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ב.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
ים רִ פָ כְּ הַ שֶׁ א  לָּ אֶ : הּ שׁ לָ רֵ פָ עַ בגמ' מְ שֻׁ  הוֹ ת יְ ימוֹ מֵ ר מט"ו: תֵ לֹא יוֹ ת מי"א וְ חוֹ פָּ לֹא  ר  תֵ לֹא יוֹ  ת וְ חוֹ פָּ לֹא   זֵל: אָ שׁ וְ רֵ פָ ן מְ מָּ  קַ זֶה וּלְ ים בָּ מִ עָ זֶה וּפְ ים בָּ מִ עָ פְּ  ' כוּ את בי"א וְ רֵ קְ ה נִ לָּ גִ נֵי' מְ תְ מַ

ר חַ אַ ר מֵ מַ לוֹ ה כְּ יסָ נִ כְּ ם הַ יוֹ ין לְ ימִ דִּ קְ מַ
ין רִ ין קוֹ פִ קָּ ין מֻ אֵ שֶׁ ין בט"ו וְ רִ ין קוֹ פִ קָּ מֻּ  הַ שֶׁ

ת י"א חַ כַּ שְׁ  י מַ יכִ וּ הֵ ל תּ לַ כְ ל בִּ כֹּ  י הַ רֵ בי"ד הֲ
ים מִ כָ ן חֲ הֶ נוּ לָ ים נָתְ רִ פָ כְּ הַ שֶׁ א  לָּ י"ב י"ג אֶ
ם ה יוֹ יסָ נִ כְּ ם הַ יוֹ הּ לְ תָ יאָ רִ ים קְ דִּ קְ הַ וּת לְ שׁ רְ

ת בָּ שַׁ  י בְּ שִׁ י מִ נֵי י"ד אוֹ חֲ פְ לִּ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  י בְּ נִ שֵׁ
ין סִ נְּ כַּ תְ ים מִ רִ פָ כְּ הַ שֶׁ ה  יסָ נִ ם כְּ הוּא יוֹ שֶׁ

ין בִ שְׁ  ין יוֹ ינִ י דִּ תֵּ בָּ שֶׁ י  פִ ט לְ פָּ  שְׁ  מִּ  ת לַ יָרוֹ עֲ לַ
"ק א )בּ רָ זְ נַת עֶ קָּ תַ י כְּ שִׁ י מִ חֲ י וּבַ נִ שֵׁ  ת בְּ יָרוֹ עֲ בָּ
ת רוֹ קְ ין לִ יאִ קִ ינָן בְּ ים אֵ רִ פָ כְּ הַ ף פב.( וְ דַּ

יר עִ נֵי הָ בְּ ד מִ חָ ם אֶ הֶ נָּה לָ אֶ רָ קְ יִּ שֶׁ ין  יכִ רִ וּצְ
ם יוֹ א בְּ בֹ ר וְלָ חֵ אַ תְ הִ ים לְ מִ כָ יחוּם חֲ רִ טְ לֹא הִ וְ

ים מִ עָ ה בי"ג וּפְ יסָ נִ כְּ ם הַ יּוֹ שֶׁ ים  מִ עָ י"ד וּפְ
ב רֶ עֶ ת בְּ יוֹ הְ ר לִ שָׂ ה עָ עָ בָּ רְ ל אַ חָ הוּא בי"א: שֶׁ
ם יּוֹ וֹ בַ ין בּ רִ ה קוֹ מָ ין חוֹ פִ קָּ ת וּמֻ רוֹ יָ ת עֲ בָּ שַׁ

א מָּ  שֶׁ ה  זֵרָ ת גְּ בָּ שַּׁ  ה בַּ לָּ גִ מְּ  ת הַ יאַ רִ ין קְ אֵ שֶׁ
ר חַ ד אַ ין עַ פִ קָּ מֻּ  רוּ הַ חֲ אַ יָדוֹ וא"ת יְ נָּה בְּ לֶ טְּ יִ

ר: בֹ לֹא יַעֲ א וְ רָ ר קְ מַ אָ יהּ ט"ז וְ וָה לֵ ת הֲ בָּ שַׁ
ם יוֹ ין לְ ימִ דִּ קְ ים מַ רִ פָ ת כְּ בָּ שַׁ ר  חַ ת אַ יוֹ הְ ל לִ חָ
ת חַ כַּ שְׁ  א מַ י לָ פֵ יהּ י"א וּטְ וָה לֵ הֲ ה דַּ יסָ נִ כְּ הַ

ם לוֹ דָּ קְ ים מֻ וּרִ נֵי פּ פְ לִּ שֶׁ ה  יסָ נִ כְּ ם הַ הּ יוֹ לָ
ינַן: מִ דְּ קְ א מַ ה לָ יסָ נִ כְּ ם הַ יוֹ ה לְ יסָ נִ כְּ ם הַ יּוֹ מִ דְּ

ן מַּ  קַ ר לְ ימַ מֵ ינַן לְ עֵ בָ דְ ן כִּ נָלַ ן מְ נָלַ מ' ה"ג מְ גְּ
זוּ ן די"א וי"ב וי"ג חֲ נָּלַ א מִ שָׁ רוּ פֵּ י  כִ הָ ' וְ כוּ וְ
א קָ א וְ רָ קְ יב בִּ תִ כְ יֵהּ די"ד וט"ו הוּא דִּ רְ קַ לְ

ה בָ או חוֹ אי לָ יהַּ הַ מִ תְ ן בִּ נָּלַ א מִ רָ מָ ר גְּ דַּ הְ מַ
ינַן עֵ בָ דְ ן כִּ יהֶ לֵ וּ עֲ לּ קֵ ים הֵ מִ כָ א חֲ לָּ יא אֶ הִ

ם יוֹ נּוּיָן בְּ פִּ הוּ  יְּ שֶׁ קוּ  פְּ  סַ יְּ שֶׁ י  דֵ כְּ ן: מָּ  קַ ר לְ ימַ מֵ לְ
נֵי בְ ים לִ וּרִ ת פּ עוּדַ י סְ כֵ רְ יק צָ פִּ  סְ הַ ים לְ וּרִ פּ

ן יָא לָ עְ בַּ מִ נַן דְּ ינַן אֲ רִ מְ אָ י קָ כִ נַן הָ אֲ ת: יָרוֹ עֲ הָ
ים מִ כָ וּ חֲ לּ קֵ הֵ דְּ י מִ דֵ כְּ מִ ינַן: רִ מְ אָ י קָ כִ ן הָ נָּלַ מִ
ת נֶסֶ י כְּ שֵׁ  נְ ךְ אַ חָ רְ ל כָּ ים עַ דִּ קְ הַ ים לְ רִ פָ כְּ ל הַ עַ

ת ר אֶ תֵּ סְ אֶ י וְ כַ דְּ רְ י מָ ימֵ נוּ בִּ קְּ תִּ שֶׁ ה  לָ דוֹ גְּ הַ
נֵי הוּ הָ וּלְּ ה כּ לָּ גִ מְּ  ת הַ יאַ רִ ים וּקְ וּרִ פּ ת הַ חַ מְ שִׂ

א קָ לְ י סָ אִ דְּ ת: רוֹ קְ וּת לִ שׁ נוּ רְ נָתְ וּן וְ קּ נֵי תִּ מְ זִ
ה וְתוּ לָּ גִ מְ ין בִּ תוּבִ כְּ וּן הַ קּ ךְ י"ד וט"ו תִּ תָּ עְ דַ
רוּ קְ עָ הוּ וְ יְ רַ תְ בָ נָן דְּ בָּ תוּ רַ י אָ יכִ הֵ א: לָ

לָּא אֶ : יהַּ מִ תְ ים בִּ דִּ קְ הַ ירוּ לְ תִּ הִ א וְ תָּ נְ קַּ תַּ
אי וּן וַדַּ קּ הוּ תַּ ינְ אִ יוָן דְּ כֵ וּן וְ קּ הוּ תַּ ינְ א אִ יטָ שִׁ  פְּ

ן יָא לָ עְ בַּ מִ נוּ דְּ יְ ר הַ תֵּ סְ ת אֶ לַּ גִ מְ הוּ בִּ ינְ זִ מְ רַ
הּ לי"ד וט"ו גוּפֵ לְ ן: נָּלַ יזָא וּמִ מִ א רְ יכָ הֵ
י מֵ ת יְ רָא אֵ א קְ ימָ לֵ ר: פֶ סֵּ  ין בַּ שִׁ  פֹרָ מְ הַ

שׁ פֹרָ מְ ן הַ מַ זְּ  ע בַּ מַ שְׁ  מַ ן דְּ מַ זְ ה בִּ לֶּ אֵ ים הָ רִ פֻּ  הַ
ים נִּ מַ ט זְ קַ נְ אי דִּ הּ הַ י לֵ עֵ בְּ י מִ תִּ כַּ אַ וְ ם: הֶ לָ

ל שֶׁ נּוֹ  מַ זְ או כִּ ין לָ פִ קָּ ל מֻ שֶׁ נּוֹ  מַ זְ ים: בִּ ן רַ וֹ שׁ לְ
ד חָ ן אֶ מַ ע זְ מַ שְׁ  וָה מַ ן הֲ מַ זְ תוּב בִּ י כָּ אִ ים דְּ זִ רָ פְּ
עוּ י בָּ אִ ר וְ יסַ בֵּ רְ אַ רוּ בְּ קְּ עוּ לִ י בָּ ן אִ נֵיהֶ שְׁ  לִ

נָּם מַ זְ א דִּ יָ ומְ ם דֻּ נֵּיהֶ מַ זְ ר: יסַ מֵ חֲ רוּ בַּ קְּ לִ
"א הֵ יוּ"ד וְ א דְּ וּרָ תּ יִ א לְ רָ קְ ינַן לִ שִׁ  רְ דָ וּיָא דְּ בּ רִ

נָּם הוּא מַ זְּ  ן מִ א לָ קָ נָפְ ן דְּ מַ זְּ  ר הַ קַּ עִ יָא דְּ ומְ דֻּ
כֹּל  ה לַ לָּ הִ ן קְ מַ זְ הוּ: ידְ יָא דִּ ומְ ה דֻּ בֶּ רַ א מְ קָ דְּ
ין ם בֵּ יהֶ בֵ יְ אוֹ ם מֵ נָּקֵ הִ לוּ לְ הֲ קְ ל נִ כֹּ  יא הַ הִ

תוּב כָּ שֶׁ מוֹ  ת כְּ מוֹ קוֹ ר מְ אָ שְׁ  ין בִּ ן בֵּ שָׁ וּ שׁ בְּ
א הֵ יְּ שֶׁ וּיֵי  בּ רַ א לְ רָ יךְ קְ רִ לֹא צָ ךְ  כָּ לְ ר הִ פֶ סֵ בְּ

ים יָמִ יָה: וֹ הָ נֵּס בּ ר הַ קַּ עִ יֵהּ דְּ רְ קַ אוּי לְ רָ
חוּ מְ שְׂ יב י"ד וט"ו יִ תִ נֵּהּ כְּ יל מִ עֵ ים לְ יָּמִ כַּ
' גוֹ ים וְ הוּדִ יְּ ם הַ הֶ ר נָחוּ בָ שֶׁ  ים אֲ יָּמִ יב כַּ תִ וּכְ

ע מַ שְׁ  מַ ר נָחוּ דְּ שֶׁ  ים אֲ ב יָמִ תַּ כְ מִ יהּ לְ וָה לֵ וַהֲ
ת וֹ בּ רַ ים לְ יָּמִ אי כַּ ר נָחוּ מַ שֶׁ  ים אֲ ם יָמִ ם הֵ הֵ

יב תִ כְ ת הוּא דִּ רוֹ דוֹ לְ ן: תָ מָ גְ דֻ ת כְּ רוֹ ים אֲחֵ נִ שָׁ
שׂוּ ר יַעֲ מַ לוֹ ים כְּ יָּמִ א כַּ רָ קְ נָא דִּ שָּׁ  יָּךְ לִ שַׁ י  כִ הָ לְ

נֵּס י הַ ימֵ יָה בִּ ר הָ שֶׁ  אֲ ת י"ד וט"ו כַּ רוֹ דוֹ לְ
יֵי וֹ בּ רַ א לְ יכָּ א אִ ךְ לָ כָּ לְ ם הִ הֶ ר נָחוּ בָּ שֶׁ  ים אֲ יָמִ

ין וּמִ תּ סִּ ל הַ ה כָּ אָ תָ ימָ תִ א וי"מ סְ יבָ קִ י ר' עֲ רֵ בְ ן דִּ הֵ שֶׁ ם ר'  תָ נָה סְ שְׁ  ם מִ תַ ה סְ בֵּ רְ ה הַ אָ תָ ימָ תִ סְ : הּ רָ מָ י' ר"ע אֲ נִ תְ מַ הּ דְּ בֵּ רַ נָן מֵ חָ י יוֹ בִּ יר רַ מִ י גְּ כִ א הָ יבָ קִ י ר' עֲ רֵ בְ זוֹ דִּ ים: רִ חֵ ים אֲ נִ שָׁ א  כָ הָ מֵ

ינוּ צִ מָּ  שֶׁ ן  שׁ כֵּ רֵ פָ ינַי לְ עֵ ה בְּ שֶׁ  ךְ קָ א אַ יבָ קִ ר' עֲ א דְּ בָּ לִּ י אַ אֵ תָּ ימְ תִ הוּ סְ לְּ כֻ ה וְ הוּדָ י יְ בִּ א רַ רָ פְ ם סִ תַ יָה סְ מְ חֶ א ר' נְ תָּ פְ סֶ וֹ ם תּ תָ נָה ר"מ סְ שְׁ  ם מִ תַ .( סְ וֹ ף פּ ין )דַּ רִ דְ הֶ נְ סַ ר בְּ מַ אָ דְ יוּ כִּ יו הָ ידָ מִ לְ תַּ
נָן קְ תִ ים כְּ נִ שָּׁ  הַ שֶׁ ן  מַ זְ בִּ ים: רִ פָ כְּ ל הַ ים עַ מִ כָ וּ חֲ לּ קֵ י הֵ תַ ימָ אֵ ף כו.(: ה דַּ לָּ גִ יר )מְ עִ נֵי הָ ק בְּ רֶ פֶ ן בְּ מָּ  קַ י לְ אֵ תָּ ימְ תִ י סְ סֵ י יוֹ בִּ ר רַ ם בַּ נַחֵ י מְ בִּ י רַ אֵ תָּ ימְ תִ י סְ סֵ ר' יוֹ ם ר"א בְּ שֵׁ  ת בְּ מוֹ קוֹ ה מְ מָּ  כַ בְּ

ד ין עַ יעִ גִּ ין מַ לוּחִ שְּׁ  הַ ם וְ תָ מָ דְ ל אַ ן עַ רוּיָ שְּׁ  שֶׁ  כְּ ין: לוּחִ שְׁ ים ע"פ  דִ עֲ ין מוֹ שִׂ עוֹ ן וְ יסָ שׁ נִ דַּ קְ י הֻ תַ ימָ יעַ אֵ דִ הוֹ ן לְ יהֶ לוּחֵ שְׁ ין  חִ לְ וֹ ין שׁ ית דִּ בֵ ין בְּ שִׁ  דָּ קְ מֻּ  ים הַ שִׁ  דָ חֲ הַ ין וְ ית דִּ י בֵּ פִּ ל  ת עַ רוֹ בְּ עַ תְ ים מִ נִ שָּׁ  הַ שֶׁ
ר ט"ו דָ אֲ רוּ לַ אֲ שְׁ  ה נִ לָּ גִ מְּ  ינַן הַ רֵ ר קָ דָ אֲ ם י"ד בַּ ים יוֹ רִ מְ אוֹ ה וְ לָּ גִ א מְ רָ קְ מִ ין לְ פִ ל צוֹ כֹּ  ם הַ לָ צְ י ב"ד אֶ לוּחֵ שְׁ יעוּ  לֹא יַגִּ דוּ וְ רְ פְ ל נִ אֵ רָ שְׂ יִ ה וְ לֶּ ל אֵ קוּ כָּ סְ פָּ  שֶׁ זֶּה   ן הַ מַ זְּ  ל בַּ בָ אֲ ל: אֵ רָ שְׂ ץ יִ רֶ ה אֶ צֵ קְ ח לִ סַ פֶּ  הַ
א תָּ נְ קַּ א תַּ הָ א לְ יתָ י אִ זֶּה נָמֵ  ן הַ מַ זְּ  בַּ ח: סַ פֶּ ל  שֶׁ ם(  יּוֹ ים )בַּ נִ רוֹ חֲ ים אַ יָּמִ ץ בַּ מֵ ין חָ לִ כְ אוּ אוֹ צְ מְ נִ ה וְ יאָ רִ ל קְ שֶׁ ם  ים יוֹ שִׁ לֹ  שְׁ ף  סוֹ ח לְ סַ פֶּ שׂוּ  הּ יַעֲ תָ יאָ רִ ים קְ דִּ קְ ם תַּ אִ ח וְ סַ פֶּ ין  שִׂ ן עוֹ יסָ ל נִ שֶׁ ם וט"ו  יוֹ

ר מַ י אָ רִ מְ אָ א דְ יכָּ אִ ם: נֵּיהֶ מַ נָּם זְ מַ ן זְ מַ י זְ שִׁ  רְ י דָּ נָן נָמֵ בָּ א רַ מָ לְ ינַן אַ רֵ א קָ יהָ מִ : הּ רָ מָ י ר"ע אֲ מֵּ  קַּ ווּ מִ הָ נַן דְּ בָּ רַ א דְ בָּ לִּ או אַ א לָ לָּ אֶ ין: ימִ דִּ קְ מַ נֵי' דְּ תְ מָ ר בְּ מַ אָ וָה[ וְ זֶּה ]הֲ  ן הַ מַ זְּ  א בַּ יבָ קִ י עֲ בִּ א רַ הָ דְּ
יָא שְׁ  קַ : הּ ין בָּ לִ כְּ תַּ סְ מִ וּם דְּ שּׁ  ן מִ בָּ רְ ר חֻ חַ אַ ירוּ לְ מִ חְ הֶ שֶׁ א  לָּ יהּ אֶ י לֵ שִׁ  רְ י דָּ יהָ נָמֵ לֶ י עָ יגִ לִ פְ נָן דִּ בָּ א רַ הָ ם דְּ נֵּיהֶ מַ נָּם זְ מַ ן זְ מַ ישׁ זְ רֵ דָ נָא דְּ שָּׁ  אי לִ הַ ינַן לְ סִ רְ א גָּ ה וְלָ אָ תָ ימָ תִ א סְ יבָ קִ י ר' עֲ רֵ בְ ה זוֹ דִּ בָּ רַ

זֵל: אָ שׁ וְ רֵ פָ מְ דִ י' כְּ נִ תְ מַ ה דְּ הוּדָ ר' יְ דֶ יל אֶ עֵ לְ א דִּ תָ יְ רַ א בָּ הָ דר"י דְּ

ה לֹשָׁ שְׁ ר, בִּ שָׂ ים עָ נֵ שְׁ ר, בִּ שָׂ ד עָ אַחַ את בְּ רֵ קְ נִ ה ילָּ גִ מְ א־ד)א(

ין כִּ רַ ר. כְּ לֹא יוֹתֵ חוֹת, וְ ר. לֹא פָּ שָׂ ה עָ שָּׁ מִ חֲ ר, בַּ שָׂ ה עָ עָ בָּ אַרְ ר, בְּ שָׂ עָ

ים רִ פָ ר, כְּ שָׂ ה עָ שָּׁ מִ חֲ ין בַּ ן נוּן — קוֹרִ עַ בִּ הוֹשֻׁ ימוֹת יְ ה מִ ין חוֹמָ פִ מּוּקָּ הַ

ין ימִ דִּ קְ ים מַ רִ פָ כְּ הַ א שֶׁ לָּ ר, אֶ שָׂ ה עָ עָ בָּ אַרְ ין בְּ דוֹלוֹת — קוֹרִ יָירוֹת גְּ עֲ וַ

יָירוֹת עֲ ים וַ רִ פָ י — כְּ נִ שֵּׁ ר בַּ שָׂ ה עָ עָ בָּ יוֹת אַרְ הְ ל לִ ד: חָ יצַ ה. כֵּ יסָ נִ כְּ יוֹם הַ לְ

י אוֹ ישִׁ לִ שְּׁ יוֹת בַּ הְ ל לִ ר. חָ חָ מָ ה לְ פוֹת חוֹמָ יּוֹם, וּמוּקָּ ין בּוֹ בַ דוֹלוֹת קוֹרִ גְּ

ין בּוֹ דוֹלוֹת קוֹרִ יָירוֹת גְּ עֲ ה, וַ יסָ נִ כְּ יוֹם הַ ין לְ ימִ דִּ קְ ים מַ רִ פָ י — כְּ יעִ בִ רְ בָּ

יָירוֹת עֲ ים וַ רִ פָ י — כְּ ישִׁ מִ חֲ יוֹת בַּ הְ ל לִ ר. )ב(חָ חָ מָ ה לְ פוֹת חוֹמָ יּוֹם, וּמוּקָּ בַ

ת — בָּ ב שַׁ רֶ יוֹת עֶ הְ ל לִ ר. חָ חָ מָ ה לְ פוֹת חוֹמָ יּוֹם, וּמוּקָּ ין בּוֹ בַ דוֹלוֹת קוֹרִ גְּ

ין ה קוֹרִ פוֹת חוֹמָ דוֹלוֹת וּמוּקָּ יָירוֹת גְּ עֲ ה, וַ יסָ נִ כְּ יוֹם הַ ין לְ ימִ דִּ קְ ים מַ רִ פָ כְּ

ין ימִ דִּ קְ דוֹלוֹת מַ יָירוֹת גְּ עֲ ים וַ רִ פָ ת — כְּ בָּ שַּׁ יוֹת בַּ הְ ל לִ יּוֹם. )ג(חָ בּוֹ בַ

ת — בָּ שַּׁ ר הַ יוֹת אַחַ הְ ל לִ ר. חָ חָ מָ ה לְ פוֹת חוֹמָ ה, וּמוּקָּ יסָ נִ כְּ יוֹם הַ ין לְ קוֹרִ וְ

יּוֹם, ין בּוֹ בַ דוֹלוֹת קוֹרִ יָירוֹת גְּ עֲ ה, וַ יסָ נִ כְּ יוֹם הַ ין לְ ימִ דִּ קְ ים מַ רִ פָ כְּ

ן?! נָלַ ן? מְ נָלַ ר. מְ שָׂ ד עָ אַחַ את בְּ רֵ קְ ה נִ ילָּ גִ ׳ מְ מָ ר. )ד(גְּ חָ מָ ה לְ פוֹת חוֹמָ וּמוּקָּ

ין ימִ דִּ קְ יוֹת מַ הְ ים לִ רִ פָ כְּ ל הַ ילּוּ עַ קֵ ים הֵ מִ כָ ן: חֲ מַּ קַ ר לְ ימַ מֵ ינַן לְ עֵ בָ דְ כִּ

י כִ נַן הָ ים. ה)ה(אֲ כִּ רַ כְּ בַּ ם שֶׁ יהֶ חֵ אֲ זוֹן לַ ם וּמָ יִ קוּ מַ פְּ סַ יְּ י שֶׁ דֵ ה, כְּ יסָ נִ כְּ יוֹם הַ לְ

א קָ לְ י סָ אִ הוּ, דְּ ינְ נִ קְּ ה תַּ דוֹלָ גְּ ת הַ נֶסֶ י כְּ שֵׁ הוּ אַנְ י כּוּלְּ דִ כְּ ינַן: מִ רִ אָמְ קָ

קּוּן — אָתוּ ר תַּ שָׂ ה עָ שָּׁ מִ חֲ ר וַ שָׂ ה עָ עָ בָּ ה אַרְ דוֹלָ גְּ ת הַ נֶסֶ י כְּ שֵׁ ךְ אַנְ תָּ עְ דַ

ין ית דִּ ין בֵּ נַן: אֵ תְ הָ ה? וְ דוֹלָ גְּ ת הַ נֶסֶ י כְּ שֵׁ ינוּ אַנְ קִּ תַ א דְּ תָּ נְ קַּ י תַּ רִ קְ עָ נַן וְ בָּ רַ

ה מָ כְ חָ נּוּ בְּ מֶּ דוֹל מִ ן גָּ ם כֵּ א אִ לָּ ירוֹ אֶ בֵ ין חֲ ית דִּ י בֵּ רֵ בְ ל דִּ טֵּ בַ יָכוֹל לְ

א? יזָ מִ א רְ יכָ ינוּ. הֵ קִּ ה תַּ דוֹלָ גְּ ת הַ נֶסֶ י כְּ שֵׁ הוּ אַנְ א כּוּלְּ יטָ שִׁ א פְּ לָּ יָן. אֶ נְ מִ וּבְ

י מֵ ת יְ יֵּים אֵ קַ א: ״לְ רָ ר קְ נָן, אָמַ י יוֹחָ בִּ ר רַ א אָמַ ר אַבָּ ן בַּ מֶ ב שֶׁ ר רַ )ו(אָמַ

יהּ יָא לֵ עְ יבַּ אי מִ ם. הַ הֶ נוּ לָ קְּ ה תִּ בֵּ רְ ים הַ נִּ מַ ם״, זְ יהֶ נֵּ מַ זְ ה בִּ לֶּ אֵ ים הָ פּוּרִ הַ

א. ים טוּבָ נִּ מַ ם״ — זְ יהֶ נֵּ מַ אי ״זְ ן״, מַ מַ א ״זְ רָ א קְ ימָ ן לֵ ם כֵּ יהּ! אִ גוּפֵ לְ

א רָ א קְ ימָ ן, לֵ ם כֵּ ה! אִ ל זֶ נּוֹ שֶׁ מַ זְ ה לֹא כִּ ל זֶ נּוֹ שֶׁ מַ יהּ: זְ י לֵ עֵ יבְּ י מִ תִּ אַכַּ וְ

א! ים טוּבָ נִּ מַ א זְ ימָ הוּ. אֵ ינַּהּ כּוּלְּ תְּ מִ עַ מְ ם״ — שָׁ יהֶ נֵּ מַ אי ״זְ ם״, מַ נָּ מַ ״זְ

י. רֵ ם״ תְּ יהֶ נֵּ מַ י — אַף ״זְ רֵ ם״ תְּ נָּ מַ ה ״זְ ם״: מָ נָּ מַ ״זְ יָא דִּ ם״ דּוּמְ יהֶ נֵּ מַ ״זְ

ן מַ ר זְ שָׂ ה עָ לֹשָׁ ק: שְׁ חָ צְ ר יִ ל בַּ מוּאֵ ב שְׁ ר רַ אָמַ דְ ר? כִּ יסַ לֵ ר וּתְ יסַ רֵ א תְּ ימָ אֵ וְ

ה ילָּ הִ ן קְ מַ ר זְ שָׂ ה עָ לֹשָׁ י: שְׁ מֵ א נָ כָ בּוֹיֵי, הָ רַ יךְ לְ רִ א צְ לָ יא, וְ כֹּל הִ ה לַ ילָּ הִ קְ

בוֹר״ לֹא יַעֲ ר! ״וְ סַ יבְ שִׁ ר וְ סַ יתְּ א שִׁ ימָ אֵ בּוֹיֵי. וְ רַ יךְ לְ רִ א צְ לָ יא, וְ כֹּל הִ לַ

ם הֶ חוּ בָ ר נָ שֶׁ ים אֲ יָּמִ א: ״כַּ רָ ר קְ ר, אָמַ י אָמַ נִ מָ ר נַחְ ל בַּ מוּאֵ י שְׁ בִּ רַ יב. וְ תִ כְּ

א ימָ אֵ ר. וְ שָׂ ים עָ נֵ ר וּשְׁ שָׂ ד עָ בּוֹת אַחַ רַ ים״ — לְ יָּמִ ים״, ״כַּ ים״. ״יָמִ הוּדִ יְּ הַ

ה ילָּ הִ ן קְ מַ ר זְ שָׂ ה עָ לֹשָׁ ק: שְׁ חָ צְ ר יִ ל בַּ מוּאֵ ב שְׁ ר רַ ר! אָמַ יסַ לֵ ר וּתְ יסַ רֵ תְּ

בוֹר״ לֹא יַעֲ ר! ״וְ סַ יבְ שִׁ ר וְ סַ יתְּ א שִׁ ימָ אֵ בּוֹיֵי. וְ רַ יךְ לְ רִ א צְ לָ יא, וְ כֹּל הִ לַ

ן״ מַ ם״? ״זְ יהֶ נֵּ מַ זְ ״בִּ ר מִ א אָמַ א לָ מָ עְ אי טַ י מַ נִ מָ ר נַחְ ל בַּ מוּאֵ י שְׁ בִּ יב. רַ תִ כְּ

א א לָ מָ עְ אי טַ א מַ ר אַבָּ ן בַּ מֶ ב שֶׁ רַ יהּ. וְ ע לֵ מַ שְׁ א מַ ם״ לָ יהֶ נֵּ מַ ם״ ״זְ נָּ מַ ״זְ

ר ה בַּ בָּ ר רַ יב. אָמַ תִ כְ דוֹרוֹת הוּא דִּ הוּא לְ : הָ ךְ ר לָ ים״? אָמַ יָּמִ ״כַּ ר מִ אָמַ

ן״ מַ ישׁ ״זְ רֵ דָ אָה, דְּ תָּ ימְ תִ א סְ יבָ קִ י עֲ בִּ י רַ רֵ בְ נָן: זוֹ דִּ י יוֹחָ בִּ ר רַ ה אָמַ נָ ר חָ בַּ

הּ. נָּ מַ זְ א בִּ לָּ הּ אֶ ין אוֹתָ ין קוֹרִ ים: אֵ רִ ים אוֹמְ מִ כָ ל חֲ בָ ם״, אֲ יהֶ נֵּ מַ ם״ ״זְ נָּ מַ ״זְ

ל אֵ רָ שְׂ יִ נָן וְ יקְ תִ ים כְּ נִ שָּׁ הַ ן שֶׁ מַ זְ י — בִּ תַ ימָ ה: אֵ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ י, אָמַ יבִ יתִ ו)ז(מֵ

ין ין קוֹרִ הּ — אֵ ין בָּ לִ כְּ תַּ סְ יל וּמִ ה, הוֹאִ זֶּ ן הַ מַ זְ ל בִּ בָ ן, אֲ תָ מָ ל אַדְ ין עַ רוּיִ שְׁ

י בִּ רַ א דְּ יבָּ א אַלִּ ימָ ילֵ אן? אִ מַ א דְ יבָּ ה אַלִּ הוּדָ י יְ בִּ הּ. רַ נָּ מַ זְ א בִּ לָּ הּ אֶ אוֹתָ

א יבָּ או, אַלִּ א לָ לָּ א! אֶ תָּ נְ קַּ אי תַּ הַ א לְ יתָ ה אִ זֶּ ן הַ מַ זְ ילּוּ בִּ פִ א — אֲ יבָ קִ עֲ

א יהָ ן — מִ תָ מָ ל אַדְ ין עַ רוּיִ ל שְׁ אֵ רָ שְׂ יִ נָן וְ יקְ תִ ים כְּ נִ שָּׁ הַ ן שֶׁ מַ זְ נַן, וּבִ בָּ רַ דְ

ר ר בַּ ה בַּ בָּ ר רַ י: אָמַ רִ אָמְ א דְּ יכָּ א. )ח(אִ תָּ יוּבְ נָן תְּ י יוֹחָ בִּ רַ א דְּ תָּ יוּבְ ינַן, תְּ רֵ קָ

ים מִ כָ ל חֲ 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 ה אָמַ נָ חָ

א לָּ הּ אֶ ין אוֹתָ ין קוֹרִ הּ — אֵ ין בָּ לִ כְּ תַּ סְ יל וּמִ ה, הוֹאִ זֶּ ן הַ מַ זְ רוּ: בִּ אָמְ

ים נִ שָּׁ הַ ן שֶׁ מַ זְ י — בִּ תַ ימָ ה: אֵ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ י, אָמַ כִ י הָ מֵ יָא נָ נְ הּ. תַּ נָּ מַ זְ בִּ

ין לִ כְּ תַּ סְ יל וּמִ ה, הוֹאִ זֶּ ן הַ מַ זְ ל בִּ בָ ן, אֲ תָ מָ ל אַדְ ין עַ רוּיִ ל שְׁ אֵ רָ שְׂ יִ נָן וְ יקְ תִ כְּ

ה הוּדָ י יְ בִּ רַ יהּ דְּ יָא לֵ שְׁ י קַ ב אָשֵׁ הּ. רַ נָּ מַ זְ א בִּ לָּ הּ אֶ ין אוֹתָ ין קוֹרִ הּ — אֵ בָּ

ה, הוּדָ י יְ בִּ רַ אַדְּ

ים וּמוֹקֵ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ד, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרפח סעי׳ א:

ב מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ט, ש״ע או״ח סי׳ תרפח סעי׳

ג:

ג מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ו:

ד מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ז:

ה מיי׳ פב׳ מהל׳ ממרים הל׳ ב:

ו מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ט:

מסורת הש״ס

א יבמות יג:

ב לקמן ד:

ג תוספתא מגילה; לקמן ד:

ד לקמן ד.

ה מועד קטן ג:; משנה עדיות;
גיטין לו:; עבודה זרה לו.

ו יבמות יג:

ז תענית יד:

ח בכורות ל.; חולין כט:; לקמן
כו.

גליון הש״ס

גמ' מתני' אלא שהכפרים כו'.

עיין מדרש תנחומא פרשת

בראשית פי' חדש בההיא דיני

הכניסה:

שם ולא יעבור כתיב. לקמן דף ה

ע"א:

תורה אור השלם

ה לֶּ אֵ ים הָ רִ פֻּ י הַ מֵ ת־יְ ם אֶ יֵּ קַ לְ

ם יהֶ לֵ ם עֲ יַּ ר קִ שֶׁ אֲ ם כַּ יהֶ נֵּ מַ זְ בִּ

ה כָּ לְ מַּ ר הַ תֵּ סְ אֶ י וְ הוּדִ יְּ י הַ כַ דֳּ רְ מׇ

ם עָ רְ ל־זַ עַ ם וְ שָׁ פְ ל־נַ מוּ עַ יְּ ר קִ שֶׁ אֲ כַ וְ

ם ]אסתר ט, תָ קָ עֲ זַ צּוֹמוֹת וְ י הַ רֵ בְ דִּ

לא[

ת ים אֵ יוֹת עֹשִׂ הְ ם לִ יהֶ לֵ ם עֲ יֵּ קַ לְ

ת אֵ ר וְ דָ שׁ אֲ חֹדֶ ר לְ שָׂ ה עָ עָ בָּ רְ יוֹם אַ

ה נָ ל־שָׁ כׇ ר בּוֹ בְּ שָׂ ה עָ שָּׁ מִ יוֹם־חֲ

ה ]אסתר ט, כא[ נָ שָׁ וְ

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

ים יוֹת עֹשִׂ הְ בוֹר לִ עֲ לֹא יַ ם וְ יהֶ לֵ עֲ

ם בָ תָ כְ ה כִּ לֶּ אֵ ים הָ מִ יָּ י הַ נֵ ת שְׁ אֵ

ה ]אסתר נָ שָׁ ה וְ נָ ל־שָׁ כׇ ם בְּ נָּ מַ זְ כִ וְ

ט, כז[

ים הוּדִ יְּ ם הַ הֶ חוּ בָ ר־נָ שֶׁ ים אֲ מִ יָּ כַּ

ךְ פַּ הְ ר נֶ שֶׁ שׁ אֲ חֹדֶ הַ ם וְ יהֶ בֵ אֹיְ מֵ

יוֹם ל לְ בֶ אֵ ה וּמֵ חָ מְ שִׂ גוֹן לְ יָּ ם מִ הֶ לָ

ה תֶּ שְׁ י מִ מֵ ם יְ שׂוֹת אוֹתָ עֲ טוֹב לַ

הוּ עֵ רֵ ישׁ לְ נוֹת אִ לֹחַ מָ שְׁ ה וּמִ חָ מְ שִׂ וְ

ים ]אסתר ט, כב[ יֹנִ בְ אֶ נוֹת לָ תָּ וּמַ



מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה ב:
ים נָסִ נִּכְ שֶׁ ם  קוֹ מָ ים: ימִ דִּ קְ י מַ תַ ימָ אֵ ה: הוּדָ ר יְ י בַּ סֵ י יוֹ בִּ רַ יל כְּ עֵ לְ א דִּ יְתָ רַ ךְ בָּ הַ הּ לְ י לָ קֵ אוֹ וְ

ים רִ פָ כְּ הַ בוּעַ וְ ין קָ ית דִּ בֵּ שֶׁ ם  קוֹ מָ כו' בְּ

יב: רִ ם הָ הֶ יֵּשׁ לָ שֶׁ  ין כְּ דִּ ם הַ יוֹ ם לְ שָׁ ים  נָסִ כְ נִ
ה לָאו מָ דָּ קְ ךְ הַ הַ ין דְּ נָסִ כְ ין נִ אֵ שֶׁ ם  קוֹ ל מְ בָ אֲ

לָּא הּ אֶ תָ ין אוֹ רִ ין קוֹ ים אֵ רִ פָ כְּ יא לַ לָּא הִ קֻ
: יהַּ מִ תְ א לֵיהּ כו' בִּ יָ שְׁ  קַ וּם דְּ שּׁ  מִ : נָּהּ מַ זְ בִּ

ךְ ךְ כָּ וֹ תּ ה וּמִ מָ הּ חוֹ ין לָ אֵ שֶׁ יר  זִים עִ רָ פְּ הַ
כוּנָה שְּׁ  ין מִ קִ חָ רֻ רוּז וּמְ הּ נָפוּץ וּפָ תָ יבָ שִׁ  יְ

ים נֵי יָמִ שְׁ י  רֵ הֲ שֶׁ ין בט"ו  פִ קָּ מֻ כוּנָה: שְׁ  לִ

יֵהּ דְ שַׁ ים  זִ רָ פְ ע י"ד לִ בַ קְ דִּ ם וּמִ שָׁ ין  תוּבִ כְּ
ר שָׂ ה עָ שָּׁ  מִ לָל לֹא וַחֲ לָל כְּ כְּ ין: פִ קָּ מֻ ט"ו לְ

וֹ נָּחוּ בּ שֶׁ ךְ  רֶ דֶ ן כְּ שָׁ וּ שׁ יֵהּ לְ דְ שַׁ לָּה  גִ מְ יב בִּ תִ כְ דִּ
לוּ בְּ קִּ שֶׁ יב  תִ וּשׁ כְּ ד כּ עַ וּ וְ הֹדּ מֵ נֵּס: ת הַ עַ שְׁ  בִּ

ל כָ ים בְּ רִ פָ ח סְ לַ שְׁ  יב וַיִּ תִ כְ ים דִּ וּרִ ם פּ יהֶ לֵ עֲ

ם יהֶ לֵ יֵּם עֲ קַ ' לְ גוֹ שׁ וְ וֵרוֹ שְׁ  חַ ךְ אֲ לֶ מֶּ  ת הַ ינוֹ דִ מְ
א רָ אי קְ הַ כוּשׁ בְּ דוּ וְ ב הוֹ תַ לָא כְּ ואע"ג דְּ

. שׁ וֵרוֹ שְׁ  חַ ךְ אֲ לֶ מֶּ  ת הַ ינוֹ דִ ל מְ כָ יב בְּ תִ כְ יוָן דִּ כֵּ
ת יוֹ הְ יב לִ תִ כְ דִ כְּ : וּשׁ ד כּ וּ וְעַ הֹדּ י מֵ רֵ הֲ

ירוּצָא יא וְלָא תֵּ יָא הִ שְׁ  קֻ נָא דְּ קָ סְּ ים מַ שִׂ עוֹ

הוּ ינְ עִ בְ א קַ הָ זִים בי"ד דְּ רָ א פְּ ימָ אֵ וְ הוּא:
י א אִ רָ הוּ קְ ינְ עִ בְ לָא קַ ין דְּ פִ קָּ ל מֻ בָ א אֲ רָ קְ

ר יסַ מֵ חֲ עוּ בַּ י בָּ רוּ אִ קְּ ר לִ יסַ בֵּ רְ אַ עוּ בְּ בָּ
יב תִ כְ א דִּ רָ ין בי"ג וּקְ פִ קָּ א מֻ ימָ אֵ וְ רוּ: קְּ לִ

ךְ רֶ דֶ ע כְּ בַ קָ ן הוּא דְּ שָׁ וּ שׁ ר לְ שָׂ ה עָ שָּׁ  מִ חֲ בַּ

ן שָׁ וּ שׁ נֵּי כְּ שַׁ  וּמְ נָה: וֹ אשׁ נָה רִ שָׁ  שׂוּ בט"ו בְּ עָ שֶׁ
ין פִ קָּ מֻּ  ן הַ מַ תוּב זְ כָּ ךָ הַ ז לְ מַ לָא רָ יוָן דְּ כֵּ

שׂוּ בט"ו עָ שֶׁ ן  שַׁ וּ ן שׁ חַ כְּ שְׁ  אַ ת הוּא וְ ימַ אֵ
ין: פִ קָּ מֻ יֵּר לְ שִׁ ם  יּוֹ תוֹ הַ אוֹ שֶׁ א  רָ בְּ תַּ סְ מִ

א הֵ תְּ שֶׁ ב  ם טוֹ יוֹ ה וְ תֶּ שְׁ  מִ יָּה דְּ שִׂ ן עֲ חַ כְּ שְׁ  אַ

ה ירָ זְכִ ין בט"ו: פִ קָּ ים בי"ד וּמֻ זִ רָ פְּ לַ
ן מַ ם זְ הֶ ע לָ בַּ קְ נִּ שֶׁ ן  נָּלַ מִ לָּה: גִ מְּ ת הַ יאַ רִ קְ

א רָ אי קְ הַ א בְּ ר הָ שָׂ ה עָ עָ בָּ רְ אַ ים בְּ זִ רָ פְּ לַ
י רֵ עָ ים בְּ בִ שְׁ יֹּ ים הַ זִ רָ פְּ ים הַ הוּדִ יְּ ן הַ ל כֵּ עַ דְּ

' גוֹ ר וְ שָׂ ה עָ עָ בָּ רְ ם אַ ת יוֹ ים אֵ ת עֹשִׂ זוֹ רָ פְּ הַ

יָּה שִׂ עֲ ה לַ ירָ שׁ זְכִ קַּ תַּ אִ א: יבָ תִ כְ יָּה הוּא דִּ שִׂ עֲ
ת יאַ בִ ם בְּ תָ יב הָ תִ וּכְ ם: הֶ ד לָ חָ ן אֶ מַ ךְ זְ כָּ לְ הִ

י זִ רָ פְּ י הַ רֵ עָ ד מֵ בַ עַ לְ שֻׁ  יהוֹ ה וִ שֶׁ י מֹ ימֵ ץ בִּ רֶ אָ הָ
עַ וְלָא שֻׁ  הוֹ ת יְ ימוֹ ן מֵ לָּ הַ ה לְ מַ אֹד: ה מְ בֵּ רְ הַ

ת ימוֹ ה מִ מָ ין חוֹ פִ קָּ ן מֻ לָּ הַ ה לְ ינַן מַ סִ רְ גָּ
ה מָ ין חוֹ פִ קָּ ים לָאו מֻ זִ רָ א פְּ הָ עַ דְּ שֻׁ  הוֹ יְ

ים זִ רָ ף פְּ עַ אַ שֻׁ  הוֹ ת יְ ימוֹ אן מֵ ף כָּ אַ הוּ: ינְ נִ

עַ שֻׁ  יהוֹ י דִּ זִ רָ פְ ן בִּ מָּ  ה הַ שֵׂ עֲ מַ אן בְּ מוּר כָּ אָ הָ
וֵי ף הָ קָּ ה מֻ שָׂ ן נַעֲ ר כֵּ חַ אַ לְ ר ואע"ג דִּ מַ אָ קָ

יר מִ י לָא גְּ זִ רָ י פְּ זִ רָ פְּ לָּה: גִ יַן מְ נְ עִ ים לְ זִ רָ פְּ
וָה שָׁ ה  זֵרָ ן גְּ ם דָּ דָ ין אָ אֵ הּ וְ בֵּ רַ וָה מֵ שָׁ ה  זֵרָ גְּ

י כִ הָ : וֹ בּ רַ הּ מֵ לָ בְּ ן קִ ם כֵּ לָּא אִ מוֹ אֶ צְ עַ מֵ

י אן אִ מַ ה כְּ דָ בְ עָ ן דְּ שָׁ וּ א שׁ לָּ ר אֶ מַ אָ קָ
ן תָ שׂוּ אוֹ ךְ עָ יאַ וָה הֵ שָׁ ה  זֵרָ ךְ גְּ ינַן הַ פִ יָלְ

ינַן עִ י הוּא וְלָא יָדְ זִ רָ א פְּ ן בט"ו הָ שָׁ וּ שׁ בְּ שֶׁ
ה שָׂ נַעֲ יל וְ אִ הוֹ : עַ שֻׁ  הוֹ ת יְ ימוֹ ה מֵ פָ קְּ הֻ שֶׁ הּ  בָּ

ת דָּ ת כַּ שׂוֹ ר לַעֲ חָ ם מָ ם גַּ הֶ ן לָ תַּ  נִּ שֶׁ הּ נֵס  בָּ

ן חָ רְ ל כָּ ים עַ נֵי יָמִ שְׁ ם  יהֶ אֵ נְ שׂוֹ רֹג בְּ הֲ ם לַ יּוֹ הַ
ת: רוֹ דוֹ עוּהָ לְ בָ ךְ קְ כָ ד ט"ו וְ לֹא נָחוּ עַ

ה ירָ כִ י זְ בֵּ יר גַּ עִ יר וְ ינָה עִ דִ ינָה וּמְ דִ מְ
ים רִ כָּ זְ ה נִ לֶּ אֵ ים הָ יָּמִ הַ יב וְ תִ יָּה כְּ שִׂ וַעֲ

ינָה דִ ינָה וּמְ דִ ע מְ מָ שְׁ  ' מַ גוֹ ים וְ שִׂ נַעֲ וְ

יֵּשׁ שֶׁ נוּ  דְ מַ הּ לָ גָ הָ נְ מִ יר כְּ יר וְעִ הּ וְעִ גָ הָ נְ מִ כְּ
ת יָרוֹ עֲ לוּק בָּ ג חָ הָ נְ ת וּמִ ינוֹ דִ מְ לוּק בִּ ג חָ הָ נְ מִ

ף אַ שֶׁ ת ואע"פ  יָרוֹ ר עֲ אָ שְׁ  ן לִ שָׁ וּ ין שׁ לֵּק בֵּ חַ לְ
י כִ הָ ה בט"ו: עָ בְּ קְ ים הֻ זִ רָ לַל פְּ כְ יא בִּ הִ

א מָ לָ שְׁ  ה בִּ חָ רְ ן קָ עַ בֶּ שֻׁ  הוֹ לָּא לְר' יְ ינַן: אֶ סִ רְ גָּ

ה מָ ין חוֹ פִ קָּ ין מֻ לֵּק בֵּ חַ ינָה לְ דִ ינָה וּמְ דִ מְ
ת ימוֹ ין מֵ פִ קָּ ין מֻ אֵ שֶׁ  שׁ לְ וֵרוֹ שְׁ  חַ ת אֲ ימוֹ מִ

ל י כָּ רֵ אי הֲ מַ יר לְ עִ יר וְ עִ : שׁ וֵרוֹ שְׁ  חַ אֲ
וּק לּ ין חִ אֵ ים וְ וִ שָׁ ין  פִ קָּ מֻּ  ל הַ כָ ין וְ וִ שָׁ ים  זִ רָ פְּ הַ

וּק לּ חִ י וּבְ וִ ן לֵ עַ בֶּ שֻׁ  הוֹ ר' יְ וְכַ יר: יר וְעִ ין עִ בֵּ

ה מָּ  ד כַּ עַ ן: מָּ  קַ שׁ לְ רֵ פָ י מְ כִ מוּךְ הָ ינוֹ סָ אֵ שֶׁ ה אע"פ  אֶ רְ ה נִ אֶ רְ ינוֹ נִ אֵ שֶׁ מוּךְ אע"ג  סָּ  ין בט"ו הַ רִ קוֹ ךְ וְ רַ כְ ן כִּ וֹ דּ נִ : הּ תָ מוֹ א כְּ הֵ תְּ שֶׁ ינָה  דִ מְּ מוּךְ לַ סָּ  יר הַ יר וְעִ ל עִ לָּא ה"ק כָּ לָל אֶ י כְּ רֵ יְ לָא אַ
ת: רוֹ וֹ דּ י הַ יאֵ בִ רוּם נְ מָ ים אֲ פִ צוֹ ת: יּוֹ תִ ל אוֹ פֶ מנצפ"ך כֶּ מוּךְ: הּ סָ יב לָ שִׁ  חֲ

ת תוּמוֹ סְ י בִּ רֵ יְ ךָ מַ פְ צְ נִּ מִ ךְ דְּ תָּ  עְ א דַ קָ לְ א סָ תָּ שְׁ  "ךְ כו'. הַ מֶ "ם וְסָ א מֵ דָּ סְ ב חִ ר רַ מַ אָ ד הָ וְעוֹ

ת בָּ שַׁ נֶה ) וֹ בּ ק הַ רֶ פֶּ ת  בָּ שַׁ ת  כֶ סֶּ  מַ בְ הּ דִּ מַ וְתֵ

ר מַ אָ קָ דְּ א מִ כָ יפְּ ע אִ מַ שְׁ  ם( מַ שָׁ ף קד. וְ דַּ
וּיַי לּ תוּם עִ אוֹ סָ שָׂ תוּחַ וַעֲ פָּ א  מָ לָ שְׁ  ם בִּ תָ הָ

תוּם לָּא סָ א כוּ' אֶ דָּ סְ ב חִ ר רַ מַ אָ יוּהּ דְּ לְּ עַ
יָה מְ רְ הּ דא"ר יִ עֵ רְ י גַּ עֵ רוֹ תוּחַ גָּ פָּ אוֹ  שָׂ וַעֲ

א מנצפ"ך מָ לְ רוּם[ אַ מָ ים אֲ פִ מנצפ"ך ]צוֹ
ת[ בָּ שַׁ  ' ]דְּ מָ גְ ת ואור"י דִּ תוּחוֹ פְ י בִּ רֵ יְ אַ

הּ תֵ לְּ לָּה מִ חִ תְּ ע מִ יָדַ נֵי דְּ תָ קָ יהּ וְ יק לֵ סִּ מַ

א רָ קָּ עִ יהּ מֵ י לֵ רֵ יְ ם אַ גַ א וְ דָּ סְ ב חִ רַ דְּ
יד מנצפ"ך מִ עֲ הַ ךְ לְ רַ צְ ת הֻ תוּחוֹ פְ בִּ

א כָ הָ א וְ דָּ סְ ב חִ רַ ה דְּ שֶׁ  קְ ת וְלֹא תִּ תוּחוֹ פְ בִּ
ךְ הַ ת וְ וֹ צְ מִּ לֶּה הַ יב אֵ תִ כְ הָ א וְ רָ בְּ סְ ה"ק וְתִ

ת תוּמוֹ סְ ין בִּ ת בֵּ תוּחוֹ פְ ין בִּ ב בֵּ תַ וֹ תּ יָא אִ שְׁ  קֻ

ה שֶׁ  קְ י תִּ תִּ כַּ י אַ רֵ יְ ת אַ תוּמוֹ סְ בִ ד את"ל דְּ וְעוֹ
ן כֵ כוּ' וְ "ךְ וְ מֶ "ם וְסָ א מֵ דָּ סְ ב חִ ר רַ מַ אָ הָ וְ

ר מנצפ"ך שָׁ יָּ ר הַ פֶ סֵ יהַּ בְּ גִּ הִ שֶׁ "ל  זַ פיר"ת וְ
יָהוּ נב( עְ שַׁ  ךְ )יְ יִ ל צוּפַ מוֹ קוֹ רוּם כְּ מָ ים אֲ פִ צוֹ

מוּאֵל א שְׁ ם ) יִ רַ פְ ר אֶ הַ ים מֵ פִ ים. צוֹ יאִ בִ נְ

דוּ מְ עָ שֶׁ ים(  פִּ צֻ ים )מְ יאִ בִ ם נְ יִ אתַ מָּ  א(. מִ
ף רַ שָּׂ שֶׁ ר  חַ אַ לוּ לְ לָּ ים הַ פִ יוּ צוֹ הָ אֵל וְ רָ שְׂ יִ ם לְ הֶ לָ

ל ל עַ פֵ ן נוֹ וֹ שׁ וּם לָ שּׁ  ה וּמִ רָ וֹ תּ ת הַ ן אֶ מוֹ אָ
ךְ יִ ן צוּפַ וֹ שׁ לְ א מנצפ"ך בִּ רָ קְ ן נִ וֹ שׁ לָּ הַ

ר מַ אָ הָ ד וְ ת וְעוֹ וֹ צְ מִּ לֶּה הַ יב אֵ תִ כְ הָ א וְ רָ בְּ סְ וְתִ

כוּ' ת וְ וּחוֹ לּ בַּ שֶׁ "ךְ  מֶ "ם וְסָ א מֵ דָּ סְ ב חִ רַ
י בִּ רַ י דְּ ידִ יָא מִ שְׁ  וֵי וְלָא קַ וֵי הָ הְ ין מִ נֵּי אִ שַׁ  וּמְ

ה לָּ גִ מְ י בִּ טֵ י מָ כִ ת וְ תוּמוֹ סְ הּ בִּ י לָ יָה מוּקֵ מְ רְ יִ
יל הּ זִ חֵ רְ י אוֹ כֵ הָ א דְּ דָּ סְ ב חִ רַ א דְּ הָ יךְ מֵ רִ פָּ

י ת נָמֵ וֹ צְ מִּ לֶּה הַ אֵ יהּ מֵ י לֵ חֵ דַ א מְ א קָ כָ הָ

לָּה גִ מְ יָא דִּ גְ סֻּ  ךְ הַ וֹ תּ יר וּמִ פִּ שַׁ נֵּי  שַׁ  יךְ וּמְ רֵ פָּ
ר מַ אָ יָה קָ מְ רְ י יִ בִּ הוּ וְרַ וַיְ רְ ח תַּ ת מוּכָ בָּ שַׁ וְ

ת תוּחוֹ פְּ רוּם אַ מָ ים אֲ פִ מנצפ"ך צוֹ
"ס: שַּׁ  יק הַ סִּ מַ דְ כִ ת וְ תוּמוֹ סְּ אַ וְ

י בִּ ר רַ י אָמַ ה. א)א(וּמִ הוּדָ ר יְ י בַּ י יוֹסֵ בִּ רַ א כְּ יתָ יְ רַ בָ הּ לְ ים לַ וּמוֹקֵ

א לָּ הּ אֶ ין אוֹתָ ין קוֹרִ הּ — אֵ ין בָּ לִ כְּ תַּ סְ יל וּמִ ה, הוֹאִ זֶּ ן הַ מַ זְ ה ״בִּ הוּדָ יְ

ין נָסִ כְ נִּ קוֹם שֶׁ י — מָ תַ ימָ ה: אֵ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ י, אָמַ הִ ינְ מִ הּ״? וּרְ נָּ מַ זְ בִּ

ין י — אֵ ישִׁ מִ חֲ י וּבַ נִ שֵּׁ ין בַּ נָסִ כְ ין נִ אֵ קוֹם שֶׁ ל מָ בָ י. אֲ ישִׁ מִ חֲ י וּבַ נִ שֵּׁ בַּ

א יהָ י מִ ישִׁ מִ חֲ י וּבַ נִ שֵּׁ ין בַּ נָסִ כְ נִּ קוֹם שֶׁ הּ. מְ נָּ מַ זְ א בִּ לָּ הּ אֶ ין אוֹתָ קוֹרִ

ר י בַּ י יוֹסֵ בִּ רַ א כְּ יתָ יְ רַ בָ הּ לְ ים לַ ה! וּמוֹקֵ זֶּ ן הַ מַ זְ ילּוּ בִּ פִ אֲ ינַן, וַ רֵ קָ

הּ ים לָ ה מוֹקֵ הוּדָ י יְ בִּ רַ ה אַדְּ הוּדָ י יְ בִּ רַ יהּ דְּ יָא לֵ שְׁ קַ שּׁוּם דְּ ה. וּמִ הוּדָ יְ

י נֵ תָ א דְּ יכָּ אִ יהּ דְּ יעַ לֵ מִ י שְׁ ב אָשֵׁ ה?! רַ הוּדָ ר יְ י בַּ י יוֹסֵ בִּ רַ א כְּ יתָ יְ רַ בָ לְ

יָא שְׁ קַ דְּ ה, וּמִ הוּדָ ר יְ י בַּ י יוֹסֵ בִּ רַ הּ כְּ י לַ נֵ תָ א דְּ יכָּ אִ ה וְ הוּדָ י יְ בִּ רַ הּ כְּ לַ

ה הוּדָ י יְ בִּ רַ הּ כְּ י לַ נֵ תָ אן דְּ ר: מַ ה, אָמַ הוּדָ י יְ בִּ רַ ה אַדְּ הוּדָ י יְ בִּ רַ יהּ דְּ לֵ

א. וקָ וְ ה — דַּ הוּדָ ר יְ י בַּ י יוֹסֵ בִּ רַ הּ כְּ י לַ נֵ תָ אן דְּ א, מַ וקָ וְ או דַּ — לָ

ר שָׂ ה עָ שָּׁ מִ חֲ ין בַּ ן נוּן קוֹרִ עַ בִּ הוֹשֻׁ ימוֹת יְ ה מִ ים חוֹמָ פִ מּוּקָּ ים הַ כִּ רַ כְּ

ים הוּדִ יְּ ן הַ ל כֵּ א: ״עַ רָ ר קְ אָמַ א, דְּ בָ ר רָ י? אָמַ ילֵּ י מִ נֵ הָ נָ כוּ׳. מְ וְ

ר — שָׂ ה עָ עָ בָּ אַרְ ים בְּ זִ רָ פְ דִּ גוֹ׳״. מִ זוֹת וְ רָ פְּ י הַ רֵ עָ ים בְּ בִ יּוֹשְׁ ים הַ זִ רָ פְּ הַ

ל לָ ין כְּ פִ ר, מוּקָּ שָׂ ה עָ עָ בָּ אַרְ ים בְּ זִ רָ א: פְּ ימָ אֵ ר. וְ שָׂ ה עָ שָּׁ מִ חֲ ין בַּ פִ מוּקָּ

יב. תִ ד כּוּשׁ״ כְּ עַ הוֹדּוּ וְ עוֹד: ״מֵ הוּ? וְ ינְ ל נִ אֵ רָ שְׂ או יִ לָ א! וְ ל לָ לָ כְּ

יב: תִ כְ דִ ר, כְּ יסַ מֵ חֲ ר וּבַ יסַ בֵּ אַרְ ין בְּ פִ ר מוּקָּ יסַ בֵּ אַרְ ים בְּ זִ רָ א: פְּ ימָ אֵ וְ

ה שָּׁ מִ ת יוֹם חֲ אֵ ר וְ דָ שׁ אֲ חֹדֶ ר לְ שָׂ ה עָ עָ בָּ ת יוֹם אַרְ ים אֵ יוֹת עוֹשִׂ הְ ״לִ

ה שָּׁ מִ חֲ ר וַ שָׂ ה עָ עָ בָּ ת יוֹם אַרְ ב ״אֵ תִ ה כְּ וָ י הֲ ה״! אִ נָ ל שָׁ כׇ ר ]בּוֹ[ בְּ שָׂ עָ

ת אֵ ר וְ שָׂ ה עָ עָ בָּ ת יוֹם אַרְ יב ״אֵ תִ כְ א דִּ תָּ שְׁ , הַ תְּ רַ אָמְ קָ דְ ר״ — כִּ שָׂ עָ

י נֵ הָ ר, וְ שָׂ ה עָ עָ בָּ אַרְ י בְּ נֵ יק: הָ סֵ ת״ וּפָ א ״אֵ תָ ר״ — אֲ שָׂ ה עָ שָּׁ מִ יוֹם חֲ

עוּ י בָּ ין — אִ פִ ר, מוּקָּ יסַ בֵּ אַרְ ים — בְּ זִ רָ א: פְּ ימָ אֵ ר. וְ שָׂ ה עָ שָּׁ מִ חֲ בַּ

ה ל זֶ נּוֹ שֶׁ מַ ם״, זְ יהֶ נֵּ מַ זְ א ״בִּ רָ ר קְ ר! אָמַ יסַ מֵ חֲ עוּ בַּ י בָּ ר, אִ יסַ בֵּ אַרְ בְּ

ה ירָ כִ יָּיה, זְ שִׂ ן עֲ חַ כְּ ן. אַשְׁ שׁוּשָׁ ר! כְּ יסַ לֵ תְ א בִּ ימָ אֵ ה. וְ ל זֶ נּוֹ שֶׁ מַ לֹא זְ

שׁ קַּ יתַּ ים״, אִ שִׂ נַעֲ ים וְ רִ כָּ זְ ה נִ לֶּ אֵ ים הָ יָּמִ הַ א: ״וְ רָ ר קְ ן? אָמַ נָלַ מְ

ן עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ יָא, רַ נְ תַ א. דְּ נָּ אי תַּ י הַ א כִּ לָ ין דְּ יתִ נִ תְ יָּיה. מַ שִׂ עֲ ה לַ ירָ כִ זְ

ין רוֹשׁ קוֹרִ וֵ שְׁ חַ ימוֹת אֲ ה מִ ין חוֹמָ פִ מּוּקָּ ין הַ כִּ רַ ר: כְּ ה אוֹמֵ חָ רְ קׇ

ה ן. מָ י שׁוּשָׁ ה? כִּ חָ רְ ן קׇ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ א דְּ מָ עְ אי טַ ר. ב־דמַ שָׂ ה עָ שָּׁ מִ חֲ בַּ

ר — אַף שָׂ ה עָ שָּׁ מִ חֲ ין בַּ קוֹרִ רוֹשׁ וְ וֵ שְׁ חַ ימוֹת אֲ ה מִ ת חוֹמָ פֶ ן מוּקֶּ שׁוּשָׁ

א נָּ תַ ר. וְ שָׂ ה עָ שָּׁ מִ חֲ ין בַּ רוֹשׁ קוֹרִ וֵ שְׁ חַ ימוֹת אֲ ה מִ ת חוֹמָ פֶ מּוּקֶּ כֹּל שֶׁ

ן ל כֵּ א: ״עַ כָ יב הָ תִ י״. כְּ זִ רָ י״ ״פְּ זִ רָ יף ״פְּ א? יָלֵ מָ עְ אי טַ ן, מַ ידַ דִּ

אֹד״. ה מְ בֵּ רְ י הַ זִ רָ פְּ י הַ רֵ עָ ד מֵ בַ ם: ״לְ תָ יב הָ תִ ים״, וּכְ זִ רָ פְּ ים הַ הוּדִ יְּ הַ

ת פֶ אן מוּקֶּ ן נוּן, אַף כָּ עַ בִּ הוֹשֻׁ ימוֹת יְ ה מִ ת חוֹמָ פֶ ן מוּקֶּ לָּ הַ ה לְ מָ

א ה לָ חָ רְ ן קׇ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ א רַ מָ לָ שְׁ ן נוּן. בִּ עַ בִּ הוֹשֻׁ ימוֹת יְ ה מִ חוֹמָ

אי ן מַ ידַ א דִּ נָּ א תַּ לָּ י״, אֶ זִ רָ י״ ״פְּ זִ רָ יהּ ״פְּ ית לֵ לֵ ן — דְּ ידַ א דִּ נָּ תַ ר כְּ אָמַ

ית א אִ הָ א?! דְּ מָ עְ אי טַ ה? מַ חָ רְ ן קׇ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ ר כְּ א אָמַ א לָ מָ עְ טַ

א אן? לָ מַ א כְּ דָ בְ עָ ן, דְּ א שׁוּשָׁ לָּ ר: אֶ אָמַ י קָ כִ י״! הָ זִ רָ י״ ״פְּ זִ רָ יהּ ״פְּ לֵ

ן י שׁוּשָׁ אנֵ י: שָׁ דִ הּ כְּ י לַ רִ אָמְ א, וְ בָ ר רָ ין! ה־זאָמַ פִ מוּקָּ א כְּ לָ ים וְ זִ רָ פְ כִּ

יב: תִ כְ ינוּ דִּ יְ ן, הַ ידַ א דִּ נָּ תַ א לְ מָ לָ שְׁ הּ נֵס. בִּ ה בָּ שָׂ נַעֲ יל וְ — הוֹאִ

ין ק בֵּ לֵּ חַ ה״ — לְ ינָ דִ ה וּמְ ינָ דִ יר״. ״מְ עִ יר וָ עִ ה וְ ינָ דִ ה וּמְ ינָ דִ ״מְ

ימוֹת ה מִ ת חוֹמָ פֶ מוּקֶּ ן נוּן לְ עַ בִּ הוֹשֻׁ ימוֹת יְ ה מִ ין חוֹמָ פִ מוּקָּ

א לָּ יָירוֹת. אֶ אָר עֲ שְׁ ן לִ ין שׁוּשָׁ ק בֵּ לֵּ חַ י, לְ מֵ יר״ נָ עִ יר וְ רוֹשׁ. ״עִ וֵ שְׁ חַ אֲ

ין ק בֵּ לֵּ חַ ה״ — לְ ינָ דִ ה וּמְ ינָ דִ א ״מְ מָ לָ שְׁ ה, בִּ חָ רְ ן קׇ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ לְ
ךָ ר לְ א? ח־יאָמַ תָ אי אֲ מַ יר״ לְ עִ יר וְ א ״עִ לָּ יָירוֹת, אֶ אָר עֲ שְׁ ן לִ שׁוּשָׁ

יהּ ית לֵ אִ ן דְּ יוָ א? כֵּ יחָ י נִ ן מִ ידַ א דִּ נָּ תַ ה: וּלְ חָ רְ ן קׇ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ

ה שָׁ רָ דְ א לִ רָ א קְ לָּ י? אֶ ה לִ מָ ה״ לְ ינָ דִ ה וּמְ ינָ דִ י״ — ״מְ זִ רָ י״ ״פְּ זִ רָ ״פְּ

עַ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ א. דְּ תָ אֲ י הוּא דַּ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ דְ כִ א, וְ תָ אֲ הוּא דַּ
. יא־ ךְ רַ כְ ידּוֹן כִּ מּוֹ — נִ ה עִ אֶ רְ נִּ ל הַ כׇ מוּךְ לוֹ, וְ סָּ ל הַ כׇ , וְ ךְ רַ י: כְּ וִ ן לֵ בֶּ

ן תָ מָּ חַ מֵ א: כְּ ר אַבָּ יָּיא בַּ י חִ בִּ א רַ ימָ יתֵּ אִ יָה וְ מְ רְ י יִ בִּ ר רַ ה? אָמַ מָּ ד כַּ יגעַ

יל מִ א דְ יעוּרָ שִׁ ן: דְּ ע לַ מַ שְׁ א מַ א קָ יל! הָ א מִ ימָ לֵ יל. וְ יָא — מִ רְ בֶ טְ לִ

י בִּ א רַ ימָ יתֵּ אִ יָה וְ מְ רְ י יִ בִּ ר רַ אָמַ יָא. )ב(וְ רְ בֶ טְ ן לִ תָ מָּ חַ מֵ י — כְּ וֵ ה הָ מָּ כַּ

יב: תִ כְ הָ א? וְ רָ בְּ סְ תִ רוּם. וְ מָ ים אֲ ךְ — צוֹפִ פַ צְ נְ א: מַ ר אַבָּ יָּיא בַּ חִ

עוֹד, ה? וְ תָּ עַ ר מֵ בָ שׁ דָּ דֵּ חַ אי לְ שַּׁ יא רַ בִ ין נָ אֵ וֹת״, שֶׁ צְ מִּ ה הַ לֶּ ״אֵ

לּוּחוֹת בַּ ךְ שֶׁ מֶ סָ ם וְ א: מֵ דָּ סְ ב חִ ר רַ אָמַ הָ

נֵס בְּ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ו:

ב מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ד:

ג מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ה:

ד מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ו, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרפח סעי׳ ב:

ה מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ד:

ו מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ה:

ז מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ו, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרפח סעי׳ ב:

ח מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ד:

ט מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ה:

י מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ו, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרפח סעי׳ ב:

יא מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ד:

יב מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ה:

יג מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ו, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרפח סעי׳ ב:

מסורת הש״ס

א תוספתא מגילה; משנה מגילה;
לקמן ה.

ב שבת קד.

תורה אור השלם

רוֹשׁ הוּא וֵ שְׁ חַ י אֲ ימֵ י בִּ הִ יְ וַ

ד־כּוּשׁ עַ הֹדּוּ וְ ךְ מֵ מֹּלֵ רוֹשׁ הַ וֵ שְׁ חַ אֲ

ע וגו׳ ]אסתר א, א[ בַ שֶׁ

ה לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ ת־הַ י אֶ כַ דֳּ רְ תֹּב מׇ כְ יִּ וַ

ים הוּדִ יְּ ל־הַ ל־כׇּ ים אֶ רִ פָ ח סְ לַ שְׁ יִּ וַ

ינוֹת וגו׳ ]אסתר ט, דִ ל־מְ כׇ ר בְּ שֶׁ אֲ

כ-כג[

ת ים אֵ יוֹת עֹשִׂ הְ ם לִ יהֶ לֵ ם עֲ יֵּ קַ לְ

שׁ וגו׳ חֹדֶ ר לְ שָׂ ה עָ עָ בָּ רְ יוֹם אַ

]אסתר ט, כא[

ה לֶּ אֵ ים הָ רִ פֻּ י הַ מֵ ת־יְ ם אֶ יֵּ קַ לְ

ם יהֶ לֵ ם עֲ יַּ ר קִ שֶׁ אֲ ם כַּ יהֶ נֵּ מַ זְ בִּ

י וגו׳ ]אסתר ט, לא[ כַ דֳּ רְ מׇ

ים שִׂ עֲ נַ ים וְ רִ כָּ זְ ה נִ לֶּ אֵ ים הָ מִ יָּ הַ וְ

ה חָ פָּ שְׁ ה וּמִ חָ פָּ שְׁ דוֹר מִ ל־דּוֹר וָ כׇ בְּ

ה וגו׳ ]אסתר ט, כח[ ינָ דִ מְ

ים )הפרוזים( הוּדִ יְּ ן הַ ל־כֵּ עַ

זוֹת רָ פְּ י הַ רֵ עָ ים בְּ בִ יֹּשְׁ ים[ הַ זִ רָ פְּ ]הַ

ת וגו׳ ]אסתר ט, יט[ ים אֵ עֹשִׂ

ה בֹהָ ה גְ רֹת חוֹמָ צֻ ים בְּ רִ ה עָ לֶּ ל־אֵ כׇּ

י וגו׳ רֵ עָ ד מֵ בַ יחַ לְ רִ ם וּבְ יִ תַ לָ דְּ

]דברים ג, ה[

ת־ ה אֶ הֹוָ ה יְ וָּ ר צִ שֶׁ וֺת אֲ צְ מִּ ה הַ לֶּ אֵ

ר וגו׳ הַ ל בְּ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ל־בְּ ה אֶ מֹשֶׁ

]ויקרא כז, לד[



ג.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
ק בֶ ם דֶּ קוֹ ן מָ הֶ ת יֵשׁ לָ יּוֹ תִ ר אוֹ אָ שְׁ ךְ  כָּ לְ ן הִ יהֶ רֵ בְ נֵי עֶ שְּׁ  ן מִ תָ יקָ קִ ה חֲ תָ יְ הָ שֶׁ ין  דִ מְ יוּ עוֹ נֵס הָ בְּ

א וְקָ דַ יר )וְ וִ אֲ ה בָּ תָ יְ "ךְ הָ מֶ "ם וְסָ לָּא מֵ אֶ

ךְ ץ הַ רֵ תָ יָה לוֹ לְ ר הָ שָׁ  פְ אֶ ים( וְ תוּמִ סְ בִּ
ר מַ תְּ י אִ כִ ין וְ וּמִ תּ סִ א בְּ דָּ סְ ב חִ רַ א( דְּ תָ יְ רַ )בָּ

ח י מוּכָ כִ הָ ין וְ וּחִ תּ פִ יָה בְּ מְ רְ י יִ בִּ רַ ךְ דְּ הַ
יךְ רֵ פָּ א  לָּא הָ ת אֶ בָּ שַׁ ת  כֶ סֶּ  מַ נֶה בְּ וֹ בּ ק הַ רֶ פֶ בְּ

ווּ כו' וָּה הָ הַ מְ הוּ: וַיְ רְ תַ יָא לְ וְ שַׁ  א דְּ תָ לְּ הּ מִ לָ
ר בָ ת( דָּ וֹ שׁ קְ הַ א )לְ רָ מָ גְ יָא דִּ גְ סֻ א דְּ חָ רְ וְאוֹ

י פִּ יָהּ מִ רְ ל בֻּ הּ עַ ידָ מִ עֲ ח וּמַ רַ טָ ד דְּ ינוֹ עֵ אֵ שֶׁ

שׁ רֵ פָ ת לְ לֹקֶ חֲ וּ מַ בּ לֹּא יִרְ  שֶׁ  י ע"כ: בִּ רַ
ר פֶ סֵ יחַ בְּ שִׁ  ץ מָ קֵ ים: תוּמִ סְּ ת הַ אוֹ רָ קְ מִ

' גוֹ ים וְ לֹהִ  אֱ רַת הָ וֹ ר תּ פֶ סֵ אוּ בְּ רְ וַיִּקְ יֵּאל: נִ דָּ
י רִ בְ ן עִ וֹ שׁ א לָ רָ קְ זֶה מִ יב: תִ א כְּ רָ זְ ר עֶ פֶ סֵ בְּ

י קֵ סְ פִּ ין: קִ סָ פְ ךְ נִ יאַ ים הֵ סוּקִ פְּ הַ : שׁ מָּ  ל חֻ שֶׁ

א לֵ מָ לְ אִ ים: מִ עָ ין טְ יִ וְ רַ ת קָ ינוֹ גִ נְּ ים הַ מִ עָ טְּ הַ
ל כָ ינוּ בְּ צִ לֹּא מָ  שֶׁ  ' א וְכוּ רָ אי קְ הַ א דְּ וּמָ גּ רְ תַּ

וֹ דּ גִ ת מְ עַ קַ בְ ן בִּ וֹ מּ רִ דְ דַ הֲ ד לַ פֵּ  סְ א הֶ רָ קְ מִּ הַ
ן וֹ מּ רִ דְ דַ ת הֲ ידוֹ פִּ סְּ נֵי הַ שְׁ  מוֹ לִ גְּ רְ ן תִּ נָתָ יוֹ וְ

יָּהוּ שִׁ יֹא ים א כ"ב:כ'( וְ כִ לָ ד )מְ עָ לְ ת גִּ מוֹ רָ בְּ

ים )ב כִ לָ ר מְ פֶ סֵ שׁ בְּ רֵ פָ מְ דִ וֹ כְּ דּ גִ ת מְ עַ קַ בְ בִּ
אֵל רָ שְׂ יִ אוּ לְ נַבְּ תְ נִּ שֶׁ י  יאֵ בִ הוּ נְ ינְ אִ דְּ כג(:

ח לַּ תַּ שְׁ  הוּא לֹא נִ ם וְ קוֹ ל מָ שֶׁ יחוּתוֹ  לִ שְׁ  בִּ
א מָ עְ אי טַ מַ ה: בוּאָ וּם נְ שׁ אֵל בְּ רָ שְׂ יִ לְ

ה דֹלָ ה גְ דָ רָ ל חֲ בָ א אֲ רָ קְ יב בִּ תִ כְ יתוּ דִּ עִ בְּ אִ

ר הוּ שַׂ יְ לַ זָּ  מַ א: בֵ חָ הֵ חוּ בְּ רְ בְ ם וַיִּ יהֶ לֵ לָה עֲ נָפְ
אֵל רָ שְׂ יִ וְ ג: לֵּ דַ שֹׁף יְ  נְ לִ לָה: עְ מַ ם לְ דָ ל אָ ל כָּ שֶׁ

ת עַ שְׁ  וּר בִּ בּ י צִ ידֵ מִ ל תְּ ין עַ דִ מְ ן עוֹ דָ מָ עֲ מַ בְּ
ף כו.( ית )דַּ נִ עֲ ת תַּ כֶ סֶּ  מַ נַן בְּ תְ דִ ן כְּ בָּ רְ קָּ הַ

ר מֵ וֹ ךְ שׁ יאַ דוֹ הֵ עֲ מוֹ י בְּ יב לִ רִ קְ הַ רוּ לְ מְ שְׁ  תִּ

ים יאִ בִ נוּ נְ קְּ יו תִּ בָּ ל גַּ ד עַ מֵ ינוֹ עוֹ ם אֵ אִ
ר מָ שְׁ  ל מִ ל כָּ ת עַ רוֹ מָ שְׁ  ים כ"ד מִ נִ וֹ אשׁ רִ הָ

י כִ יד הָ בִ י עֲ יכִ הֵ וְ ד כו': מָ עֲ יָה מַ ר הָ מָ שְׁ  וּמִ
: חוּ תָּ שְׁ  נָיו וַיִּ פָּ ל  פֹּל עַ  יב וַיִּ תִ כְ וָה לוֹ דִּ חֲ תַּ שְׁ  הִ שֶׁ

ה תָּ יבוּ עַ שִׁ  הֵ שֶׁ ה  וּבָ שׁ תְ ם כו' בִּ תֶּ לְ טַּ שׁ בִּ מֶ אֶ

ךְ אָ לְ מַּ  י הַ רֵ בְ ת דִּ לַּ חִ ין תְּ דִ מֵ נוּ לְ י אָ אתִ בָּ
ר מַ לוֹ שׁ כְּ מֶ ים אֶ רִ בָ נֵי דְּ שְׁ  ן בִּ ימָ שִׁ  אֱ הֶ

יד מִ יב תָּ רִ קְ הַ ם לְ כֶ יָה לָ ם הָ יּוֹ יב הַ רִ עֱ הֶ שֶׁ  כְּ
ב רַ אֲ מַ ם בְּ יתֶ הִ תַּ שְׁ  נִ תוֹ וְ ם אוֹ תֶּ לְ טַּ ב וּבִ רֶ עֶ הָ

לָה יְ לַּ ה בַּ מָ חָ לְ ן מִ מַ ין זְ אֵ שֶׁ נָּם  יר חִ עִ הָ
ם כֶ יָה לָ לָה הָ יְ הוּא לַ שֶׁ ו  שָׁ  כְ עַ וְ ךְ[: שַׁ  חְ תֶּ שֶּׁ  ]מִ

ים מִ חָ לְ ם נִ כֶ ינְ י אֵ רֵ הֲ שֶׁ ה  רָ וֹ תּ סֹק בַּ לַעֲ

ן לֶ ד וַיָּ יָּ מִ ו: שָׁ  כְ ל עַ שֶׁ ל  י עַ אתִ ה בָּ תָּ עַ לָה: יְ לַּ בַּ
ק לָא מֶ עֵ ךְ הָ תוֹ הוּא בְּ יְלָה הַ לַּ עַ בַּ שֻׁ  הוֹ יְ

ל צָּר עַ שֶׁ לָה  יְ לַּ לָּא בַּ יב אֶ תִ לָה כְּ יְ לַּ תוֹ הַ אוֹ בְּ
יו רָ בָ דְּ עַ מִ שֻׁ  הוֹ ר יְ זַ יָּד חָ ר מִ מַ אָ י קָ כִ הָ י וְ עַ הָ

ה: רָ וֹ תּ ק בַּ סַ ר עָ צוֹ מָּ  ר בַּ חֵ לָה אַ יְ א לַ בָּ שֶׁ  וּכְ

ר חַ לֹא אַ ין וַהֲ לִ טְּ בַ אי מְ מַּ  ה אַ שֶׁ  קָ לָּה. וְ גִ א מְ רָ קְ מֹעַ מִ שְׁ  ן לִ תָ דָ בוֹ עֲ ים מֵ נִ הֲ כֹּ ין  לִ טְּ בַ מְ

יֵשׁ ה וְ דָ בוֹ הוּת לַעֲ שְׁ ה  בֵּ רְ ה יֵשׁ הַ יאָ רִ קְּ הַ

ן מַ וֵי זְ ם הָ יּוֹ יר הַ אִ הֵ שֶּׁ  מִ יוָן דְּ כֵ ר דְּ מַ לוֹ
ה יאָ רִ קְּ יל הַ בִ שְׁ  הּ בִּ תָ ין אוֹ יחִ נִּ ם מַ הֵ ה וְ דָ בוֹ עֲ

שׂוּ יַעֲ וּל וא"ת וְ טּ הּ בִּ י לֵ רֵ י קָ כִ וּם הָ שּׁ  מִ
לָּה גִ מְּ אוּ הַ רְ קְ ךְ יִ ר כָּ חַ אַ יָּד וְ ן מִ תָ דָ בוֹ עֲ

וּם שּׁ  וּר מִ בּ צִּ ם הַ ת עִ רוֹ קְ ב לִ טוֹ ם וי"ל דְּ דָּ בַ לְ
ד שֵׁ א  מָּ  שֶׁ ינַן  שִׁ  יְ חָ א: סָּ  י נִ סוּמֵ רְ י פִּ פֵ וֵי טְ הָ דְּ

א יכָ יר ]הֵ א חוּץ לָעִ קָ וְ דַ "א דְּ יבָ שׁ רִ רֵ פֵּ הוּא. 

