המקדש טמא ולא קתני נמי שאר מחנות היינו משום דמלתא דפסיקא קתני במידי דשייך בכל

הטמאים אפי' בטמא מת כדכתיב וישלחו מן המחנה כל צרוע וכל זב וכל טמא נפש והרבה יש לי
להאריך בזה אלא שאין כאן מקומו ובדעתי לבאר אי"ה בפ"ב דשבועות ועיין עוד בלשון רש"י בפסחים

בפ' אלו דברים שדבריו נוטין למה שכתבתי כאן בכוונתו ועיין שם בתוס' ודוק היטב ועיין עוד בסמוך:

דף טו.

בגמרא אמר רבה האלקים אמרה וכתיב' ותנינא כו' הבא למקדש טמא. יש לתמוה טובא דמאי ראיה

מייתי מהא דמחייבין מלקות בהבא למקדש טמא למשמע מינה דהא דמחייב בלאו הניתק לעשה היינו
משום דקדמו עשה דאכתי מי דמי דהא לעולם איכא למימר דאין לחלק כלל בין קדם לאו לעשה או עשה

ללאו והיינו טעמא דכיון דעשה בא לתקן הלאו מש"ה יש לפוטרו ממלקות שהתורה ניתקו לעשה לומר
שתקנתו בכך כדפירש"י להדיא בשמעתין ובכמה דוכתי משא"כ בטמא הבא למקדש לא שייך כלל לומר

דעשה הוה תיקונו של לאו כיון דעבר על איסור כרת במזיד מה מהני מה שמשתלח לאח"כ מן המחנה

סוף סוף איסור דעביד עביד תדע דהא מחייבינן ליה אפילו בששהא כדי השתחוי' ואם התרו בו אל
תטמא אל תטמא חייב שתים ותדע שכן הוא דהא לקמן משמע דהך פלוגתא דר"י וריש לקיש תליא

בהתראת ספק וסתם לאו שניתק לעשה לא שייך ביה התראה ודאי א"כ בפשיטות מצינן לאוקמי דהבא

למקדש טמא היינו דמתרינן בי' בהתראת ודאי שלא יכנס למקדש ואם בעל קרי הוא צריך לצאת אף חוץ
למחנה לויה ואי מצורע הוא אפי' חוץ למחנה ישראל והוא שינה בחטאו ועבר על התראתו ולא די שלא

יצא לחוץ אלא שנכנס במזיד למקדש שיש בו כרת ואפי' בטמא מת נמי משכחת לה שפיר אפי' בנטמא
בעזרה והתרו בו שלא ישהא ויצא לו בקצרה והוא נכנס ומתקרב יותר ומשהא ומרבה בטומאה וכי תעלה

על דעתך לפטור בזה משום לאו הניתק לעשה כיון דעשה לא מתקן הלאו כלל והי' נלע"ד בזה לפרש

דעיקר מימרא דר' יוחנן קמא דקאמר כל לא תעשה שקדמו עשה לוקין היינו דאיצטריך לאשמעינן כי
היכי דלא נימא דהך מלתא דלאו הניתק לעשה לאו מסברא אמרי' לה הכי דמהיכי תיתי דלפטור אדרבה

הא חמור איסורא טפי אלא ה"א דגזירת הכתוב הוא משום דבעינן דוקא דומיא דלאו דחסימה דליכא

אלא לאו גרידא ומש"ה הוצרך רבי יוחנן לאשמעינן דלאו גזירת הכתוב הוא אלא מסברא אמרינן הכי
מש"ה לעולם אזלינן בתר סברא ויש לחלק בין קדם לאו לעשה או עשה ללאו וכה"ג בין אפשר לקיים

העשה קודם ללאו או לא לפירש"י וע"ז קאמר רבה שפיר כתיבא ותנינא הבא למקדש טמא וא"כ אי ס"ד
דגזירת הכתוב הוא דכל לאו דלא דמי ללאו דחסימה לא מלקינן ליה דאע"ג דחמיר איסוריה דאיכא לאו

ועשה אפ"ה פטרו רחמנא מגזירת הכתוב )אפשר דטעמא נמי איכא דאדרבה כיון דחמיר איסורא טפי

לא סגי במלקות כדמשמע במכילתין גבי הרגו אין נהרגין וגבי דרך ירידה ודרך עליה( א"כ תיקשי הך
מתניתין דהבא למקדש טמא חייב מלקות ואמאי הא לא דמיא ללאו דחסימה דלית ביה כרת והוי לן

למימר דפטור מגזירת הכתוב וטעמא נמי איכא למימר דלא סגי ליה במלקות שעי"כ לפטור מידי כרת

אע"כ מדמחייבינן ליה שמעינן שפיר דלא בעינן דומיא דחסימה היכא דחמיר איסוריה דאטו מיגרע
גרע כדדייקינן בסמוך. והשתא א"ש נמי הא דבעי למימר דהדר ביה מהאי דאונס שגירש והיינו דמהכא

שפיר שמעינן דע"כ גזירת הכתוב הוא דאלת"ה אמאי פטרינן ליה ממלקות משום דמחזיר אכתי לילקי
ולחזיר ומכ"ש למאי דק"ל בפ"ק דתמורה דאמר רבא כל מלתא דאמר רחמנא לא תעביד אי עביד לא

מהני והא דלקי משום דעבר אמימרא דרחמנא א"כ ה"נ לימא הכי באונס שגירש וכדמקשינן לקושטא

דמילתא התם אמימרא דרבא מהך ברייתא דאונס שגירש ומש"ה קס"ד הכא בשמעתין מעיקרא דהך
ברייתא דאונס שגירש ע"כ גזירת הכתוב הוא דלא שייך מלקות כיון דלא הוי דומיא דחסימה ומסיק

הש"ס שפיר דלעולם לאו גזירת הכתוב הוא והא דפטור באונס היינו משום דגלי קרא דכל ימיו בעמוד

והחזר קאי והיינו הך שינויא גופא דמסיק הש"ס בתמורה אהך קושיא דאונס שגירש עליה דרבא ע"ש
נמצא דלפ"ז נתיישב הסוגיא דהכא בפשיטות כמין חומר דכל השקלא וטריא דהכא היינו בהך סברא

גופא דמייתי תלמודא בסמוך א"ל ר"פ לרבא והא לא דמיא ללאו דחסימה ומשני ליה רבא אטו משום
דכתיב בי' עשה מיגרע גרע וא"כ מאן דקאמר מעיקרא דהדר ביה ר' יוחנן היינו משום דמשמע ליה

דמהך ברייתא דאונס שגירש משמע ליה כסברא דר"פ דלעולם בעינן דומיא דחסימה כל כמה דלא

אסיק אדעתיה הך סברא דרבא מקרא דכל ימיו בעמוד והחזר קאי כנ"ל נכון בעזה"י לפי שיטת רש"י
ופירושו לקמן גבי הניחא למ"ד משא"כ לפירוש התוס' שם שכתבו דהעיקר כפירוש הר"ר שלמה מדריוש

לא יתכן לפרש כן והדרא קושיא לדוכתא דהא בלא"ה לא שייך בטמא הבא אל המקדש כלל הך מילתא

דקיימו ולא קיימו או בטלו ולא בטלו כמו שאבאר עוד וצ"ע:

בתוספות ד"ה תנינא הבא אל המקדש כו' וא"ת דילמא שאני התם דאיכא תרי לאוין כו' ולא יטמאו

מקדשי. נראה ברור שטעות נפל בספרים בלשון התוס' דלא אשכחן בכל המקרא האי לאו דלא יטמאו

מקדשי וצריך להגיה לאו דואל המקדש לא תבוא דמייתי הש"ס לעיל בסמוך מקמי מימרא דר' יוחנן

ובכמה דוכתי בש"ס מייתי לה האי לאו לענין טמא שנכנס ולענין טבול יום ומחוסר כיפורים ואדרבה
האי לאו שייך טפי בטמא שנכנס למקדש מדכתיב אל המקדש לא תבא משמע שנטמאת בחוץ והזהיר

הכתוב שלא תבא אל המקדש משא"כ האי לאו דלא יטמאו פשטא דקרא משמע דאיירי שנטמא בפנים

והזהיר הכתוב שיצא וכן נראה מבואר להדיא בפירש"י בפ"ב דשבועות דף י"ז ע"ב אהא דאין חייבין על
עשה ועל לא תעשה שבמקדש ע"ש )מיהו בהוריות מפרש בענין אחר( ולפ"ז כ"ש דקשה טפי קושיית

התוס' מאי אמרת תנינא דילמא הא דלוקה בטמא שנכנס למקדש היינו אהאי לאו דאל המקדש לא תבוא
דלא ניתק לעשה. מיהו למאי דפרישית בסמוך דהא דקאמר תנינא הבא אל המקדש טמא היינו כי היכי

דלא נימא דגזירת הכתוב הוא דבעינן דוקא דומיא דחסימה דלית ביה עשה כלל וא"כ אין מקום לקושית

התוס' דע"ז ודאי שפיר קאמר רבה כתיבא ותנינא דאי ס"ד גזירת הכתוב היא הכא אמאי לקי ואף על
גב דאיכא כמה לאוין אפילו הכי כיון דאשכחן ביה עשה לא הוי דומיא דחסימה וא"כ לפ"ז תו לא קשיא

מהך דתמורה דהתם היינו לפי המסקנא דהכא דאיתא לדר' יוחנן ולאו גזירת הכתוב הוא ולא בעינן

דומיא דחסימה ואם כן שפיר מפלגינן מסברא בין חד לאו לתרי לאוין:

בגמרא אלא מ"ט הדר ביה משום דקשיא ליה אונס. ולכאורה יש לתמוה מה ענין הך קושיא לדרבי יוחנן

דילמא שאני התם הא דלא לקי עלה היינו מטעמא דמתניתין דלקמן דקתני להדיא כל מצות לא תעשה שיש
בה קום עשה לא לקי עליה ולא אשכחן מאן דפליג בהא ומסקינן נמי לקמן דבאונס נמי קאי היכא דלא

הדירה ולפי המסקנא אפילו מדירה נמי לא למאן דתני ביטלו ולא ביטלו ולענ"ד צ"ע ליישב ולקמן בסוף
הסוגיא אבאר יותר ועוד אבאר בזה בסוגיות שלפנינו:

בגמרא אמר עולא לא יאמר ולא תהיה לאשה באונס וליגמר ממש"ר כו' ולכאורה יש לתמוה דמאי ק"ו

שייך הכא דשאני התם דאשתו היא ומש"ה קנסו רחמנא שלא יגרשנה ותהיה לו לאשה כל ימיו משא"כ

באונס דלאו אשתו היא שתהא קנויה לו ע"י ביאת אונס ואפילו במפותה דמדעתה עביד צריך לקדשה

מחדש אם כן מהיכי תיתי נאמר מסברא שתהיה לו לאשה שלא מדעתו אלא דאפשר דהא דקאמר עולא
לא יאמר ולו תהיה לאשה היינו דלא ליכתוב רחמנא בלשון עשה ליכתב רחמנא מהר ימהרנה כמו

במפותה וממילא ידעינן מק"ו דמוציא שם רע דלו תהיה לאשה כל ימיו ולא יוכל לשלחה אלא דאכתי קשיא
לי הא דקאמר לא יאמר ולו תהיה לאשה ותיפוק ליה דאיצטריך קרא לאשמעינן שבאם אינה ראויה לבוא

בישראל אינו רשאי לקיימה כדדרשינן להדיא בכתובות דף ל"ט במתני' דמייתי עלה הך קרא שנאמר ולו
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תהיה לאשה אשה הראויה לו ונראה ליישב ע"פ מ"ש התוס' שם דף מ"ם דהא דמייתי מתניתין האי קרא

דולו תהיה לאשה לאו משום דאיצטריך להך דרשא אלא דממילא כיון דכתיב ולו תהיה לאשה דמשמע
מדעתה ממילא שמעינן דאם אינה ראויה לו אינו רשאי לקיימה דתו ליכא עשה כדמסיק שם בגמרא האי

סברא גופא דאי אמרה לא בעינא ליכא עשה כלל והיינו כפירש"י שם דמלמדין אותה לומר דלא בעינא

א"כ שפיר מצי עולא סבר דלהא נמי לא איצטריך קרא יתירא דכולה מסברא ידעינן דאי אמרה לא
בעינא לא כייפינן לה שלא יהא חוטא נשכר וא"כ ממילא דמלמדין אותה כן נ"ל נכון. ובזה נתיישב לי

היטב מ"ש הרמב"ם ז"ל בפ"א מהלכות נערה בתולה דאפילו בחייבי עשה גרידא או אפילו שניות מדברי
סופרים אינו רשאי לקיימה ומייתי האי קרא גופא שנאמר ולו תהיה לאשה והקשה שם הכ"מ מאי ענין

האי קרא לענין שניות מדברי סופרים דאינו אלא מדרבנן ולא שייך בהך מיעוטא דולו תהיה לאשה אבל

למאי דפרישית אתי שפיר דלקושטא דמילתא עיקר ילפותא דמייתי מתניתין שם מהאי קרא דולו תהיה
לאשה היינו משום דדרשינן מינה דבעינן מדעתה וממילא דמה"ט גופה אינו רשאי לקיימה ומלמדין אותה

לומר שאינה רוצה וא"כ יפה כתב הרמב"ם ז"ל דאפילו אם אינה אסורה לו אלא באיסור דרבנן נמי אינו

רשאי לקיימה ומלמדין אותה לומר שאינה רוצה כן נ"ל ברור עד שאני תמה על בעל כ"מ שבחנם נדחק
שם בלשון הרמב"ם ז"ל והא דמייתי שם הך ברייתא דדרשינן מינה ולו תהיה לאשה למעוטי אשה שאינה

ראויה לקיימה נראה דהיינו אליבא דשמעון התימני ור"ש בן מנסיא ולענין לפוטרו מקנס אבל אנן לא
קי"ל הכי אלא כסתם מתניתין דפרק אלו נערות דאפילו חייבי כריתות יש להן קנס ואם כן שפיר קאמר

עולא לא יאמר ולו תהיה לאשה:

בגמרא הניחא למ"ד ביטלו ולא ביטלו כו' זו גירסת רש"י ותוס' דרבי יוחנן אמר ביטלו ולא ביטלו ולכך

הוצרך רש"י לפרש ולהאריך כי היכי שנפרש כל האי שקלא וטריא דהניחא עד למסקנא קאי אמילתא

דרבא ור' יוחנן דלעיל בסמוך אדרשא דכל ימיו בעמוד והחזר ומש"ה מפרש רש"י נמי דלמ"ד ביטלו
נמי שייך מלקות באונס שגירש היכא שמדירה דאע"ג דלקמן בדף הסמוך מסקינן דאפילו בהדירה יש לו

הפרה כיון דלדבר מצוה הוא אפ"ה הוכרח רש"י לפרש כן דמשמע ליה דהמקשה לא אסיק אדעתיה הך
מסקנא דלקמן ולכך הוצרך התוס' להאריך בכל הדיבור עד שהוכרחו לפרש כפירוש הר"ש מדרוי"ש

מיהו לפי גירסת הרי"ף בשלהי חולין מבואר דגרס איפכא דר' יוחנן סבר קיימו ולא קיימו וכן נראה

מבואר מלשון הרמב"ם ז"ל בחיבורו הלכות נערה בתולה וכמ"ש הכ"מ בשם הר"ן וא"כ לפ"ז צ"ל
דהכא בשמעתין נמי גרסינן איפכא הניחא למאן דתני קיימו ולא קיימו וא"כ אי אפשר לפרש כפירש"י

ותוספות אלא כמו שאבאר לקמן ודו"ק:

בתוספות ד"ה הניחא למ"ד ביטלו כו' בכולה שמעתא פירש הקונטרס שקיימו היינו כשמזהירין כו'

וקשה א"כ מאי פריך כו' לכך נראה דלא מיקרי קימו כו' אלא תוך כדי דיבור וכן פירש הקונטרס גבי
שילוח הקן עכ"ל התוספות ובאמת שלשון התוספות תמוה טובא מלבד מה שהקשו התוס' בעצמם עוד יש

לתמוה הא פשטא דקרא דכל ימיו ודאי לא משמע דאיירי דוקא תוך כ"ד לאחר הגירושין ובעיקר

הדברים נמי קשיא לי דמשמע מדבריהם דכל שבא לב"ד והלקוהו תו לא שייך עשה דכל ימיו בעמוד
והחזר וברפ"ק דתמורה לא משמע הכי דהא קיי"ל כרבא דכל היכא דאמר רחמנא לא תעביד אי עביד

לא מהני והא דלקי משום דעבר אמימרא דרחמנא א"כ ודאי הוי שייך הך מילתא דכל ימיו דלעולם

בעמוד והחזר קאי כיון דגירושין לא מהני מידי עד שתנשא לאחר ע"ש בגמרא ובתוס' והיינו כפירש"י
ומ"ש התוספות שרש"י גופא כתב כן בפ' שילוח הקן ולענ"ד אין זו ראיה כלל דודאי בפ' שילוח הקן

מילתא דפשיטא היא דצריך לקיים העשה תוך כ"ד לאחר שנטלה דכל כמה דלא שילחה בקום ושלח קאי
שישלחנה בפועל משא"כ הכא משמע דעיקר הלאו והעשה היינו שאינו יוכל לשלחה וא"כ אינו עובר עד

שיאמר שאינו רוצה לקיימו ורוצה בשלוחה שכן נראה מלשון רש"י שאפילו כשבא לב"ד מרחיבין לו הזמן

והיינו עד שנותן אמתלא לדבריו כן נראה לי ברור ליישב פירש"י וק"ל:

דף טו:

בתוספות ד"ה מידי הוא טעמא אלא לרבי יוחנן כו' ופירש בקונטרס דלר"ל לאו שקדמו עשה ולאו שניתק