ן כֵ ה וְ לָ יְ לַּ ה וּבַ דֶ שָׂ ן בְּ גוֹ ין[ כְּ יקִ זִּ  י מַ יחִ כִ שְׁ  דִּ
ק חוֹ ה רָ דֶ שָּׂ יחוֹ בַּ רִ ל יְ עַ צַר עַ שֻׁ  הוֹ יָה יְ הָ

ם דָ נֵי אָ בְּ שֶׁ ם  קוֹ מָ ל בְּ בָ אֵל אֲ רָ שְׂ נֵה יִ חֲ מַּ  מִ
נוּ ר לָ מַ אָ שֶׁ ם  דָ חוּשׁ דאל"כ אָ ין לָ ין אֵ יִ וְ צָּ מִ

י יכִ י הֵ תִּ שְׁ  אִ בוּ גֵּט לְ תְ יר[ כִּ עִ לָה בָּ יְ לַּ ]בַּ

ב[ וֹ תּ כְ ד הוּא ]וְלָא נִ שֵׁ א  מָּ  שֶׁ ינַן נֵחוּשׁ  בִ תְ כָּ
ן חַ כְּ שְׁ  ה וְלָא אַ בוּאָ בָ ה דְּ בוּאָ יהּ בָּ זֵי לֵ נֶחְ ד דְּ עַ

ךְ לַ שְׁ  הֻ שֶׁ י  י מִ בֵּ לָּא גַּ א אֶ רָ מָ יהּ גְּ יךְ לֵ רִ פָ דְּ
ם(: שָׁ ף סו. וְ ין דַּ טִּ ל )גִּ בֵּ קַ תְ ק הִ רֶ פֶּ ר  וֹ בּ בַּ

ה שֶׁ  ם. קָ יִ בָּ רְ עַ ין הָ ל בֵּ שֶׁ יד  מִ ם תָּ תֶּ לְ טַּ שׁ בִּ מֶ אֶ

לוּ טְּ ה בִּ רָ וֹ מוּד תּ לְ א תַּ מָ לָ שְׁ  לוּהוּ בִּ טְּ אי בִּ מַּ  אַ
ל בָ אֵל אֲ רָ שְׂ ל יִ יר כָּ עִ ל הָ ים עַ רִ יוּ צָ הָ שֶׁ י  פִ לְ

יד מִ תָּ ים הַ יבִ רִ קְ יוּ מַ אי לֹא הָ מַּ  ים אַ נִ הֲ כֹּ  הַ
ר מַ אָ דְ מוֹ כִּ קוֹ מְ יָה בִּ ן לֹא הָ רוֹ אָ הָ שֶׁ י  פִ י"ל לְ וְ

ים נִ הֲ כֹּ  הַ ף סג:( וְ ין דַּ ירוּבִ ר )עֵ דָּ ק הַ רֶ פֶּ

נָא שָּׁ  ע לִ מַ שְׁ  י מַ יכִ הֵ ן וא"ת וְ רוֹ אָ ת הָ ין אֶ אִ שְׂ נוֹ
יֵשׁ ה וְ רָ וֹ מוּד תּ לְ יד וְתַ מִ תָּ לוּ הַ טְ בָ א דְּ רָ קְ דִּ

י כִ ה הָ תָּ נוּ אַ לָ ר הֲ מַ אָ קָ דְּ ר דה"פ מִ מַ לוֹ
יב תִ כְ אתָ דִּ ה בָּ רָ וֹ מוּד תּ לְ יל תַּ בִ שְׁ  ר בִּ מַ אָ קָ

יל בִ שְׁ  ינוּ אוֹ בִּ רֵ צָ ם לְ נוּ אִ וָּה לָ ה צִ רָ וֹ תּ

ה תָּ עַ ינוּ: רֵ צָּ ינוּ מִ לֵ ים עָ נִּ גִ מְּ שֶׁ ת  נוֹ בָּ רְ קָּ הַ
י אתִ ה בָּ רָ וֹ מוּד תּ לְ ל תַּ י' ריב"ן עַ י. פִּ אתִ בָּ

ה ירָ שִּׁ  ת[ הַ ם ]אֶ כֶ בוּ לָ תְ ה כִּ תָּ הּ וְעַ יב בֵּ תִ כְ דִּ
עַ שֻׁ  הוֹ ן יְ וַיָּלֶ ים ל"א:י"ט(: רִ בָ זֹּאת )דְּ  הַ

אי הַ יב בְּ תִ ק. לָא כְּ מֶ עֵ ךְ הָ תוֹ הוּא בְּ לָה הַ יְ לַּ בַּ

ן יב וַיָּלֶ תִ יחוֹ כְּ רִ ל יְ צָּר עַ שֶׁ  לָּא כְּ ן אֶ א כֵּ רָ קְ
י עַ ל הָ צָּר עַ שֶׁ  ם וּכְ עָ ךְ הָ תוֹ הוּא בְּ לָה הַ יְ לַּ בַּ

ךְ רֶ דֶ ק וְ מֶ עֵ ךְ הָ תוֹ הוּא בְּ לָה הַ יְ לַּ ךְ בַּ יב וַיֵּלֶ תִ כְּ
ד ם יַחַ בָ רְ עָ ים וּלְ סוּקִ פְּ צֵּר הַ קַ "ס הוּא לְ שַּׁ  הַ

ף לג.(: ין דַּ כִ רָ ם לוֹ )עֲ קָ ף וְ סֶ כֶּ ן הַ נָתַ מוֹ וְ כְּ

ה יבָ ע תֵּ צַ מְ אֶ י בְּ י הֵ עִ ווֹ יָדְ א הֲ לָ ווֹ, וְ ה הֲ וָ הְ ין, מִ ין! אִ דִ יוּ עוֹמְ נֵס הָ בְּ

ה יבָ ע תֵּ צַ מְ אֶ ין בְּ תוּחִ ינוּ פְּ קִּ תַ ים וְ תוֹ צוֹפִ אֲ ה, וַ יבָ סוֹף תֵּ י בְּ הֵ וְ

יד תִ יא עָ בִ ין נָ אֵ וֹת״, שֶׁ צְ מִּ ה הַ לֶּ ה. )א(סוֹף סוֹף ״אֵ יבָ סוֹף תֵּ ין בְּ תוּמִ וּסְ

י בִּ ר רַ אָמַ דוּם. )ב(וְ סְּ יִ רוּ וְ זְ חָ חוּם וְ כָ א שְׁ לָּ ה! אֶ תָּ עַ ר מֵ בָ שׁ דָּ דֵּ חַ לְ

לוֹס קְ ה — אוּנְ ל תּוֹרָ גּוּם שֶׁ רְ א: תַּ ר אַבָּ יָּיא בַּ י חִ בִּ א רַ ימָ יתֵּ אִ יָה וְ מְ רְ יִ

ים — יאִ בִ ל נְ גּוּם שֶׁ רְ . תַּ עַ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ ר וְ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ י רַ פִּ רוֹ מִ מָ ר אֲ גֵּ הַ

ץ רֶ ה אֶ עָ זְ עְ דַּ זְ נִ י, וְ אָכִ לְ יָה וּמַ רְ כַ י זְ גַּ י חַ פִּ רוֹ מִ מָ ל אֲ יאֵ ן עוּזִּ ן בֶּ תָ יוֹנָ

ת קוֹל ה בַּ תָ ה. יָצְ סָ רְ אוֹת פַּ ע מֵ בַּ ל אַרְ ה עַ סָ רְ אוֹת פַּ ע מֵ בַּ ל אַרְ אֵ רָ שְׂ יִ

ן ן בֶּ תָ ד יוֹנָ מַ ם? )ג(עָ י אָדָ נֵ בְ יי לִ רַ תָ ה סְ ילָּ גִּ ה שֶׁ י הוּא זֶ ה: מִ רָ אָמְ וְ

לוּי ם, גָּ י אָדָ נֵ בְ יךָ לִ רֶ תָ י סְ יתִ לִּ גִּ י הוּא שֶׁ נִ ר: אֲ אָמַ יו וְ לָ גְ ל רַ ל עַ יאֵ עוּזִּ

א לָּ א, אֶ ית אַבָּ בוֹד בֵּ כְ לֹא לִ י, וְ יתִ שִׂ י עָ בוֹדִ כְ לֹּא לִ יךָ שֶׁ נֶ פָ יָדוּעַ לְ וְ

לּוֹת גַ שׁ לְ יקֵּ עוֹד בִּ ל. וְ אֵ רָ שְׂ יִ לוֹקֹת בְּ חֲ בּוּ מַ רְ לֹּא יִ י, שֶׁ יתִ שִׂ ךָ עָ בוֹדְ כְ לִ

א מָ עְ אי טַ ! מַ יֶּיךָּ ה לוֹ: דַּ רָ אָמְ ת קוֹל וְ ה בַּ תָ ים, יָצְ תוּבִ ל כְּ גּוּם שֶׁ רְ תַּ

ר גֵּ לוֹס הַ קְ ה, אוּנְ ל תּוֹרָ גּוּם שֶׁ רְ תַ . )ד(וְ יחַ שִׁ ץ מָ יהּ קֵ ית בֵּ אִ שּׁוּם דְּ — מִ

אי ב: מַ ר רַ ל אָמַ אֵ נַנְ ב חֲ ר רַ ין אָמַ ר אָבִ א בַּ יקָ ב אִ ר רַ א אָמַ הָ רוֹ? וְ מָ אֲ

ינוּ יָּבִ ל וַ כֶ שׂוֹם שֶׂ שׁ וְ פוֹרָ ים מְ לֹהִ אֱ ת הָ ר תּוֹרַ פֶ סֵ אוּ בְּ רְ קְ יִּ יב: ״וַ תִ כְ דִּ

שׁ״ פוֹרָ א; ״מְ רָ קְ ה מִ ים״ — זֶ לֹהִ אֱ ת הָ ר תּוֹרַ פֶ סֵ אוּ בְּ רְ קְ יִּ א״. ״וַ רָ קְ מִּ בַּ

א״ — רָ קְ מִּ ינוּ בַּ יָּבִ ין; ״וַ סוּקִ פְּ לּוּ הַ ל״ — אֵ כֶ שׂוֹם שֶׂ גּוּם; ״וְ רְ ה תַּ — זֶ

רוּ זְ חָ חוּם וְ כָ סוֹרֹת! — שְׁ מָּ לּוּ הַ הּ — אֵ י לַ רִ אָמְ ים, וְ מִ עָ י טְ קֵ יסְ לּוּ פִּ אֵ

י יאֵ בִ נְ אַדִּ ה וְ עָ זְ עְ דַּ זְ א אִ לָ א דְּ יתָ יְ אוֹרָ א דְּ נָ אי שְׁ דוּם. )ה(מַ סְּ יִ וְ

י ילֵּ א מִ יכָּ י — אִ יאֵ בִ נְ א, דִּ תָ לְּ א מִ שָׁ רְ יפָּ א — מִ יתָ יְ אוֹרָ ה? דְּ עָ זְ עְ דַּ זְ אִ

ל דַּ גְ הוּא יִ יּוֹם הַ יב: ״בַּ תִ כְ ן, דִּ מָ תְּ סַ מְ י דִּ ילֵּ א מִ יכָּ אִ ן וְ שָׁ רְ יפָּ מִ דְּ

ב ר רַ אָמַ ידּוֹן״, וְ גִ ת מְ עַ קְ בִ ימּוֹן בְּ רִ דְ דַ ד הֲ פַּ סְ מִ ם כְּ לִַ ירוּשָׁ ד בִּ פֵּ סְ מִּ הַ

ר: אָמַ אי קָ א מַ נָ עְ א יָדַ א — לָ רָ אי קְ הַ א דְּ גּוּמָ רְ א תַּ לֵ מָ לְ ף: אִ יוֹסֵ

י רִ מְ ר עָ אָב בַּ אַחְ א דְּ דָ פְּ סְ מִ ים כְּ לֶ ירוּשְׁ א בִּ דָ פְּ סְ י מִ גֵּ סְ הוּא יִ א הַ יוֹמָ בְּ

א דָ פְּ סְ מִ ד וּכְ עָ לְ מוֹת גִּ רָ ימּוֹן בְּ רִ בְ ן טַ ימּוֹן בֶּ רִ דְ דַ יהּ הֲ ל יָתֵ טַ קְ דִּ

ידּוֹ. גִ ת מְ עַ קְ בִ א בְּ ירָ גִ עֹה חֲ רְ יהּ פַּ ל יָתֵ טַ קְ ר אָמוֹן דִּ יָּה בַּ יֹאשִׁ דְּ

י לֹא מִּ יוּ עִ ר הָ שֶׁ ים אֲ שִׁ נָ אֲ הָ אָה וְ רְ מַּ ת הַ י אֶ דִּ בַ יֵּאל לְ נִ י דָ נִ י אֲ יתִ אִ רָ ״וְ

חוּ רְ בְ יִּ ם וַ יהֶ לֵ ה עֲ לָ פְ ה נָ דוֹלָ ה גְ דָ רָ ל חֲ בָ אָה אֲ רְ מַּ ת הַ אוּ אֶ רָ

יָּיא י חִ בִּ א רַ ימָ יתֵּ אִ יָה וְ מְ רְ י יִ בִּ ר רַ ים? אָמַ שִׁ נָ הוּ אֲ ינְ אן נִ א״. מַ בֵ חָ הֵ בְּ

יף דִ יהוּ עֲ אִ יהּ, וְ ינֵּ י מִ יפִ דִ הוּ עֲ ינְ י. אִ אָכִ לְ יָה וּמַ רְ כַ י זְ גַּ ה חַ א: זֶ ר אַבָּ בַּ

יא. בִ או נָ יהוּ לָ אִ י וְ יאֵ בִ הוּ נְ ינְ אִ יהּ — דְּ ינֵּ י מִ יפִ דִ הוּ עֲ ינְ יהוּ. אִ ינַּיְ מִ

א לָ ר דְּ אַחַ י מֵ כִ זוֹ. וְ א חֲ הוּ לָ ינְ אִ א וְ זָ יהוּ חֲ אִ יהוּ — דְּ ינַּיְ יף מִ דִ יהוּ עֲ אִ

יהוּ יְ לַ זָּ זוֹ, מַ א חֲ הוּ לָ ינְ אִ ב דְּ ל גַּ יתוּ? אַף עַ עִ יבְּ א אִ מָ עְ אי טַ זוֹ, מַ חֲ

ב ל גַּ ית, אַף עַ עִ יבְּ מִ אן דְּ אי מַ ינַּהּ: הַ ע מִ מַ א: שְׁ ינָ בִ ר רָ זוֹ. אָמַ חֲ

ע. מַ יאַת שְׁ רִ י קְ רֵ יקְ יהּ? לִ תֵּ נְ קַּ אי תַּ י. מַ זֵ יהּ חָ לֵ זָּ י, מַ זֵ א חָ יהוּ לָ אִ דְּ

י. ידֵ מִ רְ ע גַּ בַּ יהּ אַרְ תֵּ דּוּכְ שׁוֹף מִ ינְ ת — לִ נּוֹפֶ טִּ קוֹם הַ מְ ים בִּ אֵ י קָ אִ וְ

א תָּ שְׁ הַ ינַּאי״. וְ א מִ ינָ מִּ י שַׁ חֵ בָּ י טַ בֵ א דְּ יזָּ י: ״עִ כִ א הָ ימָ א — לֵ י לָ אִ וְ

ה חָ פָּ שְׁ ה, ״מִ שָׁ רָ דְ יר״ — לִ עִ יר וָ עִ ה וְ ינָ דִ ה וּמְ ינָ דִ תְּ ״מְ רַ אָמְ דְּ

יא בִ הָ א: לְ ינָ נִ ר חֲ י בַּ י יוֹסֵ בִּ ר רַ א? אָמַ תָ אי אֲ מַ ה״ לְ חָ פָּ שְׁ וּמִ

א רָ קְ מוֹעַ מִ שְׁ ין לִ אִ ן וּבָ תָ בוֹדָ ין עֲ לִ טְּ בַ מְּ יָּה, שֶׁ וִ ה וּלְ הוּנָּ חוֹת כְּ פְּ שְׁ מִ

ם יִּ וִ ן וּלְ תָ בוֹדָ עֲ ים בַּ נִ ב: כֹּהֲ ר רַ ה אָמַ הוּדָ ב יְ ר רַ אָמַ ה. א)ו(דְּ ילָּ גִ מְ

מוֹעַ שְׁ ין לִ אִ ן וּבָ תָ בוֹדָ ין עֲ לִ טְּ בַ ן מְ ן — כּוּלָּ דָ מָ עֲ מַ ל בְּ אֵ רָ שְׂ יִ נָן וְ דוּכָ בְּ

נָן, דוּכָ ם בְּ יִּ וִ ן, וּלְ תָ בוֹדָ עֲ ים בַּ נִ י: כֹּהֲ כִ י הָ מֵ יָא נָ נְ ה. תַּ ילָּ גִ א מְ רָ קְ מִ

א רָ קְ מוֹעַ מִ שְׁ ין לִ אִ ן וּבָ תָ בוֹדָ ין עֲ לִ טְּ בַ ן מְ ן — כּוּלָּ דָ מָ עֲ מַ ל בְּ אֵ רָ שְׂ יִ וְ

ין אִ ה וּבָ מוּד תּוֹרָ לְ ין תַּ לִ טְּ בַ מְּ י שֶׁ בִּ ית רַ ל בֵּ כוּ שֶׁ מְ אן סָ כָּ ה. מִ ילָּ גִ מְ

יא הִ ה שֶׁ בוֹדָ ה עֲ ה: וּמָ בוֹדָ עֲ ר מֵ חוֹמֶ ל וָ ה, קַ ילָּ גִ א מְ רָ קְ מוֹעַ מִ שְׁ לִ

ה מוּרָ ה חֲ בוֹדָ עֲ ן. )ז(וַ כֵּ ל שֶׁ ה לֹא כׇּ מוּד תּוֹרָ לְ ינַן, תַּ לִ טְּ בַ ה — מְ מוּרָ חֲ

יו ינָ א עֵ שָּׂ יִּ יחוֹ וַ ירִ עַ בִּ הוֹשֻׁ יוֹת יְ הְ י בִּ הִ יְ יב: ״וַ תִ כְ הָ ה? וְ מוּד תּוֹרָ לְ תַּ מִ

יד בֵ י עָ יכִ הֵ יו(״. וְ אַפָּ חוּ )לְ תָּ שְׁ יִּ גוֹ׳[ וַ דּוֹ ]וְ גְ נֶ ד לְ ישׁ עוֹמֵ ה אִ נֵּ הִ א וְ יַּרְ וַ

ירוֹ בֵ חֲ לוֹם לַ ן שָׁ תֵּ יִּ ם שֶׁ אָדָ י: אָסוּר לְ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ הָ י? וְ כִ הָ

י נִ י אֲ יהּ: ״כִּ ר לֵ אָמַ ם דְּ תָ י הָ אנֵ ד הוּא! שָׁ א שֵׁ מָּ ינַן שֶׁ ישִׁ יְ ה, חָ לָ יְ לַּ בַּ

ם יִ מַ ם שָׁ י שֵׁ קִ פְּ א מַ לָ י דְּ ירִ מִ י? גְּ רִ קְּ שַׁ א מְ מָ לְ דִ א ה׳״. וְ בָ ר צְ שַׂ

יו שָׁ כְ עַ ם, וְ יִ בַּ רְ עַ ין הָ ל בֵּ יד שֶׁ מִ ם תָּ תֶּ לְ טַּ שׁ בִּ מֶ ר לוֹ: אֶ ה. )ח(אָמַ לָ טָּ בַ לְ

ר לוֹ: ? אָמַ אתָ ן בָּ הֶ ה מֵ יזֶ ל אֵ ר לוֹ: עַ ה. אָמַ מוּד תּוֹרָ לְ ם תַּ תֶּ לְ טַּ בִּ

ק״, מֶ עֵ תוֹךְ הָ הוּא בְּ ה הַ לָ יְ לַּ עַ בַּ הוֹשֻׁ ן יְ יָּלֶ יָּד: ״וַ י״, מִ אתִ ה בָ תָּ ״עַ

נָן: י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ

ד מֵּ לַ מְ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ א, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרפז סעי׳ ב:

מסורת הש״ס

א יומא פ.

ב מנחות סד:; בבא קמא פב:

ג תענית כ.; בבא מציעא נט:;
אבות דרבי נתן

ד נדרים לז:; בראשית רבה

ה אוצר מדרשים תרגומים ג;
מועד קטן כח:

ו ערכין ד.

ז בראשית רבה

ח עירובין סג:

גליון הש״ס

גמ' שכחום וחזרו ויסדום. לקמן

יח ע"א סוכה מד ע"א:

שם אונקלוס הגר אמרו. עי'

ירושלמי דמסכתין פ"א הלכה ט:

שם כמספדא דאחאב. עי' ב"ק יז

ע"א תוד"ה והלא:

רש"י ד"ה ויקראו כו' בספר עזרא

כתיב. עי' סוכה יב ע"א ברש"י

ד"ה צאו ההר ומ"ש שם:

תוס' ד"ה מבטלין כו' והלא אחר

כו'. עי' פסקי תוס' ערכין אות כ:

תורה אור השלם

ת־ ה אֶ הֹוָ ה יְ וָּ ר צִ שֶׁ וֺת אֲ צְ מִּ ה הַ לֶּ אֵ

ר וגו׳ הַ ל בְּ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ל־בְּ ה אֶ מֹשֶׁ

]ויקרא כז, לד[

ים לֹהִ אֱ ת הָ תוֹרַ ר בְּ פֶ סֵּ אוּ בַ רְ קְ יִּ וַ

א  רָ קְ מִּ ינוּ בַּ בִ יָּ ל וַ כֶ שׂוֹם שֶׂ שׁ וְ רָ פֹ מְ

]נחמיה ח, ח[

ד פֵּ סְ מִּ ל הַ דַּ גְ הוּא יִ יּוֹם הַ בַּ

מּוֹן ד־רִ דַ ד הֲ פַּ סְ מִ לַ͏ִם כְּ  ירוּשָׁ בִּ

דּוֹן ]זכריה יב, יא[ גִ ת מְ עַ קְ בִ בְּ

ת־ י אֶ דִּ בַ אל לְ יֵּ נִ י דָ נִ י אֲ יתִ אִ רָ וְ

י מִּ יוּ עִ ר הָ שֶׁ ים אֲ שִׁ נָ אֲ הָ ה וְ אָ רְ מַּ הַ

וגו׳ ]דניאל י, ז[

ים שִׂ עֲ נַ ים וְ רִ כָּ זְ ה נִ לֶּ אֵ ים הָ מִ יָּ הַ וְ

ה חָ פָּ שְׁ ה וּמִ חָ פָּ שְׁ דוֹר מִ ל־דּוֹר וָ כׇ בְּ

ה וגו׳ ]אסתר ט, כח[ ינָ דִ מְ

א שָּׂ יִּ יחוֹ וַ ירִ עַ בִּ הוֹשֻׁ יוֹת יְ הְ י בִּ הִ יְ וַ

ד וגו׳ ישׁ עֹמֵ ה־אִ נֵּ הִ א וְ רְ יַּ יו וַ ינָ עֵ

]יהושע ה, יג[

עַ הוֹשֻׁ ל־יְ ה אֶ הֹוָ א יְ בָ ר־צְ ר שַׂ יֹּאמֶ וַ

קוֹם מָּ י הַ ךָ כִּ לֶ גְ ל רַ עַ ךָ מֵ לְ עַ ל־נַ שַׁ

וגו׳ ]יהושע ה, טו[

ב רָ אְ מַּ ל־הַ כוּ אֶ לְ יֵּ עַ וַ הוֹשֻׁ ם יְ חֵ לָ שְׁ יִּ וַ

י וגו׳ עַ ין הָ ל וּבֵ ית־אֵ ין בֵּ בוּ בֵּ שְׁ יֵּ וַ

]יהושע ח, ט[

ר שֶׁ ה אֲ נֶ חֲ מַּ ל־הַ ת־כׇּ ם אֶ עָ ימוּ הָ שִׂ יָּ וַ

יר עִ ם לָ יָּ בוֹ מִ קֵ ת־עֲ אֶ יר וְ עִ פוֹן לָ צְּ מִ

וגו׳ ]יהושע ח, יג[



מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה ג:
ן: ל לָבָ ת עַ חוֹ פָּ  טְ לֹא מִ וְ ת: מֵּ  ל הַ ד עַ פֵּ  סְ ת הֶ וֹ נּ עַ מְ ווּ: ל הָ אֵ רָ שְׂ ל יִ ם כָּ תָ הָ ים דְּ בִּ רַ א דְּ הָ

יזֶהוּ שׁ אֵ רֵ פָ ם מְ תָ ת וְהָ נוֹ נְ קוֹ ל לֹא מְ אֲבָ

ת חַ אַ ת כְּ נוֹ לָּן עוֹ כֻּ  שֶׁ נּוּי  ינָה עִ יזֶהוּ קִ נּוּי וְאֵ עִ

: יהָ חֲרֶ ת אַ נוֹ לָּן עוֹ כֻ רֶת וְ מֶ ת אוֹ חַ ינָה. אַ קִ

ה דָ עֲבוֹ ל מֵ וּדוֹ קַ מּ לִּ וּל מִ טּ יד בִּ יָחִ ת"ת דְּ

שׁ רֵ דָ ינָא דְּ נִ ר חֲ י בַּ סֵ י יוֹ בִּ רַ דְּ מִ ים: וּפוּרִ

יר י נָזִ בֵּ ה ת"ל גַּ תוֹ מַ אֲחוֹ לַ וְ ה כו': חָ פָּ  שְׁ  מִ

ר ו':ז'( בָּ דְ מִּ ת לֹא יָבֹא )בַּ שׁ מֵ ל נֶפֶ יב עַ תִ כְּ

א רָ הּ קְ רֵ תְ יב בָּ תִ ר כְּ דַ ע הֲ מָ שְׁ  מַּ  ל בַּ כֹּ  י הַ הֲרֵ

חֹתוֹ כו' יו וּלְאַ חִ וֹ לְאָ מּ יו וּלְאִ בִ א לְאָ ירָ יַתִּ

ל א אֲבָ מָּ  טַּ יו לֹא יִ בִ י לְאָ רֵ פְ סִ ישׁ לָהּ בְּ רֵ דְּ

ה ת"ל וֹ מַ מּ וָה לְאִ צְ ת מִ מֵ א הוּא לְ מֵּ  טַּ מִ

שׁ ב' דוֹ קָּ שֶׁ נָזִיר אע"פ  ן וְ כֹּהֵ יָה  ם הָ אִ שֶׁ

א הוּא מֵּ  טַּ ל מִ א אֲבָ מָּ  טַּ וֹ לֹא יִ מּ ת לְאִ וֹ שּׁ  דֻ קְ

ל דוֹ ן גָּ כֹּהֵ יָה  ם הָ אִ שֶׁ יו  חִ וָה לְאָ צְ ת מִ מֵ לְ

א הוּא מֵּ  טַּ ל מִ א אֲבָ מָּ  טַּ יו לֹא יִ חִ יר לְאָ נָזִ וְ

י עוּטֵ מְ הוּ לִ לְּ וּ ךָ כּ חֲ רְ ל כָּ עַ וָה דְּ צְ ת מִ מֵ לְ

יָן לוֹ נְ ינוֹ עִ ם אֵ ךְ אִ כָּ לְ תוּ הִ וָה אָ צְ ת מִ מֵ

וּ' ה ת"ל כּ תוֹ מַ חוֹ רוֹ וְלַאֲ חֲבֵ יָן לַ נְ נֵהוּ עִ תְּ

יַן נְ עִ יָן לְ נְ נֵהוּ עִ וּ תְּ לּ יָן לְאֵ נְ ינוֹ עִ ם אֵ וְאִ

וָה: צְ ת מִ נֵי מֵ פְּ ילָה מִ ה וּמִ דָ וּל עֲבוֹ טּ בִּ

תָּ לֹא רְ מַ אָ ת: חוֹ ח אוֹ אָ ת אָ ת לוֹ מֵ מֵּ  שֶׁ

ירוּתוֹ זִ ל נְ טֵּ  בַ יר מְ ין נָזִ אֵ שֶׁ ם  שֵׁ  א כְּ מָּ  טַּ יִ

ל טֵ בָּ ךְ הוּא זֶה לֹא יִ יו כָּ בָ רוֹ קְ א לִ מֵ טָּ לִ

ל וּכַ יב לֹא תּ תִ כְ ה דִּ שֶׂ עֲ ת לֹא תַ אֶ : חוֹ סְ פִּ מִ

יב תִ ים כ"ב:ג'( וּכְ רִ בָ ם )דְּ לֵּ עַ תְ הִ לְ

ן גוֹ ם כְּ לֵּ עַ תְ ה מִ תָּ אַ שֶׁ ים  מִ עָ תָּ פְּ מְ לַּ עַ תְ וְהִ

ם נָמוּךְ: קוֹ ל מָ נַחַ בְּ : דוֹ בוֹ י כְּ פִ ינוֹ לְ ן וְאֵ זָקֵ

לָּה חִ ב תְּ שֵּׁ יַ תְ נִּ שֶׁ ף  קַּ ף הֻ וֹ סּ ב וּלְבַ שַׁ  יָּ שֶׁ

ר פָ כְ ן כִּ וֹ דּ ה נִ מָ ף חוֹ ף הֻקַּ וֹ סּ ים וּלְבַ תִּ בָ בְּ

יר ב עִ שַׁ  ית מוֹ בֵּ ה: מָ י חוֹ רֵ י עָ תֵּ יַן בָּ נְ עִ לְ

ה רָ שָׂ עֲ ה: מָ יר חוֹ ל עִ שֶׁ ב  שָׁ  ית מוֹ ה בֵּ מָ חוֹ

ין יִ וְ צָּ יְּהוּ מִ שֶׁ ן  תָּ  לַאכְ מְּ ין מִ לִ טֵ בְּ שֶׁ ין  נִ לָ טְ בַּ

ית בִ רְ עַ ית וְ חֲרִ שַׁ ת  נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ יד בְּ מִ תָּ

יוָן ף ו:( כֵּ ת )דַּ כוֹ רָ ת בְּ כֶ סֶּ  מַ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ כִּ

ם שָׁ צָא  ת וְלֹא מָ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ א הקב"ה בְּ בָּ שֶׁ

נֵי' )ד' תְ מָ ין בְּ קִ רְ פִ נֵינָא בְּ תְּ כוּ': ה וְ רָ שָׂ עֲ

ינוֹ ךְ אֵ רַ ל כְּ כָ הּ דְּ א לֵ יכָ רִ טְ צְ ךְ אִ רַ כְּ ה.(:

ד ל צַ כָּ ם מִ שָׁ ים  נָסִ כְ נִּ שֶׁ ין  וָקִ שְׁ ם  קוֹ לָּא מְ אֶ

י עִ לְ קַּ מִ דְּ לָה: דוֹ יר גְּ עִ ר מֵ תֵ ל הוּא יוֹ דוֹ גָ וְ

ה בֵּ רְ יֵשׁ הַ ה וְ בֵּ רְ ים הַ שִׁ נָ א אֲ לְמָ עָ יהּ מֵ לֵ

ה לָאכָ ין מְ שִׂ ין עוֹ אֵ שֶׁ ין ממלאכ'  לִ טֵ ן בְּ הֶ מֵ

ין וּעִ בּ ינַן קִ עֵ י בָּ כֵ וּ הָ לּ פִ ן אֲ מָ קוֹ מְ לָּא בִּ אֶ

זַר חָ שֶׁ ין  ב אִ שַׁ  יָ ין: חִ כְּ תַּ שְׁ  לָא מִ ין דְּ נִ מְ זִ דְּ

ף: וְהֻקַּ

ן מָ קוֹ מְ לֹּא בִּ  שֶׁ ין  יִ וְ רָ שֶׁ ן  רוֹ ינָה וְאָ כִ שְּׁ  שֶׁ ן  מַ ל זְ ה. כָּ כָ לָ ל הֲ שֶׁ הּ  קָ מְ עָ ן בְּ ךְ וְלָ לַ הָ שֶׁ ד  מֵּ  לַ מְ

יהּ ס לֵ רֵ ה לֹא גָּ טָּ מִּ ישׁ הַ מִ שְׁ  תַ ים בְּ סוּרִ אֲ

ין ירוּבִ ר )עֵ דַ ק הֲ רֶ פֶ אן וּבְ יָּךְ כָּ שַׁ ה  מַ א דְּ כָ הָ

ל עַ עַ שֻׁ  נַשׁ יְהוֹ נֶּעֱ שֶׁ ר  מַ אָ קָ יהּ דְּ ס לֵ רֵ סג:( גָּ

ה מַ יָּה י"ל דְּ בִ יָּה וּרְ רִ פְּ ל מִ אֵ רָ שְׂ ל יִ טֵּ  בִּ שֶׁ

ל טֵּ  בִּ שֶׁ ל  יָה עַ ר הָ כָ ן זָ יָה לוֹ בֵּ לֹּא הָ  שֶׁ נַשׁ  נֶּעֱ שֶׁ

ל ה אֲבָ דָּ ד מִ נֶגֶ ה כְּ דָּ ישׁ מִ מִ שְׁ  תַּ ל מִ אֵ רָ שְׂ יִ

ת. נּוֹ עַ מְ ה: רָ וֹ וּל תּ טּ ל בִּ א לוֹ עַ ר עֹנֶשׁ בָּ אָ שְׁ

רֶת מֶ ת אוֹ חַ ת אַ נוֹ נְ קוֹ ת מְ חַ אַ ת כְּ נוֹ לָּן עוֹ כֻּ

ל ל יַד אוֹ עַ ת יָד עַ חוֹ פָּ  טְ ת מִ נוֹ ר עוֹ אָ שְּׁ  וְהַ

יד מִ לְ נֵי תַּ פְ ד בִּ עֵ ין מוֹ אֵ ים: נִ פָּ ל  ךְ אוֹ עַ יֶרֶ

ן כֵּ שֶׁ ל  כָּ י: מֵ נָיו דָּ פָ בְ ה כִּ מוּעָ שְׁ ם  יוֹ ם. וְ כָ חָ

ם אע"ג ידָ פִּ סְ הַ ר לְ תָּ מֻּ  שֶׁ ים.  ה וּפוּרִ נֻכָּ חֲ

מוּר א ת"ת חָ מָ לְ לָּה אַ גִ א מְ רָ קְ מִּ ל מִ טֵּ  בַ מְ דִּ

יף. לָאו דִ וָה עָ צְ ת מִ מֵ לָּה: גִ א מְ רָ קְ מִּ מִ

ים תִ ל מֵ כָ ין לְ דִּ וָה וְהוּא הַ צְ ת מִ א מֵ וְקָ דַּ

ם יאָ צִ הוֹ ה לְ רָ וֹ מוּד תּ לְ ים תַּ לִ טְּ בַ ם מְ לָ עוֹ בָּ שֶׁ

ת תוֹ מֵ חוֹ י וְלַאֲ בֵּ מוּךְ גַּ סָ ט בְּ נְקַ י דִּ ידֵ יְּ לָּא אַ אֶ

וָה: צְ ת מִ ה וּמֵ רָ וֹ מוּד תּ לְ ט תַּ וָה ה"נ נְקַ צְ מִ

נָן חָ לְ ר"ר אֶ ה הָ שָׁ  קְ יף. הִ דִ וָה עָ צְ ת מִ מֵ

ה ת"ת ק לֵהּ מק"ו וּמַ וֹ פּ א תִּ רָ י קְ ה לִ מָּ  לָ

ת מֵּ  ד הַ בוֹ וּם כְּ שּׁ  ין מִ לִ טְּ בַ א מְ ירָ מִ חֲ דַּ

וּ ילּ פִ א אֲ הָ ן דְּ כֵּ שֶׁ ל  ילָא לֹא כָ קִ ה דְּ דָ עֲבוֹ

ד בוֹ וּם כְּ שּׁ  ין מִ לִ טְּ בַ ים מְ בִּ רַ ה דְּ רָ וֹ מוּד תּ לְ תַּ

ם( שָׁ ף יז וְ ת )דַּ וֹ בּ תֻ כְ "ב דִּ ר פּ מַ אָ דְ ת כִּ מֵּ  הַ

יךְ צָרִ נֵי דְּ תְ נֵי וּמַ י וּתְ רֵ קָ ן דְּ אֵ מָ וי"ל דה"מ לְ

נֵי לֹא י וְתָ רֵ לָא קָ אן דְּ מַ ל לְ אי אֲבָ י הַ לֵּ כֻּ

לָא וָה דְּ צְ ת מִ מֵ י בְּ יְרֵ א מַ כָ אי וְהָ י הַ לֵּ כֻּ יךְ  צָרִ

א רָ יךְ קְ י צָרִ כֵ וּם הָ שּׁ  נֵי וּמִ י וְתָ רֵ קָ

ן וֹ דּ ף נִ ף הֻקַּ וֹ סּ ב וּלְבַ שַׁ יָּ שֶׁ ךְ  רַ כְּ : תוֹ חוֹ וְלַאֲ דִּ

י רֵ י עָ תֵּ יַן בָּ נְ עִ לְ ס דִּ רֵ טְ וּנְ קּ שׁ הַ רֵ פֵּ ר.  פָ כְ כִּ

א רָ י קְ יְּתִ אַ דְּ ע מִ מַ שְׁ  י וה"נ מַ יְרֵ ה אַ מָ חוֹ

ף ין )דַּ כִ עֲרָ ן בַּ ם כֵּ אִ ה דְּ שֶׁ  כֹּר וְקָ  מְ י יִ כִ דְּ

נֵי תָ א דְּ י הָ בֵּ נֵי גַּ תְ מִ "ס לְ שַּׁ  הַ לב.( הו"ל לְ

ה שֶׁ  ד קָ עוֹ ה וְ מָ י חוֹ רֵ י עָ תֵּ בָ ינֵי דְּ ר דִּ אָ שְׁ

יָּךְ שַׁ  ים דְּ צֵרִ חֲ י הַ רֵ עָ ן כְּ וֹ דּ ן הל"ל נִ ם כֵּ אִ דְּ

ל כָּ י מִ יְרֵ לָּה מַ גִ יַן מְ נְ עִ לְ יְהוּ לכ"נ דִּ בַּ גַּ

ינַן עִ מוֹ שְׁ  כֹּר לְאַ  מְ י יִ כִ א דְּ רָ י קְ יְתֵ ם מַ קוֹ מָ

נֵּי הַ מְ לָּה בכה"ג דִּ גִ י מְ בֵּ ינַן גַּ נִ תְ מַ ה דְּ מָ חוֹ דְּ

ב שַׁ ף יָ וֹ סּ ף וּלְבַ נוּ הֻקַּ יְ הַ ה דְּ מָ י חוֹ רֵ י עָ בֵּ גַּ

ע מַ שְׁ  מַ ה דְּ מָ יר חוֹ ב עִ שַׁ  ית מוֹ יב בֵּ תִ כְ דִ כְּ

ן מָּ  קַ ר לְ תֹּאמַ ם  ה וְאִ מָ חוֹ ךְ הַ תוֹ ב בְּ שֵּׁ יַ תְ נִּ שֶׁ

ה ימָ יָא שִׂ רְ בֶ טְ ינַן דִּ רִ מְ ף ה:( אָ לָּה דַּ גִ )מְ

ה מָ י חוֹ רֵ ין עָ ין לָהּ דִּ אֵ הּ אע"ג דְּ תָ מָ חוֹ

ין פִ קָּ ם מֻ הֵ לָּה בט"ו דְּ גִ מְּ ת הַ ין אֶ רִ מ"מ קוֹ

נוּ יָה לָ ים וה"נ הָ יְבִ אוֹ יָא מֵ נְ גַּ מִ יוָן דְּ ה כֵּ מָ חוֹ

יָא סְּ כַ מְ יוָן דִּ ף כֵּ ף הֻקַּ וֹ סּ ב וּלְבַ שַׁ יָּ שֶׁ  ר כְּ מַ לוֹ

זֵינַן חָ יוָן דְּ כֵ יָא דְּ רְ בֶ אנֵי טְ שָׁ  י"ל דְּ יָא וְ נְּ גַּ וּמִ

לָּה גִ י מְ בֵּ גַ ה לְ מָ ף חוֹ קֵּ הֶ נֵּי כְּ הַ ף יָם מְ קֵּ הֶ דְּ

לָּה בט"ו גִ מְּ אוּ הַ רְ יִּקְ שֶׁ ין הוּא  ן דִּ ם כֵּ גַּ

ר מַ אָ קָ ם( דְּ שָׁ ין ) קִ רְ פִ ן בְּ מָּ  קַ לָּהּ וא"ת לְ שֶׁ ה  מָ יב חוֹ שִׁ  חֲ ם דַּ קוֹ וּם מָ שׁ ינוּ בְּ צִ ף לֹא מָ ף הֻקַּ וֹ סּ ב וּלְבַ שַׁ ל יָ ה אֲבָ מָ י חוֹ רֵ י עָ תֵּ בָ נֵּי בְּ הַ מְ ף דִּ קֵּ ר הֶ אָ שְׁ  וֵי כִּ הּ וְהָ וּבָ שּׁ  יִ ם לְ לָּהּ קֹדֶ שֶׁ ף  קֵּ י הֶ הֲרֵ שֶׁ

י הֲרֵ שֶׁ ף  ף הֻקַּ וֹ סּ ב וּלְבַ שַׁ ק לֵהּ דה"ל יָ וֹ פּ א תִּ רָ י קְ ה לִ מָּ  יר וְלָ עִ יב לָ בִ ה סָ מָ מוֹ חוֹ וֵי כְּ וּל וְהָ גּ עִ ד בְּ ים יַחַ קִ בָּ דֻ ים מְ תִּ בָּ הַ שֶׁ ן  גוֹ לָּהּ כְּ שֶׁ ת  מוֹ ת חוֹ רוֹ גְּ אִ שֶׁ י'  ר פִּ ר אֲגַ וֹ שׁ ט לְ רָ ה פְּ מָ ר לוֹ חוֹ שֶׁ  אֲ

ף קֵּ יב הֶ שִׁ  י לָא חֲ כֵ וּ הָ לּ פִ ים אֲ תִּ בָּ ל הַ רוּ כָּ מְ גְ נִּ שֶׁ ד  ם עַ שָׁ ם  דָ ר אָ לֹּא דָּ  שֶׁ ן  ים לָ קִ א דְּ יכָ וּ הֵ ילּ פִ אֲ ינַן דַּ מוּעִ שְׁ  א לְאַ א אֲתָ רָ קְ ר דִּ מַ יֵשׁ לוֹ ים וְ תִּ בָּ ל הַ רוּ כָּ מְ גְ נִּ שֶׁ ד  יר עַ עִ ת הָ מַ ה חוֹ רָ מְ גְ לֹא נִ

ר. וצ"ל פָ כְ ן כִּ וֹ דּ ים נִ נִ לָ טְ וֹ י' בַּ ין בּ אֵ שֶׁ ךְ  רֶ כֶּ ווּ בי"ד: הָ ת דְּ לוֹ דוֹ ת גְּ יָרוֹ עֲ ע מֵ רַ אי גָּ מַּ  ין אַ נִ לָ טְ ה בַּ רָ שָׂ ם עֲ שָׁ י יֵשׁ  אִ ים דְּ נִ לָ טְ א י' בַּ יכָּ לֵ י דְּ יְרֵ ר מַ פָ כְ ן כִּ וֹ דּ ר נִ מַ אָ קָ א דְ הָ ר דְּ מַ יךְ לוֹ וְצָרִ

יא יזוֹ הִ נֵינָא אֵ אי קמ"ל תְּ מוּךְ מַ סָ יךְ בְּ רִ פָ ע דְּ מַ שְׁ  ין בט"ו וה"נ מַ רִ ים קוֹ נִ לָ טְ וֹ י' בַּ ין בּ וּ אֵ ילּ פִ ן נוּן אֲ עַ בִּ שֻׁ  ת יְהוֹ ימוֹ ה מִ מָ ף חוֹ קָּ מֻּ  ל הַ מוּד. אֲבָ לְ תַּ ים בַּ מוּרִ אֲ ים הָ כִּ רַ ם כְּ תָ סְ י בִּ יְרֵ מַ דְּ

עַ שֻׁ  ת יְהוֹ ימוֹ ף מֵ קָּ ר מֻ ימַ מֵ יהּ לְ וָה לֵ ין הֲ נִ לָ טְ יךְ י' בַּ ן נוּן צָרִ עַ בִּ שֻׁ  ת יְהוֹ ימוֹ ה מִ מָ ף חוֹ קָּ מֻ וּ בְּ ילּ פִ אֲ א דַּ יתָ י אִ א וְאִ מָ לְ עָ יהּ מֵ י לֵ עִ לְ קַּ מִ יהּ אע"ג דְּ יךְ לֵ רִ טְ צְ ךְ אִ רַ נֵּי כְּ שַׁ  וּ' וּמְ לָה כּ דוֹ יר גְּ עִ

זֶר יעֶ לִ י אֱ בִּ יָא רַ נְ תַ וְהָ יךְ י': עַ לֹא צָרִ שֻׁ  ת יְהוֹ ימוֹ ף מֵ קָּ מֻ בְ לָּא ש"מ דִּ י אֶ פֵ א טְ בוּתָ וֵי רְ הָ א דְּ מָ לְ עָ יהּ מֵ י לֵ עִ לְ קַּ ם מִ ים וְגַ יְבִ אוֹ ן הָ נּוּ מִ גֵ הֵ שֶׁ הוּ  ידְ ה דִּ מָ יב חוֹ שִׁ  חֲ יהּ אע"ג דַּ א לֵ יכָ רִ טְ צְ אִ

י בִּ ר רַ בַ ר דע"כ לֹא סָ מַ יֵשׁ לוֹ יד לָבֹא וְ תִ עָ הּ וְלֹא לֶ תָ עָ שְׁ  ה לִ שָׁ  דְּ נָה קִ וֹ אשׁ ה רִ שָּׁ  דֻ קְ י דִּ רִ בְ יהָ וְסָ לֶ י עָ יגִ לִ פְ נָן דִּ בָּ רַ הּ מֵ עֵ יְּ סַ זֶר לְ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ יהּ מֵ תְּ לֵ בַ תְ מוֹ דְּ כוּ'. וא"ת אַ ר וְ מֵ י אוֹ סֵ י יוֹ בִּ רַ בְּ

יךְ הּ לֹא צָרִ בֵ י דְּ יְּרִ עַ אַ שֻׁ  ת יְהוֹ ימוֹ ף מֵ לֹּא הֻקַּ  שֶׁ  נִים. וּכְ לָ טְ ה בַּ רָ שָׂ עֲ ב מֵ רַ חָ שֶׁ לָּא  אֶ יָּה: נִ שְׁ ה  שָּׁ  דֻ ה קְ שָׁ  דְּ ם לֹא קִ ף( אִ ף הֻקַּ וֹ סּ ב וּלְבַ שַׁ נֵּי ). יָ הַ אי מְ יְהוּ מַ וָתַ ר כְּ בַ י סָ אִ נָן דְּ בָּ רַ עַ כְּ שֻׁ  יְהוֹ

א מָ תָ סְ בִ ךְ דְּ רֶ ה כֶּ שָׂ נַּעֲ שֶׁ ר  פָ יָא כְּ עְ בַּ י וְלָא מִ כִ ט הָ א נְקַ בוּתָ לִרְ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ ה וְ רָ שָׂ ם עֲ שָׁ בוּ  שְּׁ יַ תְ נִּ שֶׁ ךְ  רַ ה כְּ שָׂ נַּעֲ שֶׁ ר  פָ יהּ כְּ וָה לֵ לָּה הֲ חִ תְּ ךְ מִ רַ יָה כְּ הָ שֶׁ ה  נֵּי מַ הַ אי מְ ר מַ תֹּאמַ ם  ה וְאִ רָ שָׂ עֲ

ע לַן מַ שְׁ  א מַ י קָ כִ וּ הָ לּ פִ רֶת אֲ חֶ ם אַ עַ פַּ ד  קוּ עוֹ סְ א יִפְ מָּ  שֶׁ שׁ  חַ מִ א לְ יכָּ אִ ינָא דְּ מֵ ךְ אָ תָּ  עְ א דַּ קָ לְ ת וְסָ חַ ם אַ עַ פַּ ר  בָ ים כְּ יּוּרִ קוּ דִּ סְ פָּ  שֶׁ וּ זֶה  לּ פִ לָּא אֲ ים אֶ יּוּרִ רוּ דִּ סְ א יֵחָ מָּ  שֶׁ שׁ  יחַ מֵ א לְ יכָּ לֵ

ינַן: שִׁ  יְ לָא חָ דְּ

יָא: ר אוּנְ ל בַּ מוּאֵ ב שְׁ ר רַ אָמַ ה. וְ כָ לָ ל הֲ הּ שֶׁ קָ עוּמְ ן בְּ לָּ ד שֶׁ מֵּ לַ מְ

ה תָּ ר: ״עַ מַ אֱ נֶּ ין, שֶׁ ידִ מִ ת תְּ בַ רָ קְ הַ ר מֵ ה יוֹתֵ מוּד תּוֹרָ לְ דוֹל תַּ גָּ

ל? יד קַ יָחִ יד. אב)א(וּדְ יָחִ א דְּ הָ ים, וְ בִּ רַ א דְּ יָא: הָ שְׁ א קַ י״! לָ אתִ בָ

אל עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ חוֹת, רַ פְּ טַ ל לֹא מְ בָ נּוֹת אֲ עַ ד מְ מּוֹעֵ ים בַּ שִׁ נַן: נָ תְ הָ וְ

ים שִׁ דָ י חֳ אשֵׁ רָ חוֹת. בְּ פְּ טַ ה — מְ טָּ מִּ מוּכוֹת לַ יוּ סְ ם הָ ר: אִ אוֹמֵ

ל לֹא בָ ה, אֲ זֶ ה וּבָ זֶ חוֹת בָּ פְּ טַ נּוֹת וּמְ עַ ים, מְ פוּרִ ה וּבְ נוּכָּ חֲ בַּ

ם — כָ יד חָ מִ לְ י תַּ נֵ פְ ד בִּ ין מוֹעֵ א: אֵ ר הוּנָ ה בַּ בָּ ר רַ אָמַ נוֹת. גדוְ קוֹנְ מְ

יד יָחִ ה דְּ בוֹד תּוֹרָ . כְּ תְּ רַ אָמְ ה קָ בוֹד תּוֹרָ ים. כְּ ה וּפוּרִ נוּכָּ ן חֲ כֵּ ל שֶׁ כׇּ

י: א לִ יטָ שִׁ א, פְּ בָ ר רָ ל. אָמַ יד — קַ יָחִ ה דְּ מוּד תּוֹרָ לְ מוּר, תַּ — חָ

ר י בַּ י יוֹסֵ בִּ רַ דְּ יף, מִ דִ ה עֲ ילָּ גִ א מְ רָ קְ ה — מִ ילָּ גִ א מְ רָ קְ ה וּמִ בוֹדָ עֲ

יף, דִ ה עֲ ילָּ גִ א מְ רָ קְ ה — מִ ילָּ גִ א מְ רָ קְ ה וּמִ מוּד תּוֹרָ לְ א. תַּ ינָ נִ חֲ

ה וָ צְ ת מִ ה — מֵ וָ צְ ת מִ ה וּמֵ מוּד תּוֹרָ לְ י. ה)ב(תַּ בִּ ית רַ ל בֵּ כוּ שֶׁ מְ סָ דְּ מִ

ת נָסַ כְ הַ ת, וּלְ אַת מֵ הוֹצָ ה לְ מוּד תּוֹרָ לְ ין תַּ לִ טְּ בַ יָא: מְ נְ תַ דְּ יף, מִ דִ עֲ

אַחוֹתוֹ״. ״וּלְ יף, מִ דִ ה עֲ וָ צְ ת מִ ה — מֵ וָ צְ ת מִ ה וּמֵ בוֹדָ ה. עֲ לָּ כַּ
ךְ יָה הוֹלֵ הָ י שֶׁ רֵ ר? הֲ מוּד לוֹמַ לְ ה תַּ אַחוֹתוֹ״ מַ יָא: ״וּלְ נְ תַ )ג(דְּ

ת, יָכוֹל ת לוֹ מֵ מֵּ ע שֶׁ מַ שָׁ נוֹ, וְ ת בְּ מוּל אֶ לָ חוֹ וְ סְ ת פִּ חוֹט אֶ שְׁ לִ

א מֵּ יטַּ ינוֹ מִ אֵ ם שֶׁ שֵׁ א״. יָכוֹל כְּ מָּ טַּ : ״לֹא יִ תָּ רְ א — ואָמַ מָּ טַּ יִ

ר: מוּד לוֹמַ לְ ה — תַּ וָ צְ ת מִ מֵ א לְ מֵּ יטַּ ינוֹ מִ ךְ אֵ חוֹתוֹ, כָּ אֲ לַ

ת מֵ א לְ מֵּ יטַּ ל מִ בָ א, אֲ מֵּ יטַּ ינוֹ מִ אֵ חוֹתוֹ הוּא דְּ אֲ אַחוֹתוֹ״. לַ ״וּלְ

יף? דִ יהוּ עֲ ינַּיְ י מִ ה הֵ וָ צְ ת מִ ה וּמֵ ילָּ גִ א מְ רָ קְ א: מִ בָ י רָ עֵ ה. זבָּ וָ צְ מִ

ה וָ צְ ת מִ א מֵ מָ לְ א, אוֹ דִּ יסָּ י נִ סוֹמֵ רְ שּׁוּם פַּ יף מִ דִ ה עֲ ילָּ גִ א מְ רָ קְ מִ

ה וָ צְ ת מִ הּ: מֵ טַ שְׁ ר פַּ דַ יָא הֲ עְ בַ ר דְּ תַ יּוֹת? בָּ רִ בְּ בוֹד הַ שּׁוּם כְּ יף מִ דִ עֲ

ה שֶׂ עֲ ת לֹא תַ ה אֶ דּוֹחֶ יּוֹת שֶׁ רִ בְּ בוֹד הַ דוֹל כְּ ר: גָּ ר מָ אָמַ יף, דְּ דִ עֲ
מוּךְ סָּ ל הַ כׇ , וְ ךְ רַ י: כְּ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ א, אָמַ ה. ח)ד(גּוּפָ תּוֹרָ בַּ שֶׁ

י ל פִּ מוּךְ — אַף עַ א: סָ נָ . תָּ ךְ רַ כְ דּוֹן כִּ מּוֹ — נִ ה עִ אֶ רְ נִּ ל הַ כׇ לוֹ, וְ

ה אֶ רְ א נִ מָ לָ שְׁ . בִּ מוּךְ ינוֹ סָ אֵ י שֶׁ ל פִּ ה — אַף עַ אֶ רְ ה, נִ אֶ רְ ינוֹ נִ אֵ שֶׁ

ר. הָ רֹאשׁ הָ ה בְּ בָ יָתְ גוֹן דְּ הּ כְּ תְּ לַ חַ כַּ שְׁ , מַ מוּךְ ינוֹ סָ אֵ י שֶׁ ל פִּ אַף עַ

י בִּ ר רַ הּ? אָמַ תְּ לַ חַ כַּ שְׁ י מַ יכִ ה הֵ אֶ רְ ינוֹ נִ אֵ י שֶׁ ל פִּ מוּךְ אַף עַ א סָ לָּ אֶ

ב יָּשַׁ ךְ שֶׁ רַ י: כְּ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ ל. טי)ה(וְ נַּחַ ת בַּ בֶ יּוֹשֶׁ יָה: שֶׁ מְ רְ יִ

י ישׁ כִּ אִ יב: ״וְ תִ כְ א? דִּ מָ עְ אי טַ ר. מַ פָ כְ דּוֹן כִּ ף — נִ סּוֹף הוּקַּ בַ וּלְ

ב יָּשַׁ לֹא שֶׁ ב, וְ סּוֹף יָשַׁ בַ ף וּלְ הוּקַּ ה״, שֶׁ יר חוֹמָ ב עִ ית מוֹשַׁ כּוֹר בֵּ מְ יִ

ה רָ שָׂ ין בּוֹ עֲ אֵ ךְ שֶׁ רַ י: כְּ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ ף. יא)ו(וְ סּוֹף הוּקַּ בַ וּלְ

יר יא עִ יזוֹ הִ א: אֵ ינָ נֵ ן? תְּ ע לַ מַ שְׁ א מַ אי קָ ר. מַ פָ כְ דּוֹן כִּ ין — נִ נִ לָ טְ בַּ

ה י זֶ רֵ אן, הֲ כָּ חוֹת מִ ין. פָּ נִ לָ טְ ה בַּ רָ שָׂ הּ עֲ יֵּשׁ בָּ ה — כֹּל שֶׁ דוֹלָ גְּ

א. מָ לְ עָ יהּ מֵ י לֵ עִ לְ יקַּ מִ ב דְּ ל גַּ יהּ, אַף עַ יךְ לֵ רִ טְ יצְ ךְ אִ רַ ר? כְּ פָ כְּ

דּוֹן ב נִ סּוֹף יָשַׁ בַ ב וּלְ רַ חָ ךְ שֶׁ רַ י: כְּ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ יביג)ז(וְ

ב ין, לֹא יָשַׁ ב — אִ יו: יָשַׁ בוּ חוֹמוֹתָ רְ א חָ ימָ ילֵּ ב? אִ רַ אי חָ . מַ ךְ רַ כְ כִּ

ר לוֹא שֶׁ ר: ״אֲ י אוֹמֵ ר יוֹסֵ ר בַּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ יָא, רַ נְ א תַּ הָ א? וְ — לָ

אי א מַ לָּ ן. אֶ כֵ ם לָ יָה לוֹ קוֹדֶ הָ יו וְ שָׁ כְ ין לוֹ עַ אֵ י שֶׁ ל פִּ ה״, אַף עַ חוֹמָ

י: וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ ין. וְ נִ לָ טְ ה בַּ רָ שָׂ עֲ ב מֵ רַ חָ ב״ — שֶׁ רַ ״חָ
לוֹד

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פו׳ מהל׳ שביתת יום טוב
הל׳ כד:

ב מיי׳ פי״א מהל׳ אבל הל׳ ד,
סמג עשין דרבנן,, טוש״ע יו״ד

סי׳ תא סעי׳ ה:

ג מיי׳ פו׳ מהל׳ שביתת יום טוב
הל׳ כד:

ד מיי׳ פי״א מהל׳ אבל הל׳ ד,
סמג עשין דרבנן,, טוש״ע יו״ד

סי׳ תא סעי׳ ה:

ה מיי׳ פי״ד מהל׳ אבל הל׳ ט,
טוש״ע יו״ד סי׳ שסא סעי׳ א:

ו מיי׳ פג׳ מהל׳ אבל הל׳ ח,
טוש״ע יו״ד סי׳ שעד סעי׳ א:

ז מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ א, טוש״ע או״ח סי׳ תרפז

סעי׳ ב:

ח מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ י, טוש״ע או״ח סי׳ תרפח

סעי׳ ב:

ט טוש״ע או״ח סי׳ תרפח סעי׳
א:

י מיי׳ פי״ב מהל׳ שמיטה ויובל
הל׳ יד, סמג עשין קנד:

יא מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ח:

יב מיי׳ פי״ב מהל׳ שמיטה ויובל
הל׳ טו:

יג מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ד, טוש״ע או״ח סי׳ תרפח

סעי׳ א:

מסורת הש״ס

א משנה מועד קטן; מועד קטן
כח:

ב נזיר מח:

ג זבחים ק.; סנהדרין לה.;
במדבר רבה; ברכות יט:

ד ספרא אמור פרשה י ו; ספרא
ויקרא דבורא דנדבה פרשה ד יב;

ספרא ויקרא דבורא דנדבה פרק

ד א; ספרא ויקרא דבורא דנדבה

פרשה יד ט

ה ערכין לג:

ו משנה מגילה

ז ספרא בהר פרשה ד ז; ספרא
שמיני פרק ה ח; שבועות טז.;

חולין סה.; לקמן י:; ערכין לב:;

ערכין לב.

ח עירובין סג:

גליון הש״ס

גמ' ולהכנסת כלה. בהגהות ש"ע

אה"ע סי' מה סעיף א:

תורה אור השלם

ה הֹוָ א־יְ בָ ר־צְ י שַׂ נִ י אֲ ר  לֹא כִּ יֹּאמֶ וַ

יו נָ ל־פָּ עַ אֶ הוֹשֻׁ ל יְ פֹּ יִּ י וַ אתִ ה בָ תָּ עַ

י דֹנִ ה אֲ ר לוֹ מָ יֹּאמֶ חוּ וַ תָּ שְׁ יִּ ה וַ צָ רְ אַ

דּוֹ ]יהושע ה, יד[ בְ ל־עַ ר אֶ בֵּ דַ מְ

ים שִׂ עֲ נַ ים וְ רִ כָּ זְ ה נִ לֶּ אֵ ים הָ מִ יָּ הַ וְ

ה חָ פָּ שְׁ ה וּמִ חָ פָּ שְׁ דוֹר מִ ל־דּוֹר וָ כׇ בְּ

י ימֵ יר וִ עִ יר וָ עִ ה וְ ינָ דִ ה וּמְ ינָ דִ מְ

תּוֹךְ רוּ מִ בְ עַ ה לֹא יַ לֶּ אֵ ים הָ פּוּרִ הַ

סוּף ם לֹא־יָ רָ כְ זִ ים וְ הוּדִ יְּ הַ

ם          ]אסתר ט, כח[ עָ רְ זַּ מִ

חֹתוֹ לֹא־ אַ יו וּלְ חִ אָ מּוֹ לְ אִ יו וּלְ בִ אָ לְ

יו לֹהָ ר אֱ זֶ י נֵ ם כִּ מֹתָ ם בְּ הֶ א לָ מָּ טַּ יִ

ל־רֹאשׁוֹ ]במדבר ו, ז[ עַ

יר ב עִ ית־מוֹשַׁ כֹּר בֵּ מְ י־יִ ישׁ כִּ אִ וְ

ת נַ ד־תֹּם שְׁ תוֹ עַ לָּ אֻ ה גְּ תָ יְ הָ ה וְ חוֹמָ

תוֹ ]ויקרא לָּ אֻ ה גְ יֶ הְ ים תִּ מִ רוֹ יָ כָּ מְ מִ

כה, כט[

ה נָ לֹאת לוֹ שָׁ ד־מְ ל עַ אֵ גָּ ם לֹא־יִ אִ וְ

יר עִ ר־בָּ שֶׁ ת אֲ יִ בַּ ם הַ קָ ה וְ ימָ מִ תְ

ת יתֻ מִ צְּ ה לַ ר־]לוֹ[ )לא( חֹמָ שֶׁ אֲ

ל יֹּבֵ א בַּ צֵ יו לֹא יֵ דֹרֹתָ ה אֹתוֹ לְ קֹּנֶ לַ

]ויקרא כה, ל[



ד.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
ר מֶ שָׁ ם וָ עָ שְׁ  ר וּמִ בֶ ל עֵ עַ פַּ  לְ נֵי אֶ יב וּבְ תִ כְ דִ יוּ כְּ ין הָ יָמִ נְ י בִּ רֵ עָ ים מֵ שִׁ  רָ חֲ יא הַ גֵ נוֹ וְ אוֹ לֹד וְ

ר פֶ סֵ ' וּבְ גוֹ נוֹ וְ ת אוֹ אֶ ד וְ ת לוֹ ה אֶ נָ הוּא בָּ

א רָ מָ ין וּגְ יָמִ נְ ט בִּ בֶ שֵׁ ל  סוֹ עַ יַחֲ ים מְ יָּמִ י הַ רֵ בְ דִּ

ת פוֹ קָּ מֻ הּ דְּ בֵּ רַ וִי מֵ ן לֵ עַ בֶּ שֻׁ  הוֹ י יְ בִּ הּ רַ יר לָ מִ גְּ

נִי' תְ מַ ן וּבְ ן נוּן הֵ עַ בִּ שֻׁ  הוֹ ת יְ ימוֹ ה מִ מָ חוֹ
נוֹ אוֹ ד וְ נֵי לוֹ א מָ קָ הוּ דְּ נַּיְ י מִ תֵּ רְ נַן תַּ ין תְּ כִ רָ עֲ דַּ

ת ימוֹ א מִ לָּ ת אֶ גוֹ הֲ ן נוֹ ינָ אֵ שֶׁ ה  מָ י חוֹ רֵ ל עָ צֶ אֵ

ת וֹ שׁ דָ ת חֲ אוֹ רְ ן נִ יהֶ תֵ מוֹ חוֹ שֶׁ י  פִ ן נוּן וּלְ עַ בִּ שֻׁ  הוֹ יְ

ק ר' קַ זְ ן הֻ זִיקָ חֱ הֶ לוּ וְ פְ נָּ שֶׁ ן  מָּ  קַ ינַן לְ רִ מְ אָ דְ כִּ

ה מָ ת חוֹ פוֹ קָּ ל מֻ לַ כְ בִּ שֶׁ יד  עִ הָ י לְ וִ ן לֵ עַ בֶּ שֻׁ  הוֹ יְ
ינוֹ א אֵ סָ זֵּק אָ  חַ וַיְ ה בט"ו: לָּ גִ ת מְ רוֹ קְ ן לִ הֵ

ן בֶ יב וַיִּ תִ ר כְּ חֵ א אַ רָ קְ ל מִ בָ א אֲ רָ קְ מִּ ל הַ כָ בְּ

ה יּהוּדָ או מִ נֵי לָ הָ ה ואע"ג דְּ יהוּדָ ים בִּ רִ עָ

ל ים עַ לִ שְׁ  ה מוֹ הוּדָ י יְ כֵ לְ יוּ מַ ין הָ יָמִ נְ בִּ הוּ וּמִ ינְ נִ
זֵּק  ין חִ יָמִ נְ י בִּ רֵ ף עָ אַ שֶׁ א  סָ אָ ינוּ בְּ צִ ין וּמָ יָמִ נְ בִּ

ה מָ רָ נֵי הָ בְ ת אַ אוּ אֶ יב )ד"ה ב' טז( וַיִּשְׂ תִ כְ דִּ

ע בַ ת גֶּ הּ אֶ ן בָּ בֶ א וַיִּ שָׁ  עְ ה בַּ נָ ר בָּ שֶׁ צֶיהָ אֲ ת עֵ אֶ וְ

ר פֶ סֵ יב בְּ תִ כְ דִ ין כְּ יָמִ נְ י בִּ רֵ ן עָ הֵ ה וְ פָּ  צְ מִּ ת הַ אֶ וְ

יבוּ רִ חֱ הֶ שֶׁ ה  עָ בְ גִּ שׁ בַּ גֶ ילֶ י פִּ ימֵ בִּ : עַ שֻׁ  הוֹ יְ
ל ם כָּ יב גַּ תִ כְ דִ יו כְּ רָ ת עָ אֶ ין וְ יָמִ נְ ת בִּ ל אֶ אֵ רָ יִשְׂ

ים טִ פְ וֹ שׁ )שׁ אֵ חוּ בָ לְּ שִׁ ת  אוֹ צָ מְ נִּ ים הַ רִ עָ הֶ

ן יהֶ קֵ דְ ת בִּ זִיק אֶ חֱ הוּ הֶ ינְ צִ פְּ שַׁ  כ':מ"ח(:

ץ פֵּ  שַׁ  א תְּ לָ ף סג.( טוּם וְ ת )דַּ מוֹ יבָ ה לוֹ בִּ מֶ דוֹ וְ

יוּ ן הָ ף הֵ אַ שֶׁ  ס: רַ י גָּ א נָמֵ קָ יְ דַּ נֶה: בָּ א תִּ לָ ץ וְ פֵּ  שַׁ
יד מִ שְׁ  הַ ן לְ מָ ר הָ זַ ים גָּ שִׁ נָּ ל הַ ף עַ אַ שֶׁ נֵּס  תוֹ הַ אוֹ בְּ

:' גוֹ ים וְ שִׁ נָ ף וְ ן טַ קֵ ד זָ עַ ר וְ נַּעַ ד מִ בֵּ אַ רֹג וּלְ הֲ לַ

נֵי פְ ן לִ מָ גְּ וּרְ ין תּ ידִ מִ עֲ ין מַ שִׁ  רְ דוֹ ין וְ לִ אֲ וֹ שׁ

וּם שּׁ  מִ ים: בִּ רַ ים בָּ וּרִ ת פּ רֶ גֶּ רֹשׁ אִ דְ ם לִ כָ חָ הֶ

א מָּ  שֶׁ ה  לָּ גִ ת מְ יאַ רִ קְ ן בִּ מָּ  קַ ר לְ זַ גָ ה דְּ בָּ רַ דְּ
ף ים אַ בִּ רַ וּת הָ שׁ רְ ת בִּ וֹ מּ ע אַ בַּ רְ ה אַ נָּ ירֶ בִ עֲ יַ

ם יּוֹ הּ בַּ תָ נוֹ שְׁ  לִ וְ ה: יָ רְ וּ קַ טּ ה אַ שָׁ  רָ רוּ דְּ זְ אן גָּ כָּ

ה: לָ יְ ם וָלַ ן יוֹ תָ רָ י צָ ימֵ ין בִּ קִ עֲ יוּ זוֹ הָ שֶׁ נֵס  ר לְ זֵכֶ

ר הוּא חַ שַּׁ  ת הַ יֶּלֶ ל אַ חַ עַ נַצֵּ מְ ר לַ זְמוֹ מִ א בְּ רָ קְ אֶ

א מָ ת יוֹ כֶ סֶּ  מַ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ ר כִּ תֵּ סְ ל אֶ ר עַ מַ נֶּאֱ שֶׁ
ת כו': יֶּלֶ אַ ר כְּ תֵּ סְ ה אֶ לָ שְׁ  מְ ה נִ מָּ  ף כט.( לָ )דַּ

ה זוֹ מוּעָ שְׁ עוּ  מְ שָּׁ  שֶׁ ה  יבָ שִׁ יְּ נֵי הַ ה בְּ נָּ בוּר מִ סְ

אי הַ ין דְּ בוּרִ יוּ סְ ם הָ יּוֹ הּ בַּ תָ נוֹ שְׁ  לִ בלה"ק וְ

נֵי תְ מִ לְ ה הוּא: נָ שְׁ  נֶה מִ וֹ ן שׁ וֹ שׁ הּ לְ תָ נוֹ שְׁ  לִ וְ

ר בוֹ עֱ אֶ ה: לָּ גִ ת מְ כֶ סֶּ  ל מַ שֶׁ ת  נָיוֹ שְׁ  ה מִ דָּ נֵי' דִּ תְ מַ
נֶה שְׁ  אֶ ה זוֹ וְ שָׁ  רָ פָּ יֵּם  סַ ה אֲ יָ נְ תַּ אַ א וְ דָ א הָ תָּ שְׁ  רַ פָּ

ךָ רְ מֶּ זַ יְ י: ירֵ ן בֵּ מִ ה דְּ אָ רְ יִ בְּ ה: יָּ נִ שְׁ ם  עַ פַּ הּ  תָ אוֹ

א רָ אי קְ הַ ה וְ לָ יְ לַּ דֹּם בַּ  לֹא יִ ם וְ יּוֹ ד בַּ בוֹ כְּ

שׁ וֵרוֹ שְׁ  חַ ן וַאֲ מָ הָ ר וְ תֵּ סְ אֶ י וְ כַ דְּ רְ מָ א בְּ תָּ יקְ סִ פְּ ינַן בַּ שִׁ  רְ י דָּ נִ יתָ לִּ י דִ ךָ ה' כִּ מְ מִ רוֹ ר אֲ זְמוֹ מִ בְּ

רוּךְ הוּא: שׁ בָּ דוֹ קָּ הַ ין לְ סִ לְּ קַ ל מְ כֹּ  הַ נֵּס וְ ת הַ ין אֶ מִ סְ רְ פַ מְּ שֶׁ ח הוּא  בַ שֶׁ ה  לָּ גִ ת מְ יאַ רִ וּקְ

י בִּ רַ יךְ לֵיהּ לְ רִ טְ צְ אי אִ מַּ  ן אַ נָ חָ לְ "ר אֶ ה הָ שָׁ  קְ ים. הִ שִׁ  רָ חֲ גֵיא הַ נוֹ וְ אוֹ לֹד וְ

ת ימוֹ ת מֵ פֶ קֶּ נוֹ מֻ אוֹ ינַן דְּ עִ מוֹ שְׁ  אַ עַ לְ שֻׁ  הוֹ יְ

א רָ תְ ק בָּ רֶ פֶ יא בְּ ה הִ מָ לֵ שְׁ ה  נָ שְׁ  א מִ הָ עַ וְ שֻׁ  הוֹ יְ

יךְ רִ טְ צְ אִ ב דְּ גַּ אַ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ ף לב.( וְ ין )דַּ כִ רָ עֲ דַּ

נוֹ י אוֹ נָא נָמֵ ים תְּ שִׁ  רָ חֲ גֵיא הַ ד וְ ינַן לוֹ עִ מוֹ שְׁ  אַ לְ
א אי לָ מַּ  ה אַ שֶׁ  הוּ. קָ נְ נִ ל בְּ עַ פַּ  לְ א אֶ הָ הוּ: יְ דַ הֲ בַּ

נָא וְ אי גַ י הַ ין כִּ כִ רָ עֲ א דַּ רָ תְ ק בָּ רֶ פֶ יךְ בְּ רֵ פָּ

עַ דֵ ה יוֹ יָ הָ נוֹ וְ א אוֹ לָּ נַן אֶ א תְּ ם לָ תָ הָ וְי"ל דְּ

ווּ ג' הָ א דְּ כָ ל הָ בָ ווּ אֲ נוֹ הָ י אוֹ רֵ יֵי תְּ וֹ נּ שַׁ  י לְ צֵ מָ דְּ

ים שִׁ נָ ת: פוּלוֹ ן כְּ הֵ שֶׁ ר  ימַ מֵ ךְ לְ יָּ שַׁ ן לֹא  תָּ שְׁ לָ שְׁ  בִּ
ים שִׁ נָּ הַ שֶׁ ע  מַ שְׁ  אן מַ כָּ ה. מִ לָּ גִ א מְ רָ קְ מִ ת בְּ בוֹ יָּ חַ

ר מַ אָ א קָ לָ דְּ ן מִ תָ בָ י חוֹ דֵ ים יְ רִ ת אֲחֵ ת אֶ יאוֹ צִ מוֹ

ין כִ רָ עֲ ע בַּ מַ שְׁ  י מַ י נָמֵ כִ הָ ה וְ לָּ גִ א מְ רָ קְ מֹעַ מִ שְׁ  לִ

ת רֹא אֶ קְ ים לִ רִ שֵׁ  ל כְּ כֹּ  ר הַ מַ אָ קָ ם( דְּ שָׁ ף ב: וְ )דַּ
אי תוּיֵי מַ אֲ ים לַ רִ שֵׁ  ל כְּ כֹּ  יק הַ סִּ ה וּמַ לָּ גִ מְּ הַ

וּ לּ פִ יא אֲ צִ הוֹ ע לְ מַ שְׁ  ים מַ שִׁ תוּיֵי נָ אֲ נֵּי לַ שַׁ  וּמְ

א יָ דְ הֶ נֵי בְּ א תָּ תָּ פְ סֶ וֹ תּ א בַּ הָ ה דְּ שֶׁ  קָ ים וְ שִׁ נָ אֲ

ין אֵ שֶׁ לֹא  ינוֹ וְ ת מִ יא לֹא אֶ צִ ין מוֹ טוּם אֵ מְ טֻ דְּ

יא צִ ין מוֹ אֵ ינוֹ וְ ת מִ יא אֶ צִ ס מוֹ ינוֹ גִ רוֹ דְּ נְ אַ ינוֹ וְ מִ
ה שָּׁ  א אִ יפָ דִ א עֲ לָ א דְּ יטָ שִׁ  ינוֹ וּפְ ין מִ אֵ שֶׁ ת  אֶ

ה שָּׁ  אִ קוּ הה"ג דְּ סְ פָּ ן  כֵ ס וְ ינוֹ גִ רוֹ דְּ נְ אַ מֵ

א קָ לְ סָ ים וי"ל דְּ שִׁ נָ ל לֹא אֲ בָ הּ אֲ נָּ ה מִ יאָ צִ מוֹ

יא צִ הוֹ וּ לְ ילּ פִ ן אֲ תָ יאָ רִ יל קְ עִ א יוֹ לָ ךְ דְּ תָּ עְ דַּ

ה יעָ מִ שְׁ  ין בִּ בִ יָּ ל חַ כֹּ  הַ ין דְּ בִ יָּ חַ ים קמ"ל דְּ שִׁ נָּ הַ
תוֹ אוֹ יוּ בְּ ן הָ ף הֵ אַ שֶׁ  נִּים: טַ ים וּקְ שִׁ ים נָ דִ בָ עֲ

ן דָ ל יָ ה עַ יָ נֵּס הָ ר הַ קַּ עִ שֶׁ "ם  בַּ שְׁ  שׁ רַ רֵ פֵּ נֵּס.  הַ

ית הוּדִ י יְ דֵ ל יְ ה עַ נֻכָּ חֲ ר בַּ תֵּ סְ י אֶ דֵ ל יְ ים עַ פוּרִ בְּ

ר וֹ דּ תוֹ הַ אוֹ בְּ שֶׁ ת  יּוֹ נִ קָ דְ כוּת צִ זְ בִּ שֶׁ ח  סַ פֶ בְּ

ן הֵ שֶׁ ע  מַ שְׁ  ן מַ ף הֵ אַ שֶׁ ן  וֹ שׁ לְ ה דִּ שֶׁ  קָ לוּ וְ אֲ גְ נִ
ךְ כָ ן לְ הֵ שֶׁ ר  מַ ה לוֹ לוֹ יָ וֹ הָ רוּשׁ פֵ ת וּלְ לוֹ פֵ טְ

יד מִ שְׁ  הַ לְ ק דִּ פֵ סָ יוּ בְּ ן הָ ף הֵ אַ שֶׁ י  ה לִ אֶ רְ נִ

עֹה רְ פַ ת לְ דוֹ בָּ עְ שֻׁ  יוּ מְ הָ שֶׁ ח  סַ פֶ ן בְּ כֵ רֹג וְ הֲ לַ וְ

אֹד ה מְ תָ יְ ה הָ זֵרָ גְּ ה הַ נֻכָּ חֲ ן בַּ כֵ ם וְ יִ רַ צְ מִ בְּ

א שָׁ  יקֵּ י הֶ ה לִ מָּ  ה לָ שֶׁ  קְ ה יֵשׁ מַ צָּ י מַ בֵּ ן. גַּ לֵיהֶ עֲ
ל כֹ קוּם אֱ נוֹ בְּ שְׁ ץ יֶ מֵ ל חָ תֹּאכַ ל  בַ נוֹ בְּ שְׁ יֶּ שֶׁ ל  כֹ דְּ

נֵּס תוֹ הַ אוֹ יוּ בְּ ן הָ הֵ שֶׁ ם  עַ טַּ  הּ מִ ק לֵ וֹ פּ ה תִּ צָּ מַ

א לָּ א אֶ בָ יְּ חַ א מִ א לָ מָ עְ אי טַ וּם הַ שּׁ  מִ וְי"ל דְּ

ישׁ ף אִ סֵ ינוּ יוֹ בֵּ רַ א וְ שָׁ  יקֵּ הֶ או מֵ י לָ ן אִ נָ בָּ רַ דְּ מִ

ה רָ טְ פַּ  מִ ךְ לְ תָּ עְ א דַּ קָ לְ סָ ץ דְּ רֵ ם תֵּ יִ לַ שָׁ רוּ יְ
י' פֵ דְ ת כִּ וֹ כּ סֻּ  ג הַ חַ וָה דט"ו ט"ו דְּ שָׁ ה  זֵרָ גְּ מִ

א:( קָ לְ ים מג: ד"ה סָ חִ סָ ין )פְּ רִ בְ וּ עוֹ לּ ק אֵ רֶ פֶּ

ה אָ דָ הוֹ ה וּבְ לָּ פִ תְ ים בִּ סִּ נִּ ל הַ ר עַ מֵ אוֹ ק וְ סַ פָּ

ם לֹא לָ עוֹ ת לד.( לְ כוֹ רָ ים )בְּ מִ כָ רוּ חֲ מְ אָ שֶׁ י  פִ ם לְ שֵׁ  ים כְּ רִ מְ ין אוֹ אֵ שֶׁ יֵשׁ  וְ

טוּת שְׁ ת וּ נוֹ רוֹ חֲ ת אַ כוֹ רָ ג' בְּ לֹא בַּ ת וְ נוֹ וֹ אשׁ ג' רִ יו לֹא בַּ כָ רָ ם צְ דָ ל אָ אַ שְׁ יִ
יל בִ שְׁ  ל בִּ בָ יד אֲ ן יָחִ וֹ שׁ לְ ל בִּ לֵּ פַּ  תְ מִ א לְ לָּ וֵי אֶ א הָ א לָ מָ עְ אי טַ י הַ רֵ הֲ שֶׁ הוּא 

וּם שּׁ  ר וּמִ בַ עָ שֶׁ  וֵי לְ ה הָ אָ דָ הוֹ ר דְּ בָ דָ א וּבְ בָּ הַ לְ נוּ בִּ קְּ א תִּ בָּ הַ לְ וֵי בִּ הָ ר דְּ בָ ל דָּ כָ הּ קיז:( דְּ חֵ סְ ים )פִּ מִ כָ רוּ חֲ מְ אָ וּם דְּ שּׁ  ר מִ חֵ ם אַ עַ טַּ  רוֹ מִ מְ אוֹ ין לְ אֵ שֶׁ ה  אֶ רְ ל נִ בָ י אֲ רִ שָׁ וּר  בּ צִּ הַ

ה כָ רָ יהָ בְּ רֶ חֲ אַ ת וְ כוֹ רָ נֶיהָ ג' בְּ פָ ךְ לְ רֵ בָ ה וּמְ לָּ גִ מְּ ת הַ א אֶ רֵ ךְ קוֹ ר כָּ חַ אַ ם וְ לֵ שָׁ ישׁ  דִּ ר קַ מֵ יב אוֹ רִ עֲ ת מַ לַּ פִ ר תְּ חַ אַ לֵיל י"ד לְ ר וּבְ בַ עָ שֶׁ  וֵי לְ הָ ים דְּ סִּ נִּ ל הַ הּ עַ נוּ בָּ קְּ י תִּ כֵ הָ

ם ם קֹדֶ י נֹעַ ר וִיהִ ת הוּא יֹאמַ בָּ שַׁ י  אֵ צָ ם מוֹ אִ ה וְ לָ יְ לַּ ה בַּ לָּ אֻ ין גְּ אֵ שֶׁ י  פִ ן לְ וֹ יּ צִ א לְ ין וּבָ ילִ חִ תְ ין מַ אֵ שׁ וְ דוֹ ה קָ תָּ אַ ר וְ מֵ אוֹ ה וְ בָ תֵּ נֵי הַ פְ ד לִ מֵ ים עוֹ לִ שְׁ  יעַ הִ שִׁ  וֹ מּ ל הַ אֵ ד הָ ת עַ חַ אַ

ם שֵׁ  ר כְּ מֵ ין אוֹ אֵ ה וְ אָ דָ הוֹ ים בְּ סִּ נִּ ל הַ ר עַ מֵ אוֹ ת וְ כוֹ רָ ה בְּ רֵ שְׂ נֶה עֶ מוֹ שְׁ ל  לֵּ פַּ  תְ ר מִ חַ שַּׁ  מוֹ ס"ת וּבַ א כְּ רֵ קוֹ ל וְ לֵ וֹ ל לֹא גּ בָ ת אֲ רֶ גֶּ אִ ם כְּ הּ קֹדֶ לָּ כֻּ ת  ט אֶ שֵׁ  וֹ ת פּ רוֹ קְ ה לִ צֶ רוֹ שֶׁ  וּכְ
ק לֵ מָ א עֲ בֹ ת וַיָּ שַׁ  רָ פָּ י  רֵ בְ ה גַּ שָׁ לֹ שְׁ א  רֵ קוֹ ז ס"ת וְ חֵ אוֹ ן וְ ירָ מִ אֲ ד דַּ ישׁ עַ דִּ ר קַ מֵ ךְ אוֹ ר כָּ חַ אַ א וְ בָּ הַ לְּ שֶׁ ר  בָ הּ דָּ ר בָּ מַ ין לוֹ ר וא"כ אֵ בַ עָ שֶׁ  א לְ לָּ הּ אֶ ינָ ה אֵ כָ רָ בְּ ל הַ כָּ שֶׁ י  פִ לְ

שׁ רֵ פֵ דְ ה כִּ לָ יְ לַּ ה בַּ שָׂ ר עָ שֶׁ אֲ לֶיהָ כַּ ךְ עָ רֵ בָ ה וּמְ לָּ גִ מְּ ת הַ אוּ אֶ רְ קָּ שֶׁ ד  יו עַ דָ יָ ז בְּ חֵ אוֹ ב וְ שֵׁ  א יוֹ לָּ מוֹ אֶ קוֹ מְ ה לִ רָ וֹ ר תּ פֶ סֵּ  זִיר הַ חֲ ין מַ אֵ ים וְ סוּקִ א ט' פְּ לָּ הּ אֶ ין בָּ אֵ שֶׁ אע"פ 

וּם שּׁ  ם בי"ד ובט"ו מִ נֵיהֶ ל פְּ ים עַ לִ פְ ין נוֹ ן אֵ כֵ ינַן וְ רִ כְּ זְ א מַ ים לָ פוּרִ ה בְּ רָ ה וְצָ רָ הּ צָ יב בֵּ תִ כְ וּם דִּ שּׁ  חַ מִ נַצֵּ מְּ ים לַ רִ מְ ין אוֹ אֵ ן וְ וֹ יּ צִ א לְ ה וּבָ לָּ הִ ר תְּ מֵ ךְ אוֹ ר כָּ חַ אַ נִים וְ פְ בִּ

וּם טּ ר פִּ מֵ אוֹ ר וְ שָׂ ה עָ עָ בָּ רְ לֵיל אַ ן בְּ כֵ ים וְ בִ כָ וֹ י כּ דֵ בְ עוֹ ה לְ לָ פָּ  הּ מַ יב בֵּ תִ כְ וּם דִּ שּׁ  ר[ מִ חַ שַּׁ  ת הַ יֶּלֶ ל אַ חַ עַ נַצֵּ מְ ים כ"ב:א'( לַ לִּ הִ ר ])תְּ מֵ אוֹ ה וְ חָ מְ ה וְשִׂ תֶּ שְׁ  י מִ מֵ יב יְ תִ כְ דִּ

י פֵ ה וּטְ לָּ גִ מְּ ין הַ רִ י קוֹ רֵ הֲ שֶׁ ל א"צ  חוֹ ל בְּ בָ ה אֲ בָּ רַ ה דְּ זֵרָ וּם גְּ שּׁ  ה מִ לָּ גִ מְּ ין הַ רִ ין קוֹ אֵ שֶׁ י  פִ ת לְ בָּ שַׁ  א בְּ קָ וְ ת. דַּ בָּ שַׁ  ת בְּ יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ ים  וּרִ פּ ל: חוֹ מוֹ בְּ ר כְּ דֶ סֵּ  ל הַ כָ ת וְ רֶ טֹ קְּ הַ
וּ לּ פִ ם אֲ יּוֹ וֹ בַּ רֹשׁ בּ דְ י לִ כִ וּם הָ שּׁ  מִ ם דְּ ים יוֹ שִׁ לֹ  שְׁ ן  כֵ ם לָ קֹּדֶ  וֹ מִ ין בּ שִׁ  רְ וֹ ין דּ אֵ ים דְּ וּרִ א פּ יָ רְ אי אִ י דה"פ מַ ה לִ אֶ רְ י. נִ וּ י"ט נָמֵ לּ פִ ים אֲ וּרִ א פּ יָ רְ אי אִ מַ א: סָּ  י נִ סוּמֵ רְ א פִּ יכָּ אִ

ה לָ יְ לַּ ה בַּ לָּ גִ מְּ ת הַ ת אֶ רוֹ קְ ם לִ דָ ב אָ יָּ חַ כוּ': י ה' וְ דֵ ת מֹעֲ ה אֶ שֶׁ ר מֹ בֵּ דַ ה לב.( וַיְ לָּ גִ ן מְ מָּ  קַ א )לְ יָ נְ תַ דְ ם כִּ יּוֹ וֹ בַּ ין בּ שִׁ  רְ וֹ י דּ כֵ וּ הָ לּ פִ נָיו וַאֲ פָ ם לְ ים יוֹ שִׁ לֹ  שְׁ ינַן  שִׁ  רְ דָ בי"ט דְּ

ה לָ יְ לַ יב וְ תִ כְ ן דִּ ע כֵּ מַ שְׁ  י מַ א נָמֵ רָ א וּקְ מָ ימָ ה דִּ יאָ רִ קְ וֵי בִּ א הָ סָּ  י נִ סוּמֵ רְ ר פִּ קַּ עִ ם דְּ יּוֹ תוֹ בַּ ךְ אוֹ רֵ בָ זֵר וּמְ ה חוֹ לָ יְ לַּ ן בַּ מַ ךְ זְ רֵ בָ מְ ב דִּ ל גַּ ף עַ אַ "י דְּ ר רִ מֵ ם. אוֹ יּוֹ הּ בַּ תָ נוֹ שְׁ  לִ וְ

ן מָּ  קַ ר לְ מַ אָ דְ א הוּא כִּ מָ ימָ ה בִּ עוּדָ סְּ ר הַ קַּ ם עִ גַ ה וְ לָּ חִ תוּב תְּ כָּ ירוֹ הַ כִּ זְ הִ שֶׁ יוָן  א כֵּ מָ ימָ וֵי בִּ ר הָ קָּ עִ הָ ה וְ לָ יְ לַּ ת בַּ רוֹ קְ ב לִ יָּ ם חַ יּוֹ א בַּ רֵ וֹ קּ שֶׁ ב  ל גַּ ף עַ ר אַ מַ לוֹ י כְּ ה לִ יָּ לֹא דוּמִ וְ

ן: ה כֵּ ירָ כִ ף זְ א אַ מָ ימָ ה בִּ יָּ שִׂ ר עֲ קַּ ה עִ ה מַ יָּ שִׂ עֲ ה לַ ירָ כִ שׁ זְ קַּ תַּ אִ ים וְ נַעֲשִׂ ים וְ רִ כָּ זְ יב נִ תִ כְ דִּ ע מִ מַ שְׁ  י מַ י נָמֵ כֵ הָ א י"ח וְ צָ ה לֹא יָ לָ יְ לַּ ה בַּ לָ כְ ם אָ אִ ף ז:( דְּ ה דַּ לָּ גִ )מְ

ימוֹת ה מִ פוֹת חוֹמָ ים — מוּקָּ שִׁ רָ חֲ יא הַ גֵ אוֹנוֹ וְ לוֹד וְ

ל עַ פַּ לְ א אֶ הָ י? וְ הִ נַנְ עַ בְּ הוֹשֻׁ י יְ נֵ הָ ווֹ. וְ ן נוּן הֲ עַ בִּ הוֹשֻׁ יְ

ר מֶ שָׁ ם וָ עָ שְׁ ר וּמִ בֶ ל עֵ עַ פַּ לְ י אֶ נֵ יב: ״]וּ[בְ תִ כְ י, דִּ הִ נַנְ בְּ

, יךְ מָ עְ טַ ״! וּלְ יהָ נוֹתֶ ת לוֹד וּבְ אֶ ת אוֹנוֹ וְ ה אֶ נָ הוּא בָּ

צוּרוֹת בְּ י הַ רֵ ת עָ א אֶ ן )אָסָ בֶ יִּ יב: ״וַ תִ כְ י, דִּ הִ נַנְ א בְּ אָסָ

פוֹת י מוּקָּ נֵ ר: הָ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ ה(״. אָמַ יהוּדָ ר לִ שֶׁ אֲ

שׁ גֶ ילֶ י פִּ ימֵ רוּב בִּ ווֹ. חֲ ן נוּן הֲ עַ בִּ הוֹשֻׁ ימוֹת יְ ה מִ חוֹמָ

א תָ פוּל, אֲ ינְּ דוּר אִ י. הֲ הִ נַנְ ל בְּ עַ פַּ לְ א אֶ תָ אֲ ה, וַ עָ בְ גִ בְּ

ה יהוּדָ ר לִ יֹּאמֶ יב: ״וַ תִ כְ י, דִּ מֵ א נָ קָ יְ הוּ. דַּ ינְ צִ פְּ א שַׁ אָסָ

ווֹ ים הֲ רִ עָ ל דְּ לָ כְּ ה״, מִ לֶּ אֵ ים הָ רִ עָ ת הֶ ה אֶ נֶ בְ נִ

י: וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ ינַּהּ. אב)א(וְ ע מִ מַ א. שְׁ רָ יקָּ עִ מֵ

אוֹתוֹ יוּ בְּ ן הָ אַף הֵ ה, שֶׁ ילָּ גִ א מְ רָ קְ מִ יָּיבוֹת בְּ ים חַ שִׁ נָ

יוֹת הְ ל לִ חָ ים שֶׁ י: פּוּרִ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ נֵּס. וְ הַ

אי ל יוֹם. ג)ב(מַ יָנוֹ שֶׁ נְ עִ ין בְּ שִׁ דוֹרְ ין וְ לִ ת, שׁוֹאֲ בָּ שַׁ בְּ

ה יָא: מֹשֶׁ נְ תַ י! דְּ מֵ ילּוּ יוֹם טוֹב נָ פִ ים? אֲ יָא פּוּרִ רְ אִ

יָנוֹ נְ עִ ין בְּ שִׁ דוֹרְ ין וְ לִ הוּ שׁוֹאֲ יְּ ל שֶׁ אֵ רָ שְׂ יִ ם לְ הֶ ן לָ יקֵּ תִּ

ת רֶ צֶ כוֹת עֲ לְ ח, הִ סַ פֶּ ח בַּ סַ כוֹת פֶּ לְ ל יוֹם: הִ שֶׁ

יהּ, א לֵ יכָ רִ טְ יצְ ים אִ ג! )ג(פּוּרִ חָ ג בֶּ כוֹת חַ לְ הִ ת, וְ רֶ צֶ עֲ בָּ

ן. ע לַ מַ שְׁ א מַ ה, קָ בָּ רַ שּׁוּם דְּ זוֹר מִ גְ א: נִ ימָ תֵ הוּ דְּ מַ

ת רוֹת אֶ קְ ם לִ יָּיב אָדָ י: חַ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ דוְ

י לֹהַ ר: ״אֱ מַ אֱ נֶּ יּוֹם, שֶׁ הּ בַּ נוֹתָ שְׁ לִ ה וְ לָ יְ לַּ ה בַּ ילָּ גִ מְּ הַ

י״. יָּה לִ לֹא דוּמִ ה וְ לָ יְ לַ ה וְ נֶ עֲ לֹא תַ ם וְ א יוֹמָ רָ קְ אֶ

ין יתִ נִ תְ א מַ נֵ יתְ מִ יָא וּלְ ילְ לֵ יַיהּ בְּ רְ קְ מִ ה לְ ינָּ בוּר מִ סְ

י ידִ דִ יָה: לְ מְ רְ י יִ בִּ הוּ רַ ר לְ מַ א. אֲ מָ ימָ הּ בִּ ידַ דִּ

גוֹן א, כְּ ר אַבָּ יָּיא בַּ י חִ בִּ רַ יהּ דְּ ינֵּ י מִ א לִ שָׁ רְ יפָּ מִ

יַיהּ. נְ תְ אֶ א וְ א דָּ תָּ שְׁ רַ בוֹר פָּ עֱ י: אֶ שֵׁ ינָ י אִ רִ אָמְ דְּ

אָה: ירָ א בִּ ר עוּלָּ בּוֹ אָמַ לְ י חֶ בִּ ר רַ י, אָמַ מֵ ר נָ מַ יתְּ אִ

הּ נוֹתָ שְׁ לִ ה וְ לָ יְ לַּ ה בַּ ילָּ גִ מְּ ת הַ רוֹת אֶ קְ ם לִ יָּיב אָדָ חַ

דּוֹם ה׳ לֹא יִ בוֹד וְ ךָ כָ רְ זַמֶּ ן יְ עַ מַ ר: ״לְ מַ אֱ נֶּ יּוֹם, שֶׁ בַּ

ין ימִ דִּ קְ ים מַ רִ פָ כְּ הַ א שֶׁ לָּ ״. )ד(אֶ ךָּ ם אוֹדֶ עוֹלָ י לְ לֹהַ אֱ

ל ילּוּ עַ קֵ ים הֵ מִ כָ א: חֲ ינָ נִ י חֲ בִּ ר רַ ה. אָמַ יסָ נִ כְּ יוֹם הַ לְ

י דֵ ה כְּ יסָ נִ כְּ יוֹם הַ ין לְ ימִ דִּ קְ יוֹת מַ הְ ים לִ רִ פָ כְּ הַ

ין. כִּ רַ כְּ בַּ ם שֶׁ יהֶ חֵ אֲ זוֹן לַ ם וּמָ יִ קוּ מַ פְּ סַ יְּ שֶׁ
א רָ ימְ מֵ לְ
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נר מצוה

א מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ א, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרפט סעי׳ א:

ב מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ יג:

ג מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ח:

ד מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ג, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרפז סעי׳ א:

מסורת הש״ס

א שבת כג.; ערכין ג.