לעשה שוין וכו' וקשה לר"ל דס"ל כו' טמא שבא אל המקדש דמתניתין אמאי לקי כו' עכ"ל. וכבר כתבתי
דלענ"ד נראה ברור בפשיטות דבטמא שבא אל המקדש דמתניתין שפיר משכחת לה מלקות היכא

שהתרה בו שאל יכנס דתו לא מהני קיים והא דאמר רבה לעיל אמלתא דר' יוחנן כתיבא ותנינא היינו כי
היכי דלא נימא דגזירת הכתוב הוא דבעינן דומיא דלאו דחסימה וא"כ לא שייך כלל פלוגתא דר"י ור"ל

לענין טמא שנכנס ועיקר סוגיא דשמעתין ופירש"י במילתא דר"י ור"ל לענין אונס ושילוח הקן לחוד

איירי וכ"ש שיש לתמוה בזה על פירושו של הר"ש מדריו"ש שמפרש דהשקלא וטריא דהניחא למ"ד עד
סוף הסוגיא אסוגיא דכתיבא ותנינא מטמא שנכנס למקדש קאי וזה תימא דמה ענין קיום העשה לענין

איסור הלאו דלא יכנס אלא דבזה יש לי ליישב קצת למאי דפרישית לעיל בלשון התוספות ד"ה תנינא

דלענין טומאת מקדש אשכחן תרי לאוין לאו דאל המקדש לא תבוא ולאו דלא יטמאו את מחניהם וכתבתי
שם דלא תבוא היינו לאו דכניסה והיינו שנטמא בחוץ ולאו דלא יטמאו היינו כשנטמא בפנים והזהירו

שלא ישהא בטומאה אלא יקיים העשה וישלחו מן המחנה ומדמייתי הש"ס לעיל גבי כתיבא ותנינא האי
קרא דולא יטמאו ומסיק עליה וקאמר ותנינא הבא אל המקדש טמא ע"כ היינו משום דפסיקא ליה

דמתניתין בכל ענין איירי ל"ש בא אל המקדש כשהוא טמא או אפילו כשנטמא בפנים שייך נמי חיוב

מלקות כדאיתא בפ"ב דשבועות וא"כ מייתי שפיר דאפילו בהך טומאה בפנים דלאו דידיה היינו ולא
יטמאו את מחניהם שהוא ניתק לעשה דוישלחו מן המחנה ואפ"ה לקי וע"כ היינו משום שקדמו עשה

ללאו כן נראה לי ליישב בדוחק. גם נתיישב בזה מה שהקשו התוס' על פירש"י ר"ל היכי מוקי למתניתין

דודאי ר"ל מוקי למתניתין שפיר בטמא שנכנס אל המקדש ממש דלא שייך ביה קיימו ולא קיימו
כדפרישית כן נראה לי נכון ליישב פירש"י:

ומ"ש התוס' עוד בסוף הדיבור דאי כפ"ה דפירש דקאי אעמוד והחזר קשה כו' דמ"מ היכי גלי קרא

דלא לקי כבר כתבתי דלק"מ דאכתי מהאי קרא דכל ימיו עמוד והחזר ליכא למשמע מיניה דלא לקי

למאי דמסקינן במימרא דרבא בריש תמורה דעיקר מלקות היינו דעבר אמימרא דרחמנא וא"כ אף
כשמחזירה הוי שייך מלקות אי איתא לדר' יוחנן דבלאו שקדמו עשה לוקין אלא דלהכי מהני הא דגלי קרא

דתו הוי לאו הניתק לעשה גמור ולאפוקי דלא נימא דהוי לאו שקדמו עשה כל זה לר' יוחנן משא"כ לר"ל

דלא מחלק מקשה שפיר מאי איכא למימר וכיון דלדידיה ליתא הך דרשא דכל ימיו תו ליכא אלא הך עשה
דולו תהיה לאשה לחוד והוי לאו שקדמו עשה כנ"ל נכון ליישב שיטת רש"י ובהא מסיק שפיר דאה"נ

דלר"ל דאמר קיימו ולא קיימו לית ליה הך דר' יוחנן ואפ"ה א"ש מתניתין דטמא שנכנס אל המקדש
כפשטה:

בגמרא א"ל מאי קאמרת קיים פטור כו' תני ביטלו ולא ביטלו ופירש"י דה"ג תני ביטלו ולא ביטלו

והאריך בזה לפרש דמ"ד התראת ספק שמה התראה ס"ל ביטלו ולא ביטלו ולר"ל איפכא. וכבר כתבתי
לעיל דגירסת הרי"ף והרמב"ם הוא להיפך דר' יוחנן סבר קיימו ולא קיימו וכמו שנראה מלשון

הרמב"ם ז"ל בחיבורו וע"ש בכ"מ ולכאורה נראה דגירסא זו עיקר דלפ"ז א"ש טובא דמ"ד קיימו ולא

קיימו היינו משום דהתראה ספק שמה התראה וא"כ שפיר משכחת ליה דאפילו בלאו שיש בו קום עשה
אפ"ה שייך מלקות היכא שהתרה בו שיקיים העשה ואם לא יקיים על פי בית דין ילקוהו והוי התראת

ספק ור"ל סבר דהתראת ספק לא שמה התראה וא"כ תו לא משכחת בלאו שיש בה קום עשה שיחייב
מלקות אלא בביטלו דהוי התראת ודאי וא"כ ע"כ דמה שהוצרך רש"י ותוס' להפך הגירסא והרא"ש

בשמעתין קלסי לגירסת רש"י היינו משום דאי כגירסת הרי"ף והרמב"ם דר' יוחנן סבר קיימו ולא

קיימו ע"כ צריך להפך נמי הגירסא דלעיל דהא דמקשה הניחא למ"ד כו' ומסיק נמי מידי הוא טעמא
אלא לר' יוחנן הא א"ל ר"י לתנא תני ביטלו חייב ולדידהו צריך להפך הא אמר ר' יוחנן תני קיימו ולא

קיימו א"כ לא א"ש הא דקאמר הניחא למ"ד קיימו ולא קיימו ולכל הפירושים דלעיל בשמעתין משמע

דאדרבה למ"ד ביטלו ולא ביטלו א"ש טפי לפרש"י הך מלתא דרבא דקאמר כל ימיו בעמוד והחזר ולפי
הר"ש מדרוף"ש היינו הא דקאמר הבא אל המקדש טמא וכמו שהארכתי בזה היינו דקלסי' הרא"ש

לגירסת' וכ' שהסוגיא מתיישבת בכך. אמנם כן נלע"ד אף שאיני כדאי להכריע מ"מ תורה היא וללמוד
אני צריך דאדרבה לגירסת רש"י ותוס' צריך לדחוק בהך סוגיא דהניחא כמו שהאריכו התוס' בעצמם

וכתבו דפי' רש"י בזה דוחק ולפי' הר"ש מדרוי"ש כבר כתבתי שאדרבה פירושו תמוה מאד ואין ליישב

אם לא בדוחק גדול מלבד מה שהקשיתי דלגירסא זו צריך לומר דלמ"ד ביטלו ולא ביטלו משכחת לה
מלקות אי לאו דגלי קרא והיינו היכא שמדירה וזה דלא כמסקנא דלקמן דקי"ל בדף הסמוך דאפי' בנדר

ע"ד רבים לדבר מצוה יש לו הפרה משא"כ לגירסת הרי"ף והרמב"ם אין צריך לדחוק בכל זה אלא דיש

לפרש כל הסוגיא להיפך דהא דקאמר הניחא אכל השקלא וטריא דלעיל קאי בין אמאי דבעי למימר דר'
יוחנן הדר ביה משום דקשיא ליה אונס שגירש ובין במאי דמסיק רבא ורבין אליבא דר"י דשאני אונס

דכתיב כל ימיו יתורא לאשמעינן דבעמוד והחזר קאי מש"ה לא לקי ואהא קאמר שפיר הניחא למ"ד
קיימו ולא קיימו שפיר איתא להך שקלא וטריא דאונס שגירש משום האי טעמא פטור ממלקות ואפ"ה

זמנין דאיתא ללאו היכא שאי אפשר לקיימו כגון שמתנה או שכבר נישאת לאחר אלא למ"ד ביטלו ולא

ביטלו בלא"ה לא אשכחן מלקות לקמן דלדבר מצוה אפילו ע"ד רבים יש לו הפרה כן נראה לי ליישב
גירסת הרי"ף והרמב"ם ז"ל ודו"ק:

בפירש"י בד"ה ור"ל סבר כו' ואי קשיא לר' יוחנן נמי כו' לעולם התראה בשעה שעובר על אזהרתו

בעינן כדאמרי' בשבועות כו' עס"ה. גם בזה נראה דרש"י הוצרך לכל זה לפי גירסתו כגירסת הספרים

שלפנינו דמשמע דבביטלו שייך התראת ספק ובלא קיימו לא מיקרי התראת ספק ומשמע ליה לרש"י
דהיינו משום דהתראה בשעה שעובר בעינן ומייתי לה מסוגיא דככר בשבועות ובאמת שסברא זו דחוקה

היא כמו שהקשו בתוס' דא"כ בלא קיימו נמי הוי התראת ספק ותירצו ג"כ בדוחק כמו שנראה מלשון

התוס' במאי קמפלגי ובד"ה ועבר היום ע"ש משא"כ לגירסת הרי"ף והרמב"ם ז"ל שכתבתי בסמוך
משמע להדיא דבלא קיימו הוי התראת ספק והטעם נראה מבואר שלא דמי להאי דככרות משום דבכל

הני לאו שניתק לעשה כגון אונס שגירש ושילוח הקן מתחיל עיקר איסור הלאו לאלתר אלא שהעשה בא

לתקן הלאו ומתרין אותו בשעת האיסור שלא יגרש ולא ישלח אע"ג שעדיין לא נגמר חיוב המלקות מ"מ
לאחר שהתרו בו הב"ד ומזהירין אותו שיקיים העשה אז ילקה משא"כ בככרות לעולם לא שייך התראה

בשעת אכילת ראשונה דאפילו התחלת איסור אין כאן כיון שהתנה ואמר בפירוש לא אוכל זו אם אוכל זו
ואין להאריך כאן יותר:

דף טז.

בגמרא תנן התם הנוטל אם על הבנים ר' יהודה אומר לוקה ואינו משלח ופירש"י דקסבר שלח מעיקרא

משמע. וכוונתו מבואר דמש"ה לא הוי לאו שניתק לעשה ולא הוי נמי בכלל זה הכלל דמתניתין והכי

מסקינן להדיא בשילהי חולין דטעמא דר' יהודה משום דשלח מעיקרא משמע ולאו משום דקסבר

דבעלמא נמי לאו הניתק לעשה לוקין עליו דפשיט לה רבינא לרב אשי מהך ברייתא דנותר דקאמר לה ר'
יהודה בהדיא לא בא הכתוב אלא ליתן עשה אחר לא"ת לומר שאין לוקין אלא שראיתי בפי' הרמב"ם ז"ל

בפי' המשניות כאן על משנה זו דטעמא דר' יהודה דקאמר לוקין לפי שסובר לאו הניתק לעשה לוקין עליו
ועמדתי משתומם היאך כתב נגד סוגיא ערוכה דשילהי חולין דאמרינן להדיא ש"מ דבעלמא סבר לאו

הניתק לעשה אין לוקין והכא ה"ט דשלח מעיקרא משמע ונהי דבתר הכי אמר רב אידי לר' אשי התם

מתניתין נמי דיקא ודחי לה אפ"ה פשיטותא דרבינא מברייתא דנותר פשיטות גמור הוא כיון דר' יהודה
אמר בפירוש דאין לוקין מטעמא דהוי לאו הניתק לעשה אמנם אחר העיון יגעתי ומצאתי ליישב דברי

הרמב"ם ז"ל גם בזה וטעמו ונימוקו עמו ואדרבה קשי' לן אהך פשיטותא דרבינא מברייתא דנותר

למשמע מינה בכל לאו הניתק לעשה ואכתי לא דמי כלל דהא לפי סוגיא דשמעתין לעיל ודבסמוך משמע
להדיא דעיקר טעמא דאין לוקין בלאו הניתק לעשה היינו משום דהעשה היא תיקונו של לאו דבכך הוא

נתקן ומש"ה בשאינו מקיים העשה למר בלא קיימו ולמר בביטלו אה"נ דלוקין וא"כ לפ"ז פשיטא דלא
שייך הך מלתא בנותר כלל שהעשה אינו לתקן הלאו כלל אלא אדרבה מגרע יותר כח הלאו שעי"כ יפסול

הקרבן והצריכו הכתוב שריפה ומכ"ש למה שכתבתי בסמוך בשיטת וגירסת הרמב"ם ז"ל דעיקר

טעמא דלאו הניתק לעשה תליא בפלוגתא דהתראת ספק שבהתראת ודאי כ"ע מודו דלוקין וא"כ בנותר
ודאי עיקר התראה אינה אלא בסוף הלילה ובהאי שעתא חלה ההתראה שמתרין בו שאם לא יאכל לאלתר

אע"כ דטעמא דר' יהודה בנותר מילתא אחריתא היא דאפי' בהתראת ודאי אינו לוקה כיון דכוליה קרא

דוהנותר מייתר' דכמה קראי אשכחן בנותר אי מקראי אי מהלכתא )ובזה נתיישב קושית התו' דתמורה(
ותדע שכן הוא דהא בריש תמורה מקשה הש"ס ור' יעקב קרא דוהנותר מאי עביד ליה ומשני דאיצטריך

לדרשא אחריתא א"כ משמע להדיא דלמאן דדריש והנותר לדרשא אחריתא לא מיקרי לאו הניתק לעשה
וכדמשמע נמי בפסחים בפ' אלו דברים גבי מצורע דנכנס לפנים ממחיצתו דמסקינן התם תנאי היא

דלר' יהודה דלא מייתר קרא דבדד ישב סבר דלוקה ולר"ש דמייתר קרא סבר דאינו לוקה ע"ש וכ"ש

הכא דקאמר ר' יהודה להדיא לא בא הכתוב משמע היינו דמייתר קרא א"כ לפ"ז הדרא קושיא לדוכתא
מאי פשיט רבינא מנותר לשילוח הקן וכיוצא בו היכא דלא מייתרי קראי דלעולם איכא למימר דר' יהודה

דקאמר לוקה ואינו משלח היינו משום דלעולם לוקין היכא דלא מייתרי קרא אע"כ דרבינא לא אסיק

אדעתיה הך סוגיא דתמורה ולפ"ז א"ש נמי הא דמספקא להו לר' אבא בר ממל ולרב אשי אטו מי לא הוי
ידעי הך ברייתא דוהנותר דמייתי הש"ס בכמה דוכתי ולמאי דפרישית א"ש דאדרבה איכא למימר דרב

אשי לא קיבל הך פשיטותי' דרבינא משום דסבר כי הך סוגיא דתמורה דשאני נותר דמייתרא קרא
והשתא א"ש נמי הא דקאמר רב אידי לרב אשי מתני' נמי דיקא ודחי לה וע"כ היינו משום דמהך דנותר
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לא מוכח מידי א"כ לפ"ז יפה כתב הרמב"ם ז"ל דבלאו הניתק לעשה כי האי דשלוח הקן סבר ר"י

דלוקין ורבנן סברי דאפילו בכה"ג לא לקי בשלוח הקן כיון שהעשה מתקן הלאו משא"כ בנותר ובמצורע
שנכנס שאין העשה מתקן הלאו ולא שייך בהו האי כללא כל שיש בה קום עשה מש"ה בעינן קרא יתירא

והיינו דמסיק הש"ס התם דפלוגתא דתנאי היא ולר' יהודה חייב כיון דליכא קרא יתירא ומזה הטעם

עצמו פסק הרמב"ם גבי מצורע דחייב מלקות ועיין בתוס' ישנים ביומא דף נ"ז בלאו דנבילה שכתבו
ג"כ סברא כזו ע"ש ות"ל יתברך שזכיתי ליישב דברי הרמב"ם ז"ל בדברים נכונים וברורים ודעת

קדושים מצאתי במאי דאנהרינהו לעייני מן השמים והתמי' על כל מפרשי המשניות שלא שתו לבם לכל זה
ואולי מקום הניחו לי ודוק היטב:

הג"ה מבן המחבר וזאת ליהודא מדבר

אבא מזכה ברא וברא מזכה אבא ואבאר דבריו בעז"ה בזה בתכלית הביאור דלכאורה אכתי תיקשי בזה

אדברי הרמב"ם ז"ל בפי' המשנה מהא דאמרי' בחולין בפרק שילוח הקן אמתניתין דהנוטל אם על
הבנים ר"י אומר כו' ואמרינן שם בגמרא דאמר ר"ז דברייתא דהגנב וגזלן משבשתא ואמינא ליישב

דלמסקנא ע"כ לאו משבשתא כיון דבברייתא מפ' דברי ר"י משמע דרבנן ס"ל דלוקה דהא במתניתין
אמרי רבנן זה הכלל כל מצות ל"ת שיש בה קום עשה אין לוקין ונ"ל דטעמא דר"ז ס"ל אליבא דר"י דתני

אינו לוקה משום דקי"ל לאו הניתן לתשלומין אין לוקין וכדאמרינן להדיא בסוגית הש"ס דפ"ג דמכות

וכ"כ הרמב"ם ז"ל שם בפי' המשנה בדרך כלל וכ"כ בחיבורו בפי"ח מהל' סנהדרין וס"ל לר"ז טעמא
דאין לוקין בלאו הניתן לתשלומין משום דס"ל כעולא דכל היכא דאיכא ממונא ומלקות ממונא משלם

מילקא לא לקי כדאיתא בסוגיא דפ"ג דכתובות ורבנן דר"י הוא ר"מ ס"ל לוקה ומשלם ומה"ט ס"ל

דע"כ דברייתא א"ש אליבא דר"י דפליג אדר"מ בהא דס"ל לוקה ומשלם וע"כ דאינו לוקה כיון דניתן
לתשלומין ולפ"ז למ"ש הרמב"ם ז"ל שפסק להדיא כר' יוחנן דס"ל כל היכא דאיכא ממון ומלקות מילקא

לקי ממונא לא משלם ע"כ דלאו טעמא דר"י דאינו לוקה משום דניתן לתשלומין דאדרבה הו"ל למימר
דלקי אע"כ דלמסקנא ליכא למימר דה"ט דלאו הניתן לתשלומין אינו לוקה משום דה"ל שתי רשעיות

דאדרבא איכא מלקות אע"כ דה"ט דאינו לוקה משום דאכתי לא ביטל את העשה דיכול לקיים השבה

בתשלומין אף בששרפו את הגזילה או המשכון וכמ"ש התוס' בפ"ג דמכות דט"ז ע"א ד"ה התם איתא
בתשלומין וכו' וז"ל כששרפו וחייב ממון הלכך לא משכחת ליה בטלו דכל אימת דיש לו ממון לא ילקה

עכ"ל וממילא דלשיטת הרמב"ם א"א לומר דמשבשתא ובאמת תמיה גדולה ונפלאה על הכ"מ ז"ל שם

בפי"ח מהל' סנהדרין שהניח דברי הרמב"ם ז"ל מ"ש דלאו הניתן לתשלומין אינו לוקה בצ"ע אליבא
דר"י דס"ל מילקא לקי ולא אוכל לירד לסוף דעתו דנעלם ממנו דברי התוס' שם דסוגית הש"ס שם

אליבא דר"י וס"ל ביטלו ולא ביטלו וע"כ לא הוי טעמא משום שתי רשעיות אלא דאפי' אי ס"ל לר"ז ג"כ
ה"ט במסקנא אפ"ה א"ש דדוקא ר"ז לשיטתיה הוא דקאמר דמצינן למימר דהא משבשתא דדילמא אינו

בכלל מלקות קאמר ר' יהודה והא דתני דברי ר' יהודה דמשמע דרבנן סבירא להו דלוקה דהא תני

במתני' זה הכלל היינו דלרבנן משכחת לה אליבא דרב"י דסבירא ליה לכ"ע דאם ביטל העשה לוקה
ומשכחת ליה בגזילה בגר דאינו מחויב לשלם ולא הוי לאו הניתק לתשלומין וכדאתקיף ליה רבי זירא שם

ור"י לא מחלק בהכי וס"ל דבכל גווני אינו לוקה ולא מחלק בין ביטלו ללא ביטלו אלא דכ"ז דוקא לר"ז

דאתקיף ליה שם דמשכחת ליה בגר שמת ביטלו ולא ס"ל הא דדחי הש"ס פ"ג דמכות שם דט"ז ע"ב
דאפ"ה הוה לאו הניתן לתשלומין משום דגברא בר תשלומין ולא משכחת אליבא דרבנן מלקות בגזילה

אפי' בגר וע"כ דלאו משבשתא אע"כ דס"ל לר"י דלאו הניתק לעשה לוקה בכל גווני וכ' הרמב"ם ז"ל
בפי' המשנה דטעמא דר"י משום דס"ל לאו הניתק לעשה לוקה למסקנא דלא קי"ל כאתקפתא דר"ז

בפ"ג דמכות כנ"ל נכון ודוק היטב. ואבא מזכה ברא במ"ש דלר"י גזילה ל"ד לנותר וכן שילוח הקן

למסקנא דתמורה ולפמ"ש מכ"ש דחמץ דעיקר העשה קודם ללאו דאך ביום ראשון תשביתו דמעיקרא
משמע ועיקר העשה שלא יעבור בב"י ואפי' בפסח אם דעתו לבערו אינו עובר באותו שהיה והוה עשה

קודם ללאו ולכ"ע לוקה וע"כ דהסוגיא דפ' מי שהיה טמא בפסחים דצ"ה ע"א דחמץ דמי לנותר היינו

לרבינא דפשיט שילוח הקן מנותר משא"כ לרב אשי ע"כ ל"ד לנותר וכ"ש דחמץ ל"ד לנותר ומיושב'
היטב קושית הגאון ח"צ ז"ל בתשובה סי' מ"ה בשם הרב מוהר"ש אבוהב ז"ל שכ' הרמב"ם ז"ל דלוקה

אלאו דב"י והקשה שזה נגד סוגית הש"ס דפסחים דצ"ה דלפמ"ש הרמב"ם ז"ל אזיל לפי שיטתו שכתב
בפי' המשנה אליבא דר"י דלוקה אלאו שניתק לעשה ואף דס"ל בנותר להדיא דאינו לוקה ומדר"י נשמע

לרבנן כנ"ל ברור בסמוך ודוק היטב. ובזה נ"ל לפ' המשך דסוף פירקין לא יטול אדם אם על הבנים

אפי' לטהר המצורע ומה מצוה קלה כו' נ"ל דה"פ דבלא"ה קשה מנ"ל למילף לשאר מצות משילוח הקן
דאיכא עשה ול"ת אלא דלעיל פריך הש"ס ל"ל קרא לרבות דאפי' לדבר מצוה חייב בשילוח משלח תשלח

דהא איכא עשה ול"ת ומשני מר בר ר"א דאיצטריך קרא לנטלה ע"מ לשלחה דליכא ל"ת אלא עש' ואחר

דילפינן מקרא דאפילו לטהר המצורע בעי שילוח וע"כ בנטלה ע"מ לשלחה דליכא אלא עשה ומוכח
שפיר בק"ו לכל מצות עשה דאיכא באריכות ימים כנ"ל נכון:

ועוד נ"ל לפ' ברווחא דמילתא דמה"ט לא פריך ר"ז תרי ברייתות דבגנב וגזלן ס"ל לר"י דלוקה ובנותר

ס"ל דאין לוקה משום דמ"ל דלפי סוגית הש"ס דב"מ ר"פ א"נ דאמרינן שם לעבור עליו בשני לאוין לענין

כובש ש"ש והקשו התוס' שם דילמא לענין גזל עובר עליו בשני לאוין ותי' התוס' משום דבגזל ה"ל לאו
הניתק לעשה וליכא מלקות משא"כ בכובש ש"ש איכא מלקות ע"ש ואם נימא דלר"י איכא מלקות בגזל

ומוקמינן ע"כ לעבור בשני לאוין אגזל ולא ה"ל ניתק לעשה דלא אתי חד עשה ועקר תרי לאוי משא"כ

בנותר דליכא אלא חד עשה וכדאמרינן להדיא ברפ"ק דתמורה דף ד' ע"ב ומה"ט לא פסיקא ליה לר"ז
לאקשויי ברייתא דגנב וגזלן אברייתא דנותר והוכרח ר"ז לומר דליכא פשיטותא דדילמא אינו בכלל

מלקות כו' דר"י ס"ל דה"ל לאו שניתק לעשה ולא מוקמינן תרי לאוי אגזל והא דאמרינן דברי ר"י דילמא
דת"ק דר"י ס"ל דאיכא תרי לאוי אגזל ולא אתי חד עשה ועקר תרי לאוי ולפ"ז למסקנא דמוקמינן שם

בפ' א"נ תרי לאוי אכובש ש"ש ולא מוקמינן תרי לאוי אגזל משום דה"ל לאו שניתק לעשה וק' טובא דהא

גם בעושק ה"ל ניתק לעשה וכמו שהקשה א' מן הגדולים למהרש"א ז"ל ע"ש ועמ"ש אמ"ו הגאון ז"ל שם
ולפענ"ד בעז"ה מקום הניחו לי בזה דלענין כובש ש"ש אף דה"ל לאו הניתק לעשה איצטריך יתורא

דלעבור עליו בשני לאוין בין למ"ד קיימו ולא קיימו כיון דעובר אלאו דלא תלין ואיכא עשה דביומו תתן

שכרו והיכא דעבר היום מבטל העשה ואף למ"ד ביטלו ממש בידים משכחת ליה בגר דליתא בתשלומין
וכאתקפתא דר"ז בפ"ג דמכות ועוד דבלא"ה ה"ל כביטל ממש בידים ומש"ה מוקמינן שפיר אכובש ש"ש

משא"כ בגזל דבכל גוונא איתא בתשלומין לעולם ולא משכחת ליה אפילו לא קיימו וכמ"ש הר"ן ז"ל
בשיטת הרי"ף והרמב"ם ז"ל בשמעתין דדוקא בשילוח הקן היכא דמתה מאליה הוא דה"ל לא קיימו

וביטלו ה"ל כששחטו ושפיר כתב הרמב"ם ז"ל לשיטתו דלמסקנא מוכח דלא הוה משבשתא כיון

דמוקמינן שני לאוין דוקא אכובש ש"ש ולא אגזל וע"כ משום דגזל ה"ל לאו שניתק לעשה וכמש"ל ולא

אמרינן דלא אתי חד עשה ועקר תרי לאוי דדוקא בתרי לאוי דסמיכי הוא דאמרינן דומיא דתמורה

משא"כ היכא דלא סמיכי לא אמרינן כן וכמ"ש התוספות בפשיטות בפ"ג דמכות דף ט"ו ע"א ד"ה
תנינא הבא למקדש כו' ומה"ט אי הוה מוקמינן תרי לאוין אגזל לא הוי לקי משום דה"ל ניתק לעשה ולא

שייך למימר דלא קיים דכל ימיו איתא בתשלומין ומש"ה מוקמינן דוקא בכובש ש"ש וכמש"ל ולפ"ז שפיר

כ' הרמב"ם לפ"ש דקי"ל דבלא קיימו ה"ל ניתק לעשה כנ"ל נכון בעז"ה ודוק היטב:

ובזה נ"ל ליישב ברווחא דמילתא קושית התוספות בשמעתין ד"ה אי כרבנן משלח ואינו לוקה וז"ל הוי
מצי למימר דסבר קיימו ולא קיימו הלכך לוקה ומשלח אליבא דרבנן עכ"ל. ולפענ"ד נ"ל ליישב הסוגיא

בין לשיטת רש"י ז"ל דגרי' אליבא דר"י דס"ל ביטלו ולא ביטלו ור"ל ס"ל קיימו ולא קיימו משום דס"ל

התראת ספק לא שמיה התראה ובעינן התראה בשעה שעובר הלאו ומש"ה ס"ל דתליא בלא קיימו והיינו
תוך כ"ד כשמזהירו בשעה שעובר וה"ל התראת ודאי לר"ל ולשיטת הרי"ף והרמב"ם ז"ל כפי שהביא

הר"ן ז"ל בשמעתין וכ"כ הריטב"א ז"ל פ"ג דמכות בשם רבותינו בעלי התוספות ורוב הראשונים ז"ל

דגרסי להיפוך דר"י ס"ל קיימו ולא קיימו והיינו שכל ימיו יכול לקיימו ולא משכחת ליה לא קיימו אלא
כשמת' האם בשילוח הקן ע"ש והוכרח הר"ן ז"ל לפרש כן לשיטה זו דלא תיקשי אדר"י דאמאי לא

משכחת אלא זאת ועוד אחרת דהא משכחת ליה טובא וכמו שהקשו התוספות פ"ג דמכות ותירצו דלר"י
דקאמר זאת ועוד אחרת היינו משום דס"ל ביטלו ולא ביטלו וממילא דלפ"ש הסוברים להיפך דלא

כגירסת רש"י ז"ל ותקשי טובא אדר"י דקאמר זאת ועוד אחרת דהא משכחת ליה טובא בלא קיימו

אע"כ דס"ל דלא כשיטת רש"י ז"ל אלא דכל אימת דמקיים ה"ל קיימו וה"ל התראת ספק דלא משכחת
ליה לא קיימו אלא כשמת' או אבד' האם בשילוח הקן כמ"ש הר"ן ז"ל ומה"ט הוכרח ר"ל דלשיטתו

דס"ל התראת ספק לא שמיה התראה לומר ביטלו ולא ביטלו דאז ה"ל התראת ודאי בשעה שמבטל העשה

דאי בלא קיימו בכל גווני ה"ל התראת ספק כיון דכל ימיו יכול לקיים העשה ובין לפ"ש רש"י ז"ל ובין
לפ"ש החולקים א"ש הא דאמרי' במאי קמיפלגי בהתראת ספק קמיפלגי וכמש"ל. ומעתה לפמ"ש הר"ן

ז"ל בשמעתין והריטב"א ז"ל בפ"ג דמכות דקי"ל כעובדא דההוא דגזינהו לגפה כו' ונגדיה ר"י וא"ל זיל
רבי לה גדפיה ושלחה משום דמעשה רב ולפ"ז ממ"נ מיושב' קושית התוספות דאי לפ"ש רש"י ז"ל דלא

קיימו היינו תוך כ"ד אכתי כיון דקי"ל כר"י דדוקא בביטלו הוא דאינו לוקה היינו כששחטו וא"ש הא

דאמרינן אי כרבנן ואי לשיטת החולקים ע"כ לר"י לא משכחת בלא קיימו כ"א שמת' או שאבד' האם
המשלח ואף דגזינהו לגפה יכול לקיים וממילא דנמי א"ש הא דאמרינן אי כרבנן וביותר לפמש"ל בביאור

דברי הרמב"ם ז"ל בפי המשנה שכ' אליבא דר"י דלוקה אלאו שניתק לעשה משום דס"ל דדוקא בביטלו

הוא דאינו לוקה כמש"ל או בלא יכול לקיים כלל מיושב' היטב קושית התוספות לכל השיטות ומסוגית
הש"ס דב"מ ר"פ א"נ מבואר כשיטת החולקים על גירסת רש"י ז"ל ואין לי להאריך כאן בזה יותר ושם

בחידושי חולין אבאר עוד בזה בעז"ה ודוק היטב:

שם אמר ר' יוחנן אנו אין לנו אלא זאת ועוד אחרת א"ל ר"א היכא כו' נפק ואשכח דתניא אונס שגירש

כו' הניח' למ"ד קיימו כו'. ולכאורה קשה על גירסת הרמב"ם והרי"ף ז"ל שהבאתי לעיל דר' יוחנן ס"ל
קיימו ולא קיימו וא"כ מאי מקשה הש"ס הניחא למ"ד ה"ל לשנויי מידי הוא טעמא אלא לר' יוחנן

כדמשני הש"ס לעיל בדף הסמוך דאיהו קאמר אנו אין לנו אלא זאת ועוד אחרת והנלע"ד בזה דהא

דקאמר ר' יוחנן אנו אין לנו אלא זאת ועוד אחרת היינו משום דדייק לה מלישנא דמתניתין וברייתא
דלעיל דתני קמי' דר' יוחנן דקתני זה הכלל משמע דאיכא נמי מלתא אחריתי מש"ה קאמר ר' יוחנן דלא

משכחת ליה אלא האי דשילוח הקן ועוד אחרת וא"כ מקשה הש"ס שפיר הניחא למ"ד דהא למאן דתני
ביטלו ולא ביטלו תקשי ליה מתניתין דקתני זה הכלל והיכי משכחת לה ובהאי מסיק הש"ס במסקנא

דשפיר משכחת לה בפאה:

דף יז.

במשנה האוכל ביכורים עד שלא קרא עליהן קדשי קדשים כו' קדשים קלים ומעשר שני חוץ לחומה.