ב תוספתא מגילה; לקמן לב.

ג לקמן כ.

ד לעיל ב.

גליון הש״ס

תוס' ד"ה נשים וכו'. וכן פסקו

הה"ג. עי' סוכה דף לח ע"א תוס'

ד"ה באמת:

תוס' ד"ה נשים וכו'. וכן פסקו

הה"ג. עי' סוכה דף לח ע"א תוס'

ד"ה באמת:

תורה אור השלם

]דברי הימים א ח, יב[

]דברי הימים ב יד, ה[

]שופטים יט-כא[

]דברי הימים ב יד, ו[

]תהילים כב, ג[

]תהילים ל, יג[



מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה ד:
לָּא אֶ ה: חָ מְ שִּׂ ם הַ יוֹ נּוּיָן לְ הוּ פִּ יְּ שֶׁ י  דֵ ע כְּ מַ שְׁ  קוּ מַ פְּ סַ יְּ שֶׁ י  דֵ יא כְּ ין הִ כִּ רַ כְ א דִּ תָּ נְ קַּ תַ רָא דְּ ימְ מֵ לְ

ם הֶ ר הוּא לָ כָ ין שָׂ קִ פְּ סַ מְּ שֶׁ נֵי  פְּ א מִ ימָ אֵ

ין אֵ א דְּ יכָ ךְ הֵ כָּ לְ ין הִ קִ פְּ סַ ן מְ הֵ שֶׁ יל  בִ שְׁ  בִּ

ר: כָ אן שָׂ ין כָּ אֵ הוּ וְ יְ בַּ גַ א הוּא לְ לָּ א קֻ ין לָ נָסִ כְ נִ

נֵי בי"א בי"ב בי"ג תָ קָ א דְּ חָ רְ יַ רָא דְּ דְ סִ

א בָּ שֶׁ  שׁ וּכְ חֹדֶ יַן הַ נְ ר מִ דֶ סֵ בי"ד בט"ו כְּ

י מֵ ינַן יְ עִ מְ שָׁ ת וְ בָּ שַּׁ  י הַ מֵ ר יְ דֶ ט סֵ קַ ה נְ שָׁ  רָ פָ לְ

ת בָּ שַׁ ב  רֶ ת עֶ יוֹ הְ ל לִ יהָ חָ רֶ חֲ אַ שׁ לְ חֹדֶ הַ

ל י י"ג חָ רֵ ה הֲ יסָ נִ כְּ ם הַ יוֹ ין לְ ימִ דִּ קְ ים מַ רִ פָ כְּ

ר חַ ת אַ יוֹ הְ ל לִ י י"ב חָ רֵ ת הֲ בָּ שַׁ  ת בְּ יוֹ הְ לִ

י רֵ ה הֲ יסָ נִ כְּ ם הַ יוֹ ין לְ ימִ דִּ קְ ים מַ רִ פָ ת כְּ בָּ שַּׁ  הַ

א וּרָ דּ ט סִ הּ נָקֵ י לֵ כִ פְ הַ תְ מִ י דְּ דֵ יְּ נֵּי אַ שַׁ  י"א וּמְ

י מֵ ז יְ חֵ יָה אוֹ ם הָ אִ שֶׁ ר ע"י  מַ לוֹ י כְּ מֵ יוֹ דְ

ין לוֹ כִ פָּ  הוּ נֶהְ שׁ יְ חֹדֶ י הַ מֵ ר יְ דֶ י סֵ פִ ת לְ בָּ שַּׁ  הַ

י פִ נָה לְ שְׁ  מִּ  ת הַ נֶה אֶ וֹ שּׁ  תוֹ הַ סָ רְ גִ ה בְּ עֶ טוֹ וְ

ת בָּ שַּׁ  ר הַ חַ יו אַ רָ חוֹ אֲ ן לַ ירָ כִּ זְ הַ יךְ לְ רִ יָה צָ הָ שֶׁ

ךְ וֹ תּ ת י"ג מִ בָּ שַׁ ב  רֶ ת י"ב עֶ בָּ שַׁ  נוּ י"א בְּ יְ הַ דְּ

ט קַ י נְ כִ הָ ת לְ עוֹ טְ ג וְלִ לֵּ דַ א לְ ךְ הוּא בָּ כָּ

א לוֹ בָּ שׁ הַ חֹדֶ ר הַ דֶ א וְסֵ מָ יוֹ א דְּ וּרָ דּ סִ

יו לָ אֵ י מֵ רֵ הֲ יו דַּ פִ ירוֹ בְּ כִּ זְ ינוֹ מַ יִם אֵ רַ חוֹ אֲ לַ

נֵי' תְ י מַ נִּ מַ עוּת: ד טָ אן עוֹ ין כָּ אֵ ע וְ מָ שְׁ  הוּא נִ

ת פוֹ קָּ ת וּמֻ יָרוֹ ת ע"ש עֲ יוֹ הְ ל לִ נֵי חָ תָ קָ דְּ

י: סֵ י יוֹ בִּ י רַ י אִ בִּ י רַ ם אִ יּוֹ וֹ בַ ין בּ רִ ה קוֹ מָ חוֹ

ים יָּמִ נֵי הַ שְׁ ת  ים אֵ ת עֹשִׂ יוֹ הְ נָה לִ שָׁ  נָה וְ שָׁ ל  כָ בְּ

ל נָה כָּ שָׁ נָה וְ שָׁ ל  כָ נָּם בְּ מַ זְ כִ ם וְ בָ תָ כְ ה כִּ לֶּ אֵ הָ

ן לֹא ם כֵּ אִ ר דְּ שָׁ  פְ לָא אֶ דְּ ת: ווֹ שָׁ הוּ  ים יְ נִ שָּׁ  הַ

ת רוֹ קְ ין לִ לִ כוֹ ינָן יְ אֵ שֶׁ ין  פִ קָּ מֻ ת לְ יָרוֹ מוּ עֲ דְּ קְ יִ

ךְ כָ ת בי"ד לְ רוֹ יָ נָה עֲ שָׁ  נָה וְ שָׁ ל  ה כָּ מַ ת: בָּ שַׁ  בְּ

א מָּ  נָּא קַ תַ לֹא כְּ  ן וּדְ מָ קוֹ מְּ  ת מִ חוֹ דְ ין נִ אֵ

ל זֶה שֶׁ וֹ  נּ מַ ל זֶה לֹא הוּא זְ שֶׁ וֹ  נּ מַ זְ י: בִּ רַ דְּ

לָא דְּ י' כו': נִ תְ מַ נָּא דְּ תַ ד כְּ בַ א עֲ ךְ לָ כָּ לְ הִ

יךְ רִ ין צָ פִ קָּ מֻ הוּ לְ ת לְ מֶ דֶּ קְ א מַ י לָ אִ ר דְּ שָׁ  פְ אֶ

אוּ רְ קְ ין אוֹ יִ פִ קָּ נֵי מֻ פְּ ת מִ יָרוֹ קֹר עֲ עֲ ה לַ תָּ אַ

ךָ ין לְ אֵ נָּם וְ  מַ ת זְ בָּ שַׁ ב  רֶ א עֶ כָ הָ ד: חָ ם אֶ יוֹ בְּ

הוּא שֶׁ ךְ  וֹ תּ ין וּמִ בִ יָּ כֹּל חַ  הַ ן: תָ חוֹ דְ ךְ לִ צֹרֶ

ה: בָ י חוֹ דֵ את יְ צֵ הוּל לָ ר הוּא בָּ בָ דָּ יָּב בַּ חֻ מְ

ה דֶ שָׂ ן בְּ וּ לָ ילּ פִ ת וַאֲ וֹ מּ ע אַ בַּ רְ נָּה אַ  ירֶ בִ עֲ יַ וְ

ת שׂוּאוֹ נְ ר: בָ דָּ ל הַ זֹר עַ גְ יָדוֹ יֵשׁ לִ ה בְּ לָּ גִ וּמְ

י אִ ים וְ נִ יוֹ בְ אֶ ת הָ נוֹ תְּ ל מַ בֵּ קַ לָּה לְ גִ רָא מְ קְ מִ לְ

וֹ ין בּ ימִ דִּ קְ מַּ  שֶׁ ם  יּוֹ וֹ בַּ ין בּ בִ וֹ גּ ת: בָּ שַׁ  ר בְּ שָׁ  פְ אֶ

ים נִ יוֹ בְ אֶ ת הָ נוֹ תְּ ים מַ אִ בָּ גַּ ין הַ בִ וֹ ת גּ רוֹ קְ לִ

רוּ מְ אָ וּם דְּ שּׁ  ה מִ בָּ רַ דְּ אַ ים: יִּ נִ עֲ ין לַ קִ לְּ חַ וּמְ

ים דִּ קְ הַ רוּ לְ מְ אָ ה הוּא דְּ יאָ רִ קְּ ת הַ ים אֶ דִּ קְ הַ לְ

זֵל אָ א וְ מָ עְ נָּא טַ שׁ תַּ רֵ פָ מְ דִ ת כְּ נוֹ תָּ מַּ  ת הַ אֶ

ים כו': יִּ נִ ל עֲ שֶׁ ן  ינֵיהֶ עֵ שֶׁ נֵי  פְּ מִ

יד יָּחִ וּת הַ שׁ רְ נָּה מֵ יאֶ צִ יוֹ ר וְ מַ אָ א קָ אי לָ מַּ  ה אַ שֶׁ  ים. קָ בִּ רַ וּת הָ שׁ רְ ת בִּ וֹ מּ ע אַ בַּ רְ נָּה אַ ירֶ בִ יַעֲ וְ

י פֵ וֵי טְ א הָ תָ לְּ מִ א דְּ חָ רְ אוֹ ים דְּ בִּ רַ וּת הָ שׁ רְ לִ

י שֵׁ ינָ עוּ אִ א טָ ר דמרה"י לרה"ר לָ מַ יֵשׁ לוֹ וְ

וּת שׁ רְ ר בִּ בָ א כְּ מָ יְ ה קַ לָּ גִ מְּ  הַ שֶׁ ין  נִ מְ ל זִ בָ אֲ

וַּהּ ועי"ל גַ ת בְּ וֹ מּ ע אַ בַּ רְ נָּה אַ ירֶ בִ יַעֲ ים וְ בִּ רַ הָ

וּת שׁ רְ יד לִ יָּחִ וּת הַ שׁ רְ ט מֵ קַ א נְ י לָ כֵ הָ לְ דִּ

יּוּב ם חִ שָׁ ין  אֵ שֶׁ ים[  מִ עָ פְ לִּ שֶׁ י ] פִ ים לְ בִּ רַ הָ

נָה וֹ אשׁ ה רִ ירָ קִ ה עֲ תָ יְ לֹּא הָ  שֶׁ יוָן(  את )כֵּ טָּ  חַ

ית וִ זָ ית לְ וִ זָּ  ים מִ צִ פָ נֶּה חֲ פַ מְ ן הַ גוֹ ךְ כְּ ם כָּ שֵׁ  לְ

א מָ עְ אי טַ הַ טוּר מֵ פָ ן דְּ יאָ צִ הוֹ ן לְ יהֶ לֵ ךְ עֲ לַ מְ נִ וְ

ת וֹ מּ ע אַ בַּ רְ נָּה אַ ירֶ בִ יַעֲ וְ ף ה:(: ת דַּ בָּ שַׁ (

ין ת אֵ בָּ שַׁ  ה בְּ ילָ ל מִ בָ ים. אֲ בִּ רַ וּת הָ שׁ רְ בִּ

יהָ י"ג לֶ תוּ עָ רְ כְ ן נִ כֵּ שֶׁ א  ירָ מִ א חֲ הָ ת דְּ חוֹ דְ לִ

וֵי ן הָ ם כֵּ א אִ לָּ ל אֶ ם מָ דָ ין אָ גַם אֵ ת וְ יתוֹ רִ בְּ

י וִ לֵּ ל לר"י הַ אַ שְׁ  ךְ נִ ר אַ בָ דָּ נָה יֵשׁ בַּ כָּ סַ י דְּ קִ בָּ

לֹא ים וַהֲ וּרִ פּ כִּ ם הַ י יוֹ אֵ צָ מוֹ ין בְּ עִ קְ וֹ יךְ תּ אֵ

א מָּ  שֶׁ יל וְתוּ  דִּ יַּבְ שֶׁ ד  ה עַ אכָ לָ ת מְ שׂוֹ עֲ סוּר לַ אָ

ת בָּ שַׁ  ל בְּ חָ שֶׁ ינַן בר"ה  שִׁ  יְ חָ דְ י כִּ קִ ל בָּ צֶ ךְ אֵ יֵלֵ

ץ רֵ ה וְתֵ זֵרָ אי גְּ הַ שׁ לְ חַ מִ נוּ לְ יָה לָ ן הָ ם כֵּ אִ וְ

ה אכָ לָ ין מְ אֵ ה וְ מָ כְ ר חָ פָ וֹ ת שׁ יעַ קִ תְ וּם דִּ שּׁ  מִ דְּ

וּם שּׁ  מִ י דְּ קִ ל בָּ צֶ ךְ אֵ א יֵלֵ מָּ  שֶׁ ינַן  שִׁ  יְ א חָ גַם לָ וְ

ל בֵ יּוֹ ר לַ וּם זֵכֶ שּׁ  א מִ לָּ ינָהּ אֶ אֵ שֶׁ ת  חַ ה אַ יעָ קִ תְּ

נָה שָּׁ  רֹאשׁ הַ אי כְּ י הַ לֵּ כֻּ יךְ  רִ טְ צְ א אִ לָ

ינוּ בֵּ ת וְרַ וֹ לּ ים קֻ שִׁ לֹ  שְׁ יךְ  רִ יא וְצָ א הִ תָ יְ רָ אוֹ דְּ

ם אִ ת ובר"ה דְּ בָּ שַׁ  א בְּ קָ וְ דַ ר דְּ מֵ ל אוֹ מוּאֵ שְׁ

א יכָּ ים אִ בִּ רַ וּת הָ שׁ רְ ת בִּ וֹ מּ ע אַ בַּ רְ ירוֹ אַ בִ עֲ מַ

ל בָ חוּשׁ אֲ אי יֵשׁ לָ א וַדַּ הָ א בְּ תָ יְ רָ אוֹ א דְּ וּרָ סּ אִ

ירוֹ ד' בִ עֲ ם מַ וּ אִ ילּ פִ אֲ י יוה"כ דַּ אֵ צָ מוֹ בְּ

וּר סּ א אִ לָּ וֵי אֶ א הָ ים לָ בִּ רַ וּת הָ שׁ רְ ת בִּ וֹ מּ אַ

ה: זֵרָ גְ ה לִ זֵרָ וֵי גְּ הָ ר דְּ זַ לֹא גָּ אי  א וַדַּ הָ נָן בְּ בָּ רַ דְּ

ים יִּ נִ ל עֲ שֶׁ ם  ינֵיהֶ עֵ שֶׁ נֵי  פְּ ר מִ מַ ף אָ סֵ ב יוֹ וְרַ

ף סֵ ב יוֹ רַ ה. ע"כ צ"ל דְּ לָּ גִ א מְ רָ קְ מִ ת לְ שׂוּאוֹ נְ

ר פָ וֹ י שׁ בֵּ א גַּ הָ ה דְּ בָּ רַ הּ דְּ מֵ עְ טַּ  יג אַ לִ פְּ א  לָ

ם קוֹ ל מָ כָּ יַנָא מִ רְ חַ א אַ מָ עְ א טַ יכָּ ב לֵ וְלוּלָ

א יכָּ אִ וּם דְּ שּׁ  יַנָא מִ רְ חַ א אַ מָ עְ א טַ כָ ר הָ מַ אָ קָ

בוּת שְׁ א  יכָּ לֵ שׁ דְּ דָּ קְ מִּ  א בַּ יהָ א מִ קוּתָ נַפְ

ר מַ אָ קָ א דְּ רָ בָ אי סְ וּם הַ שּׁ  סוּר מִ "ה אָ פֵּ  אַ וְ

ף: סֵ ב יוֹ רַ

ים רִ פָ י — כְּ נִ שֵּׁ יוֹת בַּ הְ ל לִ נַן: חָ תְ הָ י? וְ וֵ ין הָ כִּ רַ כְ א דִ תָּ נְ קַּ תַ א דְּ רָ ימְ מֵ לְ

ה! יסָ נִ כְּ יוֹם הַ מוּ לְ דְּ יקְ א, לַ יתָ ם אִ אִ יּוֹם. וְ ין בּוֹ בַ דוֹלוֹת קוֹרִ יָירוֹת גְּ עֲ וַ

יוֹת הְ ל לִ ע: חָ מַ א שְׁ נַן. תָּ בָּ ינוּ רַ קִּ א תַּ ה לָ רָ שָׂ עֲ ה, וַ רָ שָׂ הוּ עֲ ווּ לְ הָ

א, יתָ ם אִ אִ יּוֹם, וְ ין בּוֹ בַ דוֹלוֹת קוֹרִ יָירוֹת גְּ עֲ ים וַ רִ פָ י — כְּ ישִׁ מִ חֲ בַּ

ה יסָ נִ כְּ יוֹם הַ ה לְ יסָ נִ כְּ יּוֹם הַ ר הוּא! מִ שָׂ ד עָ אַחַ ה דְּ יסָ נִ כְּ יוֹם הַ מוּ לְ דְּ יקְ לַ

ים נָסִ כְ נִּ קוֹם שֶׁ מְ י — בִּ תַ ימָ ה: אֵ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ ע, אָמַ מַ א שְׁ ינַן. )א(תָּ חֵ א דָּ לָ

ין י — אֵ ישִׁ מִ חֲ י וּבַ נִ שֵּׁ ים בַּ נָסִ כְ ין נִ אֵ קוֹם שֶׁ ל מְ בָ י, אֲ ישִׁ מִ חֲ י וּבַ נִ שֵּׁ בַּ

יא — ין הִ כִּ רַ כְ א דִ תָּ נְ קַּ ךְ תַּ תָּ עְ א דַ קָ לְ י סָ אִ הּ. וְ נָּ מַ זְ א בִּ לָּ הּ אֶ ין אוֹתָ קוֹרִ

א ימָ א תֵּ ין? )ב(לָ כִּ רַ כְ הוּ לִ י לְ דִ סְ פְ י מַ ישִׁ מִ חֲ י וּבַ נִ שֵּׁ ים בַּ נָסִ כְ ין נִ אֵ שּׁוּם דְּ מִ

זוֹן ם וּמָ יִ ים מַ קִ פְּ סַ מְּ י שֶׁ נֵ פְּ א: מִ ימָ א אֵ לָּ זוֹן, אֶ ם וּמָ יִ קוּ מַ פְּ סַ יְּ י שֶׁ דֵ כְּ

ים רִ פָ ת — כְּ בָּ שַּׁ י בַּ נִ שֵּׁ יוֹת בַּ הְ ל לִ ד? חָ יצַ ין. )ג(כֵּ כִּ רַ כְּ בַּ ם שֶׁ יהֶ חֵ אֲ לַ

א ידּוּרָ ט סִ נָקֵ א דְּ ישָׁ א רֵ נָ אי שְׁ כוּ׳. מַ יּוֹם וְ ין בּוֹ בַ דוֹלוֹת קוֹרִ יָירוֹת גְּ עֲ וַ

י כִ פְ הַ יתְ מִ י דְּ ידֵ י? אַיְּ יוֹמֵ א דְ ידּוּרָ ט סִ נָקֵ א דְּ יפָ א סֵ נָ אי שְׁ א, וּמַ חָ יַרְ דְ

י? נִּ ין מַ יתִ נִ תְ כוּ׳. מַ ת וְ בָּ ב שַׁ רֶ עֶ יוֹת בְּ הְ ל לִ י. חָ יוֹמֵ א דְ ידּוּרָ ט סִ יהּ נָקֵ לֵ

ת — בָּ ב שַׁ רֶ עֶ יוֹת בְּ הְ ל לִ יָא: חָ נְ תַ י? דְּ בִּ אי רַ י. אמַ י יוֹסֵ בִּ י רַ י, אִ בִּ י רַ אִ

ה ין חוֹמָ פִ ה, וּמוּקָּ יסָ נִ כְּ יוֹם הַ ין לְ ימִ דִּ קְ דוֹלוֹת מַ יָירוֹת גְּ עֲ ים וַ רִ פָ כְּ

ן, קוֹמָ מְּ יָירוֹת מִ חוּ עֲ דָּ י: לֹא יִ נִ ר אֲ ר, אוֹמֵ י אוֹמֵ בִּ יּוֹם. רַ ין בּוֹ בַ קוֹרִ

יב: תִ כְ א? דִּ מָּ א קַ נָּ תַ א דְּ מָ עְ אי טַ יּוֹם. מַ ין בּוֹ בַ לּוּ קוֹרִ אֵ לּוּ וָ א אֵ לָּ אֶ

ין, אַף פִ מּוּקָּ מוֹת לַ יָירוֹת קוֹדְ ה עֲ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ ה כׇּ ה״. מָ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ כׇ ״בְּ

ל ה כׇּ ה״, מָ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ כׇ א: ״בְּ ימָ אֵ ין. וְ פִ מּוּקָּ מוֹת לַ יָירוֹת קוֹדְ אן עֲ כָּ

יָירוֹת חוּ עֲ דָּ אן לֹא יִ ן — אַף כָּ קוֹמָ מְּ יָירוֹת מִ ין עֲ חִ דְ ין נִ ה אֵ נָ שָׁ ה וְ נָ שָׁ

ה נָ ל שָׁ כׇ יהּ? ״בְּ מֵ עְ אי טַ י, מַ בִּ רַ ר. וְ שָׁ פְ א אֶ לָ א דְּ כָ י הָ אנֵ ן! שָׁ קוֹמָ מְּ מִ

אן לֹא ן — אַף כָּ קוֹמָ מְּ ין מִ חִ דְ יָירוֹת נִ ין עֲ ה אֵ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ ה כׇּ ה״, מָ נָ שָׁ וְ

ה נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ ה כׇּ ה״, מָ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ כׇ א: ״בְּ ימָ אֵ ן. וְ קוֹמָ מְּ יָירוֹת מִ חוּ עֲ דָּ יִ

ין! פִ מּוּקָּ מוֹת לַ יָירוֹת קוֹדְ י עֲ מֵ אן נָ ין — אַף כָּ פִ מּוּקָּ מוֹת לַ יָירוֹת קוֹדְ עֲ

ב רֶ עֶ יוֹת בְּ הְ ל לִ יָא: חָ נְ תַ י? דְּ י יוֹסֵ בִּ אי רַ ר. )ד(מַ שָׁ פְ א אֶ לָ א דְּ כָ י הָ אנֵ שָׁ

דוֹלוֹת יָירוֹת גְּ עֲ ה, וַ יסָ נִ כְּ יוֹם הַ ין לְ ימִ דִּ קְ ים מַ רִ פָ ין וּכְ פִ ת — מוּקָּ בָּ שַׁ

א לָּ יָירוֹת, אֶ עֲ ין לַ מִ ין קוֹדְ פִ ין מוּקָּ ר: אֵ י אוֹמֵ י יוֹסֵ בִּ יּוֹם. רַ ין בּוֹ בַ קוֹרִ

ל כׇ יב: ״בְּ תִ כְ א? דִּ מָּ א קַ נָּ תַ א דְּ מָ עְ אי טַ יּוֹם. מַ ין בּוֹ בַ לּוּ קוֹרִ אֵ לּוּ וָ אֵ

ה ל זֶ נּוֹ שֶׁ מַ ר, וּזְ שָׂ ה עָ עָ בָּ אַרְ יָירוֹת בְּ ה עֲ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ ה כׇּ ה״, מָ נָ שָׁ ה וְ נָ שָׁ

ה לֹא ל זֶ נּוֹ שֶׁ מַ ר, וּזְ שָׂ ה עָ עָ בָּ אַרְ יָירוֹת בְּ אן עֲ ה — אַף כָּ ל זֶ נּוֹ שֶׁ מַ לֹא זְ

ין ה אֵ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ ה כׇּ ה״, מָ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ כׇ א: ״בְּ ימָ אֵ ה. וְ ל זֶ נּוֹ שֶׁ מַ זְ

יָירוֹת! עֲ ין לָ מִ ין קוֹדְ פִ ין מוּקָּ אן אֵ יָירוֹת, אַף כָּ עֲ ין לָ מִ ין קוֹדְ פִ מוּקָּ

ה״, נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ כׇ י? ״בְּ י יוֹסֵ בִּ רַ יהּ דְּ מֵ עְ אי טַ ר. מַ שָׁ פְ א אֶ לָ א דְּ כָ י הָ אנֵ שָׁ

ין אן אֵ יָירוֹת — אַף כָּ עֲ ין לָ מִ ין קוֹדְ פִ ין מוּקָּ ה אֵ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ ה כׇּ מָ

ה נָ ל שָׁ ה כׇּ ה״, מָ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ כׇ א: ״בְּ ימָ אֵ יָירוֹת. )ה(וְ עֲ ין לָ מִ ין קוֹדְ פִ מוּקָּ

נּוֹ מַ ה לֹא זְ ל זֶ נּוֹ שֶׁ מַ אן זְ ה — אַף כָּ ל זֶ נּוֹ שֶׁ מַ ה לֹא זְ ל זֶ נּוֹ שֶׁ מַ ה זְ נָ שָׁ וְ

יוֹם ינַן לְ חִ א דָּ יָירוֹת לָ י עֲ בִּ ר רַ בַ סָ ר. ב)ו(וְ שָׁ פְ א אֶ לָ א דְּ כָ י הָ אנֵ ה! שָׁ ל זֶ שֶׁ

יוֹם ין לְ ימִ דִּ קְ ים מַ רִ פָ ת — כְּ בָּ שַׁ יוֹת בְּ הְ ל לִ יָא: חָ נְ תַ הָ ה? וְ יסָ נִ כְּ הַ

ר. חָ מָ ה לְ פוֹת חוֹמָ ת, וּמוּקָּ בָּ ב שַׁ רֶ עֶ ין בָּ דוֹלוֹת קוֹרִ יָירוֹת גְּ עֲ ה, וַ יסָ נִ כְּ הַ

יוֹם חוּ לְ דָּ ן — יִ קוֹמָ מְּ יָירוֹת מִ חוּ עֲ דְ נִ יל וְ י: הוֹאִ נִ ר אֲ ר, אוֹמֵ י אוֹמֵ בִּ רַ

חוּ — דְ נִ יל דְּ הוֹאִ יא, וְ ת הִ בָּ ם שַׁ נָּ מַ ם זְ תָ א? הָ תָּ שְׁ י הַ כִ ה. הָ יסָ נִ כְּ הַ

ר בּוֹ אָמַ לְ י חֶ בִּ ר רַ אָמַ א דְּ א הָ לָ אן אָזְ מַ ת! כְּ בָּ ב שַׁ רֶ ם עֶ נָּ מַ א, זְ כָ הָ חוּ. וְ דָּ יִ

ה. יסָ נִ כְּ יוֹם הַ ין לְ חִ דְ כֹּל נִ ת — הַ בָּ שַׁ יוֹת בְּ הְ ל לִ חָ ים שֶׁ א: פּוּרִ ב הוּנָ רַ

א: לָּ ר! אֶ חַ מְ י לִ דִ בְ עָ ין דְּ פִ א מוּקָּ יכָּ א אִ הָ ?! וְ ךְ תָּ עְ א דַּ קָ לְ ין סָ חִ דְ כֹּל נִ הַ

א מָ לְ י עָ כוּלֵּ י. ג)ז(דְּ בִּ רַ אן — כְּ מַ ה. כְּ יסָ נִ כְּ יוֹם הַ ה לְ חֶ דָּ ה יִ חֶ דְ נִּ ל הַ כׇּ

ין יָּיבִ כֹּל חַ ה: הַ בָּ ר רַ א? אָמַ מָ עְ אי טַ ינַן. מַ רִ א קָ ת לָ בָּ שַׁ ה בְּ ילָּ גִ א מְ יהָ מִ

א רָ קְ מִ ין בְּ יאִ קִ כֹּל בְּ ין הַ אֵ ר(, וְ ת שׁוֹפָ יעַ קִ תְ ה )וּבִ ילָּ גִ יאַת מְ רִ קְ בִּ

ה נָּ ירֶ בִ יַעֲ מוֹד, וְ לְ י לִ קִ ל בָּ צֶ ךְ אֵ יֵלֵ יָדוֹ וְ ה בְּ נָּ לֶ טְּ א יִ מָּ ה שֶׁ ירָ זֵ ה. גְּ ילָּ גִ מְ

א מָ עְ ינוּ טַ יְ הַ ר. וְ שׁוֹפָ א דְ מָ עְ ינוּ טַ יְ הַ ים. וְ בִּ רַ שׁוּת הָ רְ ע אַמּוֹת בִּ בַּ אַרְ

א רָ קְ מִ שׂוּאוֹת בְּ ים נְ יִּ נִ ל עֲ ן שֶׁ יהֶ ינֵ עֵ י שֶׁ נֵ פְּ ר: מִ ף אָמַ ב יוֹסֵ ב. דרַ לוּלָ דְ

יוֹם ין לְ ימִ דִּ קְ ים מַ רִ פָ רוּ כְּ אָמְ י שֶׁ ל פִּ י: אַף עַ כִ י הָ מֵ יָא נָ נְ ה. תַּ ילָּ גִ מְ

רוּ? אָמְ י שֶׁ ל פִּ יּוֹם. האַף עַ ין בּוֹ בַ קִ לְּ חַ יּוֹם, וּמְ ין בּוֹ בַ ה — גּוֹבִ יסָ נִ כְּ הַ

ין ימִ דִּ קְ ים מַ רִ פָ כְּ רוּ שֶׁ אָמְ יל וְ א: הוֹאִ לָּ רוּ הוּא! אֶ אָמְ שּׁוּם דְּ ה, מִ בָּ רַ אַדְּ

ם יהֶ ינֵ עֵ י שֶׁ נֵ פְּ יּוֹם, מִ ין בּוֹ בַ קִ לְּ חַ יּוֹם, וּמְ ין בּוֹ בַ ה — גּוֹבִ יסָ נִ כְּ יוֹם הַ לְ

ל בָ ה. אֲ ילָּ גִ א מְ רָ קְ מִ שׂוּאוֹת בְּ ים נְ יִּ נִ ל עֲ שֶׁ
ה, חָ מְ שִׂ
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תורה אור השלם

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

ים יוֹת עֹשִׂ הְ בוֹר לִ עֲ לֹא יַ ם וְ יהֶ לֵ עֲ

ם בָ תָ כְ ה כִּ לֶּ אֵ ים הָ מִ יָּ י הַ נֵ ת שְׁ אֵ

ה ]אסתר נָ שָׁ ה וְ נָ ל־שָׁ כׇ ם בְּ נָּ מַ זְ כִ וְ

ט, כז[



ה.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
יד יָחִ יד וְ ל יָחִ ל כָּ ם עַ יּוֹ וֹ בַּ ה בּ בָ יא חוֹ הִ שֶׁ ךְ  וֹ תּ הּ בי"ד מִ נָּ מַ זְ בִּ ה: תֶּ שְׁ  ל וּמִ כָ אֲ ל מַ שֶׁ ה  חָ מְ שִׂ

וֹ ין בּ רִ ל קוֹ כֹּ  הַ יד דְּ יָחִ וּ בְּ לּ פִ הּ אֲ תָ ין אוֹ רִ קוֹ

ן גוֹ הּ כְּ נָּ מַ זְ לֹּא בִּ  שֶׁ  סוּם נֵס: רְ א פִּ יכָּ וְאִ

ין רִ ין קוֹ ה אֵ יסָ נִ כְּ ם הַ יוֹ ין לְ ימִ דִּ קְ מַּ  ים הַ רִ פָ כְּ

א: סָּ  סוּם נִ רְ ינַן פִּ עֵ בָ ה דְּ רָ שָׂ עֲ לָּא בַּ הּ אֶ תָ אוֹ

לֹּא  שֶׁ ין  נָּהּ בֵּ מַ זְ ין בִּ ר בֵּ מַ י אָ סִּ ב אַ רַ וְ

וּם שּׁ  ה מִ רָ שָׂ ר עֲ חַ זֵּר אַ  חַ וָה לְ צְ הּ מִ נָּ מַ זְ בִּ

ה רָ שָׂ ח עֲ כַּ שְׁ  י לָא אַ ל אִ א אֲבָ סָּ  י נִ סוּמֵ רְ פִּ

וּר סּ ין אִ אֵ שֶׁ י  רֵ קְ לָא לִ י דְּ סִּ ב אַ ר רַ מַ לֹא אָ

הּ תָ רוֹ קְ וָה לִ צְ לָּא מִ יד אֶ יָחִ הּ בְּ תָ יאָ רִ קְ

י סִּ ב אַ רַ א דְּ הָ ב לְ שׁ לֵהּ רַ וְחַ ה: רָ שָׂ עֲ בַּ

ם נָּ מַ ת זְ בָּ שַׁ רֶב  עֶ ן: צָ בְּ ה וְקִ רָ שָׂ ל עֲ זַר עַ חָ וְ

י ימֵ הוּ מִ בוּעַ לְ קָּ ן הַ מַ הוּא זְ שֶׁ ע  מַ שְׁ  הוּא מַ

ר מַ אָ לָא קָ דְּ לָה מִ דוֹ גְּ ת הַ נֶסֶ י כְּ שֵׁ  נְ אַ

א יהּ וְהָ ה לֵ שֶׁ  י קָ כִ הָ ת לְ בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ ין לְ ימִ דִּ קְ מַ

זִים רָ פְ ע לִ בַּ י י"ד הֻקְ הֲרֵ שֶׁ נָּם הוּא  מַ ת זְ בָּ שַׁ

נָּהּ ע מִ מַ שְׁ  תִ נָא דְּ שָּׁ  אי לִ ט הַ י נְקַ כִ הָ לָּא לְ אֶ

ר חַ אַ שֶׁ ל  אֵ רָ שְׂ י יִ מֵ כְ ן חַ נוּ לָהֶ קְּ יל וְתִ אִ הוֹ

י ה הֲרֵ בָּ רַ וּם דְּ שּׁ  ים מִ דִּ קְ הַ לָה לְ דוֹ גְּ ת הַ נֶסֶ כְּ

ל כָ לָּה לְ חִ תְּ בוּעַ מִ קָּ ן הַ מַ ם וּזְ יוֹ נוּ כְּ הוּא לָ

וֵי נָּן הָ מַ זְ לֹּא בִּ  שֶׁ הוּא  שֶׁ י  ל פִּ ף עַ יו וְאַ רָ בָ דְּ

ל שֶׁ ים  נִּ מַ זְ רוּ בִּ מְ וּ אָ לּ אֵ נֵי' בְּ תְ מַ נָּן: מַ זְ כִּ

ת: בָּ שַׁ  ל י"ד בְּ ם חָ ין אִ ימִ דִּ קְ רוּ מַ מְ לָּה אָ גִ מְ

מוּר אָ ם הָ עָ ים וְהָ נִ י כֹהֲ צֵ ן עֲ מַ ל זְ אֲבָ

ת חוֹ פָּ  שְׁ  יוּ מִ הָ שֶׁ כֹּח.(  ף  ית )דַּ נִ עֲ ס' תַּ מַ בְּ

נָה שָׁ ל  כָ ים בְּ ם יָמִ בוּעַ לָהֶ קָּ שֶׁ ל  אֵ רָ שְׂ ל יִ שֶׁ

ה כָ עֲרָ מַּ  ךְ הַ צֹרֶ שׁ לְ דָּ קְ מִּ ים לַ צִ יא עֵ בִ הָ לְ

ת יוֹ הְ ל לִ ם חָ ן אִ הֶ מָּ  ים עִ צִ ן עֵ בַּ רְ ין קָ יאִ בִ וּמְ

ב אָ ה בְּ עָ שְׁ  ן תִּ כֵ ר וְ חָ ם מָ יוֹ ין לְ חֲרִ אַ ת מְ בָּ שַּׁ  בַּ

וּז מּ תַ ין לי"ז בְּ דִּ ת וְהוּא הַ בָּ שַׁ  ת בְּ יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ

ב אָ ה בְּ עָ שְׁ  ט תִּ נְקַ אי דִּ ת וְהַ בֵ טֵ ה בְּ רָ שָׂ עֲ וְלַ

וֹ ין בּ נִּ עַ תְ ל מִ כֹּ  ת וְהַ וֹ צָרוֹ לוּ בּ פְּ כְ הֻ וּם דְּ שּׁ  מִ

ת רֹאשׁ כֶ סֶּ  מַ ינַן בְּ רִ מְ ת אָ מוֹ ר צוֹ אָ שְׁ ל  אֲבָ

ין צוּ אֵ ין רָ נִּ עַ תְ צוּ מִ ף יח:( רָ נָה )דַּ שָּׁ  הַ

ת בָּ שַׁ  ב בְּ ם טוֹ ל יוֹ ם חָ ה אִ יגָ גִ וַחֲ ין: נִּ עַ תְ מִ

י יֵשׁ לָהּ הֲרֵ שֶׁ ר  חָ מָ ה לְ יגָ גִ י חֲ מֵ לְ שַׁ ין  חִ וֹ דּ

ם עָ ת הָ ל אֶ הֵ קְ ן הַ כֵ ה וְ עָ בְ שִׁ ל  ין כָּ לוּמִ שְׁ  תַּ

י צָאֵ מוֹ ה בְּ טָּ מִ שְׁ ל  שֶׁ נָה  וֹ אשׁ נָה רִ שָׁ  יָה בְּ הָ שֶׁ

ץ קֵּ יב מִ תִ כְ דִ ג כְּ ל חַ שֶׁ ן  חֲרוֹ אַ ב הָ ם טוֹ יוֹ

ים רִ בָ ה )דְּ טָּ מִ שְּׁ  נַת הַ שְׁ ד  מֹעֵ ים בְּ נִ שָׁ ע  בַ שֶׁ

ף ה )דַּ טָ ת סוֹ כֶ סֶּ  מַ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ ל"א:י'( כִּ

ר פֶ ה סֵ רָ וֹ תּ רֵא בַּ ךְ קוֹ לֶ מֶּ  יָה הַ הָ שֶׁ מא.( 

יא בִ הָ א וּלְ ין לָבוֹ יָּבִ ם חַ עָ ל הָ כָ ה וְ רָ וֹ נֵה תּ שְׁ  מִ

ם עָ ת הָ ל אֶ הֵ קְ יב הַ תִ כְ דִ ם כְּ פָּ  ת טַ אֶ

ר שָׁ  פְ י אֶ ת אִ בָּ שַׁ  ף וּבְ טַּ ים וְהַ שִׁ נָּ ים וְהַ שִׁ נָ אֲ הָ

י מִ לְ שַׁ א יְרוּ רָ מָ גְּ ר וּבַ חָ מָ תוֹ לְ ין אוֹ ירִ עֲבִ וּמַ

נֵי פְּ ת מִ בָּ שַׁ  יהּ בְּ ינַן לֵ דִ בְ לָא עָ א דְּ הָ שׁ דְּ רֵ פָ מְ

ין שִׂ יוּ עוֹ ץ הָ ל עֵ שֶׁ ה  ימָ נַן בִּ תְ דִ ה כְּ ימָ בִּ הַ

ם תָ ינַן הָ כִ רְ יהָ וּפָ לֶ ב עָ שֵׁ  יוֹ ה וְ זָרָ עֲ ךְ בָּ לֶ מֶּ  לַ

יהּ א לֵ יקָ חִ נֵּי דְּ שַׁ  ל וּמְ מוֹ תְ אֶ ה מֵ דָ בְּ עְ וְלֶ

שׁ רֵ פָ א מְ מָ עְ ין טַ ימִ דִּ קְ לֹא מַ וְ ה: זָרָ עֲ

ית בֵ בְּ שֶׁ ין  נִ לָ טְ ה בַּ רָ שָׂ מ' עֲ גְּ א: רָ מָ גְּ בַּ

ם שָׁ צֵא  ינוֹ מוֹ ת וְאֵ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ א הקב"ה בְּ בָּ שֶׁ יוָן  ף ו:( כֵּ ת )דַּ כוֹ רָ ת בְּ כֶ סֶּ  מַ ר בְּ ר מַ מַ אָ ת דְּ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ לָּה בְּ פִ תְ ין בִּ יִ וְ צָּ ת מִ יוֹ הְ י לִ דֵ וּר כְּ בּ ל צִ שֶּׁ  ים מִ נִ זּוֹ  נִ ן וְ תָּ  לַאכְ מְּ ים מִ לִ טֵ ן בְּ הֵ שֶׁ ת  נֶסֶ כְּ הַ

יִן דַ עֲ שֶׁ א אע"פ  בָּ ן הַ יסָ נִ ד בְּ חָ ד אֶ סוּר עַ ן אָ יסָ נִ ד בְּ חָ אֶ ר בְּ ם נָדַ ם וְאִ יוֹ ם לְ יּוֹ שׁ מִ נֶה י"ב חֹדֶ נָה מוֹ שָׁ  ם לְ עֵ י טוֹ נִ אֲ שֶׁ ן  נָם יַיִ ר קוֹ מַ אָ ן דְּ גוֹ ם כְּ נַיִ שְׁ  ים לִ ין יָמִ נִ ין מוֹ אֵ שֶׁ ן  יִ נַּ מִ כוּ': ה וְ רָ שָׂ עֲ

ר סֵ שׁ חָ יָה חֹדֶ שׁ זֶה וְהָ ד חֹדֶ אן עַ כָּ י מִ אתִ ם לֹא בָּ ךְ אִ טֵּ  ר זֶה גִּ מֵ אוֹ ן הָ גוֹ ים כְּ שִׁ  דָ חֳ ת לָ עוֹ שָׁ  ין: רִ סֵ ים חֲ שִׁ  דָ ין חֳ שִׂ נוּ עוֹ אָ שֶׁ ים  מִ עָ נָה אוֹ פְּ לְּבָ ת הַ מוֹ ל יְ ין עַ רִ ה יְתֵ מָּ  חַ יָּמוּת הַ שֶׁ ם  יֵשׁ י"א יוֹ

י צֵ ן עֲ כֵ ן וְ תָ בָ י חוֹ דֵ אוּ יְ ימוּהָ לֹא יָצְ דִּ ם יַקְ יְהוּ וְאִ יּוּבַ ן חִ מַ א זְ טָ א מְ י לָ תִּ כַּ אַ צָה: חֱ ם וּמֶ נָה כ"ט יוֹ ל לְבָ שֶׁ ה  שָׁ  דָ י חֲ הֲרֵ שֶׁ שׁ  חֹדֶ ךְ הַ תוֹ יִן הוּא בְּ דַ ים עֲ רִ מְ ין אוֹ ם כ"ט אֵ יוֹ ה לְ כָ שֵׁ  חֲ שֶּׁ  א מִ וּבָ

ין חֲרִ אַ י מְ כֵ וּ הָ לּ פִ ה וַאֲ יגָ גִ י חֲ מֵ לְ שַׁ יב  רִ קְ הַ ר לְ תָּ מֻּ  שֶׁ ה הוּא  יגָ גִ ן חֲ מַ זְ ב דִּ ם טוֹ יוֹ וּ בְּ לּ פִ אֲ ת: בָּ שַׁ  ע בְּ לַ קְּ י אִ ים אִ חֲרִ אַ נֵי מְ תָ קָ ה דְּ יגָ גִ א חֲ מָ לָ שְׁ  בִּ ים: רִ דָ נְ בוּעַ בִּ ן קָ מַ ן זְ בוּעַ לָהֶ קָּ שֶׁ ים  נִ כֹּהֲ

יא הִ שֶׁ יָּה  אִ לַת רְ יזוֹ זוֹ עוֹ ה וְאֵ יגָ גִ ן חֲ מַ הוּא זְ שֶׁ ף  ם אַ תוֹ יוֹ ין אוֹ חֲרִ אַ נּוֹ מְ מַ יעַ זְ גִּ הִ שֶׁ ר  חֵ ר אַ בָ ד יֵשׁ דָּ עוֹ ין וְ חֲרִ אַ ה מְ יגָ גִ א חֲ יְתָ רַ בָ נָא דְּ שָּׁ  ע לִ מַ שְׁ  י מַ כִ ד וְהָ עֵ ל מוֹ שֶׁ וֹ  לּ ד חֻ יָּה עַ אִ לַת רְ עוֹ

ין יבִ רִ קְ ין מַ י אֵ רִ מְ אָ יא דְּ ה וב"ש הִ בָ רֵ "ה בי"ט לֹא קְ פֵּ  ים וְאַ חִ ת וּזְבָ לוֹ עוֹ ם בְּ יקָ נַי רֵ אוּ פָ ף ז.( לֹא יֵרָ ה )דַּ יגָ גִ ת חֲ כֶ סֶּ  מַ ינַן בְּ רִ מְ ת מ( וְאָ מוֹ שְׁ ם ) יקָ נַי רֵ אוּ פָ יב לֹא יֵרָ תִ כְ דִ ל כְּ גֶ ת רֶ בַ חוֹ

ין כִ מְ ין סוֹ אֵ וְ ת י"ב:ט"ז(: מוֹ שְׁ שׁ ) ל נֶפֶ כָ ל לְ כֵ ר יֵאָ שֶׁ  ךְ אֲ יב אַ תִ ם בי"ט וּכְ דָ ל אָ כַ אֲ ן מַ הֵ שֶׁ ים בי"ט  מִ לָ שְׁ ין  יאִ בִ מְ ל: גֶ רֶ ת הָ בַ יא חוֹ וּ הִ לּ פִ ר וַאֲ חָ מָ לָה לָבֹא לְ כוֹ יְּ לָה הַ בי"ט עוֹ

ה יכָ מִ סְ ף לִ כֶ אי תֵּ מַּ  שַׁ ית  הוּ לְבֵ ית לְ לֵ ל דְּ מוֹ תְ אֶ כוּ מֵ מְ סְ יבוּ בי"ט יִ רִ יַּקְ שֶׁ וּ  לּ ל אֵ עַ ה וְ מָ הֵ י בְּ בֵּ ל גַּ ין עַ בִ כְ בוּת לֹא רוֹ שְׁ וּם  שּׁ  ן מִ וּ הֵ לּ ף לו:( אֵ יצָה דַּ נַן )בֵּ תְ יא דִּ בוּת הִ שְׁ ה  יכָ מִ סְּ הַ שֶׁ ן  יהֶ לֵ עֲ

ד ל עַ גֶ רֶ ל הָ ה כָּ יגָ גִ ן חֲ מַ ל זְ כָּ ים: רִ נָכְ ם וְלֹא לְ כֶ ם לָ כֶ יֵּם לָ קַ י מְ נִ ה אֲ ת וּמָ לוֹ עוֹ ים וְ מִ לָ שְׁ ין  יאִ בִ ים מְ רִ מְ ל אוֹ לֵּ ית הִ וּבֵ : הַּ בוֹ גָ ם וְלֹא לְ כֶ י לָ רִ בְ סָ ין דְּ יאִ בִ ין מְ ת אֵ לוֹ ל לֹא עוֹ אֲבָ ה: יטָ חִ שְׁ

יִן דַ ה וַעֲ עָ בְ שִׁ ל  ין יֵשׁ לָהּ כָּ לוּמִ שְׁ  ד תַּ חָ ם אֶ לָּא יוֹ ינָהּ אֶ אֵ שֶׁ צֶרֶת  וּ עֲ לּ פִ ת וַאֲ בָּ שַׁ  ה בְּ אָ ם בָּ ין אִ רִ חֲ אַ ינָה מְ גֶּ וֹ חֻ ה בּ רָ מְ נֶּאֶ שֶׁ ן  מַ ל זְ ה כָּ יגָ גִ ר חֲ מַ י אָ שֵׁ  ב אָ רַ : הּ תָ הוֹ שַׁ  אי לְ שַּׁ  ן רַ חֲרוֹ אַ י"ט הָ

ית ת וּבֵ בָּ שַּׁ  ר הַ חַ צֶרֶת אַ ל עֲ שֶׁ חַ  בֹ ם טְ ים יוֹ רִ מְ אי אוֹ מַּ  שַׁ ית  ת בֵּ בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ ת בְּ יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ צֶרֶת  עֲ קוּ בַּ לְ ף יז.( נֶחְ ה )דַּ יגָ גִ ת חֲ כֶ סֶּ  מַ ת בְּ בָּ שַׁ  ת בְּ יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ ת  רֶ צֶ עֲ ין בַּ דִ וּמוֹ ב: רֵ קָּ ן לִ מַ יֵשׁ לָהּ זְ

ת[ לוֹ עוֹ ים ]וְ מִ לָ שְּׁ  הַ שֶׁ חַ  בוֹ ם טְ יוֹ ין לְ תִּ מְ הַ יךְ לְ ין צָרִ חַ אֵ בֹ ם טְ ין לָהּ יוֹ ים אֵ רִ מְ ל אוֹ לֵּ ית הִ ת וּבֵ בָּ שַׁ ר  חַ ד לְאַ יבוּ עַ רִ ךְ לֹא יַקְ כָּ לְ ב הִ ם טוֹ יוֹ ין בְּ יבִ רִ קְ ין מַ ת אֵ לוֹ י עוֹ רִ מְ אָ יְהוּ דְּ מַ עְ טַ אי לְ מַּ  שַׁ

צֶרֶת: עֲ ין לַ לוּמִ שְׁ  א יֵשׁ תַּ מָ לְ ת אַ בָּ שַּׁ  ר הַ חַ ם לְאַ יּוֹ ת הַ נוֹ בְּ רְ ל קָ שֶׁ חַ  בוֹ ם טְ יוֹ ין לְ תִּ מְ ת וּמַ בָּ שַׁ  ין בְּ בִ רֵ ה קְ יגָ גִ י חֲ מֵ לְ שַׁ יָּה וְ אִ לַת רְ ין עוֹ אֵ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  ת בְּ יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ צֶרֶת  עֲ ין בַּ דִ ין בי"ט וּמוֹ בִ רֵ קְ

נָן חָ א ר' יוֹ הָ ב דְּ רַ הּ דְּ וָתֵ א כְּ תָ כְ לְ ם הִ קוֹ ל מָ כָּ י. מִ סִּ ב אַ רַ א דְּ הָ ב לְ שׁ לֵהּ רַ חַ א וְ דָ בָ וָה עוֹ הֲ

ר מַ אָ קָ ף יט:( דְּ י )דַּ נִ שֵׁ ק  רֶ פֶּ הּ  וָתֵ א כְּ יתָ אִ

ים תוּבִ כְּ ין הַ ה בֵּ תוּבָ כְּ לָּה הַ גִ מְ רֵא בִּ וֹ קּ הַ

א מָ לְ וּר אַ בּ צִ א בְּ יד הָ יָחִ א בְּ יק הָ סִּ )יָצָא( וּמַ

ב וְר' רַ ה דְּ כָ לָ ן הֲ כֵ יד וְ יָחִ הּ בְּ תָ ין אוֹ רִ וֹ קּ שֶׁ

מוֹ יְּ קִ א דְּ כָ נָן וכ"ש הָ חָ י יוֹ בִּ רַ ה כְּ כָ לָ נָן הֲ חָ יוֹ

ב רַ יד דְּ מִ לְ י תַּ סִּ ב אַ רַ ד דְּ עוֹ א וְ תָ יטְ שִׁ ד  חַ בְּ

ף אַ ק דְּ סַ פָּ ם  יִ לַ שָׁ ישׁ יְרוּ ף אִ סֵ ינוּ יוֹ בֵּ וָה וְרַ הֲ

ת וּבַ שׁ תְ צָא בִּ מְ ן נִ כֵ ךְ וְ רֵ יךְ לְבָ יד צָרִ יָחִ בְּ

יד נָא יָחִ שְׁ לָא  ינַי דְּ עֵ ה בְּ אֶ יב נִרְ שִׁ  הֵ שֶׁ "י  שִׁ  רַ

ים רִ חֵ ךְ וַאֲ רֵ בָ ד מְ חָ וּר אֶ בּ נָא צִ שְׁ וְלָא 

נוּ חְ כַ הוֹ שֶׁ ר  חַ אַ ר מֵ מַ ה לוֹ אֶ ן נִרְ כֵ ין וְ עִ מְ וֹ שׁ

ה כָ רָ הּ בְּ ין בָּ אֵ שֶׁ א  יתָ י אִ יד אִ יָחִ הּ בְּ תָ יאָ רִ קְ

לָּה גִ ן מְ מָּ  קַ י )לְ שֵׁ רוּ פָ יהּ לְ וָה לֵ יד[ הֲ יָחִ ]בְּ

לַת עוֹ וּר: בּ צִ ר בְּ מַ אָ ךְ דְּ רֵ בָ אי מְ כא:( מַ

ר"ר ה הָ שָׁ  קְ ין. הִ חֲרִ אַ י' בי"ט מְ פֵּ  יָּה אַ אִ רְ

יצָה בֵ א דְּ מָּ  ק קַ רֶ פֶּ ינַן  רִ מְ אָ א דְּ הָ נָן מֵ חָ לְ אֶ

ה בי"ט בָ דָ לַת נְ ט עוֹ חֵ וֹ שּׁ  ם( הַ שָׁ ף יב. וְ )דַּ

אי מַּ  שַׁ ית  י בֵּ נִּ ךְ מַ ר לָ מַ אֲ יק דַּ סִּ ה וּמַ קֶ לוֹ

יָּה אִ לַת רְ נֵי עוֹ אי לָא תָּ מַּ  ה אַ שֶׁ  כוּ' וְקָ יא וְ הִ

ךְ וֵי צֹרֶ הָ ב דְּ ל גַּ ף עַ אַ י דְּ פֵ א טְ בוּתָ וֵי רְ הָ דְּ

י כִ הָ לְ ר דִּ מַ ין לוֹ א דב"ש וְאֵ בָּ לִּ ה אַ קֶ י"ט לוֹ

י כֵ וּ הָ ילּ פִ אֲ ינַן דַּ עִ מוֹ שְׁ  ה לְאַ בָ דָ לַת נְ ט עוֹ נְקַ

י נִ שֵׁ ק  רֶ פֶ א בְּ הָ ינוֹ דְּ ל זֶה אֵ לֵּ ית הִ רוּ בֵּ שָׁ

לָא יָא דְּ דְ הֶ ח בְּ ם( מוּכָ שָׁ ף יט. וְ ם )דַּ תָ הָ דְּ

ל י"ט שֶׁ  ] ינָהּ אֵ שֶׁ לָה ] ל עוֹ קוּ ב"ה עַ לְ נֶחְ

ה שֶׁ  ן קָ ם כֵּ ה בי"ט וְאִ בָ רֵ ינָהּ קְ אי אֵ וַדַּ דְּ

ט י נְקַ כִ הָ לְ ה וי"ל דִּ בָ דָ לַת נְ ט עוֹ אי נְקַ מַּ  אַ

ינוֹ ה אֵ בָ דָ י נְ מֵ לְ שַׁ א  ק הָ דַ מֵ ה לְ בָ דָ לַת נְ עוֹ

ל שׁ אֲבָ ל נֶפֶ ךְ אֹכֶ הוּ צֹרֶ א בְּ יכָּ אִ יוָן דְּ ה כֵּ קֶ לוֹ

ם: כֶ יב לָ תִ כְ וּם דִּ שּׁ  א מִ יכָּ א אִ יהָ א מִ וּרָ סּ אִ

הּ — נָּ מַ זְ ה בִּ ילָּ גִ ב: מְ ר רַ הּ. אאָמַ נָּ מַ זְ א בִּ לָּ ת אֶ גֶ הּ נוֹהֶ ינָ ה, אֵ חָ מְ שִׂ

י ב אַסִּ ה. רַ רָ שָׂ עֲ הּ — בַּ נָּ מַ זְ לֹּא בִּ יד, שֶׁ יָחִ ילּוּ בְּ פִ הּ אֲ ין אוֹתָ קוֹרִ

שׁ חַ א, וְ דָ ה עוֹבָ וָ ה. הֲ רָ שָׂ עֲ הּ — בַּ נָּ מַ זְ לֹּא בִּ ין שֶׁ הּ בֵּ נָּ מַ זְ ין בִּ ר: בֵּ אָמַ

ה הוּדָ ב יְ ר רַ אָמַ הָ י? וְ כִ ב הָ ר רַ י אָמַ י. וּמִ ב אַסִּ רַ א דְּ הָ ב לְ יהּ רַ לֵ

יוֹת הְ ל לִ חָ ים שֶׁ ב: פּוּרִ רַ יהּ דְּ מֵ שְּׁ ת מִ ילַ ר שִׁ ל בַּ מוּאֵ ב שְׁ רַ יהּ דְּ רֵ בְּ

ם נָּ מַ ת זְ בָּ א שַׁ הָ ם?! וְ נָּ מַ ת זְ בָּ ב שַׁ רֶ ם. עֶ נָּ מַ ת זְ בָּ ב שַׁ רֶ ת — עֶ בָּ שַׁ בְּ

ם — נָּ מַ ה זְ ם. מָ נָּ מַ זְ ם כִּ נָּ מַ זְ לֹּא בִּ ר: שֶׁ אָמַ י קָ כִ או הָ א לָ לָּ הוּא! אֶ

יַן נְ עִ א, לְ יד? לָ יָחִ ילּוּ בְּ פִ ם — אֲ נָּ מַ זְ לֹּא בִּ יד, אַף שֶׁ יָחִ ילּוּ בְּ פִ אֲ

י אַפּוֹקֵ ם״ — לְ נָּ מַ ת זְ בָּ ב שַׁ רֶ אי ״עֶ א מַ לָּ ה. אֶ רָ שָׂ עֲ ה בַּ ילָּ גִ א מְ רָ קְ מִ

יוֹם חוּ לְ דָּ ן — יִ קוֹמָ מְּ יָירוֹת מִ חוּ עֲ דְ נִ יל וְ ר: הוֹאִ אָמַ י, דְּ בִּ רַ דְּ מִ

י זוֹ י׳ אִ נִ תְ ם הוּא. במַ נָּ מַ ת זְ בָּ ב שַׁ רֶ עֶ ן דְּ ע לַ מַ שְׁ א מַ א קָ ה, הָ יסָ נִ כְּ הַ

אן — כָּ חוֹת מִ ין. פָּ נִ לָ טְ ה בַּ רָ שָׂ הּ עֲ יֵּשׁ בָּ ה — כֹּל שֶׁ דוֹלָ יר גְּ יא עִ הִ

י צֵ ן עֲ מַ ל זְ בָ ין. אֲ רִ אַחֲ לֹא מְ ין וְ ימִ דִּ קְ רוּ מַ לּוּ אָמְ אֵ ר. )א(בְּ פָ ה כְּ י זֶ רֵ הֲ

ין. ימִ דִּ קְ לֹא מַ ין וְ רִ אַחֲ ל — מְ הֵ קְ הַ ה, וְ יגָ גִ אָב, חֲ ה בְּ עָ שְׁ תִ ים, וְ נִ כֹּהֲ

ד פֵּ סְ הֶ ין בְּ רִ ין — מוּתָּ רִ אַחֲ לֹא מְ ין וְ ימִ דִּ קְ רוּ מַ אָמְ י שֶׁ ל פִּ גד)ב(אַף עַ

קוֹם י? מְ תַ ימָ ה: אֵ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ ים. אָמַ יוֹנִ בְ אֶ נוֹת לָ תָּ ית, וּמַ נִ עֲ תַ וּבְ

לֹא י וְ נִ שֵּׁ ין לֹא בַּ נָסִ כְ ין נִ אֵ קוֹם שֶׁ ל מְ בָ י. אֲ ישִׁ מִ חֲ י וּבַ נִ שֵׁ ין בְּ נָסִ כְ נִּ שֶׁ

ה רָ שָׂ א: עֲ נָ ׳ תָּ מָ הּ. גְּ נָּ מַ זְ א בִּ לָּ הּ אֶ ין אוֹתָ ין קוֹרִ י — אֵ ישִׁ מִ חֲ בַּ

ין. רִ אַחֲ לֹא מְ ין וְ ימִ דִּ קְ רוּ מַ לּוּ, אָמְ אֵ ת. בְּ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ בְּ ין שֶׁ נִ לָ טְ בַּ

לֹא א ״וְ רָ ר קְ ל: אָמַ מוּאֵ ר שְׁ א אָמַ י אַבָּ בִּ ר רַ א? אָמַ מָ עְ אי טַ מַ

ים ין יָמִ ין מוֹנִ אֵ ן שֶׁ נַּיִ ל: מִ מוּאֵ ר שְׁ א אָמַ י אַבָּ בִּ ר רַ אָמַ בוֹר״. הווְ יַעֲ

ה ה מוֹנֶ ים אַתָּ שִׁ דָ ה״ — חֳ נָ שָּׁ י הַ שֵׁ דְ חׇ ר: ״לְ מַ אֱ נֶּ ים — שֶׁ נִ שָּׁ לַ

י בִּ שּׁוּם רַ י מִ רִ יסָ קֵ נַן דְּ בָּ רַ ים. וְ נִ שָּׁ ים לַ ה יָמִ ה מוֹנֶ י אַתָּ אִ ים, וְ נִ שָּׁ לַ

ד ר: ״עַ מַ אֱ נֶּ ים, שֶׁ שִׁ דָ חֳ עוֹת לֶ ין שָׁ בִ שְּׁ חַ ין מְ אֵ ן שֶׁ נַּיִ רוּ: מִ א אָמְ אַבָּ

עוֹת ב שָׁ שֵּׁ חַ ה מְ י אַתָּ אִ ים, וְ שִׁ דָ חֳ ב לֶ שֵּׁ חַ ה מְ ים אַתָּ ים״. יָמִ שׁ יָמִ חֹדֶ

ל — הֵ קְ הַ ה וְ יגָ גִ חֲ אָב וַ ה בְּ עָ שְׁ תִ ים וְ נִ י כֹהֲ צֵ ן עֲ מַ ל זְ בָ ים. ז־טאֲ שִׁ דָ חֳ לֶ

א נוּת לָ עָ י פּוּרְ דּוֹמֵ אָב — אַקְ ה בְּ עָ שְׁ ין. תִּ ימִ דִּ קְ לֹא מַ ין וְ רִ אַחֲ מְ

יהוּ. יְ יּוּבַ ן חִ מַ א זְ טָ א מְ י לָ תִּ אַכַּ שּׁוּם דְּ ל — מִ הֵ קְ הַ ה וְ יגָ גִ י. חֲ מִ דְּ קְ מַ

י אִ ה, דְּ יגָ גִ א חֲ מָ לָ שְׁ ין. בִּ רִ אַחֲ ה מְ יגָ גִ ן חֲ מַ ל זְ כׇ ה וְ יגָ גִ א: חֲ נָ תָּ

אי ה מַ יגָ גִ ן חֲ מַ א זְ לָּ א. אֶ תָ בְּ ר שַׁ תַ בָ הּ לְ ינַן לַ רִ אַחֲ א מְ תָ בְּ שַׁ ע בְּ לַ יקְּ מִ

ת עוֹלַ ת, וְ בָּ שַׁ ה בְּ יגָ גִ ר: חֲ אָמַ י קָ כִ יָא, הָ עְ ב אוֹשַׁ ר רַ יא? אָמַ הִ

ית י — בֵּ נִּ ין. ייא)ג(מַ רִ אַחֲ ה — מְ יגָ גִ ן חֲ מַ זְ יוֹם טוֹב, דִּ ילּוּ בְּ פִ יָּיה אֲ אִ רְ

יוֹם ים בְּ מִ לָ ין שְׁ יאִ בִ ים[: מְ רִ אי אוֹמְ מַּ ית שַׁ נַן, ]בֵּ תְ יא, דִּ אי הִ מַּ שַׁ

ים: רִ ל אוֹמְ לֵּ ית הִ ל לֹא עוֹלוֹת. וּבֵ בָ ן, אֲ יהֶ לֵ ין עֲ כִ ין סוֹמְ אֵ טוֹב, וְ

ה, יגָ גִ ר: חֲ א אָמַ בָ ן. יביג)ד(רָ יהֶ לֵ ין עֲ כִ סוֹמְ עוֹלוֹת וְ ים וְ מִ לָ ין שְׁ יאִ בִ מְ

יוֹם ג בְּ לֹּא חָ י שֶׁ נַן: מִ תְ א. דִּ י — לָ פֵ ין, טְ רִ אַחֲ ה — מְ יגָ גִ ן חֲ מַ ל זְ כׇּ

יוֹם ל כּוּלּוֹ, וְ גֶ רֶ ל הָ ת כָּ ךְ אֶ הוֹלֵ ג וְ ג — חוֹגֵ ל חַ אשׁוֹן שֶׁ רִ טוֹב הָ

יָּיב ינוֹ חַ ג — אֵ לֹא חָ ל וְ גֶ רֶ ר הָ בַ ג. עָ ל חַ רוֹן שֶׁ אַחֲ טוֹב הָ

ין, רִ אַחֲ ה — מְ יגָ גִ ן חֲ מַ ל זְ כׇ ה וְ יגָ גִ ר: חֲ י אָמַ ב אָשֵׁ יוּתוֹ. יד)ה(רַ רָ אַחְ בְּ

ל ם חָ אִ ים שֶׁ נַן: מוֹדִ תְ ין, דִּ רִ אַחֲ א — מְ ד יוֹמָ חַ ת דְּ רֶ צֶ ילּוּ עֲ פִ אֲ וַ

י בִּ ר רַ ת. אָמַ בָּ שַּׁ ר הַ בוֹחַ אַחַ יּוֹם טְ ת — שֶׁ בָּ שַׁ יוֹת בְּ הְ ת לִ רֶ צֶ עֲ

ים, פוּרִ ה בְּ יעָ טִ ע נְ טַ י נָ בִּ א: רַ ינָ נִ י חֲ בִּ ר רַ ר אָמַ זָ עָ לְ אֶ
ץ חַ רָ וְ
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מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה ה:
ה עָ שְׁ  תִּ דוּ לוֹ מִ לֹא הוֹ וְ ת: נוֹ רוֹ וּךְ קְ לּ ת הִ עַ שְׁ  א בִּ יָ סְ הֶ רְ פַ וּק בְּ שּׁ  ם הַ יוֹ י בְּ רִ וֹ פּ ל צִ שֶׁ הּ  נָ רוֹ קְ בִּ

ר: זָ עָ לְ נֵי[ ר' אֶ פְ נָיו ]לִ פָ ר לְ מַ אָ ב: אָ בְּ

א לָּ י אֶ רֵ מְ גַ קֹר לְ עֲ שׁ לַ קֵּ ה לֹא בִּ יָ ךְ הָ לֹא כָּ

וּ לּ ים אִ נִ שָּׁ  ים הַ בִ טוֹ ד: בַ לְ ה בִּ נָ שָׁ הּ  תָ אוֹ

ו שָׁ  כְ ר עַ בָ דָּ ה בַּ עֶ י טוֹ יִיתִ י הָ תִּ עְ מַ שָׁ לֹא 
ר יסַ בֵּ רְ ר אַ בַּ ת: מֶ אֱ נִי הָ תַּ דְ מַּ  לִּ שֶׁ י  ב לִ טוֹ

יָא רְ בֶ וּטְ ין: פִ קָּ מֻּ  ן הַ ה מִ תָ יְ וָה לֹא הָ הֲ

ן מָּ  קַ עַ לְ שֻׁ  הוֹ ת יְ ימוֹ ה מִ מָ ת חוֹ פֶ קֶּ מֻ

ה יָ הָ שֶׁ יהּ  א לֵ יטָ שִׁ  י פְּ כִ וְ א: רָ קְּ ינַן מִ פִ לְ יָ

ר יסַ בֵּ רְ אַ י בְּ רִ שָׁ י  ר מִ יסַ מֵ נֵי חֲ בְּ מִ
נִית עֲ ת תַּ לַּ גִ מְ א בִּ כָ רְ צְ א נִ לָ ה: אכָ לָ מְ בִּ

ר תֵּ סְ ת אֶ לַּ גִ מְ ין בִּ תוּבִ ר כְּ בָ י כְּ רֵ הֲ שֶׁ

סֹר אֱ א לֶ לָּ נִית אֶ עֲ תַ ד וְ פֵּ  סְ הֶ סוּר בְּ אָ שֶׁ

הּ מֵ ר יוֹ בַּ ן: תָּ שְׁ  עַ פִּ רֵ נָא זוֹ תָּ י כִּ דַּ שַׁ  כו':
א ימָ וּ תֵּ לּ פִ : אֲ ירוֹ נֵי עִ וֹ בְּ אוּ בּ רְ קָּ שֶׁ וָה  הֲ

ע נָּטַ שֶׁ י  בִּ י' רַ סִ רְ וָה גָּ הּ הֲ מֵ ר יוֹ בַּ

א קָ ע וּדְ וֹ נָטַ אוּ בּ רְ קָּ שֶׁ ם  יּוֹ ה בַּ יעָ טִ נְ

ת יַּ שִׂ עֲ סוּר בַּ אָ שֶׁ ב  ם טוֹ ךְ יוֹ א לָ יָ שְׁ  קַ

ה חָ מְ יב שִׂ תִ כְ א דִּ רָ הוּא קְ ה הַ אכָ לָ מְ
ם א קֹדֶ רָ קָּ עִ יב מֵ תִ ב כְּ ם טוֹ יוֹ ה וְ תֶּ שְׁ  וּמִ

לוּ בְּ ה לֹא קִ לָ בָּ ת קַ עַ שְׁ  ל בִּ בָ ה אֲ לָ בָּ קַ

ן רָ סְ אָ ה לְ תֶּ שְׁ  ה וּמִ חָ מְ א שִׂ לָּ ן אֶ לֵיהֶ עֲ

לוּ בְּ ל י"ט לֹא קִ בָ נִית אֲ עֲ תַ ד וְ פֵּ  סְ הֶ בְּ

הוּג א נְ י לָ בִּ רַ הּ דְּ רֵ תְ אַ וּבְ ן: לֵיהֶ עֲ
גוּ הֲ י לֹא נָ בִּ ל רַ שֶׁ מוֹ  קוֹ מְ ן בִּ ינַ סִ רְ גָּ

ה חָ מְ ל שִׂ שֶׁ ה  יעָ טִ נְ ר: בָ דָּ וּר בַּ סּ אִ

ר תָּ ה הוּא מֻ חָ מְ ם שִׂ ים יוֹ פוּרִ יוָן דְּ כֵ דְּ

רוּ בְ ן עָ נַ תְ דִ כְּ ה: חָ מְ ל שִׂ שֶׁ ה  יעָ טִ טֹעַ נְ נְ לִ

ל נִּין עַ עַ תְ ת שב"ד מִ יּוֹ נִ עֲ וּ י"ג תַּ לּ אֵ
ם: יִ מַ שָּׁ  ן הַ נוּ מִ לֹא נַעֲ וְ ים: מִ שָׁ  גְּ הַ

נָא וּתְ ן: יָ נְ בִ ה וּבְ יעָ טִ נְ ין בִּ טִ עֲ מַ מְ

מוּר אָ ן הָ יָ נְ ה בִּ חָ מְ ל שִׂ שֶׁ ה  יעָ טִ ה נְ יעָ טִ נְ

ה חָ מְ ל שִׂ שֶׁ ן  יָ נְ בִ ין בְּ סוּרִ אֲ שֶׁ אן  כָּ

ים: לִ בֵ אֲ כַ ין וְ זוּפִ נְ ן כִּ מָ צְ ין עַ גִ הֲ וֹ נּ שֶׁ
ל שֶׁ ה  יעָ טִ אן נְ ה כָּ אֲמוּרָ ה הָ יעָ טִ וּנְ

ה וֹ נָאֶ לּ צִּ שֶׁ ן  ילָ י אִ קִ נְ וַרְ בְ ן אַ גוֹ ה כְּ חָ מְ שִׂ

י בֵּ ל גַּ תוֹ עַ ין אוֹ פִ פְ וֹ כּ שֶׁ ן  ילָ ן אִ גוֹ כְּ

ין לִ כְ ים אוֹ כִ לָ מְּ הַ ת וְ דוֹ ת וִיתֵ נָסוֹ לוֹ כְּ

הּ נִין בָּ דְּ עַ תְ ה וּמִ מָּ  חַ ת הַ ימוֹ יו בִּ תָּ חְ תַּ
נוֹ בְ נוּת לִ תְ ית חַ ן בֵּ יַ נְ ת וּבִ חוֹ מָ ינֵי שְׂ מִ בְּ

נֶה וֹ ה בּ יָ ן הָ וֹ אשׁ רִ נוֹ הָ בְ ה לִ שָּׁ  יא אִ שִּׂ מַּ  שֶׁ  כְּ

א מָ לְ כוֹ אַ תוֹ ה בְּ פָּ  ה לוֹ חֻ שֶׂ עוֹ ת וְ יִ לוֹ בַּ

ר צָ בְ י מִ רֵ עָ וְ ה: חָ מְ ל שִׂ שֶׁ ה  יעָ טִ א נְ יכָּ אִ

עַ )יט( שֻׁ  הוֹ ר יְ פֶ סֵ ' בְּ גוֹ ים וְ דִּ צִּ הַ
ת קַּ רַ ן דְּ מָּ  קַ ן לְ א לָ מָ יְ קַ י וְ לִ תָּ ת נַפְ לַ נַחֲ בְּ