נראה הא דקתני בהאי סידרא ואין זה לא כסדר הלאו דלא תוכל דמעשר שני כתיב ברישא דקרא

וביכורים דנפקא מתרומת ידך כתיב בסוף ועוד דביכורים ומעשר שני הם מיני תבואה וקדשים ודאי
חמירי טפי והנראה בזה דכיון דכל הנך דקתני הכא דלוקה ארישא דמתניתין קאי וכפירש"י והתוס' שם

דאלו לאו דוקא ואיכא טובא אלא דלא קתני אלא הנך דאית בהו חידוש א"כ לפ"ז א"ש דביכורים עד שלא
קרא איכא חידוש טובא לאפוקי מחכמים בסמוך דקריאה אינה מעכבת בהם משא"כ בקדשי קדשים

דליכא חידוש כמו ביכורים דהא איסור דידהו בחוץ לקלעים מפורש בקרא מיהא לאיסור עשה בחצר

אהל מועד יאכלוהו אלא דאפ"ה איכא חידוש לענין מלקות דבהכי איירי כל השקלא וטריא בשמעתין
וכמו שיבואר ואח"כ נקיט קדשים קלים ומעשר שני דבק"ק נמי איכא חידוש כמבואר לקמן בלשון

התוס' משא"כ במעשר שני דעיקר לאו דלא תוכל לאכול בשעריך במעשר שני כתיב מש"ה נקט ליה

בסוף כדאמרינן בעלמא כל מידי דאתיא מדרשא חביבא ליה אלא אפ"ה איצטריך לאשמעינן מעשר שני
חוץ לחומה למידק מינה דאינו לוקה אלא דוקא שכבר ראו פני חומה דומיא דקדשים קלים דלית ביה לאו

אלא לאחר זריקה שראוי לאוכלן לפני ה' אלקיך וא"כ ה"ה למעשר משא"כ באכל מעשר שני בלא פדיון
קודם שנכנס לירושלים לא לקי כמימרא דרב אסי אר"י לקמן דף י"ט ע"ב כן נראה לי וק"ל:

שם השובר את העצם בפסח הטהור כו' נראה דבהא נמי איכא חידוש אע"ג דלאו מפורש הוא אפ"ה

כיון דסתם שבירת עצם במזיד ע"י התראה שכיח טובא בעצמות שיש בהם מוח וסד"א דאתי עשה

דאכילת קדשים ודחי קמ"ל דלקי והיינו כדאיתא בפסחים דף פ"ג מיתורא דקרא:

בגמרא אמר רבב"ח א"ר יוחנן זו דברי ר"ע סתימתאה כו' ופירש"י דהכי שמיע ליה לר' יוחנן דסבר

ר"ע קריאה מעכבא. ולענ"ד אין צורך בזה דכיון דבלא"ה מוקמינן לרישא דמתניתין דאלו הן הלוקין
כר"ע דחייבי כריתות לוקין וחייבי מיתות אין לוקין מש"ה משמע ליה לר' יוחנן דסיפא נמי ר"ע היא

והיינו משום דבשיטת ר"ש אמרה דאמר להדיא דקריאה מעכבא ואמרינן נמי בעלמא דסתימתאה דר"ש

היינו אליבא דר"ע:

שם מאי ר"ש דתניא ותרומת ידך כו' ק"ו ממעשר הקל ביכורים כו' לא כ"ש ומסקינן לקמן דקרי

לאיסור מעשר קל לגבי ביכורים היינו משום דביכורים אסורין לזרים ומעשר מותר לזרים וא"כ בדין
הוא דביכורים אסורין חוץ לחומה מק"ו דמעשר ואין להקשות דאכתי מאי ק"ו שייך הכא הא איכא

למיפרך תרומה יוכיח דמשום הא לא איריא דמה לתרומה שאין טעונין הבאת מקום ולא וידוי משא"כ

ביכורים דטעונין הבאת מקום ווידוי כמו מעשר אפילו לר"ש וכ"ש לרבנן דביכורים דמי למעשר נמי
לענין ביעור ולענין טומאת עצמן ולענין אונן א"כ שפיר ילפינן ביכורים בק"ו ממעשר:

ועוד דכיון דבתרומה לא שייך הבאת מקום דכתיב בהדיא ואכלתם אותה בכל מקום א"כ לא שייך בה הך

מילתא דחוץ לחומה וכיוצא בזה כתבו התוס' בפרק הערל )יבמות דף ע"ג( ובפ' כל שעה )פסחים דף
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ל"ו ע"ב( והשתא א"ש נמי הא דקאמר ר"ש דלענין חוץ לחומה דביכורים לא איצטריך קרא דילפינן להו

בק"ו ממעשר ואמאי הא אכתי איצטריך לאשמעינן דלא נימא דתרומה קרינהו רחמנא ולמאי דפרישית
א"ש וכמו שאבאר עוד לקמן באריכות:

דף יז:

בגמרא ע"ב אמר רבא דילידא אימא כר' שמעון תיליד כו' עד סוף הסוגיא. ולכאורה יש לתמוה טובא

דאכתי מאי קלסיה רבא לדר"ש כיון דאיהו גופא אשכח פירכא אכל הנך דברי ר"ש הן מצד הפירכות

דאיכא לכל חד וחד מהנך בבי וכן במאי דקאמר דלוקה אכל הנך ולפי המסקנא בכמה מאלו לית בהו
אלא איסורא בעלמא כמו שפרש"י והתוספות והנלע"ד ליישב בזה היינו משום דבלא"ה יש לדקדק

אמילתא דרבא דאיהו גופיה מנ"ל לפרש דחומרא דביכורים היינו שאסורים לזרים ומש"ה מקשה עליה

אדרבה מעשר חמור שאסור לאונן והיינו אליבא דר"ש גופא מקשה דהוא סובר דביכורים מותרים לאונן
כמו שפירש"י ובאמת דהך פירכא לאו קושיא אלימתא היא )דהא עיקר טעמו דר"ש דמתיר ביכורים

לאונן היינו משום דתרומה קרינהו רחמנא ומשמע דאפי' לקולא אמרינן הכי וא"כ אכתי קשה בתרומה
גופא מנ"ל לר"ש דמותר לאונן( דאפשר דר"ש אליבא דדבריהם דרבנן קאמר כמו שאבאר ולדידהו לא

שייך הך פירכא וטפי ה"ל למיפרך דכמה מילי דמעשר חמירא שאוסרת את הגורן ויש לו שיעור והרבה

כיוצא באלו דקתני התם בפ"ב דמעשרות אע"כ דרבא מהדר למיפרך בחומרא דמעשר דאית בהו
איסור לאו בגוף אכילה כי האי חומרא דביכורים שאסורין לזרים באיסור לאו ומיתה וא"כ לפ"ז לר"ש

מאונן נמי לא הוי שייך הך פירכא כלל דהא באיסור אנינות דמעשר לא אשכחן איסור לאו אי משום דלא

אכלתי באוני ממנו אמרינן בהדיא בריש פרק כל שעה ובכמה דוכתי דלא הוי אלא וידוי בעלמא ומה"ט
כתבו הרמב"ן וסמ"ג במנין דאיסור לאוין דלא אכלתי באוני לא הוי לאו ממש אלא איסורא בעלמא

ומשום שמחה בעלמא למצוה מן המובחר וזה אף למאי דקיי"ל כרבנן אלא אפילו את"ל כשיטת
הרמב"ם ז"ל במנין המצות שלו בשורש ח' דלא אכלתי באוני ממנו הוי לאו גמור וכמו שאבאר ליישב

שיטתו אליבא דרבנן אלא דאפ"ה ע"כ ר"ש לית לי' הך סברא דאי ס"ד דלא אכלתי באוני אע"פ שהוא

וידוי אפ"ה הוי לאו גמור לענין מלקות א"כ כ"ש דלא ביערתי ממנו בטמא דכתיב בתרי דהוי לאו גמור
אפילו לענין ביעור בטומאה וכ"ש לענין אכילה בטומאה א"כ מאי האי דקאמר ר"ש לקמן בדף י"ט ע"ב

דמעשר דלקי בטומאת עצמו איני יודע היכן מוזהר על אכילה ואיצטריך למילף לה מבשערך ע"ש וע"כ

היינו משום דלא ביערתי ממנו בטמא ליכא איסור לאו וכ"ש לענין הך וידוי דלא אכלתי באוני דאפילו
איסורא בעלמא לא אשכחן בה אלא משום מצוה מן המובחר לשמוח בו וא"כ מה"ט אית לן למימר

שפיר דלר"ש לא חשיב ליה הך פירכא כלל לגבי האי חומרא דזרים דביכורים חייבין מיתה וחומש ואין
להן פדיון כלל ובמעשר מותר לכתחילה ושפיר קרי לה מעשר הקל. וכיון שזכינו לדין דלר"ש פשיטא ליה

דביכורים חמירא ממעשר לענין איסור לאו דחוץ לחומה א"כ תו לא שייכי כל הנך פירכות בכל הנך בבי

דשפיר יליף בתודה ושלמים לענין איסור דחוץ לחומה בק"ו דמעשר וביכורים ומאי חומרא שהן טעונין
מתן דמים ומאי פרכת אדרבה מעשר חמור שכן טעונין כסף צורה הא ליתא דנימא ביכורים יוכיח

וממילא דה"ה לכל הנך קדשים בכור וחטאת ועולה ילפינן שפיר מק"ו ממעשר וביכורים לבתר דכתיב

ותרומת ידך ובאינך פירכות בשאר איסורין אבאר בסמוך ואפ"ה קאמר רבא שפיר אע"ג דאית להו
פירכא כיון דמלישנא דר"ש משמע דממעשר לחוד בעי למילף אפי' בלא ילפותא דבכורים כן נראה לי

נכון:

ועוד נראה בעיני לפרש דברי ר"ש יותר בפשיטות בענין דלית ליה פירכא כלל דודאי עיקר ק"ו דר"ש

לדבריהם דרבנן קאמר דאליבא דנפשי' לא איצטריך כלל למילף בק"ו ביכורים לחוץ לחומה והיינו
בהיקישא דהנך קראי דנהי דמהאי היקישא דלא תוכל לחוד לא מצי למימר דמייתר חד מהנך דהא ללא

נאמר קאמר אלא דאכתי מהאי היקישא דקרא קמא שפיר מצי למילף דכיון דלדידיה לא שייך האי

היקישא דביכורים למעשר להשוותם לגמרי דהא לענין אונן וטומאת עצמן וביעור לא שוו להדדי דהא
מתיר ופוטר בכולהו והיינו משום דהאי דתרומה קרינהו רחמנא היינו אפילו לקולא דלגמרי הוי תרומה

ממש וא"כ ע"כ לא איצטריך האי היקישא אלא לענין חוץ לחומה דבהא לא שייך לומר דתרומה קריה

רחמנא כיון דלית ליה חומה כמ"ש התוספות בפ' הערל ובפ' כל שעה וכדפרישית לעיל ואע"ג דבהאי
היקישא דקרא קמא ליכא אלא עשה גרידא אפ"ה הא קי"ל דאין היקש למחצה אפי' לענין כרת ומיתה

ומיתת ב"ד וכ"ש לענין מלקות וא"כ אייתר כל הנך סיפא דקרא דלא תוכל דאי לא הוי כתיב אלא מעשר
לחוד הוי כולה אתיא מינייהו בהיקישא לענין מלקות והיינו מרישא דקרא דכתיב בהדיא מעשרותיכם

ותרומת ידכם נמצא דכל זה היינו אליבא דר"ש אלא דאכתי אליבא דרבנן דאיצטריכו היקישא דקרא

למילי טובא לאונן וטומאת עצמן וביעור וכיון שכן ממילא דאיצטריך למיכתב כולהו בסיפא דקרא לענין
לאו חוץ לחומה דאל"כ אדרבה הייתי אומר מדפרטן הכתוב כל חד באפי נפשה ברישא דקרא לענין

עשה ולענין לאו דחוץ לחומה לא הוי כתיב אלא מעשר לחוד ע"כ היינו לאשמעינן דלא אקשינהו רחמנא

בקרא קמא אלא לענין שאר מילי ולענין לאו דחוץ לחומה אפקינן מהקישא דאשכחן בכמה דוכתי ומש"ה
שפיר קאמר ר"ש דלדבריהם דרבנן נמי ע"כ לאיסור חדש אתא דאל"כ לישתוק מיניה ונילף בהקיש' ולא

שייך למימר דאפקינהו מידי היקישא מדלא פרטן הא ודאי ליתא דמה"ת כיון דאיכא ק"ו ויותר אית לן
למימר דהא דלא פרטן היינו משום דלא איצטריך כיון דאיכא ק"ו והיקישא אע"כ דאפי' לרבנן ע"כ

בביכורים אתי לאיסור חדש כנ"ל נכון ואי תקשי היאך אפשר לומר דר"ש אית ליה הך היקישא א"כ מאי

האי דקאמר לקמן דף י"ט ע"ב דטומאת עצמן במעשר איני יודע ואמאי לא יליף לה מהיקיש' דקדשים
הא ליתא והיינו כדאיתא בפ' כל שעה דאדרבה עיקר איסורא דטמא בקדשים ילפינן מהיקיש' דמעשר

ואייתר ליה והבשר אשר יגע בכל טמא לענין שאר איסורין שבתורה ע"ש ולקמן בסוף הסוגיא אבאר

יותר:

שם אדרבה מעשר חמור שכן טעון כסף צורי. ולכאורה יש לתמוה דאכתי מאי פירכא היא זו אדרבה

מהאי טעמא גופא אית לן למימר דתודה ושלמים חמירי דאפי' בכסף צורי אינן ניפדין אלא דנראה

דאפ"ה הוי פירכא שפיר דבתודה ושלמים וכל הקדשים אפילו היכא דיש להם פדיון כגון בנפל בהם מום

אפ"ה לא בעינן כסף צורי אבל במעשר שני אפי' אם נטמאו ויש להם פדיון אפ"ה אינם ניפדין אלא
בכסף צורי כנ"ל:

שם וכי מזהירין מן הדין כו' והאנן תנן אלו הן הלוקין. ונראה מלשון רש"י דאביכורים נמי קאי ולמאי

דפרישית לעיל בסמוך לא יתכן לומר כן דנהי דאין מזהירין מן הדין אפ"ה ליכא לאוקמי לאו דלא תוכל

למלקות לחוץ לחומה דהא בלא"ה ידעינן שפיר כל הני איסורי דחוץ לחומה למלקות מהיקישא למעשר
ברישא דקרא והאי ק"ו דר"ש אינו אלא גילוי מילתא בעלמא דלא נימא דממעטינן ביכורים ממלקות

מדלא כתיב בסיפא דקרא וכדפרישית אע"כ דביכורים דכתיב בסיפא דקרא דלא תוכל היינו למלקות

לאיסור חדש דביכורים כיון דהך מילתא לא שייך בהאי היקישא דלעיל וכה"ג גבי תודה נמי לא שייך הך

קושי' דאין מזהירין מה"ט גופא דלא איצטריך קרא למלקות לחוץ לחומה דמהיקישא וק"ו ילפינן להו
שפיר כדפרישית אלא דאכתי יש לפרש שפיר הך קושיא וכי מזהירין אף לשיטתי לענין בכור וחטאת

ועולה דמנ"ל בכל הנך מלקות לאיסור חדש דילמא כולהו לפני זריקה איירי דלא שייך למילף בהיקישא

דרישא דקרא כיון דלפני זריקה לא שייך במעשר וביכורים דלא איירי ביה קרא כלל אלא לענין חוץ
לחומה ומש"ה איצטריך ר"ש לומר בחטאת אי לפני זריקה ק"ו מתודה א"כ מקשה שפיר וכי מזהירין

דלמא לעולם כולהו בלפני זריקה איירי ואכתי מנ"ל לחייב מלקות בהך לאיסור חדש ולפ"ז אידך קושיא
דמתניתין דאלו הן הלוקין אקדשי קדשים חוץ לקלעים קאי ודו"ק:

דף יח.

בגמרא אלא קרא יתירא הוא. ויש לתמוה דהא משמע דאליבא דר"ש בעי למימר הכי וא"כ למה ליה

לר"ש כל הך ק"ו כיון דבלא"ה ע"כ כל הנך קראי לכל הנך פרטי ליחודי לאו לכל חד וחד והנראה בזה

דאכתי אי לאו ק"ו הוי מוקמינן להאי קרא דלא תוכל לאכול אמעשר לחוד אי הוי מעשר חמיר טפי
מביכורים ואינך חדא דעיקר קרא דוהבאת במעשר איירי דכתיב ואכלתם לפני ה' אלקיכם ושמחתם

והיינו מעשר שני דחייב בשמחה משא"כ ביכורים מותר לאונן והיינו משום דלא שייך בהו שמחה והאי

ושמחת בכל הטוב דביכורים גופייהו אתי לזמן שמחה. ועוד דהא ע"כ איצטריך למיכתב בסיפא דקרא
מעשר דגנך ותירושך ודרשינן בריש כריתות דמדלא כתיב לא תוכל לאוכלם היינו לחייב על כל א' וא'

מש"ה פרטן הכתוב א"כ כל זה לא שייך אלא במעשר לחוד ולא בביכורים מש"ה הוצרך ר"ש למילף

בק"ו דביכורים חמירי ממעשר וא"כ לפ"ז אי הוי כתב מעשר דגנך ותירושך ממילא שמעינן דאכולה
רישא דקרא קאי אפילו היכא דלא שייך ושמחתם והיינו מהאי ק"ו גופא וא"כ ע"כ מדחזר ופרט לכולהו

ש"מ דכל חד וחד לאו באפי נפשיה היא והיינו לענין איסור חדש דכל א' וא':

שם בפירש"י ה"ג מיהדר פירושא בכל חד למה לי כו' וא"ת בכל הקדשים כו' דייך אם תתן את הלאו ענין

לאוכל לפני זריקה חוץ מביכורים כו' עס"ה. ולכאורה אין זו קושיא כ"כ דא"כ אכתי מאי פסקיה
לאוקמי קרא דביכורים לענין איסור חדש לענין קריאת ביכורים לאיסור מלקות אף דאיכא מ"ד

דקריאה אינה מעכבת כלל ולאחר זריקה לענין בכור ותודה ושלמים ועולה וחטאת דחמירי טובא יפטרו

ממלקות שזו אין סברא כלל לאוקמי חיוב מלקות באיסור קל ולפטור במלקות לענין איסורין חמורין בזר
שאכל הבכור וחטאת ושלמים ועכ"פ אהני ק"ו דר"ש להך מילתא גופא כיון דקאי האי לאו לענין מלקות

לאיסור קל כ"ש דקאי לענין איסור חמור ותו קשיא לי טובא אמ"ש רש"י דאיכא לאוקמי כל הנך פרטי

לחייב מלקות בלפני זריקה דאכתי לא לכתוב אלא תודה ושלמים לחוד דחייב מלקות בלפני זריקה
וממילא ידעינן בכל הקדשים מהאי היקישא דקרא דמייתי הש"ס בדוכתי טובא במס' זבחים ובמס'

מנחות מדכתיב וזאת התורה לעולה ולחטאת למנחה ולשלמים ולמילואים והיינו אפי' לענין חיוב כרת
בנותר ופיגול וטמא דלא כתיב אלא בשלמים וא"כ מילתא דפשיטא הוא דלחיוב מלקות נמי ילפינן כל

הקרבנות מתודה ושלמים אע"כ דכל הנך פרטי דבכור ועולה וחטאת ואשם לחייב מלקות כל חד וחד

לאיסור חדש בכל א' מהם ובענין זה לא מצינן למילף בהיקישא כיון שחלוקין זה מזה כן נראה לי נכון
וברור ושיטת רש"י צ"ע בזה וכמו שכתבתי מבואר להדיא בשיטת הרמב"ם וסמ"ג דבכל חדא מהנך

איסורין דקחשיב ר"ש יש חיוב מלקות והנאני שכוונתי לדעת הגדולים בעזה"י:

שם בתוספות ד"ה איסור בעלמא ור"י מפרש לייחודי לאו לכל חד וחד כו' ונראה דר"י לא משמע ליה

לומר דכולהו איירי לפני זריקה וניחא ליה לאוקמי קרא דכל חד וחד באיסור אחר מיירי והיינו מה"ט
דפרישית בסמוך אלא דאכתי קשיא לי מאי דקאמר ר"י ולפ"ז לוקה ה' דקאמר רבא היינו מלקות ממש

דהא לפי' ר"י לא שייך הך מילתא אלא כיון דאיכא נמי ק"ו וא"כ הא דקאמר רבא להדיא דכולהו הני ק"ו

פריכא נינהו וממילא דהאי שקלא וטריא דקרא יתירא הוא ומיהדר ומפרש בהו לאו יתירא היינו למאי
דס"ל לר"ש דק"ו גמור הוא וא"כ אכתי קשה לרבא גופא דלית ליה האי ק"ו א"כ כל הני קראי יתירי מאי

דריש בהו וכ"ש דלפ"ז הא דקאמר רבא לוקה חמש היינו בתרי מינייהו מלקות ממש משום לפני זריקה

וחוץ לחומה ובאינך תלת איסורי בעלמא וזה לא יתכן אבל למאי דפרישית א"ש דכל האי שקלא וטריא
דמסיק רבא הכא אלא קרא יתירא הוא היינו אליבא דר"ש למאי דבעי למילף מק"ו אע"ג דאין מזהירין

מן הדין והיינו משום דלית ליה היקישא כדמשמע מסוגיא דפ' הערל ומכ"ש לפי מה שאפרש לקמן בסוף
הסוגיא דקאמר ר"ש טומאת עצמן איני יודע ואיצטריך למילף מבשעריך משא"כ לרבנן דאית להו

היקישא וא"כ לענין חוץ לחומה עצמה ודאי דאית בכולהו מלקות מהיקישא וכמו כן לענין לפני זריקה

דילפינן מהיקישא דזאת התורה וא"כ ממילא דע"כ הא דפטרינהו הכתוב בקרא בתרא דלא תוכל היינו
לחייב מלקות בכל א' וא' באיסור חדש שבו. מיהו הא דקאמר רבא דלוקה ממש על כזית א' בזר שאכל

עולה לפני זריקה היינו דוקא אליבא דר"ש דפשיטא ליה דהאי לאו דלא תוכל לאכול היינו לייחודי לאו בכל

אחד בפני עצמו אפילו לענין איסור חדש בכל אחד מהם דהא מה"ט מחייב ר"ש מלקות בביכורי' היכא
שלא קרי אע"ג דלא אשכחן בהו איסורא אלא מצוה גרידא אע"כ כדפרישית וא"כ ממילא חייב חמש

בזר שאכל עולה דה"ל כאילו עבר על ה' לאוין מחולקין משא"כ לרבנן נהי דמחייבי מלקות בכל א' וא'
מכל הנך דבריית' דלעיל והיינו מהך היקישא שכתבתי אפ"ה לא שייך לחייב חמש על לאו א' כיון דלא

אשכחן בהו לאוין מחולקין כנ"ל נכון וברור בעזה"י ובלי ספק שהן הן דברי הרמב"ם ז"ל שכתב בפירוש

דשייך חיוב מלקות בביכור' קודם הנחה ומחייב נמי מלקו' בכל הנך איסורין דבריית' דלעיל ואפ"ה
בהא דקאמר רבא לוקה חמש לא פסק כוותיה כמו שמבואר להדיא מדבריו בפי"א מהלכות מעשה

קרבנות והיינו ע"כ מטעמא דפרישית ודוק היטב:

דף יח:

בתוספות ד"ה כל שבקודש פסול וא"ת אמאי לא משני משום דהוי לאו שבכללות כו' וי"ל דאה"נ היה יכול

לשנויי כו' עס"ה. ומלבד שזה דחוק אכתי דקארי ליה מאי קארי ליה כיון דבפסחים ובכמה דוכתי
פשיטא לן דהאי כל שבקודש פסול הוי לאו שבכללות ולולי דברי התוס' היה נראה לי דדוקא היכא דלא

אשכחן לאו אחרינא באותו האיסור דשייך בקדשים אלא דילפינן מהאי לאו דלא יאכל כי קודש הוא מש"ה

אמרינן דאפ"ה אין לוקין כיון דהאי לאו הוי לאו שבכללות ומדלא קבע הכתוב לאו מיוחד לאותו איסור
ע"כ היינו משום שאינו אלא איסור גרידא ולא ניתן למלקות משא"כ בהאי דהכא דאמר רבא אליבא

דר"ש לוקה חמש בזר שאכל עולה והיינו ע"כ כדפרישית דלר"ש האי לאו דלא תוכל לאכול אכל מיני

איסורין דשייכי בכל הנך דכתיבי בהאי קרא א"כ כל איסורין שבה נחלקין כאילו כתיב בכל אחד לאו
בפני עצמו אם כן מקשה שפיר כיון דאשכחן דהאי לאו דלא יאכל כי קודש הוא היינו לכל הפסולין

דבקודש אם כן ממילא שישנו נמי בכלל דלא תוכל לאכול אליבא דרבי שמעון אם כן מקשה שפיר ולילקי
שש אליבא דר"ש כנ"ל נכון לולי שהתוספות לא פירשו כן:



פני יהושע · מכות

בגמרא רב אחא בר יעקב מתני לה בדרב אסי אמר רבי יוחנן וקשיא ליה דר"י אדר"י כו' קרייה

אקרייה לא קשיא הא ר"ש הא רבנן הנחה אהנחה נמי ל"ק הא ר' יהודה הא רבנן. ולכאורה נראה דהא
דמשני הא ר"ש הא רבנן ולא מסיק היכא אשכחן דפליגי עליה דר"ש כדמסיק לענין הנחה היינו משום

דרבי יוחנן לשיטתיה דאמר לעיל אמתני' דהאוכל ביכורים עד שלא קרא עליהן דאמר רבה בר בר חנה

א"ר יוחנן זו דברי ר"ע ור"ש אבל חכ"א ביכורים הנחה מעכבת בהן קריאה אין מעכבת בהן וא"כ
ע"כ דר' יוחנן שמיע ליה או גמירא ליה דהאי סתמא דמתני' דמחייב מלקות באוכל ביכורים עד שלא

קרא יחידאה היא אבל חכמים פליגי עלה כדאשכחן כה"ג טובא אע"ג דר"י סבר דהלכה כסתם משנה
אפ"ה היכא דקים ליה דיחידאי היא אין הלכה כסתם אלא כחכמים וא"כ ממילא משמע דר"י סבר

כהנך חכמים דהנחה מעכבת קריאה אין מעכבת א"כ היאך פשיט ליה ר"י לרב אסי הכא דביכורים

מותרין לכהנים משיראו פני הבית אפילו בלא הנחה ובלא קריאה ואפילו איסורא ליכא דה"ל דלא כמאן
לא כסתם מתניתין דאלו הן הלוקין ולא כהך ששנה רבי יוחנן בלשון חכמים אומרים. ועוד דלר"י דאמר

ביכורים מותרים לכהנים משיראו פני הבית א"כ האי קרא דלא תוכל לאכול בשעריך ותרומת ידך אלו

ביכורים במאי מוקי לה כיון דלא קריאה ולא הנחה מעכב אפילו אם נאמר דמוקי לה להאי לאו
דביכורים בגוונא אחרינא שאוכלים חוץ לחומה א"כ קשיא טובא במאי שפסק הרמב"ם וסמ"ג דהאוכל

ביכורים קודם הנחה חייב מלקות והיאך פסקו דלא כר' יוחנן דפשיט ליה לרב אסי דמותרין משיראו
פני הבית ונראה דוחק לומר דר' יוחנן דמהדר ליה לר"א היינו אליבא דר' יהודא דלית ליה הנחה כלל

ומוקי ליה והנחת לתנופה דאמאי מהדר ליה דלר' יהודה מותרין משיראו פני הבית והיינו לאחר תנופה

ועוד דביכורים שאינן ראויין לקריאה תנופה נמי לא שייך בהו ומה שנראה לפי עניית דעתי בזה יבואר
לקמן בסוף הסוגיא:

בתוספות ד"ה הנחה אהנחה ל"ק כו' וקשה הרי קריאה כו' ומשי"ח תירץ דלא קשה דהא גם לר"ש לא

היתה קריאה מעכבת אי לא משום דגלי קרא מלא תוכל לאכול בשעריך עכ"ל. ונראה מלשון התוס'

דמשי"ח סובר דרבנן דר"ש לא דרשי כלל האי קרא דלא תוכל לאכול בשעריך לאיסור חדש בין
בביכורים ובין בקדשים וכבר כתבתי שהרמב"ן וסמ"ג פסקו להדיא דיש חיוב מלקות בביכורים קודם

הנחה אע"ג דלענין קריאה לא פסקו כר"ש וא"כ לפ"ז הדרא קושית התוס' לדוכתא בהא דמשני הש"ס

הכא הא ר' יהודה הא רבנן ומשמע דלר' יהודה אפילו עיכובא ליכא בהנחה וכ"ש דליכא מלקות וגם זה
יבואר לקמן בסמוך:

דף יט.

בגמרא אמר רבא בר אדא אר"י ביכורים מאימתי מחייבין עליהן משיראו פני הבית ופירש"י מאימתי

מחייבין מיתה זר האוכלן עכ"ל. אבל בתוס' שלפנינו כתבו ביכורים מאימתי חייבין עליהן זר מיתה

וכהן מלקות חוץ לחומה שמצותו בפנים בעזרה עכ"ל וכ"כ הרמב"ם ז"ל להדיא בפ"ג מהל' ביכורים
ובאמת נראה דרש"י נמי סבר דשייך נמי חיוב מלקות בכהן שאכלן חוץ לחומה אלא דמילתא דפסיקא

נקט דסתם לישנא דאימתי חייבין עליהן משמע דבזר איירי והא גופא אתי לאשמעינן דאין חיוב באיסור

זרות ע"י קריאת שם של ביכורים אלא לאחר שיראו פני הבית הואיל וראויין בפנים וכל זה נראה לי
ברור אלא שראיתי במהרש"א ז"ל שהגי' בל' התוס' ונראה בכוונתו דלא משמע ליה כלל שיהיה שום חיוב

מלקות בכהן שאכלן שלא כמצותן ואפשר שיצא לו כן מדאמר רבי יוחנן לעיל דמותרין לכהנים משיראו

פני הבית ולישנא דמותרין לגמרי משמע אפילו בלא הנחה ובלא תנופה ואף על גב דמוקמינן לעיל הא
דרבי יוחנן כתנאי ומשמע ליה למהרש"א ז"ל דהיינו לענין עיכובא בלבד אבל לא לענין מלקות דאפושי

פלוגתא כי האי לא מפשינן ואפשר דמשמע ליה נמי דהא דקאמר רבי יוחנן לעיל אמתניתין דאלו הן
הלוקין אבל חכמים אומרים כו' היינו נמי לענין עיכובא אבל מלקות בביכורים אפי' בלא קריאה והנחה

לית ליה וכן נראה לי בכוונת מהרש"א אבל לפי מה שכתבתי לעיל משמע להדיא בכל הסוגיא דלרבנן נמי

שייך חיוב מלקות לגבי כהן שאכל ביכורים קודם הנחה כמשמעות לשון המקרא דלא תוכל לאכול

בשעריך וכמו שכתב הרמב"ם וסמ"ג וא"כ אין צורך להגיה כלל בל' התוספות כן נ"ל ברור ועיין עוד

בסמוך:

שם אמר רב ששת ביכורים הנחה מעכבת בהן קריאה אין מעכבת בהן כמאן כי האי תנא דתניא רבי

יוסי אומר כו'. לכאורה נראה דהא דאמרינן כמאן כי האי תנא סתמא דתלמודא מסיק לה כסוגיא
דהש"ס בכל דוכתא אלא דלפ"ז קשיא טובא דהא לעיל דמקשינן דרבי יוחנן אדרבי יוחנן ומשנינן דכולה

מילתא דקריאה והנחה הי מינייהו מעכבת והי מינייהו לא מעכבת או תרווייהו לא מעכבי פלוגתא דתנאי
היא הא ר"ש ורבנן הא רבי יהודה ורבנן א"כ למאי איצטריך לאהדורי הכא אתנא אחרינא הא בפשיטות

איכא לאוקמי מימרא דרב ששת לענין הנחה כרבנן דפליגי אדרבי יהודה והיינו רבי אליעזר בן יעקב

ולענין קריאה כרבנן דפליגי אדר"ש לכך נראה לי דהא דאמרינן כמאן כי האי תנא רב ששת גופא הוא
דמסיק לה והיינו משום דלא משמע ליה כלל הך סוגיא דלעיל אליבא דרבי יוחנן והיינו מכל אותן הקושיות

שהקשיתי דבין לענין קריאה ובין לענין הנחה לא פסיקא לן דאיכא פלוגתא דתנאי בהא דלענין קריאה הא

לא אשכחן בהדי' שום תנא דפליג אדר"ש ורבי יוחנן גופא דאמר לעיל אמתניתין דאלו הן הלוקין זו דברי
ר"ש אבל חכמים אומרים כו' מימרא דנפשיה קאמר דהכי גמיר' ליה וכדפרישית וא"כ רב ששת לא

משמע ליה הך מימרא דרבי יוחנן כיון דלא אשכחן בהדיא וכ"ש לענין הנחה כיון דלרבי יהודה ודאי לא
מעכבא ורבי אליעזר בן יעקב לא איירי כלל לענין הנחה א"כ אין שום סברא לומר דקריאה לא מעכבא

והנחה מעכבא דהא ע"כ לרב ששת קריאה עדיף מהנחה מדלא מוקי קרא דלא תוכל לאכול בשעריך

קודם הנחה דומיא דהנך וקריאה מאן דכר שמיה אע"כ דמסברא פשיטא ליה דהנחה לא מעכב' וא"כ
הוי מילתא דרב ששת כסברות הפוכות ומשום הכי מסיק רב ששת דאדרבה אשכחן להדיא תנא דאמר

כולה מילתא להיפך והיינו במה שאמר רבי יוסי משום שלשה זקינים ומסיק במלתיה מה לביכורים שכן

טעונין הנחה וא"כ ס"ד דקריאה עדיפא מהנחה ואפשר דרבנן מודו לר"ש א"כ אדפריך מהנחה דלא
אשכחן שום תנא דאמר בהדיא דמעכבא טפי הוי ליה למיפרך מקריאה דאמר ר"ש בהדיא דלוקה

כסתם מתניתין דלעיל אע"כ דרבי יוסי משום שלשה זקנים פסיקא ליה לאידך גיסא דהנחה חמירא
מקריאה וכך הסברא נותנת שיש בה צד מזבח ור"ש דסבר דלוקין על מחוסר קריאה כ"ש על מחוסר

הנחה ואפילו למאן דפליג אדר"ש בקריאה מודה בהנחה ומש"ה פסיקא ליה למיפרך מהנחה ולפ"ז

השתא דאתינא להכי לא צריכנא למימר דרבי יוחנן דאמר לעיל אבל חכמים אומרים היינו מימרא
דנפשיה אלא הא דאמר אבל חכמים אומרים היינו מאי דאמר רבי יוסי משום ג' זקנים וא"כ לפ"ז עולין

יפה פסקי הרמב"ם וסמ"ג שפסקו דשייך חיוב מלקות במחוסר הנחה אע"ג דבמחוסר קריאה ליכא

מלקות והיינו כמימרא דרב ששת הכא וכמימרא דר' הושעי' וכמימרא דרבב"ח אר"י דאמר אבל
חכמים אומרים והיינו רבי יוסי משום ג' זקנים דהכא ואע"ג דרב אשי דחי להך מילתא וקאמר דהא

דלא פריך מקריאה היינו משום דלא פסיקא ליה כיון דאיכא ביכורי הגר כו' וא"כ לפ"ז לעולם מצינן
למימר דר' יוסי נמי סובר בהנך ביכורים דשייך בהו קריאה עדיפי מהנחה מ"מ כיון דסתמא דתלמודא

פריך בתר הכי וניהדר דינא ותיתי במה הצד ומסיק דאיכא למיפרך מה להצד השוה שבהן שכן יש בהן צד

מזבח א"כ השתא דאתינא להכי דהנחה מיקרי צד מזבח א"כ פשיטא לן טובא דאיכא לאוקמי קרא דלא
תוכל לאכול בשעריך אהנחה דומיא דאינך דכתיבי בהאי קרא דלא תוכל לאכול דתליא במזבח וא"כ לפ"ז

ע"כ דהא דאמר רבי יוחנן לרב אסי לעיל ופשיט ליה דביכורים מותרין משיראו פני הבית לאו משום

דהכי ס"ל לר' יוחנן אלא משום דפשיטא ליה לר' יוחנן דהא דבעי מיניה ר"א מאימתי מותרין היינו
אליבא דר' יהודה דפשיטא ליה דהנחה לא מעכב ומספקא לי לרב אסי דאפי' בלא קריאה נמי אי מותרין

ופשיט ליה ר' יוחנן שפיר דלר' יהודה מותרין משיראו פני הבית כיון דלענין הנחה נמי סבר דלא
מעכבא אע"ג דהוי צד מזבח וכ"ש לענין קריאה דלא מעכבא כן נראה לי נכון ליישב שיטת הסוגיא

ושיטת הרמב"ם וסמ"ג בלי שום גמגום ותו לא מידי:

סליק מסכת מכות
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דף ב.