א מָ לְ ר אַ צָ בְ י מִ רֵ הּ עָ י לֵ רֵ קָ א וְ יָ רְ בֶ זוֹ טְ

א וּרָ א שׁ יסָ ד גִּ חַ דְּ וַאי: ה הֲ מָ ת חוֹ פֶ קֶּ מֻ

ד חָ ד אֶ צַּ ה מִ מָ הּ חוֹ ין לָ יָא אֵ וְ א הָ מָּ יַ דְ

י א לֵיהּ אִ קָ פְּ סַ הּ וּמְ תָ מָ יָּם חוֹ א הַ לָּ אֶ
ר וֹ לֹא שׁ ה וְ מָ חוֹ א: י לָ ף אִ קֵּ יב הֶ שִׁ חֲ

יר יב עִ תִ ה כְּ מָ י חוֹ רֵ י עָ תֵּ בָ ר בְּ גָּ אִ

נֵי פְ ה בִּ מָ הּ חוֹ ין לָ אֵ שֶׁ יר  לֹא עִ ה וְ מָ חוֹ

ת זוֹ מוּכוֹ ים סְ תִּ ת בָּ פֶ קֶּ א מֻ לָּ הּ אֶ מָ צְ עַ

ת ים נַעֲשׂוֹ תִּ ל בָּ שֶׁ ת  נוֹ יצוֹ ת חִ מוֹ זוֹ וְחוֹ לְ
יהָ תֶ וֹ גּ גַּ שֶׁ ר  גָּ ר אִ וֹ נוּ שׁ יְ הַ יר וְ עִ ה לָ מָ חוֹ

יב בִ סָ ר: גָּ ינַן אִ מִ גְּ רְ תַ ג מְ יהָ גַּ תֶ מוֹ חוֹ

ין ר אֵ שֶׁ יב אֲ תִ ים כְּ רִ צֵ חֲ י הַ תֵּ י בָּ בֵּ גַ לְ

י רֵ י עָ תֵּ בָ ל דְּ לָ כְּ יב מִ בִ ה סָ ם חֹמָ הֶ לָ

ט רָ פְּ מ': אָ יב קָ בִ ת סָ בֶ בֶּ סֻ ה מְ מָ חוֹ
הּ לָּ שֶׁ ם  יָּ הַ שֶׁ הּ  תָ מָ הּ חוֹ מָּ יַּ שֶׁ א  יָ רְ בֶ טְ לִ

א קָ פְּ סַ י מְ כִּ ד: חָ אֶ ד הָ צַּ הּ מִ תָ מָ יא חוֹ הִ

הּ שׁ בָּ רָ פֹ א מְ לָ ה דְּ לָּ גִ א מְ רָ קְ ן מִ יַ נְ עִ הּ לְ לֵ

ר: י נַעַ יִיתִ הָ שֶׁ  יָא כְּ לְ וֵינָא טַ ד הֲ כַּ : שׁ בֵ כָּ ה לִ חָ נּוֹ יר הַ ן עִ וֹ שׁ לוּי הוּא אוֹ לְ ן גָּ וֹ שׁ י לְ זִים אִ רָ ן פְּ וֹ שׁ אי לְ א לֵיהּ הַ קָ פְּ סַ הּ וּמְ יב בָּ תִ זִים כְּ רָ ן פְּ ינָ אֵ שֶׁ זִים וְ רָ ן פְּ וֹ שׁ א לְ לָּ ה אֶ מָ חוֹ

א יָ סְ הֶ רְ פַ ר בְּ מַ לוֹ א כְּ לָּ הּ אֶ נָ רוֹ קְ א בִּ קָ וְ או דַּ י. לָ רִ וֹ פּ ל צִ שֶׁ הּ  נָ רוֹ קְ ץ בִּ חַ רָ וְ

י' פֵּ  חֹץ אַ רְ א לִ יָ רְ אי אִ ר מַ תֹּאמַ ם  אִ וְ

ף א בר"ה )דַּ יָ נְ תַ דְ ר כִּ תָּ י מֻ ל נָמֵ כֹ אֱ לֶ

נִּין עַ תְ צוּ מִ ם רָ לוֹ שָׁ ין  אֵ ה וְ רָ ין צָ יח:( אֵ

יוָן כֵ ין וְי"ל דְּ נִּ עַ תְ ין מִ צוּ אֵ לֹא רָ
ם מָ צְ ל עַ ינוּ עַ תֵ בוֹ ר אֲ בָ לוּהוּ כְּ בְּ קִ דְּ

קֹר עֲ שׁ לַ קֵּ וּבִ לוּהוּ: בְּ ם קִ ם הֵ א גַּ מָ תָ סְּ מִ

י יכִ ה הֵ שֶׁ  . קָ דוּ לוֹ לֹא הוֹ ב וְ אָ ה בְּ עָ שְׁ  תִּ

ה יָ י[ הָ בִּ רַ נָּא ]דְּ אי תַּ הַ ךְ דְּ תָּ עְ א דַ קָ לְ סָ

א הָ י וְ רֵ מְ גַ ב לְ אָ קֹר ט' בְּ עֲ ה לַ צֶ רוֹ
ל כֵ אוֹ ל הָ ף ל:( כָּ נִית דַּ עֲ ינַן )תַּ רִ מְ אָ

ה אֶ ינוֹ רוֹ ב אֵ אָ ה בְּ עָ שְׁ  תִ ה בְּ תֶ וֹ וְשׁ

ין א אֵ הָ ד דְּ עוֹ ם וְ יִ לַ שָׁ רוּ ל יְ שֶׁ ה:  מָ נֶחָ בְּ

ין ית דִּ י בֵּ רֵ בְ ל דִּ טֵּ בַ ל לְ כוֹ ין יָ ית דִּ בֵּ
ה מָ כְ חָ וּ בְּ נּ ימֶ ל הֵ דוֹ רוֹ אא"כ גָּ בֵ חֲ

רוֹ קְ עָ ה לְ צָ א רָ לָ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ ן וְ יָ נְ מִ וּבְ

ר אָ שְּׁ  ר מִ תֵ וֹ יוֹ יֵּשׁ בּ שֶׁ א  רָ חוּמְ א מֵ לָּ אֶ

רוֹ קְ עָ ה לְ צָ רָ ר דְּ מַ י יֵשׁ לוֹ י נָמֵ ת אִ יּוֹ נִ עֲ תַּ

ר ר' מַ אָ דְ י כִּ ירִ עֲשִׂ עוֹ בַּ בְ קָ י וּלְ יעִ שִׁ  תְּ מִ
ם תָ וַאי הָ וּ הֲ ילּ ם כט:( . אִ שָׁ ן ) נָ חָ יוֹ

ד. פֵּ  סְ הֶ ים בְּ סוּרִ אֲ שֶׁ  י: ירִ עֲשִׂ הּ בַּ תֵּ עְ בַ קְ

ת לַּ גִ י מְ ימֵ חַ לִ כֹּ ן  תַ ן נָ י מִ כִ "י וְ שִׁ  יב רַ שִׁ  הֵ

א יתָ י אִ לוּת . אִ בֵ ת אֲ חוֹ דְ ר לִ תֵּ סְ אֶ

י מֵ יב יְ תִ כְ וּם דִּ שּׁ  ר מִ סַ ד נֶאֱ פֵּ  סְ הֶ בְ דִּ
א מָ לְ לֵּי עָ כֻ זֵינַן דְּ א חָ הָ ה וְ חָ מְ ה וְשִׂ תֶּ שְׁ  מִ

א לָּ וֵי אֶ א הָ אי לָ א וַדַּ לָּ ר אֶ תֵּ וֹ הֶ גוּ בּ הֲ נָ

וֵי א הָ לָ ם דְּ נֵיהֶ ל פְּ ין עַ לִ פְ ין נוֹ אֵ שֶׁ ן  יָ נְ עִ לְ

י בִּ א רַ הָ וְ ה: חָ מְ ם שִׂ א יוֹ לָּ ה אֶ רָ ם צָ יוֹ

י ימֵ ה בִּ יָ הָ שֶׁ ה  אֶ רְ וָה. נִ א הֲ יָ רְ בֶ טְ בִּ
ס' מַ ר בְּ מַ אָ דְ ד כִּ יוּ יַחַ הָ שֶׁ  נִינוּס כְּ טוֹ נְ אַ

א יָ רְ בֶ נֵי טְ ר בְּ רֵ חְ שַׁ  ה לְ צָ רָ שֶׁ ף י.(  ע"ז )דַּ

ים מִ כָ י חֲ ידֵ מִ לְ יוּ תַּ הָ שֶׁ י  פִ ס לְ מַּ  מִ

ים רִ בָ דְּ א: יָ נְ לָ א קָ יָ רְ בֶ ד טְ בֵ עֱ ר לֶ מַ אָ קָ דְּ

וּר. סּ ן אִ הֶ גוּ בָּ הֲ ים נָ רִ ים וַאֲחֵ רִ תָּ מֻּ  הַ
ן ע"י ר' אָ שְׁ ית  יר בֵּ תִּ י הִ בִּ א רַ הָ ה דְּ שֶׁ  קָ

ין לִּ חֻ ק בְּ רָ ל יָ שֶׁ ה  לֶ ם עָ שָׁ ל  כַ אָ שֶׁ יר  אִ מֵ

וּר סּ גוּ אִ הֲ ם לֹא נָ תָ הָ ף ו:( וְי"ל דְּ )דַּ

גוּ הֲ נָּ שֶׁ ר  בָ דָ י בְּ רֵ יְ א מַ כָ הָ עוּת וְ טָ א בְּ לָּ אֶ

א שָּׂ מַ ין בְּ טִ עֲ מַ מְ וֵּן: כַּ תְ מִ א בְּ וּרָ סּ וֹ אִ בּ
ן יָ נְ בִ א דְּ יָ ומְ ה דֻּ חָ מְ ל שִׂ שֶׁ י'  ן. פִּ תָּ וּמַ

נִים יָ נְ ר בִּ אָ שְׁ ל  בָ מוּךְ אֲ סָ בְ ה דִּ יעָ טִ וּנְ

זֶּה:  ל מִ דוֹ ן גָּ תָּ א וּמַ שָּׂ ךָ מַ ין לְ אֵ רוּ וְ שָׁ

ים שִּׁ  שִׁ הוּ  לֹּא יְ  שֶׁ ר  מַ ה לוֹ צֶ ין . רוֹ טִ עֲ מַ מְ

ין סִ רְ אָ מְּ שֶׁ ב  אָ ה בְּ עָ שְׁ  תִּ י מִ ירִ מִ ל וַחֲ לָ כְּ
ים שִּׁ  שִׁ ל  בָ ין אֲ טִ עֲ מַ שׁ מְ רֵ פָ ין לְ ל אֵ בָ וֹ אֲ בּ

ה עוּר מָ שִּׁ  שׁ הַ רֵ פָ ה לוֹ לְ יָ ן הָ ם כֵּ אִ ת דְּ צָ קְ

ט: עֵ מַ א מְ רֵ הוּא קוֹ

שׁ קֵּ מּוּז, וּבִ תַ ר בְּ שָׂ ה עָ עָ בְ שִׁ י בְּ פּוֹרִ ל צִ הּ שֶׁ רוֹנָ קְ ץ בִּ חַ רָ )א(וְ

ר א בַּ י אַבָּ בִּ יו רַ נָ פָ ר לְ לֹא הוֹדוּ לוֹ. אָמַ אָב — וְ ה בְּ עָ שְׁ קוֹר תִּ עֲ לַ

יוֹת הְ ל לִ חָ אָב שֶׁ ה בְּ עָ שְׁ א תִּ לָּ ה. אֶ שֶׂ עֲ יָה מַ ךְ הָ י, לֹא כָּ בִּ א: רַ דָּ זַבְ

יל י: הוֹאִ בִּ ר רַ אָמַ ת. וְ בָּ שַּׁ ר הַ אַחַ ינוּהוּ לְ חִ ה, וּדְ וָ ת הֲ בָּ שַׁ בְּ

ים יהּ: ״טוֹבִ לֵ י עֲ רֵ ים. קָ מִ כָ לֹא הוֹדוּ חֲ ה, וְ חֶ דָּ ה — יִ חָ דְ נִ וְ

י נֵ תָ הָ ים? וְ פוּרִ ה בְּ יעָ טִ ע נְ טַ י נָ יכִ י הֵ בִּ רַ ד״. אוְ חָ אֶ ן הָ ם מִ נַיִ שְּׁ הַ

ד מֵּ לַ ה״ — מְ חָ מְ יוֹם טוֹב״, ״שִׂ ה וְ תֶּ שְׁ ה וּמִ חָ מְ ף: ״שִׂ ב יוֹסֵ רַ

יוֹם ית, ״וְ נִ עֲ תַ אָסוּר בְּ ד שֶׁ מֵּ לַ ה״ — מְ תֶּ שְׁ ד, ״מִ פֵּ סְ הֶ ים בְּ סוּרִ אֲ שֶׁ

ר י, בַּ בִּ א: רַ לָּ ה! אֶ אכָ לָ יַּית מְ שִׂ עֲ אָסוּר בַּ ד שֶׁ מֵּ לַ טוֹב״ — מְ

י בִּ א רַ הָ י? וְ ינִ ע. אִ טַ ר נְ יסַ מֵ חֲ ע — בַּ טַ י נְ כִ ה, וְ וָ ר הֲ יסַ בֵּ אַרְ

ן נוּן עַ בִּ הוֹשֻׁ ימוֹת יְ ה מִ ת חוֹמָ פֶ יָא מוּקֶּ רְ בֶ ה, וּטְ וָ יָא הֲ רְ בֶ טְ בִּ

ה. וָ ר הֲ יסַ בֵּ אַרְ ע — בְּ טַ י נְ כִ ה, וְ וָ ר הֲ יסָ מֵ ר חֲ י בַּ בִּ א, רַ לָּ אי! אֶ וַ הֲ

ן עַ בִּ הוֹשֻׁ ימוֹת יְ ה מִ ת חוֹמָ פֶ יָא מוּקֶּ רְ בֶ טְ יהּ דִּ א לֵ יטָ שִׁ י פְּ וּמִ

א קָ פְּ סַ ר? מְ יסַ מֵ חֲ ר וּבַ יסַ בֵּ אַרְ יָא בְּ רְ בֶ טְ י בִּ רֵ יָּה קָ קִ זְ א חִ הָ נוּן? וְ

א. י לָ יא אִ ן נוּן הִ עַ בִּ הוֹשֻׁ ימוֹת יְ ה מִ ת חוֹמָ פֶ י מוּקֶּ יהּ אִ לֵ

יהּ, א לֵ יטָ שִׁ י פְּ כִ יהּ. )ב(וְ א לֵ יטָ שִׁ י פְּ בִּ רַ יהּ, לְ א לֵ קָ פְּ סַ יָּה מְ קִ זְ חִ לְ

ת אֵ ר וְ שָׂ ה עָ עָ בָּ ת יוֹם אַרְ ית: אֵ נִ עֲ ת תַּ ילַּ גִ מְ יב בִּ תִ כְ הָ י? וְ רֵ י שְׁ מִ

ר אָמַ הוֹן, בוְ ד בְּ פַּ סְ מִ א לְ לָ ינּוּן, דְּ יָּא אִ י פּוּרַ ר יוֹמֵ שָׂ ה עָ שָּׁ מִ יוֹם חֲ

ה ל זֶ ת שֶׁ אֶ ה וְ זֶ ה בָּ ל זֶ ת שֶׁ סוֹר אֶ אֱ א לֶ לָּ א, אֶ כָ רְ צְ א: לֹא נִ בָ רָ

ד חָ ה — יוֹם אֶ אכָ לָ ל מְ בָ ית, אֲ נִ עֲ תַ ד וּבְ פֵּ סְ הֶ י בְּ ילֵּ י מִ נֵ ה? הָ זֶ בָּ

י דֵ א שָׁ ה קָ וָ הֲ א דַּ רָ בְ הוּא גַּ הָ יֵיהּ לְ זְ ב חַ א רַ הָ י? וְ ינִ א. אִ תוּ לָ וְ

א ר יוֹמָ ם, בַּ תָ יהּ! הָ נֵ יתָּ ח כִּ מַ א צְ לָ יֵיהּ וְ טְ לַ יָּא, וְ פוּרַ א בְּ נָ יתָּ כִּ

ד פֵּ סְ יהּ — הֶ יוֹמֵ א בְּ ימָ ילּוּ תֵּ פִ ר: אֲ א אָמַ בָ רָ יהּ דְּ רֵ ה בְּ בָּ ה. גרַ וָ הֲ

א רָ יקָּ עִ מֵ יהוּ. דְּ יְ לַ ילוּ עֲ בִּ א קַ ה לָ אכָ לָ יהוּ, מְ יְ לַ ילוּ עֲ בִּ ית קַ נִ עֲ תַ וְ

שׂוֹת עֲ יב: ״לַ תִ סּוֹף כְּ בַ יוֹם טוֹב״, וּלְ ה וְ תֶּ שְׁ ה וּמִ חָ מְ יב: ״שִׂ תִ כְּ

יב. תִ א כְּ ילּוּ ״יוֹם טוֹב״ לָ אִ ה״, וְ חָ מְ שִׂ ה וְ תֶּ שְׁ י מִ מֵ ם יְ אוֹתָ

ין רִ מּוּתָּ ים הַ רִ בָ א? דְּ רָ בְ הוּא גַּ הָ יֵיהּ לְ טְ א לַ מָ עְ אי טַ ב מַ א רַ לָּ אֶ דוְ

הוּג. א נְ י לָ בִּ רַ יהּ דְּ רֵ אַתְ ה. וּבְ וָ יסּוּר הֲ ן אִ הֶ גוּ בָּ הֲ ים נָ רִ חֵ אֲ וַ

ה חָ מְ ל שִׂ ה שֶׁ יעָ טִ י נְ בִּ רַ הוּג — וְ ם נְ עוֹלָ א: לְ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אִ הו)ג(וְ

ן, תָּ א וּמַ שָּׂ מַ ין בְּ טִ עֲ מַ נוּ — מְ לֹא נַעֲ לּוּ וְ רוּ אֵ בְ נַן: עָ תְ דִ ע. כְּ טַ נָ

יָן — נְ הּ: בִּ לַ א עֲ נָ תָ ין. זוְ ישּׂוּאִ נִ ין וּבְ ירוּסִ אֵ ה, בְּ יעָ טִ נְ יָן וּבִ נְ בִ בְּ

ל יָן שֶׁ נְ הוּ בִּ יזֶ ה. אֵ חָ מְ ל שִׂ ה שֶׁ יעָ טִ ה — נְ יעָ טִ ה, נְ חָ מְ ל שִׂ יָן שֶׁ נְ בִּ

ל ה שֶׁ יעָ טִ יא נְ יזוֹ הִ נוֹ. אֵ בְ נוּת לִ תְ ית חַ ה בֵּ בּוֹנֶ ה הַ ה? זֶ חָ מְ שִׂ

י רֵ יָּה קָ קִ זְ א: חִ ים. ח)ד(גּוּפָ כִ לָ ל מְ י שֶׁ קֵ נְ רַ וָ עַ אַבְ נּוֹטֵ ה הַ ה? זֶ חָ מְ שִׂ

ה ת חוֹמָ פֶ י מוּקֶּ יהּ אִ א לֵ קָ פְּ סַ ר, מְ יסַ מֵ חֲ ר וּבַ יסַ בֵּ אַרְ יָא בְּ רְ בֶ טְ בִּ

א תָ לְּ יהּ מִ א לֵ קָ פְּ סַ י מְ א. וּמִ י לָ יא אִ ן נוּן הִ עַ בִּ הוֹשֻׁ ימוֹת יְ מִ

ת קַּ ת רַ מַּ חַ ר וְ ים צֵ דִּ צִּ ר הַ צָ בְ י מִ רֵ עָ יב: ״וְ תִ כְ הָ יָא? וְ רְ בֶ טְ דִ

א קָ פְּ סַ מְ א דִּ מָ עְ ינוּ טַ יְ יָא! הַ רְ בֶ ת זוֹ טְ קַּ ן רַ א לַ ימָ יְ קַ ת״, וְ נָּרֶ כִ וְ

אי י, אַמַּ כִ י הָ ת. טאִ וָ א הֲ יַמָּ א דְ א שׁוּרָ יסָ ד גִּ חַ שּׁוּם דְּ יהּ, מִ לֵ

ה״ ר לוֹ חוֹמָ שֶׁ יָא: ״אֲ נְ תַ יא! דְּ ה הִ או חוֹמָ אי לָ דַּ יהּ? וַ א לֵ קָ פְּ סַ מְ

הּ. תָ הּ חוֹמָ יַּמָּ יָא שֶׁ רְ בֶ טְ ט לִ רָ יב״ — פְּ בִ ר. ״סָ יגַּ לֹא שׁוּר אִ — וְ

יהּ א לֵ קָ פְּ סַ א מְ י קָ יהּ. כִּ א לֵ קָ פְּ סַ א מְ ה לָ י חוֹמָ רֵ י עָ תֵּ יַן בָּ נְ עִ לְ

י בֵּ י גַּ יבִ תִ כְ ין דִּ פִ אי מוּקָּ ים וּמַ זִ רָ אי פְּ ה, מַ ילָּ גִ א מְ רָ קְ יַן מִ נְ עִ לְ

י מֵ א נָ הָ לּוּ — וְ יגַּ א מִ י לָ נֵ הָ לּוּ וְ יגַּ י מִ נֵ הָ שּׁוּם דְּ ה? מִ ילָּ גִ א מְ רָ קְ מִ

א הָ נוּ — וְ יגְּ א מִ י לָ נֵ הָ נוּ וְ יגְּ י מִ נֵ הָ שּׁוּם דְּ א: מִ מָ לְ יָא, אוֹ דִּ לְּ יגַּ מִ

ה ילָּ גִ י מְ רֵ י קָ ב אַסִּ יהּ. רַ א לֵ קָ פְּ סַ י מְ כִ שּׁוּם הָ יָא. מִ נְ יגַּ י מִ מֵ נָ

ה ת חוֹמָ פֶ י מוּקֶּ יהּ אִ א לֵ קָ פְּ סַ ר. מְ יסַ מֵ חֲ ר וּבַ יסַ בֵּ אַרְ ל בְּ הוּצָ בְּ

י: ב אַסִּ ר רַ ר, אָמַ אָמַ א דְּ יכָּ א. אִ י לָ יא, אִ ן נוּן הִ עַ בִּ הוֹשֻׁ ימוֹת יְ מִ

יא. עַ הִ הוֹשֻׁ ימוֹת יְ ה מִ ת חוֹמָ פֶ ין, מוּקֶּ יָמִ נְ ית בִּ בֵ ל דְּ אי הוּצָ הַ

א נָ ילְ אֵ שְׁ א דִּ תָ לְּ א מִ ינָ יָא אָמֵ לְ א טַ ינָ וֵ י הֲ נָן: כִּ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ

יָּיא בַ סָ לְ
ח כַ תְּ ישְׁ אִ וְ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ יג, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרצו סעי׳ ג:

ב מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ יג, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרצו סעי׳ ג ב:

ג טוש״ע או״ח סי׳ תרצו סעי׳ א:

ד טוש״ע או״ח סי׳ תרצו סעי׳ א:

ה טוש״ע או״ח סי׳ תרצו סעי׳ א:

ו מיי׳ פג׳ מהל׳ תעניות הל׳ ח,
טוש״ע או״ח סי׳ תקעה סעי׳ ז:

ז מיי׳ פג׳ מהל׳ תעניות הל׳ ח,
טוש״ע או״ח סי׳ תקעה סעי׳ ז:

ח מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ יא, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרפח סעי׳ ד:

ט מיי׳ פי״ב מהל׳ שמיטה ויובל
הל׳ יג:

מסורת הש״ס

א שבת סב:

ב תענית יח:

ג משנה תענית

ד בבא בתרא צד.

גליון הש״ס

תוס' ד"ה ממעטין ר"ל וכו'

וחמירי מט"ב. עיין פסחים דף נה

ע"א וצ"ע:

תורה אור השלם

ר שֶׁ ד אֲ חָ אֶ ן־הָ ם מִ יִ נַ שְּׁ ים הַ טוֹבִ

ם ]קהלת לָ מָ עֲ ר טוֹב בַּ כָ ם שָׂ הֶ שׁ־לָ יֵ

ד, ט[

ים )הפרוזים( הוּדִ יְּ ן הַ ל־כֵּ עַ

זוֹת רָ פְּ י הַ רֵ עָ ים בְּ בִ יֹּשְׁ ים[ הַ זִ רָ פְּ ]הַ

ת וגו׳ ]אסתר ט, יט[ ים אֵ עֹשִׂ

ים הוּדִ יְּ ם הַ הֶ חוּ בָ ר־נָ שֶׁ ים אֲ מִ יָּ כַּ

ךְ פַּ הְ ר נֶ שֶׁ שׁ אֲ חֹדֶ הַ ם וְ יהֶ בֵ אֹיְ מֵ

ם וגו׳ ]אסתר ט, כב[ הֶ לָ

יר ל־עִ כׇ ה וּבְ ינָ דִ ה וּמְ ינָ דִ ל־מְ כׇ וּבְ

תוֹ דָ ךְ וְ לֶ מֶּ ר־הַ בַ ר דְּ שֶׁ קוֹם אֲ יר מְ עִ וָ

יעַ וגו׳ ]אסתר ח, יז[ גִּ מַ

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

ר צַ חֲ בוֹת וַ כָּ רְ מַּ ית־הַ ג וּבֵ לַ קְ צִ וְ

ה ]יהושע יט, ה[ סוּסָ

ה נָ לֹאת לוֹ שָׁ ד־מְ ל עַ אֵ גָּ ם לֹא־יִ אִ וְ

יר עִ ר־בָּ שֶׁ ת אֲ יִ בַּ ם הַ קָ ה וְ ימָ מִ תְ

וגו׳ ]ויקרא כה, ל[

ם הֶ ין־לָ ר אֵ שֶׁ ים אֲ רִ צֵ חֲ י הַ תֵּ וּבָ

ב שֵׁ חָ ץ יֵ רֶ אָ ה הָ דֵ ל־שְׂ יב עַ בִ ה סָ חֹמָ

וגו׳ ]ויקרא כה, לא[



ו.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
רֹאשׁ ת בְּ בֶ שֶׁ  י יוֹ רִ וֹ פּ ף צִ ר אַ נָּהָ ן הַ הַּ מִ בוֹ ר גָּ נָּהָ ת הַ פַ רָא שְׂ נַהֲ א דְּ תָּ קְ רַ י': סִ רְ י גָּ וָתִ ח כְּ כַ תְּ שְׁ  אִ וְ

ל דוֹ ם גָּ דָ ת אָ מֵּ  שֶׁ  א כְּ כָ ישׁ הָ ינִ ב אִ כֵ שָׁ י  כִּ ר: הָ הָ

ל בֶ ךְ בָּ שַׁ  שֵׁ  יָא: רְ בֶ טְ ם בִּ תָ יהּ הָ י לֵ דִ פְ סָ ל: בֶ בָ בְּ

ם שֵׁ א לוֹ  ת יָצָ קֶ רֶ ם לוֹ בָּ שֵׁ  וְ וּף א"ת ב"ש: לּ חִ בְּ

ל בֶ בָּ ת מִ ל מֵ שֶׁ ן  רוֹ י אָ קִ סְּ י מַ כִ וְ יָא: רְ בֶ טְ בִּ

ין נִ דָ פְ סַּ  י הַ כִ רוּ הָ מְ אָ יָא: רְ בֶ טְ רוֹ בִּ בְ קָ לְ

את רַ קְ אוּ לִ יָּצְ שֶׁ זֶּה   ן הַ וֹ שׁ לָּ ים בַּ וָקִ שְּׁ  ין בַּ רִ קוֹ

י בֵ שְׁ  יוֹ ל: אֵ רָ שְׂ י יִ בֵ הֲ ים אוֹ ידִ רִ י שְׂ בֵ הֲ אוֹ ת: מֵּ  הַ

ל בֶ י בָּ תֵ ק מֵ י עֹמֶ רוּגֵ לוּ הֲ בְּ קַ אוּ וְ ת צְ קַּ רַ

ל אֵ רָ שְׂ ץ יִ רֶ אֶ ל לְ בֶ בָּ ה מִ לָ א עָ ר' זֵירָ ה: קָּ מֻ עֲ הָ

ל: אֵ רָ שְׂ ץ[ יִ רֶ י אֶ בִ ץ צְ רֶ ]אֶ יָא: רְ בֶ טְ ם בִּ שָׁ ת  וּמֵ

הּ וּרַ בּ טִ בְּ ר: נְעָ שִׁ ל  שֶׁ יהָ  וּעֶ שׁ עֲ שַׁ ה  לָ דְּ גִּ

ן רוֹ טְ י קִ בֵ שְׁ  ת יוֹ ישׁ אֶ רִ לֹא הוֹ : הּ יתָ עִ צָ מְ אֶ בְּ

ר הקב"ה מַ אָ שֶּׁ ה  ל מַ ר עַ בַ עָ קוֹ וְ לְ חֶ ה לְ אָ בָּ שֶׁ

ים כ':ט"ז( רִ בָ ה )דְּ מָ שָׁ  ל נְ יֶּה כָּ חַ לֹא תְ

ס: ם מַ הֶ ת לָ לוֹ עֲ הַ ם וּלְ ינֵיהֶ ם בֵּ שָׁ גוּר  ן לָ יחָ נִּ הִ וְ

יִם מַ שָּׁ  ן הַ ד לוֹ מִ דַּ מְ נִּ שֶׁ לוֹ  זָּ  ל מַ יו עַ תָ וֹ דּ ל מִ עַ

ל ךָ כָּ  ין לְ יכִ רִ ן צְ לָּ כֻּ  : הּ ץ בָּ פֵ ינוֹ חָ אֵ שֶׁ ה  דָּ מִ

ן זוֹ לָּ ן חִ זוֹ לָּ י חִ דֵ ל יְ עַ ךָ: ין לְ יכִ רִ הוּ צְ יךָ יְ חִ אָ

ת לֶ כֵ מוֹ תְּ דָ ין בְּ עִ בְ ים וְצוֹ רִ הָ יָּם לְ ן הַ ה מִ לֶ עוֹ

אוּ רָ קְ ר יִ ים הַ מִּ עַ ים: רִ קָ ים יְ מִ דָ ר בְּ כַּ מְ נִ וְ

פוּנֵי ת שְׂ נוֹ קְ יךָ לִ רֶ הָ צוּ לְ בְּ קַ תְ ים יִ טִ בָ שְּׁ  ל הַ כָּ מִ

ר בָ הוּא דָּ שֶׁ ן  זוֹ לָּ פוּנֵי זֶה חִ שְׂ ל: מוּנֵי חוֹ טְ

ג ית דָּ רִ טָ א: תָ יְ רַ ן בָּ וֹ שׁ לְ וּב בִּ שׁ פוּן חָ וּב סָ שׁ חָ

ן א מִ צֵ יּוֹ נָה הַ בָ ית לְ כוּכִ זְ ין טונינ"א: רִ וֹ קּ שֶׁ

ת טו:( בָּ שַׁ ת ) בָּ שַּׁ  ת הַ יאוֹ יצִ ר בִּ מַ אָ דְ חֹל כִּ הַ

אוּי ת וְרָ לוֹ ר חוֹ אָ שְּׁ  וּב מִ שׁ בוּלוּן חָ ל זְ שֶׁ ל  חוֹ וְ

י ת לִ תֶ ל זֹאת לָ י עַ נִ יעֵ דִ י מוֹ מִ נָה: בָ ית לְ כוּכִ זְ לִ

ים מִ לֹא דָּ  לוֹ בְּ טְ נוֹ ן וְ זוֹ לָּ א חִ צֵ וֹ מּ ל הַ ים: כָּ מִ דָּ

ר שֶׁ  אֲ ק כַּ י צֶדֶ חֵ בְ חוּ זִ בְּ זְ ם יִ שָׁ  : יחַ לִ צְ ינוֹ מַ אֵ

לוּם ךָ כְּ מְּ  לוּ מִ זְ גְ לֹא יִ ךְ  ה כָּ לָ עוֹ זֵל בְּ סוּר גָּ אָ

ל קֵ לְ קַ תְ ים תִּ מִ לֹא דָּ  ה בְּ רוּטָ וֶה פְּ שָׁ ל  טֹּ  ם יִ אִ שֶׁ

לָב ת חָ בַ זָ לוּם: יל כְּ עִ לֹא יוֹ ל וְ חוֹ הַ ה וְ יעָ בִ צְּ הַ

ף טֵ שׁ נוֹ בַ דְּ הַ ים וְ נִ אֵ ין תְּ לִ כְ ים אוֹ זִּ  עִ שׁ הָ בַ וּדְ

ין מִ ים כְּ שִׂ נַעֲ ים וְ זִּ  עִ ן הָ ב מִ ב זָ לָ חָ הֶ ן וְ הֶ מֵ

זֵי י חֲ ידִ דִ לְ ת: אוֹ סָ רְ פַּ יל ד'  ר מִ שָׂ ה עָ שָּׁ  שִׁ  ל: נַחַ

ל כָ ל בְּ אֵ רָ שְׂ ץ יִ רֶ ל אֶ כָ שׁ דְּ בָ ב וּדְ לָ ת חָ בַ י זָ לִ

וֵי ד הָ פוֹ יַחַ רְ צָ אתָ לְ ם בָּ אִ ם וְ שָׁ הוּא  שֶׁ ם  קוֹ מָ

ם: קוֹ ם מָ שֵׁ נֵי  קְ בַּ תוּלְ א דְ רָ קְ ד אַ י עַ בֵּ כֻּ י  בֵּ מִ כְּ

"ז עַ לַ ר וּבְ נָּהָ ר הַ בֶ עֵ ם מֵ קוֹ רָא מָ קְ אֶ

ד תֵ יָ : יהּ י לֵ יבִ בִ יהּ חֲ י לֵ יפֵ דִ עֲ פורט"ו:

ת שַׁ בוּ יר כְּ שִׁ ל  דַּ גְ ת מִ ידַ חִ אֲ ה: עָ רָ ה לְ קוּעָ תְּ

י בֵּ ' גַּ גוֹ יו וְ פִּ יו מִ מָ י דָּ תִ ירוֹ סִ וַהֲ יר: שִׁ ל  דַּ גְ מִ

יָּא מַ יָּא בְּ לַּ גַּ ם: אֱדוֹ הוּא רֹאשׁ לֶ שֶׁ יב  תִ ר כְּ צוֹ

יִם: לַ שָׁ רוּ יא יְ י הִ וּסֵ בּ כִּ דֹם: אָ ם לְ י ע"ז הֵ שֵׁ א רָ

ית יֶה בֵּ הְ ן תִּ רוֹ קְ עֶ ה וְ הוּדָ י יְ וּפֵ לּ אַ דֹם לְ ה אָ יָ הָ וְ

ן: נֵי דָּ וּ בְּ שׁ בְּ כִּ שֶׁ יר  ם עִ שֵׁ  לְ יִם: לַ שָׁ ירוּ מוּד בִּ לְ תַּ

ר ר מַ מַ אָ דְ א כִּ צֵ ן יוֹ דֵּ ם יַרְ שָּׁ  מִּ  שֶׁ יָיס  מְ פַּ זוֹ 

ף ת דַּ רוֹ כוֹ יָס )בְּ מְ פַּ ת  רַ עָ מְּ  א מִ צֵ ן יוֹ דֵּ יַרְ

כוּת לְ ל מַ שֶׁ א  מָּ  ן יָוָן אִ וֹ שׁ ין לְ לִ וֹ פּ רוֹ טְ מֶ נה.(:

ר ר מַ מַ אָ דְ ה כִּ רָ רָ ן שְׂ וֹ שׁ ין לְ לִ וֹ ם פּ מטר"א אִ

ית נִ עֲ ים )תַּ רִ נֵי שָׂ שְׁ יר  עִ הָ י מֵ לֵ פָּ  יוֹ אוּ דְּ בָּ שֶׁ ד  עַ

ים: כִ לָ נֵי מְ ם בְּ שָׁ ין  לִ דְּ גַ מְּ  שֶׁ י  בֵּ רַ מְ דִּ ף יח:(: דַּ

ה רָ מְ ן אָ א יַעַ רָ קְ א דִ שָׁ י ה רֵ בָ רֵ חֲ ה הַ אָ לְ מָּ  אִ
ו שָׁ  כְ ה עַ בָ רֵ חֲ ה הַ אָ לְ מָּ  לִַם אִ שָׁ רוּ ל יְ צֹּר עַ

ץ רֶ אֶ בְּ ו: שָׂ ע זֶה עֵ שָׁ  רָ : הּ תָ בָּ רְ חֻ א מֵ לֵּ מַ תְ אֶ

ר מַ יב: אָ רִ יִם יַחֲ לַ שָׁ רוּ ת יְ וֵּל אֶ עַ ת יְ חוֹ כוֹ נְ

ר לוֹ מַ ו אָ שָׂ ע זֶה עֵ שָׁ  ן רָ ק להקב"ה יוּחַ חָ צְ יִ

ל ק בַּ חָ צְ ר יִ מַ אָ ע הוּא: שָׁ  רוּךְ הוּא רָ שׁ בָּ דוֹ קָּ הַ

יו לָ ד עָ מֵּ  לַ ל לְ ם יָכוֹ דָ ין אָ ר אֵ מַ לוֹ ק כְּ דֶ ד צֶ מֵ לָ

וֵּל עַ ת יְ חוֹ כוֹ ץ נְ רֶ אֶ בְּ ר לוֹ הקב"ה: מַ אָ ק: דֶ צֶ

ק להקב"ה חָ צְ ר יִ מַ יב: אָ רִ יִם יַחֲ לַ שָׁ רוּ ת יְ אֶ

רוּךְ שׁ בָּ דוֹ קָּ ר לוֹ הַ מַ ו אָ שָׂ ע זֶה עֵ שָׁ  ן רָ יוּחַ

ר מַ לוֹ וֵּל כְּ עַ ת יְ חוֹ כוֹ ץ נְ רֶ אֶ בְּ ע הוּא: שָׁ  הוּא רָ

ק חָ צְ ר יִ מַ אָ ל: אֵ רָ שְׂ ץ יִ רֶ ת אֶ יב אֶ רִ חֲ הַ יד לְ תִ עָ

ק פֵ ל תָּ מוֹ אַ מָ זְ אוּת ה': ה גֵּ אֶ רְ ל יִ ן בַּ ם כֵּ אִ

ת עַ בַּ ין טַ מִ ם כְּ יו זָמַ ירָ חִ נְּ נּוּ מִ יאֶ צִ וֹ ל תּ אַ

ת כֶ שֶׁ  מְ נִ ה וְ נָקָ ל אֲ שֶׁ הּ  מָ טְ חָ ין בְּ נִ תְ נּוֹ שֶׁ זֶל  רְ בַּ

: וֹ ם בּ י אִ ת כִּ רֶ מֶּ  תַּ שְׁ  ינָהּ מִ הּ אֵ קָ זְ ךְ חָ וֹ תּ וֹ וּמִ בּ

ין ים אֵ מִ לֹא דָּ  ךָ בְּ מְּ  ה( מִ רוּטָ ל )פְּ טֵ נּוֹ ל הַ כָ דְּ ים: סִ דֵּ רְ ת וּפַ נּוֹ ם גִּ שָׁ יוּ  הָ שֶׁ  . הּ יָּתָ אִ ה רְ בָ וֹ טּ שֶׁ

א זֶל לָ גֶ ק וְ דֶ י צֶ חֵ בְ חוּ זִ בְּ זְ ם יִ שָׁ יב  תִ כְ יל. דִּ עִ מוֹ

ת. י"מ יאוֹ סִ קְ רְ קִ טראטריות וְ ח: זֶבַ נֵּי בְּ הַ מְ

ן טרטאכ' תָ נֶּה אוֹ כַ ים וּמְ בִ כָ וֹ ת כּ דַ בוֹ י עֲ תֵּ בָּ

ית ר בֵּ מַ ה לוֹ צֶ ת רוֹ יאוֹ סִ קְ רְ קִ ה וְ פָּ  רְ ן חֶ וֹ שׁ לְ

ן תָ אוֹ שֶׁ ר  מַ ה לוֹ שֶׁ  קָ ב וְ רֶ ן עֶ וֹ שׁ לְ א בִּ סֵּ כִּ הַ

ה רָ וֹ ם תּ שָׁ מֹד  לְ ל לִ ת יָכוֹ נָּפוֹ טֻ ת מְ מוֹ קוֹ מְ

ינוּ יָמֵ ה בְּ רָ הֵ מְ א בִּ הֵ ה יְ מָ מָ שְׁ  אי לִ א וַדַּ לָּ אֶ

ד וַעַ ם לְ שָׁ ים  פִ סְּ אַ תְ מִּ  שֶׁ ים  תִּ ר בָּ מַ ה לוֹ צֶ וְרוֹ

ים: בִ כָ וֹ ת כּ דַ בוֹ י עֲ דֵ בְ ל עוֹ שֶׁ

ל שׁוּם ת? עַ מַּ הּ חַ מָ א שְׁ רָ קְ ה נִ מָּ לָ יָא, וְ רְ בֶ ת זוֹ טְ מַּ י. חַ ווֹתִ ח כְּ כַ תְּ ישְׁ אִ וְ

שּׁוּם ת? מִ קַּ הּ רַ מָ א שְׁ רָ קְ ה נִ מָּ לָ י, וְ יפּוֹרִ ת זוֹ צִ קַּ יָא. רַ רְ בֶ י טְ מֵּ חַ

הּ מָ א שְׁ רָ קְ ה נִ מָּ לָ ר, וְ ינּוֹסַ ת זוֹ גִּ ינֶּרֶ א. כִּ רָ נַהְ א דְ תָּ קְ רַ יָיא כְּ לְ ידַּ מִ דְּ

אן מַ א לְ יכָּ י אִ א: מִ בָ ר רָ י. אָמַ ינָּרֵ כִ א דְ לָ קָ א כְּ ירָ י פֵּ יקִ תִ מְ ת? דִּ ינֶּרֶ כִּ

י דִ פְ ם סָ תָ א, הָ כָ ישׁ הָ ינִ יב אִ כֵ י שָׁ א כִּ הָ יא? וְ יָא הִ רְ בֶ או טְ ת לָ קַּ ר רַ אָמַ דְּ

א רוֹנָ י אֲ קִ סְּ י מַ כִ ת״. וְ קַּ רַ ם לוֹ בְּ שֵׁ , וְ ךְ שַׁ שֵׁ דוֹל הוּא בְּ י: ״גָּ כִ יהּ הָ לֵ

לוּ בְּ קַ אוּ וְ ת, צְ קַּ י רַ בֵ ים יוֹשְׁ ידִ רִ י שְׂ בֵ י: אוֹהֲ כִ יהּ הָ י לֵ דִ פְ ם, סָ תָ הָ לְ

א: נָ דָ פְ הוּא סַ יהּ הַ לֵ ח עֲ תַ א, פְּ ירָ י זֵ בִּ רַ יהּ דְּ שֵׁ ח נַפְ י נָ ק. )א(כִּ י עוֹמֶ רוּגֵ הֲ

הּ, א לָ . אוֹי נָ יהָ שׁוּעֶ עֲ ה שַׁ לָ ידְּ י גִּ בִ ץ צְ רֶ ה, אֶ דָ יָלְ ה וְ רָ ר הָ עָ נְ ץ שִׁ רֶ אֶ

י מֵּ ת זוֹ חַ מַּ ה(: חַ בָּ ר )רַ א אָמַ לָּ הּ. אֶ תָ דָּ מְ י חֶ לִ ה כְּ דָ בְּ י אִ ת, כִּ קַּ ה רַ רָ אָמְ

ת? קַּ הּ רַ מָ א שְׁ רָ קְ ה נִ מָּ לָ ר. וְ ינּוֹסַ ת זוֹ גִּ ינֶּרֶ יָא, כִּ רְ בֶ ת זוֹ טְ קַּ ר, רַ רָ גְ

ת קַּ ר: רַ יָה אָמַ מְ רְ י יִ בִּ מּוֹן. רַ רִ וֹת כְּ צְ ין מִ אִ לֵ הּ מְ בָּ ין שֶׁ נִ יקָ ילּוּ רֵ פִ אֲ שֶׁ

ץ רֶ ל אֶ הּ שֶׁ בּוּרָ טַ ת בְּ בֶ יּוֹשֶׁ יָא? שֶׁ רְ בֶ הּ טְ מָ א שְׁ רָ קְ ה נִ מָּ לָ הּ, וְ מָ שְׁ

ה טּוֹבָ יָא? שֶׁ רְ בֶ הּ טְ מָ א שְׁ רָ קְ ה נִ מָּ לָ הּ, וְ מָ ת שְׁ קַּ ר: רַ א( אָמַ בָ ל. )רָ אֵ רָ שְׂ יִ

י? יפּוֹרִ הּ צִ מָ א שְׁ רָ קְ ה נִ מָּ לָ י. וְ יפּוֹרִ רוֹן זוֹ צִ טְ א: קִ ירָ עֵ ר זְ הּ. אָמַ יָּיתָ אִ רְ

רוֹן טְ א קִ הָ יא? וְ י הִ יפּוֹרִ רוֹן, צִ טְ קִ פּוֹר. וְ צִ ר כְּ הָ רֹאשׁ הָ ת בְּ בֶ יּוֹשֶׁ שֶׁ

י בֵ ת יוֹשְׁ ישׁ אֶ בוּלוּן לֹא הוֹרִ יב: ״זְ תִ כְ אי, דִּ וַ בוּלוּן הֲ ל זְ קוֹ שֶׁ לְ חֶ בְּ

ה, וָ יו הֲ דּוֹתָ ל מִ ם עַ עֵ רַ תְ בוּלוּן מִ לוֹל״, וּזְ י נַהֲ בֵ ת יוֹשְׁ אֶ רוֹן וְ טְ קִ

י לִ תָּ ״נַפְ שּׁוּם דְּ ם? מִ עַ ה טַּ מוּת״, מַ שׁוֹ לָ ף נַפְ רֵ ם חֵ בוּלוּן עַ ר: ״זְ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

ל בּוֹנוֹ שֶׁ רוּךְ הוּא: רִ דוֹשׁ בָּ קָּ י הַ נֵ פְ בוּלוּן לִ ר זְ ה״. אָמַ דֶ י שָׂ רוֹמֵ ל מְ עַ

עוֹת! בְ גִ ים וְ רִ תָּ הָ תַ י נָ לִ ים, וְ מִ רָ דוֹת וּכְ ם שָׂ הֶ תָּ לָ תַ יי נָ אַחַ ם, לְ עוֹלָ

ן ר לוֹ: כּוּלָּ רוֹת! אָמַ הָ ים וּנְ תָּ יַמִּ תַ י נָ לִ צוֹת, וְ רָ ם אֲ הֶ תָּ לָ תַ יי נָ אַחַ לְ

י מוּנֵ י טְ פוּנֵ אוּ[ וּשְׂ רָ קְ ר יִ ים הַ מִּ ר: ״]עַ מַ אֱ נֶּ זוֹן, שֶׁ לָּ י חִ דֵ ל יְ ךְ עַ ין לָ יכִ רִ צְ

ית, רִ י״ — זוֹ טָ מוּנֵ זוֹן, ״טְ לָּ ה חִ י״ — זֶ פוּנֵ ף: ״שְׂ ב יוֹסֵ י רַ נֵ חוֹל״. )ב(תָּ

י ם מִ ל עוֹלָ בּוֹנוֹ שֶׁ יו: רִ נָ פָ ר לְ ה. אָמַ נָ בָ ית לְ כוּכִ ״חוֹל״ — זוֹ זְ

ל : כׇּ ךָ א לְ הֵ ה יְ ן זֶ ימָ ק״, סִ דֶ י צֶ חֵ בְ חוּ זִ בְּ זְ ם יִ ר לוֹ: ״שָׁ י? אָמַ נִ יעֵ מוֹדִ

י אִ לוּם. וְ לּוֹ כְּ יָא שֶׁ טְ מַ קְ רַ פְ יל בִּ ינוֹ מוֹעִ ים — אֵ מִ לֹא דָּ ךָ בְּ מְּ ל מִ נּוֹטֵ הַ

יָא וְ א הָ הָ יו? וְ דּוֹתָ ל מִ ם עַ עֵ רַ תְ אי מִ י, אַמַּ יפּוֹרִ רוֹן זוֹ צִ טְ ךְ קִ תָּ עְ א דַ קָ לְ סָ

שׁ, בָ ב וּדְ לָ ת חָ בַ הּ זָ ית בַּ לֵ א דְּ ימָ י תֵּ כִ א! וְ א טוּבָ יפָ דִ עֲ א דַּ תָ ילְּ י מִ יפּוֹרִ צִ

יָא וְ הָ י, וְ יפּוֹרִ צִ שׁ דְּ בָ ב וּדְ לָ ת חָ בַ י זָ י לִ זֵ י חֲ ידִ דִ ישׁ: לְ קִ ישׁ לָ ר רֵ אָמַ הָ וְ

יהּ ידֵ א דִּ ישָׁ פִ א נְ לָ א דְּ ימָ י תֵּ כִ יל! )ג(וְ ר מִ שָׂ ה עָ שָּׁ ל שִׁ יל עַ ר מִ שָׂ ה עָ שָּׁ שִׁ

ת בַ י זָ י לִ זֵ י חֲ ידִ דִ נָן: לְ י יוֹחָ בִּ ר רַ ה אָמַ נָ ר חָ ר בַּ ה בַּ בָּ ר רַ אָמַ הָ חוּהּ, וְ אֲ דַ כְּ

א רָ ד אַקְ י עַ י כוּבֵּ בֵּ מִ יָא כְּ וְ הָ ל, וְ אֵ רָ שְׂ יִ א דְ עָ ל אַרְ כׇ שׁ דְּ בָ ב וּדְ לָ חָ

י! סֵ רְ א פַּ יתָּ יָא שִׁ א, וּפוּתְ כָּ י אוּרְ סֵ רְ ין פַּ תֵּ רְ תַ ין וְ רִ שְׂ י, עֶ נֵ קְ בַּ תוּלְ דְ

י לִ תָּ נַפְ יב: ״וְ תִ כְ י, דִּ מֵ א נָ קָ יְ יהּ. דַּ א לֵ יפָ דִ ים עֲ מִ רָ דוֹת וּכְ י, שָׂ כִ ילּוּ הָ פִ אֲ

ר״ — קֵ עָ רוֹן תֵּ קְ עֶ הוּ: ״וְ בָ י אֲ בִּ ר רַ ינַּהּ. )ד(אָמַ ע מִ מַ ה״. שְׁ דֶ י שָׂ רוֹמֵ ל מְ עַ

ד ה יָתֵ תָ יְ יא הָ הִ חוֹלוֹת, וְ ין הַ ת בֵּ בֶ יא יוֹשֶׁ הִ דוֹם, שֶׁ ת אֱ י בַּ רִ סָ זוֹ קֵ

מוֹנַאי שְׁ ית חַ כוּת בֵּ לְ ה מַ רָ בְ גָּ שֶׁ ים. וּכְ ווֹנִ י יְ ימֵ ל בִּ אֵ רָ שְׂ יִ ה לְ קוּעָ תְּ

ר י בַּ י יוֹסֵ בִּ ר רַ יר״. אָמַ ל שִׁ דַּ גְ ת מִ ידַ הּ ״אַחִ ין אוֹתָ יוּ קוֹרִ חוּם, הָ צְּ נִ וְ

יו ינָּ ין שִׁ בֵּ יו מִ קּוּצָ שִׁ יו וְ פִּ יו מִ מָ י דָ ירוֹתִ סִ הֲ יב: ״וַ תִ כְ אי דִּ א, מַ ינָ נִ חֲ

יָּא מַ ית בָּ ה בֵּ יו״ — זֶ פִּ יו מִ מָ י דָּ ירוֹתִ סִ הֲ ינוּ״. ״וַ אלֹהֵ ם הוּא לֵ אַר גַּ שְׁ נִ וְ

ם אַר גַּ שְׁ נִ ן. ״וְ הֶ לָּ יָא שֶׁ לְ ית גַּ ה בֵּ יו״ — זֶ ינָּ ין שִׁ בֵּ יו מִ קּוּצָ שִׁ ן. ״וְ הֶ לָּ שֶׁ

יָה הָ דוֹם. ״וְ אֱ בֶּ שׁוֹת שֶׁ רָ דְ י מִ תֵּ יּוֹת וּבָ נֵסִ י כְ תֵּ לּוּ בָּ ינוּ״ — אֵ אלֹהֵ הוּא לֵ

יוֹת סָ קְ רְ קִ יוֹת וְ רָ אטְ רַ לּוּ תֵּ י״ — אֵ יבוּסִ רוֹן כִּ קְ עֶ ה וְ יהוּדָ אַלּוּף בִּ כְּ

י בִּ ר רַ ים. אָמַ בִּ רַ ה בָּ ן תּוֹרָ הֶ ד בָּ מֵּ לַ ה לְ הוּדָ י יְ רֵ ין שָׂ ידִ תִ עֲ דוֹם, שֶׁ אֱ בֶּ שֶׁ

יא הִ דוֹם, שֶׁ ת אֱ י בַּ רִ סָ ר״ — זוֹ קֵ קֵ עָ רוֹן תֵּ קְ יָיס, ״עֶ מְ ם זוֹ פַּ שֶׁ ק: לֶ חָ צְ יִ

י, כֵ לְ הּ מַ י בָּ בִּ רַ מְ י: דִּ רִ אָמְ א דְּ יכָּ ים. אִ כִ לָ ל מְ ין שֶׁ רוֹפּוֹלִ טְ ה מֶ תָ יְ הָ
ךָ ר לְ ם יֹאמַ ם, אִ יִ לַ ירוּשָׁ י וִ רִ סָ י. )ה(קֵ כֵ לְ ה מַ ינָּ י מִ מִ מוֹקְ י: דְּ רִ אָמְ א דְּ יכָּ אִ וְ

ה בָ רְ ן. חָ מֵ אֲ ן — אַל תַּ יהֶ תֵּ בוּ שְׁ ן. יָשְׁ מֵ אֲ ן — אַל תַּ יהֶ תֵּ בוּ שְׁ רְ ם: חָ אָדָ

ן, מֵ אֲ י — תַּ רִ סָ ה קֵ בָ יָשְׁ ם וְ יִ לַ רוּשָׁ ה יְ בָ רְ ם, חָ יִ לַ רוּשָׁ ה יְ בָ יָשְׁ י וְ רִ סָ קֵ

יאָה לֵ ם מְ ה זוֹ, אִ בָ רֵ יאָה זוֹ — חֲ לֵ ם מְ ה״. אִ בָ רָ חֳ אָה הָ לְ מָּ ר: ״אִ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

אוֹם לְ אוֹם מִ א: ״וּלְ כָ הָ ר מֵ ק אָמַ חָ צְ ר יִ ן בַּ מָ ב נַחְ ה זוֹ. רַ בָ רֵ זוֹ — חֲ

ק״. דֶ ד צֶ מַ ל לָ ע בַּ שָׁ ן רָ יב: ״יוּחַ תִ כְ אי דִּ ק, מַ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ אָמַ ץ״. וְ מָ יֶאֱ

ו. שָׂ ן עֵ ם, יוּחַ ל עוֹלָ בּוֹנוֹ שֶׁ רוּךְ הוּא: רִ דוֹשׁ בָּ קָּ י הַ נֵ פְ ק לִ חָ צְ ר יִ אָמַ

ץ רֶ אֶ ר לוֹ: ״בְּ ק״. אָמַ דֶ ד צֶ מַ ל לָ ר לוֹ: ״בַּ ע הוּא! אָמַ שָׁ ר לוֹ: רָ אָמַ

י בִּ ר רַ אָמַ אוּת ה׳״. )ו(וְ ה גֵּ אֶ רְ ל יִ ן, ״בַּ ם כֵּ ר לוֹ: אִ ל״. אָמַ וֵּ עַ כוֹחוֹת יְ נְ

ק יָרוּמוּ פֵ מוֹ אַל תָּ מָ ע זְ שָׁ יֵּי רָ וַ אֲ ן ה׳ מַ תֵּ יב: ״אַל תִּ תִ כְ אי דִּ ק, מַ חָ צְ יִ

ם, אַל ל עוֹלָ בּוֹנוֹ שֶׁ רוּךְ הוּא: רִ דוֹשׁ בָּ קָּ י הַ נֵ פְ קֹב לִ ר יַעֲ ה״ — אָמַ לָ סֶ

ק״ — זוֹ פֵ מוֹ אַל תָּ מָ בּוֹ. ״זְ ת לִ וַ אֲ ע תַּ שָׁ רָ ו הָ שָׂ עֵ ן לְ תֵּ תִּ
יָא מְ מַ רְ גֶּ

מסורת הש״ס

א מועד קטן כה:

ב במדבר רבה

ג כתובות קיא:

ד מגילת תענית סיוון ב

ה פסחים מב:

ו בראשית רבה

גליון הש״ס

רש"י ד"ה זממו כו'. שנותנים

בחוטמה של אנקה. שבת דף נא

ע"ב:

תורה אור השלם

ים רֹבִ קְּ פוֹן הַ צָּ י הַ כֵ לְ ל־מַ ת  כׇּ אֵ וְ

ל־ ת כׇּ אֵ יו וְ חִ ל־אָ ישׁ אֶ ים אִ חֹקִ רְ הָ וְ

כוֹת וגו׳ ]ירמיהו כה, כו[ לְ מְ מַּ הַ

ם הֶ י לָ דִ י יָ אתִ שָׂ הוּא נָ יּוֹם הַ בַּ

ץ רֶ ל־אֶ ם אֶ יִ רָ צְ ץ מִ רֶ אֶ ם מֵ יאָ הוֹצִ לְ

וגו׳ ]יחזקאל כ, ו[

רוֹן טְ י קִ בֵ ת־יוֹשְׁ ישׁ אֶ ן לֹא הוֹרִ בוּלֻ זְ

י נִ עֲ נַ כְּ ב הַ שֶׁ יֵּ לֹל וַ הֲ י נַ בֵ ת־יוֹשְׁ אֶ וְ

וגו׳ ]שופטים א, ל[

תָּ רְ מַ אָ ל וְ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ל־בְּ ר אֶ בֵּ דַּ

י פֵ נְ ל־כַּ ת עַ יצִ ם צִ הֶ שׂוּ לָ עָ ם וְ הֶ לֵ אֲ

וגו׳ ]במדבר טו, לח[

י־ חֵ בְ חוּ זִ בְּ זְ ם יִ אוּ שָׁ רָ קְ ר־יִ ים הַ מִּ עַ

קוּ וגו׳ ינָ ים יִ מִּ ע יַ פַ י שֶׁ ק כִּ דֶ צֶ

]דברים לג, יט[

מוּת שׁוֹ        לָ פְ ף נַ רֵ ם חֵ לוּן עַ בֻ זְ

              ה  דֶ י שָׂ רוֹמֵ ל מְ י עַ לִ תָּ פְ נַ וְ

]שופטים ה, יח[

לוֹן קְ שְׁ אַ ה וְ יֶ הְ ה תִ זוּבָ ה עֲ זָּ י עַ כִּ

שׁוּהָ רְ גָ ם יְ יִ רַ הֳ צׇּ דּוֹד בַּ שְׁ ה אַ מָ מָ שְׁ לִ

וגו׳ ]צפניה ב, ד[

ין בֵּ יו מִ צָ קֻּ שִׁ יו וְ פִּ יו מִ מָ י דָ רֹתִ סִ הֲ וַ

ינוּ וגו׳ אלֹהֵ ם־הוּא לֵ ר גַּ אַ שְׁ נִ יו וְ נָּ שִׁ

]זכריה ט, ז[

לוּ עֲ יַּ ם וַ הֶ ן מֵ י־דָ נֵ בוּל־בְּ א גְ צֵ יֵּ וַ

דוּ כְּ לְ יִּ ם וַ שֶׁ ם־לֶ מוּ עִ חֲ לָּ יִּ ן וַ י־דָ נֵ בְ

הּ  וגו׳ ]יהושע יט, מז[ אוֹתָ

ל־ ה צֹּר עַ רָ מְ ר־אָ שֶׁ ן אֲ עַ ם יַ דָ ן־אָ בֶּ

תוֹת לְ ה דַּ רָ בְּ שְׁ ח נִ אָ לַ͏ִם הֶ רוּשָׁ יְ

ים וגו׳ ]יחזקאל כו, ב[ מִּ עַ הָ

י )גיים( נֵ הּ שְׁ ה לָ הֹוָ ר יְ יֹּאמֶ וַ

ים וגו׳ מִּ אֻ י לְ נֵ ךְ וּשְׁ נֵ טְ בִ ם[ בְּ ]גוֹיִ

]בראשית כה, כג[

ץ רֶ אֶ ק בְּ דֶ ד צֶ מַ ל־לָ ע בַּ שָׁ ן רָ חַ יֻ

אוּת וגו׳ ה גֵּ אֶ רְ ל־יִ ל וּבַ וֵּ עַ כֹחוֹת יְ נְ

]ישעיהו כו, י[

מוֹ מָ ע זְ שָׁ י רָ יֵּ וַ אֲ ה מַ הֹוָ ן יְ תֵּ ל־תִּ אַ

ה ]תהילים קמ, לָ רוּמוּ סֶ ק יָ פֵ ל־תָּ אַ

ט[



מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה ו:
ח כַּ תַּ שְׁ  לֹּא תִּ  שֶׁ א  סָ רְ י גִּ מֵ קְ אוֹ לְ רָה: וֹ תּ י בַּ תִּ עְ יָגַ ים: סִ כָּ נֵי דֻּ בָ זְ רְ מַ ם: דוֹ אֱ יא מֵ הִ כוּת וְ לְ ם מַ שֵׁ יָא  מְ מַ רְ גֶּ

ב יּוֹ יל טוּבוֹ )אִ לֹא יָחִ ן  ל כֵּ ה לוֹ עַ מֶ דוֹ יחוּ וְ לִ ילוּ יַצְ יָחִ צֵא: ינוֹ מוֹ אֵ עַ וְ יֵשׁ יָגֵ יָּא וְ מַ שְׁ  א דִּ תָּ יַּעְ סִ נּוּ: מֶּ מִ
ם ין הֵ קִ לָּ סֻ וֹ מְ דּ נֶּגְ ךָ מִ י טֶ פָּ  שְׁ  ם מִ רוֹ מְ כ':כ"א(:
ים: לִ פְ ן נוֹ א הֵ מָ לְ עָ ה בְּ יחָ פִ נְ ם בִּ הֶ יחַ בָּ יָפִ נּוּ: מֶּ מִ
ר מֵ יָדוֹ אוֹ בְּ שֶׁ ת  רוֹ בֵ עֲ ן הָ יָּרֵא מִ פוֹ הַ קְ וֹ נוֹ בּ לִּ שֶׁ י  מִ
חֹז תֶּאֱ לֹּא   שֶׁ לָּא  רוּי אֶ ן גֵּ וֹ שׁ ינוֹ לְ ר אֵ חַ תְ ל תִּ אַ ן: כֵּ

ים וּסִ סּ רֶה אֶת הַ חֲ תַ יךְ תְּ אֵ מוֹ וְ יו כְּ שָׂ עֲ מַ בְּ
ר מֵ אוֹ וְ : תוֹ מוֹ ץ כְּ ינוֹ רָ אֵ שֶׁ ר  מַ לוֹ יָהוּ יב ה( כְּ מְ רְ )יִ
ל ת ה' כָּ אַ רְ יִ ם בְּ י אִ ים כִּ אִ טָּ  חַ ךָ בַּ  בְּ נֵּא לִ קַ ל יְ אַ
ה מָ חָ לְ רוּי מִ ן גֵּ וֹ שׁ ה זוֹ לְ נְאָ ין קִ ךְ אֵ חָ רְ ל כָּ ם עַ יּוֹ הַ
ם י אִ א כִּ יפָ סֵ יב בְּ תִ כְ דִּ יו מִ שָׂ עֲ יזַת מַ חִ לָּא אֲ אֶ

ל דוֹ ךְ גָּ רַ ל יָוָן כְּ שֶׁ יָא  לְ יטַ אִ ם: יּוֹ ל הַ ת ה' כָּ אַ רְ יִ בְּ
לֶם יס צֶ נִ כְ הִ שֶׁ ה  עָ שָׁ  בְּ שֶׁ ה  שֶּׁ נַ ן מְ וֹ יל עֲ בִ שְׁ  ל בִּ דַ גָּ שֶׁ
יו לָ ל עָ דַ גָ יָּם וְ נֶה בַּ ץ קָ נָעַ ל וְ יאֵ רִ בְ ד גַּ ל יָרַ יכָ הֵ בַּ
יֵּי אִ ל יָוָן מֵ שֶׁ יָא  לְ יטַ ם אִ שָׁ  נָה לְ בְ נִ לָה וְ דוֹ הּ גְּ קָ לְ חֶ
וָות גָ נְּ ינַן מִ מִ גְּ רְ תַ אל כ"ז:ז'( מְ זְקֵ חֶ ה )יְ שָׁ י לִ אֱ

ת נוֹ וֹ לּ חַ ן: זוֹ רָס מָ פְּ  ת: ים חוּצוֹ וָקִ שְׁ  יָא: לְ יטַ אִ
ן ים מִ הִ בוֹ ן גְּ הֵ שֶׁ ה  מָ חוֹ ן חוּץ לַ שָׁ  ן עָ הֶ ים מֵ לִ עֲ מַּ שֶׁ
יבוּת: שִׁ  זֶהוּ חֲ ה וְ מָ חוֹ ין אֶת הַ נִ שְּׁ  עַ ין מְ אֵ ה וְ מָ חוֹ הַ
א לָּ נֵי' אֶ תְ מַ ת: וֹ קּ ים דַּ נִ בָ ם אֲ קוֹ ית מְ סִ לְ חוֹ
לֹא ן  וֹ אשׁ רִ אוֹ בָּ שָׂ ם עֲ אִ שֶׁ ר  מַ לוֹ לָּה כְּ גִ א מְ רָ קְ מִ

זָכוּר ים וְ לִ קָ שְׁ ת  שַׁ  רָ פָּ ת  יּוֹ שִׁ  רָ פָּ ר  דֶ מ' סֵ גְּ יָצָא:
יר עִ נֵי הָ בְ ין דִּ יתִ נִ תְ מַ נַן בְּ תְ שׁ דִּ חֹדֶ הַ רָה וְ וּפָ
ן וֹ אשׁ רִ ם בָּ רָאָ ם קְ אִ שֶׁ ין  וִ שָׁ זֶה וָזֶה  ר: דָ אֲ ין בַּ גִ הֲ נוֹ דְּ
זֶה ין בָּ סוּרִ אֲ שֶׁ  י: נִ שֵּׁ  ת בַּ רוֹ קְ זֹר וְלִ חֲ יךְ לַ רִ ין צָ אֵ
ן: נֵיהֶ שְׁ  בִּ שֶׁ ר  שָׂ ה עָ שָּׁ  מִ ר וַחֲ שָׂ ה עָ עָ בָּ רְ ם אַ יוֹ זֶה בְּ וּבָ

ל יאֵ לִ מְ ן גַּ ן בֶּ עוֹ מְ שִׁ ן  בָּ רַ וְ ינַן: סִ רְ א גָּ פָּ  פָּ ר רַב  מַ וְאָ
נֵי תָ י קָ כִ ין הָ יתִ נִ תְ מַ ר: מַ אָ ת קָ וֹ צְ ל מִ א כָּ הָ וּ' דְּ כּ
ין ירִ בִ עֲ ין מַ אֵ ל: לָ ת כְּ יּוֹ שִׁ  רָ פָּ ר  דֶ סֵ י בְּ רֵ יְ וְלָא אַ
יָא נְ י תַּ כִ הָ ת דְּ שׂוֹ עֲ ים לַ דִּ קְ י אַ יָדִ א לְ בָּ שֶּׁ  כו' מִ
וָה צְ אתָ מִ ם בָּ ת אִ וֹ צְ מִּ ם אֶת הַ תֶּ רְ מַ שְׁ א וּ תָּ ילְ כִ מְּ בַּ

ים וּרִ אוּלָּה פּ גְ לָּה לִ אֻ גְּ נָּה: יצֶ מִ חְ ל תַּ ךָ אַ יָדְ לְ
י: נִ שֵּׁ  שׁ הַ חֹדֶ ית בַּ נִ שֵּׁ  הַ ח: סַ פֶ לְ

יוּ לֹא הָ ן  יִ דַ עֲ שֶׁ ן  וֹ אשׁ רִ ר הָ דָ אֲ ת בַּ יּוֹ שִׁ  רָ פָּ ע  בַּ רְ אַ אוּ הָ רְ ם קָ אִ שֶׁ ין.  וִ שָׁ ת זֶה וָזֶה  יּוֹ שִׁ  רָ פָּ ר  דֶ יַן סֵ נְ עִ א לְ הָ

י בִּ רַ זֶר בְּ יעֶ לִ י אֱ בִּ וְרַ י: נִ שֵּׁ  ר הַ דָ אֲ ם בַּ תָ רוֹ קְ יךְ לִ רִ ין צָ נָה אֵ שָּׁ  רוּ הַ בְ י עָ כִ ר הָ תַ ר וּבָ בֵּ עַ ין לְ יכִ רִ צְּ שֶׁ ין  עִ דְ יוֹ
ן. וֹ אשׁ רִ לָּה בָּ חִ תְּ כַ לָּה ]לְ גִ רָא מְ קְ ף מִ ר אַ בַ י סָ סֵ יוֹ
ת וֹ צְ ל מִ כָּ שֶׁ ירָא  נָה יַתִּ שְׁ  נֵי מִ תָ קָ דְּ יֵק מִ דָ אֶה[ דְּ רְ נִ וְ
ע[ מַ שְׁ  מַ ן ]דְּ וֹ אשׁ רִ ת בָּ גוֹ הֲ י נוֹ נִ שֵּׁ  ת בַּ גוֹ הֲ נּוֹ שֶׁ
ה חָ מְ ה וְשִׂ תֶּ שְׁ  י מִ מֵ ת יְ שׂוֹ עֲ ין לַ גִ הֲ נּוֹ שֶׁ יֵשׁ  לָּה וְ חִ תְּ כַ לְ

ן וֹ אשׁ רִ ר הָ דָ ל אֲ שֶׁ ר  שָׂ ה עָ שָּׁ  מִ חֲ ר וּבַ שָׂ ה . עָ עָ בָּ רְ אַ בְּ
לָּא ר אֶ מַ אָ קָ דְּ ן מִ ע כֵּ מַ שְׁ  י מַ ין נָמֵ יתִ נִ תְ מַ א דְּ הֲטָ וְרִ
יַן נְ עִ לְ ל דִּ לָ כְּ ים מִ יִּ נִ ת עֲ נוֹ תְּ ד וּמַ בַ לְ לָּה בִּ גִ רָא מְ קְ מִ
א הָ ירָא דְּ הִ ין וְלָא נְ וִ שָׁ ה זֶה וָזֶה  חָ מְ ה וְשִׂ תֶּ שְׁ  מִ
ית זֶה וָזֶה נִ עֲ ד וְתַ פֵּ  סְ יַן הֶ נְ עִ א לְ רָא הָ מָ גְּ ינַן בַּ רִ מְ אָ

א דע"כ לָא יכָּ ה לֵ תֶּ שְׁ  ה וּמִ חָ מְ שִׂ ל דְּ לָ כְּ ין מִ וִ שָׁ
ינַן עִ מְ שְׁ  אַ א לְ הָ א בְּ יָא הָ לְ י תַּ אִ א דְּ הָ א בְּ יָא הָ לְ תַּ
ר סַ ילָא נֶאֱ מֵּ הוּ וּמִ גוּ בְּ ה נָהֲ חָ מְ ה וְשִׂ תֶּ שְׁ  מִ דְּ
ית נִ עֲ לַּת תַּ גִ מְ ים בִּ מוּרִ אֲ ים הָ יָּמִ א הַ הָ ד דְּ פֵּ  סְ הֶ בְּ
ן כֵ ה וְ חָ מְ ה וְשִׂ תֶּ שְׁ  ן מִ הֶ ין בָּ ד אֵ פֵּ  סְ הֶ ים בְּ סוּרִ אֲ הָ

ה תֶּ שְׁ  ת מִ שׂוֹ עֲ יר לַ מִ חְ הַ יךְ לְ רִ ין צָ אֵ שֶׁ ה  כָ לָ הֲ
ין אֵ הּ דְּ מֵ עְ ר טַ בֵּ תַּ סְ מִ ן: וֹ אשׁ רִ ר הָ דָ אֲ ה בַּ חָ מְ וְשִׂ
ינַן רִ מְ אָ א דְּ ה לְהָ שֶׁ  אן קָ כָּ ת. מִ וֹ צְ מִּ ל הַ ין עַ ירִ בִ עֲ מַ
ם( שָׁ ף נא. וְ ים דַּ חִ בָ ן )זְ מָ קוֹ יזֶהוּ מְ רֶק אֵ פֶ בְּ
ד סוֹ ל יְ ךְ עַ פֵ וֹ יָה שׁ ם הָ דָּ י הַ יָרֵ שְׁ ר  מַ אָ קָ רָא דְּ מָ גְּ בַּ

ל רָא אֶ ר קְ מַ אָ א דְּ מָ עְ יֵּק טַ דִ חַ וְ בֵּ זְ מִּ ל הַ שֶׁ י  בִ רָ עֲ מַ
רָא י קְ ה לִ מָּ ם לָ תָ ה הָ שֶׁ  קָ עֹלָה וְ ח הָ בַּ זְ ד מִ סוֹ יְ
הוּא שֶׁ  ת וּכְ וֹ צְ מִּ ל הַ ין עַ ירִ בִ עֲ ין מַ אֵ הּ דְּ ק לֵ וֹ פּ תִּ
י בִ רָ עֲ ד מַ יסוֹ רֶב בִּ עֶ הוּא מֵ שֶׁ ל  יכָ הֵ ח הַ תַ פֶּ צֵא מִ יוֹ
ךְ יָּ שַׁ לָא  ים דְּ שִׁ  רְ פָ יֵשׁ מְ א וְ שָׁ י רֵ ע בְּ גַ פָ הוּא דְּ

יֵּשׁ שֶׁ א  יכָ לָּא הֵ ת אֶ וֹ צְ מִּ ל הַ ין עַ ירִ בִ עֲ ין מַ ר אֵ ימַ מֵ לְ
הּ תָ ם אוֹ ת קֹדֶ שׂוֹ עֲ יֵּשׁ לוֹ לַ שֶׁ ת  וֹ צְ י מִ תֵּ שְׁ נָיו  פָ לְ
וָה צְ לָּא מִ א אֶ יכָּ א לֵ כָ הָ ינוֹ דְּ זֶה אֵ א וְ שָׁ י רֵ ע בְּ גַ פָ דְּ
ין אֵ וּם דְּ שּׁ  ם מִ עַ טַּ  שׁ הַ רֵ פָ י מְ כֵ וּ הָ לּ פִ ת וַאֲ חַ אַ
וָה רָא הֲ י לָאו קְ אִ ץ דְּ רֵ ה תֵּ ינוּ יְהוּדָ בֵּ ין וְרַ ירִ בִ עֲ מַ

י רֵ שָׁ ד  בַ יעֲ א דִּ לָּה הָ חִ תְּ כַ ין לְ ירִ בִ עֲ ין מַ אֵ ינָא דְּ מֵ אָ
י י נָמֵ ד אִ בַ יעֲ דִ סוּר בְּ אָ יךְ דְּ רִ צְטְ י אִ כִ וּם הָ שּׁ  מִ
זֵינַן ין לָא חָ ירִ בִ עֲ ין מַ אֵ ם דְּ עַ טַּ  מִ ם דְּ תָ אֶה הָ רְ נִ
ד לָא סוֹ ל יְ בָ ר אֲ שֵׁ  חַ כָּ בֵּ זְ ל מִ שֶׁ י  בִ רָ עֲ ל מַ כָ לָּא דְּ אֶ
רָא יךְ קְ רִ צְטְ י אִ כִ וּם הָ שּׁ  יךְ מִ רִ צָ זֵינַן דְּ חָ

ד: סוֹ ינַן יְ עִ מוֹ שְׁ  אַ לְ

ר אָמַ ם כּוּלּוֹ. וְ עוֹלָ ל הָ ין כָּ יבִ רִ חֲ ין, מַ אִ ן יוֹצְ י הֵ לֵ מָ לְ אִ דוֹם, שֶׁ ל אֱ יָא שֶׁ מְ מַ רְ גֶּ

דוֹם, ל אֱ יָא שֶׁ מְ מַ רְ גֶ א בְּ יכָּ א אִ גָ י תָ ירֵ טִ אָה קְ ת מְ לָ א: תְּ ינָ נִ ר חֲ א בַּ מָ י חָ בִּ רַ

י אַפֵּ י לְ נֵ י הָ קִ פְ א נָ ל יוֹמָ כׇ י, וּבְ רוֹמִ א בְּ יכָּ י אִ נֵ בָּ זְ רְ ה מַ שָׁ מְ חַ ין וְ יתִּ שִׁ אָה וְ ת מְ לָ וּתְ

ם ק, אִ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ אָמַ א. וְ כָּ לְ י מַ אוֹקֹמֵ י לְ דִ רְ יטַּ יהוּ, וּמִ ינַּיְ ד מִ יל חַ טִ קְּ י וּמִ נֵ הָ

י — אַל אתִ צָ י וּמָ תִּ עְ ן. לֹא יָגַ מֵ אֲ י — אַל תַּ אתִ צָ לֹא מָ י וְ תִּ עְ ם: יָגַ ךָ אָדָ ר לְ יֹאמַ

ן תָּ א וּמַ שָּׂ מַ ל בְּ בָ ה, אֲ י תוֹרָ רֵ בְ דִ י בְּ ילֵּ י מִ נֵ ן. הָ מֵ אֲ י — תַּ אתִ צָ י וּמָ תִּ עְ ן. יָגַ מֵ אֲ תַּ

ל בָ י, אֲ דּוֹדֵ חַ א לְ לָּ ן אֶ רַ מַ א אֲ ה לָ י תוֹרָ רֵ בְ דִ יָּא. וּלְ מַ ן שְׁ א הוּא מִ תָּ יַּיעְ — סִ

יתָ אִ ם רָ ק: אִ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ אָמַ יא. )א(וְ יָּא הִ מַ ן שְׁ א מִ תָּ יַּיעְ א — סִ סָ ירְ י גִּ אוֹקֹמֵ לְ

ים״. עִ רֵ מְּ ר בַּ חַ תְ ר: ״אַל תִּ מַ אֱ נֶּ ה בּוֹ, שֶׁ רֶ גָּ תְ ת לוֹ — אַל תִּ קֶ חֶ שַׂ ה מְ עָ שָּׁ הַ ע שֶׁ שָׁ רָ

לֹא עוֹד, ת״. וְ ל עֵ כׇ יו בְּ כָ רָ ילוּ דְּ ר: ״יָחִ מַ אֱ נֶּ ין, שֶׁ יחִ לִ צְ יו מַ כָ רָ דְּ א שֶׁ לָּ לֹא עוֹד, אֶ וְ

ה רוֹאֶ א שֶׁ לָּ לֹא עוֹד, אֶ דּוֹ״. וְ גְ נֶּ יךָ מִ טֶ פָּ שְׁ רוֹם מִ ר: ״מָ מַ אֱ נֶּ ין, שֶׁ דִּ ה בַּ זּוֹכֶ א שֶׁ לָּ אֶ

שּׁוּם נָן מִ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ הָ י? וְ ינִ ם״. )ב(אִ הֶ יחַ בָּ יו יָפִ רָ ל צוֹרְ ר: ״כׇּ מַ אֱ נֶּ אָיו, שֶׁ שׂוֹנְ בְּ

י בֵ ר: ״עוֹזְ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ זֶּ ם הַ עוֹלָ ים בָּ עִ שָׁ רְ רוֹת בָּ גָּ תְ הִ ר לְ י: מוּתָּ ן יוֹחַ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ רַ

תוּן ר מָ אי בַּ תַּ י דּוֹסְ בִּ יָא, רַ נְ תַ ם״, וְ רוּ בָ גָּ תְ ה יִ י תוֹרָ רֵ שׁוֹמְ ע וְ שָׁ לוּ רָ לְ הַ ה יְ תוֹרָ

ר ״אַל ם לוֹמַ ךָ אָדָ שְׁ חָ ם לְ אִ ה, וְ זֶּ ם הַ עוֹלָ ים בָּ עִ שָׁ רְ רוֹת בָּ גָּ תְ הִ ר לְ ר: מוּתָּ אָמַ

א: לָּ ן. אֶ ר כֵּ פוֹ אוֹמֵ בּוֹ נוֹקְ לִּ י שֶׁ ה״ — מִ לָ וְ י עַ עוֹשֵׂ א בְּ נֵּ קַ אַל תְּ ים וְ עִ רֵ מְּ ר בַּ חַ תְ תִּ

ה״ — לָ וְ י עַ עוֹשֵׂ א בְּ נֵּ קַ אַל תְּ ים, ״וְ עִ רֵ מְּ יוֹת כַּ הְ ים״ — לִ עִ רֵ מְּ ר בַּ חַ תְ ״אַל תִּ

א יָא: הָ שְׁ א קַ גוֹ׳! לָ ים וְ אִ טָּ חַ ךָ בַּ בְּ א לִ נֵּ קַ ר: ״אַל יְ אוֹמֵ ה. וְ לָ וְ י עַ עוֹשֵׂ יוֹת כְּ הְ לִ

יהּ. ידֵ י דִ ילֵּ מִ א בְּ הָ א וְ א: הָ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אִ יָּא. )ג(וְ מַ שְׁ י דִ ילֵּ מִ א בְּ יהּ, הָ ידֵ י דִ ילֵּ מִ בְּ

אי א, מַ ב הוּנָ ר רַ אָמַ מוּר. דְּ ינוֹ גָּ אֵ יק שֶׁ דִּ צַ א בְּ מוּר, הָ יק גָּ דִּ צַ א בְּ יָא: הָ שְׁ א קַ לָ וְ

נּוּ — מֶּ יק מִ דִּ נּוּ״, צַ מֶּ יק מִ דִּ ע צַ שָׁ ע רָ לַּ בַ ישׁ בְּ רִ חֲ ים תַּ דִ יט בּוֹגְ בִּ ה תַ מָּ יב: ״לָ תִ כְ דִּ

י. אנֵ ת לוֹ שָׁ קֶ חֶ שַׂ ה מְ עָ א: שָׁ ימָ ית אֵ עֵ י בָּ אִ . וְ עַ ינוֹ בּוֹלֵ מוּר — אֵ יק גָּ דִּ , צַ עַ בּוֹלֵ

ה סָ רְ אָה פַּ ת מְ לָ יָא תְּ וְ הָ י. וְ ל רוֹמִ דוֹל שֶׁ ךְ גָּ רַ ה כְּ ן, זֶ ל יָוָ יָא שֶׁ לְ יטַ א: אִ ר עוּלָּ אָמַ

יַן נְ מִ ים, כְּ ווֹקִ ה שְׁ שָּׁ מִ חֲ ים וַ שִּׁ אוֹת שִׁ לוֹשׁ מֵ הּ שְׁ יֵשׁ בָּ ה. וְ סָ רְ אָה פַּ ת מְ לָ ל תְּ עַ

ל יל עַ ר מִ שָׂ ה עָ שָּׁ יָא שִׁ וְ הָ י עוֹפוֹת, וְ רֵ ל מוֹכְ ם שֶׁ כוּלָּ בְּ ן שֶׁ טָ קָ ה. וְ מָּ חַ מוֹת הַ יְ

י ל פִּ הּ, אַף עַ ר בָּ דָּ הַ ן. וְ הֶ ד מֵ חָ אֶ ל יוֹם בְּ כׇ ד בְּ ךְ סוֹעֵ לֶ יל. וּמֶ ר מִ שָׂ ה עָ שָּׁ שִׁ

ר ינוֹ דָּ אֵ י שֶׁ ל פִּ הּ, אַף עַ ד בָּ נּוֹלָ הַ . וְ ךְ לֶ מֶּ ית הַ בֵּ ס מִ רָ ל פְּ הּ — נוֹטֵ ד בָּ ינוֹ נוֹלָ אֵ שֶׁ

אוֹת שׁ מֵ מֵ חֲ י יֵשׁ בּוֹ, וַ נֵ י בָ ים בֵּ פִ לָ ת אֲ לֹשֶׁ . וּשְׁ ךְ לֶ מֶּ ית הַ בֵּ ס מִ רָ ל פְּ הּ — נוֹטֵ בָּ

דּוֹ עוֹת, צִ בָ ים וּגְ רִ ד הָ חָ דּוֹ אֶ צִ ד יָם וְ חָ דּוֹ אֶ ה. צִ חוֹמָ ן חוּץ לַ שָׁ ין עָ לִ עֲ לּוֹנוֹת מַ חַ

ת אוּ אֶ רְ י׳ קָ נִ תְ ה. א)ד(מַ צוּלָ ית וּמְ סִ ד חוֹלְ חָ דּוֹ אֶ צִ ל וְ זֶ רְ ל בַּ ה שֶׁ יצָ חִ ד מְ חָ אֶ

ין ין בֵּ י. אֵ נִ ר שֵׁ דָ אֲ הּ בַּ ין אוֹתָ ה — קוֹרִ נָ שָּׁ ה הַ רָ בְּ עַ תְ נִ אשׁוֹן וְ רִ ר הָ דָ אֲ ה בַּ ילָּ גִ מְּ הַ

א ׳ הָ מָ ים. גְּ יוֹנִ בְ אֶ נוֹת לָ תָּ ה וּמַ ילָּ גִ מְּ יאַת הַ רִ א קְ לָּ י אֶ נִ שֵּׁ ר הַ דָ אֲ אשׁוֹן לַ רִ ר הָ דָ אֲ

י בִּ א רַ לָ א, וְ מָּ א קַ נָּ א תַּ ין? לָ יתִ נִ תְ י מַ נִּ ין. )ה(מַ וִ ה שָׁ זֶ ה וָ יּוֹת, זֶ שִׁ רָ ר פָּ דֶ יַן סֵ נְ עִ לְ

ה ילָּ גִ מְּ ת הַ אוּ אֶ רְ יָא: קָ נְ תַ ל. דְּ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ א רַ לָ י, וְ י יוֹסֵ בִּ רַ ר בְּ זֶ יעֶ לִ אֱ

וֹת צְ ל מִ כׇּ י, שֶׁ נִ שֵּׁ ר הַ דָ אֲ הּ בַּ ין אוֹתָ ה — קוֹרִ נָ שָּׁ ה הַ רָ בְּ עַ תְ נִ אשׁוֹן וְ רִ ר הָ דָ אֲ בַּ

י בִּ רַ ר בְּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ ה. רַ ילָּ גִ א מְ רָ קְ מִּ אשׁוֹן, חוּץ מִ רִ גוֹת בָּ י נוֹהֲ נִ שֵּׁ גוֹת בַּ נּוֹהֲ שֶׁ

גוֹת י נוֹהֲ נִ שֵּׁ גוֹת בַּ נּוֹהֲ וֹת שֶׁ צְ ל מִ כׇּ י, שֶׁ נִ שֵּׁ ר הַ דָ אֲ הּ בַּ ין אוֹתָ ין קוֹרִ ר: אֵ י אוֹמֵ יוֹסֵ

הּ ין אוֹתָ י: אַף קוֹרִ י יוֹסֵ בִּ שּׁוּם רַ ר מִ ל אוֹמֵ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ אשׁוֹן. ב)ו(רַ רִ בָּ

ד פֵּ סְ הֶ ין בְּ וִ שָׁ אשׁוֹן. וְ רִ גוֹת בָּ ין נוֹהֲ י אֵ נִ שֵּׁ גוֹת בַּ נּוֹהֲ וֹת שֶׁ צְ ל מִ כׇּ י, שֶׁ נִ שֵּׁ ר הַ דָ אֲ בַּ

ר א? אָמַ מָּ א קַ נָּ ינוּ תַּ יְ ל הַ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ ה. רַ זֶ ה וּבָ זֶ ין בָּ סוּרִ אֲ ית שֶׁ נִ עֲ תַ וּבְ

י אִ י, וְ נִ שֵּׁ ה בַּ ילָּ חִ תְּ כַ ר לְ בַ א סָ מָּ א קַ נָּ תַ יהוּ, דְּ ינַיְ א בֵּ יכָּ יּוֹת אִ שִׁ רָ ר פָּ דֶ א: סֵ פָּ ב פָּ רַ

אשׁוֹן — רִ רוּ בָּ קָ ב דְּ ל גַּ אַף עַ ה, דְּ ילָּ גִ א מְ רָ קְ מִּ ר מִ בוּד. בַּ אשׁוֹן — עֲ רִ בוּד בָּ עֲ

ה ילָּ חִ תְּ כַ ה לְ ילָּ גִ א מְ רָ קְ ילּוּ מִ פִ ר: אֲ בַ י סָ י יוֹסֵ בִּ רַ ר בְּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ י. וְ נִ שֵּׁ רוּ בַּ קָ

רוּ י קָ יּוֹת, אִ שִׁ רָ ר פָּ דֶ ילּוּ סֵ פִ ר: אֲ בַ ל סָ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ רַ אשׁוֹן. וְ רִ בָּ

ר זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ י רַ נוֹת, אִ תָּ יָא מַ שְׁ א — קַ מָּ א קַ נָּ י תַּ י? אִ נִּ י. מַ נִ שֵּׁ רוּ בַּ אשׁוֹן קָ רִ בָּ

יָא שְׁ ל — קַ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ י רַ ה, אִ ילָּ גִ א מְ רָ קְ י מִ מֵ יָא נָ שְׁ י — קַ י יוֹסֵ בִּ רַ בְּ

נוֹת תָּ ין מַ דִּ הוּא הַ ה וְ ילָּ גִ א מְ רָ קְ א מִ נָ א, וּתְ מָּ א קַ נָּ ם תַּ עוֹלָ יּוֹת! לְ שִׁ רָ ר פָּ דֶ סֵ

ן עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ ם רַ עוֹלָ א: לְ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אִ יָא. ג)ז(וְ לְ א תַּ הָ א בְּ הָ ים, דְּ יוֹנִ בְ אֶ לָ

ר שָׂ ה עָ עָ בָּ ין אַרְ ין בֵּ י: אֵ נֵ תָ י קָ כִ הָ א וְ רָ סְּ יחַ י מִ סּוֹרֵ ין חַ יתִ נִ תְ יא, וּמַ ל הִ יאֵ לִ מְ גַּ

נוֹת. תָּ ה וּמַ ילָּ גִ א מְ רָ קְ א מִ לָּ י אֶ נִ שֵּׁ ר הַ דָ אֲ בַּ ר שֶׁ שָׂ ה עָ עָ בָּ אַרְ אשׁוֹן לְ רִ ר הָ דָ אֲ בַּ שֶׁ

י. ירֵ יְ א מַ יּוֹת לָ שִׁ רָ ר פָּ דֶ ילּוּ סֵ אִ ין, וְ וִ ה שָׁ זֶ ה וָ ית — זֶ נִ עֲ תַ ד וְ פֵּ סְ יַן הֶ נְ עִ א לְ הָ

ל יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ רַ א כְּ תָ כְ לְ נָן: הִ י יוֹחָ בִּ ר רַ ין אָמַ ר אָבִ יָּיא בַּ י חִ בִּ ר רַ אָמַ

ל כׇ שׁוּ: ״בְּ רְ ד דָּ חָ א אֶ רָ קְ ם מִ יהֶ נֵ נָן, וּשְׁ י יוֹחָ בִּ ר רַ י. אָמַ י יוֹסֵ בִּ שּׁוּם רַ ר מִ אָמַ שֶׁ

ה נָ ל שָׁ ה כׇּ ה״, מָ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ כׇ ר: ״בְּ בַ י סָ י יוֹסֵ בִּ רַ ר בְּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ ה״, רַ נָ שָׁ ה וְ נָ שָׁ

ן עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ רַ ט. וְ בָ שְׁ מוּךְ לִ סָּ ר הַ דָ אן — אֲ ט, אַף כָּ בָ שְׁ מוּךְ לִ סָּ ר הַ דָ ה — אֲ נָ שָׁ וְ

ן, יסָ נִ מוּךְ לְ סָּ ר הַ דָ ה — אֲ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ ה כָּ ה״, מָ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ כׇ ר: ״בְּ בַ ל סָ יאֵ לִ מְ גַּ

ר בֵּ תַּ סְ י מִ י יוֹסֵ בִּ רַ ר בְּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ א רַ מָ לָ שְׁ ן. בִּ יסָ נִ מוּךְ לְ סָּ ר הַ דָ אן — אֲ אַף כָּ

א? מָ עְ אי טַ ל מַ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ א רַ לָּ וֹת. אֶ צְ מִּ ל הַ ין עַ ירִ בִ עֲ ין מַ אֵ א, דְּ מָ עְ טַ

יף. דִ ה עָ אוּלָּ גְ ה לִ אוּלָּ ךְ גְּ מָ סְ ל, מִ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ רַ א דְּ מָ עְ י: טַ בִ י טָ בִּ ר רַ אָמַ

ת יֵּים אֵ קַ יב: ״לְ תִ כְ א, דִּ כָ הָ ל מֵ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ רַ א דְּ מָ עְ ר: טַ ר אָמַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ

ב תַּ יכְ מִ יךְ לְ רִ טְ יצְ אִ ית״. וְ נִ שֵּׁ זֹּאת הַ ים הַ פּוּרִ ת הַ רֶ גֶּ אִ

ית״ נִ שֵּׁ ״הַ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ יב, סמג עשין דרבנן,, טור

או״ח סי׳ תרפח:

ב מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ יג, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרצז סעי׳ א:

ג מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ יג, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרצז סעי׳ א:

מסורת הש״ס

א ברכות ז:

ב ברכות ז:

ג בבא מציעא עא.; ברכות ז:

ד מגילת תענית אדר יח

ה תוספתא מגילה; גיטין י.