במשנה יעשה זה ב"ג כו' וכן בסיפא יגלה זה. הא דנקיט להו בל"י משום דכן גם לישנא דקרא בכה"פ:

רש"י ד"ה שהוא ב"ג. קודם שנולד. וכתב התוי"ט כלומר קודם שהולידו אביו דהיינו שעת ההריון. סוף

דבריו אינם בדיוק דההריון יוכל להיות בסוף ג' ימים לביאתו:

תד"ה מעידין. וי"ל דהתם כיון שבאין לחייבה מיתה כו'. כצ"ל:

בא"ד אבל הכא כו' דליכא כי אם לאו בעלמא. נראה דר"ל אם יאכל בתרומה או יעבוד עבודה:

תד"ה מעידין )הב'(. לאו כה"ג דומיא דאוהב גולה. ר"ל דאל"כ מאי אריא שונא אפילו אוהב נמי וז"פ

ודברי התוי"ט בזה תמוהים ע"ש:

בא"ד ואמאי אינו גולה כיון כו' וי"ל כו'. הן לת"ק דר"ש משמע שם דאפילו שאין אנו יכולין לומר דלדעת

הרגו אעפ"כ אינו גולה וכמש"כ שם בס"ד וא"כ ע"כ לא איירי הכא אלא לר"ש וקשה דבברייתא שם
מפרש כיצד כו' נשמט )היינו החבל( אינו גולה מוכח דאוהב כה"ג גולה ואע"פ שאין בזה רגלים לדבר:

דף ב:

גמרא ואין משלמין אה"כ קסברי כופרא כפרה כו'. בתור"ע אות ב' מביא בשם הריטב"א לפרש דכיון

דכופרא כפרה אין ממשכנין אותו ומאליו לא היה נותן כיון שיודע שהוא שקר וק"ל חדא דא"כ מדוע לא

פשטינן מכאן בב"ק )מ'( דאין ממשכנין על כופרא. שנית כיון דהוא מכחישן ודאי ממשכנין כמ"ש

התוס' ביבמות )פ"ז ב'( ובכריתות )י"ב( לענין חטאת:

שם משום ר"ע כו' קסבר קנסא הוא כו'. ואין להקשות דת"ל דאין אדם משים עצמו רשע דש"ה דרוצה

לעשות תשובה וכה"ג כ' התוס' בב"מ )ג' ב'( סד"ה מה:

תד"ה ומה. מש"כ המהרש"א ומהר"ם דגם בחנק איכא קל וחומר דמה החונק אינו נחנק כו' ע"כ

כוונתם לר"ש דסבירא ליה סייף קיל מכולם ועמש"כ ע"ד המהרש"א דכאן בסנהדרין )מ' ב'( בס"ד:

דף ג.

תד"ה באומר. מש"כ המהרש"א בתוך דבריו בא' מהעדים דאומר שקר העדתי דמשלם לפי חלקו משום

דינא דגרמי צ"ע דלכאורה לר' נתן בב"ק )נ"ג( דהל' כוותי' דס"ל דמה דל"ל לאשתלומי מהאי לישתלם

מהאי חייב אותו העד לשלם כל התשלומין***(:

רש"י ד"ה כיצד שמין. שהוא אוכל פירות הקרקע כו'. ר"ל דהעדים רצו להוציא את השדה מידו לסילוק

כתובתה ועתה שהוזמו אם היה רוצה למכור זכותו היה מוסרה תיכף ללוקח לאכילת פירות וגופה אם
תמות בחייו וז"פ ותימה על המע"מ שכ' שלא הבין ודע שנוכל עוד לומר טעם יפוי זכותו מזכותה דדרך

נשים על הרוב למות קודם בעליהן כמ"ש התוס' בכתובות )פ"ג ב'( ד"ה מיתה וכן הרמב"ם בפיה"מ

לנדה פ"ה מ"ו:

דף ג:

גמרא תנא המלוה א"ח סתם כו'. נ"ל דסמך זה לכאן דנ"מ ג"כ לענין דאם הלוהו פחות משלשים יום

קודם מוצאי שביעית אין שביעית משמטתו להא"ד ומזה קצת סעד לפסק ר"ת:

דף ד.

גמרא תנ"ה חבית מלאה יין כו' )לשלשה לוגין שאובין(. הג' ת' שסיבבתים נ"פ למחקם וכן לגי' התוס'

ופירושם בדרב יהודה צריך למחוק תיבות לשלשה לוגין ולפמש"כ לקמן גם לפי הבנתם בפירש"י ע"כ ל"ג

להו:

רש"י ד"ה לא פסלוהו )הב'(. וגבי יין נמי כו' ונתנינהו בחדא כו'. לכאורה י"ל דהשתא שפיר משתמע

מרישא דג' לוגין שלמים אפי' כמראה יין פסלוהו משא"כ אילו ערבינהו לא הוה משתמע שפיר אלא אם

היו כמראה מים:

רש"י ד"ה לא עלתה. ושמא כו' וזה א' מן הפוסלין אה"ת. לפ"ז לא א"ש לישנא דלא עלתה לו טבילה דהא

עכ"פ לחולין עלתה לו וגם לתרומה משום ביאת רו"ר במים שאובין די לו בטבילה בלא הע"ש כדאיתא

בפי"א דפרה מ"ה וגם קשה אי שם שאובין עדיין עלייהו לא תהני ליה הטבילה כלל ואפי' לחולין דהא אין

טבילה בשאובין ומתוס' משמע דלפרש"י באמת ל"ע הטבילה לכלום ואולי גירסא אחרת היה לפניהם
ברש"י או דמפרשי לשמא ושמא שבדבריו לב' פירושים:

תד"ה אר"י. ועוד דאמרינן בביצה כו'. ולי קשה ממשנה ערוכה בפ"ו דמקואות מ"ג ע"ש:

תד"ה תנ"ה. והכי תניא בביצה כו'. כצ"ל:

דף ד:

גמרא בשלמא לרבנן כדי רשעתו כו'. למחלוקת הב' דלא לילקי שמונים אין די בטעם הזה דהא קיי"ל

בכ"ד דעבירה שיש בה כמה לאוין לוקה כמנין הלאוין שבה דשתי רשעיות לא מקרי אלא ב' עונשין
נפרדין:

שם אלא ר"מ מ"ט אמר עולא גמר ממוציא ש"ר כו'. מש"כ התוי"ט בד"ה משום דיליף ממוציא ש"ר

לחייב בלא מעשה דברי שגגה הן דבגופייהו כתיבא מלקות והיה אם בן הכות הרשע ועי' לקמן בתד"ה

ורבנן ובב"ק )ע"ד ב'( ד"ה ה"ל:

שם ורבנן האי ל"ת ברעך ע"ש מאי דרשי ביה. ר"ל לאיזו דרשה מוקי ליה אשר בעבורה ל"מ למילקי

שמונים א' משום כאשר זמם וא' משום )אותו( ]ל"ת[ דאילו הא דמבע"ל לאזהרת עדי ב"ג זאת לא ימנע
שילקה גם הכא בעבורו ומיושב הצע"ג הא' שבתור"ע אות ה':

תד"ה בשלמא. וא"ת כו' והא בכתובות מוקי כו'. הוא שם ל"ז ב':

תד"ה סבר )בסופו(. דהא משמע שפיר כו' בין קנס. כאן קצרו ובכתובות )ל"ב( ד"ה דאין בארו יותר

ע"ש:

תד"ה הא. ופי' בערוך כו' בתוך שדהו. כצ"ל:

תד"ה ורבנן. וא"ת דלא לילקי משום דהוי לאו שניתן לאזהרת מיתת ב"ד כו' וי"ל דעדיפא מיניה

משני. מה שהקשה בתור"ע אות ה' בקושייתו הב' דמ"מ יקשה באמת מדוע לקי בב"ג הא הוי לאו שניתן

לאמב"ד )ר"ל ולא ענש אא"כ הזהיר כמ"ש התוס'( וע"ש לכאורה ה"מ להקשות ג"כ איך לקי מכאשר

זמם כשמעידין שחייב מלקות הא בעינן אזהרה גם לזה. אולם יפלא שלא ראה מש"כ המהרש"א דיישבו
בטוב ע"ש:

דף ה.

במשנה. משלשין בממון. עי' לעיל )רד"ג( במש"כ רש"י על לישנא דמשלשין וכן התוי"ט נדחק בזה ול"נ

דשיגרת לישן הוא ממתניתין דב"ב )נ"ו( ע"ש וכה"ג תמצא הרבה ומהן בשבת )מ'( בתד"ה הלכה ובב"ק

)קט"ז( בד"ה הכרעה וע' כתובות )ק"ד( מהו שתשלש ובפרש"י ובב"ב )קמ"ו( ובתוס':

שם במשנה ב'. היאך אתם מעידים כו' אותו היום במקום פלוני כו'. לכאורה נ"פ שאם הי' אותו מקום

רחוק מהמקום שמעידין ד"מ ב' ימים ואמרו עמנו הייתם יום קודם או אחר יום שמעידין עליו במקום
פלוני הרחוק כנ"ל שנהרגין )עי' לקמן בגמרא א"ר באו שנים ואמרו בסורא כו'( ולישנא דאותו היום

שבמשנה י"ל דלא קאי על אותו יום שאמרו העדים אלא דר"ל איזה יום שיהי' רק שהמקום רחוק כ"כ עד

שא"א לבוא מזה לזה במשך זמן שבין אמירת אלו לאלו ולכן תמיהני על לשון הרמב"ם בפי"ח מה"ל עדים
ה"ב שכ' אבל אם א"ל א"א יודעים אם הרג זה ביום זה בירושלים כו' שאתם עצמכם הייתם עמנו ביום

זה בבבל כו' ע"ש והלא בין ירושלים לבבל מהלך כמה ימים ואפ"ה כ' ביום זה:

רש"י ד"ה וכי לענין. גוף המעשה לעדות של גמ"ד. כצ"ל:

דף ה:

תד"ה איסטטית. ברב אלפס פי' לשון סטיס. כצ"ל בס' בסוף והתוס' קצרו בדבריהם דלפי' הרי"ף הגי'

איסטסית וכצ"ל ברי"ף וברע"ב גם כן ט"ס דלפי' הא' צריך להיות איסטטית בב' טיתי"ן ופשוט שפי'

הרע"ב בדר"י שב על הב' הגי' והפי' שבמלת איסט' והתוי"ט ל"ד בכוונתו בזה:

במשנה לאחיו והרי אחיו קיים. עמש"כ בסנהדרין )י'( בס"ד:

תד"ה חייבי גליות )בסופו(. אבל כשהרשיעו הנידון כו'. כצ"ל:

במשנה אף השנים יזומו את הג'. נראה דנקיט סוף דינא ומשפטו בשלימות הכי הוא אף שנים מזימין

את השנים )ולכן כ' התוי"ט ולכאורה איפכא כו'( ומה שנים מזימין את השנים אף השנים יזומו את הג'

ולכוונה זו נקיט בראשית דבריו להקיש שלשה )ור"ל המוזמים( לשנים )ולא נצטרך להפך הגי' כמ"ש
התוי"ט(:

שם רש"א מה שנים כו' רע"א כו' ומה שנים כו'. ברא"ש הגי' ר' ישמעאל תחת ר"ש וגי' זו ישרה מאד

)ונעלמה מהתוי"ט( אך לא מצאתי לו חבר וכ' הרמב"ם בפי' ודר"ע ור"ש קיימין ואין עליהם חולק

ותמיהני דבסנהדרין )מ"א ב'( אסיק רבא בפי' מתניתין דשם דאפי' בחקירות ב' אומרים ידענו וא'

אמר א"י עדותן קיימת כמאן דלא כר"ע וע"ש פרש"י ותוס' הרי חזינן דסתמא דמתניתין פליגא עלי'
ונ"ל דהרמב"ם לא הוה גריס שם כמאן דלא כר"ע וכ"נ מהא דפסק להא דרבא בפ"ב מהל' עדות ה"ג

ופסק ג"כ להא דר"ע ור"ש והלח"מ שם הניחו בצ"ע ונ"ל ראיה לגי' זאת מהא דשם )ס' סע"א( מוקמינן
לסתמא דמתניתין שם דוקא כר"ע ואם איתא ה"ל להגמ' למיפרך סתמא אסתמא:

שם רע"א לא בא השלישי להקל כו'. מלת להקל ליתא במשניות ובירושלמי ובגמרא סנהדרין )ט'(

וברי"ף ורא"ש וכ"נ מפירש"י אכן הנ"י והתוס' דסנהדרין שם גרסי ליה ע"ש:

שם ומה שנים נמצא א' מהן קרוב כו'. עי' בנ"י שכ' י"ל שהוא סיום ר"ע כו' או שנאו מפני מחלוקת ר"י

ורבי והתוי"ט כ"ע ול"י כו' ול"נ דר"ל או שזה אינו מדר"ע אלא מסתמא דמתניתין ולהכי שנאו בסוף

בפ"ע ולא כללו עם סתמא דרישא הוא כדי להסמיך ליה פלוגתא דר"י ורבי דפליגי ביה אמנם תמיהני

עליו דהרי בסנהדרין )ט'( מבואר להדיא דזהו מדר"ע וכן שם )ס' סע"א( סתמא כר"ע דמקיש ג' לב'
ע"ש בפירש"י ושם )מ"א ב'( לפי' התד"ה כמאן:

שם ומה ב' נמצא כו' עדותן בטלה. וכ' התוי"ט דנ"ל כו' ה"ז בא ללמד ונמצא למד כו' והתו"ח כ"ע ואינו

מובן כו' ונ"ל דכוונתו דבטלה משמע דאינה מועילה כלל אף לשבועה וכ"מ מדברי הרי"ף בתשוב'

שהביאו הרא"ש ונ"י ומנ"ל הא )ועי' תד"ה אר"י( לזה קאמר דה"ז בא ללמד על ג' דאע"ג שנשארו ב'
כשרים אפ"ה אינם מועילים למה שב' מועילים בעלמא דהיינו להוציא ממון ע"פ והדר למדין לשנים דאף

שנשאר אחד אינו מועיל למה שמועיל בעלמא דהיינו לשבועה וכעין זה כתבתי בחגיגה )י' ב'( בס"ד

ואגב אורחין למדנו דאף שע"א קם לשבועה מ"מ ע"י קרוב או פסול לא דאל"כ מדוע יפסול העד הכשר
לשבועה כיון דגם הקרוב כשר לה וסייעתא להרמב"ם בפרק ה' מהלכות עדות הלכה ג' אשר הכ"מ כ"ע

של"י מקור לזה:

דף ו.

גמרא נרבע יציל כשרבעו מאחוריו. לכאורה תמוה מדוע לא מקשה מכל העריות דאשה היא וגם היא

קרובה ושם לא שייך התירוץ דמשכבי אשה כתיב לכן נראה דבנמצא אשה ביניהם לא נפסלו האחרים
דבקרא כתיב עדים ואשה אינה נקראת עד עמש"כ רפ"ד דשבועות אולם קשה דשם מפקינן גם קרוב

מעד והכא אמר נמצא א' מהן קרוב שוב מצאתי בתומים ססל"ו שהעיר קצת בזה:

תד"ה אר"י. ועוד דבד"מ נמי כתיב ע"פ שנים כו'. ולעד"נ דבד"נ לא כתיב ע"פ גבי ג' וע"כ ע"פ דכתיב

גבי ב' קאי גם עלייהו לדרשה דבמתניתין דלקמן וכן להא דיבמות )ל"א ב'( מפיהם ולא מפי כתבם וא"כ
חזינן דתרוייהו מחוברין יחד להיות ע"פ עולה לשניהם אבל בד"מ אדרבה חזינן דחלקן הכתוב לכתוב

ע"פ בכ"א בפ"ע:

תד"ה נרבע. דכתיב שניהם מות יומתו דהיינו ברצון. כצ"ל:

תד"ה שמואל )בסופו(. ואפילו אירע לאחר כ"ד כו'. עי' מהרש"א ול"נ משום דעדיין קשה לפרש"י מהא

דסדר הש"ס הך מימרא דרבא מקמי אידך דמסיק במקיימי דבר הכ"מ:
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דף ו:

במשנה שמקצתן רואין אלו את אלו כו'. לכאורה הל"ל זה את זה עי' בתד"ה הוא שכ' אלמא לא בעינן

שיהא כל השנים כו' אלא בחד סגי ונ"ל דתנא מיסרך סריך בלישנא דמתניתין דברכות )נ'( ונ"ל עוד
דסגי בא' רואה את חברו אף שאין חבירו רואהו וכן התם להצטרפות זימון וכמו דאמר רבא לקמן

בראיית המתרה לפי' המשי"ח ולגירסתנו )לאפוקי מגי' הרמב"ם ברפ"ד מהל' עדות והמתרה רואה
אותן כמ"ש הכ"מ שם(:

תד"ה ואחד. וי"מ כו' ומסתמא היינו ע"י המתרה כו'. לכאורה זה אינו עולה לפי' המשי"ח לקמן בד"ה

הוא רק לפי' הי"מ דשם ועי' מהרש"א וצ"ע:

תד"ה אמר רבא. והעד שמכאן אע"פ שאין רואין זה את זה. כצ"ל:

דף ז.