ו ראש השנה יט:

ז כתובות סז.; כתובות י.

תורה אור השלם

ל־ ים אַ עִ רֵ מְּ ר בַּ חַ תְ ל־תִּ ד  אַ וִ דָ לְ

ה ]תהילים לז, לָ וְ י עַ עֹשֵׂ א בְּ נֵּ קַ תְּ

א[

רוֹם ת מָ ל־עֵ כׇ ו  בְּ כָ רָ ילוּ דְ חִ יָ

יחַ פִ יו יָ רָ ל־צוֹרְ דּוֹ כׇּ גְ נֶּ יךָ מִ טֶ פָּ שְׁ מִ

ם ]תהילים י, ה[ הֶ בָּ

י רֵ שֹׁמְ ע וְ שָׁ לוּ רָ לְ הַ ה יְ י תוֹרָ בֵ עֹזְ

ם  ]משלי כח, ד[ רוּ בָ גָּ תְ ה יִ תוֹרָ

ם־ י אִ ים כִּ אִ טָּ חַ ךָ בַּ בְּ א לִ נֵּ קַ ל־יְ אַ

יּוֹם ]משלי כג, ל־הַ ה כׇּ הֹוָ ת־יְ אַ רְ יִ בְּ

יז[

יט בִּ הַ ע וְ אוֹת רָ רְ ם מֵ יִ ינַ הוֹר עֵ טְ

יט בִּ ה תַ מָּ ל לָ ל לֹא תוּכָ מָ ל־עָ אֶ

יק דִּ ע צַ שָׁ ע רָ לַּ בַ ישׁ בְּ רִ חֲ ים תַּ דִ בּוֹגְ

נּוּ ]חבקוק א, יג[ מֶּ מִ

ת ים אֵ יוֹת עֹשִׂ הְ ם לִ יהֶ לֵ ם עֲ יֵּ קַ לְ

ת אֵ ר וְ דָ שׁ אֲ חֹדֶ ר לְ שָׂ ה עָ עָ בָּ רְ יוֹם אַ

ה נָ ל־שָׁ כׇ ר בּוֹ בְּ שָׂ ה עָ שָּׁ מִ יוֹם־חֲ

ה ]אסתר ט, כא[ נָ שָׁ וְ

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

ים יוֹת עֹשִׂ הְ בוֹר לִ עֲ לֹא יַ ם וְ יהֶ לֵ עֲ

ם בָ תָ כְ ה כִּ לֶּ אֵ ים הָ מִ יָּ י הַ נֵ ת שְׁ אֵ

ה ]אסתר נָ שָׁ ה וְ נָ ל־שָׁ כׇ ם בְּ נָּ מַ זְ כִ וְ

ט, כז[

ת־ ה בַ כָּ לְ מַּ ר הַ תֵּ סְ תֹּב אֶ כְ תִּ וַ

ל־ ת־כׇּ י אֶ הוּדִ יְּ י הַ כַ דֳּ רְ ל וּמׇ יִ יחַ בִ אֲ

ים רִ פֻּ ת הַ רֶ גֶּ ת אִ ם אֵ יֵּ קַ ף לְ תֹּקֶ

ית ]אסתר ט, כט[ נִ שֵּׁ זֹּאת הַ הַ



ז.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
י עוּנִ בְּ קִ ה: בָ ם חוֹ יהֶ לֵ הּ עֲ עָ בְ קָ יָּה לְ נִ שְׁ נָה  שָׁ  ם בְּ הּ לָהֶ חָ לְּ שִׁ  ית: נִ שֵּׁ  זֶהוּ הַ עוּהָ כו' וְ בָ ף קְ וֹ סּ בַ לְ

ה אָ נְ קִ ם: שֵׁ  י לְ ת לִ יוֹ הְ יָה לִ רְ קַ ב וּלְ ם טוֹ יוֹ לְ

נוּ אָ שֶׁ ת  וֹ מּ אֻ רוּ הָ יֹּאמְ שֶׁ ינוּ  לֵ רֶרֶת עָ עוֹ תְּ מְ אַ
ה בָּ תֻ י כְּ נִ ר אֲ בָ כְּ ן: תָּ  לְ פַּ  יר מַ כִּ זְ הַ ים לְ חִ מֵ שְׂ

י דֵ ל יְ ם עַ הֶ ע לָ רַ אֵ שֶׁ ה  ין מַ אִ הוּ רוֹ ם יְ שָׁ וְ
ב נָן וְרַ חָ י יוֹ בִּ ינָא וְרַ נִ ב חֲ ב וְרַ רַ אֵל: רָ שְׂ יִ

יהּ כוּלֵּ בְּ ן: מָּ  קַ ינַן לְ רִ מְ אָ א דְּ נוּ הָ תְ א מַ יבָ בִ חֲ
ע בַּ רְ ל אַ שֶׁ ם זוּג זֶה  שָׁ ה  רָ כְּ זְ הֻ שֶׁ ד  עֵ ר מוֹ דֶ סֵ

ין יסִ נִ כְ נָן וּמַ חָ י יוֹ בִּ י רַ וּפֵ לּ לוּ חִ לָּ ים הַ מִ כָ חֲ

נוּ ת יֵשׁ לָ מוֹ קוֹ ה מְ שָׁ לֹ  שְׁ  ים בִּ שִׁ י לִ שְׁ  ן: נָתָ י יוֹ בִּ רַ
ת מוֹ שְׁ לֶּה  אֵ ר וְ פֶ סֵ לֵק בְּ מָ ת עֲ מֶ חֶ לְ יר מִ כִּ זְ הַ לְ

מוּאֵל שְׁ ר  פֶ סֵ ה )כה( וּבְ רָ וֹ נָה תּ שְׁ  מִ )יז( וּבְ
וֹ תּ שְׁ  לַּ שִּׁ  שֶׁ ר  בָ דָ לֹמֹה בְּ שְׁ ר  מַ אָ שֶׁ זֶהוּ  )א טו( וְ

תוּב כָּ שֶׁ ה  זֹאת מַ : עוֹ בְּ רַ אי לְ שַּׁ  ה רַ תָּ י אַ אִ

תוּב כָּ שֶׁ ה  ל מַ כָ ה דְּ רָ נֵה תוֹ שְׁ  מִ אן וּבְ כָּ
ה אָ מְּ טַ ינָהּ מְ אֵ ד: חָ ב אֶ תָ רֵא כְּ ה קוֹ רָ וֹ תּ בַּ

ת יאוֹ יצִ ר בִּ מַ אָ ים דְּ רִ פָ ר סְ אָ שְׁ  ם כִּ יִ דַ יָּ ת הַ אֶ
ת א אֶ מֵּ  טַ ן לְ יהֶ לֵ רוּ עֲ זְ גָּ שֶׁ ף יד.(  ת )דַּ בָּ שַּׁ  הַ

אי וב"ה מַּ  שַׁ ית  ת בֵּ לֹקֶ  חֲ ה וּמַ רוּמָ תְ ם לִ יִ יָּדַ הַ

יל עֵ ר לְ מַ אָ עַ דְּ שֻׁ  הוֹ י יְ בִּ רַ ר כְּ מַ אָ הוּא דְּ יא: הִ
תוּב כָּ שֶׁ ה  ן מַ רוֹ כָּ ה זִ רָ וֹ תּ תוּב בַּ כָּ שֶׁ ה  זֹאת מַ

ים יאִ בִ נְּ תוּב בַּ כָּ שֶּׁ ה  ר מַ פֶ סֵּ  ה בַּ רָ נֵה תוֹ שְׁ  מִ בְּ
הּ סָ רְ גָ לָּא לְ ב אֶ תֵ כָּ נָה לִ תְּ לָּה לֹא נִ גִ מְ ל בִּ בָ אֲ

ר בֵּ דַ ר וַיְ מַ ר נֶאֱ בָ וַהֲלֹא כְּ : הּ תָ רוֹ קְ ה וְלִ פֶּ ל  עַ

ב תַ לָא כָּ יוָן דְּ כֵ ה וְ רָ מְ ר נֶאֶ בָ ת כְּ לֶ קֹהֶ כו' וְ
שׁ קֹּדֶ  ב רוּחַ הַ תַ כָּ שֶׁ הּ  מָ שְׁ תָּ  דְ מַ ן לָ לָּ כֻּ ת  אֶ

א הוּא רָ קְ יו מִ רָ בָ ל דְּ ףְּ עַ  סְ וֹ ל תּ אַ יָה: הָ
י לֹא עֵ י בָּ אִ ב וְ תַ י כְּ עֵ י בָּ אִ דְּ י: לֵ שְׁ  ר מִ פֶ סֵ בְּ

א מָ לְ עָ וַת בְּ לְ שַּׁ  ב מִ תַ כָּ שֶׁ ה  ם מַ לָ עוֹ ב וּלְ תַ כְּ

ל ע אַ מַ שְׁ א  תָּ י הקב"ה: פִּ הוּ וְלֹא מִ ינְ נִ
ן יהֶ לֵ יף עֲ סִ הוֹ ר לְ סַ אָ קָ דְּ יו מִ רָ בָ ל דְּ ףְּ עַ  סְ וֹ תּ

ר יֹאמַ וְ רוּ: מְ שׁ נֶאֶ קֹּדֶ  רוּחַ הַ נָּה בְּ ע מִ מַ שְׁ
ךְ כָּ שֶׁ לָּה  גִ מְּ י הַ בֵ תְ וֹ עוּ כּ נָא יָדְ וֹ מְ בּ לִ ן בְּ מָ הָ

ם: יהֶ לֵ לֶה עֲ גְ שׁ נִ קֹּדֶ  לָּא רוּחַ הַ וֹ אֶ בּ לִ ר בְּ מַ אָ

לָּה לוֹ רוּחַ י גִּ י מִ כַ דְּ רְ מָ ר לְ בָ דָּ עַ הַ דֵ יוֹ וְ
ם דָ ת יָ חוּ אֶ לְ שָׁ זָּה לֹא   בִּ וּבַ יו: לָ ה עָ רָ שׁ שָׂ קֹּדֶ  הַ

שׁ פֵּ  מַ ים: קִ חוֹ רְ שׂוּ הָ ה עָ עוּ מַ ךְ יָדְ יאַ הֵ
א תָּ עְ דַּ כוּת אַ לְ בוּשׁ מַ יאוּ לְ א יָבִ ר טוּבָ מַ וַאֲ

: וֹ בּ לִ ה בְּ תָ יְ נָּה זֹאת הָ ע מִ מַ שְׁ ר  מַ אָ הּ קָ שֵׁ  נַפְ דְּ
ם זוֹ יהֶ פִ ים בְּ רִ מְ יוּ אוֹ הָ תוֹ וְ מָּ  אֻ ה לוֹ כְּ תָ מְ דְ נִ

ן מָּ  קַ א לְ בָּ ר אַ א בַּ יָּ י חַ בִּ רַ דְּ יא: נוּ הִ לָּ שֶּׁ  מִ

חוּ לְ שָׁ ים  לוּחִ שְׁ וּר  דּ שַׁ י  קֵ תָּ סְ רִ פְּ ין: קִ רְ פִ בְּ
זָּה  בִּ נוּ בַּ לֹּא נָגַעְ  שֶׁ ר  תֵּ סְ אֶ י וְ כַ דְּ רְ מָ ם לְ הֶ לָ

ת ע אֶ נָא יָדַ רוּ מְ בְ עַ לֹא יַ ךְ: לֶ מֶּ  ע לַ לֹּא יֵרַ  שֶׁ
ת נוֹ י מָ תֵּ שְׁ  ים: נִּ דַ עֲ ינֵי מַ ת מִ נוֹ מָ יד: תִ עָ הֶ

ישׁ ת אִ נוֹ חַ מָ לוֹ שְׁ  יב וּמִ תִ כְ ד דִּ חָ ם אֶ דָ אָ לְ

ת נוֹ תָּ ד וּמַ חָ ם אֶ דָ אָ ת לְ נוֹ י מָ תֵּ שְׁ הוּ  עֵ רֵ לְ
י ם דַּ דָ נֵי אָ נֵי בְּ שְׁ  ת לִ נוֹ תָּ י מַ תֵּ שְׁ ים  נִ יוֹ בְ אֶ לָ

ים נִ יוֹ בְ א אֶ הָ ת דְּ חַ נָה אַ תָּ ד מַ חָ אֶ ד וְ חָ ל אֶ כָ לְ
י שִׁ י לִ שְׁ א  לָתָ א תְּ לָ גְ עִ ע: מַ שְׁ  י מַ תֵּ רְ י תַּ נָמֵ

ן: טֶ בֶּ לַ

ל יג עַ לִ י פְּ יכִ הֵ ה דְּ שֶׁ  קָ הּ ע"פ וְ תָ רוֹ קְ ר לִ תָּ מֻ ר דְּ בַ סָ ע דְּ מַ שְׁ  תֹּב. מַ  כְ ת וְלֹא לִ רוֹ קְ ה לִ רָ מְ נֶאֶ

נֵי תָ ף יז:( דְּ ן דפ"ב )דַּ מָּ  קַ לְ נָה דִּ שְׁ  ם מִ תַ סְ

ר מַ אָ י הוּא דְּ ב נָמֵ ה לֹא יָצָא וְרַ פֶּ ל  הּ עַ אָ רָ קְ
הּ בָ תְ כָ יךְ לְ רִ צָּ שֶׁ ף יט.(  לָּה דַּ גִ ן )מְ מָּ  קַ לְ

ר[ מַ י ]אָ נָן נָמֵ חָ ין וְר' יוֹ ידִ גִ ר' בְּ תוּפַ וּלְ
א ים לֹא יָצָ תוּבִ כְּ ין הַ הּ בֵּ אָ רָ ם קְ אִ ם:( דְּ שָׁ (

נָה תְּ ר לֹא נִ מַ אָ קָ א דְּ הָ ר' דְּ פָּ  ךְ נֵר' לַ כָ לְ
נָה תְּ נָן נִ בָּ רַ דְּ ל מִ בָ שׁ אֲ קֹּדֶ  רוּחַ הַ ב בְּ תֵ כָּ לִ

ינַן רִ מְ א אָ הָ יָא דְּ שְׁ  י קַ תִּ כַּ אַ ת וְ רוֹ קְ ב וְלִ תֵ כָּ לִ

ף כט.( א )דַּ מָ ת יוֹ כֶ סֶּ  מַ נֶּה בְּ מֻ מְ ' הַ פֶ בְּ
ף ר סוֹ חַ שַׁ ה  ר מַ חַ שַּׁ  יֶּלֶת הַ אַ ר לְ תֵּ סְ לָה אֶ שְׁ  מְ נִ

א הָ יךְ וְ רִ ים וּפָ סִּ נִּ ף הַ ר סוֹ תֵּ סְ ף אֶ לָה אַ יְ לַּ הַ
ר מַ אָ ב קָ תֵ כָּ ן לִ תַּ  נֵּי נִ שַׁ  ה וּמְ נֻכָּ א חֲ יכָּ אִ

לָּא תֹּב אֶ  כְ ן לִ תַּ  ר נִ מַ אָ אן דְּ מַ א לְ יחָ נִ יךְ הָ רִ וּפָ

א כָּ אי אִ תֹּב מַ  כְ ן לִ תַּ  ר לָא נִ מַ אָ אן דְּ מַ לְ
ב תֵ כָּ ן לִ תַּ  נִ א דְּ הָ ר דְּ מַ ין לוֹ אֵ ר וְ ימַ מֵ לְ

יַן שְׁ  א קֻ רָ דְ ן הָ ם כֵּ אִ ה דְּ יבָ תִ י כְּ רֵ נָן קָ בָּ רַ דְּ מִ
תֹּב  כְ נָה לִ תְּ נִּ שֶׁ ה  נֻכָּ א חֲ יכָּ א אִ הָ א דְּ תָּ כְ דֻ לְ

נָן חָ לְ ר"ר אֶ ץ הָ רֵ ית וְתֵ נִ עֲ ת תַּ לַּ גִ מְ נָן בִּ בָּ רַ דְּ מִ

ה יכָ רִ א צְ הָ י דְּ פֵ יָא טְ נְּ הַ לָּה מְ גִ מְ ה דִּ יבָ תִ כְ דִּ
י יכִ רִ לָא צְ ים דְּ רִ בָ ה דְּ מָּ  כַ טוּט וְ רְ ין וְשִׂ ידִ גִּ

ר א בַּ כָ רְ א פִּ יכָּ הוּ אִ כוּלְּ לְ ית: נִ עֲ ת תַּ לַּ גִ מְ בִּ
א כָ רְ א פִּ יכָּ י לֵ מוּאֵל מִ שְׁ  לִ ה דְּ שֶׁ  קָ מוּאֵל. וְ שְׁ  דִּ מִ

י בִּ ק רַ רֶ פֶּ ר  מַ אָ הּ הוּא דְּ וּפֵ א גּ בָ א רָ הָ דְּ

אן כָּ ם(. )מִ שָׁ ף פח. וְ ת דַּ בָּ שַׁ א ) יבָ קִ עֲ
י ימֵ ית בִּ נִ שֵׁ לוּ  בְּ קִּ שֶׁ א(  תָ יְ רָ ה לְאוֹ בָּ א רַ עָ דָ מוֹ

א שָׁ  רָ דְ א לִ רָ יךְ קְ רִ טְ צְ אִ א דְּ מָ לְ שׁ אַ וֵרוֹ שְׁ  חַ אֲ
א כָ רְ אי פִּ יב הַ שִׁ  לָא חֲ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ יַנָא וְ רְ חַ אַ

י מֵ י וְלָא דָּ תֵּ רְ נָּהּ תַּ ינַן מִ עִ מְ שָׁ יר  פִּ שַׁ א  הָ דְּ

ר תַ סָ ינָךְ דְּ אִ ת דְּ כוֹ רְ ר פִּ אָ שְׁ  א לִ כָ רְ אי פִּ הַ
א כָ הָ ר מֵ מַ ן אָ מָ ב נַחְ וְרַ י: רֵ מְ גַ ם לְ תָ רָ בָ סְ

א רָ קְ א דִּ שָׁ י רֵ בְ ם. דִּ עָ רְ זַּ  ם לֹא יָסוּף מִ רָ כְ זִ וְ
ר: וֹ דּ תוֹ הַ אוֹ בְּ שֶׁ ים  הוּדִ יְּ לָּא הַ זֵינַן אֶ לָא חָ

ל כׇ ״בְּ י מִ אִ ה״. דְּ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ כׇ ב ״בְּ תַּ יכְ מִ יךְ לְ רִ טְ יצְ אִ ית״ וְ נִ שֵּׁ )א(״הַ

י אִ ית״. וְ נִ שֵּׁ ן ״הַ ע לַ מַ שְׁ א מַ יַן, קָ י קוּשְׁ א כִּ ינָ ה אָמֵ וָ ה״ הֲ נָ שָׁ ה וְ נָ שָׁ

א י, קָ נִ שֵּׁ אשׁוֹן וּבַ רִ ה בָּ ילָּ חִ תְּ א בַּ ינָ ה אָמֵ וָ ית״ הֲ נִ שֵּׁ ינַן ״הַ מוֹעִ אַשְׁ

אי י הַ י יוֹסֵ בִּ רַ ר בְּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ ה״. וְ נָ שָׁ ה וְ נָ ל שָׁ כׇ ן ״בְּ ע לַ מַ שְׁ מַ

ה, הוּדָ ר יְ ל בַּ מוּאֵ ב שְׁ רַ דְ כִ יהּ לְ י לֵ עֵ יבְּ יהּ? מִ יד לֵ בֵ אי עָ ית״ מַ נִ שֵּׁ ״הַ

סּוֹף בַ ן, וּלְ שׁוּשַׁ עוּהָ בְּ בָ ה קְ ילָּ חִ תְּ ה: בַּ הוּדָ ר יְ ל בַּ מוּאֵ ב שְׁ ר רַ אָמַ דְּ

ר תֵּ סְ ם אֶ הֶ ה לָ חָ לְ ה: שָׁ הוּדָ ר יְ ל בַּ מוּאֵ ב שְׁ ר רַ ם כּוּלּוֹ. אָמַ עוֹלָ ל הָ כׇ בְּ

ינוּ לֵ ת עָ רֶ עוֹרֶ אָה אַתְּ מְ נְ הּ: קִ חוּ לָ לְ דוֹרוֹת! שָׁ י לְ עוּנִ בְ ים: קִ מִ כָ חֲ לַ

ים יָּמִ י הַ רֵ בְ ל דִּ י עַ נִ ה אֲ תוּבָ ר כְּ בָ ם: כְּ הֶ ה לָ חָ לְ אוּמּוֹת. שָׁ ין הָ בֵ לְ

נוּ. תְ א מַ יבָ בִ ב חֲ רַ נָן וְ י יוֹחָ בִּ רַ א וְ ינָ נִ ב חֲ רַ ב וְ ס. )ב(רַ רָ י וּפָ דַ י מָ כֵ לְ מַ לְ

י בִּ יֵּיל רַ עַ נָן וּמְ י יוֹחָ בִּ י רַ לּוֹפֵ א חַ אי זוּגָ י הַ ל כִּ ד כָּ ר מוֹעֵ דֶ יהּ סֵ כוּלֵּ בְּ

הּ: חוּ לָ לְ דוֹרוֹת. שָׁ י לְ בוּנִ תְ ים: כִּ מִ כָ חֲ ר לַ תֵּ סְ ם אֶ הֶ ה לָ חָ לְ ן. שָׁ תָ יוֹנָ

אוּ צְ מָּ ד שֶׁ ים, )ג(עַ עִ בֵּ לֹא רִ ים וְ ישִׁ לֵּ ים״, שִׁ ישִׁ לִ ךָ שָׁ י לְ תִּ בְ תַ לֹא כָ ״הֲ

תֹב זֹאת״ — ר״. ״כְּ פֶ סֵּ רוֹן בַּ כָּ תֹב זֹאת זִ ה: ״כְּ תּוֹרָ תוּב בַּ א כָּ רָ קְ לוֹ מִ

ים, יאִ בִ נְּ תוּב בַּ כָּ ה שֶּׁ רוֹן״ — מַ כָּ ה. ״זִ ה תוֹרָ נֵ שְׁ מִ אן וּבְ תוּב כָּ כָּ ה שֶּׁ מַ

ה תֹב זֹאת״ — מַ י: ״כְּ אֵ נָּ תַ ה. כְּ לָּ גִ מְּ תוּב בַּ כָּ ה שֶּׁ ר״ — מַ פֶ סֵּ ״בַּ

ר״ — פֶ סֵּ ה, ״בַּ ה תוֹרָ נֵ שְׁ מִ תוּב בְּ כָּ ה שֶּׁ רוֹן״ — מַ כָּ אן, ״זִ תוּב כָּ כָּ שֶּׁ

י עִ מּוֹדָ ר הַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ . רַ עַ הוֹשֻׁ י יְ בִּ י רַ רֵ בְ ים. דִּ יאִ בִ נְּ תוּב בַּ כָּ ה שֶּׁ מַ

רוֹן״ — כָּ ה, ״זִ ה תוֹרָ נֵ שְׁ מִ אן וּבְ תוּב כָּ כָּ ה שֶּׁ תֹב זֹאת״ — מַ ר: ״כְּ אוֹמֵ

ב ר רַ ה. אָמַ ילָּ גִ מְ תוּב בִּ כָּ ה שֶּׁ ר״ — מַ פֶ סֵ ים, ״בְּ יאִ בִ נְּ תוּב בַּ כָּ ה שֶּׁ מַ

א רָ ימְ מֵ ם. לְ יִ יָּדַ ת הַ אָה אֶ מְּ טַ הּ מְ ינָ ר אֵ תֵּ סְ ל: אֶ מוּאֵ ר שְׁ ה אָמַ הוּדָ יְ

ל: מוּאֵ ר שְׁ אָמַ הָ ה? וְ רָ מְ אֶ שׁ נֶ קּוֹדֶ רוּחַ הַ או בְּ ר לָ תֵּ סְ ל אֶ מוּאֵ ר שְׁ בַ סָ דְּ

ה רָ מְ אֶ לֹא נֶ רוֹת, וְ קְ ה לִ רָ מְ אֶ ה! נֶ רָ מְ אֶ שׁ נֶ קּוֹדֶ רוּחַ הַ ר בְּ תֵּ סְ אֶ

ם, יִ יָּדַ ת הַ א אֶ מֵּ טַ ינוֹ מְ ת אֵ לֶ ר: קֹהֶ יר אוֹמֵ אִ י מֵ בִּ י, רַ יבִ יתִ תּוֹב. אמֵ יכְ לִ

א מֵּ טַ ים מְ ירִ שִּׁ יר הַ ר: שִׁ י אוֹמֵ י יוֹסֵ בִּ ים. רַ ירִ שִּׁ יר הַ שִׁ ת בְּ לוֹקֶ חְ וּמַ

י קּוּלֵּ ת מִ לֶ ר: קֹהֶ עוֹן אוֹמֵ מְ י שִׁ בִּ ת. רַ לֶ קֹהֶ ת בְּ לוֹקֶ חְ ם, וּמַ יִ יָּדַ ת הַ אֶ

ר תֵּ סְ אֶ ים וְ ירִ שִּׁ יר הַ שִׁ ל רוּת וְ בָ ל, אֲ לֵּ ית הִ י בֵּ רֵ חוּמְ אי וּמֵ מַּ ית שַׁ בֵּ

עוֹן מְ י שִׁ בִּ יָא, רַ נְ . בתַּ עַ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ ר כְּ אָמַ ם! הוּא דְּ יִ יָּדַ ת הַ ין אֶ אִ מְּ טַ מְ

תוֹ מָ כְ חׇ י שֶׁ נֵ פְּ ם, מִ יִ יָּדַ ת הַ א אֶ מֵּ טַ ינוֹ מְ ת אֵ לֶ ר: קֹהֶ יָא אוֹמֵ נַסְ ן מְ בֶּ

ר: מַ אֱ ר נֶ בָ לֹא כְּ הֲ ר? וַ ד אָמַ בַ לְ י זוֹ בִּ כִ רוּ לוֹ: וְ יא. אָמְ לֹמֹה הִ ל שְׁ שֶׁ

אי יו״. מַ רָ בָ ל דְּ ףְּ עַ ר: ״אַל תּוֹסְ אוֹמֵ ל״, וְ שָׁ ים מָ פִ לָ ת אֲ לֹשֶׁ ר שְׁ בֵּ דַ יְ ״וַ

יב, תִ יכְּ י — אִ עֵ י בָּ אִ ר, דְּ מַ א אֲ ר טוּבָ ימָ א: מֵ ימָ י תֵּ כִ ר״? וְ אוֹמֵ ״וְ

יָא נְ יו״. תַּ רָ בָ ל דְּ ףְּ עַ ע: ״אַל תּוֹסְ מַ א שְׁ יב. תָּ תִ יכְּ א אִ י — לָ עֵ י בָּ אִ וּדְ

ר יֹּאמֶ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ רָ מְ אֶ שׁ נֶ קּוֹדֶ רוּחַ הַ ר בְּ תֵּ סְ ר: אֶ ר אוֹמֵ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ

ה, רָ מְ אֶ שׁ נֶ קּוֹדֶ רוּחַ הַ ר בְּ תֵּ סְ ר: אֶ א אוֹמֵ יבָ קִ י עֲ בִּ בּוֹ״. רַ לִ ן בְּ מָ הָ

יר אִ י מֵ בִּ ״. רַ יהָ ל רוֹאֶ י כׇּ ינֵ עֵ ן בְּ את חֵ ר נֹשֵׂ תֵּ סְ י אֶ הִ תְּ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

ר בָ דָּ ע הַ דַ וָּ יִּ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ רָ מְ אֶ שׁ נֶ קּוֹדֶ רוּחַ הַ ר בְּ תֵּ סְ ר: אֶ אוֹמֵ

שׁ קּוֹדֶ רוּחַ הַ ר בְּ תֵּ סְ ר: אֶ ית אוֹמֵ קִ סְ מַ ן דּוֹרְ י בֶּ י יוֹסֵ בִּ י״. רַ כַ דֳּ רְ מׇ לְ

י ל: אִ מוּאֵ ר שְׁ ם״. אָמַ ת יָדָ חוּ אֶ לְ ה לֹא שָׁ זָּ בִּ ר: ״וּבַ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ רָ מְ אֶ נֶ

מוּ יְּ ר: ״קִ מַ אֱ נֶּ הוּ, שֶׁ כּוּלְּ א מִ יפָ דִ עֲ א דַּ תָ לְּ א מִ ינָ ה אָמֵ וָ ם, הֲ תָ אי הָ וַ הֲ

הוּ כוּלְּ א: לְ בָ ר רָ ה. אָמַ טָּ מַ לוּ לְ יבְּ קִּ ה שֶּׁ ה מַ לָ עְ מַ מוּ לְ יְּ לוּ״ — קִ בְּ קִ וְ

ר זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ א: דְּ כָ ירְ יהּ פִּ ית לֵ לֵ ל דְּ מוּאֵ שְׁ דִּ ר מִ בַ א, לְ כָ ירְ הוּ פִּ ית לְ אִ

י אי כִּ הַ יהּ, וְ ווֹתֵ א כְּ כָּ לְ מַ יב לְ שִׁ חֲ ישׁ דַּ ינִ ה אִ וָ א הֲ לָ א הוּא דְּ רָ בָ — סְ

א יבָ קִ י עֲ בִּ רַ ר. דְּ אָמַ יהּ קָ שֵׁ נַפְ יהּ דְּ תֵּ עְ ר — אַדַּ אָמַ א וְ ישׁ טוּבָ פֵּ א מַ קָ

ה לוֹ תָ מְ דְ ד נִ חָ אֶ ד וְ חָ ל אֶ כׇּ ד שֶׁ מֵּ לַ ר: מְ אָמַ ר, דְּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ א כְּ מָ לְ — דִּ

ר: אָמַ א, דְּ ר אַבָּ יָּיא בַּ י חִ בִּ רַ א כְּ מָ לְ יר — דִּ אִ י מֵ בִּ רַ א דְּ הָ תוֹ. וְ אוּמָּ כְּ

ית — קִ סְ מַ ן דּוֹרְ י בֶּ י יוֹסֵ בִּ רַ א דְּ הָ יוּ. )ד(וְ ים הָ יִּ שִׂ רְ י טַ נֵ שׁ שְׁ רֶ תֶ ן וָ תָ גְ בִּ

ר א. אָמַ כָ ירְ יהּ פִּ ית לֵ אי לֵ דַּ ל, וַ מוּאֵ שְׁ דּוּר. דִּ י שַׁ קֵ תָּ יסְ רִ א פְּ מָ לְ דִּ

י לֵ מְּ א מִ תָּ יפְ רִ א חֲ תָּ לְ פַּ לְ א פִּ דָ א חֲ בָ י: טָ שֵׁ ינָ י אִ רִ אָמְ ינוּ דְּ יְ א: הַ ינָ בִ רָ

רוּ בְ ה לֹא יַעַ לֶּ אֵ ים הָ פּוּרִ י הַ ימֵ א: ״וִ כָ הָ ר מֵ ף אָמַ ב יוֹסֵ י. )ה(רַ רֵ י קָ נֵּ צַ

ם לֹא רָ כְ זִ א: ״וְ כָ הָ ר מֵ ק אוֹמֵ חָ צְ ר יִ ן בַּ מָ ב נַחְ ים״. רַ הוּדִ יְּ תּוֹךְ הַ מִ

נוֹת לוֹחַ מָ שְׁ ף: ״וּמִ ב יוֹסֵ י רַ נֵ ים. תָּ יוֹנִ בְ אֶ נוֹת לָ תָּ ם״. גדוּמַ עָ זַּרְ יָסוּף מִ

ים״ — יוֹנִ בְ אֶ נוֹת לָ תָּ ד. ״וּמַ חָ ישׁ אֶ אִ נוֹת לְ י מָ תֵּ הוּ״ — שְׁ עֵ רֵ ישׁ לְ אִ

י בִּ רַ יהּ לְ ר לֵ דַּ יאָה שַׁ שִׂ ה נְ הוּדָ י יְ בִּ ם. רַ י אָדָ נֵ י בְּ נֵ שְׁ נוֹת לִ תָּ י מַ תֵּ שְׁ

יהּ: ח לֵ לַ א, שְׁ רָ מְ חַ א דְ בָּ רְ גַ א וְ תָּ לְ א תִּ לָ יגְ עִ א דְּ מָ יָא אַטְ עְ אוֹשַׁ

תָּ יַּימְ קִ
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מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה ז:
יהוּ לָא יהּ אִ ח לֵ לַ שָׁ ר  דַ הֲ א: יכָּ ת אִ נוֹ י מָ רֵ א תְּ הָ ת דְּ נוֹ חַ מָ לוֹ שְׁ  ינוּ וּמִ בֵּ נוּ רַ תָּ בָּ יַּמְ ה"ג קִ

ק א- שַׂ בָּ שְׁ  קַ א דְּ קָ סְ טַ א: כָ יהּ הָ ינַן לֵ סִ רְ גָ

ים טִּ חִ וּ הַ שׁ יַבְּ תְ נִּ שֶׁ וּנָא  שׁ בְ אַ דְּ ים: רִ מָ לֵא תְּ מָ

ק תוֹ ן מָ לָּהֶ שֶׁ ח  מַ ל וְקֶ מֶ רְ ן כַּ דָ עוֹ נּוּר בְּ תַּ בַּ

ר מַ א אָ תָּ שְׁ  הַ ה: בָּ יֵּי לְרַ בַּ א"ל אַ ם: לָ עוֹ לְ

ה אָ לָ קְ י חַ אִ יךָ: לֶ י עָ רִ ר מָ ו יֹאמַ שָׁ  כְ י עַ רִ מָ

ת א נָחֵ ארֵהּ לָ וְּ צַּ א מִ וּלָ קּ וֵי דִּ א לֶהֱ כָּ לְ מַ

ר פָ ן כְּ נּוּ בֶּ דֶ עוֹ יךְ בְּ לִ הוֹ יל לְ גִ יָה רָ הָ שֶׁ ל  סַּ  הַ

וֹ רֹאשׁ ה מֵ תָּ יד עַ רִ וֹ לֹא יוֹ תּ מְ הֶ יל לִבְ כִ אֲ וּמַ

א יתָ דִ בְּ פוּמְ ךְ וְרֹאשׁ בְּ לֶ ית מֶ שֵׂ ה נַעֲ תָּ ךְ אַ כָּ

ל: כֹּ  יָּן לַ צֻ מְּ ים הַ רִ בָ לָּא דְּ חַ לוֹ אֶ לֵ וֹ ינָךְ שׁ וְאִ

ר י מָ בֵּ י מִ קִ פַ י נְ כִּ א: יקָ תִ א מְ יָ לְ חֻ

ית ךְ לְבֵ ילֵ ה לֵ בָּ י רַ נִ דוֹ ית אֲ בֵּ י מִ יָּצָאתִ שֶׁ  כְּ

י עֵ צָ ע: בַ שֶׁ י  יתִ יִ ר הָ ר מַ י בַּ רִ א מָ בָּ אַ

א עָ צָ א לְ יָ סַּ  כַּ אִ דְּ ל: כָ אֲ ינֵי מַ ל מִ שֶׁ ת  רוֹ עָ קְ

יו חֲרָ ה אַ רָ עָ קְּ ס הַ כוֹ ץ לְ פֵ י חָ יתִ יִ י הָ אֵ רָ תְ בָּ

ס: סֵ וֹ א כּ רָ הּ נִקְ כָּ רְ דַ לֹּא כְּ  שֶׁ ילָה  כִ ל אֲ כָּ

ר בָ דָּ צוּי לַ וַּח מָ יחַ רִ כִ שְׁ א  ימָ סִ א לִבְ וְחָ רַ

יְהוּ תַ דָ עוֹ י סְ פִ לְּ חַ מְ ם: יִ עַ מֵּ  ךְ הַ תוֹ ק בְּ תוֹ מָּ  הַ

נָה זוֹ שָׁ ל  שֶׁ ים  פוּרִ ם זֶה בְּ ל עִ כֵ זֶה אוֹ

י מֵ וֹ סּ בַּ אִ לְ : וֹ מּ רוֹ עִ ד חֲבֵ עֵ יָּה סוֹ נִ שְּׁ  וּבַ

א לָ הּ וְ גַ נְ רוּ: כְּ תַּ שְׂ וּם נִ סּ בַּ אִ וְ יַיִן: ר בְּ כֵּ תַּ שְׂ הִ לְ

ים ידִ מִ לְ תַּ אוּ הַ ם וְלֹא בָּ יּוֹ ר הַ חֵ נַן אִ בָּ תוֹ רַ אֲ

ב ם טוֹ ין יוֹ ין בֵּ י' אֵ נִ תְ מַ : שׁ רָ דְ מִּ ית הַ לְבֵ

ב ם טוֹ יוֹ לָּה בְּ חִ תְּ כַ ר לְ תָּ ת מֻ יוֹ הְ ת לִ בָּ שַּׁ  לַ

ין יֵשׁ שִׁ נָ יַן עֳ נְ עִ ל לְ ת אֲבָ בָּ שַׁ  סוּר בְּ אָ שֶׁ ה  מַ

לָאו זֶה בְּ רֵת וְ כָ ילָה וּבְ קִ סְ זֶּה בִּ  שֶׁ ה  בֵּ רְ הַ

ם יוֹ ין בְּ סוּרִ ין אֲ וִ שָׁ מ' זֶה וָזֶה  גְּ א: ידָ רֵ גְּ

ם גַּ פְ נִּ שֶׁ ין  כִּ ן סַ גוֹ ר כְּ שָׁ  פְ אֶ שֶׁ  ת: בָּ שַׁ  ב כְּ טוֹ

ין כִּ ן סַ גוֹ ר כְּ שָׁ  פְ י אֶ אִ שֶׁ  ב: ם טוֹ ב יוֹ רֶ עֶ מֵ

ם יֵשׁ דָ י אָ ידֵ נֵי' בִּ תְ מַ ב: ם טוֹ יוֹ ה בְּ מָ גְּ פְ נִּ שֶׁ

ים וּרִ פּ כִּ ם הַ ף יוֹ גמ' אַ ת ב"ד: יתַ הּ מִ בָּ

ית ת בֵּ יתַ מִ רֵת כְּ וּר כָּ סּ אִ וֹ דְּ שׁ נַפְ יֵּב בְּ חַ תְ מִ

יק לִ דְ ם הִ ם אִ לֵּ שַׁ  לְּ ים מִ טוּרִ וּפְ י: מֵ ין דָּ דִּ

ין אֵ שֶׁ ים  וּרִ פּ כִּ ם הַ יוֹ רוֹ בְּ ל חֲבֵ שֶׁ וֹ  ישׁ דִ גְּ

ר וְלֹא מַ נֶּאֱ שֶׁ ה  יתָ יּוּב מִ ל חִ צֶ ין אֵ לוּמִ שְׁ  תַּ

ם א אִ ת כא( הָ מוֹ שְׁ נֵשׁ ) נַשׁ יֵעָ ן עָ סוֹ יֶה אָ יִהְ

ת תוֹ רֵ י כָ יָּבֵ ל חַ כָּ : נֵשׁ ן לֹא יֵעָ סוֹ יֶה אָ יִהְ

וֹ מּ עִ שֶׁ ל לָאו  ים עַ דִ ן עֵ הֶ רוּ בָּ תְ הִ שֶׁ קוּ  לָּ שֶׁ

י ידֵ רוּ מִ טְ פְ נִ ין: ית דִּ בֵ רֵת וְלָקוּ בְּ כָּ

לָה עְ ל מַ שֶׁ ין  ית דִּ ין בֵּ וּב אֵ ן שׁ תָ יתָ רִ כְּ

א יתָ ם אִ אִ וְ ין: לוּקִ חֲ נֵינָא דַּ תְּ ין: עִ רָ נִפְ

ף ם הוּא אַ דָ י אָ ידֵ י בִּ דֵּ י וְאִ דֵּ רוּ אִ טְ נִפְ דְּ

וֹ בּ שֶׁ ל לָאו  ת עַ קוֹ לְ ים יֵשׁ מַ וּרִ פּ כִּ ם הַ יוֹ בְּ

ב ר רַ מַ אָ רֵת: כָּ תוֹ מִ ין אוֹ רִ טְ וֹ ין פּ ית דִּ וּבֵ

יו רָ יו חֲבֵ לָ ין עָ לוּקִ ינָן חֲ ם אֵ לָ עוֹ ן לְ מָ נַחְ

י נִּ א מַ הָ ם: דָ י אָ ידֵ נוֹ בִּ דוֹ ין זְ אֵ נֵי דְּ תָ קָ א דְּ וְהָ

ין אֵ ת דְּ וֹ כּ ת מַ כֶ סֶּ  מַ ר בְּ מַ אָ יא דְּ ק הִ חָ צְ ר' יִ

וּ לּ פִ רֵת אֲ ת כָּ רַ זְהָ ן לְאַ תָּ  נִּ לָאו הַ ין בְּ קִ לְ מַ

אי הַ הּ מֵ מֵ עְ יף טַ יָלֵ קוּת וְ לְ מַ וֹ לְ רוּ בּ תְ הִ

יוּ ת הָ יוֹ ל עֲרָ שֶׁ ת  יתוֹ רִ י כְּ יָּבֵ ל חַ כָּ א: רָ קְ

תוּב כָּ שֶׁ  ' גוֹ עֹשֹׂת וְ ת הָ וֹ שׁ פָ נְּ תוּ הַ רְ כְ נִ ל וְ לַ כְ בִּ

ה מָּ  לָ א י"ח:כ"ט(: רָ ת )וַיִּקְ יוֹ ת עֲרָ שַׁ  רָ פָ בְּ

ים שִׁ  דוֹ קְ יב בִּ תִ כְ תוֹ דִּ אֲחוֹ ת בַּ רֵ את כָּ צָ יָ

דוּנָהּ לְ :' גוֹ תוֹ וְ חוֹ ת אֲ ח אֶ י יִקַּ ישׁ כִּ יוּ וְאִ הְ תִּ

ף ן וְאַ הֶ רוּ בָּ תְ ם הִ ת אִ קוֹ לְ מַ לֹא בְּ ת וְ רֵ כָ בְּ

ה שָׁ  רָ פָּ הּ  תָ אוֹ נֵית בְּ שְׁ  י נִ ה נָמֵ דָּ נִ ב דְּ ל גַּ עַ

ה: אָ עֲרָ הַ נֵית לְ שְׁ  הּ נִ שׁ בָּ דֵּ חַ נִּתְ שֶׁ ר  בָ דָ לְ

ת קוֹ לְ י מַ רִ מְ אָ יא דְּ נַן הִ בָּ א רַ ימָ וּ תֵּ לּ פִ אֲ

נָּהּ ילַף מִ מֵ א לְ יכָּ א לֵ כָ וּ הָ לּ פִ רֵת וַאֲ ל כָּ צֶ אֵ

ר מַ אָ י קָ כִ יָה וְהָ נַנְ י חֲ בִּ ל רַ ין עַ לוּקִ חֲ שֶׁ

ם דָ י אָ ידֵ נוֹ בִּ דוֹ ר זְ ר חֹמֶ קַּ ת עִ בָּ שַׁ ין  יתִ נִ תְ מַ

ם יהוּ אִ רֵת וּמִ כָּ הִ נוֹ בְּ דוֹ ר זְ ר חֹמֶ קַּ זֶה עִ וְ

ר: טָ פְ ה מִ וֹ וְלָקָ רוּ בּ תְ הִ

ר תֵּ סְ ה אֶ רוּכָ שׁ בְּ ה זֶרֶ י[ אֲרוּרָ מִ לְ שַׁ ירוּ י. ]בִּ כַ דֳּ רְ רוּךְ מָ ן לְבָ מָ רוּר הָ ין אָ ע בֵּ לָא יָדַ דְּ

ל ים כָּ רוּכִ ים בְּ עִ שָׁ  רְ ל הָ ים כָּ אֲרוּרִ

ר מַ יךְ לוֹ ת. צָרִ בָּ שַׁ  ין יו"ט לְ ין בֵּ אֵ ים: יְּהוּדִ הַ

ת בָּ שַׁ  ה לְ סוּרָ ה אֲ לָאכָ וּם מְ ין שׁ דה"פ אֵ

ל לָּא אֹכֶ ב אֶ ם טוֹ יוֹ ה לְ סוּרָ א אֲ הֵ לֹּא תְּ  שֶׁ

ן ינֵיהֶ ים יֵשׁ בֵּ וּקִ לּ ר חִ אָ שְׁ ל  ד אֲבָ לְבָ שׁ בִּ נֶפֶ

י אִ שֶׁ ין  ירִ שִׁ  כְ מַ ן בְּ אֵ לָאו: זֶה בְּ ילָה וְ קִ סְ זֶּה בִּ  שֶׁ

לָא דְּ ע מִ מַ שְׁ  ב יו"ט. מַ רֶ עֶ ת מֵ שׂוֹ עֲ ר לַ שָׁ  פְ אֶ

ל כָ אֲ מַּ  גוּף הַ ל דְּ לָ כְּ ין מִ ירִ שִׁ  כְ מַ לָּא בְּ י אֶ יגִ לִ פְּ

ר שָׁ  פְ אֶ ב אע"ג דְּ ם טוֹ יוֹ ת בְּ שׂוֹ עֲ י לַ רִ שָׁ

ע מַ שְׁ  ה נִ י יְהוּדָ בִּ רַ דְּ ב יו"ט וּמִ רֶ עֶ ת מֵ שׂוֹ עֲ לַ

לָּא יהָ אֶ לֶ י עָ יגִ לִ א לָא פְ הָ נָן דְּ בָּ לְרַ

ק רֶ פֶ ר בְּ מַ אָ יָא דְּ שְׁ  ין וא"כ קַ ירִ שִׁ  כְ מַ בְּ

לֵב חוֹ ם( הַ שָׁ ף צה. וְ ת דַּ בָּ שַׁ יעַ ) נִ צְ מַּ  הַ

שׁ בַ ת דְּ וֹ לּ ה חַ דֶ רוֹ ץ וְהָ בֵּ חַ מְּ ן וְהַ בֵּ גַ מְּ וְהַ

ת ה אֶ קֶ יד ביו"ט לוֹ זִ את הֵ טָּ יָּב חַ ת חַ בָּ שַׁ  בְּ

י' פֵּ  שׁ וְאַ ל נֶפֶ וֵי אֹכֶ הָ ים אע"ג דְּ עִ בָּ רְ אַ הָ

ין ד זֶה אֵ חָ ד זֶה וְאֶ חָ ם אֶ תָ י הָ רִ מְ אָ נָן דְּ בָּ לְרַ

א יכָ דוֹ הֵ בוּת מ"מ מוֹ שְׁ וּם  שּׁ  לָּא מִ וֹ אֶ בּ

ר מַ יֵשׁ לוֹ ה וְ קֶ לוֹ ה דְּ לָאכָ ב מְ א אַ יכָּ אִ דְּ

הוּ שֵׂ ם עוֹ ל אִ קֵ לְ קַ תְ מִּ שׁ הַ ל נֶפֶ אי אֹכֶ וַדַּ דְּ

ל ל אֹכֶ ת ביו"ט אֲבָ שׂוֹ עֲ ר לַ תָּ ל מֻ מוֹ תְ אֶ מֵ

ל מוֹ תְ אֶ שׂוּי מֵ הוּא עָ שֶׁ  י כְּ פֵ יף טְ דִ עָ שׁ דְּ נֶפֶ

תוֹ שׂוֹ עֲ סוּר לַ יעַ אָ נִ צְ מַּ  הַ הוּא דְּ ן הַ גוֹ כְּ

ל קֵ לְ קַ תְ לָא מִ ין דְּ ירִ שִׁ  כְ ל מַ ביו"ט אֲבָ

לֵּק חַ אי יֵשׁ לְ א וַדַּ הָ ל בְּ מוֹ תְ אֶ שׂוּ מֵ נַּעֲ שֶׁ  כְּ

י יָּבֵ חַ ר: שָׁ  פְ לֹא אֶ ר לְ שָׁ  פְ אֶ א דְ יכָ ין[ הֵ ]בֵּ

ל לַ כְ ס בִּ רֵ טְ וּנְ קּ רוּשׁ הַ פֵּ יוּ.  ל הָ לָ כְ ת בִּ יתוֹ רִ כְּ

ן ם כֵּ אִ ה דְּ שֶׁ  ת וְקָ שׂוֹ עוֹ ת הָ וֹ שׁ פָ נְּ תוּ הַ רְ כְ נִ וְ

ר מַ לוֹ ה כְּ יְתָ ל הָ לַ כְ תוֹ בִּ חוֹ ר אֲ ימַ מֵ יהּ לְ וֵי לֵ הָ

תֹּב  כְ יָה לוֹ לִ ת וְלֹא הָ וֹ שׁ פָ נְּ תוּ הַ רְ כְ נִ ל וְ לַ כְ בִּ

י יָּבֵ וֹ חַ רוּשׁ פֵּ י  כִ הָ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ הּ וְ רֵת בָּ כָּ

ת יּוֹ קֻ לְ מַּ  ל הַ לַ כְ רוּשׁ בִּ פֵּ יוּ  ל הָ לַ כְ ת בִּ יתוֹ רִ כְּ

רֵת ה יָצָאת כָּ מָּ  ת יֵשׁ לָאו וְלָ חַ ת וְאַ חַ ל אַ כָ בְ דִּ

רֵת לָא כָּ י הַ הֲרֵ שֶׁ לֹא לָאו  תוֹ בְּ חוֹ אֲ בַּ

לָּא תוּ אֶ רְ כְ נִ ל וְ לַ כְ ה בִּ יְתָ י הָ הֲרֵ שֶׁ יךְ  רִ טְ צְ אִ

ל כָ ר לְ מַ גְ נָּהּ נִ רֵת וּמִ כָ דוּנָהּ בְּ ה לְ תָ אי יָצְ וַדַּ

ל: לָ כְ יָה בִּ הָ שֶׁ ר  בָ ין דָּ דִ ים כְּ רִ חֵ אֲ הָ

נוֹת תָּ הוּ וּמַ עֵ רֵ ישׁ לְ נוֹת אִ לוֹחַ מָ שְׁ ינוּ, ״וּמִ בֵּ נוּ רַ תָּ בָּ יַּימְ קִ

א קָ סְ א טַ לֵ יֵי מְ יַד אַבָּ ר בְּ ר מָ י בַּ רֵ מָ יהּ לְ ר לֵ דַּ ה שַׁ בָּ ים״. רַ יוֹנִ בְ אֶ לָ

א תָּ שְׁ יֵי: הַ יהּ אַבָּ ר לֵ מַ א. אֲ שׁוּנָ בִ אֲ א דַ חָ מְ א קִ סָ י כָּ לֵ א וּמְ בָּ שְׁ קַ דְ

א יהּ לָ ארֵ וְּ צַּ א מִ יקּוּלָ י — דִּ וֵ יהֱ א לֶ כָּ לְ אָה מַ לָ קְ י חַ י: אִ רִ ר מָ אָמַ

א סָ א כָּ לֵ א וּמְ ילָ בִ גְּ זַנְ א דְ קָ סְ א טַ לֵ יהוּ מְ יהּ אִ ר לֵ דַּ ר שַׁ דַ ית. הֲ חֵ נָ

י רִ דַּ א שַׁ נָ ר: אֲ ר מָ א אָמַ תָּ שְׁ יֵי: הַ ר אַבָּ מַ א. אֲ תָ יכָ רִ א אֲ תָ לָ פְּ לְ פִ דְּ

ר, י מָ בֵּ י מִ קִ פַ י נְ יֵי: כִּ ר אַבָּ מַ א. אֲ פָּ י חוּרְ ר לִ דַּ יהוּ שַׁ אִ יָא, וְ יהּ חוּלְ לֵ

י ינֵ ין מִ יתִּ שִׁ י דְּ עֵ ין צָ יתִּ י שִׁ יבוּ לִ רִ ם, קָ תָ הָ אי לְ טַ י מְ א. כִּ נָ עְ בַ ה שָׂ וָ הֲ

רוּ ווֹ קָ א הֲ יתָ יְ רָ תְ א בָּ ישּׁוּלָ י. וּבִ לוּגֵ ין פְּ יתִּ הוּ שִׁ י בְּ לִ כַ אֲ ה, וַ ירָ דֵ קְ

ינוּ יְ יֵי, הַ ר אַבָּ הּ. אָמַ רֵ תְ א אַבָּ עָ ס צָ יכַּ מִ אי לְ עַ ר, וּבְ דָ י קֵ לִ יהּ צְ לֵ

א ימָ סִ בְ א לִ וחָ וְ י: רַ מֵ י נָ ע. אִ א יָדַ לָ יָא וְ נְ ין עַ פֵ י: כָּ שֵׁ ינָ י אִ רִ אָמְ דְּ

יהוּ יְ תַּ עוֹדְ י סְ פִ לְּ חַ ין מְ ר אָבִ א בַּ ינָ נִ י חֲ בִּ רַ ין וְ ר אָבִ יֵי בַּ . אאַבָּ יחַ כִ שְׁ

ע א יָדַ לָ ד דְּ יָּא עַ פוּרַ י בְּ סּוֹמֵ בַ ישׁ לְ ינִ יַּיב אִ יחַ א: מִ בָ ר רָ י. באָמַ דֵ דָ הֲ לַ

ת עוּדַ דוּ סְ בַ א עֲ ירָ י זֵ בִּ רַ ה וְ בָּ י. )א(רַ כַ דֳּ רְ רוּךְ מָ בָ ן לְ מָ ין אָרוּר הָ בֵּ

ר, חָ מָ א. לְ ירָ י זֵ בִּ רַ יהּ לְ טֵ חְ ה שַׁ בָּ ם רַ סּוּם. קָ יבַּ י. אִ דֵ דָ י הֲ דֵ הֲ ים בַּ פּוּרִ

ת עוּדַ יד סְ בֵ נַעֲ ר וְ י מָ יתֵ יהּ: נֵ ר לֵ מַ ה, אֲ נָ שָׁ יֵיהּ. לְ אַחֲ י וְ מֵ חֲ י רַ עֵ בָּ

ישׁ חִ רְ תְ א מִ תָּ עְ שַׁ א וְ תָּ עְ כֹל שַׁ א בְּ יהּ: לָ ר לֵ מַ י. אֲ דֵ דָ י הֲ דֵ הֲ ים בַּ פּוּרִ

י דֵ א יְ ה — לֹא יָצָ לָ יְ לַּ הּ בַּ לָ כָ אֲ ים שֶׁ ת פּוּרִ עוּדַ א: סְ בָ ר רָ א. גאָמַ יסָּ נִ

י ב אָשֵׁ יב: רַ תִ ה״, כְּ חָ מְ שִׂ ה וְ תֶּ שְׁ י מִ מֵ א — ״יְ מָ עְ אי טַ תוֹ. מַ חוֹבָ

יהּ: ר לֵ מַ נַן. אֲ בָּ תוֹ רַ א אֲ לָ הּ וְ גַ א(, נְ נָ הֲ ב כָּ רַ יהּ )דְּ מֵּ יב קַ ה יָתֵ וָ הֲ

ר מַ ים. אֲ ת פּוּרִ עוּדַ סְ י בִּ ידִ רִ א טְ מָ לְ נַן? דִּ בָּ תוֹ רַ א אֲ א לָ מָ עְ אי טַ מַ

יעַ מִ א שְׁ יהּ: לָ ר לֵ א? אָמַ תָּ אוּרְ הּ בְּ לַ יכְ מֵ ר לְ שָׁ פְ ה אֶ וָ א הֲ לָ יהּ: וְ לֵ

א ה לֹא יָצָ לָ יְ לַּ הּ בַּ לָ כָ אֲ ים שֶׁ ת פּוּרִ עוּדַ א: סְ בָ ר רָ אָמַ א דְּ ר הָ מָ יהּ לְ לֵ

א נָ ין[. תְּ יהּ: אִ ר לֵ מַ י?( ]אֲ כִ א הָ בָ ר רָ יהּ: )אָמַ ר לֵ תוֹ? אָמַ י חוֹבָ דֵ יְ

י׳ נִ תְ יהּ. דה)ב(מַ יסֵ כִ נַּח בְּ מַ אן דְּ מַ יהּ כְּ י לֵ מֵ דָ ין וְ נִ ימְ ין זִ עִ בְּ יהּ אַרְ ינֵּ מִ

יַן נְ עִ א לְ ׳ הָ מָ ד. גְּ בָ לְ שׁ בִּ פֶ ל נֶ א אוֹכֶ לָּ ת אֶ בָּ שַּׁ ין יוֹם טוֹב לַ ין בֵּ אֵ

י בִּ רַ א כְּ לָ ין דְּ יתִ נִ תְ ין. )ג(מַ וִ ה שָׁ זֶ ה וָ שׁ — זֶ פֶ ל נֶ י אוֹכֶ ירֵ שִׁ כְ מַ

י בִּ שׁ, רַ פֶ ל נֶ א אוֹכֶ לָּ ת אֶ בָּ שַּׁ ין יוֹם טוֹב לַ ין בֵּ יָא: אֵ נְ תַ ה, דְּ הוּדָ יְ

א? מָּ א קַ נָּ תַ א דְּ מָ עְ אי טַ שׁ. וז)ד(מַ פֶ ל נֶ י אוֹכֶ ירֵ שִׁ כְ יר אַף מַ תִּ ה מַ הוּדָ יְ

ם״ כֶ ר(: ״לָ ה )אָמַ הוּדָ י יְ בִּ רַ יו, וְ ירָ שִׁ כְ לֹא מַ א: ״הוּא״ — וְ רָ ר קְ אָמַ

לֹא ם וְ כֶ ם״? לָ כֶ יב ״לָ תִ כְ י, הָ מֵ ךְ נָ ידַּ אִ ם. וְ יכֶ כֵ ל צוֹרְ כׇ ם לְ כֶ — לָ

יב תִ יב ״הוּא״? כְּ תִ א כְּ י, הָ מֵ ךְ נָ ידַּ אִ ים. חטוְ בִ לָ כְ לֹא לִ ם וְ כֶ ם, לָ גוֹיִ לְ

ב רֶ עֶ ן מֵ שׂוֹתָ עֲ ר לַ שָׁ פְ אֶ ין שֶׁ ירִ שִׁ כְ מַ אן בְּ ם״. כָּ כֶ יב ״לָ תִ ״הוּא״ וּכְ

ב יוֹם טוֹב. רֶ עֶ ן מֵ שׂוֹתָ עֲ ר לַ שָׁ פְ י אֶ אִ ין שֶׁ ירִ שִׁ כְ מַ אן בְּ יוֹם טוֹב, כָּ

י ידֵ דוֹנוֹ בִּ ה — זְ זֶּ א שֶׁ לָּ ים, אֶ פּוּרִ כִּ יוֹם הַ ת לְ בָּ ין שַׁ ין בֵּ י׳ אֵ נִ תְ י)ה(מַ

ה זֶ ה וָ ין — זֶ לוּמִ שְׁ יַן תַּ נְ עִ א לְ ׳ הָ מָ ת. גְּ רֵ כָ דוֹנוֹ בְּ ה — זְ זֶ ם, וְ אָדָ

י בִּ יָא: רַ נְ תַ יא, דְּ ה הִ נָ קָּ ן הַ יָא בֶּ חוּנְ י נְ בִּ ין? רַ יתִ נִ תְ י מַ נִּ ין. )ו(מַ וִ שָׁ

ת בָּ שַּׁ ים כַּ פּוּרִ כִּ ת יוֹם הַ ה אֶ יָה עוֹשֶׂ ה הָ נָ קָּ ן הַ יָא בֶּ חוּנְ נְ

ין, לוּמִ שְׁ תַּ ן הַ טוּר מִ שׁוֹ וּפָ נַפְ יֵּיב בְּ חַ תְ ת — מִ בָּ ה שַׁ ין, מָ לוּמִ שְׁ תַ לְ

ין. לוּמִ שְׁ תַּ ן הַ טוּר מִ שׁוֹ וּפָ נַפְ יֵּיב בְּ חַ תְ ים — מִ פּוּרִ כִּ אַף יוֹם הַ

ן, תָ יתָ רִ י כְּ ידֵ רוּ מִ טְ פְ קוּ — נִ לָּ יתוֹת שֶׁ רֵ י כָ יָּיבֵ ל חַ ם: כׇּ תָ נַן הָ יא)ז(תְּ

י הוּא רֵ ה — הֲ קָ לָּ ן שֶׁ יוָ ״, כֵּ יךָ ינֶ עֵ יךָ לְ ה אָחִ לָ קְ נִ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

ין לוּקִ נָן: חֲ י יוֹחָ בִּ ר רַ ל. אָמַ יאֵ לִ מְ ן גַּ יָה בֶּ נַנְ י חֲ בִּ י רַ רֵ בְ יךָ. דִּ אָחִ כְּ

ב, י רַ י בֵּ רִ א: אָמְ בָ ר רָ ל. אָמַ יאֵ לִ מְ ן גַּ יָה בֶּ נַנְ י חֲ בִּ ל רַ יו עַ ירָ בֵ יו חֲ לָ עָ

י ידֵ דוֹנוֹ בִּ ה — זְ זֶּ א שֶׁ לָּ ת אֶ בָּ שַּׁ ים לַ פּוּרִ כִּ ין יוֹם הַ ין בֵּ א: אֵ ינָ נֵ תְּ

ם י אָדָ ידֵ י בִּ ידֵּ אִ י וְ ידֵּ א — אִ יתָ ם אִ אִ ת. וְ רֵ יכָּ הִ דוֹנוֹ בְּ ה — זְ זֶ ם, וְ אָדָ

קוֹת לְ ר: מַ אָמַ יא, דְּ ק הִ חָ צְ י יִ בִּ י — רַ נִּ א מַ ן: הָ מָ ב נַחְ ר רַ יא! )ח(אָמַ הִ

יתוֹת רֵ י כָ יָּיבֵ ר: חַ ק אוֹמֵ חָ צְ י יִ בִּ יָא, רַ נְ תַ א. דְּ יכָּ יתוֹת לֵ רֵ י כָ יָּיבֵ חַ בְּ

לֹא ת וְ רֵ כָ הּ בְּ דוּנָ חוֹתוֹ — לְ אֲ ת בַּ רֵ את כָּ ה יָצָ מָּ לָ יוּ, וְ ל הָ לָ כְּ בַּ

דוֹנוֹ ר זְ יקַּ ה — עִ נַן, זֶ בָּ א רַ ימָ ילּוּ תֵּ פִ ר: אֲ י אָמַ ב אָשֵׁ קוֹת. רַ לְ מַ בְּ

ת. רֵ יכָּ הִ דוֹנוֹ בְּ ר זְ יקָּ ה — עִ זֶ ם, וְ י אָדָ ידֵ בִּ
י׳ נִ תְ מַ

עין משפט
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א מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ טו, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרצה סעי׳ ד:

ב מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ טו, טוש״ע או״ח סי׳ תרצה

סעי׳ ב:
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סעי׳ א:
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הל׳ ד:

ה מיי׳ פא׳ מהל׳ שביתת יום טוב
הל׳ ח, סמג לאוין עה, טוש״ע

או״ח סי׳ תצה סעי׳ א:

ו מיי׳ פא׳ מהל׳ שביתת יום טוב
הל׳ ד:

ז מיי׳ פא׳ מהל׳ שביתת יום טוב
הל׳ ח, סמג לאוין עה, טוש״ע

או״ח סי׳ תצה סעי׳ א:

ח מיי׳ פא׳ מהל׳ שביתת יום טוב
הל׳ ד:

ט מיי׳ פא׳ מהל׳ שביתת יום טוב
הל׳ ח, סמג לאוין עה, טוש״ע

או״ח סי׳ תצה סעי׳ א:

י מיי׳ פא׳ מהל׳ שביתת עשור
הל׳ ב, סמג לאוין סח, טוש״ע

או״ח סי׳ תריא סעי׳ ב:

יא מיי׳ פי״ז מהל׳ סנהדרין
והעונשין המסורין להם הל׳ ז,

סמג לאוין קצט:

מסורת הש״ס

א אוצר מדרשים מדרשים על
מגילת אסתר דרש לפורים ד

ב תוספתא מגילה; שבת קכד.

ג שבת ס:; שבת קלז:; ביצה כח.

ד בבא קמא קב.