במשנה ופלוני ופלוני עדיו. וכתב התוי"ט דדילמא יש להזימם או להכחישם קיצר במקום שה"ל להאריך

דאמר אביי בסנהדרין )מ"ג( על משנה כיוצא בזו וצ"ל ביום פלוני כו' דילמא כו' ואתו ומזים להו ע"ש:

במשנה היה יורד בסולם ונפל עליו והרגו. כצ"ל:

תד"ה משלשל. ולכך לא ר"ל נפסק דא"כ ל"א כרבי כו'. עדיין קשה ל"ל למינקט בסיפא ונפסק ולעד"נ

דאורחא דמילתא נקיט דדרך המשלשל להרפות ידיו מעט מעט מהחבל כדי שישמט וירד מטה מטה לכן
יקרה לפעמים שירפה ידיו הרבה ויפול בב"א משא"כ כשמעלה אדרבה מחזיק את החבל בחזקת יד

בטרם שישמט ידו האחת מושיט ידו השני' תחתיה לתפשו בחזקה ואין דרך ליפול אלא ע"י פסיקת החבל

מחמת ב' כחות המתנגדות כובד החבית מושכו למטה והוא מושכו למעלה ונכון בעז"ה:

דף ז:

רש"י בד"ה יש אם למסורת. ופי' נישל שהשיל הברזל כו'. ר"ל שהוא מבנין פעל הדגוש במשקל פקד

וא' מהוראותיו להוציא הפעלים העומדים בקל והתוי"ט במחכ"ת שגה בהבנתו ועי' צה"ת בל"ד מפעלים

אבל קשה דפעל נשל מצינו יוצא גם בקל כמו ונשל כו' את הגוים של נעליך וא"כ אף אם רבי יסבור י"א

למקרא מ"מ מפרש הכא דמן העץ המתבקע קאמר מדל"כ מעצו ואולי י"ל דכאן הוה כמו יוצא לשלישי
מדל"כ ונשל הברזל עץ אלא מן העץ משמע דהברזל עשה שישיל העץ קיסם ממנו:

תד"ה פשיטא. דאיכא בבלי דעת יתירה. כצ"ל והוא בדברים ד':

דף ח.

גמרא אלא כח כחו לר' המ"ל כו'. משמע דכח כחו לכ"ע פטור ועי' סנהדרין )ע"ז ב'( אך לענין נזקין

כ' הרא"ש בפ"ב דב"ק סי' ב' דככחו דמי ועמש"כ שם ברה"פ ראיה לדבריו:

במשנה הוציא הלה א"ר כו'. במשניות הגי' הלז ומהתוי"ט נראה שגם במשנה שבגמרא היה לפניו כן

ומביא לו חבר מקרא מי האיש הלזה יותר ה"ל להביא קרא דמה הציון הלז )מלכים ב כ"ג( שהוא בלא ה'

בסוף כלשון המשנה או אל הסלע הלז )שופטים ו׳:כ׳( ואילו הוטב בעיניו להביא קרא דנאמר בו לשון זה

על אדם נמצא ג"כ אל הנער הלז )זכריה ב׳:ח׳(:

שם ושליח ב"ד. הראב"ד ספ"ה מהל' רוצח ה"ו פי' דר"ל שהלקהו יותר ממה שאמדוהו ב"ד ותימה

דהתנן להדיא לקמן )כ"ב ב'( הוסיף לו עוד רצועה אחת ומת ה"ז גולה ע"י ולשון הרמב"ם בספי"ו מהל'
סנהדרין ואם הוסיף רצועה אחת על האומד ומת הרי החזן גולה ועי' ב"ק )ל"ב ב'(:

דף ח:

תד"ה אינו. את ספיח כו'. כצ"ל בל"ו:

גמרא מכה נפש )הציון הוא בטעות וצ"ל במדבר ל"ה( פרט למכה אביו. פירש"י דמשמע שהכאתו תלוי'

בנפש כו' יצא מכה אביו כו' בחבורה בעלמא. ק"ל דבר"פ הנחנקין אמרי' דנפש דכתיב גבי מכה

בהמה אא"ע לבהמה כו' תנהו ענין לנפש אדם דהיינו אביו ופרש"י דנפש משמע דם דהוה חבורה וע"ש

הרי לך בהדיא דחבורה נקראת ג"כ מכה נפש וכן כתיב והכהו נפש ומת )דברים י״ט:י״א( מוכח
דהכאת נפש סתם לאו מיתה היא ע"ש בגמרא לעיל דדייק כה"ג ולעד"נ דכוונת הברייתא על הכתוב ונס

שמה רוצח מכה נפש בשגגה דכתיב שם בריש ענינא )ודלא כרש"י( ועיקר הדרשה הוא מרוצח דלא
מיקרי אלא אם המית ממש שוב האיר ה' את עיני ומצאתי כן מפורש בספרי וז"ל שם אי מכה נפש

שומע אני אף מכה אביו כו' ת"ל רוצח מכה נפש כו' ע"ש והמפרש שם העתיק עליו הגמרא ופרש"י ולא

חלי ולא הרגיש והברייתא שלפנינו היא מהספרי אלא שהש"ס קיצרה:

שם אלא ישראל גולה ולוקה ע"י כותי כו' אמאי דלטיי' ונשיא בעמך כו'. מדשביק לעבד משמע דשפיר

קרינן ביה עושה מעשה עמך דלא גרע מאשה )ועי' מנחות ס"א ב' בתוס' סד"ה אין לי( והתוי"ט
במחכ"ת ל"ד שכולל עבד עם כותי דא"ח על קללתו מטעם עושה מעשה עמך ועי' בכ"מ ספי"ו מהל'

סנהדרין דמוכח מדבריו שלא היה בגירסתו בסיפא ועבד וא"כ נפל הדקדוק שלנו אך לפני התוי"ט הי'
הגי' שלפנינו:

דף ט.

גמרא כאן בגר תושב שהרג ישראל. דעת הרמב"ם הוא דישראל שהרג ג"ת גולה ע"י ועתוי"ט שהאריך

ליישב שיטתו רק בס"ד כ' שמצא בספרי סתירה לדעתו ז"ל שדרשו שם רעהו פרט לגר והז"א פי' שם

דר"ל פרט לגר שהרג את ישראל וא"כ אין כאן סתירה:

דף ט:

במשנה רש"א יש שונא כו' זה"כ כו' ושלא לדעת הרגו הז"ג. ועפרש"י משמע דהת"ק סובר דאפי'

בכה"ג שא"א לומר דלדעת הרגו כגון דנפל מן הגג )עי' תד"ה נשמט( אינו גולה ודלא כמש"כ הרע"ב
בטעם הת"ק שחזקתו שהוא קרוב למזיד והוא מהרמב"ם בחבורו ולכאורה קשה מ"ט ונ"ל דר"ש

לטעמי' דדריש טעמיה דקרא ורבנן לטעמייהו דלא דרשי ועוד י"ל דטעמייהו דרבנן דלא הוה שב

מידיעתו וכמו גבי קרבן חטאת:

רש"י ד"ה נפסק אנפסק. עד שנשמט מחצלו מידו כו' דומיא דמן העץ המתבקע. עי' מהרש"א שנדחק

לחלק לרבנן. ולנ"פ דטעם דפטרי בעץ המתבקע הוא דחשבי ליה כח כחו כדמוכח לעיל )רד"ח( אלא
כח כחו לר' המ"ל משמע דלרבנן שפיר מ"ל בעץ המתבקע:

רש"י ד"ה עד שלא נבחרו. הבדילן יהושע. כצ"ל:

רש"י ד"ה ושלשת. שמתחלקת רחבה של א"י כו'. כצ"ל:

דף י.

גמרא אמר אביי הללו קולטות בין לדעת כו'. וכתב התוי"ט והמ"ל נמי דא"ב פלוגתת ר"י ור"מ דס"פ

ול"נ דל"א הכי מתרי טעמי חדא דמלשון המשנה משמע דחלוקין הן בעיקר דין קליטה שנית דלא ליהוי
סתם ואח"כ מחלוקת:

רש"י ד"ה ורבנן. התורה מחזרת עליו ועל זרעו כו'. משמע דמפרש הויין לו בנין רבנן וכש"כ הוא עצמו

והמהרש"א שם בח"א וכאן לא הרגיש בזה:

דף י:

רש"י ד"ה במה הכ"מ. אנה לידו הס"ד ואח"כ מה"ד

רש"י ד"ה ברוצח הכ"מ. כי לא שונא היה לנהרג. כצ"ל:

רש"י ד"ה הרבה שליחות. ומתקבלים הרבה ע"י שלוחים. כצ"ל:

תד"ה והא. וא"ת אמאי כו'. לעד"נ דלכן מייתא הברייתא לומר דאתיא אפילו כרבי דאף אם מעצמן הן

גולין שייך שפיר לומר בשגגה בא מעשה לידו:

תד"ה חד. דהא תנן סוטה בפ' ע"ע )כצ"ל( אין מודדין אלא מעיר שיש בה ב"ד. לכאורה יותר ה"ל

להקשות מהא דתנן שם לפני זה נמצא סמוך כו'. לעיר שאין בה ב"ד לא היו עורפין:

בא"ד וי"ל דהתם מיירי כגון כו'. כ"ה שם בגמרא להדיא בפיסקא:

דף יא.

גמרא דבר לחוד ידבר לחוד. פי' כי דבר הוא מבנין פעל הדגוש )וכן וידבר( וידבר הוא מהפעיל

והוראותיהם מתחלפות והא דמייתי הברייתא ראיה מן ידבר על נדברו שהוא מבנין נפעל. לסמך בעלמא

קמייתי אשר שרש זה מובנו לפעמים נחת ולכן אפשר לפרש גם נדברו על מובן זה ולשון אין כו' אלא כו'
במקום זה קאמר וכמ"ש המזרחי בכ"מ על לשון כיוצא בזה:

שם בהסימן רבנ"ן מהמנ"י וספר"י. לא יכולתי לעמוד עליו אם לא בט"ס:

במשנה ואחד שעבר ממשיחתו. ל"י מדוע תני ממשיחתו דמשמע דוקא שהיה נמשח מתחלה ובאמת

נראה דגם במרובה בגדים שעבר חוזר ואולי שיגרת לישנא דרפ"ג דהוריות נקט או דכאן פירושו
מגדולתו כמו דדרשינן למשחה לגדולה כו':

גמרא ומבגאי גזר. עי' בגליון בשם הערוך אולם בעירובין )ס"ד ב'( מוכח כפירש"י שהוא שם עצם:

רש"י ד"ה מי שרי. ואבדתם את שמם. המציין לדברים ז' השתבש כי פשוט שהכוונה הוא על ואבדתם

א"ש הכתוב לפני לא תעשון כן כו' )שם י"ב( וגם שם )ז'( הלשון והאבדתם א"ש ולקמן )כ"ב( בגמרא

מצויין כהוגן:

רש"י ד"ה ימחה. וקללה זו בחנם היתה שלא כו'. אלא אם אינו אומר א"כ היא על תנאי כדלקמן

ולמש"כ רש"י בסוכה דדוד לא היה מורה הלכה בפני רבו כו' משמע משום דזה פשוט לכל שמותר שהוא

פק"נ דכה"ע וא"כ באמת על חנם קללו דגם אם לא הי' אומר בעצמו הוה שרי ליה:

דף יא:

תד"ה מי )הא'(. מבית אביו כו'. ב' ת' אלו ליתנייהו בתוס' דב"ק וכ"נ דעי' פירש"י בפיה"ת ותראה דזהו

פי' אחר:

תד"ה מי )הב'(. עי' רש"א וכוונתו להגיה וכו' תחת תיבת לכל:

גמרא מת קודם שמת כה"ג מוליכין כו'. מוכח דגם להמתים יש כפרה דמיתת כה"ג מכפרת כדלעיל

וסייעתא להשו"ע או"ח ססי' תרכ"א ועי' הוריות )ו'(:

דף יב.

גמרא דתניא רא"א כו' יכול מיד ת"ל עד כו'. משמע דעכ"פ ב"ד דנין אותו להריגה ולכן מש"כ הכ"מ

בפ"ה מהל' רוצח הל"י דאביי דלקמן דאמר מסתברא כו' ל"ל דר"א תמוה דהא שפיר מצי אתיא כוותי'

ופי' במזיד נהרג היינו דב"ד דנין אותו להריגה בשוגג גולה ג"כ פירושו דב"ד דנין אותו שיגלה ואדרבה

אם פי' ע"י ב"ד מדויק יותר הא דבשוגג גולה ומלשון הרמב"ם שם הי"א משמע דמפרש בשוגג גולה
דר"ל ההורגו וא"כ לא דמי לרישא דנהרג דבמזיד קאי על הרוצח הראשון ועי' לקמן:

שם והתניא וההורגו במזיד כו'. עי' הגהת הגרי"פ וכן המל"מ בפ"ו מהל' דעות העתיק בלא מלת

וההורגו ולגי' שלפניו יל"פ דקאי כולו על היוצא בשוגג )ואולי כי כן הי' גם גירסת הרמב"ם אבל א"כ

מדוע השמיט הרישא דבמזיד נהרג( ובמזיד נהרג כו' לא יהיה דומה לכוונת לשון זה שבדברי אביי:

שם ערי מקלט בדירה תלה רחמנא כו'. עפירש"י וק"ק מהא דלעיל דלדור אינו רשאי בתחומה:

תד"ה אילן. עי"ל כו' ואויר ירושלים כירושלי'. עי' מהרש"א ועי' מל"מ בפי"א מהל' שגגות שהשיב

עליו הרבה:

דף יב:

רש"י ד"ה עיקרו בפנים. אלא א"כ פדאו מקודם שנכנס. התוי"ט פ"ג דמעשרות פי' מקודם שנכנס נופו

דשדינן נמי נופו בתר עיקרו והנה התד"ה גבי כתבו להדיא לענין מעשר דלא שדינן נוף בתר עיקרו אף

לחומרא ובד"ה ר"א מוכח להדיא בדבריהם דאף לתירוצא דר"א לפירש"י הוא כן וכ"מ מפי' הרע"ב
שם דבערי מקלט תפס כאוקימתא דר"א וכפירש"י )עי' בר"ש( ובירושלים לענין מעשר פי' הכל חומר

שדיית עיקר בתר נופו משמע דנוף בתר עיקר לא שדינן אף לחומרא ודע דהתוי"ט בפ"ג דמע"ש מ"ז
ל"ד במש"כ דתפס הרע"ב הכא אליבא דר"א משמע דבמעשרות לא פי' אליביה וז"א אלא דגם שם הוא

אליביה רק כפירוש הא' שבר"ש שם והוא כפירש"י כמ"ש ובמע"ש הוא כפי' הב' שבר"ש בר"א עי'

ותבין:

דף יג.

במשנה ועל אחות אשתו ועל אשת אחיו. התוי"ט תמה דכולהו נשנו כסדרן בפ' א"מ חוץ מאלו השתים

כו' ול"ד דגם אשת אחי אביו נשנה שלא כסדר הפרשה דשם כתיבא קודם לאשת אחיו אבל עיקר תמיהתו
אינה כלום אם תעיין בגמרא ריש יבמות והביאה בעצמו שם בד"ה בתו:
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שם אלמנה וגרושה משום ב' שמות. לשון הרע"ב שנתאלמנה כו' והיא גרושה משמע שהיתה גרושה

מקודם שנתאלמנה וז"א דבכה"ג לא מחייב אלא אחת כמבואר בקדושין )ע"ז( ולשון רש"י בזה בדיוק
יותר:

שם והמפטם אה"ש. מש"כ התוי"ט ועוד מצינו כלי נקרא פיטם כו' טעות נזדקרה לפניו דעיקר הגי'

פיטוס בס' וכ"ה בר"ס והוא מלשון פיטסות דבב"ב )צ"ג ב'( במשנה ]ובפ"ג דכלים מ"ו יבלת שטופלין

בה הפטסין[ . ופטסין דרפ"ב דביצה בגמרא וכן בערוך הביא כולם בערך פטס:

שם שקצים. התוי"ט כתב דבהמה וחיה טמאה כללו ג"כ בשם שקצים כו' ומיהו לא בכ"מ כו' ופ"ג

דנדה דתנן בהמה כו' ואינם כלולים בשקצים כו' דהתם טמאה נמי במשמע שם איתא להדיא בין טמאים
וא"כ אדרבה משמע דאי לא פרט להו ה"א דגם המה נכללו בשקצים דתני לעיל ע"ש ומש"כ עוד בביאור

רמשים הוא לקוח מלשון הרמב"ם בחבורו פ"ב מהל' מ"א הלי"ג:

דף יג:

גמרא ומאי נ"מ והא תדבר"י ושב כו' ועוד לגמור מעיני מלעיני. לפמש"כ התוס' בנדה )כ"ב ב'( ד"ה זו

היא דפעמים לא נתקבלה הג"ש אלא למילף חדא לכאורה לק"מ הנך פירכי וצ"ע:

שם רבא א' אתרו ביה לקטלא כ"ע ל"פ דאין לוקה ומת כו'. עי' מהרש"א ול"נ דלאו מטעם ב' רשעיות

אתי עלה אלא דכ"ע מיתה ומלקות מיתה אריכתא היא והכא ה"ט כיון דממיתין אותו מחמת לאו זה
דמיתת ב"ד איננה בלא אזהרה תו לא מצינן למילקי' מחמת זה הלאו עצמו וכדאמרינן לעיל )סוף ד' ד'(

ורבנן כו' ההוא מבע"ל לאזהרה לעדים זוממין וכפי שפי' התוס' שם וע"ש בסוגיא היטב ובתוס' ותראה

שזה נכון בס"ד:

שם ח"כ ל"צ התראה. נ"ל דצ"ל אזהרה:

רש"י ד"ה פסח. כלומר אינן בכלל כו'. כצ"ל:

דף יד.