ה מסכת סופרים; מכות כג:
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ז משנה מכות; מכות כג.; במדבר
רבה

ח יבמות נה.; מכות יג:

תורה אור השלם

ים הוּדִ יְּ ם הַ הֶ חוּ בָ ר־נָ שֶׁ ים אֲ מִ יָּ כַּ

ךְ פַּ הְ ר נֶ שֶׁ שׁ אֲ חֹדֶ הַ ם וְ יהֶ בֵ אֹיְ מֵ

יוֹם ל לְ בֶ אֵ ה וּמֵ חָ מְ שִׂ גוֹן לְ יָּ ם מִ הֶ לָ

ה תֶּ שְׁ י מִ מֵ ם יְ שׂוֹת אוֹתָ עֲ טוֹב לַ

הוּ עֵ רֵ ישׁ לְ נוֹת אִ לֹחַ מָ שְׁ ה וּמִ חָ מְ שִׂ וְ

ים ]אסתר ט, כב[ יֹנִ בְ אֶ נוֹת לָ תָּ וּמַ

יּוֹם שׁ וּבַ א־קֹדֶ רָ קְ אשׁוֹן מִ רִ יּוֹם הָ וּבַ

ם כֶ ה לָ יֶ הְ שׁ יִ א־קֹדֶ רָ קְ י מִ יעִ בִ שְּׁ הַ

ךְ ם אַ הֶ ה בָ שֶׂ עָ ה לֹא־יֵ אכָ לָ ל־מְ כׇּ

דּוֹ בַ שׁ הוּא לְ פֶ ל־נֶ כׇ ל לְ כֵ אָ ר יֵ שֶׁ אֲ

ם ]שמות יב, טז[ כֶ ה לָ שֶׂ עָ יֵ

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

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[

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



ח.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
ל גֶ רֶ ת הָ יסַ רִ דְּ ל: כָ אֲ ר מַ דָּ מֻּ  מוּר מִ ה חָ נָאָ ר הֲ דָּ ה מֻ נָאָ ר הֲ דָּ מֻּ  ין הַ ין בֵּ י' אֵ נִ תְ מַ

ר דָּ מֻּ  הַ יתוֹ וְ בֵ נֵס לְ כָּ סוּר לִ ה אָ נָאָ ר הֲ דָּ מֻּ  הַ שֶׁ

ל ן אֹכֶ הֶ ין בָּ שִׂ ין עוֹ אֵ שֶׁ ים  לִ כֵ וְ ר: תָּ ל מֻ כָ אֲ מַ

א קָ וְ דַ ל וְ כָ אֲ ר מַ דָּ מֻּ  יל לַ אִ שְׁ  הַ ר לְ תָּ שׁ מֻ נֶפֶ

ל בָ ן אֲ הֶ א בָּ צֵ וֹ יּ ין כַּ ירִ כִּ שְׂ ין מַ אֵ שֶׁ ם  קוֹ מָ בְּ
א יָ דְ הֶ נַן בְּ ן תְּ הֶ א בָּ צֵ וֹ יּ ין כַּ ירִ כִּ שְׂ מַּ  שֶׁ ם  קוֹ מָ בְּ

הוּ זֶה נָ הֱ ם לֹא הֶ אִ שֶׁ ה  נָאָ ל הֲ כָ סוּר דְּ אָ דְּ

יא ל הִ כָ אֲ ת מַ נָאַ ה הֲ רוּטָ הּ פְּ ר בָּ סֵּ  חַ ה מְ יָ הָ

הּ ת בָּ נוֹ קְ ה לִ רוּטָ הּ פְּ תָ ה אוֹ אוּיָ י רְ רֵ הֲ שֶׁ

ן הֶ ין בָּ שִׂ עוֹ שֶׁ ים  לִ ן כֵּ יַ נְ עִ א לְ ' הָ מָ גְּ ל: כָ אֲ מַ
י' פֵּ  אַ ל וְ כָ אֲ ר מַ דָּ מֻ ף בְּ סוּר אַ שׁ אָ ל נֶפֶ אֹכֶ

י דִ פְ א קָ א לָ הָ ים: ירִ כִּ שְׂ ין מַ אֵ שֶׁ ם  קוֹ מָ בְּ

וּר תּ וִ ה: נָאָ ר הֲ דָּ מֻ סוּר בְּ אי אָ מַּ  אַ י וְ שֵׁ ינָ אִ

יד פִּ קְ ינוֹ מַ אֵ ם וְ דָ ל אָ כָ ר לְ וַתֵּ ה מְ יָ הָ שֶׁ ר  בָ דָּ
א רָ מָ גְּ שׁ בַּ רֵ פָ ה מְ בָ דָ ר וּנְ נֵי' נֶדֶ תְ מַ לָיו: עָ

ן מַ ר זְ חַ אַ ה וּלְ לָ לַי עוֹ י עָ רֵ ר הֲ מֵ אוֹ ר הָ נֶדֶ

ר מֵ אוֹ ה הָ בָ דָ הּ נְ יוּתָ רָ חְ אַ ב בְּ יָּ ה חַ שָׁ י רִ פְּ הַ

ל ן בַּ יַ נְ עִ א לְ ' הָ מָ גְּ לָיו: הּ עָ לָ בְּ לֹא קִ י זוֹ וְ רֵ הֲ

ל בַ א דְּ רָ קְ ה בִּ בָ דָ נְ ב דִּ ל גַּ ף עַ אַ ר וְ חֵ אַ תְּ
יהּ ינַן לֵ בֵּ רַ א מִ א הָ יבָ תִ א כְּ ר לָ חֵ אַ תְּ

ת אֶ וָה: שָׁ ה  זֵרָ גְּ ה מִ נָ שָּׁ  ת רֹאשׁ הַ כֶ סֶּ  מַ בְּ

שׁ לֵיהּ רַ י דָּ כִ יוּתוֹ הָ רָ חְ אַ ב בְּ יָּ יו חַ לָ עָ שֶׁ

ן הֶ ר בָּ פֵּ  כַּ תְ יִּ שֶׁ  כְ רוֹ לִ דְ ה לוֹ נִ צָ רְ נִ א וְ רָ קְ לִ

ה צָ רְ ה לֹא נִ רָ פָּ  י כַּ מֵּ  קַּ ל מִ בָ ה אֲ צֶ רְ א נִ יָ וְ הָ
לָיו עָ שֶׁ תוֹ  אוֹ ךָ בְּ י לְ תִּ רְ מַ ן אָ בָּ רְ יזֶה קָ אֵ וּבְ

יו לָ עָ ע דְּ מַ שְׁ  אי מַ מַ א: רָ קְ לָיו דִּ נוּ עָ יְ הַ וְ

ת יוֹ אָ י רְ תֵּ שְׁ נֵי'  תְ מַ לָיו: יוּת עָ רָ חְ ת אַ לַ בָּ קַ

לֹשׁ שָׁ ן  כֵ ים וְ צוּפִ ים רְ נֵי יָמִ שְׁ  ד אוֹ בִּ חָ ם אֶ יוֹ בְּ

ין אוֹ צוּפִ ים רְ ה יָמִ שָׁ לֹ שְׁ  ד אוֹ בִּ חָ ם אֶ יוֹ בְּ
מ' גְּ ר: חָ מָ ת לְ חַ אַ ד וְ חָ ם אֶ יוֹ ם בְּ יִ תַּ שְׁ

ה רָ י עֲשָׂ בֵּ ל גַּ ב עַ שַׁ ב אוֹ יָ כַ שָׁ ב  שָׁ  ב וּמוֹ כָּ שְׁ  מִ

ה אָ מְ טֻּ  ת הַ בוֹ ן אֲ לָּ כֻּ ל זֶה  ים זֶה עַ דִ גָ בְּ

ינוֹ אֵ שֶׁ ר  בָ דָ ע בְּ גַ וּ נָ לּ אִ ן וְ הֶ ע בָּ גַ וּ לֹא נָ לּ פִ וַאֲ

ה אָ מְ טֻּ  ן לַ וֹ אשׁ א[ רִ לָּ ינוֹ ]אֶ ב אֵ שָׁ  ב וּמוֹ כָּ שְׁ  מִ
ין לִ א אֹכָ לָּ ים אֶ לִ כֵ ם וְ דָ א אָ מֵּ  טַ ינוֹ מְ אֵ וְ

יךְ רִ ק צָ סֹ פְ יִּ שֶּׁ  ה מִ עָ בְ שִׁ ת  ירַ פִ וּסְ ין: קִ שְׁ  וּמַ

ב ה זוֹ אָ ם רָ אִ ל וְ בֹּ טְ יִּ שֶׁ ם  יִּים קֹדֶ קִ ת ז' נְ נוֹ מְ לִ

נֵי נָא הָ מְ נוּיִין: מְּ ל הַ ר כָּ תַ ן סָ הֶ ד מֵ חָ אֶ בְּ

ה נָ מָ ן: בָּ רְ קָ וִין לְ שָׁ ין  אֵ ה וְ אָ מְ טֻ וִין לְ שָׁ  י דְּ לֵּ מִ
רוֹ שָׂ בְּ ב מִ יֶה זָ הְ י יִ ישׁ כִּ אִ יִם וְ תַּ שְׁ תוּב  כָּ הַ

י תֵּ שְׁ י  רֵ א ט"ו:ב'( הֲ רָ קְ א הוּא )וַיִּ מֵ בוֹ טָ זוֹ

לֹשׁ  שָׁ  א: מֵ אוֹ טָ רָ אן וּקְ ת כָּ נוּיוֹ ת מְ זִיבוֹ

תוֹ אָ מְ יֶה טֻ הְ זֹאת תִּ יב וְ תִ כְ א דִּ מֵ אוֹ טָ רָ וּקְ

ים תִּ חְ בוֹ אוֹ הֶ ת זוֹ רוֹ אֶ שָׂ ר בְּ בוֹ רָ זוֹ בְּ
אוֹ רָ לֹשׁ וּקְ שָׁ ךָ  י לְ רֵ ם(. הֲ שָׁ בוֹ ) זּוֹ  רוֹ מִ שָׂ בְּ

יִם תַּ שְּׁ  ם מִ ד אִ יצַ א כֵ הָ יא: תוֹ הִ אָ מְ א טֻ מֵ טָ

יִם תַּ שְׁ  : לֹשׁ שָׁ תוּב  כָּ ךָ הַ ט לְ רֵ פֵּ ה  מָּ  א לָ מֵ טָ

לֹא וְ ב: ת זָ אַ מְ ר טֻ ל חֹמֶ כָ ה לְ אָ מְ טֻ לְ

א: מָ לְ עָ י בְּ רִ ל קֶ עַ בַ א כְּ לָּ ה אֶ ה חֲמוּרָ אָ מְ טֻ לְ
ר ל חֹמֶ כָ ד לְ רַ ר יָ בָ י כְּ רֵ יִם וַהֲ תַּ שְׁ ה  אָ רָ

אי ת הַ יּוֹ אִ ה רְ מָּ  נָא כַּ עְ דַ א יָ לָ : בוֹ ת זוֹ צָ קְ ע מִ מַ שְׁ  בוֹ מַ זּוֹ  מִ : יאוֹ צִ י הוֹ ה וּמִ אָ מְ טֻ

: לֹשׁ שָׁ ם וְ יִ תַּ שְׁ ע אוֹ  בַּ רְ אַ לֹשׁ וְ שָׁ יא אוֹ  אי הִ ינַן מַ עִ דְ א יָ א לָ רָ אי קְ הַ ע מֵ מַ שְׁ  מַ ת דְּ צָ קְ מִ

לֹא בוֹ וְ זּוֹ  ק מִ סַ ע וּפָ צֹרָ ב וּמְ ה זָ יָ ם הָ אִ שֶׁ עוֹ  גְ נִּ בוֹ וּמִ זּוֹ  לֹא מִ בוֹ וְ זּוֹ  נִים מִ הֲ כֹּ ת  רַ תוֹ ינַן בְּ סִ רְ י גָּ כִ נֶה הָ מְ ק יִ סֹ פְ יִּ שֶּׁ  א מִ לָּ ה אֶ ירָ פִ ם סְ ל קֹדֶ בֹּ טְ יךְ לִ רִ ין צָ בוֹ אֵ זּוֹ  סֹק מִ פְ יִּ שֶׁ  כְ לִ

ל בֹּ טְ וֹ יִ תּ עְ רַ צָּ א מִ פֵּ  רַ תְ יִּ שֶׁ  כְ לִ ב וְ ת זוֹ ירַ פִ סְ ה לוֹ לִ לֶ עוֹ ד וְ יָּ ךְ מִ לֵ הוֹ נֶה וְ א מוֹ לָּ עוֹ אֶ גְ נִּ ף מִ ר אַ הַ טְ יִּ שֶׁ ד  יּוּת עַ קִ ה זוֹ נְ ירָ פִ ין סְ ים לוֹ אֵ רִ מְ ין אוֹ ר אֵ פַ עוֹ וְסָ גְ נִּ ן מִ יִ דַ א עֲ פֵּ  רַ תְ נִ
ת ירַ פִ סְ יךְ לִ רִ צָּ שֶׁ י  ל פִּ ף עַ אַ ב וְ ין זָ דִ ט כְּ סֵּ  הֶ ס בְּ רֶ לֵי חֶ א כְּ מֵּ  טַ ב וּלְ שָׁ  ב וּמוֹ כָּ שְׁ  א מִ מֵּ  טַ לְּ ר מִ הַ טְ נִ בוֹ וְ זוֹ עוּ וְ גְ ת נָ ילַ בִ טְ ה לוֹ לִ לָ יא עוֹ הִ ע וְ צֹרָ ל מְ שֶׁ ה  נָ וֹ אשׁ ה רִ ילָ בִ ד טְ יָּ מִ

ים ת יָמִ עַ בְ שִׁ לוֹ  הֳ אָ חוּץ לְ ב מִ שַׁ יָ נֶה וְ חֲ מַּ  ל הַ א אֶ בֹ ר יָ חַ אַ ר וְ הֵ טָ ם וְ יִ מַּ  ץ בַּ חַ רָ א י"ד:ח'-ט'( וְ רָ קְ ע )וַיִּ רָ צוֹ מְ יב בִּ תִ כְ דִ ה כְּ יָּ נִ שְׁ ה  ילָ בִ ים וּטְ שִׁ  דָ ת קָ ילַ כִ ן אֲ יַ נְ עִ וֹ לְ תּ עְ רַ צָ ה לְ עָ בְ שִׁ

ךְ מַ י סָ כִ הָ ר לְ פֶ סֵ בוֹ וְ זּוֹ  מִ ט: סֵּ  הֶ ס בְּ רֶ י חֶ לִ ב וּכְ שָׁ  ב וּמוֹ כָּ שְׁ  א מִ מֵּ  טַ לְּ רוֹ מִ הֲ טַ א לְ תָ יְ מַּ  ה קַ ילָ בִ נֵי טְ הֲ ' אַ גוֹ ם וְ יִ מַּ  רוֹ בַּ שָׂ ץ בְּ חַ רָ ' וְ גוֹ רוֹ וְ עָ ל שְׂ ת כָּ לַּח אֶ גַ י יְ יעִ בִ שְּׁ  ם הַ יּוֹ ה בַ יָ הָ וְ

יִם כו' וה"ג תַּ שְׁ תָּ  רְ מַ אָ שֶׁ ר  חַ יהַּ אַ מִ תְ ה בִּ עָ בְ שִׁ ת  ירַ פִ עוּן סְ א טָ הֵ לֹא יְ ת: יּוֹ אִ י רְ תֵּ שְׁ ל  עַ ב בַּ ל זָ ד עַ מֵּ  ה לִ ירָ פִ עוּן סְ ב טָ ת זָ צָ קְ יל מִ בִ שְׁ  ף בִּ אַ שֶׁ ךָ  דְ מֶּ  לַ בוֹ לְ ל זוֹ צֶ ה אֵ ירָ פִ סְ

ה: ירָ פִ סְּ ט מִ עֵ מַ תְ ן יִ יכָ הֵ ב מֵ ת זָ אַ מְ ר טֻ ל חֹמֶ כָ ת לְ יּוֹ אִ י רְ תֵּ שְׁ  ב בִּ שָׁ  ב וּמוֹ כָּ שְׁ  א מִ מֵּ  טַ ם מְ ין הוּא אִ לֹא דִּ הֲ

ן הֶ סוּר בָּ ה אָ נָאָ ר הֲ דָּ מֻ . דְּ שׁ ל נֶפֶ ן אֹכֶ הֶ ין בָּ שִׂ ין עוֹ אֵ שֶׁ ים  לִ כֵ ל וְ גֶ רֶ ת הָ יסַ רִ א דְּ לָּ אֶ

ין . ירִ כִּ שְׂ ין מַ אֵ שֶׁ ם  קוֹ מָ ר בְּ תָּ ל מֻ כָ אֲ ר מַ דָּ וּמֻ

סוּר ה אָ רוּטָ פְ ין בִּ ירִ כִּ שְׂ מַּ  שֶׁ ם  קוֹ מָ ל בְּ בָ אֲ

ה אוּיָ ה רְ רוּטָ הּ פְּ תָ אוֹ ל דְּ כָ אֲ ר מַ דָּ מֻ י' בְּ פֵּ  אַ

ין שִׂ עוֹ שֶׁ ים  לִ ל כֵּ בָ ל אֲ כָ אֲ ה מַ נָּ מֶּ  ת מִ נוֹ קְ לִ
וֶה שָּׁ  ת מִ חוֹ פָ וּ בְּ לּ פִ סוּר אֲ שׁ אָ ל נֶפֶ ן אֹכֶ הֶ בָּ

ת יסַ רִ דְּ : שׁ ל נֶפֶ וֵי אֹכֶ הָ יוָן דְּ ה כֵּ רוּטָ פְּ

א הָ ה דְּ שֶׁ  י. קָ שֵׁ ינָ י אִ דִ פְ א קָ א לָ ל הָ גֶ רֶ הָ

ר מַ אָ ף נז:( קָ ים )ב"ב דַּ תִּ בָּ ת הַ קַ זְ חֶ בְּ

וּ לּ אֵ ה וְ קָ זָ ם חֲ הֶ ין לָ אֵ שֶׁ ים  רִ בָ וּ דְּ לּ א אֵ רָ מָ גְּ בַּ
יד מִ עֲ כוּ' מַ ה וְ קָ זָ ם חֲ הֶ יֵּשׁ לָ שֶׁ ים  רִ בָ דְּ

הּ י לָ ה וּמוּקִ קָ זָ ם חֲ הֶ ין לָ ר אֵ צֵ חָ ה בֶּ מָ הֵ בְּ

י דִ פְ א קָ י לָ דִ ה כְּ דָ מָ עֲ הַ בְ ין דִּ פִ תָּ שֻׁ  ם בְּ תָ הָ

ה זֶה נָאָ רוּ הֲ דְ נָּ שֶׁ ין  פִ תָּ שֻּׁ  נַן הַ תְ הָ יךְ וְ רִ וּפָ
ם תָ הּ הָ נֵּי לָ שַׁ  ר וּמְ צֵ חָ נֵס בֶּ כָּ ין לִ סוּרִ זֶּה אֲ  מִ

ל גֶ רֶ ת הָ יסַ רִ דְּ אַ הּ דְּ נָּ הּ מִ ינַן לָ עִ מְ שָׁ יהוּ  מִ

ק רֶ פֶּ ם  תָ הָ יא דְּ הִ הַ ה מֵ שֶׁ  לֹא קָ י וְ דִ פְ קָ

ם תָ נֵּי הָ שַׁ  מְ ף לט:( דִּ ה )דַּ יצָ בֵ א דְ רָ תְ בָּ

יא זֶר הִ יעֶ לִ נִּי ר' אֱ י וּמַ דִ פְ א קָ ם לָ לָ עוֹ לְ דִּ
ר אָ שְׁ ל  בָ ין אֲ פִ תָּ שֻׁ  י בְּ רֵ יְ ם מַ תָ א הָ מָ לְ דִּ

י רֵ יְ מַ א דְּ יָ שְׁ  א קַ כָ ל הָ בָ י אֲ דִ פְ אי קָ י. וַדַּ שֵׁ ינָ אִ

א לָ ר דְּ מַ אָ י קָ כִ י' הָ פֵּ  אַ ם וְ דָ נֵי אָ ם בְּ תָ סְ בִּ

ה עָ קְ בִ י בְּ רֵ יְ א מַ כָ הָ ץ ר"ת דְּ רֵ תֵ י וְ דִ פְ קָ

א הוּא רָ בָ ם וּסְ דָ וּם אָ הּ שׁ י בָּ דִ פְ א קָ לָ דְּ
ין אֵ שֶׁ ים  לִ כֵ א( דְּ שָׁ י רֵ א )דְּ יָ ומְ ן דֻּ ר כֵּ מַ לוֹ

ין ירִ כִּ שְׂ ין מַ אֵ שֶׁ י  רֵ יְ מַ שׁ דְּ ל נֶפֶ ן אֹכֶ הֶ ין בָּ שִׂ עוֹ

ף ים )דַּ רִ דָ נְ הּ בִּ ן לָ נָ ימְ קִ מוֹ ן דְּ הֶ א בָּ צֵ וֹ יּ כַּ

ה. בָ דָ נְ ר לִ ין נֶדֶ ין בֵּ אֵ זֶר: יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ לב:( כְּ

ן ה מִ אָ ה בָּ בָ דָ נְּ שֶׁ נֵי  א תָּ אי לָ מַּ  א אַ יָ שְׁ  קַ
תָּ חְ בַ זָ ים כ"ז:ז'( וְ רִ בָ יב )דְּ תִ כְ ר דִּ עֲשֵׂ מַּ  הַ

ן א מִ לָּ א אֶ ינוֹ בָּ ר אֵ דַ נָ ר וְ עֲשֵׂ י מַ בֵּ ים גַּ מִ לָ שְׁ

ר וי"ל וֵי נֶדֶ לַי הָ י עָ רֵ ר הֲ מַ אָ יוָן דְּ כֵ ין וְ לִּ חֻ הַ

י רִ יְּ אַ וּם דְּ שּׁ  נָא לֵיהּ מִ א תְּ ין לָ דִּ ן הַ מִ דְּ

ין אֵ ינַן דְּ עִ מְ שְׁ  אַ ר וְ בָ שׁ כְּ רַ פְ הֻ שֶׁ ן  בָּ רְ קָ בְּ
שׁ רַ פְ לֹּא הֻ  שֶׁ ן  בָּ רְ קָ ל בְּ בָ ן אֲ תָ דָ בוֹ עֲ וּק בַּ לּ חִ

י י נָמֵ ים אִ וּקִ לּ ה חִ בֵּ רְ יֵּשׁ הַ שֶׁ א לֵיהּ  יטָ שִׁ  פְּ

ע מַ שְׁ  מַ ר דְּ מַ אָ ין קָ ין בֵּ אֵ י דְּ הִ יֵּר וּנְ שִׁ נָא וְ תְ דִּ

ף "ק דַּ ה )בּ בָּ רֻ מְ ר בִּ מַ אָ דְ א כִּ קָ וְ וֵי דַּ הָ דְּ

ת כֶ סֶּ  מַ בְ א דִּ יָ שְׁ  א קַ ם( מ"מ לָ שָׁ סב: וְ
ין ין בֵּ ן אֵ חַ כְּ שְׁ  ם( אַ שָׁ ף יג: וְ נִית )דַּ עֲ תַּ

י כִ ת וְ יּוֹ עִ צָ מְ לֹשׁ אֶ שָׁ ין  ין בֵּ ר אֵ מַ אָ קָ יֵּר דְּ שִׁ  דְּ

יךְ רִ נֵי וּפָ תָ ין קָ ין בֵּ א אֵ הָ ר וְ יַּ שַׁ נָא וְ א תְּ ימָ תֵּ

ה בָ יֵּר תֵּ שִׁ א  הָ א וְ קָ וְ ין דַּ ין בֵּ א אֵ רָ בְּ סְ תִ וְ

ל כָּ א הוּא מִ יּוּרָ שִׁ או  ה לָ בָ וּם תֵּ שּׁ  י מִ נֵּי אִ שַׁ  וּמְ
וָה א הֲ יֵּר לֵיהּ לָ שַׁ  וָה מְ י הֲ אִ ע דְּ מַ שְׁ  ם מַ קוֹ מָ

ין : ין בֵּ נֵי אֵ תָ קָ ב דְּ ל גַּ ף עַ ל אַ לָ א לֵיהּ כְּ יָ שְׁ  קַ

א מֵּ  טַ ין מְ אֵ שֶׁ ע  צֹרָ ה מְ י וּמַ סִ רְ גָ ים דְּ רִ פָ יֵשׁ סְ

נֵי נִים תָּ הֲ כֹּ ת  רַ תוֹ ב. וּבְ שָׁ  ב וּמוֹ כָּ שְׁ  מִ

"י שִׁ  ץ רַ רֵ תֵ ב וְ שָׁ  ב וּמוֹ כָּ שְׁ  א מִ מֵּ  טַ מְּ שֶׁ
א מֵּ  טַ נוּ לְ יְ הַ ב( דְּ ף סז: ד"ה זָ ים )דַּ חִ סָ פְ בִּ

ב: ן זָ גוֹ ים. כְּ לִ כֵ ם וְ דָ א אָ מֵּ  טַ ל לֹא לְ בָ ין אֲ קִ שְׁ  ין וּמַ לִ כָ אֳ

נּוּ מֶּ ר מִ מּוּדָּ ירוֹ לַ בֵ חֲ אָה מֵ נָ ר הֲ מּוּדָּ ין הַ ין בֵּ י׳ אֵ נִ תְ א)א(מַ

ל ן אוֹכֶ הֶ ין בָּ ין עוֹשִׂ אֵ ים שֶׁ לִ כֵ ל וְ גֶ רֶ ת הָ יסַ רִ א דְּ לָּ ל, אֶ כָ אֲ מַ

ה שׁ — זֶ פֶ ל נֶ ן אוֹכֶ הֶ ין בָּ עוֹשִׂ ים שֶׁ לִ יַן כֵּ נְ עִ א לְ ׳ הָ מָ שׁ. גְּ פֶ נֶ
ר מַ י! אֲ שֵׁ ינָ י אִ דִ פְ א קָ א לָ ל? הָ גֶ רֶ ת הָ יסַ רִ ין. דְּ וִ ה שָׁ זֶ וָ

יתּוּר אָסוּר ר: וִ אָמַ ר, דְּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ י — רַ נִּ א מַ א: הָ בָ רָ

א לָּ בוֹת, אֶ דָ נְ ים לִ רִ דָ ין נְ ין בֵּ י׳ אֵ נִ תְ אָה. ב)ב(מַ נָ ר הֲ מוּדַּ בְּ

יָּיב ינוֹ חַ בוֹת אֵ דָ ן, וּנְ יוּתָ רָ אַחְ יָּיב בְּ ים חַ רִ דָ נְּ הַ שֶׁ

ין. וִ ה שָׁ זֶ ה וָ ר״ — זֶ אַחֵ ל תְּ יַן ״בַּ נְ עִ א לְ ׳ הָ מָ ן. גְּ יוּתָ רָ אַחְ בְּ
יזוֹ ה״. אֵ י עוֹלָ לַ י עָ רֵ ר: ״הֲ אוֹמֵ ר? הָ דֶ הוּ נֶ י זֶ ם: אֵ תָ נַן הָ ג)ג(תְּ

ים רִ דָ ין נְ ה בֵּ ה״, וּמָ י זוֹ עוֹלָ רֵ ר: ״הֲ אוֹמֵ ה? הָ בָ דָ יא נְ הִ

יָּיב דוּ — חַ בוּ אוֹ אָבְ נְ גְ תוּ אוֹ נִ ים, מֵ רִ דָ בוֹת? נְ דָ נְ לִ

יָּיב ינוֹ חַ דוּ — אֵ בוּ אוֹ אָבְ נְ גְ תוּ אוֹ נִ בוֹת, מֵ דָ ן, נְ יוּתָ רָ אַחְ בְּ

ר פֵּ כַ ה לוֹ לְ צָ רְ נִ נַן: ״וְ בָּ נוּ רַ תָ י? דְּ ילֵּ י מִ נֵ הָ נָ ן. )ד(מְ יוּתָ רָ אַחְ בְּ

יָּיב יו — חַ לָ עָ ת שֶׁ ר: אֶ עוֹן אוֹמֵ מְ י שִׁ בִּ יו״, רַ לָ עָ

יוּתוֹ. רָ אַחְ יָּיב בְּ ינוֹ חַ יו — אֵ לָ ינוֹ עָ אֵ ת שֶׁ אֶ יוּתוֹ, וְ רָ אַחְ בְּ

ר אָמַ ן דְּ יוָ י: כֵּ ימִ דִּ ר אַבְ ק בַּ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ ע? אָמַ מַ שְׁ אי מַ מַ

ין ין בֵּ י׳ אֵ נִ תְ י. ד־ו)ה(מַ מֵ יהּ דָּ פֵּ תְ ין אַכַּ עִ טְ אן דִּ מַ י״ — כְּ לַ ״עָ

א ׳ הָ מָ ן. גְּ בָּ רְ א קׇ לָּ לֹשׁ אֶ ה שָׁ רוֹאֶ יּוֹת לָ אִ י רְ תֵּ ה שְׁ רוֹאֶ ב הָ זָ

ין. וִ ה שָׁ זֶ ה וָ ה — זֶ עָ בְ ת שִׁ ירַ פִ ב וּסְ ב וּמוֹשָׁ כָּ שְׁ יַן מִ נְ עִ לְ

ה נָ ר: מָ אי אוֹמֵ ימַ י סִ בִּ נַן: רַ בָּ נוּ רַ תָ י? דְּ ילֵּ י מִ נֵ הָ נָ )ו(מְ

א א״. הָ מֵ אוֹ ״טָ רָ לֹשׁ, וּקְ א״. שָׁ מֵ אוֹ ״טָ רָ ם, וּקְ יִ תַּ תוּב שְׁ כָּ הַ

ם יִ תַּ ר: שְׁ ימַ אֵ ן. וְ בָּ רְ קׇּ לֹשׁ לַ שָׁ אָה וְ טּוּמְ ם לַ יִ תַּ ד? שְׁ יצַ כֵּ

אָה! טוּמְ לֹא לְ ן וְ בָּ רְ קׇ לֹשׁ לְ ן, שָׁ בָּ רְ קׇ לֹא לְ אָה וְ טוּמְ לְ

ם יִ תַּ ר: שְׁ ימַ אֵ ם. )ז(וְ יִ תַּ אָה שְׁ לֹשׁ רָ אָה שָׁ לֹּא רָ ד שֶׁ : עַ תְּ רַ אָמְ

א קָ לְ א סָ אָה! לָ טוּמְ לֹשׁ אַף לְ אָה, שָׁ טוּמְ לֹא לְ ן וְ בָּ רְ קׇ לְ

ת צָ קְ זּוֹבוֹ״, מִ י ה׳ מִ נֵ פְ ן לִ כֹּהֵ יו הַ לָ ר עָ פֶּ כִ יָא: ״וְ נְ תַ , דְּ ךְ תָּ עְ דַּ

א ן. הָ בָּ רְ ין קׇ יאִ בִ ין מְ ין אֵ בִ ת זָ צָ קְ ן וּמִ בָּ רְ ין קׇ יאִ בִ ין מְ בִ זָ

יא. אוֹ בִ ינוֹ מֵ ם — אֵ יִ תַּ יא, שְׁ בִ לֹשׁ — מֵ אָה שָׁ ד? רָ יצַ כֵּ

ינוֹ לֹשׁ — אֵ אָה שָׁ יא, רָ בִ ם — מֵ יִ תַּ אָה שְׁ א: רָ לָּ ינוֹ אֶ אֵ

ם. יִ תַּ אָה שְׁ לֹשׁ רָ אָה שָׁ לֹּא רָ ד שֶׁ : עַ תְּ רַ יא, אָמְ בִ מֵ

י בִּ רַ דְּ י מִ אִ זּוֹבוֹ״, דְּ יךְ ״מִ רִ טְ יצְ אִ אי וְ ימַ י סִ בִּ רַ יךְ דְּ רִ טְ יצְ אִ וְ

זּוֹבוֹ״. ן ״מִ ע לַ מַ שְׁ מַ יַין, קָ י קוּשְׁ א כִּ ינָ ה אָמֵ וָ אי — הֲ ימַ סִ

י בִּ רַ ן דְּ ע לַ מַ שְׁ מַ יּוֹת, קָ אִ ה רְ מָּ א כַּ נָ עְ א יָדַ זּוֹבוֹ״ — לָ י ״מִ אִ וְ

ר הַ טְ י יִ כִ א, ״וְ שָׁ רָ דְ זּוֹבוֹ״ לִ תְּ ״מִ רַ אָמְ א דְּ תָּ שְׁ הַ אי. וְ ימַ סִ

יהּ י לֵ עֵ יבְּ הוּא מִ יהּ? ז־ט)ח(הַ תְּ בֵּ שַׁ רְ אי דָּ זּוֹבוֹ״ מַ ב מִ זָּ הַ

זּוֹבוֹ, סוֹק מִ פְ יִּ שֶׁ כְ ב״ — לִ זָּ ר הַ הַ טְ י יִ כִ יָא: ״וְ נְ תַ דְ כִ לְ

ד ימֵּ ר״ — לִ פַ סָ זּוֹבוֹ וְ עוֹ. ״מִ גְ נִ זּוֹבוֹ וְ לֹא מִ זּוֹבוֹ״ —[ וְ ]״מִ

ין לֹא דִּ הֲ ה. וַ עָ בְ ת שִׁ ירַ פִ עוּן סְ טָּ יּוֹת שֶׁ אִ י רְ תֵּ ל שְׁ עַ ב בַּ ל זָ עַ

ת ירַ פִ עוּן סְ א טָ הֵ ב לֹא יְ ב וּמוֹשָׁ כָּ שְׁ א מִ מֵּ טַ ם מְ הוּא, אִ

ה? עָ בְ שִׁ
ת רֶ שׁוֹמֶ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פו׳ מהל׳ נדרים הל׳ ג,
סמג לאוין רמב, טוש״ע יו״ד סי׳

רכא סעי׳ א:

ב מיי׳ פי״ד מהל׳ מעשה
הקרבנות הל׳ ה, סמג עשין קפה:

ג מיי׳ פי״ד מהל׳ מעשה
הקרבנות הל׳ ד:

ד מיי׳ פב׳ מהל׳ מחוסרי כפרה
הל׳ ו:

ה מיי׳ פו׳ מהל׳ איסורי ביאה
הל׳ ז:

ו מיי׳ פו׳ מהל׳ איסורי ביאה הל׳
ח, סמג עשין רכא:

ז מיי׳ פב׳ מהל׳ מחוסרי כפרה
הל׳ ו:

ח מיי׳ פו׳ מהל׳ איסורי ביאה
הל׳ ז:

ט מיי׳ פו׳ מהל׳ איסורי ביאה
הל׳ ח, סמג עשין רכא:

מסורת הש״ס

א משנה נדרים; תוספתא נדרים;
נדרים לב:

ב תוספתא מגילה

ג שבועות מט.; משנה שבועות;
ראש השנה ו.; משנה קינים;

חולין קלט.

ד זבחים ד:

ה תוספתא מגילה

ו נדה מג:

ז ספרא מצורע פרשת זבים פרק
ה טז

ח ספרא מצורע פרשת זבים פרק
ה ב; ספרא מצורע פרשת זבים

פרק ה א

תורה אור השלם

ע בַ שָּׁ ה אוֹ־הִ יהֹוָ ר לַ דֶ דֹּר נֶ י־יִ ישׁ כִּ אִ

שׁוֹ לֹא פְ ל־נַ ר עַ סָּ סֹר אִ אְ ה לֶ עָ בֻ שְׁ

ה שֶׂ עֲ יו יַ פִּ א מִ יֹּצֵ ל־הַ כׇ רוֹ כְּ בָ ל דְּ חֵ יַ

]במדבר ל, ג[

יךָ לֹא לֹהֶ ה אֱ יהֹוָ ר לַ דֶ דֹּר נֶ י־תִ כִּ

נּוּ שֶׁ רְ דְ רֹשׁ יִ י־דָ מוֹ כִּ לְּ שַׁ ר לְ חֵ אַ תְ

א טְ ךָ חֵ ה בְ יָ הָ ךְ וְ מָּ עִ יךָ מֵ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ יְ

]דברים כג, כב[

ה צָ רְ נִ ה וְ עֹלָ ל רֹאשׁ הָ דוֹ עַ ךְ יָ מַ סָ וְ

יו ]ויקרא א, ד[ לָ ר עָ פֵּ כַ לוֹ לְ

ר לוֹ פַ סָ זּוֹבוֹ וְ ב מִ זָּ ר הַ הַ טְ י־יִ כִ וְ

יו דָ גָ ס בְּ בֶּ כִ תוֹ וְ רָ הֳ טׇ ים לְ מִ ת יָ עַ בְ שִׁ

ר הֵ טָ ים וְ יִּ ם חַ יִ מַ רוֹ בְּ שָׂ ץ בְּ חַ רָ וְ

]ויקרא טו, יג[

ר זוֹבוֹ רָ תוֹ בְּ אָ מְ ה טֻ יֶ הְ זֹאת תִּ וְ

רוֹ שָׂ ים בְּ תִּ חְ ת־זוֹבוֹ אוֹ־הֶ רוֹ אֶ שָׂ בְּ

וא ]ויקרא טו, ג[ תוֹ הִ אָ מְ זּוֹבוֹ טֻ מִ

ם תֶּ רְ מַ אֲ ל וַ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ל־בְּ רוּ אֶ בְּ דַּ

ב ה זָ יֶ הְ י יִ ישׁ כִּ ישׁ אִ ם אִ הֶ לֵ אֲ

א הוּא ]ויקרא טו, מֵ רוֹ זוֹבוֹ טָ שָׂ בְּ מִ

ב[

רֹן הֲ ל־אַ אֶ ה וְ ל־מֹשֶׁ ה אֶ הֹוָ ר יְ בֵּ דַ יְ וַ

אמֹר ]ויקרא טו, א[ לֵ

את טָּ ד חַ חָ ן אֶ כֹּהֵ ם הַ ה אֹתָ שָׂ עָ וְ

ן כֹּהֵ יו הַ לָ ר עָ פֶּ כִ ה וְ ד עֹלָ חָ אֶ הָ וְ

זּוֹבוֹ          ]ויקרא ה מִ הֹוָ י יְ נֵ פְ לִ

טו, טו[



מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה ח:
ם נָה יוֹ ה מוֹ דָּ נִ ה לְ דָּ ין נִ בֵּ שֶׁ ם  ר יוֹ שָׂ ד עָ חַ ךְ אַ תוֹ ם בְּ נַיִ שְׁ ד אוֹ  חָ ם אֶ ה יוֹ אָ רוֹ ם הָ ד יוֹ נֶגֶ ם כְּ ת יוֹ רֶ מֶ וֹ שׁ

ה אָ מְּ טַ מְּ שֶׁ  : יחַ כִ וֹ ם תּ יּוֹ וֹ בַּ לֶת בּ בֶ טוֹ ד וְ חָ אֶ

ת כֶ סֶּ  מַ א דְּ יְתָ רָ תְ א בָּ תָּ עְ מַ שְׁ  ב בִּ שָׁ  ב וּמוֹ כָּ שְׁ  מִ

נָא שְׁ אי  מַ : ינַן לָהּ בֵּ רַ ף עב:( מִ ה )דַּ דָּ נִ

יהּ ת לֵ שַׁ  רְ ר )לה( דָּ פֶ בוֹ וְסֵ זּוֹ  בוֹ מִ זּוֹ  אי מִ הַ

ין צָת זָבִ קְ מִ ינַן דְּ עִ מוֹ שְׁ  ב וּלְאַ צָת זוֹ קְ מִ דְּ

יָנָא נְ א עִ הָ ה וּבְ עָ בְ שִׁ ת  ירַ פִ ין סְ עוּנִ טְ

ה ירָ פִ סְ ת לִ יּוֹ אִ י רְ תֵּ שְׁ ל  עַ נֵּהּ זָב בַּ ינַן מִ עִ מְ שָׁ

י בֵּ גַ יב לְ תִ כְ יל דִּ עֵ לְ בוֹ דִּ זּוֹ  אי מִ נָא הַ שְׁ אי  וּמַ

ב לַאֲתוּיֵי זָב צָת זוֹ קְ יהּ מִ ת לֵ שַׁ  רְ ן וְלָא דָּ בָּ רְ קָ

ין צָת זָבִ קְ לָּא מִ ן אֶ בָּ רְ קָ ת לְ יּוֹ אִ י רְ תֵּ שְׁ ל  עַ בַּ

ת יּוֹ אִ לֹשׁ רְ  שָׁ ל  עַ בַּ יהּ אַ ת לֵ מֶ יהּ וּמוּקֶ ת לֵ שַׁ  רְ דָּ

ק וֹ תּ שְׁ  לִ ת: יּוֹ אִ י רְ תֵּ שְׁ ל  עַ נֵּהּ בַּ ת מִ טֶ עֶ מַ וּמְ

י כִ וְ ה: ירָ פִ י לָן סְ יְתֵ א תַּ יכָ הֵ נֵּהּ וּמֵ  א מִ רָ קְ

תְּ רְ מַ אֲ דַ יל כְּ עֵ לְ ינָא דִּ דִּ א מִ יָ תְ א אָ ימָ תֵּ

עוּן א טָ ב לֹא יְהֵ שָׁ  ב וּמוֹ כָּ שְׁ  א מִ מֵּ  טַ ם מְ אִ

תְּ רְ מַ א אֲ הָ יָא דְּ תְ ה לָא אָ עָ בְ שִׁ ת  ירַ פִ סְ

ן ם כֵּ אִ : יחַ כִ וֹ ם תּ ד יוֹ נֶגֶ ם כְּ רֶת יוֹ מֶ וֹ שׁ

י עֵ זָּב וְלָא בָּ  ר הַ הַ טְ י יִ כִ א וְ רָ ב קְ וֹ תּ כְ לִ

יב תִ זָּב וְלָא כְּ  ר הַ הַ טְ י יִ כִ יב וְ תִ כְ דִּ בוֹ וּמִ זּוֹ  מִ

י כִ יהּ וְ ינַן לֵ שִׁ  רְ וָה דָ א הֲ מָ תָ ר סְ הַ טְ י יִ כִ וְ

נָּה ע מִ מַ שְׁ בוֹ  זּוֹ  אי מִ זָּב מַ  ן הַ ר מִ הַ טְ יִ

נֵי' תְ מַ ה: ירָ פִ עוּן סְ ין טָ צָת זָבִ קְ שׁ מִ רַ דְ מִ לְ

ים מִ רֻ יוּ פְ יו יִהְ דָ גָ ה בְּ ימָ רִ ה וּפְ יעָ רִ פְּ

י מֵ לוּ יְ כָּ שֶׁ ר  חַ ט לְאַ לָ מֻחְ : רוּעַ פָּ י  וֹ יְהִ וְרֹאשׁ

ין מוּרִ אֵ ה הָ אָ מְ נֵי טֻ ימָ וֹ סִ ה בּ אֶ נִרְ גֵּר וְ סְ הֶ הַ

ה אָ מְ טֻ וְ יר: עִ ת הָ מַ חוֹ וּחַ חוּץ לְ לּ שִׁ מ'  גְּ : וֹ בּ

נָא מְ ע: רָ צוֹ מְ ה בִּ מוּרָ אֲ ה הָ אָ מְ ר טֻ ל חֹמֶ כָּ

ר גָּ סְ מֻ ה בְּ ימָ רִ ה וּפְ יעָ רִ ין פְּ אֵ י דְּ לֵּ נֵי מִ הָ

ין דִּ ט וְהוּא הַ לָ חְ מֻ נָא בְּ מָ חֲ י לָן רַ לִּ א גַּ מָ לְ דִּ

רוֹ הֲ טִ וְ ה: אָ מְ יַן טֻ נְ עִ תְּ לְ רְ מַ אֲ דַ ר כְּ גָּ סְ מֻּ  לַ

ל לַ כְ א לִ בָּ שֶׁ ע  רָ צוֹ מְ יא בִּ ת הִ חַ פַּ  סְ ן מִ כֹּהֵ  הַ

יב תִ ט כְּ לַ גֵּרוֹ וְלֹא נֶחְ סְ ךְ הֶ וֹ תּ ה מִ הֳרָ טָ

ר הַ טָ יו וְ דָ גָ ס בְּ בֶּ כִ יב וְ תִ א כְּ רָ קְ הּ דִּ יפֵ וְסֵ

א הוּא רָ קָּ עִ מֵ נָא דְּ שָּׁ  ר לִ הַ טְ יִ ב וְ תַ לָא כָּ דְּ מִ

ר הוֹ יָה טָ ילָה הָ בִ ם טְ ר קֹדֶ בָ ר וּכְ מַ אָ י קָ כִ וְהָ

י זָב בֵּ גַּ ע: צֹרָ ר מְ ל חֹמֶ שֶׁ ה  אָ מְ צָת טֻ קְ מִּ מִ

ר הוֹ ה טָ ר מַ הַ טָ תוֹ וְ הֳרָ ף טָ סוֹ יב בְּ תִ כְ דִּ

ךְ חָ רְ ל כָּ א עַ לָּ אֶ : הּ תְּ בֵּ רְ מַ א אֲ רָ קָּ עִ מֵ

י לִ א כְּ מֵּ  טַ לְּ א מִ בָּ הַ אן וּלְ כָּ יֶה מִ ר יִהְ הוֹ טָ

ם ם וְאִ יּוֹ ילָתוֹ בַּ בִ טְּ שֶׁ ט ואע"ג  סֵּ  הֶ ס בְּ רֶ חֶ

ל כֹּ  ת הַ ר אֶ תַ ם סָ יּוֹ וֹ בַּ ילָה בּ בִ ר טְ חַ ה אַ אָ רָ

ינַן רִ מְ אָ דְ ב כִּ שָׁ  ב וּמוֹ כָּ שְׁ  עַ מִ רֵ פְ מַ א לְ מֵּ  טַ וּמְ

ן כֵּ שֶׁ ל  כָ פֹּא.( וְ ף  ים דַּ חִ סָ ין )פְּ לִ יָצֹד צוֹ כְ בִּ

ילָה בִ יהּ טְ יָא לֵ נְּ הַ י מְ כֵ וּ הָ לּ פִ ם וַאֲ דָ אָ

ילָה בִ ין טְ יט בֵּ סִ הֵ שֶׁ ס  רֶ י חֶ לִ א כְּ מֵּ  טַ לְּ מִ

נִים כֹּהֲ ת  רַ תוֹ ישׁ לָהּ בְּ רֵ י דְּ כִ יָה וְהָ אָ לִרְ

ר הַ טָ יהּ וְ ינַן לֵ שִׁ  רְ דָ א דְּ הָ ינַי דְּ עֵ ה בְּ אֶ נִרְ וְ

א רָ אי קְ הַ ינְהוּ לְ בִ תְ כַ דְּ ס מִ רֶ י חֶ לִ א כְּ מֵּ  טַ לְּ מִ

א לָן קָ נָפְ זָּב דְּ  וֹ הַ ע בּ גַּ ר יִ שֶׁ  א אֲ רָ ר קְ תַ בָּ

ד ךָ עוֹ ין לְ זָב וְאֵ ס לְ רֶ י חֶ לִ ט כְּ סֵּ  נֵּהּ הֶ מִ

ה זְרָ וּ חָ ילּ פִ אֲ שֶׁ יִת  בַּ וֹ לַ מּ ין עִ נָסִ כְ נִּ ים הַ לִ כֵ ם וְ דָ א אָ מֵּ  טַ מְּ שֶׁ ע  צֹרָ י מְ רֵ חוּמְ ה מֵ יאָ בִ א בְּ מֵּ  טַ לְּ א מִ תָּ שְׁ  ר הַ הוֹ ע טָ רָ צוֹ מְ ר דִּ הַ טָ י וְ א נָמֵ כָ הָ לָּא הוּא: ט אֶ סֵּ  הֶ ס בְּ רֶ י חֶ לִ א כְּ מֵּ  טַ מְּ שֶׁ א  מֵ טָ

יָא נְ תַ ה דְּ יאָ בִ א בְּ מֵּ  טַ ע מְ צֹרָ מְּ שֶׁ י  פִ יִת לְ בַּ וֹ לַ מּ ין עִ אִ בָּ ים הַ לִ כֵּ ת הַ ר אֶ הֵ טַ ילָה לְ בִ יהּ טְ נֵי לֵ הֲ ' אַ גוֹ ר וְ עוֹ ת בָּ חַ פַּ  סְ מִּ ה הַ שֶׂ פְ שֹׂה תִ פָּ ם  יב וְאִ תִ כְ דִ ר כְּ הוֹ את טָ מֵ טְ נִ ה וְ תָ שְׂ ת וּפָ חַ פַּ  סְ מִּ הַ

גוּפוֹ תוֹ בְּ אָ מְ לוּיָה טֻ וֹ תְּ תּ עְ צָּרַ שֶׁ י  ע מִ מַ שְׁ  וֹ מַ ר בּ שֶׁ  אֲ ה: יאָ בִ ין בְּ אִ מְּ טַ לָּן מְ כֻּ ף  ה אַ יאָ בִ א בְּ מֵּ  טַ יִת מְ ה בַּ יִת מַ בָּ ד וְלַ גֶ בֶּ ת הַ עַ צָרַ ק וּלְ נָּתֶ לַ ת וְ עַ צָּרַ ע הַ ל נֶגַ כָ ה לְ רָ וֹ תּ ים זֹאת הַ נִ כֹּהֲ ת  רַ תוֹ בְּ

ה עָ בְ שִׁ ם  יוֹ צֵא בְּ מָּ  ם לֹא יִ אִ שֶׁ גֵּר  סְ י הֶ ימֵ לוּיָה בִּ תוֹ תְּ אָ מְ טֻּ  שֶׁ ר  גָּ סְ א מֻ צָ יָ : צָּרוּעַ ן הַ ת מִ עַ צָּרַ ע הַ א נֶגַ פָּ  נֵּה נִרְ יב וְהִ תִ ילֵהּ כְּ ה דִּ הֳרָ י טָ בֵּ גַ ט דְּ לָ חְ נוּ מֻ יְ א וְהַ מֵ נּוּ טָ מֶּ  א מִ פֵּ  רַ לֹּא נִתְ  שֶׁ ן  מַ ל זְ כָּ שֶׁ

' גוֹ וֹ וְ ע בּ נֶּגַ  ר הַ שֶׁ  י אֲ מֵ ל יְ כָּ : בוֹ שָׁ  נֶה מוֹ חֲ מַּ  חוּץ לַ א מִ רָ אי קְ הַ יב בְּ תִ וּחַ כְּ לּ שִׁ  ' גוֹ וֹ וְ ע בּ נֶּגַ  ר הַ שֶׁ  י אֲ מֵ ל יְ כָּ יו: לָ ד עָ מֵ עוּ עוֹ נָּגְ שֶׁ נּוּ ואע"פ  רֶ הֲ טַ ן יְ יוֹ סְ ן אוֹ פִּ ר לָבָ עָ ה שֵׂ אָ מְ נֵי טֻ ימָ סִ

א לָּ ט אֶ לֵ חְ ךְ הֶ וֹ תּ ר מִ הוֹ טָ לְ : תוֹ פוּאָ י רְ ימֵ ר בִּ גֵּ סְ ךְ הֶ וֹ תּ ר מִ הוֹ ין טָ ין בֵּ אֵ י: ל יָמַ יב כָּ תִ י וּכְ מֵ ב יְ תַּ כְ מִ יהּ לְ וָה לֵ הֲ דַּ י מִ ל יָמַ י כָּ מֵ יְ : בוֹ שָׁ  נֶה מוֹ חֲ מַּ  חוּץ לַ א מִ רָ אי קְ הַ יב בְּ תִ וּחַ כְּ לּ שִׁ

י תֵּ שְׁ הּ  רֵ תְ יב בָּ תִ ' וּכְ גוֹ א וְ פָּ  רְ נֵּה נִ  וְהִ י: ינִ מִ שְּׁ  ן בַּ הֵ שֶׁ ת  נוֹ בָּ רְ קָ י בְּ יְרֵ נֵי וְלָא אַ תָ קָ תוֹ הוּא דְּ פוּאָ תוֹ וּרְ הֳרָ ם טָ יוֹ א בְּ כָ יהוּ הָ ן מִ מֶ שֶׁ לֹג  ם וְ שָׁ  ת אָ נוֹ בְּ רְ א קָ כָּ אִ ב דְּ ל גַּ ף עַ אַ ים דְּ רִ פֳּ  צִ ת וְ לַחַ גְ תִּ

א לָּ אֶ : שׁ קֹּדֶ  ן הַ וֹ שׁ לְּ ר חוּץ מִ חֵ ן אַ וֹ שׁ ם לָ ירוּ לָהֶ תִּ ים לֹא הִ רִ פָ סְּ ף בַּ אַ : שׁ קֹּדֶ  ן הַ וֹ שׁ ית לְ וּרִ שּׁ  אַ ים: תוּבִ ים וּכְ יאִ ה נְבִ רָ וֹ ים תּ רִ פָ נֵי' סְ תְ מַ : רוֹ עָ ל שְׂ ת כָּ ח אֶ לַּ גִ ת וְ הֹרוֹ ת טְ יּוֹ ים חַ פֳּרִ  צִ

ת וֹ כּ ת מַ כֶ סֶּ  מַ קוּ בְּ לְ ה נֶחְ רָ וֹ ר תּ פֶ סֵ ין וּבְ ידִ גִ ין בְּ פוּרֵ יְּהוּ תְּ שֶׁ ת  זוּזוֹ ין וּמְ לִּ פִ תְ ינַי הוּא בִּ סִּ ה מִ שֶׁ מֹ ה לְ כָ לָ ן וַהֲ יוֹ לָּ גִ ין בְּ שׂוּיִ ן עֲ יהֶ רֵ פְ ל סִ ין כָּ ידִ גִ ן בְּ רָ פְ תָ מ' לְ גְּ א: מָ עְ שׁ טַ רֵ פָ א מְ רָ מָ גְּ ית וּבַ וָנִ יְ

י: מִּ ן אֲרַ וֹ שׁ בוֹ לְ תָ א כְּ רָ קְ וֹ מִ תֹּב בּ  כְ אוּי לִ רָ שׁ הָ קֹּדֶ  ן הַ וֹ שׁ לְ תוּב בִּ כָּ שֶׁ ר  פֶ וּם סֵ גּ רְ בוּ תַּ תְ כָּ שֶׁ א  רָ קְ מִ ל: סַ פָ אן דְּ מַ ין כְּ יתִ נִ תְ ינַן מַ עִ מְ שְׁ  א אַ תָּ שְׁ  ן הַ תָּ  שְׁ  פִ הּ בְּ רָ פָ תְּ שֶׁ ה  רָ וֹ ר תּ פֶ סֵ ף יא.( בְּ )דַּ

נָּה שִׁ ל  ן אֲבָ וֹ שׁ לָּ ת הַ נָּה אֶ שִׁ לֹּא   שֶׁ י אוֹ  רִ בְ ב עִ תַ וּכְ א: זְרָ עֶ יֵּאל וְ נִ ל דָּ שֶׁ ב  תָ וּם כְּ גּ רְ ן תַּ גוֹ ד וּכְ עָ לְ א גִּ רָ קְ בוּ מִ תְ כָּ ית לא(: שִׁ רֵא א )בְּ דוּתָ הֲ ר שָׂ ן יְגַ גוֹ וּם כְּ גּ רְ וֹ תַּ תֹּב בּ  כְ אוּי לִ יָה רָ הָ שֶׁ וּם  גּ רְ תַ וְ

נוּ: לָּ שֶׁ ב  תָ ית הוּא כְּ וּרִ שּׁ  ב אַ תָ ית כְּ וּרִ שּׁ  וּ אַ נּ בֶ תְּ כְ יִּ שֶׁ ד  עַ ה: נָאָ יבוֹ א לִ בָ תָ י לֵהּ כְּ רֵ ף כא:( קָ ין )דַּ רִ דְ נְהֶ ת סַ כֶ סֶּ  מַ ר וּבְ נָּהָ ר הַ בֶ ל עֵ שֶׁ ב  תָ כְ בוּ בִּ תְ כָּ שֶׁ ב  תָ כְּ ת הַ אֶ

יָא שְׁ  לָּה וְקַ גִ מְ י לָהּ בִּ קֵ ן מוֹ מָּ  קַ . לְ יוֹ דְ ר וּבִ פֶ סֵּ  ל הַ עַ ית וְ וּרִ שּׁ  תֹּב אַ  כְ יִּ שֶׁ ד  עַ

ית טִ פְ ף יח.( גִּ י )דַּ נִ שֵׁ ק  רֶ פֶ ינַן בְּ רִ מְ א אָ הָ דְּ

י יְרֵ ים יָצָא וּמַ מִ ילָ עֵ ית לְ מִ ילָ ים עֵ טִ יפְּ גִ לְ

ם לֹא אִ רֵא דְּ וֹ קּ שֶׁ ן  וֹ שׁ תוֹ לָ אוֹ תוּב בְּ כָּ שֶׁ אי  וַדַּ

יָא שְׁ  ן קַ ם כֵּ ה וְלֹא יָצָא וְאִ פֶּ ל  רֵא עַ וֵי קוֹ ן הָ כֵ

נָהּ נְּתָ שֶׁ יוָן  ם כֵּ יִ יָּדַ ת הַ ה אֶ אָ מְּ טַ אי לֹא מְ מַּ  אַ

יֵשׁ הּ וְ ין בָּ ירִ כִּ מַּ  שֶׁ ן  וֹ שׁ ל לָ כָ ב בְּ תֵ כָּ ת וְלִ רוֹ קְ לִ

לָּא ת אֶ רוֹ קְ ה לִ רָ שֵׁ  ינָהּ כְּ אֵ שֶׁ יוָן  כֵ ר דְּ מַ לוֹ

ת א אֶ מֵּ  טַ לֹּא תְ  שֶׁ ין הוּא  הּ דִּ ים בָּ ירִ כִּ מַ לְ

ה רָ שֵׁ  ית כְּ וּרִ שּׁ  ה אַ יבָ תִ כְ א דִּ יכָ ל הֵ ם אֲבָ יִ יָּדַ הַ

ין הוּא י דִּ כֵ וּם הָ שּׁ  ין וּמִ ירִ כִּ ינָן מַ אֵ שֶׁ  ף לְ אַ

ם: יִ יָּדַ ת הַ הּ אֶ אָ מְּ טַ תְּ שֶׁ

הּ ינָ אֵ ב, וְ ב וּמוֹשָׁ כָּ שְׁ אָה מִ מְּ טַ מְּ , שֶׁ יחַ ד יוֹם תּוֹכִ גֶ נֶ ת יוֹם כְּ רֶ אבשׁוֹמֶ

י ל פִּ אַף עַ ה, שֶׁ ל זֶ הּ עַ מַ תְ ה אַל תִּ אַף אַתָּ ה. וְ עָ בְ ת שִׁ ירַ פִ ה סְ עוּנָ טְ

מוּד לְ ה, תַּ עָ בְ ת שִׁ ירַ פִ עוּן סְ א טָ הֵ ב לֹא יְ ב וּמוֹשָׁ כָּ שְׁ א מִ מֵּ טַ מְּ שֶׁ

ל עַ ב בַּ ל זָ ד עַ ימֵּ ר — לִ פַ סָ ת זוֹבוֹ וְ צָ קְ ר״, מִ פַ סָ זּוֹבוֹ וְ ר: ״מִ לוֹמַ

יֵי: אַבָּ א לְ פָּ ב פָּ יהּ רַ ר לֵ מַ ה. )א(אֲ עָ בְ ת שִׁ ירַ פִ עוּן סְ טָּ יּוֹת שֶׁ אִ י רְ תֵּ שְׁ

אי יּוֹת, וּמַ אִ י רְ תֵּ ל שְׁ עַ ב בַּ יהּ זָ י בֵּ בֵּ רַ מְ זּוֹבוֹ״ דִּ אי ״מִ א הַ נָ אי שְׁ מַ

יהּ: ר לֵ מַ יּוֹת? אֲ אִ י רְ תֵּ ל שְׁ עַ ב בַּ יהּ זָ ט בֵּ עֵ מַ מְ זּוֹבוֹ״ דִּ אי ״מִ א הַ נָ שְׁ

א רָ תּוֹק קְ ישְׁ א — לִ תָ אֲ י הוּא דַּ עוֹטֵ מַ אי לְ ךְ הַ תָּ עְ א דַ קָ לְ י סָ אִ

. יחַ ד יוֹם תּוֹכִ גֶ נֶ ת יוֹם כְּ רֶ א, שׁוֹמֶ ינָ דִּ יָא מִ א: אָתְ ימָ י תֵּ כִ יהּ, וְ ינֵּ מִ

תּוֹב יכְ ן לִ ם כֵּ עוֹ, אִ גְ נִּ לֹא מִ זּוֹבוֹ״ וְ יהּ ״מִ י לֵ עֵ יבְּ אי מִ א: הַ ימָ י תֵּ כִ וְ

ב ל זָ ד עַ ימֵּ י? לִ ה לִ מָ זּוֹבוֹ״ לְ תּוֹק. ״מִ ישְׁ לִ ב״ וְ זָּ ר הַ הַ טְ י יִ כִ א ״וְ רָ קְ

ע צוֹרָ ין מְ ין בֵּ י׳ אֵ נִ תְ ה. ג)ב(מַ עָ בְ ת שִׁ ירַ פִ עוּן סְ טָּ יּוֹת שֶׁ אִ י רְ תֵּ ל שְׁ עַ בַּ

הוֹר ין טָ ין בֵּ ה. אֵ ימָ רִ ה וּפְ יעָ רִ א פְּ לָּ ט אֶ לָ ע מוּחְ צוֹרָ מְ ר לִ גָּ מוּסְ

א ׳ הָ מָ ים. גְּ פֳּרִ צִ ת וְ חַ לַ גְ א תִּ לָּ ט אֶ לֵ חְ תּוֹךְ הֶ הוֹר מִ טָ ר לְ גֵּ סְ תּוֹךְ הֶ מִ

ב י רַ נֵ תָ י? דְּ ילֵּ י מִ נֵ הָ נָ ין. מְ וִ ה שָׁ זֶ ה וָ אָה[ — זֶ טוּמְ ילּוּחַ ]וְ יַן שִׁ נְ עִ לְ

יא ת הִ חַ פַּ סְ ן מִ כֹּהֵ רוֹ הַ הֲ טִ א: ״וְ ב הוּנָ רַ יהּ דְּ מֵּ ק קַ חָ צְ ר יִ ל בַּ מוּאֵ שְׁ

ר מַ א. אֲ רָ יקָּ עִ מֵ ה דְּ ימָ רִ ה וּפְ יעָ רִ פְּ הוֹר מִ ר״, טָ הֵ טָ יו וְ דָ גָ ס בְּ בֶּ כִ וְ

ם תָ ר״, הָ הֵ טָ יו וְ דָ גָ ס בְּ בֶּ כִ יב ״וְ תִ כְ ב דִּ י זָ בֵּ ה, גַּ תָּ עַ א מֵ לָּ א: אֶ בָ יהּ רָ לֵ

י לִ א כְּ מֵּ טַ לְּ א מִ תָּ שְׁ הוֹר הַ א: טָ לָּ א? דאֶ יכָּ א אִ רָ יקָּ עִ ר״ מֵ הֵ טָ אי ״וְ מַ

א כָ . ההָ עַ רֵ פְ מַ א לְ מֵּ טַ א מְ י — לָ זֵ ר חָ דַ הֲ ב דַּ ל גַּ ט, אַף עַ יסֵּ הֶ ס בְּ רֶ חֶ

א, בָ ר רָ א אָמַ לָּ [. אֶ עַ רֵ פְ מַ יאָה לְ בִ א בְּ מֵּ טַ לְּ א מִ תָּ שְׁ הוֹר ]הַ י טָ מֵ נָ

גוּפוֹ — לוּיָה בְּ תּוֹ תְּ עְ רַ צָּ י שֶׁ ע״, מִ גַ נֶּ ר בּוֹ הַ שֶׁ רוּעַ אֲ צָּ הַ א: ״וְ כָ הָ מֵ

יֵי: יהּ אַבָּ ר לֵ מַ ים. אֲ יָמִ א בְּ לָּ גוּפוֹ אֶ לוּיָה בְּ תּוֹ תְּ עְ רַ ין צָ אֵ ה שֶׁ א זֶ יָצָ

לוּיָה תּוֹ תְּ עְ רַ צָּ י שֶׁ א״, מִ מָ טְ ע בּוֹ יִ גַ נֶּ ר הַ שֶׁ י אֲ מֵ ל יְ ה ״כָּ תָּ עַ א מֵ לָּ אֶ

ין גוּפוֹ — אֵ לוּיָה בְּ תּוֹ תְּ עְ רַ ין צָ אֵ שֶׁ , וְ ילּוּחַ עוּן שִׁ טָ גוּפוֹ — הוּא דְּ בְּ

ע צוֹרָ ין מְ ין בֵּ י: אֵ נֵ תָ א קָ הָ י, וְ מֵ י נָ כִ א: הָ ימָ י תֵּ כִ , וְ ילּוּחַ עוּן שִׁ טָ

ילּוּחַ יַן שִׁ נְ עִ א לְ ה, הָ ימָ רִ ה וּפְ יעָ רִ א פְּ לָּ ט אֶ לָ ע מוּחְ צוֹרָ מְ ר לִ גָּ מוּסְ

י״ — מֵ ל יְ י״ ״כׇּ מֵ יהּ: ״יְ ר לֵ מַ ין! אֲ וִ ה שָׁ זֶ ה וָ יאָה — זֶ בִ מּוֹיֵי בְּ טַ וּלְ

אי ים מַ פֳּרִ צִ ת וְ חַ לַ גְ י, תִּ כִ י הָ . אִ ילּוּחַ שִׁ ר לְ גָּ ע מוּסְ צוֹרָ בּוֹת מְ רַ לְ
תּוֹךְ הוֹר מִ טָּ ר לַ גֵּ סְ תּוֹךְ הֶ הוֹר מִ ין טָ ין בֵּ י: אֵ נֵ תָ קָ א? דְּ א לָ מָ עְ טַ

א יָצָ א: ״וְ רָ ר קְ יֵי: אָמַ ר אַבָּ ים! אָמַ פֳּרִ צִ ת וְ חַ לַ גְ א תִּ לָּ ט — אֶ לֵ חְ הֶ

תּוֹ עְ רַ צָּ י שֶׁ ת״, מִ עַ רַ צָּ ע הַ גַ א נֶ פָּ רְ ה נִ נֵּ הִ ה וְ נֶ חֲ מַּ חוּץ לַ ל מִ ן אֶ כֹּהֵ הַ

א לָּ פוּאוֹת אֶ רְ לוּיָה בִּ תּוֹ תְּ עְ רַ ין צָ אֵ ה שֶׁ א זֶ פוּאוֹת. יָצָ רְ לוּיָה בִּ תְּ

א לָּ זוּזוֹת, אֶ ין וּמְ לִּ פִ תְ ים לִ רִ פָ ין סְ ין בֵּ י׳ אֵ נִ תְ ים. ו)ג(מַ יָמִ בְּ

בוֹת תָּ כְ ינָן נִ זוּזוֹת אֵ ין וּמְ לִּ פִ שׁוֹן, וּתְ ל לָ כׇ ין בְּ בִ תָּ כְ ים נִ רִ פָ סְּ הַ שֶׁ

ים לֹא רִ פָ סְ ר: אַף בִּ ל אוֹמֵ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ ית. זרַ א אַשּׁוּרִ לָּ אֶ

ת א אֶ מֵּ טַ ין וּלְ ידִ גִ ן בְּ רָ תוֹפְ א לְ ׳ הָ מָ ית. גְּ ווֹנִ א יְ לָּ בוּ אֶ תְ כָּ יִּ ירוּ שֶׁ תִּ הִ

כוּ׳. שׁוֹן וְ ל לָ כׇ ין בְּ בִ תָּ כְ ים נִ רִ פָ ין. ח)ד(וּסְ וִ ה שָׁ זֶ ה וָ ם — זֶ יִ יָּדַ הַ

ב תָ א, וּכְ רָ קְ בוֹ מִ תָ כְּ גּוּם שֶׁ רְ תַ גּוּם, וְ רְ בוֹ תַּ תָ כְּ א שֶׁ רָ קְ הוּ: מִ ינְ מִ וּרְ

ית, ב אַשּׁוּרִ תָ כְ נּוּ בִּ בֶ תְּ כְ יִּ ד שֶׁ ם עַ יִ יָּדַ ת הַ א אֶ מֵּ טַ ינוֹ מְ י — אֵ רִ בְ עִ

יָא שְׁ א קַ א: לָ בָ ר רָ יוֹ. אָמַ דְ ר, וּבִ פֶ סֵּ ל הַ עַ
אן כָּ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פא׳ מהל׳ מטמאי משכב
ומושב הל׳ א:

ב מיי׳ פא׳ מהל׳ מטמאי משכב
ומושב הל׳ ב:

ג מיי׳ פי׳ מהל׳ טומאת צרעת
הל׳ י:

ד מיי׳ פה׳ מהל׳ מטמאי משכב
ומושב הל׳ ט:

ה מיי׳ פי׳ מהל׳ טומאת צרעת
הל׳ יא:

ו מיי׳ פא׳ מהל׳ תפילין ומזוזה
וספר תורה הל׳ יט:

ז מיי׳ פא׳ מהל׳ תפילין ומזוזה
וספר תורה הל׳ יט:

ח מיי׳ פט׳ מהל׳ שאר אבות
הטומאות הל׳ ז:

מסורת הש״ס

א סוטה יז.; שבת יא:

ב סנהדרין קו:; ערכין טו:

ג מסכת סופרים; בבא מציעא
קיג:; דברים רבה

ד משנה ידים

גליון הש״ס

מתני' אין בין מצורע. עי' מ"ק ז

ע"א תד"ה אמר רבי:

עין משפט אות ד' מיי' פ"י. לא

נזכר כלל ברמב"ם מזה ופשטות

דברי רמב"ם מיירי דליכא

טומאה כלל למפרע אף לא

טומאה קלה. ועיין בספר ראשון

לציון לבעל פרי תואר:

רש"י ד"ה לתופרן בגידין וכו'

בתפילין ומזוזות. עיין תשובת

חות יאיר סימן קצב אות יג:

תורה אור השלם

ת־ אֵ ה שְׂ נֵּ הִ ן וְ כֹּהֵ ה אֹתוֹ הַ אָ רָ וְ

תּוֹ אוֹ חְ רַ קָ ת בְּ מֶ דֶּ מְ דַ ה אֲ נָ בָ ע לְ גַ נֶּ הַ

ר שָׂ ת עוֹר בָּ עַ רַ ה צָ אֵ רְ מַ תּוֹ כְּ חְ בַּ גַ בְ

]ויקרא יג, מג[

י יעִ בִ שְּׁ יּוֹם הַ ן אֹתוֹ בַּ כֹּהֵ ה הַ אָ רָ וְ

ה שָׂ לֹא־פָ ע וְ גַ נֶּ ה הַ הָ ה כֵּ נֵּ הִ ית וְ נִ שֵׁ

ת חַ פַּ סְ ן מִ כֹּהֵ רוֹ הַ הֲ טִ עוֹר וְ ע בָּ גַ נֶּ הַ

ר ]ויקרא יג, הֵ טָ יו וְ דָ גָ ס בְּ בֶּ כִ וא וְ הִ

ו[

ר לוֹ פַ סָ זּוֹבוֹ וְ ב מִ זָּ ר הַ הַ טְ י־יִ כִ וְ

יו דָ גָ ס בְּ בֶּ כִ תוֹ וְ רָ הֳ טׇ ים לְ מִ ת יָ עַ בְ שִׁ

ר הֵ טָ ים וְ יִּ ם חַ יִ מַ רוֹ בְּ שָׂ ץ בְּ חַ רָ וְ

]ויקרא טו, יג[

יוּ הְ יו יִ דָ גָ ע בְּ גַ נֶּ ר־בּוֹ הַ שֶׁ רוּעַ אֲ צָּ הַ וְ

ל־ עַ רוּעַ וְ ה פָ יֶ הְ רֹאשׁוֹ יִ ים וְ מִ רֻ פְ

א רָ קְ א יִ מֵ א  טָ מֵ טָ ה וְ טֶ עְ ם יַ פָ שָׂ

]ויקרא יג, מה[

א מֵ א טָ מָ טְ ע בּוֹ יִ גַ נֶּ ר הַ שֶׁ י אֲ מֵ ל־יְ כׇּ

ה נֶ חֲ מַּ חוּץ לַ ב מִ שֵׁ ד יֵ דָ הוּא בָּ

בוֹ          ]ויקרא יג, מו[ מוֹשָׁ

ה נֶ חֲ מַּ חוּץ לַ ל־מִ ן אֶ כֹּהֵ א הַ צָ יָ וְ

ע־ גַ א נֶ פָּ רְ ה נִ נֵּ הִ ן וְ כֹּהֵ ה הַ אָ רָ וְ

רוּעַ ]ויקרא יד, ג[ צָּ ן־הַ ת מִ עַ רַ צָּ הַ



ט.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
ב תָ כְּ ת הַ ה אֶ נָּ שִׁ לֹּא   שֶׁ ן  וֹ ל לָשׁ כָ נֵי בְּ תָ קָ ין דְּ נִיתִ תְ נוּ מַ לָּ שֶׁ ן  גוּפָ אן בְּ כָּ ה: יבָ תִ ן כְּ וּפָ גּ

ן: הֶ לָּ שֶׁ ן  גוּפָ א בְּ תָ יְ רַ ן וּבָ וֹ לָּשׁ ת הַ ה אֶ נָּ שִּׁ  שֶׁ א  לָּ אֶ

ן בָּ רַ ית: וּרִ שּׁ  ב אַ תָ כְ וּ בִּ נּ בֶ תְּ כְ יִּ שֶׁ ד  ר עַ מַ אָ א דְּ הָ

ן נָ בָּ רַ דְּ יג אַ לִ פְ יא דִּ ל הִ יאֵ לִ מְ ן גַּ ן בֶּ עוֹ מְ שִׁ

אי מַּ  ל אַ יאֵ לִ מְ ן גַּ ן בֶּ עוֹ מְ שִׁ ן  בָּ י רַ אִ ין: נִיתִ תְ מַ בְּ
לָּא אֶ ית: וּרִ שּׁ  וּ אַ נּ בֶ תְּ כְ יִּ שֶׁ ד  א עַ תָ יְ רַ בָּ נֵי בַּ תָ קָ

ה לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ יוּ הַ הָ וְ ינַן: סִ רְ יָא גָּ שְׁ  א קַ לָ

ת יּוֹ שִׁ  רָ פָּ ן  הֶ ין בָּ תוּבִ כְּ שֶׁ ת  זוּזוֹ ין וּמְ לִּ פִ תְ יב בִּ תִ כְּ

ים: תוּבִ ים וּכְ יאִ בִ ים נְ רִ פָ ר סְ אָ שְׁ  בִּ ע: מַ שְׁ ל  שֶׁ

א מָּ  נָּא קַ א תַּ הָ ה וְ יהָ מִ תְ א בִּ מָּ  נָּא קַ תַ ל דְּ לָ כְּ מִ
ן עוֹ מְ שִׁ ן  בָּ רוּ רַ מְ ינוּ אָ תֵ וֹ בּ רַ ן: וֹ ל לָשׁ כָ י בְּ רִ שָׁ

ים לֹהִ אֱ ה: יָ ם הָ יִ רַ צְ ךְ מִ לֶ י מֶ מֵ לְ תַּ ל: יאֵ לִ מְ ן גַּ בֶּ

ר לֹּא יֹאמַ  שֶׁ ם  יִ מַ שָּׁ  ת הַ ית אֶ שִׁ א רֵ א בְּ רָ בָּ

ן וֹ אשׁ רִ ן וְ ת הֵ וּיוֹ שׁ י רְ תֵּ שְׁ ם הוּא וּ שֵׁ ית  שִׁ א רֵ בְּ
רוּ קְ פָּ אן  כָּ מִּ שֶׁ ם  דָ ה אָ שֶׂ עֱ אֶ נִי: שֵּׁ  ת הַ א אֶ רָ בָּ

ם דָ ה אָ יב נַעֲשֶׂ תִ כְ ן דִּ ת הֵ וּיוֹ שׁ י רְ תֵּ שְׁ ים  רִ מְ אוֹ הָ

לֹּא  שֶׁ י  שִּׁ  שִּׁ  ם הַ יּוֹ ל בַּ כַ וַיְ ית א':כ"ו(: שִׁ א רֵ )בְּ

יב תִ א כְּ הָ ת דְּ בָּ שַׁ  ה בְּ אכָ לָ ה מְ שָׂ ן עָ ם כֵּ ר אִ יֹאמַ

שׁ רַ דְ לָיו מִ ל עָ בֵּ קַ הוּא לֹא יְ י וְ יעִ בִ שְּׁ  ם הַ יּוֹ ל בַּ כַ וַיְ
ר סֵ לָם חָ עוֹ ה הָ יָ ה הָ וֹ מֶ וּ בּ שׁ רְ דָּ שֶׁ ים  מִ כָ חֲ

זֶהוּ ה וְ נוּחָ ה מְ אתָ ת בָּ בָּ שַׁ ה  אתָ ה בָּ נוּחָ מְ

ם אָ רָ בוּ בְּ תְ לֹא כָּ אוֹ וְ רָ ה בְּ בָ קֵ ר וּנְ כָ זָ : רוֹ מָ גְּ

ה בָ קֵ ר וּנְ כָ ד זָ חָ ל אֶ א כָּ רָ ין בָּ וּפִ נֵי גּ שְׁ ע  מַ שְׁ  מַ דְּ

א רָ בְ ךְ נִ כָּ שֶׁ אוֹ  רָ בוּ בְּ תְ ן כָּ כֵ ין לָ צוּפִ רְ פַּ נֵי  שְׁ
ר לֹּא יֹאמַ  שֶׁ יהָ  בֶ רוֹ קְ בִּ ים: צוּפִ רְ פַּ נֵי  שְׁ  ם בִּ דָ אָ

ל עַ ק וְ חָ צְ יִ יב וְ תִ כְ יד דִּ פִּ קְ ם לֹא הִ הָ רָ בְ ל אַ עַ

ר מַ יהָ לוֹ בֶ רוֹ קְ בוֹ בִּ תָ ךְ כְּ יכָ פִ יד לְ פִּ קְ ה הִ רָ שָׂ

א שֵׂ נוֹ : יהָ בֶ רוֹ קְ ה בִּ רָ מְ יא אָ הִ וֹ וְ בּ לִ ם בְּ הָ רָ בְ אַ

ם כֶ בְּ ה רַ שֶׁ ר מֹ לֹּא יֹאמַ  שֶׁ ל  מָ ע גָּ מַ שְׁ  מַ ם דְּ דָ נֵי אָ בְּ
לֹּא  שֶׁ ר  וֹ גוּ שׁ רְ הָ ל: מָ ה לוֹ סוּס אוֹ גָּ יָ לֹא הָ

ם יהֶ בִ י אֲ רֵ הֲ שֶׁ ם  יכֶ תֵ בוֹ יוּ אֲ נִים הָ חָ צְ ר רַ יֹאמַ

ר וֹ בוּ שׁ תְ ךְ כָּ כָ ישׁ לְ גוּ אִ רְ ם הָ הֵ שֶׁ ם  לֵיהֶ יד עֲ עִ מֵ

לֹא ת וְ מוֹ הֵ בְ א כִּ לָּ ינָיו אֶ עֵ ין בְּ וּבֵ יוּ חֲשׁ לֹּא הָ  שֶׁ

לֹּא  שֶׁ ת  צוֹ רָ ר אֲ אָ שְׁ  וּבִ ת: מוֹ הֵ בְּ ל הַ יד עַ פִּ קְ הִ
י דֵ רְ יּוֹ ת מִ הָ י קְ רֵ הֲ שֶׁ ה  רָ וֹ תּ תוּב בַּ ר כָּ קֶ שֶׁ ר  יֹאמַ

ת הָ ל קְ שֶׁ יו  תָ נוֹ שְׁ נֶה  ה מוֹ תָּ אַ שֶׁ  ה וּכְ יָ ם הָ יִ רַ צְ מִ

ין ן אֵ לָּ כֻּ ה  שֶׁ ל מֹ שֶׁ יו  תָ נוֹ שְׁ ם וּ רָ מְ ל עַ שֶׁ יו  תָ נוֹ שְׁ וּ

ה בֵּ רְ הַ שֶׁ ן  כֵּ שֶׁ ל  ה כָּ נָ שָׁ ת  אוֹ ת לד' מֵ יעוֹ גִּ מַ

ת בוֹ אָ ת הָ נוֹ שְׁ ךְ  תוֹ ין בְּ עִ לָ בְ נִים נִ בָּ ת הַ נוֹ שְּׁ  מִ
לוּת ת גָּ זֵרַ ה גְּ רָ זְ גְ נִּ שֶׁ ם  יּוֹ תוּב מִ כָּ ה הַ נָ מָּ  שֶׁ א  לָּ אֶ

ק חָ צְ ד יִ לַ וֹ נּ שֶׁ ד  ם עַ שָּׁ  ים וּמִ רִ תָ בְּ ין הַ ם בֵּ יִ רַ צְ מִ

ל אֵ רָ אוּ יִשְֹ צְ יָּ שֶׁ ד  ק עַ חָ צְ ד יִ לַ וֹ נּ שֶּׁ  ה וּמִ נָ שָׁ ים  שִׁ לֹ  שְׁ

ל שֶׁ ים  שִּׁ  שִׁ ם  הֶ א מֵ ה צֵ נָ שָׁ ת  אוֹ ע מֵ בַּ רְ יִם אַ רַ צְ מִּ מִ

יִם רַ צְ מִ א לְ בָּ שֶׁ  קֹב כְּ עֲ ה יַ יָ חָ שֶׁ ל'  ה וְ אָ ק וּמֵ חָ צְ יִ
ר י גֵ ה כִּ זֵרָ גְּ ה הַ תָ יְ ן הָ כֵ ר וְ שֶׂ עֶ ם וְ יִ אתַ רוּ מָ אֲ שְׁ נִ

ית שִׁ א רֵ ם )בְּ הֶ ץ לֹא לָ רֶ אֶ ךָ בְּ עֲ רְ יֶה זַ הְ יִ

ץ לֹא רֶ אָ א בָּ לָּ ם אֶ יִ רַ צְ מִ ר בְּ מַ לֹא נֶאֱ ט"ו:י"ג( וְ

ץ רֶ אֶ ר בְּ ם גָּ הָ רָ בְ ה אַ יָ ק הָ חָ צְ ד יִ לַ וֹ נּ שֶׁ  ם וּכְ הֶ לָ

ק חָ צְ א יִ צָ מְ ם נִ יִ רַ צְ מִּ אוּ מִ צְ יָּ שֶׁ ד  ז עַ אָ ים וּמֵ תִּ שְׁ  לִ פְּ
ל שֶׁ ים  שִׁ לֹ  שְׁ ים וּ רִ ם גֵּ הָ רָ בְ ל אַ שֶׁ עוֹ  רְ ן זַ הֵ שֶׁ עוֹ  רְ זַ וְ

יב: תִ ךָ כְּ עֲ רְ א זַ הָ ה דְּ זֵרָ גְּ נוּ בַּ מְ ן לֹא נִ כֵ ם לָ קֹדֶ

ם תֶּ לַחְ שְׁ ם  כֶ לָּ שֶׁ ים  רוּעִ ר גְּ יֹאמַ נוּת וְ טְ ן קַ וֹ שׁ י לְ רַ ל נְעָ בָ יבוּת אֲ שִׁ ן חֲ וֹ שׁ י לְ טוּטֵ אֲ זַ

בוּ תְ כָּ שֶׁ י  פִ הּ וּלְ מָ צְ ה עַ שָׁ  רָ פָּ הּ  תָ אוֹ ל בְּ אֵ רָ שְׂ נֵי יִ י בְּ טוּטֵ אֲ ל זַ אֶ וְ ה: ינָ כִ שְׁ נֵי  ל פְּ בֵּ קַ לְ

ל: אֵ רָ נֵי יִשְׂ ילֵי בְּ צִ ל אֲ אֶ בוּ וְ תְ לֹא כָּ ן וְ וֹ אשׁ רִ ם הָ מָ שְׁ  בוּם כִּ תָ רוּ וּכְ זְ ה חָ לָּ חִ י תְּ טוּטֵ זַאֲ

ה יָ וּ הָ לּ לֹא אִ י וַהֲ כִ הָ א בְּ לָ סְ פַּ  אי מִ מַּ  ה אַ שֶׁ  קָ א. וְ דוּתָ הֲ ר שָׂ גַ א יְ כָּ ה אִ רָ וֹ א תּ מָ לָ שְׁ  בִּ

י כִ הָ יל בְּ סִ פְּ א מִ ת לָ בוֹ לֹשׁ תֵּ שָּׁ  וּ הַ לּ ל אֵ ר כָּ סֵ חָ

ה רָ וֹ ר תּ פֶ ף ס.( סֵ ין )דַּ טִּ גִ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ כִּ

ע מַ שְׁ  וֹ מַ ין בּ רִ ין קוֹ ת אֵ חַ ה אַ יעָ רִ ר יְ סַ חָ שֶׁ

ק חַ דָ ד לֹא וְ חָ סוּק אֶ פָּ ל  בָ ת אֲ חַ ה אַ יעָ רִ א יְ קָ וְ דַּ
תוּב הוּא כָּ שֶׁ  י כְּ פֵ ע טְ רַ גָ ר דְּ מַ ס לוֹ רֵ טְ וּנְ קּ הַ

ר מַ יֵשׁ לוֹ ל וְ לָ ב כְּ תַּ כְ הוּא לֹא נִ שֶׁ  כְּ וּם מִ גּ רְ תַּ

עוּת וֵי טָ הָ נוּ דְּ יעֵ מִ שְׁ  הַ א לְ לָּ א אֶ א לֹא בָּ כָ הָ דְּ

ר אָ שְׁ  אן בִּ ה כָּ לָּ גִ מְ אן בִּ כָּ : יהוֹ גִּ הַ יךְ לְ רִ וְצָ

א מָ קְ וֹ תּ אן מִ מַ א כְּ תָ יְ רַ ךְ בָּ הַ ה דְּ שֶׁ  קָ ים. וְ רִ פָ סְ
י אִ ן דְּ נָ בָּ רַ א כְּ לָ ל וְ יאֵ לִ מְ ן גַּ ן בֶּ עוֹ מְ שִׁ ן  בָּ רַ לֹא כְּ

י בֵּ ה גַּ לָּ גִ נֵי' מְ תְ מָ נֵי בְּ תְ מִ וָה לֵיהּ לְ נַן א"כ הֲ בָּ רַ

ית וּרִ שּׁ  א אַ לָּ ין אֶ בִ תָּ כְ ין נִ אֵ שֶׁ ת  זוּזוֹ ין וּמְ לִּ פִ תְּ

י רֵ הֲ שֶׁ א  מָ קְ וֹ תּ ל לֹא מִ יאֵ לִ מְ ן גַּ ן בֶּ עוֹ מְ שִׁ ן  בָּ רַ וּכְ
י לֵּ נֵי מִ הָ ר דְּ מַ ין לוֹ אֵ וָנִית וְ ף יְ יר אַ תִּ הוּא מַ

ל בָ וָנִית[ אֲ "ג יְ בָּ שְׁ  יר רַ תִּ ים ]מַ רִ פָ ר סְ אָ שְׁ  בִּ

א הָ ינוֹ דְּ ית זֶה אֵ וּרִ שּׁ  יךְ אַ רִ צָּ שֶׁ ה  דֶ ה מוֹ לָּ גִ מְ בִּ

ז עַ לַ ל דְּ מוּאֵ שְׁ ב וּ י רַ רִ מְ ף יח.( אָ י )דַּ נִ שֵׁ ק  רֶ פֶ בְּ

"ג בָּ שְׁ  רַ מֹר כְּ הוּ אֱ ינְ אִ יק דְּ סִּ ר וּמַ שֵׁ  ל כָּ כָ וָנִית לְ יְ
ה לָּ גִ מְ ף בִּ אַ ן דְּ ע לַ מַ שְׁ  א מַ ם קָ תָ י הָ יק נָמֵ סִּ וּמַ

זֶּה  שֶׁ ר  מַ יךְ לוֹ רִ ךָ צָ חֲ רְ ל כָּ עַ הוּ וְ יְ תַ לְּ י מִ רִ מְ י אָ מֵּ נַ

ל יאֵ לִ מְ ן גַּ ן בֶּ עוֹ מְ שִׁ ן  בָּ רַ ר דְּ בֵ ין סוֹ ץ אֵ רֵ תָ מְ הַ

ר בֵ א סוֹ לָּ ן אֶ מָּ  קַ לְ ל דִּ מוּאֵ שְׁ ב וּ רַ הּ דְּ וָתֵ י כְּ אֵ קָ

יר תִּ ל לֹא הִ יאֵ לִ מְ ן גַּ ן בֶּ עוֹ מְ שִׁ ן  בָּ רַ לֵיהּ דְּ
הוּ יב בְּ תִ כְ וּם דִּ שּׁ  ית וּמִ וּרִ שּׁ  א אַ לָּ ה אֶ לָּ גִ מְ בִּ

ן מָּ  קַ לְ ל דִּ מוּאֵ שְׁ ב וּ רַ ם וְ נָ וֹ שׁ לְ כִ ם וְ בָ תָ כְ כִּ

מוּךְ: סָ בְ י דִּ שִּׁ  ב אַ רַ א[ דְּ וּיָ נּ שִׁ  הוּ ]כְּ א לְ ירָ בִ סְ

ר' ים וְ רִ פָ ר סְ אָ שְׁ  הוּא בִּ ר הַ מַ י אָ שִּׁ  ב אַ רַ וְ

י בֵ תְ ל כִּ ק כָּ רֶ פֶ א בְּ הָ ה דְּ שֶׁ  קָ יא. וְ ה הִ הוּדָ יְ
ין ין בֵּ י אֵ שֵׁ  ב אָ ר רַ מַ ם( אָ שָׁ ף קטו: וְ ת דַּ בָּ שַׁ (

ל כָ ין בְּ בִ תָּ כְ ים נִ רִ פָ סְּ הַ שֶׁ א  לָּ ה אֶ לָּ גִ מְ ים לִ רִ פָ סְ

יוֹ דְ ר וּבִ פֶ סֵ ית בְּ וּרִ שּׁ  יךְ אַ רִ ה צָ לָּ גִ ן וּמְ וֹ לָשׁ

ית וּרִ שּׁ  יךְ אַ רִ ים לֹא צָ רִ פָ ר סְ אָ שְׁ  בִ א דְּ מָ לְ אַ

ר מַ י לוֹ שִּׁ  ב אַ רַ הּ לְ נָא לֵ ן מְ ם כֵּ אִ יוֹ וְ ר וּדְ פֶ וְסֵ
א א לָ הָ אי וְ לֵּי הַ כֻּ יךְ  רִ צְ יר וּמַ מִ חְ ה מַ הוּדָ ר' יְ דְּ

לֶיהָ וְי"ל יג עָ לִ פְ נָּא דִּ וּם תַּ ם שׁ תָ ח הָ כַּ שְׁ  אַ

ן יַ נְ עִ י לְ רֵ יְ ם( מַ שָׁ י )ג"ז  בֵ תְ ל כִּ כָ יא דְּ הִ הַ דְּ

ר אָ שְׁ  ר בִּ מַ אָ י קָ כֵ הָ א וְ קָ וְ ה דַּ קָ לֵ דְּ נֵי הַ פְּ ה מִ לָ צָּ הַ

ן וֹ ל לָשׁ כָ ין בְּ בִ תָּ כְ נִ ילָם אע"ג דְּ צִּ הַ ים יֵשׁ לְ רִ פָ סְ
ל בָ ים אֲ שִׁ  דוֹ ת קְ מוֹ שֵׁ ה  מָּ  ן כַּ הֶ י יֵשׁ בָּ רֵ הֲ שֶׁ

הּ ילָ צִּ הַ ין לְ ה אֵ רָ כָּ זְ וּם אַ הּ שׁ ין בָּ אֵ שֶׁ ה  לָּ גִ מְ בִּ

י רֵ יְ א מַ כָ הָ הּ וְ תָ כָ לְ הִ ה כְּ תוּבָ ן כְּ ם כֵּ א אִ לָּ אֶ

ית. שִׁ א רֵ א בְּ רָ ים בָּ לֹהִ אֱ ן: הֶ ת בָּ רוֹ קְ יר לִ שִׁ  כְ הַ לְ

ים רִ מְ יוּ אוֹ א הָ רָ ית בָּ שִׁ א רֵ בוּ בְּ תְ ם כָּ אִ שֶׁ פ"ה 
ה שֶׁ  קָ ן וְ ת הֵ וּיוֹ שׁ י רְ תֵּ שְׁ ם הוּא וּ שֵׁ ית  שִׁ א רֵ בְּ

ה לָּ חִ תְּ א בַּ לָּ ל אֶ לָ ם כְּ שֵׁ ין  ית אֵ שִׁ א רֵ י בְּ רֵ הֲ שֶׁ

ה ונ"ל לָּ חִ תְּ וָנִית בַּ ן יְ וֹ שׁ לְ בוּ לוֹ בִּ תְ כָּ שֶׁ ד  עוֹ וְ

יר כִּ זְ הַ ם יֵשׁ לְ לָ עוֹ לְּ שֶׁ ים  עִ דְ יוּ יוֹ נִים הָ וֹ יּ הַ שֶׁ

ית שִׁ א רֵ בוּ בְּ תְ וּ כָּ לּ ן אִ ם כֵּ אִ ה וְ לָּ חִ תְּ א בַּ רֵ וֹ בּ הַ
ה בָ תֵּ הַ ן וְ ת הֵ וּיוֹ שׁ י רְ תֵּ שְׁ  ר דִּ מֵ ה אוֹ יָ ם הָ קֹדֶ

נִי שֵּׁ  וֵי הַ ים הָ לֹהִ ד וֶאֱ חָ א אֶ רֵ וֹ וֵי בּ ה הָ נָ וֹ אשׁ רִ הָ

ם כֶ בְּ ה רַ שֶׁ מֹ ה לוֹ לְ יָ י לֹא הָ כִ ם וְ הֶ ר לָ ן יֹאמַ פֶּ ם.  דָ א אָ שֵׂ ל נוֹ עַ : כוּ לוֹ פְ י הָ כִ וּם הָ שּׁ  מִ

ת לַח אֶ שְׁ בוּ לוֹ וַיִּ תְ אי לֹא כָּ מַּ  ה אַ שֶׁ  קָ ל. וְ אֵ רָ נֵי יִשְׂ י בְּ טוּטֵ ל( זַאֲ אֶ )וְ ל: מָ סוּס אוֹ גָּ

צוּ לֹּא רָ  שֶׁ י  פִ ר לְ מַ יֵשׁ לוֹ ה וְ לָּ דֻ ן גְּ וֹ שׁ וֵי לְ הָ מוּךְ וְ סָ יב בְּ תִ כְ דִ ל כְּ אֵ רָ נֵי יִשְׂ ילֵי בְּ צִ אֲ
ה לָּ דֻ ן גְּ וֹ שׁ ע לְ מַ שְׁ  מַ ילֵי דְּ צִ ם אֲ קוֹ מְ י וּבִ רַ ם נְעָ קוֹ מְ י בִּ טוּטֵ בוּ לוֹ זַאֲ תְ ךְ כָּ כָ ר וּלְ קֵּ שַׁ  לְ

יתוֹ תִּ חְ תַ קוֹ וְ מְ י' עָ ם פִּ לָ ל עוֹ שֶׁ טוֹ  הוּא זוֹ שֶׁ ל  בֶ הוּ מד( זוֹ בָּ יָ עְ שַׁ י )יְ בִּ רְ ה חַ וּלָ צּ ר לַ מֵ אוֹ ם הָ תָ ינַן הָ רִ מְ אָ דְ ה כִּ לָ פָּ  שְׁ  ן הַ וֹ שׁ י לְ מֵּ ע נַ מַ שְׁ  ף כא:( וּמַ "מ דַּ ם )בּ ל יָ שֶׁ טוֹ  מוֹ זוֹ כְּ

ף קיג:(: ים דַּ חִ בָ ם )זְ שָׁ רוּ  נְעֲ וּל נִ בּ י מַ תֵ ל מֵ כָּ שֶׁ ל  בֶ הּ בָּ מָ שְׁ א  רָ קְ ךְ נִ כָּ לְ ף קיג:( הִ ת דַּ בָּ שַׁ ם ) תָ י הָ ינַן נָמֵ רִ מְ אָ דְ ת כִּ צוֹ רָ ל אֲ כָּ ה מִ לָ פֵ שְׁ וּ

יהּ ר לֵ מַ ן. )א(אֲ הֶ לָּ ן שֶׁ גּוֹפָ אן בְּ נוּ, כָּ לָּ ן שֶׁ גּוֹפָ אן בְּ כָּ

אי ן, מַ הֶ לָּ ן שֶׁ גּוֹפָ יא? בְּ הִ הַ א לְ תָּ ימְ אי אוֹקֵ מַ יֵי: בְּ אַבָּ

בוֹ תָ כְּ גּוּם שֶׁ רְ תַ גּוּם וְ רְ בוֹ תַּ תָ כְּ א שֶׁ רָ קְ יָא מִ ירְ אִ

גּוּם רְ תַ א וְ רָ קְ בוֹ מִ תָ כְּ א שֶׁ רָ קְ ילּוּ מִ פִ א? אֲ רָ קְ מִ

נּוּ בֶ תְּ כְ יִּ ד שֶׁ י: עַ נֵ תָ א קָ הָ י. דְּ מֵ גּוּם נָ רְ בוֹ תַּ תָ כְּ שֶׁ

א יָא: הָ שְׁ א קַ א, לָ לָּ יוֹ! אֶ דְ ר בִּ פֶ סֵּ ל הַ ית עַ אַשּׁוּרִ

ן עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ י רַ ל. אִ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ א רַ נַן, הָ בָּ רַ

אן יָא: כָּ שְׁ א קַ א, לָ לָּ ית! אֶ נִ וָ א יְ יכָּ א אִ ל הָ יאֵ לִ מְ גַּ

אי זוּזוֹת מַ ין וּמְ לִּ פִ זוּזוֹת. תְּ ין וּמְ לִּ פִ תְ אן בִּ ים, כָּ רִ פָ סְ בִּ

הוּ, ן יְ יָיתָ וָ הֲ יוּ״ — בַּ הָ הוּ: ״וְ יב בְּ תִ כְ שּׁוּם דִּ א? מִ מָ עְ טַ

ה א תּוֹרָ מָ לָ שְׁ א? בִּ יכָּ א אִ רָ קְ בוֹ מִ תָ כְּ גּוּם שֶׁ רְ אי תַּ מַ

גּוּם רְ אי תַּ א מַ כָ א הָ לָּ א״, אֶ דוּתָ הֲ ר שָׂ גַ א ״יְ יכָּ — אִ

אן ה, כָּ ילָּ גִ מְ אן בִּ יָא: כָּ שְׁ א קַ א, לָ לָּ א? אֶ יכָּ אִ

ם בָ תָ כְ הּ: ״כִּ יב בַּ תִ כְ א, דִּ מָ עְ אי טַ ה מַ ילָּ גִ ים. מְ רִ פָ סְ בִּ

ר א? אָמַ יכָּ א אִ רָ קְ בוֹ מִ תָ כְּ גּוּם שֶׁ רְ אי תַּ ם״. מַ שׁוֹנָ לְ כִ וְ

ר ן בַּ מָ ב נַחְ ״. רַ ךְ לֶ מֶּ ם הַ גָ תְ ע פִּ מַ שְׁ נִ א: ״וְ פָּ ב פָּ רַ

ב ן״. רַ יהֶ לֵ עְ בַ ר לְ קָ נוּ יְ תְּ ים יִ שִׁ נָּ ל הַ כׇ ר: ״וְ ק אָמַ חָ צְ יִ

י בִּ רַ ים, וְ רִ פָ אָר סְ שְׁ יא בִּ הִ יָא הָ נְ י תַּ ר: כִּ י אָמַ אָשֵׁ

ין בִ תָּ כְ ין נִ זוּזוֹת אֵ ין וּמְ לִּ פִ יָא: תְּ נְ תַ יא. דְּ ה הִ הוּדָ יְ

יב תִ כְ הָ ית. וְ נִ וָ ירוּ יְ תִּ ינוּ הִ בּוֹתֵ רַ ית, וְ א אַשּׁוּרִ לָּ אֶ

שׁוֹן, ל לָ כׇ ים בְּ בִ תָּ כְ ים נִ רִ פָ א: סְ ימָ א אֵ לָּ יוּ״! אֶ הָ ״וְ

א מָּ א קַ נָּ תַ ל דְּ לָ כְּ ירוּ?! מִ תִּ ית. הִ נִ וָ ירוּ יְ תִּ ינוּ הִ בּוֹתֵ רַ וְ

בוּ תְ כָּ יִּ ירוּ שֶׁ תִּ ינוּ לֹא הִ בּוֹתֵ א: רַ ימָ א אֵ לָּ ר! אֶ אָסַ

ירוּ תִּ הִ שֶׁ ה: אַף כְּ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ יָא אָמַ נְ תַ ית. וְ נִ וָ א יְ לָּ אֶ

ה, ר תּוֹרָ פֶ סֵ א בְּ לָּ ירוּ אֶ תִּ ית — לֹא הִ נִ וָ ינוּ יְ בּוֹתֵ רַ

ה שֶׂ עֲ יָא: מַ נְ תַ . דְּ ךְ לֶ מֶּ י הַ מַ לְ תַ ה דְּ שֶׂ עֲ שּׁוּם מַ )ב(וּמִ

ן יסָ נִ כְ הִ ים וְ נִ קֵ ם זְ נַיִ ים וּשְׁ עִ בְ ינֵּס שִׁ כִּ ךְ שֶׁ לֶ מֶּ י הַ מַ לְ תַ בְּ

ה ל מָ ם עַ הֶ ה לָ ילָּ לֹא גִּ ים וְ תִּ ם בָּ נַיִ ים וּשְׁ עִ בְ שִׁ בְּ

ם: הֶ ר לָ אָמַ ד, וְ חָ אֶ ד וְ חָ ל אֶ ל כׇּ צֶ נַס אֵ כְ נִ ן. וְ סָ ינְ כִּ

רוּךְ הוּא דוֹשׁ בָּ קָּ ן הַ תַ ם. נָ כֶ בְּ ה רַ ת מֹשֶׁ י תּוֹרַ בוּ לִ תְ כִּ

ת עַ דַ ן לְ ימוּ כּוּלָּ כִּ סְ הִ ה וְ צָ ד עֵ חָ אֶ ד וְ חָ ל אֶ ב כׇּ לֵ בְּ

ית״. אשִׁ רֵ א בְּ רָ ים בָּ לֹהִ בוּ לוֹ: ״אֱ תְ כָ ת. )ג(וְ אַחַ

י שִּׁ שִּׁ יוֹם הַ ל בְּ כַ יְ מוּת״. ״וַ דְ ם וּבִ לֶ צֶ ם בְּ ה אָדָ שֶׂ עֱ ״אֶ

לֹא אוֹ״, וְ רָ ה בְּ בָ קֵ ר וּנְ כָ י״. ״זָ יעִ בִ שְּׁ יוֹם הַ בּוֹת בְּ שְׁ יִּ וַ

ם״. תָ פָ ם שְׂ ה שָׁ לָ אָבְ ה וְ דָ רְ ה אֵ בָ אָם״. ״הָ רָ בוּ ״בְּ תְ כָּ

גוּ שׁוֹר רְ ם הָ אַפָּ י בְ ״. ״כִּ יהָ רוֹבֶ קְ ה בִּ רָ ק שָׂ חַ צְ תִּ ״וַ

ת אֶ תּוֹ וְ שְׁ ת אִ ה אֶ ח מֹשֶׁ קַּ יִּ בוּס״. ״וַ רוּ אֵ קְּ ם עִ צוֹנָ רְ וּבִ

י נֵ ב בְּ ם״. ״וּמוֹשַׁ י אָדָ נֵ א בְּ ל נוֹשֵׂ ם עַ יבֵ כִּ יַּרְ יו וַ נָ בָּ

ע בַּ צוֹת אַרְ רָ אָר אֲ שְׁ ם וּבִ יִ רָ צְ מִ בוּ בְּ ר יָשְׁ שֶׁ ל אֲ אֵ רָ שְׂ יִ

ל״. אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ י בְּ טוּטֵ ת זַאֲ ח אֶ לַ שְׁ יִּ ה״. ״וַ נָ אוֹת שָׁ מֵ

ח יָדוֹ״. לַ ל לֹא שָׁ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ י בְּ טוּטֵ ל זַאֲ אֶ ״וְ
״לֹא
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תורה אור השלם

י נֹכִ ר אָ שֶׁ ה אֲ לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ יוּ הַ הָ וְ

ךָ ]דברים ו, בֶ בָ ל־לְ יּוֹם עַ ךָ הַ וְּ צַ מְ

ו[

א דוּתָ הֲ ר שָׂ גַ ן יְ בָ א־לוֹ לָ רָ קְ יִּ וַ

ד ]בראשית עֵ לְ א לוֹ גַּ רָ קֹב קָ עֲ יַ וְ

לא, מז[

יא הִ ת־הַ עֵ ךְ בָּ לֶ מֶּ י־הַ רֵ אוּ סֹפְ רְ קָּ יִּ וַ

ן יוָ שׁ סִ י הוּא־חֹדֶ ישִׁ לִ שְּׁ שׁ הַ חֹדֶ בַּ

ים וגו׳ ]אסתר ח, רִ שְׂ עֶ ה וְ לוֹשָׁ שְׁ בִּ

ט[

ה שֶׂ עֲ ר־יַ שֶׁ ךְ אֲ לֶ מֶּ ם הַ גָ תְ ע פִּ מַ שְׁ נִ וְ

ל־ כׇ יא וְ ה הִ בָּ י רַ כוּתוֹ כִּ לְ ל־מַ כׇ בְּ

ים וגו׳ ]אסתר א, כ[ שִׁ נָּ הַ

ם יִ מַ שָּׁ ת הַ ים אֵ לֹהִ א אֱ רָ ית בָּ אשִׁ רֵ בְּ

ץ ]בראשית א, א[ רֶ אָ ת הָ אֵ וְ

ם דָ ה אָ שֶׂ עֲ ים נַ לֹהִ ר אֱ יֹּאמֶ וַ

ם יָּ ת הַ גַ דְ דּוּ בִ רְ יִ נוּ וְ מוּתֵ דְ נוּ כִּ מֵ לְ צַ בְּ

וגו׳ ]בראשית א, כו[

י יעִ בִ שְּׁ יּוֹם הַ ים בַּ לֹהִ ל אֱ כַ יְ וַ

יּוֹם בֹּת בַּ שְׁ יִּ ה וַ שָׂ ר עָ שֶׁ תּוֹ אֲ אכְ לַ מְ

וגו׳ ]בראשית ב, ב[

ם ךְ אֹתָ רֶ בָ יְ ם וַ אָ רָ ה בְּ בָ קֵ ר וּנְ כָ זָ

יוֹם וגו׳ ם בְּ דָ ם אָ מָ ת־שְׁ א אֶ רָ קְ יִּ וַ

]בראשית ה, ב[

מוֹ לְ צַ ם בְּ דָ אָ ת־הָ ים  אֶ לֹהִ א אֱ רָ בְ יִּ וַ

ר כָ א אֹתוֹ זָ רָ ים בָּ לֹהִ ם אֱ לֶ צֶ בְּ

ה וגו׳ ]בראשית א, כז[ בָ קֵ וּנְ

ם תָ פָ ם שְׂ ה שָׁ לָ בְ נָ ה וְ דָ רְ ה נֵ בָ הָ

ישׁ וגו׳ עוּ אִ מְ שְׁ ר לֹא יִ שֶׁ אֲ

]בראשית יא, ז[

י רֵ חֲ אמֹר אַ הּ לֵ בָּ רְ קִ ה בְּ רָ ק שָׂ חַ צְ תִּ וַ

י וגו׳ אדֹנִ ה וַ נָ דְ י עֶ ה־לִּ תָ יְ י הָ לֹתִ בְ

]בראשית יח, יב[

ק חָ צְ יִּ יו וַ נָ ל־פָּ ם עַ הָ רָ בְ ל אַ פֹּ יִּ וַ

ה נָ ה־שָׁ אָ ן מֵ בֶ לְּ בּוֹ הַ לִ ר בְּ יֹּאמֶ וַ

ד וגו׳ ]בראשית יז, יז[ לֵ וָּ יִ

ם לָ הָ קְ י בִּ שִׁ פְ בֹא נַ ל־תָּ ם אַ סֹדָ בְּ

גוּ וגו׳ רְ ם הָ פָּ אַ י בְ י כִּ בֹדִ ד כְּ חַ ל־תֵּ אַ

]בראשית מט, ו[

יו נָ ת־בָּ אֶ תּוֹ וְ שְׁ ת־אִ ה אֶ ח מֹשֶׁ קַּ יִּ וַ

ה צָ רְ ב אַ שׇׁ יָּ מֹר וַ חֲ ל־הַ ם עַ בֵ כִּ רְ יַּ וַ

ם וגו׳ ]שמות ד, כ[ יִ רָ צְ מִ

בוּ שְׁ ר יָ שֶׁ ל אֲ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ב בְּ וּמוֹשַׁ

ע וגו׳ בַּ רְ אַ ה וְ נָ ים שָׁ לֹשִׁ ם שְׁ יִ רָ צְ מִ בְּ

]שמות יב, מ[

ה הֹוָ ל־יְ ר אֶ יֹּאמֶ אֹד וַ ה מְ מֹשֶׁ ר לְ חַ יִּ וַ

מוֹר ם לֹא חֲ תָ חָ נְ ל־מִ ן אֶ פֶ ל־תֵּ אַ

וגו׳ ]במדבר טז, טו[

לוּ עֲ יַּ ל וַ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ י בְּ רֵ עֲ ת־נַ ח אֶ לַ שְׁ יִּ וַ

ים וגו׳ מִ לָ ים שְׁ חִ בָ חוּ זְ בְּ זְ יִּ עֹלֹת וַ

]שמות כד, ה[

ח לַ ל לֹא שָׁ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ י בְּ ילֵ צִ ל־אֲ אֶ וְ

לוּ יֹּאכְ ים וַ לֹהִ אֱ ת־הָ זוּ אֶ חֱ יֶּ דוֹ וַ יָ

וגו׳ ]שמות כד, יא[



מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה ט:
ח: קַ ר לָ חֵ ץ אַ פֶ ל חֵ בָ ח אֲ קַ ר לֹא לָ ר חֲמוֹ לֹּא יֹאמַ  שֶׁ י  אתִ ם נָשָׂ הֶ ד מֵ חָ ד אֶ מֶ לֹא חֶ

ר ן יֹאמַ ם לֹא כֵ אִ שֶׁ ים  מִּ עַ ל הָ כָ יר לְ אִ הָ לְ

וֹ )ע"ז נה.( שׁ רָ דְ ר בע"ז וּמִ תָּ ן נֹחַ מֻ בֶּ

ן ן מִ דָ רְ טָ י לְ דֵ ים כְּ רִ בָ דְ ן בִּ יקָ לִ חֲ הַ לְ

ם אִ שֶׁ ם  דָ בְ עָ י לְ יתִ וִּ ר לֹא צִ שֶׁ  אֲ ם: לָ עוֹ הָ
ר לֹא שֶׁ ע אֲ מַ שְׁ  ם מַ דָ בְ עָ בוֹ לְ תָ לֹא כְּ

ן לֹהוּת הֵ ר א"כ אֱ יֹאמַ יוּ וְ הְ יִּ שֶׁ י  וִּיתִ צִ

ם קוֹ מָ בוּ בְּ תְ כָ וְ אוּ: רְ בְ חוֹ נִ רְ ל כָּ עַ שֶׁ

יִם לַ גְ רַ ת הָ ירַ עִ ת צְ אֶ ת וְ נֶבֶ רְ אַ ת הָ אֶ וְ

: לֶיהָ גְ רַ ת מֵ נּוֹ טַ ת וּקְ רוֹ צָ יהָ קְ דֶ יָּ שֶׁ י  פִ לְ
נוֹ וֹ שׁ וָן לְ ן יָ וֹ שׁ ת הוּא לְ ל יֶפֶ שֶׁ יוּתוֹ  יָפְ

ה בֵּ רֻ נֵי' מְ תְ מַ ת: נֵי יֶפֶ ל בְּ ל כָּ שֶּׁ  ה מִ יָפָ

ף אַ י וְ נִ שֵׁ ת  יִ בַ וּ בְּ שׁ מְּ שִּׁ  שֶׁ נִים  הֲ כֹּ ים  דִ גָ בְּ

ךְ ילָ אֵ הוּ וְ יָּ שִׁ ת יֹא ימוֹ ן מֵ וֹ אשׁ ת רִ יִ בַ בְּ
ר פַּ  ה: חָ שְׁ  מִּ ן הַ מֶ שֶׁ ל  שֶׁ ית  חִ לוֹ נַז צְ גְ נִּ שֶׁ

ה רָ הוֹ שֶׁ יחַ  שִׁ  ן מָ הֵ כֹּ ת  וֹ צְ מִּ ל הַ ל כָּ א עַ בָּ הַ

ה שָׂ עָ ת וְ רֵ נוֹ כָּ דוֹ זְּ  שֶׁ ר  בָ דָ ר בְּ תֵּ הֶ

ן הֵ כֹּ  ם הַ ר אִ מַ נֶּאֱ שֶׁ ר  פַּ יא  בִ תוֹ מֵ אָ רָ הוֹ כְּ

' גוֹ ם וְ עָ ת הָ מַ שְׁ  אַ א לְ טָ יחַ יֶחֱ שִׁ  מָּ  הַ
ן גוֹ שׁ כְּ מֵּ  שַׁ  מְ ן הַ כֹּהֵ  א ד':ג'(: רָ קְ )וַיִּ

יו תָּ חְ ר תַּ חֵ וּ אַ נּ סוּל וּמִ וֹ פְּ ע בּ רַ אֵ שֶׁ

ירוֹ בִ עֱ הֶ תוֹ וְ דָ בוֹ עֲ ר לַ זַ חָ סוּלוֹ וְ ר פְּ בַ עָ וְ

שׁ מֵּ  שַׁ  רוּי מְ ן קָ וֹ אשׁ רִ יו הָ תָּ חְ א תַּ בָּ הַ

י אִ שֶׁ ר יוה"כ  פַּ א  לָּ אֶ ר: בַ נִי עָ שֵּׁ  הַ וְ
ית ירִ ן עֲשִׂ כֵ ם וְ נַיִ שְׁ יא  בִ הָ ר לְ שָׁ  פְ אֶ

ם ל יוֹ כָ בְּ שֶׁ ל[  דוֹ ן ]גָּ הֵ כֹּ י  יתִ בִ ה חָ יפָ אֵ הָ

ל כָ א לְ מ' הָ גְּ ם: נַיִ שְׁ יא  בִ הָ ר לְ שָׁ  פְ י אֶ אִ שֶׁ

יר טִ קְ הַ א לְ ם בָּ אִ ין וְ וִ שָׁ ן זֶה וָזֶה  יהֶ רֵ בְ דִּ

ה נָ מוֹ שְׁ  שׁ בִּ מֵּ  שַׁ  ה מְ דָ בוֹ וּם עֲ ד שׁ בֹ עֲ אוֹ לַ
ל כָּ : שׁ מֵּ  שַׁ  מְ ן הַ הֵ כֹ ר כְּ בַ עָ שֶׁ ן  הֵ כֹּ ים  דִ גָ בְּ

ח' שׁ בְּ מֵּ  שַׁ  יו מְ לָ ה עָ לָ דוֹ ה גְּ נָּ הֻ ת כְּ וֹ צְ מִ

ל וֶּה עַ צֻ ם וּמְ רֵ וֹ לֹא פּ עַ וְ רֵ וֹ ים לֹא פּ דִ גָ בְּ

יב רִ קְ ה וּמַ נָ מָ לְ אַ ל הָ ר עַ הָ זְ ה וּמֻ תוּלָ בְּ הַ

ה נָ מוֹ שְׁ  שׁ לֹא בִּ מֵּ  שַׁ  אוּי לְ ינוֹ רָ אֵ וְ נֵן: אוֹ
ה עָ בָּ רְ אַ לֹא בְּ ל וְ דוֹ ן גָּ הֵ כֹ ים כְּ דִ גָ בְּ

הּ מָ תָ יא וּסְ י הִ בִּ רַ ט: יוֹ דְ ן הֶ הֵ כֹ כְּ

א יבָּ לִּ יהּ אַ ב לֵ נָסֵ וְ : הּ שֵׁ  נַפְ א דְּ יבָּ לִּ אַ

הּ ר לָ בַ ים סָ דִ גָ ה בְּ בֶּ רֻ מְ י בִּ נָּאֵ תַ דְּ

ר' הּ כְּ ר לָ בַ ר סָ בַ עָ שֶׁ ן  הֵ כֹ ן וּבְ נָ בָּ רַ כְּ
שׁ רֵ פְ ין הֶ ה אֵ מָ ין בָּ ין בֵּ י' אֵ נִ תְ מַ יר: אִ מֵ

ה לָ דוֹ ה גְ מָ ין בָּ ת בֵּ מוֹ בָּ ר הַ תֵּ ת הֶ עַ שְׁ  בִּ

ב נוֹ דוֹ בְּ עוֹ ה בְּ שֶׁ ל מֹ שֶׁ חַ  בֵּ זְ זֶה מִ

יד ל יָחִ שֶׁ חַ  בֵּ זְ ה מִ נָּ טַ ה קְ מָ בָ לְ ן: עוֹ בְ גִ וְ

: מוֹ צְ עַ ה לְ מָ ה בָּ שֶׂ יד עוֹ יָחִ יד וְ ל יָחִ כָּ שֶׁ
ר דָּ ינוֹ נִ אֵ שֶׁ כֹּל   ה: נָּ טַ ה קְ מָ בָ ב בְּ רֵ קָ

ק רֶ פֶ הּ בְּ לֵיף לָ ים יָ חִ בָ זְ ב כו' בִּ דָּ נִ וְ

נֵי תָ א קָ הָ תוּ לָא וְ ים וְ חִ סָ ' פְּ מָ גְּ א: רָ תְ בָּ

ב רֵ ינוֹ קָ ב אֵ דָּ נִ ר וְ דָּ ינוֹ נִ אֵ שֶׁ ל  כֹּ א  יפָ סֵ

יוּ ה הָ לָ דוֹ גְ וּ בִּ לּ אִ ה וְ נָּ טַ ה קְ מָ בָ בְּ
ין ידִ מִ וּר תְּ בּ ת צִ נוֹ בְּ רְ ין קָ יבִ רִ קְ מַ

וּר בּ ת צִ בוֹ ף חוֹ אַ א ס"ד דְּ קָ ין וְ פִ וּמוּסָ

הּ ין בָּ בִ רֵ יוּ קְ ן הָ מַ ן זְ הֶ בוּעַ לָ ין קָ אֵ שֶׁ

י ירֵ עִ וּר וּשְׂ בּ ל צִ שֶׁ ר  בָ ם דָּ לֵ עְ ר הֶ פַּ ן  גוֹ כְּ

ת בוֹ ל חוֹ כָ ים וְ חִ סָ ין פְּ עֵ כְּ ע"ז:
י נִּ מַ ים: חִ סָ פְ ן כִּ מַ ם זְ הֶ בוּעַ לָ קָּ הַ

א ה לָ לָ דוֹ ה גְּ מֶּ  בַ ר דְּ מַ אָ ה וְ בָ וּם חוֹ הּ שׁ ב בָּ רֵ ין קָ ה אֵ נָּ טַ ה קְ מֶּ  בַ נֵי דְּ תָ קָ ין דְּ נִיתִ תְ מַ

ק רֶ פֶ ר בְּ מַ אָ יא דְּ ן הִ עוֹ מְ שִׁ ר'  ן: מַ ן זְ הֶ בוּעַ לָ קָּ ת הַ בוֹ חוֹ א בְּ לָּ הּ אֶ נָּ א מִ יפָ דִ עֲ

ים חִ סָ א פְּ לָּ ה אֶ בָ וּם חוֹ ה שׁ לָ דוֹ ה גְּ מָ בָ יבוּ בְּ רִ קְ וּר לֹא הִ בּ ף צִ ים אַ חִ בָ זְ א דִּ רָ תְ בָּ

א הָ ין דְּ נִיתִ תְ א מַ מָ קְ וֹ תּ א מִ ם לָ תָ הָ ן דְּ נָ בָּ רַ דְ ל כִּ בָ ב אֲ רַ א לֹא קָ כָ הָ א וְ כָ י ע"ז הָ ירֵ עִ ר וּשְׂ בָ ם דָּ לֵ עֱ ר הֶ פַּ ן  גוֹ ן כְּ מַ ן זְ הֶ בוּעַ לָ ין קָ אֵ שֶׁ ת  בוֹ ל חוֹ בָ ן אֲ מַ ן זְ הֶ בוּעַ לָ קָּ ת הַ בוֹ וְחוֹ
ן: הֶ א בָּ צֵ וֹ יּ כַ ח וְ סַ פֶּ נֵי  תָ ין קָ נִיתִ תְ ר וּמַ בָ ם דָּ לֵ עֱ ר הֶ פַּ וּ  ילּ פִ ה וַאֲ לָ דוֹ ה גְּ מָ יא בָּ הִ ל דְּ גָּ לְ גִּ בַּ שֶׁ ד  עֵ ל מוֹ אֹהֶ ין בְּ יבִ רִ קְ ר מַ בָּ דְ מִּ בַּ שֶׁ ד  עֵ ל מוֹ אֹהֶ ין בְּ יבִ רִ קְ וּר מַ בּ צִּ הַ שֶׁ ל  כֹּ י  רִ מְ אָ

א: מָ עְ לֵיף טַ ים יָ חִ בָ זְ א דִּ רָ תְ ק בָּ רֶ פֶ ילֹה וּבְ שִׁ ת  ם אֶ שָּׁ  ת מִ אוֹ רְ ל לִ וּכַ יּ שֶׁ ם  קוֹ ל מָ כָ ה בְּ אֶ רוֹ ל הָ כָ נֵי' בְּ תְ מַ

ן הֵ כֹּ ר  פַּ רוּשׁ  פֵּ ת.  וֹ צְ מִּ ל הַ ל כָּ א עַ בָּ ר הַ פַּ א  לָּ ים אֶ דִ גָ ה בְּ בֵּ רֻ מְ וּחַ לִ שׁ ן מָ הֵ כֹּ ין  ין בֵּ אֵ

ל כָּ ת מִ חַ ה אַ שָׂ עָ ג דְּ גֵ וֹ שׁ א בְּ טָ חָ שֶׁ יחַ  שִׁ  מָ

ם שֵׁ  אָ ה וְ ינָ שֶׂ עָ ר לֹא תֵ שֶׁ ת ה' אֲ וֹ צְ מִ

ר פַ י בְּ רֵ יְ א מַ ל לָ בָ ת אֲ רֵ נוֹ כָּ דוֹ זְּ  שֶׁ ר  בָ דָ בְּ

ן הֵ כֹּ  הּ הַ יב בֵּ תִ כְ וּר דִּ בּ ל צִ שֶׁ ר  בָ ם דָּ לֵ עְ הֶ
ינַן בת"כ בֵּ רַ א מִ הָ א( דְּ טָ יחַ )יֶחֱ שִׁ  מָּ  הַ

ל כָ יאוֹ וְ בִ הֲ ל לַ כוֹ ט יָ יוֹ דְ ן הֶ הֵ כֹּ וּ  ילּ פִ וַאֲ

ן הֵ כֹּ ין  ין בֵּ אֵ ים: דִ גָ ה בְּ בֵּ רֻ ן מְ כֵּ שֶׁ

ם ר יוֹ פַּ א  לָּ ר אֶ בַ עָ שֶׁ ן  הֵ כֹ שׁ לְ מֵּ  שַׁ  מְ הַ

ן הֵ כֹ ט לְ קַ אי נְ מַּ  ה אַ שֶׁ  ים. קָ וּרִ פּ כִּ הַ
וֹ ע בּ רַ אֵ שֶׁ ם  יּוֹ וּ בַּ ילּ פִ א אֲ הָ ר דְּ בַ עָ שֶׁ

יו תָּ חְ שׁ זֶה תַּ מֵּ  שִׁ שׁ וְ מֵּ  שַׁ  מְ ן הַ הֵ כֹ סוּל לְ פָּ

שׁ מֵּ  שַׁ  מְ ן הַ א מִ ר בָּ פָּ  הַ שֶׁ וּק זֶה  לּ וֵי חִ הָ

י מִ לְ שַׁ רוּ יְּ אי' בַּ דַ שׁ כְּ מֵּ  שַׁ  ין מְ אֵ שֶׁ אע"פ 
ן הֵ כֹּ  ין הַ ר בֵּ ימַ מֵ וָה לֵיהּ לְ ן הֲ ם כֵּ אִ וְ

ט קַ י נְ אִ ר וְי"ל דְּ בֹ עֲ יַּ שֶׁ ן  הֵ כֹ שׁ לְ מֵּ  שַׁ  מְ הַ

תוֹ אוֹ א לְ ע הָ מַ שְׁ  וָה מַ ר הֲ בֹ עֲ יַּ שֶׁ תוֹ  אוֹ לְ

ה בֵּ רְ ה יֵשׁ הַ נָ שָׁ ל  כָ וֵי בְּ הָ ר דְּ בָ ר כְּ בַ עָ שֶׁ

תוֹ אוֹ ט לְ קַ י נְ כִ וּם הָ שּׁ  ם מִ ינֵיהֶ ים בֵּ וּקִ לּ חִ
א הּ לֵיכָּ ידֵ דִ ף בְּ אַ ינַן דְּ עִ מוֹ שְׁ  אַ ר לְ בַ עָ שֶׁ

ית שִׁ  רֵ פָ אי דְּ מַ וּק זֶה וא"ת לְ לּ א חִ לָּ אֶ

סוּל פְּ וֹ הַ ע בּ רַ אֵ שֶׁ תוֹ  אוֹ וֵי מֵ ר הָ פָּ  הַ שֶׁ

א הָ א מֵ יָ שְׁ  שׁ א"כ קַ מֵּ  שַׁ  ין מְ אֵ שֶׁ אע"ג 

ף יד:( ת )דַּ בוּעוֹ שְׁ  ף פ"ק דִּ ר סוֹ מַ אָ דְּ
נִים הֲ כֹּ  יו הַ חָ ל אֶ שֶּׁ  לֹא מִ ר לוֹ וְ שֶׁ אֲ

תוֹ אוֹ לֹא מֵ ר וְ מַ ה לוֹ לוֹ יָ ה הָ בָּ רַ דְּ אַ וְ

י פֵ א טְ בוּתָ וֵי רְ הָ יו דְּ תָּ חְ שׁ תַּ מֵּ  שַׁ  מְ הַ

א יחָ כִ שְׁ א  לָ א דְ תָ לְּ וֵי מִ הָ וּם דְּ שּׁ  א מִ מָּ  שֶׁ וְ

ה נָ שָׁ ל  יחַ כָּ כִ שְׁ  י דִּ דֵּ ט מִ קַ הּ וּנְ קֵ בְ שַׁ
ף ת דַּ נָחוֹ ה )מְ בָּ ץ רַ מֵ וֹ קּ הַ י דְּ יא נָמֵ הִ הַ וְ

ה יטָ חִ שְׁ נָא  מָ חֲ י רַ לִּ גַ ר דְּ מַ אָ קָ יט.( דְּ

יוָן כֵ י דְּ רֵ שָׁ  נוּ דְּ שֵׁ רוּ פֵ ה לְ שֶׁ  ים לֹא קָ לִ עָ בְ בִּ

ישׁ דִּ קְ וּ מַ לּ אִ וֵי כְּ נָא הָ מָ חֲ י לֵיהּ רַ כֵ זָ דְּ

ין לִ עֲ וּם מַ שּׁ  ט מִ יוֹ דְ ן הֶ הֵ כֹ לֹא לְ וְ : וֹ לּ שֶּׁ  מִ
אי ה לֵיהּ הַ מָּ  א לָ יָ שְׁ  כוּ'. קַ שׁ וְ קֹּדֶ  בַּ

ן הֵ כֹ אוּי לְ רָ יוָן דְּ כֵ הּ דְּ ק לֵ וֹ פּ א תִּ מָ עְ טַ

ינוֹ ה א"כ אֵ יבָ וּם אֵ שּׁ  או מִ י לָ ל אִ דוֹ גָּ

וּם שּׁ  ים מִ דִ גָ ה בְּ עָ בָּ רְ אַ שׁ בְּ מֵּ  שַׁ  ל לְ כוֹ יָ

ר מַ יֵשׁ לוֹ ים וְ דִ גָ ר בְּ סַּ חֻ וָה לֵיהּ מְ הֲ דַּ
ין ידִ פִּ קְ יִינוּ מַ א לֹא הָ מָ עְ אי טַ וּם הַ שּׁ  מִ דְּ

או י לָ ין הוּא אִ ית דִּ י בֵּ ל פִּ עַ יוָן דְּ כֵּ

יא ן הִ עוֹ מְ שִׁ י  בִּ נִּי רַ מַ ין: לִ עֲ מַ א דְּ מָ עְ טַ

ה אֶ רְ יבוּ. נִ רִ קְ וּר לֹא הִ בּ ף צִ ר אַ מַ אָ דְּ

ן עוֹ מְ שִׁ י  בִּ רַ נֵי' כְּ תְ מִ ינַן לְ מִ קְ מוֹ יוָן דְּ כֵ דְּ
נֵי זֶה תָ קָ הּ דְּ וָתֵ א כְּ יָ תְ י אָ א נָמֵ יפָ א"כ סֵ

ה מָ בָ ב בְּ רֵ ב קָ דָּ נִ ר וְ דָּ נִּ ל הַ ל כָּ לָ כְּ הַ

ר דָּ נִּ ר הַ בָ וֵי דָּ הָ זִירוּת דְּ א נְ הָ ה דְּ שֶׁ  קָ וְ

ה מוּרָ תְ נִי דִ שֵׁ ק  רֶ פֶ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ ב כִּ דָּ נִ וְ

ר' הּ לְ ית לֵ י אִ כֵ וּ הָ לּ פִ ם( וַאֲ שָׁ ף יד: וְ )דַּ
ף קיז. ים )דַּ חִ בָ זְ א דִּ רָ תְ ' בָּ פֶּ ן  עוֹ מְ שִׁ

וּ ילּ פִ ב אֲ רֵ ין קָ זִירוּת אֵ ת וּנְ נָחוֹ מְ ם( דִּ שָׁ וְ

א שָׁ  רְ פָּ  י מִ כִ הָ ה וי"ל דְּ לָ דוֹ ה גְ מָ בָ בְּ

ב דָּ נִ ר וְ דָּ נִּ ל הַ ל כָּ לָ כְּ ין זֶה הַ נִיתִ תְ מַ

ה לָ ן עוֹ גוֹ ה כְּ לָ דוֹ ה גְּ מָ בָ ב בְּ רֵ קָּ שֶׁ
ל כָ ה וְ נָּ טַ ה קְ מָ בָ ב בְּ רֵ יד קָ יָחִ ים לְ מִ לָ שְׁ וּ

ל בָ ה אֲ נָּ טַ ה קְ מָ בָ ב בְּ רֵ ין קָ ה אֵ לָ דוֹ ה גְּ מָ בָ ב בְּ רֵ קָּ שֶׁ ב ואע"פ  דָּ נִ ר וְ דָּ ינוֹ נִ אֵ שֶׁ

ה: נָּ טַ ה קְ מָ בָ לֹא בְּ ה וְ לָ דוֹ ה גְּ מָ בָ ב לֹא בְּ רֵ ין קָ אֵ שֶׁ ב  דָּ נִ ר וְ דָּ יֵשׁ נִ ה הוּא דְּ דֶ מוֹ

ם יךָ אֹתָ לֹהֶ ק ה׳ אֱ לַ ר חָ שֶׁ י״. ״אֲ אתִ שָׂ ם נָ הֶ ד מֵ חָ ד אֶ מֶ ״לֹא חֶ

ר לֹא שֶׁ ים אֲ רִ חֵ ים אֲ לֹהִ בוֹד אֱ יַּעֲ ךְ וַ יֵּלֶ ים״. ״וַ מִּ עַ ל הָ כׇ יר לְ אִ הָ לְ

לֹא ם״, וְ יִ לַ גְ רַ ת הָ ירַ עִ ת צְ בוּ לוֹ: ״אֶ תְ כָ ם״. )א(וְ דָ עוֹבְ י לְ יתִ וִּ צִ

ת בֶ נֶ י אַרְ מַ לְ ל תַּ תּוֹ שֶׁ שְׁ אִ י שֶׁ נֵ פְּ ת״, מִ בֶ נֶ אַרְ ת הָ בוּ לוֹ ״אֶ תְ כָּ

י תִּ שְׁ ם אִ ילוּ שֵׁ טִ הֵ ים וְ הוּדִ יְּ י הַ קוּ בִּ חֲ ר שָׂ לֹּא יֹאמַ הּ, שֶׁ מָ שְׁ

ים לֹא רִ פָ סְּ ר: אַף בַּ ל אוֹמֵ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ ה. )ב(רַ תּוֹרָ בַּ

נָן: י יוֹחָ בִּ ר רַ הוּ אָמַ בָ י אֲ בִּ ר רַ ית. אָמַ נִ וָ א יְ לָּ בוּ אֶ תְ כָּ יִּ ירוּ שֶׁ תִּ הִ

א מָ עְ אי טַ נָן: מַ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ ל. וְ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ רַ ה כְּ כָ לָ הֲ

ת יֶפֶ ים לְ לֹהִ תְּ אֱ א: ״יַפְ רָ ר קְ ל, אָמַ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ רַ דְּ

א ימָ אֵ ם. וְ י שֵׁ לֵ הֳ אׇ יוּ בְּ הְ ת יִ ל יֶפֶ יו שֶׁ רָ בָ ם״, דְּ י שֵׁ לֵ הֳ אׇ כֹּן בְּ שְׁ יִ וְ

יב: תִ כְ א, דִּ מָ עְ ינוּ טַ יְ א: הַ ר אַבָּ יָּיא בַּ י חִ בִּ ר רַ גוֹג? אָמַ ר וּמָ גּוֹמֶ

ם. י שֵׁ לֵ הֳ אׇ א בְּ הֵ ת יְ ל יֶפֶ יוּתוֹ שֶׁ ת״, יַפְ יֶפֶ ים לְ לֹהִ תְּ אֱ ״יַפְ

ים דִ גָ ה בְ רוּבֵּ מְ ה לִ חָ שְׁ מִּ ן הַ מֶ שֶׁ שׁוּחַ בְּ ן מָ ין כֹּהֵ ין בֵּ י׳ אֵ נִ תְ א)ג(מַ

ן כֹהֵ שׁ לְ מֵּ שַׁ ן מְ ין כֹּהֵ ין בֵּ וֹת. באֵ צְ מִּ ל הַ ל כׇּ א עַ בָּ ר הַ א פַּ לָּ אֶ

א ׳ הָ מָ ה. גְּ יפָ אֵ ית הָ ירִ שִׂ עֲ ים וַ פּוּרִ כִּ ר יוֹם הַ א פַּ לָּ ר אֶ בַ עָ שֶׁ

ין. וִ ה שָׁ זֶ ה וָ ה — זֶ יפָ אֵ ית הָ ירִ שִׂ עֲ ים וַ פּוּרִ ר יוֹם כִּ יַן פַּ נְ עִ לְ

יָא[: נְ א תַּ יר, ]הָ אִ י מֵ בִּ י רַ אִ יר, דְּ אִ י מֵ בִּ רַ א כְּ לָ ין דְּ יתִ נִ תְ )ד(מַ

יר, אִ י מֵ בִּ י רַ רֵ בְ וֹת, דִּ צְ מִּ ל הַ ל כׇּ א עַ בָּ ר הַ יא פַּ בִ ים מֵ דִ גָ ה בְ רוּבֵּ מְ

יר — אִ י מֵ בִּ רַ יהּ דְּ מֵ עְ אי טַ יא. )ה(מַ בִ ינוֹ מֵ ים: אֵ רִ ים אוֹמְ מִ כָ חֲ וַ

ה רוּבֵּ ה, מְ חָ שְׁ מִּ ן הַ מֶ שֶׁ שׁוּחַ בְּ א מָ לָּ י אֶ ין לִ ״, אֵ יחַ שִׁ יָא: ״מָ נְ תַ דְּ

א — נָ ימְ אי אוֹקֵ מַ ״. ג)ו(בְּ יחַ שִׁ מָּ ר: ״הַ מוּד לוֹמַ לְ ן? תַּ נַּיִ ים מִ דִ גָ בְ

ן כֹהֵ שׁ לְ מֵּ שַׁ ן מְ ין כֹּהֵ ין בֵּ א: אֵ יפָ א סֵ ימָ יר. אֵ אִ י מֵ בִּ רַ א כְּ לָ דְּ

ל כׇ א לְ ה. הָ יפָ אֵ ית הָ ירִ שִׂ עֲ ים וַ פּוּרִ כִּ ר יוֹם הַ א פַּ לָּ ר אֶ בַ עָ שֶׁ

ע בּוֹ ירַ יָא: אֵ נְ תַ יר, דְּ אִ י מֵ בִּ רַ אן לְ תָ ין, אֲ וִ ה שָׁ זֶ ה וָ ן — זֶ יהֶ רֵ בְ דִּ

י נִ תוֹ, שֵׁ בוֹדָ עֲ ר לַ אשׁוֹן — חוֹזֵ יו, רִ תָּ חְ ר תַּ ן אַחֵ ינּוּ כֹּהֵ סוּל וּמִ פְּ

י י יוֹסֵ בִּ יר. רַ אִ י מֵ בִּ י רַ רֵ בְ יו, דִּ לָ ה עָ דוֹלָ ה גְּ הוּנָּ וֹת כְּ צְ ל מִ — כׇּ

ן כֹהֵ אוּי לֹא לְ ינוֹ רָ י — אֵ נִ תוֹ, שֵׁ בוֹדָ עֲ ר לַ אשׁוֹן — חוֹזֵ ר: רִ אוֹמֵ

ן ף בֶּ י יוֹסֵ בִּ רַ ה בְּ שֶׂ עֲ י: מַ י יוֹסֵ בִּ ר רַ אָמַ יוֹט. וְ דְ ן הֶ כֹהֵ לֹא לְ דוֹל וְ גָּ

יו, תָּ חְ ינּוּהוּ תַּ דוֹל וּמִ ן גָּ כֹהֵ סוּל בְּ ע בּוֹ פְּ ירַ אֵ י שֶׁ יפּוֹרִ צִּ ם מִ לֵּ אִ

תוֹ, בוֹדָ עֲ ר לַ אשׁוֹן — חוֹזֵ רוּ: רִ אָמְ ים, וְ מִ כָ י חֲ נֵ פְ ה לִ שֶׂ עֲ א מַ וּבָ

ן יוֹט. )ז(כֹּהֵ דְ ן הֶ כֹהֵ לֹא לְ דוֹל וְ ן גָּ כֹהֵ אוּי לֹא לְ ינוֹ רָ י — אֵ נִ שֵׁ

שׁ קּוֹדֶ ין בַּ לִ עֲ שּׁוּם מַ יוֹט — מִ דְ ן הֶ ה, כֹּהֵ יבָ שּׁוּם אֵ דוֹל — מִ גָּ

א, דָּ סְ ב חִ ר רַ יר! אָמַ אִ י מֵ בִּ א רַ יפָ סֵ נַן, וְ בָּ א רַ ישָׁ ין. רֵ ידִ לֹא מוֹרִ וְ

יא, י הִ בִּ ר: רַ ף אָמַ ב יוֹסֵ יר. רַ אִ י מֵ בִּ א רַ יפָ סֵ נַן וְ בָּ א רַ ישָׁ ין: רֵ אִ

ה מָ בָּ ה לַ דוֹלָ ה גְּ מָ ין בָּ ין בֵּ י׳ אֵ נִ תְ י. )ח(מַ אֵ נָּ תַ א דְ יבָּ הּ אַלִּ יב לַ נָסֵ וְ

ב רֵ ב — קָ ידָּ נִ ר וְ ידָּ הוּא נִ ל: כֹּל שֶׁ לָ כְּ ה הַ ים. זֶ חִ סָ א פְּ לָּ ה אֶ נָּ טַ קְ

ה. מָ בָ ב בְּ רֵ ינוֹ קָ ב — אֵ ידָּ לֹא נִ ר וְ ידָּ ינוֹ לֹא נִ אֵ כֹל שֶׁ ה, וְ מָ בָ בְּ

עוֹן מְ י שִׁ בִּ י — רַ נִּ ים. )ט(מַ חִ סָ ין פְּ עֵ א כְּ ימָ א? אֵ תוּ לָ ים וְ חִ סָ ׳ פְּ מָ גְּ
א לָּ יבוּ אֶ רִ קְ בּוּר לֹא הִ ר: אַף צִ עוֹן אוֹמֵ מְ י שִׁ בִּ יָא, רַ נְ תַ יא. דְּ הִ

בוּעַ ין קָ אֵ ל חוֹבוֹת שֶׁ בָ ן, אֲ מַ ם זְ הֶ בוּעַ לָ קָּ חוֹבוֹת שֶׁ ים וְ חִ סָ פְּ

ילֹה ין שִׁ ין בֵּ י׳ אֵ נִ תְ רוּב. ד־ו)י(מַ א קְ א לָ כָ הָ א וְ כָ ן — הָ מַ ם זְ הֶ לָ

י נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ ים וּמַ לִּ ים קַ שִׁ דָ ין קָ לִ ילֹה אוֹכְ שִׁ בְּ א שֶׁ לָּ ם, אֶ יִ לַ ירוּשָׁ לִ

אן, כָ אן וְ כָ ה. ז־טוְ חוֹמָ ן הַ ים מִ נִ פְ ם לִ יִ לַ ירוּשָׁ ה, וּבִ רוֹאֶ ל הָ כׇ בְּ

ילֹה — ת שִׁ דוּשַּׁ ים. קְ עִ לָ קְּ ן הַ ים מִ נִ פְ ין לִ לִ כָ אֱ ים נֶ שִׁ דָ י קֳ שֵׁ דְ קׇ
יֵשׁ
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ספרא אחרי מות פרק ח ד;

ספרא צו פרק ה א

ו תוספתא יומא; יומא יב:

ז יומא עג.; עירובין צט.

ח משנה שקלים; תוספתא ערכין;
זבחים קיז.

ט זבחים קיט.

י תמורה כא:

גליון הש״ס

גמ' מפני שאשתו. בירושלמי וכן

במ"ר פ' שמיני איתא דאמו של

תלמי ארנבתא שמה:

שם מעשה בר' יוסף בן אולם. עי'

תוס' ישנים יומא דף כא ע"א

ד"ה ולא אירע קרי:

שם אמר רבי היא ונסיב לה

אליבא דתנאי. ר"ה דף ז ע"ב

שבועות דף ד ע"א חולין דף פד

ע"א ודף קד ע"א הוריות דף יב

ע"ב:

תוס' ד"ה אין בין כהן משוח וכו'

פי' פר כהן משיח. עי' יומא דף נז

ע"א תד"ה אני ראיתיה ובקדושין

דף לו ע"ב בפרש"י ד"ה אי

דפנים ובתוס' ד"ה אי דפנים:

תורה אור השלם

ה הֹוָ ל־יְ ר אֶ יֹּאמֶ אֹד וַ ה מְ מֹשֶׁ ר לְ חַ יִּ וַ

מוֹר ם לֹא חֲ תָ חָ נְ ל־מִ ן אֶ פֶ ל־תֵּ אַ

וגו׳ ]במדבר טז, טו[

יתָ אִ רָ ה וְ מָ יְ מַ שָּׁ יךָ הַ ינֶ א עֵ שָּׂ ן־תִּ וּפֶ

ת־ אֶ חַ וְ רֵ יָּ ת־הַ אֶ שׁ וְ מֶ שֶּׁ ת־הַ אֶ

א וגו׳ ]דברים ד, בָ ים כֹּל צְ בִ כּוֹכָ הַ

יט[

ים רִ חֵ ים אֲ לֹהִ בֹד אֱ עֲ יַּ ךְ וַ לֶ יֵּ וַ

חַ רֵ יָּ שׁ  אוֹ לַ מֶ שֶּׁ לַ ם וְ הֶ חוּ לָ תַּ שְׁ יִּ וַ

וגו׳ ]דברים יז, ג[

וא ה הִ רָ ת גֵּ לַ עֲ י־מַ ת כִּ בֶ נֶ רְ אַ ת־הָ אֶ וְ

וא ה הִ אָ מֵ ה טְ יסָ רִ פְ ה לֹא הִ סָ רְ וּפַ

וגו׳ ]ויקרא יא, ו[

י־ לֵ הֳ אׇ כֹּן בְּ שְׁ יִ ת וְ פֶ יֶ ים לְ לֹהִ תְּ אֱ פְ יַ

מוֹ ]בראשית ד לָ בֶ ן עֶ עַ נַ י כְ יהִ ם וִ שֵׁ

ט, כז[

י יהִ ם וִ י שֵׁ לֹהֵ ה אֱ הֹוָ רוּךְ יְ ר בָּ יֹּאמֶ וַ

מוֹ ]בראשית ט, כו[ ד לָ בֶ ן עֶ עַ נַ כְ

ן וָ יָ י וְ דַ גוֹג וּמָ ר וּמָ ת גֹּמֶ פֶ י יֶ נֵ בְּ

ס ]בראשית י, ירָ תִ ךְ וְ שֶׁ ל וּמֶ בָ תֻ וְ

ב[

את טָּ חַ ר הַ ת־פַּ רֹן אֶ הֲ יב אַ רִ קְ הִ וְ

יתוֹ ד בֵּ עַ דוֹ וּבְ עֲ ר בַּ פֶּ כִ ר־לוֹ וְ שֶׁ אֲ

]ויקרא טז, ו[

יבוּ רִ קְ ר־יַ שֶׁ יו אֲ נָ רֹן וּבָ הֲ ן אַ בַּ רְ ה קׇ זֶ

ח אֹתוֹ וגו׳ שַׁ מָּ יוֹם הִ ה בְּ יהֹוָ לַ

]ויקרא ו, יג[

ת מַ שְׁ אַ א לְ טָ חֱ יחַ יֶ שִׁ מָּ ן הַ כֹּהֵ ם הַ אִ

אתוֹ וגו׳ טָּ ל חַ יב עַ רִ קְ הִ ם וְ עָ הָ

]ויקרא ד, ג[

ר פָּ ם הַ דַּ יחַ מִ שִׁ מָּ ן הַ כֹּהֵ ח הַ קַ לָ וְ

ד ל מוֹעֵ ל־אֹהֶ יא אֹתוֹ אֶ בִ הֵ וְ

]ויקרא ד, ה[



י.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
ף ים )דַּ חִ בָ ס' זְ מַ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ ת כִּ מוֹ בָּ רוּ הַ ילֹה הוּתְּ שִׁ ה  בָ רְ חָ שֶׁ  ר כְּ יתֵּ יהָ הֶ רֶ חֲ יֵשׁ אַ

ל ה אֶ תָּ ד עָ ם עַ אתֶ י לֹא בָּ קיט.( כִּ

ל אֶ שׁ וְ וֹ בּ כְ לִּ נָּחוּ מִ שֶׁ ילֹה  שִׁ ה זוֹ  נוּחָ מְּ הַ

תוּב כָּ ן הַ קָ לְּ ה חִ מָּ  ם לָ יִ לַ שָׁ רוּ ה זוֹ יְ לָ נַּחֲ הַ

ית גמ' בֵּ : זוֹ ין זוֹ לְ ר בֵּ יתֵּ ן הֶ תֵּ י י לִ דֵ כְּ
ן עוֹ מְ שִׁ ל  שֶׁ נוֹ  יוֹ בְּ נְ חַ חוֹ בֵּ זְ יוֹ מִ נְ חוֹ

יִם מַ שָׁ ם  שֵׁ  ם לְ יִ רַ צְ מִ ה בְּ מָ ה בָּ נָ יק בָּ דִּ צַּ הַ

ר כוּ' בַ סָ קָ ת: נָחוֹ ס' מְ מַ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ כִּ

ם שֵׁ  הּ לְ נָאָ בְּ שֶׁ ם  תָ ר הָ מַ אָ אן דְּ מַ א לְ יכָּ אִ דְּ

ה שָׁ  דְּ קַ תְ נִּ שֶׁ ה  שָּׁ דוּ ר קְ בַ סָ קָ וְ ע"ז:
לָם עוֹ ה לְ שָּׁ דוּ הּ קְ ינָ ם אֵ יִ לַ שָׁ רוּ יְ

יד תִ עָ לֶ ת: מוֹ בָּ רוּ הַ ה הוּתְּ בָ רְ חָ שֶּׁ  וּמִ

ה תָ יְ יא הָ הִ וְ ב: רַ חֱ תֶּ שֶּׁ  ר מִ מַ לוֹ בֹא כְּ לָ

ה נוּחָ מְּ ל הַ סוּק אֶ פָּ  מוּר בַּ אָ ה הָ לָ נַחֲ
א קָ לְ א סָ ל קָ יכָ הֵ ים לַ עִ לָ קְ ה: לָ נַּחֲ ל הַ אֶ וְ

א הֵ יְּ שֶׁ ל  יכָ ת הֵ מוֹ ם חוֹ קוֹ מְ ךְ בִּ תָּ עְ דַ

ח תַ פֶּ ר  שֶׁ רוּי אֲ ה קָ רָ זָ עֲ נוּי בָּ בָּ חַ הַ בֵּ זְ מִ

יוּ ן לֹא הָ א כֵּ לֵ מָ לְ אִ שֶׁ ד  עֵ ל מוֹ אֹהֶ

ם הֵ ן וְ יָ נְ בִּ מֹר הַ גְ יִּ שֶׁ ד  ין עַ יבִ רִ קְ מַ
ם שָׁ אוּ  בָּ שֶּׁ  ת מִ נוֹ בָּ רְ יב קָ רִ קְ הַ ילוּ לְ חִ תְ הִ

א רָ זְ ר עֶ פֶ סֵ תוּב בְּ כָּ שֶׁ מוֹ  שׁ כְּ רֶ וֹ י כּ ימֵ בִּ

ן לֹא י כֵ רֵ חֲ ה אַ נָ שָׁ ם  נַיִ שְׁ ים וּ רִ שְׂ ד עֶ עַ וְ

וֶשׁ יָ רְ דָ לֹשׁ לְ שָׁ נַת  שְׁ  ת בִּ יִ בַּ ר הַ מַ גְ נִ

ים עִ לָ קְּ יוּ הַ הָ שֶׁ חוּץ  בַּ ין מִ נִ וֹ בּ ן: רוֹ חֲ אַ הָ
לֹּא  שֶׁ ה  מָ חוֹ י הַ בִ עוֹ נִים מֵ פְ ים לִ שִׁ רוּ פְּ

ל לָ כְּ או מִ לָ ל: יכָ הֵ ךְ הַ תוֹ נִין לְ וֹ בּ סוּ הַ נְ כָּ יִ

ר לֹא בַ ים סָ עִ לָ י קְ עֵ בָ זֶר דְּ יעֶ לִ ר' אֱ דְּ

סוּ ירְ פֵּ ךְ  יכָ פִ ן לְ בָּ ר חוּרְ חַ אַ הּ לְ שָׁ  ידְּ קִ

וּ שׁ ידְּ קִ רוּ וְ זְ חָ ן וְ יָ נְ ם בִּ קוֹ מְ ים בִּ עִ לָ קְ
ס' מַ ר בְּ מַ אָ דְ יר כִּ שִׁ  ת וּבְ דוֹ תוֹ בְּ

יעַ מִ שְׁ  אי דִּ ר מַ וּמָ ף טז.(: ת )דַּ בוּעוֹ שְׁ

ה: שָּׁ דוּ ךְ קְ רֶ וּם צוֹ שּׁ  לֹא מִ ר וְ מַ אָ יהּ קָ לֵ

לֹא נָאוּם וַהֲ ה מְ מָּ  לָ וְ וּ': א כּ ימָ י תֵ כִ וְ

ל כָ נַן וְ י תְּ ם נָמֵ תָ הָ ם וְ שָׁ יוּ  ה הָ בֵּ רְ הַ
' פֶ נוּ בְּ מְ ת נִ יָירוֹ וּ עֲ לּ ת אֵ אֶ ן: הֶ א בָּ צֵ וֹ יּ כַּ

ה מָ י חוֹ רֵ י עָ תֵּ ן בָּ יַ נְ עִ ין לְ כִ רָ עֲ א דַּ רָ תְ בָּ

ת ימוֹ ה מִ מָ ת חוֹ פוֹ יוּ מוּקָּ הָ שֶׁ ר  מַ לוֹ

ה: עָ שְׁ  תִּ ר מִ תֵ ם יוֹ שָׁ ין  אֵ ן נוּן וְ עַ בִּ שֻׁ  הוֹ יְ

ר מַ אָ יהּ הוּא דְּ תֵ ילְּ מִ נָא דְּ קָ סְּ הוּ מַ ינְ מִ וּרְ
לֹא הּ וְ שָׁ  ידְּ קִ י בְּ יגִ לִ י פְּ נָּאֵ נֵי תַּ יל הָ עֵ לְ

: הּ שָׁ  ידְּ קִ

רוּ זְ א גָּ הָ ה דְּ אָ טוּמְ ם בְּ שָׁ ין  יבִ רִ קְ ךְ מַ יאַ א הֵ יָ שְׁ  . קַ יוֹ נְ ית חוֹ בֵ ין בְּ יבִ רִ קְ מַּ  שֶׁ י  תִּ עְ מַ שָׁ

ר מַ יֵשׁ לוֹ ים וְ מִּ עַ ץ הָ רֶ ל אֶ ה עַ אָ טוּמְ

ים מִ כָ רוּ חֲ זְ א לֹא גָּ י הָ בֵּ גַ א לְ מָּ  שֶׁ  דְּ

ל כוֹ ה יָ רָ וֹ תּ ן הַ מִּ שֶׁ יוָן  ה כֵּ אָ טוּמְ

וּם שּׁ  יהּ מִ ר בֵּ דַ א הָ מָ עְ אי טַ וּמַ יב: רִ קְ הַ לְ
יִּים ר"ר חַ ה הָ שָׁ  קְ י. הִ רִ ב מָ רַ א דְּ יָ שְׁ קוּ

י לֹא כִ יהּ וְ תֵ ילְּ מִ ר לְ מַ י אָ יכִ ה הֵ ילָּ חִ תְּ וּמִ

ת גוּרוֹ שְׁ ן  לֹא הֵ ה וַהֲ נָ שְׁ  מִּ עַ הַ דֵ ה יוֹ יָ הָ

יא י הִ נָּאֵ תַ יוָן דְּ א כֵּ יָ שְׁ  ד קַ עוֹ ל וְ י כָּ פִ בְּ

י רִ מְ אָ נָא דְּ א אֲ יהּ לֵימָ ר בֵּ דַ אי הֲ מַּ  אַ
ה אֶ רְ ךְ נִ כָ ה לְ שָׁ  דְ ר לֹא קָ מַ אָ אן דְּ מַ כְּ

אוּ בָּ שֶּׁ  מִ דוּ דְּ כ"ע מוֹ יִּים דְּ להר"ר חַ

ה יָ וּב לֹא הָ ת וְשׁ מוֹ בָּ רוּ הַ סְ ם נֶאֶ יִ לַ שָׁ ירוּ לִ

אן מַ י דְּ יגִ לִ א פְּ הָ י בְּ נָּאֵ נֵי תַּ הָ ר וְ יתֵּ ן הֶ הֶ לָ
מוֹ קוֹ מְ ף בִּ אַ ר דְּ בַ ה סָ שָׁ  דְ ר לֹא קָ מַ אָ דְּ

יו שָׁ  כְ יב עַ רִ קְ הַ ין לְ לִ כוֹ ין יְ חַ אֵ בֵּ זְ ל מִ שֶׁ

ם קוֹ מְ בִ ר דְּ בַ ה סָ שָׁ  דְ ר קָ מַ אָ אן דְּ וּמַ

ה: מָ בָ ל לֹא בְּ בָ יב אֲ רִ קְ הַ ר לְ חַ מוּתָּ בֵּ זְ מִ

ה שָׁ  דְּ ה קִ נָ וֹ אשׁ ה רִ שָּׁ דוּ א קְ מָ לְ כוּלֵּי עָ דְּ
ה שָׁ  קְ א. הִ בוֹ יד לָ תִ עָ ה לֶ שָׁ  דְּ קִ הּ וְ תָ עָ שְׁ  לִ

י בִּ רַ ה דְּ יָ אָ י רְ יְיתֵ א מַ אי לָ מַּ  ם אַ ינוּ תָּ בֵּ רַ

ה יגָ גִ חֲ א דַּ מָּ  ' קַ פָ ית לֵיהּ בְּ זֶר אִ יעֶ לִ אֱ

א בוֹ יד לָ תִ עָ ה לֶ שָׁ  דְּ לֹא קִ ם( דְּ שָׁ ף ג: וְ )דַּ

ן י בֶּ סֵ י יוֹ בִּ רַ ה בְּ עֲשֶׂ ם מַ תָ ר הָ מַ אָ קָ דְּ
זֶר יעֶ לִ ר ר' אֱ מַ יק אָ סִּ ית וּמַ קִ סְ מַ רְ וֹ דּ

אי כַּ ן זַ ן בֶּ נָ חָ ן יוֹ בָּ רַ נִי מֵ לַ וּבְּ קּ ךְ מְ כָּ

נִי ר עָ שַׂ עְ ין מַ רִ שְּׂ עַ ב מְ אָ ן וּמוֹ וֹ מּ עַ

ה בֵּ רְ הַ וּם דְּ שּׁ  ם מִ עַ ה טַ ית מָ יעִ בִ שְּׁ  בַּ

וּם שׁ בָ לֹא כְּ ם וְ יִ רַ צְ לֵי מִ וּ עוֹ שׁ בְ ים כָּ כִּ רַ כְּ
ה שָׁ  דְּ ה קִ נָ וֹ אשׁ ה רִ שָּׁ דוּ ל וּקְ בֶ לֵי בָּ עוֹ

ץ ירֵ תֵ א וְ בֹ יד לָ תִ עָ ה לֶ שָׁ  דְּ לֹא קִ הּ וְ תָ עָ שְׁ  לִ

א רָ מָ ם גְּ תָ הָ ם דְּ עַ ה טַ מֶ ם דְּ ינוּ תָּ בֵּ רַ

י בִּ רַ א דְּ תָ ילְּ או מִ לָ הּ וְ ר לָ מַ אָ קָ הוּא דְּ

ה נָ שְׁ  מִּ א בַּ הָ ע דְּ דַ תֵ יא וְ זֶר הִ יעֶ לִ אֱ
א יָ נְ תַ ה ג( דְּ נָ שְׁ  ם )פ"ד מִ יִ דַ ת יָ כֶ סֶּ  מַ דְּ

הּ נָא לָ א תְּ זֶר לָ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ יהּ דְּ תֵ ילְּ מִ

וּם שּׁ  ין מִ רִ שְּׂ עַ ם מְ עַ ה טַ הּ מָ שָׁ ירוּ פֵּ י  כִ הָ וְ

ל אֵ רָ י יִשְׂ רֵ עָ ן בְּ חַ כְּ שְׁ  ונָא אַ וְ אי גַ י הַ כִ דְּ

אן מַ שׁ לְ דֵּ קַ לְּ ל מִ בֶ לֵי בָּ נִּיחוּם עוֹ הִ שֶׁ
ן לֵיהֶ כוּ עֲ מְ סְ יִּ שֶׁ י  דֵ ה כְּ שָׁ  דְ ר לֹא קָ מַ אָ דְּ

ן וֹ מּ ן עַ כֵּ שֶׁ ל  כָ ית וְ יעִ בִ שְׁ  ל בִּ אֵ רָ יֵּי יִשְׂ נִ עֲ

לֵי נִּיחוּם עוֹ הִ שֶׁ ץ  רֶ אָ ה לָ ן חוּצָ הֵ שֶׁ ב  אָ וּמוֹ

וּם שׁ בְּ לֹא כִּ ם וְ יִ רַ צְ מִּ ם מִ אתָ צֵ ל בְּ אֵ רָ נִּיחוּ יִשְׂ הִ שֶׁ ן  תָ אוֹ י בְּ יְירֵ א מַ לָּ ן אֶ יחוֹ סִ רוּ בְּ הֲ טָּ שֶׁ ב  אָ ן וּמוֹ וֹ מּ עַ י בְּ יְירֵ א מַ א לָ הָ יִּים דְּ נִ עֲ נִּיחוּם לַ הִ ה וְ שָׁ  דְ ר לֹא קָ מַ אָ אן דְּ מַ שׁ לְ דֵּ קַ לְּ ל מִ בֶ בָּ

ר בֶ עֵ ה וְ הוּדָ ה יְ קָ זָ חֲ ת לַ צוֹ רָ לֹשׁ אֲ שָׁ ר  מַ אָ קָ ף לח.( דְּ ים )ב"ב דַּ תִּ בָּ ת הַ קַ זְ חֶ יא דְּ הִ הַ "ל וְ ן חוּ הֵ שֶׁ ם  יִ רַ צְ ל וּמִ בֶ ם בָּ הוּ עִ יב לְ שֵׁ  חָ ם( דְּ שָׁ ם )ג"ז  יִ דַ ת יָ כֶ סֶּ  מַ ע בְּ מַ שְׁ  י מַ י נָמֵ כִ הָ וְ
ם( שָׁ ף ה: וְ ה )דַּ יצָ ס' בֵּ מָ ר בְּ מַ אָ א דְּ הָ ה ר"ת מֵ שָׁ  קְ ד הִ עוֹ ן וְ יחוֹ סִ רוּ בְּ הֲ טָּ שֶׁ ב  אָ ן וּמוֹ וֹ מּ עַ י בְּ יְירֵ יוּ מא"י מַ ן הָ דֵּ רְ יַּ ר הַ בֶ עֵ יוּ בְּ הָ שֶׁ ב  אָ ן וּמוֹ וֹ מּ עַ ע דְּ מַ שְׁ  מַ יל דְּ לִ גָּ הַ ן וְ דֵּ רְ יַּ הַ

יכוֹ לִ הוֹ חַ לְ רוֹ טְ ה לִ צֶ ה רוֹ יָ לֹּא הָ  שֶׁ וּם  שּׁ  א וּמִ בוֹ יד לָ תִ עָ ה לֶ שָׁ  דְ ית לֵיהּ קָ אִ ע דְּ מַ שְׁ  יִּים וא"כ מַ נִ עֲ ירוֹ לַ קִ פְ הַ שׁ לְ קֵּ זֶר וּבִ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ ה לוֹ לְ יָ י הָ עִ בָ ם רְ רֶ ף לא:( כֶּ ובר"ה )דַּ

יךְ רִ ה צָ יָ אי הָ מַּ  תוֹ אַ וֹ דּ פְ יךְ לִ רִ צָּ שֶׁ ץ  רֶ אָ ה לָ חוּצָ בְּ שֶׁ תוֹ  אוֹ תוֹ כְּ וֹ דּ פְ יךְ לִ רִ ה צָ יָ הָ ה וְ שָׁ  דְ ר לֹא קָ בַ י סָ אִ ה דְּ מָּ  שָׁ לוּהוּ  יֹאכְ תוֹ וְ יכוּ אוֹ לִ וֹ יּ שֶׁ יִּים  נִ עֲ ירוֹ לַ קִ פְ ה מַ יָ ם הָ יִ לַ שָׁ ירוּ לִ

שׁ ר' קֵּ ם בִּ ם גַּ יִ לַ שָׁ ירוּ יכוֹ לִ לִ הוֹ יךְ לְ רִ ה צָ יָ ל הָ אֵ רָ ץ יִשְׂ רֶ אֶ בְּ שֶׁ י  עִ בָ ם רְ רֶ ה כֶּ נָ וֹ אשׁ רִ בָ וּם דְּ שּׁ  תוֹ וי"ל מִ וֹ דּ פְ יךְ לִ רִ צָּ שֶׁ י  רֵ חֲ ים אַ וִיחִ רְ יִּים מַ נִ עֲ יוּ הָ ה הָ ם מָ גַ ם וְ יִ לַ שָׁ ירוּ יךְ לִ לִ הוֹ לְ

ים לִ כוֹ יוּ יְ הָ שֶּׁ ה  מַ ים בְּ וִיחִ רְ יוּ מַ יִּים הָ נִ עֲ ם הָ קוֹ ל מָ כָּ ם( וּמִ שָׁ ה )ג"ז  יצָ בֵ הּ בְּ י לָ יְיתֵ א מַ הָ אַ ירוֹ וְ תִּ הַ ר לְ חֵ יָין אַ נְ יךְ מִ רִ יָין צָ נְ מִ ר בְּ סַ נֶּאֱ שֶׁ ר  בָ ל דָּ כָ וּם דְּ שּׁ  יכוֹ מִ לִ הוֹ זֶר לְ יעֶ לִ אֱ
זֶּה לֹא  ן הַ מַ זְ ל בִּ בָ יָּים אֲ שׁ קַ דָּ קְ מִּ ית הַ בֵּ שֶׁ ן  מַ זְ א בִּ וקָ וְ ינוּ דַּ יְ לוֹ הַ לְּ חִ שֶׁ נָא  שָּׁ י ע לִ מַ שְׁ  מַ דְ ד כִּ בַ יעֲ דִ א בְּ לָּ יהּ אֶ תֵ לְּ מִ ר לְ מַ א אָ ל לָ מוּאֵ שְׁ  י דִּ הִ ל וּנְ מוּאֵ שְׁ  דִ ה כְּ רוּטָ וֶה פְּ שָׁ  לוֹ בְּ לְּ חַ לְ

ם יכֵ לִ שְׁ נֵיהּ אוֹ יַ יוֹ דְ י פִּ מֵ דְ י לֵיהּ לִ לִ קָ ן וְ יָּיתָ שִׂ עֲ ר לַ בֵ ן עוֹ יוֹ דְ ל פִּ ךְ עַ רֵ בָ ן ק'( וּמְ ימָ ף סִ יוּ )סוֹ הְ ים תִּ שִׁ  דוֹ ת קְ שַׁ  רָ פָ אי בְּ חַ ב אַ רַ ת דְּ וֹ תּ לְ אִ שְּׁ  א בַּ יתָ י אִ י נָמֵ כִ הָ ה וְ ילָּ חִ תְּ כַ וּ לְ ילּ פִ וַאֲ

נָּא א תַּ יכָּ אִ הָ ה וְ לָ טְ ה לֹא בָּ נָ וֹ אשׁ ה רִ שָּׁ דוּ קְ א דִּ לָּ א אֶ חָ כְ א מוֹ לָ א דְּ יְיתָ רַ ךְ בָּ י הַ יְיתֵ אי מַ מַּ  ה אַ שֶׁ  וּ. קָ לּ ת אֵ ים אֶ מִ כָ נוּ חֲ ה מָ מָּ  לָ :] שׁ קֵּ ' ר"ה לא: ד"ה בִּ סְ וֹ ע"ע תּ ר: ]וְ הָ נָ לְ

ית שִׁ י לִ שְׁ ה  שָּׁ דוּ ר קְ חַ אַ ה לְ תָ יְ יוֹ הָ נְ ת חוֹ שַּׁ דוּ ה וּקְ לָ טְ ה לֹא בָּ נָ רוֹ חֲ ה אַ שָּׁ דוּ קְ ן דִּ הֶ ין לָ ית אֵ שִׁ י לִ שְׁ א  ן הָ הֶ ה יֵשׁ לָ יָּ נִ שְׁ ה וּ נָ וֹ אשׁ ה רִ שָּׁ דוּ קְ ף פב:( דִּ ת דַּ מוֹ בָ ל )יְ רֵ עָ ' הֶ פָ ית לֵיהּ בְּ אִ דְּ

ה: לָ טְ אי בָּ ינֵי וַדַּ רִ חֲ ילֵּי אַ ל מִ כָ ל לְ בָ זֶּה אֲ  ן הַ מַ זְּ  ה בַּ רוּמָ ן תְּ יַ נְ עִ א לְ קָ וְ ינוּ דַּ יְ ה הַ לָ טְ ה לֹא בָּ נָ רוֹ חֲ ה אַ שָּׁ דוּ ר קְ מַ אָ אן דְּ מַ וּ לְ ילּ פִ אֲ ר דַּ מַ יֵשׁ לוֹ וְ

ר. יתֵּ יהָ הֶ רֶ ין אַחֲ ם — אֵ יִ לַ רוּשָׁ ת יְ דוּשַּׁ ר, וּקְ יתֵּ יהָ הֶ רֶ יֵשׁ אַחֲ

ן מַ זְ יוֹ בִּ ית חוֹנְ בֵ ין בְּ יבִ רִ קְ מַּ י שֶׁ תִּ עְ מַ ק: שָׁ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ ׳ אָמַ מָ גְּ
ר: בַ א סָ קָ יא, וְ ה הִ רָ ה זָ בוֹדָ ית עֲ או בֵּ יוֹ לָ ית חוֹנְ ר: בֵּ בַ סָ ה. קָ זֶּ הַ

יד תִ עָ ה לְ שָׁ ידְּ לֹא קִ הּ וְ תָ עָ שְׁ ה לִ שָׁ ידְּ ה — קִ אשׁוֹנָ ה רִ דוּשָּׁ קְ

ל אֶ ה וְ נוּחָ מְּ ל הַ ה אֶ תָּ ד עָ ם עַ אתֶ י לֹא בָּ יב: ״כִּ תִ כְ בוֹא. )א(דִּ לָ

ם, יִ לַ רוּשָׁ ה״ — זוֹ יְ לָ ילֹה, ״נַחֲ ה״ — זוֹ שִׁ נוּחָ ה״. ״מְ לָ נַּחֲ הַ

ר, אַף יתֵּ יהָ הֶ רֶ ה״ יֵשׁ אַחֲ נוּחָ ה ״מְ ה: מָ נוּחָ מְ ה לִ לָ ישׁ נַחֲ קִּ מַ

הוּ: ר לְ מַ ? אֲ תָּ רְ יהּ: אָמַ רוּ לֵ מַ ר. )ב(אֲ יתֵּ יהָ הֶ רֶ ה״ יֵשׁ אַחֲ לָ ״נַחֲ

אי יהּ. א)ג(וּמַ ינֵּ הּ מִ א לַ נָ ירְ מִ הּ, וּגְ רַ ים! אַמְ לֹהִ אֱ א: הָ בָ ר רָ מַ א. אֲ לָ

י: רִ ב מָ יב רַ מוֹתֵ י. דְּ רִ ב מָ רַ יָא דְּ שְׁ שּׁוּם קֻ יהּ? מִ ר בֵּ דַ א הָ א קָ מָ עְ טַ

ין ם — אֵ יִ לַ רוּשָׁ ת יְ דוּשַּׁ ר. קְ יתֵּ יהָ הֶ רֶ ילֹה — יֵשׁ אַחֲ ת שִׁ דוּשַּׁ קְ

מוֹת, בָּ רוּ הַ סְ אֶ ם נֶ יִ לַ ירוּשָׁ אוּ לִ בָּ שֶּׁ נַן: מִ עוֹד תְּ ר. וְ יתֵּ יהָ הֶ רֶ אַחֲ

יא. י הִ אֵ נָּ ה. )ד(תַּ לָ ה נַחֲ תָ יְ יא הָ הִ ר, וְ יתֵּ ם עוֹד הֶ הֶ יָה לָ לֹא הָ וְ

ל, יכָ הֵ ין בַּ יוּ בּוֹנִ הָ שֶׁ י כְּ תִּ עְ מַ ר: שָׁ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ ר רַ יָא( אָמַ נְ תַ )דְּ

ין ל בּוֹנִ יכָ הֵ בַּ א שֶׁ לָּ ה. אֶ רָ זָ עֲ ים לָ עִ לָ ל וּקְ יכָ הֵ ים לַ עִ לָ ין קְ עוֹשִׂ

י תִּ עְ מַ : שָׁ עַ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ ים. ב)ה(וְ נִ פְ בִּ ין מִ ה בּוֹנִ רָ זָ עֲ חוּץ, וּבָ בַּ מִ

ל ים אַף עַ שִׁ דָ י קָ שֵׁ דְ ין קׇ לִ ת, אוֹכְ יִ ין בַּ אֵ י שֶׁ ל פִּ ין אַף עַ יבִ רִ קְ מַּ שֶׁ

ין אֵ י שֶׁ ל פִּ י אַף עַ נִ ר שֵׁ שֵׂ עֲ ים וּמַ לִּ ים קַ שִׁ דָ ים, קָ עִ לָ ין קְ אֵ י שֶׁ פִּ

ה שָׁ ידְּ קִ הּ וְ תָ עָ שְׁ ה לִ שָׁ ידְּ ה קִ אשׁוֹנָ ה רִ דוּשָּׁ קְּ י שֶׁ נֵ פְּ ה, מִ חוֹמָ

יד תִ עָ ה לֶ שָׁ ידְּ ר לֹא קִ בַ ר סָ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ ל דְּ לָ כְּ בוֹא. מִ יד לָ תִ עָ לֶ

א מָ לְ י עָ כוּלֵּ א דְּ מָ לְ אי? דִּ מַּ י: מִ ב אָשֵׁ רַ א לְ ינָ בִ יהּ רָ ר לֵ מַ בוֹא. אֲ לָ

ר בוֹא, וּמָ יד לָ תִ עָ ה לֶ שָׁ ידְּ קִ הּ וְ תָ עָ שְׁ ה לִ שָׁ ידְּ ה קִ אשׁוֹנָ ה רִ דוּשָּׁ קְ

ר. אָמַ יהּ קָ יעַ לֵ מִ שְׁ אי דִּ ר — מַ ר, וּמָ אָמַ יהּ קָ יעַ לֵ מִ שְׁ אי דִּ — מַ

א יעוּתָ נִ צְ י? לִ ה לִ מָ ר לְ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ ים לְ עִ לָ א: קְ ימָ י תֵּ כִ וְ

י בִּ רַ אל בְּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ ר רַ יָא: אָמַ נְ תַ י, דְּ אֵ נָּ י תַּ נֵ י הָ א כִּ לָּ א. )ו(אֶ מָ לְ עָ בְּ

אוּ צְ ה מָ גּוֹלָ י הַ נֵ לוּ בְּ עָ שֶׁ כְּ לּוּ? שֶׁ ת אֵ ים אֶ מִ כָ נוּ חֲ ה מָ מָּ י: לָ יוֹסֵ

ץ. אָרֶ ה הָ לָ טְ בָּ שֶּׁ לוּ מִ טְ אשׁוֹנוֹת בָּ רִ ל הָ בָ שׁוּם, אֲ ידְּ קִ לּוּ וְ ת אֵ אֶ

ה שָׁ ידְּ לֹא קִ הּ וְ תָ עָ שְׁ ה לִ שָׁ ידְּ ה קִ אשׁוֹנָ ה רִ דוּשָּׁ ר: קְ בַ סָ א קָ מָ אַלְ

י כִ י: וְ י יוֹסֵ בִּ רַ אל בְּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ ר רַ הוּ, אָמַ ינְ מִ בוֹא. וּרְ יד לָ תִ עָ לֶ

ל בֶ ל חֶ יר כׇּ ים עִ שִּׁ ר: ״שִׁ מַ אֱ ר נֶ בָ לֹא כְּ הֲ יוּ? וַ ד הָ בַ לְ לּוּ בִּ אֵ

א לָּ ה״. אֶ בוֹהָ ה גְ צוּרוֹת חוֹמָ ים בְּ רִ ה עָ לֶּ ל אֵ יב: ״כָּ תִ גּוֹב״, וּכְ אַרְ

לּוּ אוּ אֵ צְ ה מָ גּוֹלָ י הַ נֵ לוּ בְּ עָ שֶׁ כְּ לּוּ? שֶׁ ת אֵ ים אֶ מִ כָ נוּ חֲ ה מָ מָּ לָ

שׁוּם?! ידְּ שׁוּם. קִ ידְּ קִ וְ
א תָּ שְׁ הַ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פא׳ מהל׳ בית הבחירה
הל׳ ג:

ב מיי׳ פו׳ מהל׳ בית הבחירה הל׳
טו, סמג עשין קסג:

מסורת הש״ס

א זבחים קיט.