רש"י ד"ה גמר עונש. ומה אזהרה לא חילק כו' ובת אמו שלא בת אביו. זו היא גי' מהרש"א ומהרש"ל

לא ניחא ליה גי' זו ולפי הסוגיא דיבמות ופרש"י שאביא בסמוך הדין עם המהרש"א:

תד"ה ההוא. אבל בת אביו ובת אמו ומאונסים כו'. עי' מהרש"א שמקיים גי' ומאונסים ע"פ פירש"י

דיבמות )כ"ב ב'( דלא איצטרך לרבות ב"א וב"א אלא באונסין דבנשואין כתיב בת אשת אביך דמשמע

בין אמו כו' ופירושו מוכרח מדאמר שם וריב"י א"כ ליכתבי' כו' באידך קרא ע"ש אבל התוס' הכא
שכ' מ"מ מיירי טפי מאחותו כו' אקרא דערות בת אשת אביך חזינן דס"ל דאף בנשואין לא כתיב בהדיא

ב"א וב"א ואיצטריך אחותך לרבויי אבל קשה מה הכריחם לומר כן הלא סגי אם באונסין לא כתיב
בהדיא ולכן נצרך קרא דקדושים משום אונסין וע"כ צ"ל דלרווחא דמילתא כתבו דאף בקרא דבת אשת

אביך לא כתיב כ"כ בהדיא אבל זה מודו דעיקר רבוי דאחותך לא אתי אלא לאונסין לזאת מקויימת שפיר

גי' ומאונסים כהמהרש"א:

תד"ה ואידך. ותימה דבכל שינויי דהכא כו'. כצ"ל:

בא"ד ומהאי טעמא דגמר עונש מאזהרה והיינו דוקא היכא דאיכא כו'. כצ"ל:

דף יד:

רש"י ד"ה ה"ג. ולא איצטריך כו'. ואל אשה. ר"ל דלא איצטריך לחלק בעריות אבל ודאי איצטריך לחייב

על ה' נדות דאינן אלא לאו אחד:

דף טו.

תד"ה תנינא. וא"ת כו' ולא אתי חד עשה כו'. לכאורה הכא ג' עשין וישלחו תשלחו תשלחום ואולי משום

דבספרי דריש להו לכולהו:

תד"ה אם. דהא אי אמרה ל"ב כו'. כ"ה בכתובות )ר"ד מ'(:

תד"ה כל ימיו. שילוח שיהא כל ימיו. כ"נ דצ"ל עי' בסה"ד דלקמן:

דף טו:

גמרא. א"ל מאי קאמרת קיים פטור )משמע( לא קיים חייב )והדר קאמרת( ביטל חייב )דמשמעו( לא

ביטל פטור )אע"פ שלא קיים(. ור"ל דסתרי דיוקים אהדדי אח"ז ראיתי שכן פי' הנ"י ומפרש"י א"נ כן:

תד"ה ועבר. דאי עומד כו' עובר לא הוי ה"ס. כצ"ל בל"ו:

בא"ד די"ל לומר שלא ישאל כאשר כו'. כצ"ל:

דף טז.

גמרא תנן התם הנוטל כו'. לישנא דתנן התם על משנה דבפרקין מצאנו ג"כ בפסחים )ד' ב'(:

דף טז:

גמרא האי מאן דאכל כו'. כצ"ל:

תד"ה ריסק. לומר דאי איכא כזיתים הרבה כו'. כצ"ל:

תד"ה ואפי'. כיון דבשנים והוא כו'. מלת והוא הוא מהגהת מהרש"א אבל ל"נ יותר להגי' בציונם ואפי'

אחד והוא והראיה מדכתבו בשנים יותר מבעשר. שנים דומיא דעשר דהוו עם החי וכן בתירוצם כתבו
שאם היה מרוסק כמו האחר משמע שאינו אלא אחד:

בא"ד וי"ל דקמ"ל רבותא כו'. הן גם ברבה צ"ל דאשמעינן הך רבותא וא"כ מאי אשמעינן תו רב יוסף

ונ"ל דר"י אמר פי' דהכי אריו"ח ול"פ אלא באיזה לשון אמר וכה"ג תמצא הרבה ועמש"כ בהרא"ש פ"ק

דעירובין:

דף יז.

רש"י ד"ה ונימא זו דר"ש. ממתניתא דלקמן כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה ותרומה ידך. הטנא מידך. כצ"ל:

דף יז:

גמרא מאי חומרא דבכורים ממעשר שכן אסורים לזרים. וא"ל תרומה תוכיח דבכורים כבר נאסרו

בעשה דוהבאתם שמה כו':

תד"ה איסורא. לכל חד וחד בדבר חדש כו' אבל עיקרא דכחו"ח אתא למלקות לחוץ לחומה כו'. כצ"ל:

בא"ד והא דקתני בתודה ושלמים כו' לוקה לאו דוקא כו'. ל"י מדוע שבקי לוקה דבכורים דתני ברישא

)ולקמן כתבו והשתא ניחא דקתני כו' בכורים כו' דלוקה( וא"ל משום דלמסקנא שפיר לוקה עלייהו הא
גם תודה ושלמים לוקה עלייהו לפני זריקה למסקנא:

בא"ד והא איצטריך ללקות כו' לפי שאין מזהירין מה"ד. כצ"ל:

דף יח.

גמרא מכדי כתיב והבאתם שמה וגו' ואכלתם שם לפני ה' אלהיכם וגו'. כצ"ל ובהגרי"פ ט"ס:

תד"ה ולילקי משום זר כו'. ליתי' אלא בש"פ. עמש"כ בפסחים )ל"ג( בד"ה אף בס"ד:

דף יח:

גמרא זר שאכל מחטאת ואשם לפני זריקה פטור מ"ט כו'. משמע דלאחר זריקה אפי' לפני הקטרת

אימורין חייב ואף דלא קרינן עדיין ואכלו כו' כדאיתא פסחים )נ"ט ב'( דכיון דאם נטמאו או אבדו שרי

כדאיתא שם וכה"ג כ' התוס' בזבחים )מ"ג( ד"ה והלבונה וכ"ש דהכא כתיב אשר כופר בהם וכפי
שדרשו בל"ק:

שם א"ר אלעזר אר"ה בכורים הנחה כו'. כצ"ל בל"י:

תד"ה ומאן. דתנן עודהו הסל על כתפו קורא כו'. כצ"ל:

תד"ה בכורים. שמצותו בפנים. הס"ד ותיבת בעזרה נראה למחוק ובפרט לפמש"כ הרמב"ם בפ"ג

ה"א וה"ג משיכנסו לפנים מן החומה וע"ש בכ"מ רק מש"כ שם ד"ה שיכנסו כו' אז רואים פני הבתים
שבעיר משמע דמפרש פני הבית דהכא דומיא דאין הטבל מתחייב במעשר עד שיראה פני הבית זהו

דוחק גדול ודע שהתוס' העתיקו גם לקמן )י"ט ב'( במימרא דריו"ח לענין מע"ש משיראה פני הבית

והתם ודאי בלפנים מן החומה סגי דבית מאי שייכא למע"ש עי' בסמוך:

דף יט.

רש"י ד"ה ה"ג. ומבע"ל במעשר הואיל וא"צ לבית. עמש"כ בשלהי מע"ש בס"ד:

תד"ה מה. כדפריך רבא לעיל. כצ"ל:

בא"ד דמיירי בבכורים שהופרשו לפני חורבן הבית. כצ"ל:

תד"ה ואי. וי"ל דמיירי שגדל לפני הבית שהוזקק כו'. נ"ל דצ"ל שהופרשו לפני הבית דדוחק לומר שנלך

גם בזה אחר הבאת שליש כמו לענין חדש וישן או לשניה הנכנסת לשלישית:

בסה"ד שכן טעון מתן דמים. כצ"ל:

דף יט:

גמרא ומנ"ל דמחייב עלה משום טומאה כו' לא בערתי ממנו בטמא כו' והיכן מוזהר כו' לא תוכל כו'.

והרמב"ם בפי' כתב דאזהרתי' מל"ב ממנו בטמא ותמה עליו התוי"ט ע"ש הן הרמב"ם בעצמו מביא

ג"כ קרא דלא תוכל כמו שהעתיקו התוי"ט בר"ד אבל כשתעיין היטב בדבריו תראה שהוא מפרש דעיקר

אזהרה היא מלא בערתי )ונ"ל ראיה שכן הביא הש"ס בפסחים )כ"ד( ורש"י נדחק שם( ושאלת והיכן
הוזהר פי' באיזה מקום אם בירושלים או בחוצה לה והיתה התשובה מקרא דלא תוכל דבירושלים דוקא

וכמו שבארו הרמב"ם שוב מצאתי שכבר השיגו הרמב"ן בסה"מ בסוף שורש הח' והמג"א ישבו ע"ד

שכתבתי ומה שנתקשה לפי' זה בפרכת הגמרא טומאת הגוף בהדיא כתיב כו' ונצטער הרבה בזה ע"ש
נ"ל דלק"מ דמדכתיב ולא יאכל כו' כי אם רחץ כו' מוכח דמיירי בירושלים ששם דוקא מותר אחר

הרחיצה:

שם מ"ט דא"ק לפני ה' אלהיך תאכלנו וכתיב לא תוכל כו'. כצ"ל. ותיבות שנה בשנה טעות וצריך

למחקם כי הכוונה על הכתוב שאחר קרא דלא תוכל בדברים )י"ב( וגם המציין שם ט"ו הוטעה וגם
לשון הרע"ב בזה שלא בדיוק שכ' דכתיב לפני כו' ואח"כ לא תוכל כו' דאדרבא קרא דלפני כתיב אחר

לא תוכל:

רש"י ד"ה ולהלן. בבכור בע"מ שנפדה. תמוה דבכור אין לו פדיון כדאיתא ספ"ג דתמורה במשנה אבל

נאכל במומו במדינה בלא פדיון ונ"ל למחוק תיבת שנפדה:

דף כ.

רש"י ד"ה שנגמרה מלאכתן. נראה דצ"ל שלא נגמרו כו':

במשנה הקורח קרחה בראשו. והנ"י הוסיף או זקנו ותימה דמנ"ל הא הא לא כתיב אלא בראשם וכן

במשנה וגמרא ופוסקים לא נזכר אלא ראש ונראה דט"ס הוא:

רש"י ד"ה חייב על הראש. עי' כה"ד והתוי"ט כ' דקרחה ושריטה צריכין לימוד לחייב עכאו"א משום

דחיובן אינן רק על מת משא"כ פאה דאיסורה מחמת עצמה חייב ע"כ פאה ופאה מסברא ע"ש דזה

נראה כוונתו והנה הנ"י מביא תוספתא דחייב בפאה בב' שערות ושיעור פאה מביא בשם הרמב"ם
שהיא ארבע שערות ולפנינו איתא ארבעים שערות וא"כ לפ"ד ליחייב על כל ב' שערות מלקות אחת וכן

איסורי נזיר הם מחמת עצמם ואפ"ה א"ח אלא אחת ושמא יאמר דשם ג"כ קבלת הנזירות גורמת
לאיסוריו מה יענה ללבישת כלאים ואכמ"ל:

דף כ:

גמרא ומנין למשרט ה' שריטות כו' שהוא חייב אכאו"א ת"ל ושרט. ועפרש"י וק"ל מדוע לא יליף

מדכתיב לא ישרטו שרטת כדיליף לעיל לענין קרחה מדכתיב לא יקרחו קרחה ואע"ג דזה כתיב בכהנים

הא ע"כ ילפינן שריטה שריטה דאל"כ מנלן דבכהנים ג"כ אינה אלא על מת אח"ז מצאתי בת"כ דבאמת

יליף לה מן ל"י שרטת ויליף ג"כ שריטה שריטה ורש"י בנימוקיו הביאו במקצת אבל גם דרשה דושרט
נמצאה בת"כ וצ"ע תרתי ל"ל:

שם רי"א מנין למשרט שריטה א' על ה' מתים כו' ת"ל לנפש כו' עד סופו. התוי"ט כ' דדייק מדכתיב

לנפש ולא כתיב למת ותימה דהרי מוכח כאן דדריש מיתורא דכבר כתיב לא תתגודדו כו' למת ושריטה
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וגדידה אחת היא ואולי כתב זה מדנפשי' לרבנן דפליגי עלי' דר' יוסי דסברי דשריטה ביד וגדידה בכלי

וקיצר בדבריו ודע דהק"א שם בפסוק ושרט לנפש כ' מהגמרא שלפנינו דדרשת רבי יוסי היא מן למת
דכתיב גבי לא תתגודדו דמיותר דכבר כתיב לנפש גבי ושרט והביא סמוכין לזה מלשון ר' יוסי עצמו

בת"כ ת"ל לנפש לחייב ע"כ מת ומת ול"א ע"כ נפש ונפש ש"מ דמלמת קדריש ודברי תימה הן )א(אנה

מצא משמעות מהגמרא דדריש מלמת ולא מלנפש )ב(דהרא"ש כתב דלהכי לא תני במתני' חיוב דה'
קרחות על מת אחד משום דלא מיתני ליה קרחה א' על ה' מתים דבשריטה מרבי ליה מן לנפש ובקרחה

ליכא רבויא ואם איתא אדרבה למת סמיך טפי לקרחה מן לגדידה )ג(דלמת אינו מיותר דאיצטרך
לקרחה אבל לנפש ודאי מיותר דלמת שב אתרוייהו )ד(דאיך לא שת לבו לגי' הגמרא בדר"י לחייב ע"כ

נפש ונפש:

תד"ה ל"צ. בלי הפסק שיער בינתיים. כצ"ל בל"ו וכן לקמן ב"פ עוד בדבריהם:

דף כא.

רש"י ד"ה מתניתין ומתניתא. ומתניתא דקאמר ל"ד דבסימנא דר"מ ליכא מתניתא. כצ"ל ומלת אלא

למחוק:

דף כא:

במשנה א"ל אינו השם. כה"ג בכריתות )ר"ד י"ג( במשנה:

שם א"ל אף הנזיר לא הוא השם. וכתב הרע"ב ומיהו ת"ק כו' לפי שאינו יכול לחרוש בשוורים אא"כ

הולך עמהם ומנהיגם אף דאריו"ח בב"מ )צ' ב'( דהנהיג בקול חייב וזה אפשר מרחוק מ"מ חרישה

א"א שלא ילך אחריהם להחזיק הקנקן כדאיתא שם )פ'( והשתא דאתינן להכי י"ל דמיירי שע"י החרישה

הסיט עצם כשעורה:

דף כב.

גמרא המרביע שור פהמ"ק לוקה שנים. נ"ל דא' הוא משום כלאים. והב' הוא משום עבודה כדאיתא

בבכורות )ט"ו ב'( בין לאחר פדיונן הגוזז והעובד בהם סופג אה"א וזה מקרי עבודה כדאיתא במו"ק

)י"ב( אין מרביעין בבכור ולא בפהמ"ק ופירש"י דקעביד ביה מלאכה וכתיב ל"ת בבכור שורך וזה דלא

כהמל"מ פ"ט מהל' כלאים ופ"א מהל' מעילה הל"ט דההיא דמו"ק אינו אלא מדרבנן ומהכ"מ שם
נראה שלא היה לפניו הגי' לוקה שתים אלא לוקה סתם וכ"מ שהיה גי' התוס' בבכורות )ל"ג( ואולי שכן

היה גם גי' המל"מ:

רש"י ד"ה מיגו דחיילא. דא"א ונעשית חמותו דמוסיף הוא כו'. תמוה דהא אמר ר' יוסי ביבמות )ל"ב(

בזה דנידון בא"א ואף שבאיסור מוסיף מודה כדאיתא שם:

תד"ה א"ל. וקשה דאכתי ליתא בלאו והן כו'. עי' מל"מ פ"ד מהל' שבועות ה"א ד"ה הן אמת:

דף כב:

רש"י ד"ה ואמדו. וחזרו ואמדו שאין יכול לקבל כולם כו'. אולי צ"ל כלום כלשונו לקמן בגמרא בד"ה

וברייתא ועי' בסמוך:

רש"י ד"ה הא דאמדוהו ליומי'. הילכך כי אמדו תחלה למ' וחזרו ואמדו בו ביום שא"י לקבל כו'. נ"ל

דר"ל שאין יכול לקבל כלום וכמ"ש לקמן בדבור הסמוך דאלת"ה מה זה שמסיים ועכשיו הוא דמעיינו

כו' וממתינין לו עד שיבריא ל"ל לאמתוני יכוהו כפי האומד דעכשיו וזה דוחק לומר דאין אומדין אלא למי

שטבעו חלש אבל למי שנחלש מחמת חולי ימתינו עד שיבריא בכדי שיולקה כל המ' וגם אין לומר דלהכי
אין אומדין עתה ללקות כפי האומד כיון שכבר אמדוהו לקבל כל המ' שאין רשאין לגרוע את האומד

כמש"כ במשנה דכיון שהאומד הראשון היה בטעות ה"ה כמו שאינו:

במשנה הוסיף לו עוד רצועה א' ומת ה"ז גולה ע"י. וכ' הרע"ב כגון דטעה במנינא והוא מהגמרא

דבפרק המניח )ל"ב ב'( דאי לאו הכי הוי שוגג קרוב למזיד ע"ש. ומהתוי"ט נראה דאשתמיטתיה הגמרא

הלזו:

דף כג.

גמרא מנין לרצועה שהיא מוכפלת שנאמר והפילו. עי' מהרש"א דר"ל דדרשינן והכפילו ונ"ל דכפלינן

ג"כ הדרשה לדרוש כפל הרצועות פי' שתהיינה שתים וגם כפל כל רצועה לשתים וכיוצא בזה כתבתי

בסוכה )ל"ד ב'( ע"ש:

רש"י ד"ה מכה רבה. שניתן להכותו בכל כחו. כצ"ל )תוי"ט(:

רש"י ד"ה עאכ"ו. דמדה טובה מרובה ממ"פ על אחד חמש מאות. כצ"ל:

דף כג:

רש"י ד"ה והבאת מעשר. וצוה להביא כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה ממני יצאו כבושים. שיצאו ממנו ב' בנים כו'. כצ"ל:

דף כד.

גמרא אל תטמאו בכל אלה התם נמי בכולהו אין בחדא מינייהו לא. כצ"ל וכ"ה בסנהדרין כי מקרא זה

בעריות הוא דכתיב:

דף כד:

גמרא עקיבא נחמתנו כו'. כה"ג בר"ה )כ"ה(:

בריך רחמנא דסייען