ב עירובין יד:

ג משנה זבחים; זבחים קיב:

ד שבועות טז.; זבחים קז:

ה תוספתא עדויות; יבמות קו.;
תוספתא מנחות; יבמות טז.;

תמורה כא.; חגיגה ג:; מכות יט.;

חולין ז.; ערכין לב:

ו ספרא בהר פרשה ד א; זבחים
ס:; ערכין לב:

גליון הש״ס

בגמ' וקידשה לעתיד לבוא. עי'

ברכות דף סא ע"ב:

תורה אור השלם

]דברים יב, ט[

]עזרא ג[

]דברים ג, ד[

]דברים ג, ה[



מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה י:
לֶה עֲ תַּ שֶׁ ל  כָ הּ וְ זֵיל בָּ אָ יֵּים וְ סַ א מְ קָ י דְּ שֵׁ וּ דּ קִ י לְ יכִ רִ לָא צְ הּ דְּ וּפָ י' גּ נִ תְ א מַ הָ א דְּ יפָ סֵ ן בְּ מָּ קַ י לְ רִ מְ א אָ הָ

ילָּה גִ ת מְ יאַ רִ ע וּקְ רָ צוֹ וּחַ מְ ילּ שִׁ ה  מָ י חוֹ רֵ עָ ת בְּ גוֹ הֲ נּוֹ לוּ הַ לָּ ת הַ וֹ צְ מִּ ל הַ כָּ יךָ: תֶ בוֹ אֲ רֶת מֵ סוֹ ךָ מָ יָדְ בְּ
נָה: שָׁ ף  סוֹ הּ לְ לוּט בָּ יִת חָ בַּ הַ ר וְ שָׂ ה עָ שָּׁ  מִ חֲ בַּ
ה שָּׁ דוּ יהּ קְ ירָא לֵ בִ א סְ מָ לְ וּ' אַ ין כּ אֵ שֶׁ אע"פ 
י: נָּאֵ ינוּ תַּ יְ הַ ן וְ בָּ ת חוּרְ מַ חֲ לָה מֵ טְ לֹא בָּ א  יתָ יְ מַּ קַ
וּל יטּ ל בִּ יחוּ עַ כִ הוֹ שֶׁ רוֹ  יעֲ ' וְצִ גוֹ ה וְ לוּפָ שְׁ וֹ  בּ רְ חַ וְ

יל עֵ ר לְ מַ אָ דְ ם כִּ יִ בַּ רְ עַ ין הָ ל בֵּ שֶׁ יד  מִ רָה וְתָ וֹ תּ
יו כָ רָ ל דְּ כָ ד לְ וִ י דָּ הִ וַיְ ילָּה ג.(: גִ ין )מְ קִ ירְ פִ בְּ
יֵן אֶת אוּל עוֹ שָׁ י  הִ ם וַיְ תָ יב הָ תִ וֹ וּכְ מּ יל וַה' עִ כִּ שְׂ מַ
יו בִ ץ אָ מוֹ יָה אָ צְ מַ ץ וַאֲ מוֹ אָ : תוֹ חָ לָ צְ יל הַ בִ שְׁ  ד בִּ וִ דָּ
ה תָ יסְּ כִּ שֶׁ ד  מֵּ לַ מְ ה: ךְ יְהוּדָ לֶ יָה מֶ צְ מַ יָה וַאֲ עְ שַׁ  ל יְ שֶׁ

יו שָׁ  כְ ירָה עַ כִּ לֹא הַ ךְ  יכָ פִ יהָ לְ מִ ית חָ בֵ נֶיהָ בְּ פָּ
ינוֹ אֵ : הּ ירָ כִּ א מַ יְּהֵ שֶׁ נֶיהָ  פָּ ה  לֹא רָאָ יתוֹ  בֵ ף בְּ אַ שֶׁ

ל כָ ע לְ קַ רְ ת קַ דַּ ט מִ עֵ מַ ז לְ חֵ ינוֹ אוֹ ה אֵ דָּ מִּ ן הַ מִ
ל רוּחַ כָ ת לְ וֹ מּ ר אַ שֶׂ נֵי יֵשׁ לוֹ עֶ תָ קָ דְ לוּם כִּ יו כְּ דָ דָ צְ
יוַּח יֵשׁ רִ ב וְ שֵׁ  יָה יוֹ ים הָ שִׁ  דָ קֳּ שׁ הַ ית קֹדֶ ע בֵּ צַ מְ אֶ בְּ

ל כָ ד וְ ל צַ כָ ת לְ וֹ מּ ר אַ שֶׂ ים עֶ לִ תָ כְּ ין הַ בֵ ינוֹ לְ בֵּ
ט עֵ מַ ינוֹ מְ אֵ שֶׁ צָא  מְ ל כ' נִ לָּא כ' עַ ינוֹ אֶ יִת אֵ בַּ הַ
ים שִׁ  דָ קֳּ שׁ הַ ית קֹדֶ ל בֵּ לַ יר חֲ בִ דְּ נֵי הַ פְ לִ לוּם: כְּ
ין לֶת בֵּ דֶּ בְ מַּ יצָּה הַ חִ מְּ יא הַ יר הִ בִ דְּ ים הַ נִ פְ הוּא לִ שֶׁ
א חָ יתְ פִּ הּ  ח לַ תַ פָּ  ים: שִׁ  דָ קֳּ שׁ הַ ין קֹדֶ שׁ וּבֵ קֹּדֶ  הַ

שׁ רוֹ דְ צֶה לִ יָה רוֹ הָ שֶׁ  א כְּ כָ הָ א מֵ תָּ שְׁ  רַ פָּ אי  לְהַ
רָא קְ שׁ מִ רוֹ דְ יל לִ חִ תְ יָה מַ ים הָ וּרִ רֶת פּ יגֶּ יַן אִ נְ עִ בְּ
זֶה יב: תִ ל כְּ בֶ נוּת בָּ עָ וּרְ פּ ם בַּ יהֶ לֵ י עֲ תִּ מְ קַ וְ זֶה:
ין נִ רֶת: חֶ ה אַ אוּמָ לָּא מְ ב אֶ תָ ן כְּ הֶ ין לָ ב אֵ תָ כְּ הַ
ים ע"ב:י"ז( ילִּ הִ מוֹ )תְּ שְׁ ן  נּוֹ ן יִ כֵ לָה וְ שָׁ  מְ ן מֶ וֹ שׁ לְ

ט פָ שָׁ  יהוֹ לוּץ בִּ חָ נֵי הֶ פְ את לִ צֵ בְּ ל: דַּ גְ יִ ל וְ וֹ שׁ מְ יִ
ל ם עַ חֵ לָּ הִ יָּצָא לְ שֶׁ  ים כְּ יָּמִ י הַ רֵ בְ דִ יב בְּ תִ כְּ
י דוּ לַה' כִּ הוֹ יו: לָ אוּ עָ בָּ שֶׁ ים  נִ עוֹ בְ גִּ הַ ים וְ נִ וֹ מּ עַ הָ
ל זֹאת: נָיו עַ פָ סוּ לְ לְּ קַ יְּ שֶׁ ב  ע טוֹ מַ שְׁ  ב מַ טוֹ
יוּ ן הָ מָּ י הַ ימֵ יָיה בִּ לָ יבוּ כְּ יְּ חַ תְ נִּ שֶׁ  ישׂ וּכְ שִׂ ים מֵ רִ חֵ אֲ

ן שַׁ וּ ם שׁ ילָ עֵ י בְּ אִ סְ י כִּ תִּ מְ שַׂ וְ ן: הֶ ין לָ חִ מֵ ן שְׂ יהֶ בֵ יְ אוֹ
יֵּאל נִ ר דָּ פֶ סֵ יב בְּ תִ כְ ם דִּ ילָ עֵ ה בְּ תָ יְ ירָה הָ בִּ הַ

ינָה: דִ מְּ ם הַ ילָ עֵ ר בְּ שֶׁ  ירָה אֲ בִּ ן הַ שַׁ וּ שׁ בְּ

כוּת[ לְ ן מַ וֹ שׁ ר ]לְ מַ צֶה לוֹ רוֹ אֶה דְּ רְ נִ ית וְ מִ רָ ן אֲ וֹ שׁ לְ ל[ בִּ בֶ בָ ין ]בְּ רִ פְּ  סַ ם מְ ין הֵ יִ דַ עֲ שֶׁ ה  שֶׁ  ן. קָ וֹ שׁ ר זֶה לָ אָ שְׁ

ן רוֹ פְ ינַן עֶ סִ רְ ינַן וְלָא גָּ סִ רְ ן. גָּ רָ פְ ר עוֹ ה בַּ בָּ רַ : וֹ ין בּ ירִ כִּ ם[ מַ עָ ר ]הָ אָ שְׁ ין  אֵ שֶׁ וֹ  ין בּ שִׁ  מְּ תַּ שְׁ  ים מִ כִ לָ מְּ הַ שֶׁ
יהוּ: יְ מַ שְׁ  קוּ בִּ סְּ ב וְלָא מַ קָ רְ ים יִ עִ שָׁ  ם רְ שֵׁ  לֹאדְּ אוּם. וְ נָ לּוּ וּמְ ת אֵ אוּ אֶ צְ א: מָ לָּ י! אֶ דּוֹשֵׁ קַ א לְ יכָ רִ א צְ י לָ רִ א[ אָמְ א ]הָ תָּ שְׁ )א(הַ

ה ת חוֹמָ פֶ מּוּקֶּ יךָ שֶׁ בוֹתֶ אֲ ךָ מֵ יָדְ ת בְּ סוֹרֶ ךָ מָ ה לְ לֶ עֲ תַּ ל שֶׁ א כׇּ לָּ ד, אֶ בַ לְ לּוּ בִּ אֵ

ה דוּשָּׁ קְּ י שֶׁ נֵ פְּ הּ, מִ ין בָּ גִ לוּ נוֹהֲ לָּ וֹת הַ צְ מִּ ל הַ ן נוּן — כׇּ עַ בִּ הוֹשֻׁ ימוֹת יְ מִ

י בִּ רַ אל אַדְּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ רַ יָא דְּ שְׁ בֹא. קַ יד לָ תִ עָ ה לֶ שָׁ ידְּ קִ הּ וְ תָ עָ שְׁ ה לִ שָׁ ידְּ ה קִ אשׁוֹנָ רִ

א א, הָ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אִ י. וְ י יוֹסֵ בִּ רַ אל בְּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ רַ א דְּ יבָּ י אַלִּ אֵ נָּ י תַ רֵ אל. )ב(תְּ עֵ מָ שְׁ יִ

ר לוֹא שֶׁ ר: ״אֲ י אָמַ י יוֹסֵ בִּ רַ ר בְּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ יָא: רַ נְ תַ הּ, דְּ רַ י אַמְ ר יוֹסֵ ר בַּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ

י ימֵ י בִּ הִ יְ ן. )ג(״וַ כֵ ם לָ יָה לוֹ קוֹדֶ הָ יו וְ שָׁ כְ ין לוֹ עַ אֵ י שֶׁ ל פִּ ה״, אַף עַ חוֹמָ

ינוּ יָדֵ ת בְּ סוֹרֶ ה מָ ר זֶ בָ ן: דָּ תָ י יוֹנָ בִּ א רַ ימָ יתֵּ אִ י וְ וִ י לֵ בִּ ר רַ רוֹשׁ״, אָמַ וֵ שְׁ חַ אֲ

י הִ יְ ר. ״וַ עַ שׁוֹן צַ א לְ לָּ ינוֹ אֶ י״ אֵ הִ יְ ר ״וַ מַ אֱ נֶּ קוֹם שֶׁ ל מָ ה, כׇּ דוֹלָ גְּ ת הַ נֶסֶ י כְּ שֵׁ אַנְ מֵ

ב. עָ ה רָ וָ ים״ — הֲ טִ שּׁוֹפְ פוֹט הַ י שְׁ ימֵ י בִּ הִ יְ ן. ״וַ מָ ה הָ וָ רוֹשׁ״ — הֲ וֵ שְׁ חַ י אֲ ימֵ בִּ

י הִ יְ ם״. )ד(״וַ אָדָ ת הָ עַ ה רָ בָּ י רַ א ה׳ כִּ יַּרְ רוֹב״ — ״וַ ם לָ אָדָ ל הָ חֵ י הֵ י כִּ הִ יְ ״וַ

שׂוּ ל״ — ״עָ פֶ רָ י אַמְ ימֵ י בִּ הִ יְ יר״. ״וַ נוּ עִ ה לָּ נֶ בְ ה נִ בָ ם״ — ״הָ דֶ קֶּ ם מִ עָ נׇסְ בְּ

י ה׳ הִ יְ יָדוֹ״. ״וַ ה בְּ לוּפָ בּוֹ שְׁ רְ חַ יחוֹ״ — ״וְ ירִ עַ בִּ הוֹשֻׁ יוֹת יְ הְ י בִּ הִ יְ ה״. ״וַ מָ חָ לְ מִ

י ם״ — ״כִּ יִ תַ מָ רָ ן הָ ד מִ חָ ישׁ אֶ י אִ הִ יְ ל״. ״וַ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ לוּ בְּ עֲ מְ יִּ ״ — ״וַ עַ הוֹשֻׁ ת יְ אֶ

יו נָ כוּ בָ לְ לֹא הָ ל״ — ״וְ מוּאֵ ן שְׁ קֵ י( זָ י )כִּ הִ יְ הּ״. ״וַ מָ חְ ר רַ גַ ה׳ סָ ב וַ ה אָהֵ נָּ ת חַ אֶ

ת אוּל עוֹיֵן אֶ י שָׁ הִ יְ מּוֹ[״ — ״וַ ה׳ עִ יל ]וַ כִּ שְׂ יו מַ כָ רָ ל דְּ כׇ ד לְ וִ י דָ הִ יְ יו״. ״וַ כָ רָ דְ בִּ

יב: תִ כְ הָ ת״. וְ יִ בָּ ה הַ נֶ בְ ה לֹא תִ ק אַתָּ יתוֹ״ — ״רַ בֵ ךְ בְּ לֶ מֶּ ב הַ י יָשַׁ י כִּ הִ יְ ד״. ״וַ וִ דָּ
רוּךְ דוֹשׁ בָּ קָּ י הַ נֵ פְ ה לִ חָ מְ ה שִׂ תָ יְ יּוֹם הָ יָא: אוֹתוֹ הַ נְ תַ י״, וְ ינִ מִ שְּׁ יּוֹם הַ י בַּ הִ יְ ״וַ

יב תִ י״, וּכְ ינִ מִ שְּׁ יוֹם הַ י בְּ הִ יְ א: ״וַ כָ יב הָ תִ ץ, כְּ אָרֶ ם וָ יִ מַ אוּ בּוֹ שָׁ רְ בְ נִּ יוֹם שֶׁ הוּא כְּ

י הִ יְ יב: ״וַ תִ כְ הָ יהוּא. וְ בִ אֲ ב וַ דָ יב נָ כֵ א שְׁ ד״! הָ חָ ר( יוֹם אֶ י )בֹקֶ הִ יְ ם: ״וַ תָ הָ

ת קֹב אֶ אָה יַעֲ ר רָ שֶׁ אֲ י כַּ הִ יְ יב: ״וַ תִ כְ הָ ה״! וְ נָ אוֹת שָׁ ע מֵ בַּ אַרְ ה וְ נָ ים שָׁ מוֹנִ שְׁ בִ

א יכָּ אִ הָ י! וְ נִ א שֵׁ יכָּ אִ הָ ד״! וְ חָ ר יוֹם אֶ י בֹקֶ הִ יְ ב וַ רֶ י עֶ הִ יְ יב ״וַ תִ כְ הָ ל״! וְ חֵ רָ

י, כִ א הָ יכָּ אִ י וְ כִ א הָ יכָּ י״ — אִ הִ יְ ל ״וַ י: כׇּ ב אָשֵׁ ר רַ א! אָמַ א טוּבָ יכָּ אִ הָ י! וְ ישִׁ לִ שְׁ

י ימֵ י בִּ הִ יְ ווּ: ״וַ י״ הָ ימֵ י בִּ הִ יְ ה ״וַ שָׁ מְ ר. )ה(חַ עַ שׁוֹן צַ א לְ לָּ ינוֹ אֶ י״ — אֵ ימֵ י בִּ הִ יְ ״וַ

י ימֵ י בִּ הִ יְ ל״, ״וַ פֶ רָ י אַמְ ימֵ י בִּ הִ יְ ים״, ״וַ טִ שּׁוֹפְ פוֹט הַ י שְׁ ימֵ י בִּ הִ יְ רוֹשׁ״, ״וַ וֵ שְׁ חַ אֲ

ינוּ יָדֵ ת בְּ סוֹרֶ ה מָ ר זֶ בָ י, דָּ וִ י לֵ בִּ ר רַ אָמַ ים״. וְ הוֹיָקִ י יְ ימֵ י בִּ הִ יְ ז״, ״וַ אָחָ

י בִּ ר רַ אָמַ א דְּ י הָ ן? כִּ ע לַ מַ שְׁ א מַ אי קָ ווּ. מַ י הָ חֵ יָה — אֲ צְ מַ אֲ ינוּ: אָמוֹץ וַ בוֹתֵ אֲ מֵ

יהָ — מִ ית חָ בֵ ה בְּ נוּעָ יא צְ הִ ה שֶׁ לָּ ל כַּ ן: כׇּ תָ י יוֹנָ בִּ ר רַ י אָמַ נִ מָ ר נַחְ ל בַּ מוּאֵ שְׁ

ה הוּדָ הָ יְ אֶ רְ יִּ יב: ״וַ תִ כְ ר, דִּ מָ תָּ ן? מִ נָלַ ים. מְ יאִ בִ ים וּנְ כִ לָ ה מְ נָּ מֶּ ין מִ אִ יוֹצְ ה וְ זוֹכָ

ה״? זוֹנָ הָ לְ בֶ שְׁ יַּחְ יהָ ״וַ נֶ ה פָּ תָ סְּ כִ שּׁוּם דְּ ״, מִ יהָ נֶ ה פָּ תָ סְּ י כִ ה כִּ זוֹנָ הָ לְ בֶ שְׁ יַּחְ וַ

ה נָּ מֶּ אוּ מִ יָצְ ה וְ תָ כְ הּ, זָ ע לַ ה יָדַ וָ א הֲ לָ , וְ יהָ מִ ית חָ בֵ יהָ בְּ נֶ ה פָּ תָ סְּ כִ שּׁוּם דְּ א מִ לָּ אֶ

ינוּ יָדֵ ת בְּ סוֹרֶ י, מָ וִ י לֵ בִּ ר רַ אָמַ ים — דְּ יאִ בִ ד, נְ וִ דָּ ים — מִ כִ לָ ים. מְ יאִ בִ ים וּנְ כִ לָ מְ

ן אָמוֹץ״. יָהוּ בֶ עְ שַׁ זוֹן יְ יב: ״חֲ תִ יוּ, וּכְ ים הָ יָה אַחִ צְ מַ אֲ ינוּ: אָמוֹץ וַ בוֹתֵ אֲ מֵ

ן ינוֹ מִ קוֹם אָרוֹן אֵ ינוּ: מְ בוֹתֵ אֲ ינוּ מֵ יָדֵ ת בְּ סוֹרֶ ה מָ ר זֶ בָ י, דָּ וִ י לֵ בִּ ר רַ אָמַ )ו(וְ

, ל רוּחַ כׇ ר אַמּוֹת לְ שֶׂ ה יֵשׁ לוֹ עֶ ה מֹשֶׁ שָׂ עָ י: אָרוֹן שֶׁ כִ י הָ מֵ יָא נָ נְ ה. תַּ דָּ מִּ הַ

ד חָ אֶ רוּב הָ כְּ נַף הַ יב: ״כְּ תִ ״, וּכְ ךְ ה אוֹרֶ ים אַמָּ רִ שְׂ יר עֶ בִ דְּ י הַ נֵ פְ לִ יב: ״וְ תִ וּכְ

י? אֵ ה קָ וָ א הֲ יכָ יהּ הֵ ר אַמּוֹת״, אָרוֹן גּוּפֵ שֶׂ ד עֶ חָ אֶ רוּב הָ כְּ נַף הַ ר אַמּוֹת וּכְ שֶׂ עֶ

אי הַ א לְ חָ יתְ הּ פִּ ח לַ תַ ן פָּ תָ י יוֹנָ בִּ ד. )ז(רַ יָה עוֹמֵ נֵס הָ ינַּהּ: בְּ ע מִ מַ או שְׁ א לָ לָּ אֶ

ם אֻ ד נְ כֶ נֶ ין וָ נִ אָר וְ ם וּשְׁ ל שֵׁ בֶ בָ י לְ תִּ רַ כְ הִ גוֹ׳ וְ ם וְ יהֶ לֵ י עֲ תִּ מְ קַ א: ״וְ כָ הָ א מֵ תָּ שְׁ רַ פָּ

ד״ — כֶ נֶ כוּת, ״וָ לְ ה מַ ין״ — זֶ שׁוֹן, ״נִ ה לְ אָר״ — זֶ ב, ״שְׁ תָ כְּ ה הַ ם״ — זֶ ה׳״. ״שֵׁ

א: כָ הָ א מֵ תָּ שְׁ רַ אי פָּ הַ א לְ חָ יתְ הּ פִּ ח לַ תַ י, פָּ נִ מָ ר נַחְ ל בַּ מוּאֵ י שְׁ בִּ י. )ח(רַ תִּ שְׁ זוֹ וַ

צוּץ״ — נַּעֲ ת הַ חַ ס״. ״תַּ דַ ה הֲ לֶ ד יַעֲ פַּ רְ סִּ ת הַ חַ תַ רוֹשׁ וְ ה בְ לֶ צוּץ יַעֲ נַּעֲ ת הַ חַ ״תַּ

כֹל ים וּבְ צוּצִ נַּעֲ כֹל הַ יב: ״וּבְ תִ כְ ה, דִּ רָ ה זָ בוֹדָ מוֹ עֲ צְ ה עַ שָׂ עָ ע שֶׁ שָׁ רָ ן הָ מָ ת הָ חַ תַּ

ים, מִ שָׂ בְּ ל הַ כׇ א רֹאשׁ לְ רָ קְ נִּ י שֶׁ כַ דֳּ רְ ה מָ רוֹשׁ״ — זֶ ה בְּ לֶ ים״. ״יַעֲ לוֹלִ נַּהֲ הַ

י״. כֵ ינַן: ״מֹר דְּ מִ גְּ רְ תַ רוֹר״, וּמְ ר דְּ ים רֹאשׁ מׇ מִ שָׂ ךָ בְּ ח לְ ה קַ אַתָּ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

ע שָׁ רָ ר הָ צַּ נֶ דְ בוּכַ ל נְ נוֹ שֶׁ ת בְּ ה בַּ עָ שָׁ רְ י הָ תִּ שְׁ ת וַ חַ ד״ — תַּ פַּ רְ סִּ ת הַ חַ )ט(״תַּ

ר תֵּ סְ ס״ — זוֹ אֶ דַ ה הֲ לֶ ב״. ״יַעֲ הָ תוֹ זָ ידָ פִ יב: ״רְ תִ כְ ית ה׳, דִּ ת בֵּ ידַ פִ ף רְ רַ שָּׂ שֶׁ

ם״ שֵׁ ה׳ לְ יָה לַ הָ ה״. ״וְ סָּ דַ ת הֲ ן אֶ י אוֹמֵ הִ יְ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ סָּ דַ את הֲ רֵ קְ נִּ ת שֶׁ קֶ דֶּ צַּ הַ

עַ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ים. רַ י פוּרִ מֵ לּוּ יְ ת״ — אֵ רֵ כָּ ם לֹא יִ אוֹת עוֹלָ ה. ״לְ ילָּ גִ א מְ רָ קְ — זוֹ מִ

ם יכֶ לֵ שׂ ה׳ עֲ ר שָׂ שֶׁ אֲ יָה כַּ הָ א: ״וְ כָ הָ א מֵ תָּ שְׁ רַ אי פָּ הַ א לְ חָ יתְ הּ פִּ ח לַ תַ י פָּ וִ ן לֵ בֶּ

רוּךְ הוּא דוֹשׁ בָּ קָּ י הַ דֵ י חָ ם״. )י(וּמִ כֶ תְ ע אֶ רַ הָ ישׂ... לְ ן יָשִׂ ם כֵּ כֶ תְ יב אֶ יטִ הֵ לְ

ה׳ ים הוֹדוּ לַ רִ אוֹמְ לוּץ וְ חָ י הֶ נֵ פְ את לִ צֵ יב: ״בְּ תִ א כְּ הָ ים? וְ עִ שָׁ ל רְ ן שֶׁ תָּ לְ פַּ מַ בְּ

אָה הוֹדָ י טוֹב״ בְּ ר ״כִּ מַ אֱ ה לֹא נֶ י מָ נֵ פְּ נָן: מִ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ דּוֹ״, וְ סְ ם חַ עוֹלָ י לְ כִּ

י בִּ ר רַ אָמַ ים. וְ עִ שָׁ ל רְ ן שֶׁ תָּ לְ פַּ מַ חַ בְּ מֵ רוּךְ הוּא שָׂ דוֹשׁ בָּ קָּ ין הַ אֵ י שֶׁ פִ זוֹ? לְ

ת רֵ שָּׁ י הַ כֵ אֲ לְ שׁוּ מַ קְּ ה״ — בִּ לָ יְ לָּ ל הַ ה כׇּ ל זֶ ה אֶ ב זֶ רַ לֹא קָ יב: ״וְ תִ כְ אי דִּ נָן, מַ יוֹחָ

ם אַתֶּ יָּם, וְ ין בַּ עִ י טוֹבְ ה יָדַ שֵׂ עֲ רוּךְ הוּא: מַ דוֹשׁ בָּ קָּ ר הַ ה, אָמַ ירָ ר שִׁ לוֹמַ

א קָ יְ דַ ישׂ. וְ שִׂ ים מֵ רִ חֵ ל אֲ בָ שׂ, אֲ ינוֹ שָׂ ר: הוּא אֵ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ ה? אָמַ ירָ ים שִׁ רִ אוֹמְ

ר א בַּ י אַבָּ בִּ ינַּהּ. )יא(רַ ע מִ מַ יב ״יָשׂוּשׂ״. שְׁ תִ א כְּ לָ ישׂ״, וְ ן יָשִׂ יב: ״כֵּ תִ כְ י, דִּ מֵ נָ

ן תַ יו נָ נָ פָ טּוֹב לְ ם שֶׁ אָדָ א: ״לְ כָ הָ א מֵ תָּ שְׁ רַ אי פָּ הַ א לְ חָ יתְ הּ פִּ ח לַ תַ א פָּ נָ הֲ כָּ

סוֹף אֱ יָן לֶ נְ ן עִ תַ א נָ חוֹטֶ לַ יק, ״וְ דִּ צַּ י הַ כַ דֳּ רְ ה מָ ה״ — זֶ חָ מְ שִׂ ת וְ עַ דַ ה וְ מָ כְ חׇ

ר, תֵּ סְ אֶ י וְ כַ דְּ רְ ה מָ ים״ — זֶ לֹהִ אֱ י הָ נֵ פְ טוֹב לִ ת לְ תֵ ן, ״לָ מָ ה הָ נוֹס״ — זֶ כְ לִ וְ

הּ ח לַ תַ ן פָּ רָ ר עוֹפְ ה בַּ בָּ ן״. רַ מָ ית הָ ל בֵּ י עַ כַ דֳּ רְ ת מׇ ר אֶ תֵּ סְ ם אֶ שֶׂ תָּ יב: ״וַ תִ כְ דִּ
ךְ לֶ ם מֶ שָּׁ י מִ תִּ דְ בַ אֲ הַ ם וְ ילָ עֵ י בְּ אִ סְ י כִ תִּ מְ שַׂ א: ״וְ כָ הָ א מֵ תָּ שְׁ רַ אי פָּ הַ א לְ חָ יתְ פִּ

ר י בַּ ימִ ב דִּ יו. רַ נָ ת בָּ רֶ שֶׂ עֲ ן וַ מָ ה הָ ים״ — זֶ רִ שָׂ י, ״וְ תִּ שְׁ ״ — זוֹ וַ ךְ לֶ ים״. ״מֶ רִ שָׂ וְ

א, כָ הָ א מֵ תָּ שְׁ רַ אי פָּ הַ א לְ חָ יתְ הּ פִּ ח לַ תַ ק פָּ חָ צְ יִ
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יא.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
יָה: חְ ינוּ מִ לֵ ת עָ תֵ ס לָ רָ י פְּ רֵ נֵי שָׂ פְ ד לִ סֶ ינוּ חֶ לֵ יַּט עָ א וַ יפָ א וְסֵ רָ זְ ר עֶ פֶ סֵ סוּק הוּא בְּ נוּ פָּ נַחְ ים אֲ דִ בָ י עֲ כִּ

י ימֵ ינוּ בִּ לֹהֵ ת אֱ וּעַ שׁ ת יְ ץ אֵ רֶ י אָ סֵ פְ ל אַ י רָאוּ כָ תַ ימָ אֵ ן: שָׁ  בְ כִּ ךְ הַ תוֹ נוּ לְ ילָ טִ הֱ שֶׁ נֶצַּר  דְ בוּכַ י נְ ימֵ שׁ בִּ אֵ בְּ

ת רוֹ גְּ כוּ אִ לְ הָ שֶׁ ת  וֹ אוּמּ ל הָ כָ ה לְ לֶ גְ ר נִ בָ דָּ הַ שֶׁ י  כַ דֳּ רְ מָ
ה שָׂ נַעֲ ר: שָׂ בָ ין בְּ שִׁ לוּבָּ ין מְ לִ בָּ סוּרְ מְ ם: לָ עוֹ ל הָ כָ בְּ

יָה לֹּא הָ  שֶׁ י  מִ ךְ כְּ רוּךְ הוּא מָ שׁ בָּ דוֹ קָּ ל הַ שֶׁ נְאוֹ  שׂוֹ
נָה תָּ ב מַ רַ ן: מָּ ךְ זֶה הַ לֶ לֹא מֶ  ם וְ דָ אָ : יעַ שִׁ הוֹ ל לְ יָכוֹ

וּ'[ יב כּ תִ כְ א דִּ דָ ]הָ א: חָ תְ ח פִּ תַ א פָּ כָ הָ ר[ מֵ מַ ]אָ
א הֵ לֹּא יְ  שֶׁ ן  מָּ זַר הַ נֶה גָּ ין קוֹ אֵ ה וְ רָ תוֹ ב בְּ תַ כָּ שֶׁ ה  מָ

ר מַ ל אָ מוּאֵ וּשְׁ ד: בֶ עֶ ן לְ הֶ ת מֵ נוֹ קְ אי לִ שַּׁ  ם רַ דָ אָ

וּ ישׁ רִ וֹ לֹא תּ ם  וְאִ :' גוֹ ים וְ תִּ סְ אַ לֹא מְ א  חָ תְ א פִּ כָ הָ מֵ
ק: לֵ מָ ל עֲ אוּל עַ שָׁ ל  מַ חָ שֶׁ ל  וּ עַ שׁ נְ וּ נֶעֶ לּ ף אֵ ' אַ גוֹ וְ

ל רֹאשׁ שֶׁ יו  חִ אָ לוּ: ט כָּ עַ מְ וּ כִּ לּ ף אֵ ם אַ כֶ ה לָ שֶׂ עֱ אֶ
ת עַ ן דַּ נֵיהֶ זָּלוֹ שְׁ  ן מַ ילוֹ בֶּ ן גִּ בֶּ : ה לוֹ מֶ וֹ ר דּ מַ לוֹ כְּ

ד יָּסַ שֶׁ ד  סוֹ יב יְ רִ חֲ הַ שׁ לְ קֵּ בִּ ן: הֶ יָה לָ ת הָ חַ אַ

נֵי פְ שׁ לִ רֶ וֹ י כּ ימֵ שׁ בִּ דָּ קְ מִּ ית הַ בֵ ל בְּ בֶ רוּבָּ זְ
ן ד'(: ימָ א )סִ רָ זְ ר עֶ פֶ סֵ מוּר בְּ אָ שֶׁ מוֹ  שׁ כְּ וֵרוֹ שְׁ חַ אֲ

י: ח אוֹ אָ נוּהוּ: בְ לֹּא יִ  שֶׁ ם  הֶ ן לָ טָ שָׂ נָה לְ מְ נִּ שֶׁ נָה  טְ שִׂ
ים: יָּמִ י הַ רֵ בְ דִ סוּק הוּא בְּ ם פָּ הָ רָ בְ ם הוּא אַ רָ בְ אַ

י הוּא כִּ ה: לוּכָ מְּ ע הַ זֶּרַ  יָה מִ לֹּא הָ  שֶׁ מוֹ  צְ עַ ךְ מֵ לַ מָּ שֶׁ

ל עַ ח וְ סַ פְ ל תִּ ךְ עַ לַ מָּ שֶׁ ם  שֵׁ  כְּ לֹמֹה:  שְׁ יב בִּ תִ ה כְּ דֶ רוֹ
ר בֶ ל עֵ כָ ה בְּ דֶ י הוּא רוֹ ר כִּ מַ אָ י קָ כִ הָ כוּ' וְ זָּה וְ  עַ

ת חַ ה תַּ פָּ י כִ כוּ בְּ לְ מָ זָּה:  ד עַ עַ ח וְ סַ פְ תִּ מוֹ מִ ר כְּ נָּהָ הַ
: שׁ וֹ ד כּ עַ דוֹ וְ הוֹ ן מֵ רָ מָ אֲ הָא דַּ : יעַ קִ רָ ת הָ יפַּ ל כִּ כָּ

א לָּ א אֶ כָ י הָ ירִ יְּ א אַ לָ וּם דְּ שּׁ  ן מִ דוֹ קְ ר מוֹ דֶּ נְ סַ כְּ לֶ יב אֲ שִׁ א חֲ לָ א דְּ הָ . וְ וֹ וּלּ ם כּ לָ עוֹ ל הָ כָ כוּ בְּ לְ ה מָ שָׁ לֹ  שְׁ

יָא: דְ הֶ ים לְ תוּבִ כְּ ם הַ תָ אוֹ בְּ

י כֵ לְ י מַ נֵ פְ ד לִ סֶ ינוּ חֶ לֵ יַּט עָ ינוּ וַ לֹהֵ נוּ אֱ בָ זָ נוּ לֹא עֲ דוּתֵ בְ עַ נוּ וּבְ נַחְ ים אֲ דִ בָ י עֲ ״כִּ

א תָּ שְׁ רַ א פָּ הָ א לְ חָ תְ הּ פִּ ח לַ תַ א פָּ פָּ ר פָּ א בַּ ינָ נִ י חֲ בִּ ן. רַ מָ ן הָ מַ זְ י — בִּ תַ ימָ ס״, אֵ רַ פָ

ר צַּ נֶ דְ בוּכַ י נְ ימֵ שׁ״ — בִּ אֵ ם״, ״בָּ יִ מַּ שׁ וּבַ אֵ אנוּ בָ נוּ בָּ רֹאשֵׁ נוֹשׁ לְ תָּ אֱ בְ כַּ רְ א: ״הִ כָ הָ מֵ

נָן י יוֹחָ בִּ ן. רַ מָ י הָ ימֵ יָה״ — בִּ וָ רְ נוּ לָ יאֵ תּוֹצִ עֹה, ״וַ רְ י פַ ימֵ ם״ — בִּ יִ מַּ ע. ״וּבַ שָׁ רָ הָ

אוּ ל רָ אֵ רָ שְׂ ית יִ בֵ תוֹ לְ מוּנָ אֱ דּוֹ וֶ סְ ר חַ כַ א: ״זָ כָ הָ א מֵ תָּ שְׁ רַ א פָּ הָ א לְ חָ תְ הּ פִּ ח לֵ תַ פָּ

ת שׁוּעַ ת יְ ץ אֵ י אָרֶ סֵ ל אַפְ אוּ כׇ י ״רָ תַ ימָ ינוּ״, אֵ לֹהֵ ת אֱ שׁוּעַ ת יְ ץ אֵ י אָרֶ סֵ ל אַפְ כׇ

א תָּ שְׁ רַ א פָּ הָ א לְ חָ תְ הּ פִּ ח לַ תַ ישׁ פָּ קִ ישׁ לָ ר. )א(רֵ תֵּ סְ אֶ י וְ כַ דֳּ רְ י מׇ ימֵ ינוּ״ — בִּ לֹהֵ אֱ

ה ם״ — זֶ י נוֹהֵ רִ ל״, ״אֲ ם דָּ ל עַ ע עַ שָׁ ל רָ ק מוֹשֵׁ דוֹב שׁוֹקֵ ם וְ י נוֹהֵ רִ א: ״אֲ כָ הָ מֵ

ה ק״ — זֶ כוֹ״. ״דּוֹב שׁוֹקֵ סּוּבְּ יֵה מִ ה אַרְ לָ יהּ: ״עָ יב בֵּ תִ כְ ע, דִּ שָׁ רָ ר הָ צַּ נֶ דְ בוּכַ נְ

ף: ב יוֹסֵ י רַ נֵ תָ דוֹב״, וְ יָה לְ מְ ה דָּ יָינָ נְ י תִ רִ חֳ ה אׇ יוָ רוּ חֵ אֲ יהּ: ״וַ יב בֵּ תִ כְ רוֹשׁ, דִּ וֵ שְׁ חַ אֲ

ר עָ ין שֵׂ לִ דְּ גַ דוֹב, וּמְ ר כְּ שָׂ ין בָּ לִ בָּ סוּרְ דוֹב, וּמְ ין כְּ שׁוֹתִ ין וְ לִ אוֹכְ ים, שֶׁ יִּ סִ רְ לּוּ פַּ אֵ

לּוּ ל״ — אֵ ם דָּ ל עַ ן. ״עַ מָ ה הָ ע״ — זֶ שָׁ ל רָ דוֹב. ״מוֹשֵׁ ה כְּ נוּחָ ם מְ הֶ ין לָ אֵ דוֹב, וְ כְּ

א תָּ שְׁ רַ א פָּ הָ א לְ חָ תְ הּ פִּ ח לֵ תַ ר פָּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ וֹת. )ב(רַ צְ מִּ ן הַ ים מִ לִּ ם דַּ הֵ ל, שֶׁ אֵ רָ שְׂ יִ

לוּת צְ יל עַ בִ שְׁ ת״, בִּ יִ בָּ לוֹף הַ דְ ם יִ יִ לוּת יָדַ פְ שִׁ ה וּבְ רֶ קָ מְּ ךְ הַ מַּ ם יִ יִ תַּ לְ צַ עֲ א: ״בַּ כָ הָ מֵ

רוּךְ הוּא דוֹשׁ בָּ קָּ ל הַ אוֹ שֶׁ ה שׂוֹנְ שָׂ ה, נַעֲ תּוֹרָ קוּ בַּ סְ לֹּא עָ ל שֶׁ אֵ רָ שְׂ יִ ם לְ הֶ יָה לָ הָ שֶׁ

א לָּ ה״ אֶ רֶ קָ ין ״מְ אֵ ״, וְ ךָ כֶּ רְ עֶ ךְ הוּא מֵ ם מָ אִ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ י, שֶׁ נִ א עָ לָּ ״ אֶ ךְ ין ״מָ אֵ . וְ ךְ מָ

ח תַ ק פָּ חָ צְ ר יִ ן בַּ מָ ב נַחְ יו״. )ג(רַ יּוֹתָ לִ ם עֲ יִ מַּ ה בַ רֶ קָ מְ ר: ״הַ מַ אֱ נֶּ רוּךְ הוּא, שֶׁ דוֹשׁ בָּ קָּ הַ

א ר נָ נוּ יֹאמַ יָה לָ הָ י ה׳ שֶׁ לוֹת לוּלֵ עֲ מַּ יר הַ א: ״שִׁ כָ הָ א מֵ תָּ שְׁ רַ א פָּ הָ א לְ חָ תְ הּ פִּ לַ

ח תַ א פָּ בָ . רָ ךְ לֶ לֹא מֶ ם״ — וְ ם״. ״אָדָ ינוּ אָדָ לֵ קוּם עָ נוּ בְּ יָה לָ הָ י ה׳ שֶׁ ל. לוּלֵ אֵ רָ שְׂ יִ

ע שָׁ שׁוֹל רָ מְ ם וּבִ עָ ח הָ מַ שְׂ ים יִ יקִ דִּ בוֹת צַ רְ א: ״בִּ כָ הָ א מֵ תָּ שְׁ רַ א פָּ הָ א לְ חָ תְ הּ פִּ לַ

יר עִ הָ יב: ״וְ תִ כְ ר, דִּ תֵּ סְ אֶ י וְ כַ דֳּ רְ ה מׇ ם״ — זֶ עָ ח הָ מַ שְׂ ים יִ יקִ דִּ בוֹת צַ רְ ם״, ״בִּ יֵאָנַח עָ

יר עִ הָ יב: ״וְ תִ כְ ן, דִּ מָ ה הָ ם״ — זֶ ע יֵאָנַח עָ שָׁ שׁוֹל רָ מְ ה״. ״וּבִ חָ מֵ שָׂ ה וְ לָ הֲ ן צָ שׁוּשָׁ

ים רוֹבִ ים קְ לֹהִ ר לוֹ אֱ שֶׁ דוֹל אֲ י גוֹי גָּ י מִ א: ״כִּ כָ הָ ר מֵ ה אָמַ נָ תְ ב מַ ה״. רַ בוֹכָ ן נָ שׁוּשָׁ

רוֹשׁ״, וֵ שְׁ חַ י אֲ ימֵ י בִּ הִ יְ גוֹ׳״. ״וַ ים וְ לֹהִ ה אֱ סָּ נִ א: ״אוֹ הֲ כָ הָ ר מֵ י אָמַ ב אָשֵׁ יו״. רַ לָ אֵ

חוֹת פָ שְׁ לִ ים וְ דִ בָ עֲ יךָ לַ בֶ אוֹיְ ם לְ ם שָׁ תֶּ רְ כַּ מַ תְ הִ יב: ״וְ תִ כְ א דִּ דָ י, הָ הֵ יי וְ ב: וַ ר רַ אָמַ

ים״ — תִּ אַסְ ם״. ״לֹא מְ לּוֹתָ כַ ים לְ תִּ לְ עַ לֹא גְ ים וְ תִּ אַסְ ר: ״לֹא מְ ל אָמַ מוּאֵ גוֹ׳״. )ד(וּשְׁ וְ

ן. מָ י הָ ימֵ ם״ — בִּ לּוֹתָ כַ ר. ״לְ צַּ נֶ דְ בוּכַ י נְ ימֵ ים״ — בִּ תִּ לְ עַ לֹא גְ ים. ״וְ ווֹנִ י יְ ימֵ בִּ

גוֹג. י גוֹג וּמָ ימֵ ם״ — בִּ יהֶ לֹהֵ י ה׳ אֱ נִ י אֲ ים. ״כִּ יִּ סִ רְ י פָ ימֵ ם״ — בִּ תָּ י אִ יתִ רִ ר בְּ פֵ הָ ״לְ

יָה נַנְ יֵּאל חֲ נִ ם דָּ הֶ י לָ תִּ דְ מַ עֱ הֶ ים, שֶׁ דִּ שְׂ י כַּ ימֵ ים״ — בִּ תִּ אַסְ א: ״לֹא מְ נָ א תָּ יתָ נִ תְ מַ בְּ

יק, דִּ צַּ עוֹן הַ מְ ם שִׁ הֶ י לָ תִּ דְ מַ עֱ הֶ ים, שֶׁ ווֹנִ י יְ ימֵ ים״ — בִּ תִּ לְ עַ לֹא גְ יָה. ״וְ זַרְ עֲ ל וַ אֵ ישָׁ מִ

ם הֶ י לָ תִּ דְ מַ עֱ הֶ ן, שֶׁ מָ י הָ ימֵ ם״ — בִּ לּוֹתָ כַ דוֹל. ״לְ ן גָּ יָה כֹּהֵ תְ תִּ יו, וּמַ נָ מוֹנַאי וּבָ שְׁ חַ וְ

ית ל בֵּ ם שֶׁ הֶ י לָ תִּ דְ מַ עֱ הֶ ים, שֶׁ יִּ י רוֹמִ ימֵ ם״ — בִּ תָּ י אִ יתִ רִ ר בְּ פֵ הָ ר. ״לְ תֵּ סְ אֶ י וְ כַ דֳּ רְ מׇ

ה ל אוּמָּ ין כׇּ אֵ בוֹא, שֶׁ יד לָ תִ עָ ם״ — לֶ יהֶ לֹהֵ י ה׳ אֱ נִ י אֲ י דוֹרוֹת. ״כִּ מֵ כְ חַ י וְ בִּ רַ

י בֵ ת יוֹשְׁ ישׁוּ אֶ ם לֹא תוֹרִ אִ א: ״וְ כָ הָ ר מֵ י אָמַ וִ י לֵ בִּ ם. רַ הֶ לוֹט בָּ שְׁ ה לִ כוֹלָ שׁוֹן יְ לָ וְ

ם״. כֶ ה לָ שֶׂ עֱ ם אֶ הֶ שׂוֹת לָ עֲ י לַ יתִ מִּ ר דִּ שֶׁ אֲ יָה כַּ הָ א: ״וְ כָ הָ ר מֵ יָּיא אָמַ י חִ בִּ ץ״. רַ אָרֶ הָ

ל רֹאשׁ, יו שֶׁ ל רֹאשׁ. אָחִ ילוֹ שֶׁ ן גִּ ל רֹאשׁ, וּבֶ יו שֶׁ ב: אָחִ ר רַ רוֹשׁ״, אָמַ וֵ שְׁ חַ ״אֲ

י א דִּ ישָׁ תְּ הוּא רֵ ר: ״אַנְ מַ אֱ נֶּ א ״רֹאשׁ״, שֶׁ רָ קְ נִּ ע שֶׁ שָׁ רָ ר הָ צַּ נֶ דְ בוּכַ ל נְ יו שֶׁ אָחִ

יב — הוּא רִ חְ רוֹג, הוּא הֶ הֲ שׁ לַ יקֵּ ג — הוּא בִּ רַ ל רֹאשׁ, הוּא הָ ילוֹ שֶׁ ן גִּ א״. בֶּ בָ הֲ דַ

ה נָ טְ בוּ שִׂ תְ כוּתוֹ כָּ לְ ת מַ לַּ חִ תְ רוֹשׁ בִּ וֵ שְׁ חַ כוּת אֲ לְ מַ ר: ״וּבְ מַ אֱ נֶּ יב, שֶׁ רִ חְ הַ שׁ לְ יקֵּ בִּ

יו יָמָ ל בְּ אֵ רָ שְׂ ל יִ ם שֶׁ יהֶ נֵ רוּ פְּ חֲ הוּשְׁ ר: שֶׁ ל אָמַ מוּאֵ ם״. וּשְׁ לִָ ירוּשָׁ ה וִ הוּדָ י יְ בֵ ל יוֹשְׁ עַ

א ינָ נִ י חֲ בִּ רַ רֹאשׁוֹ״. וְ ר ״אָח לְ רוֹ אֹמֵ זּוֹכְ ר: כֹּל שֶׁ נָן אָמַ י יוֹחָ בִּ רַ ה. וְ רָ דֵ י קְ שׁוּלֵ כְּ

ס״. )ה(״הוּא רוֹשׁ מַ וֵ שְׁ חַ ךְ אֲ לֶ מֶּ ם הַ יָּשֶׂ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ יו, שֶׁ יָמָ ין בְּ שִׁ שׂוּ רָ כֹּל נַעֲ הַ ר: שֶׁ אָמַ

עוֹ שְׁ רִ ו״ — הוּא בְּ שָׂ ד סוֹפוֹ. ״הוּא עֵ עַ תוֹ וְ ילָּ חִ תְּ עוֹ מִ שְׁ רִ רוֹשׁ״ — הוּא בְּ וֵ שְׁ חַ אֲ

ן. ד סוֹפָ עַ ן וְ תָ ילָּ חִ תְּ ן מִ עָ שְׁ רִ ן בְּ ם״ — הֵ ירָ בִ אֲ ן וַ תָ ד סוֹפוֹ. ״הוּא דָּ עַ תוֹ וְ ילָּ חִ תְּ מִ

ם״ — הָ רָ ם הוּא אַבְ רָ ד סוֹפוֹ. ״אַבְ עַ תוֹ וְ ילָּ חִ תְּ עוֹ מִ שְׁ רִ ז״ — הוּא בְּ ךְ אָחָ לֶ מֶּ ״הוּא הַ

ן תָ ילָּ חִ תְּ ן מִ קָ דְ צִ ן בְּ ה״ — הֵ רֹן וּמֹשֶׁ ד סוֹפוֹ. ״הוּא אַהֲ עַ תוֹ וְ ילָּ חִ תְּ קוֹ מִ דְ צִ הוּא בְּ

ם שֵׁ ד סוֹפוֹ, כְּ תוֹ עַ ילָּ חִ תְּ נוּתוֹ מִ טְ קַ ן״ — הוּא בְּ טָ קָּ ד הוּא הַ וִ דָ ן. ״וְ ד סוֹפָ עַ וְ

ין טִ קְ כוּתוֹ הִ לְ מַ ךְ בְּ ה, כָּ תּוֹרָ נּוּ בַּ מֶּ דוֹל מִ גָּ י שֶׁ ל מִ צֶ מוֹ אֵ צְ ין עַ טִ קְ נוּתוֹ הִ טְ קַ בְּ שֶׁ

י רִ מוֹ. אָמְ צְ עַ ךְ מֵ לַ מָּ ב: שֶׁ ר רַ ״, אָמַ ךְ מּוֹלֵ ה. )ו(״הַ מָ כְ חָ נּוּ בְּ מֶּ דוֹל מִ גָּ י שֶׁ ל מִ צֶ מוֹ אֵ צְ עַ

יב שִׁ חֲ ישׁ דַּ ינִ ה אִ וָ א הֲ לָ ח — דְּ בַ שֶׁ הּ לְ י לַ רִ נַאי. אָמְ גְ הּ לִ י לַ רִ אָמְ ח וְ בַ שֶׁ הּ לְ לַ

א ירָ א יַתִּ מוֹנָ א, וּמָ כוּתָ לְ מַ י לְ זֵ ה חֲ וָ א הֲ לָ נַאי — דְּ גְ הּ לִ י לַ רִ אָמְ יהּ, וְ ווֹתֵ א כְּ כָּ לְ מַ לְ

ם עוֹלָ סוֹף הָ ר: הוֹדּוּ בְּ ד אָמַ ל חַ מוּאֵ ב וּשְׁ ד כּוּשׁ״, רַ עַ הוֹדּוּ וְ ם. )ז(״מֵ קָ ב וְ יהַ הוּא דִּ

ל ךְ עַ לַ מָּ ם שֶׁ שֵׁ י; כְּ ימִ יְ ווֹ קָ י הֲ דֵ דָ י הֲ בֵּ כוּשׁ גַּ ר: הוֹדּוּ וְ ד אָמַ חַ ם, וְ עוֹלָ סוֹף הָ כוּשׁ בְּ וְ

י ר: ״כִּ ה אוֹמֵ ר אַתָּ בָ דָּ א בַּ יּוֹצֵ ד סוֹפוֹ. )ח(כַּ עַ ם וְ עוֹלָ סּוֹף הָ ךְ מִ לַ ךְ מָ כוּשׁ, כָּ הוֹדּוּ וְ

ח סַ פְ ר: תִּ ד אָמַ ל חַ מוּאֵ ב וּשְׁ ה״, רַ זָּ ד עַ עַ ח וְ סַ פְ תִּ ר מִ הָ נָּ ר הַ בֶ ל עֵ כׇ ה בְּ הוּא רוֹדֶ

י; ימִ יְ ווֹ קָ י הֲ דֵ דָ י הֲ דֵ הֲ ה בַּ זָּ עַ ח וְ סַ פְ ר: תִּ ד אָמַ חַ ם, וְ עוֹלָ סוֹף הָ ה בְּ זָּ עַ ם וְ עוֹלָ סוֹף הָ בְּ

ים רִ שְׂ עֶ ע וְ בַ ם כּוּלּוֹ. ״שֶׁ עוֹלָ ל הָ ל כׇּ ךְ עַ לַ ךְ מָ ה, כָּ זָּ ל עַ עַ ח וְ סַ פְ ל תִּ ךְ עַ לַ מָּ ם שֶׁ שֵׁ כְּ

ל ךְ עַ לַ סּוֹף מָ בַ ע, וּלְ בַ ל שֶׁ ךְ עַ לַ ה מָ ילָּ חִ תְּ א: בַּ דָּ סְ ב חִ ר רַ ה״, אָמַ ינָ דִ אָה מְ וּמֵ

ים לֹשִׁ ע וּשְׁ בַ ם שֶׁ רָ מְ יֵּי עַ י חַ נֵ ה: ״וּשְׁ תָּ עַ א מֵ לָּ אָה. אֶ ל מֵ ךְ עַ לַ סּוֹף מָ בַ ים, וּלְ רִ שְׂ עֶ

יב תִ י כְּ דֵ כְּ א הוּא: מִ ירָ א יַתִּ רָ קְ א, דִּ כָ י הָ אנֵ יהּ? שָׁ תְּ בֵּ שַׁ רְ אי דָּ ה״, מַ נָ אַת שָׁ וּמְ

ה. שָׁ רָ דְ ינַּהּ לִ ע מִ מַ י? שְׁ ה לִ מָ ה״ לְ ינָ דִ אָה מְ ים וּמֵ רִ שְׂ עֶ ע וְ בַ ד כּוּשׁ״, ״שֶׁ עַ הוֹדּוּ וְ ״מֵ

ר. צַּ נֶ דְ בוּכַ רוֹשׁ וּנְ וֵ שְׁ חַ אֲ אָב וַ ן: אַחְ לּוּ הֵ אֵ ה, וְ יפָּ כִּ כוּ בַּ לְ ה מָ לֹשָׁ נַן: שְׁ בָּ נוּ רַ )ט(תָּ

ם י שָׁ דוֹנִ ח אֲ לַ ר לֹא שָׁ שֶׁ ה אֲ כָ לָ מְ ם יֶשׁ גּוֹי וּמַ יךָ אִ לֹהֶ י ה׳ אֱ יב: ״חַ תִ כְ אָב, דִּ אַחְ

ר, צַּ נֶ דְ בוּכַ הוּ? נְ ע לְ בַּ שְׁ י מַ צֵ י מָ יכִ יהוּ, הֵ יְ לַ יךְ עֲ לֵ ה מָ וָ הֲ א דַּ י לָ אִ גוֹ׳״. וְ ךָ וְ שְׁ קֶּ בַ לְ

ל״. בֶ ךְ בָּ לֶ עוֹל מֶ ארוֹ בְּ וָּ ת צַ ן אֶ תֵּ ר לֹא יִ שֶׁ ה אֲ כָ לָ מְ מַּ הַ גּוֹי וְ יָה הַ הָ יב: ״וְ תִ כְ דִּ

ן. רַ מַ אֲ א דַּ רוֹשׁ, הָ וֵ שְׁ חַ אֲ
ן: ימָ )סִ

מסורת הש״ס

א אסתר רבה; עבודה זרה ב:;
קידושין עב.

ב תענית ז:

ג בראשית רבה

ד ספרא בחוקתי פרק ח י; אסתר
רבה פתיחתא ד

ה אוצר מדרשים מדרשים על
מגילת אסתר מדרש מגילת

אסתר ג; אסתר רבה

ו קוהלת רבה

ז סנהדרין כ:

ח במדבר רבה

ט אוצר מדרשים מדרש שלשה
וארבעה

גליון הש״ס

גמ' אדם ולא מלך. עי' ע"ז דף ג

ע"א תד"ה כהנים:

רש"י ד"ה מסורבלין מלובשין.

עי' רש"י שבת דף קלז ע"ב ד"ה

קטן המסורבל:

ד"ה את אוי. עי' סנהדרין דף קב

ע"ב וברש"י שם ד"ה אח לשמים.

וברש"י הושע יג טו:

תורה אור השלם

]עזרא ט, ט[

]תהילים סו, יב[

]תהילים צח, ג[

]משלי כח, טו[

]משלי ד, ז[

]ירמיהו ד, ז[

]דניאל ז, ה[

]תהילים קד, ג[

]ויקרא כז, ח[

]קהלת י, יח[

]תהילים קכד, ב[

]תהילים קכד, א[

]משלי כט, ב[

]אסתר ח, טו[

]אסתר ג, טו[

]דברים ד, ז[

]דברים ד, לד[

]דברים כח, סח[

]אסתר א, א[

]ויקרא כו, מד[

]במדבר לג, נה[

]במדבר לג, נו[

]דניאל ב, לח[

]עזרא ד, ו[

]אסתר י, א[

]במדבר כו, ט[

]בראשית לו, מג[

]דברי הימים ב כח, כב[

]שמות ו, כו[

]שמואל א יז, יד[

]דברי הימים א א, כז[

]שמות יז, יד[

]מלכים א ה, ד[

]שמות ו, כ[

]מלכים א יח, י[

]ירמיהו כז, ח[



מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה יא:
: זוֹ חָ אֲ שֶׁ י  ' מִ פֶּ ין  יטִּ ס' גִּ מָ ' בְּ ר וְכוּ מַ אָ אן דְּ מַ א לְ נִיחָ הָ ף סח:(: ין )דַּ יטִּ ת גִּ כֶ סֶּ  מַ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ ד כִּ רַ י נִטְ רֵ הֲ שֶׁ כוּתוֹ  לְ ים מַ לִ שְׁ  יהּ לֹא הִ כוּתֵ לְ לֵיק מַ א סָ לָ : שׁ רֶ וֹ יָוֶשׁ כּ רְ יב דָּ רִ חֵ נְ לֹמֹה סַ שְׁ ן  ימָ סִ

ךְ לֶ מֶּ  ת הַ בָּ שַׁ  כְּ ים: דִ שֵּׁ  ל הַ נִים עַ יוֹ לְ עֶ ל הָ עַ

נַת שְׁ  יב בִּ תִ ר כְּ דַ כוּתוֹ וַהֲ לְ ילַּת מַ חִ תְ ע בִּ מַ שְׁ  מַ
יָה לָּה הָ חִ תְּ מִּ שֶׁ וֹ  תּ עְ ה דַּ בָ שְּׁ י יַ נִּתְ שֶׁ  כְּ : לֹשׁ  שָׁ

רוּ מְ גָּ יִּ שֶׁ  ת יָדוֹ כְּ חַ תַּ אֵל מִ רָ שְׂ אוּ יִ יֵּצְ שֶׁ ג  אֵ וֹ דּ
ה: בָ שְּׁ יַי תְ יו נִ שָׁ  כְ ל וְעַ בֶ גָלוּת בָּ נָה לְ שָׁ ים  עִ בְ שִׁ

י פִ לְ : יהּ עוּתֵ ר וְטָ צַּ שַׁ  לְ בֵ נֵיהּ דְּ בָּ שְׁ יא חוּ אי הִ מַ
ל בֶ כוּת בָּ לְ מַ בוּר הוּא לְ סָ ל כְּ בֶ בָ ת לְ אוֹ לֵ מְ

נֶצַּר דְ בוּכַ זֶה נְ כוּת וְ לְ ל מַ בֶ לָה בָּ נָּטְ שֶׁ ם  יּוֹ מִ

ב שַׁ  חָ וּר: שּׁ  ךְ אַ לֶ ן מֶ וֹ דּ ר חַ סַ אֵ כוּת מֵ לְ ל מַ נָטַ
יל וִ אֱ נֶצַּר וכ"ג דֶּ דְ בוּכַ נְ צַּר מ"ה דִּ שַׁ  לְ בֵּ

צַּר שַׁ  לְ בֵ ן דְּ חַ כְּ שְׁ  אַ יהּ דְּ ידֵ י דִּ תֵּ רְ וְתַ ךְ: דַ רוֹ מְ
נַת שְׁ  יֵּאל בִּ נִ ר דָּ פֶ סֵ יב בְּ תִ כְ ין דִּ נִ שְׁ ת  לָ ךְ תְּ לַ מָ

י לַ ה אֵ אָ רְ ן נִ זוֹ ךְ חָ לֶ מֶּ  צַּר הַ שַׁ  לְ כוּת בֵּ לְ מַ לֹשׁ לְ  שָׁ

נֶה מוֹ שְׁ  ע גָּלוּ בִּ בַ שֶׁ  גָּלוּ בְּ :' גוֹ יֵּאל וְ נִ י דָ נִ אֲ
גָּלוּת יב בַּ תִ ישׁ כְּ רֵ א דְּ י קָ אֵ רָ ד גָּלוּת הוּא וּקְ חַ

נֶצַּר דְ בוּכַ כוּת נְ לְ מַ נָה לְ מוֹ שְׁ נַת  שְׁ  ין בִּ יָכִ הוֹ יְ
פוֹ סוֹ יָה בְּ מְ רְ ר יִ פֶ סֵ ים וּבְ כִ לָ ר מְ פֶ ף סֵ סוֹ בְּ

לָּא ע אֶ בַ שֶׁ נַת  שְׁ  ן בִּ דָ אֲ רְ בוּזַ ה נְ לָ גְ ר הָ שֶׁ  אֲ

וּשׁ יבּ כִ ע לְ בַ שֶׁ ר וְ נֶצַּ דְ בוּכַ כוּת נְ לְ מַ נָה לְ מוֹ שְׁ
יָּה נִ שְׁ נָה  שָׁ  יו בְּ תָּ חְ וּ תַּ שׁ בְ כָּ שֶׁ ים  יָקִ הוֹ יְ

ים נִ שָׁ לֹשׁ   שָׁ ד  בֶ י לוֹ עֶ הִ הוּ וַיְ לָ גְ כוּתוֹ וְלֹא הִ לְ מַ לְ
ף סוֹ יָּהוּ בְּ קִ דְ גָלוּת צִ יב בְּ תִ וי"ח וי"ט כְּ

יא הִ שֶׁ ם  יִ לַ שָׁ רוּ ת יְ בוֹ ינוּ חוּרְ יְ הַ יָה וְ מְ רְ ר יִ פֶ סֵ

י הִ יב וַיְ תִ כְ ין דִּ יָכִ הוֹ ר גָּלוּת יְ חַ נָה אַ שָׁ י"א 
אי ' וּמַ גוֹ יָּהוּ וְ קִ דְ ךְ צִ לֶ מֶּ  נָה לַ שָׁ ה  רֵ שְׂ י עֶ תֵּ שְׁ  עַ בְּ

ים וי"ט יָקִ הוֹ וּשׁ יְ יבּ כִ י"ח וי"ט י"ח לְ
נָה שָׁ ר  ר מָ מַ אָ דְּ נֶצַּר: דְ בוּכַ כוּת נְ לְ מַ לְ

כוּת לְ ה רֹאשׁ מַ תָ יְ הָ שֶׁ וֵה  ינְ שׁ נִ יבֵּ נָה כִּ וֹ אשׁ רִ

שׁ יבֵּ יָּה כִּ נִ שְׁ  וֵה: ינְ נִ ךְ בְּ לֶ יָה מֶ הָ שֶׁ וּר  שּׁ  אַ
ם לָ ר עוֹ דֶ סֵ ישׁ בְּ רֵ א דְּ י קָ אֵ רָ ים קְ יָקִ הוֹ יְ

לֹשׁ  שָׁ נַת  שְׁ  יֵּאל בִּ נִ ר דָּ פֶ רֹאשׁ סֵ יב בְּ תִ כְּ
ם יִ לַ שָׁ ירוּ ר בִּ נֶצַּ דְ בוּכַ א נְ ים בָּ יָקִ הוֹ כוּת יְ לְ מַ לְ

ן ר כֵּ מַ ר לוֹ שָׁ  פְ יָדוֹ אֶ ים בְּ יָקִ הוֹ ת יְ ן ה' אֶ תֵּ  יִ וְ

ים יָקִ יהוֹ ע לִ בַּ רְ נַת אַ שְׁ  לָּא בִּ ךְ אֶ לַ לֹא לֹא מָ וַהֲ
ר שֶׁ  ר אֲ בָ דָּ ה( הַ יָהוּ )מָ מְ רְ ר יִ פֶ סֵ ר בְּ מַ נֶּאֱ שֶׁ

נָה שָׁ יא  ים הִ יָקִ יהוֹ ית לִ יעִ בִ רְ נַת הָ שְׁ  יָה בִּ הָ
מוּד לְ ה תַּ לָּא מַ נֶצַּר אֶ דְ בוּכַ נְ נָה לִ וֹ אשׁ רִ הָ

נַת שְׁ  ים בִּ יָקִ הוֹ כוּת יְ לְ מַ לֹשׁ לְ  שָׁ נַת  שְׁ  ר בִּ מַ לוֹ
ה שָׁ לֹ  שְׁ וֹ  דּ בְ וּ עַ שׁ יבְּ כִּ שֶׁ ר  חַ אַ וֹ לְ דּ רְ מִ ה לְ שָׁ לֹ  שְׁ

ים[ יָקִ הוֹ י לוֹ ]יְ הִ ר וַיְ מַ נֶּאֱ שֶׁ וֹ  ד בּ רַ ים וּמָ נִ שָׁ

ים ב כִ לָ וֹ )מְ ד בּ רָ מְ ב וַיִּ שָׁ ים וַיָּ נִ שָׁ לֹשׁ   שָׁ ד  בֶ עֶ
לֹשׁ  שָׁ וֹ  דּ רְ מִ ד בְּ מַ עָ שֶׁ אן  ךָ כָּ דְ מֶּ  כ"ד:א'( וְלִ

ם עַ פַ וֹ וּבְ וּשׁ יבּ כִ ים לְ נִ שָׁ ה  שָּׁ  שִׁ י  רֵ ים הֲ נִ שָׁ
וֹ יֵּים בּ קַ תְ נִ גוֹ וְ רָ יָדוֹ וַהֲ ר בְּ סַ מְ זֹּאת נִ  הַ

יָהוּ כ"ב:י"ט( מְ רְ ר )יִ בֵ יקָּ ר יִ מוֹ ת חֲ בוּרַ קְ

א לוֹ יו וּבָ תָּ חְ נוֹ תַּ ין בְּ יָכִ הוֹ ת יְ יךְ אֶ לִ מְ הִ וְ
רוּ לוֹ מְ ע פי"ט( אָ רָ צוֹ ה מְ בָּ שׁ רַ רַ דְ ל )מִ בֶ בָ לְ

לָא תְ נוֹ מַ תָּ בְּ כְ לַ מְ הִ ךָ וְ ד בְּ רַ ב מָ אָ יו הָ צָ עֲ יוֹ
יק א לָא נָפֵ בָ יָא טָ וּרְ א גּ שָׁ י א בִּ בָּ לְ כַּ ן מִ רָ מָ אֲ

יךְ לִ מְ הִ הוּ וְ לָ גְ הִ נָה וְ שָּׁ  ת הַ וּבַ שׁ תְ יו לִ לָ זַר עָ חָ

פוֹ סוֹ ים בְּ כִ לָ ר מְ פֶ סֵ יב בְּ תִ ן כְּ כֵ יָּהוּ וְ קִ דְ צִ
וּשׁ יבּ כִ ע לְ בַ שֶׁ נַת  שְׁ  ין בִּ יָכִ הוֹ צֵאת גָּלוּת יְ מְ נִ

נַת שְׁ  הּ בִּ תָ רֵא אוֹ תוּב קוֹ כָּ י הַ רֵ ים וַהֲ יָקִ הוֹ יְ
ים כִ לָ ר מְ פֶ סֵ ר בְּ נֶצַּ דְ בוּכַ כוּת נְ לְ מַּ  נָה לַ מוֹ שְׁ

ם גָּלוּת דֶ ים קוֹ נִ שָׁ נָה  מוֹ שְׁ ר  נֶצַּ דְ בוּכַ ךְ נְ לַ ר מָ בָ ין וּכְ יָכִ הוֹ גָלוּת יְ נַת ל"ז לְ שְׁ  ךְ בִּ דַ רוֹ יל מְ וִ ךְ אֱ לַ מָּ  שֶׁ נוּ  דְ מַ ' לָ גוֹ ל וְ בֶ ךְ בָּ לֶ ךְ מֶ דַ רוֹ וִיל מְ א אֱ נָשָׂ וּ: שׁ יבְּ כוּתוֹ כִּ לְ מַ יָּה לְ נִ שְׁ נָה  שָׁ  בְּ שֶׁ נוּ  דְ מַ פוֹ לָ סוֹ בְּ

' וּ נָא כּ יבְ שִׁ  נָא חֲ אֲ י: עֵ א טָ עָ יטְ אי מִ יהוּ וַדַּ שׁ אִ וֵרוֹ שְׁ  חַ ר אֲ מַ אָ : כוּתוֹ לְ מַ ית לְ שִׁ י לִ שְׁ נַת  שְׁ  שׁ בִּ דָּ קְ מִּ ית הַ בֵ אנֵי דְּ יק מָ פִּ אַ צַּר: שַׁ  לְ בֵ ךְ וּב' דְּ דַ רוֹ יל מְ וִ אֱ י מ"ה וכ"ג דֶּ רֵ נָה ול"ז הֲ מוֹ שְׁ ין  יָכִ הוֹ יְ
ן תָ נוֹ מְ ר לִ צַּ שַׁ  לְ בֵ יָה לוֹ לְ לֹּא הָ  שֶׁ יָה  נְ כָ ת יְ תוֹ אֶ לוֹ גְ נֵי הַ פְ ר לִ נֶצַּ דְ בוּכַ ךְ נְ לַ מָּ  שֶׁ ים  נִ שָׁ נָה  מוֹ שְׁ ן  תָ נֵי אוֹ מְ ר תַּ צַּ שַׁ  לְ בֵ ם לְ יִ תַּ שְׁ נַת  שְּׁ  ים מִ עִ בְ שִּׁ  ן מִ ירָ צִ ה בְּ מָּ  כַּ יָה: נְ כָ ת יְ לָה אֶ גְ הִ שֶׁ לָה  וֹ ת גּ ילַּ חִ ל תְּ בֶ ת בָּ וֹ לּ גַ לְ

וֶשׁ יָ רְ דָ ה דְּ שָּׁ  מִ וַחֲ ית: שִׁ י לִ שְׁ נָה  וּב מָ יָינוֹ וְשׁ נְ י מִ פִ נָה לְ שָׁ ים  עִ בְ שִׁ מוּ  לְ שָׁ ם  יִ תַּ שְׁ נַת  שְּׁ  י מִ רֵ הֲ צַּר דַּ שַׁ  לְ בֵ א דְּ דָ חֲ יהוּ: יְ תַ חוֹ נֵי תְּ מְ נָךְ תַּ יֵּיל הָ עַ וְ : וֹ לּ שֶׁ לֹשׁ   שָׁ ד  צַּר עַ שַׁ  לְ בֵ שׁ מב' לְ וֵרוֹ שְׁ  חַ ב אֲ שַׁ  חָ ן: נָאָ וּמְ
א א':ב'( רָ זְ ' )עֶ גוֹ שׁ וְ רֶ וֹ ר כּ מַ כֹּה אָ ר  מַ נֶּאֱ שֶׁ ת  לָה לַעֲלוֹ וֹ גּ נֵי הַ בְ וּת לִ שׁ ן רְ נָּתַ שֶׁ ן  וֹ אשׁ רִ שׁ הָ רֶ וֹ ךְ כּ לַ יו מָ רָ חֲ אַ יֵּאל ו':א'( וְ נִ א )דָּ כוּתָ לְ יל מַ בֵּ ה קַ אָ דָ יָוֶשׁ מָ רְ דָ יב וְ תִ כְ י דִּ סִ רְ פַּ  שׁ הַ רֶ י וְכוֹ דִ מָּ  הַ

יָא דְ הֶ יר וּבוֹ בְּ עִ ה הָ פָ רְ שְׂ נִּ שֶׁ יָּהוּ  קִ דְ ם גָּלוּת צִ יִ לַ שָׁ ת יְרוּ בוֹ רְ חָ מֵ ים: נִ שָׁ י  תֵּ שְׁ רוּ לוֹ  בְ ר עָ בָ שׁ כְּ וֵרוֹ שְׁ  חַ אֲ י דַּ תֵּ רְ וְתַ א: רָ קְּ יב בַּ תִ לָא כְּ ים אע"ג דְּ נִ שָׁ ן ה'  נֵיהֶ שְׁ ין  כוּ בֵּ לְ מָּ  שֶׁ א  תָּ שְׁ  ךְ הַ תָּ  עְ א דַּ קָ לְ סָ קָ וְ

יב תִ כְ ר דִּ יסַ בֵּ רְ ךְ אַ לַ ה מְ מָּ  יהוּ כַּ אִ יָה: נְ כָ ר גָּלוּת יְ חַ יִת אַ בַּ ד הַ מַ ךְ עָ כָּ שֶׁ ר  יסַ דֵ חֲ נָה: שָׁ ים  עִ בְ שִׁ ם  לִַ שָׁ רוּ ת יְ בוֹ רְ חָ לֹּאות לְ  מַ יֵּאל לְ נִ ר דָּ פֶ סֵ יב בְּ תִ כְ יָא דִּ נְ מַּ י מִ י לְ עֵ ם בָּ יִ לַ שָׁ רוּ ת יְ בוֹ רְ חָ לְ יב דִּ תִ כְּ
רֶת גֶּ ת אִ יֵּים אֵ קַ ת לְ רֶ חֶ נָה אַ שָׁ  יב לְ תִ י וּכְ רֵ שְׁ  תִ נָה בְּ שָּׁ  ה הַ שָׁ  דְּ חַ תְ נִ נֵינַן וְ י מָ רֵ שְׁ  תִּ ם מִ לָ עוֹ ת הָ י אוּמוֹ כֵ לְ מַ י י"ג דְּ רֵ נֵּס. הֲ ה הַ שָׂ ת נַעֲ רֶ חֶ נָה אַ שָׁ  ל וּלְ רָ וֹ גּ וּר הוּא הַ יל פּ פִּ ה הִ רֵ שְׂ ים עֶ תֵּ שְׁ נַת  שְׁ  בִּ

ין תֵּ רְ נַת תַּ שְׁ ד  א עַ רָ זְ ר עֶ פֶ סֵ תוּב בְּ כָּ שֶׁ מוֹ  ין כְּ יָמִ נְ ה וּבִ הוּדָ י יְ רֵ י צָ דֵ ל יְ וֹ עַ זַר בּ חָ ת וְ נוֹ בְ שׁ לִ רֶ וֹ וָּה כּ צִּ שֶׁ א  הָ לָ ית אֱ ת בֵּ ידַ בִ ילַת עֲ טֵ שׁ בְּ רֶ וֹ י כּ ימֵ ן בִּ יִ אדַ בֵּ י י"ד: רֵ ית הֲ נִ שֵּׁ  זֹּאת הַ  ים הַ וּרִ פּ הַ
ן וֹ אשׁ רִ ן בְּ רוֹ חֲ ל אַ שֶּׁ  עוּ מִ לְ בְ נִּ שֶׁ ן  הֶ ה יֵשׁ בָּ לָ עְ מַ נֵינַן לְ מְּ שֶׁ ים  נִ שָׁ ן  תָ יוּ אוֹ ת הָ עוֹ טָּ קוּ נִים מְ שָׁ  א: תְּ סְ שַׁ  חְ תַּ רְ שׁ אַ רֶ וֹ יָוֶשׁ כּ רְ ת דָּ מוֹ שֵׁ ה  שָׁ לֹ  שְׁ א  רָ קְ נִ שׁ וְ וֵרוֹ שְׁ  חַ ר אֲ חַ ךְ אַ לַ מָּ  שֶׁ י  נִ שֵּׁ  יָוֶשׁ הַ רְ כוּת דָּ לְ מַ לְ

ם לֹא לָ ר עוֹ דֶ סֵ יָא בְּ נְ ' וְתַ גוֹ שׁ וְ רֶ וֹ כוּת כּ לְ מַ לֹשׁ לְ  שָׁ נַת  שְׁ  יֵּאל בִּ נִ ר דָּ פֶ סֵ שׁ בְּ וֵרוֹ שְׁ  חַ ן אֲ יָוֶשׁ בֶּ רְ דָ ת לְ חַ נַת אַ שְׁ  יב בִּ תִ כְ לָּא ד' דִּ צָא אֶ מְ ים לֹא תִּ נִ שָׁ ם ה'  הֶ נֵינַן לָ מְּ שֶׁ שׁ  רֶ כוֹ י וְ דִ מָּ  יָוֶשׁ הַ רְ דָ ן לְ גוֹ כְּ

יתָ נִ מָּ  שֶׁ י  רֵ ת הֲ עוֹ טָּ קוּ ים מְ נִ שָׁ לֹשׁ   שָׁ ךְ  לַ שׁ מָ רֶ וֹ ם כּ לָ ר עוֹ דֶ סֵ י בְּ יָא נָמֵ נְ ' וְתַ גוֹ שׁ וְ רֶ וֹ כוּת כּ לְ מַ לֹשׁ לְ  שָׁ נַת  שְׁ  יֵּאל בִּ נִ ר דָּ פֶ סֵ ים בְּ נִ שָׁ ה  שָׁ לֹ  שְׁ ינוּ  צִ שׁ מָ רֶ כוֹ ד וּלְ בַ לְ לָּא זוֹ בִּ ים אֶ תוּבִ כְ נָה בִּ שָׁ י  דֵּ מִ ינוּ לְ צִ מָ
: יָוֶשׁ רְ דָ ים לְ נִ שָׁ ם  יִ תַּ שְׁ יָן  נְ בִּ ה הַ הָ תַּ שְׁ  וֹ נִ דּ נֶגְ נָה וּכְ שָׁ ה  עָ לְ בְ ךְ נִ דַ רוֹ יל מְ וִ ר וֶאֱ נֶצַּ דְ בוּכַ ת נְ נוֹ שְׁ  בִ ם דְּ גַ ה וְ רָ תֵ נָה יְ שָׁ

יק לִ א סְ לֹמֹה! לָ א שְׁ יכָּ א אִ הָ א? וְ יכָּ תוּ לֵ ן: שסד״ך( וְ ימָ )סִ

ר אָמַ אן דְּ מַ א לְ לָּ יוֹט. אֶ דְ הֶ ךְ וְ לֶ ר מֶ אָמַ אן דְּ מַ א לְ יחָ נִ יהּ. )א(הָ כוּתֵ לְ מַ

י יתִ רִ א אַחֲ תָ ילְּ לֹמֹה מִ ר? שְׁ ימַ מֵ א לְ יכָּ אי אִ ךְ — מַ לֶ יוֹט וּמֶ דְ הֶ ךְ וְ לֶ מֶ

ב יֵּשֶׁ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ ים, שֶׁ תּוֹנִ חְ תַּ ל הַ עַ ים וְ יוֹנִ לְ עֶ ל הָ ךְ עַ לַ מָּ יהּ — שֶׁ ה בֵּ וָ הֲ

י לֹהֵ ל אֱ כׇ י בְּ יב: ״מִ תִ כְ יב, דִּ רִ חֵ נְ ה סַ וָ א הֲ הָ א ה׳״. וְ סֵּ ל כִּ לֹמֹה עַ שְׁ

ם יִ לַ רוּשָׁ א יְ יכָּ א אִ י״! הָ יָּדִ ם מִ צָ ת אַרְ ילוּ אֶ צִּ ר הִ שֶׁ ה אֲ לֶּ אֵ צוֹת הָ רָ אֲ הָ

ל כׇ ב לְ תַ א כְּ כָּ לְ שׁ מַ יָוֶ רְ יב: ״דָּ תִ כְ שׁ, דִּ יָוֶ רְ א דָּ יכָּ א אִ הָ הּ! וְ שַׁ בְ א כַּ לָ דְּ

א א״! הָ גֵּ סְ כוֹן יִ מְ לָ א שְׁ עָ ל אַרְ כׇ ין בְּ ירִ יְ י דָ נַיָּא דִּ שָּׁ לִ יָּא וְ יָּא אוּמַ מַ מְ עַ

ים קִ הֲ שׁ וַ יָוֶ רְ ם דָּ דָ ר קֳ פַ יב: ״שְׁ תִ כְ יהוּ, דִּ יְ לַ ךְ עֲ לַ א מְ לָ ע דְּ בַ א שְׁ יכָּ אִ

שׁ, א כּוֹרֶ יכָּ א אִ הָ ין״! וְ רִ שְׂ עֶ אָה וְ נַיָּא מְ פְּ רְ דַּ שְׁ חַ אֲ א לַ כוּתָ לְ ל מַ עַ

י ה׳״! ן לִ תַ ץ נָ אָרֶ כוֹת הָ לְ מְ ס כֹּל מַ רַ ךְ פָּ לֶ שׁ מֶ ר כּוֹרֶ יב: ״כֹּה אָמַ תִ כְ דִּ

ת בֶ שֶׁ ם כְּ הֵ ים הָ יָּמִ יהּ. ״בַּ שֵׁ נַפְ ח בְּ בַּ תַּ שְׁ א מִ קָ י הוּא דְּ בּוֹחֵ תַּ שְׁ ם אִ תָ הָ

אי א: מַ בָ ר רָ כוֹ״! אָמַ לְ מׇ לֹשׁ לְ נַת שָׁ שְׁ יהּ: ״בִּ רֵ תְ יב בָּ תִ ״, וּכְ ךְ לֶ מֶּ הַ

ה, עָ ב וּטְ שֵּׁ ר חַ צַּ שַׁ לְ ר: בֵּ תּוֹ. אָמַ עְ ה דַּ בָ יַישְּׁ תְ נִּ ר שֶׁ אַחַ ת״, לְ בֶ שֶׁ ״כְּ

לֹאת י מְ פִ י לְ יב: ״כִּ תִ כְ יא — דִּ אי הִ א. )ב(מַ ינָ עֵ א טָ לָ א וְ נָ יבְ שֵׁ א חָ נָ אֲ

בוֹת רְ חׇ לֹּאות לְ מַ יב: ״לְ תִ ם״, וּכְ כֶ תְ קוֹד אֶ פְ ה אֶ נָ ים שָׁ עִ בְ ל שִׁ בֶ בָ לְ

ר, צַּ נֶ דְ בוּכַ נְ שׁ דִּ מֵ חֲ ין וַ עִ בְּ וב: אַרְ שֵּׁ ה״. חַ נָ ים שָׁ עִ בְ ם שִׁ לִַ רוּשָׁ יְ

יק ים. אַפֵּ עִ בְ א שִׁ יהּ — הָ ידֵ י דִּ תֵּ רְ תַ , וְ ךְ רוֹדַ יל מְ וִ אֱ ת דֶּ לָ ים וּתְ רִ שְׂ עֶ וְ

ין עִ בְּ אַרְ ן דְּ נָלַ ר, מְ צַּ נֶ דְ בוּכַ הוּ. וּנְ שׁ בְּ מַּ תַּ שְׁ אִ א וְ שָׁ דְּ קְ י מַ בֵ י דְּ אנֵ מָ

לוּ ה, גָּ מוֹנֶ שְׁ לוּ בִּ ע, גָּ בַ שֶׁ לוּ בְּ ר: גָּ ר מָ אָמַ ? דְּ ךְ לַ ין מְ נִ שׁ שְׁ מֵ חֲ וַ

יבּוּשׁ כִ ע — לְ בַ שֶׁ לוּ בְּ ה. )ג(גָּ רֵ שְׂ ע עֶ שַׁ תְ לוּ בִּ ה, גָּ רֵ שְׂ ה עֶ מוֹנֶ שְׁ בִּ

ה מוֹנֶ שְׁ לוּ בִּ ר. גָּ צַּ נֶ דְ בוּכַ נְ ה לִ מוֹנֶ יא שְׁ הִ ין, שֶׁ הוֹיָכִ לוּת יְ ים גָּ הוֹיָקִ יְ

ה רֵ שְׂ ע עֶ שַׁ יא תְּ הִ יָּהוּ שֶׁ קִ דְ לוּת צִ ים גָּ הוֹיָקִ יבּוּשׁ יְ כִ ה — לְ רֵ שְׂ עֶ

שׁ יבֵּ יָּה כִּ נִ ה, שְׁ וֵ ינְ שׁ נִ יבֵּ ה כִּ אשׁוֹנָ ה רִ נָ ר: שָׁ ר מָ אָמַ ר, דְּ צַּ נֶ דְ בוּכַ נְ לִ
ךְ לֶ ין מֶ הוֹיָכִ לוּת יְ גָ ה לְ נָ ע שָׁ בַ שֶׁ ים וָ לֹשִׁ שְׁ י בִ הִ יְ יב: ״וַ תִ ים. וּכְ הוֹיָקִ יְ

יל וִ א אֱ שָׂ שׁ נָ חֹדֶ ה לַ שָּׁ מִ חֲ ים וַ רִ שְׂ עֶ שׁ בְּ ר חֹדֶ שָׂ ים עָ נֵ שְׁ ה בִּ הוּדָ יְ

ה הוּדָ ךְ יְ לֶ ין מֶ הוֹיָכִ ת רֹאשׁ יְ כוּתוֹ[ אֶ לְ נַת מַ שְׁ ל ]בִּ בֶ ךְ בָּ לֶ ךְ מֶ רוֹדַ מְ

ין עִ בְּ י אַרְ רֵ ע — הֲ בַ ין וּשְׁ תִ לָ י וּתְ נֵ מְ א״. תַּ לֶ כֶּ ית הַ בֵּ א אוֹתוֹ מִ יּוֹצֵ וַ

י תֵּ רְ תַ א, וְ רָ מָ ךְ — גְּ רוֹדַ יל מְ וִ אֱ ת דֶּ לָ ין וּתְ רִ שְׂ עֶ ר. וְ צַּ נֶ דְ בוּכַ נְ שׁ דִּ מֵ חֲ וַ

יק י, אַפֵּ קִ רְ יפַּ א מִ אי תּוּ לָ דַּ א וַ תָּ שְׁ ר: הַ מַ ין. אֲ עִ בְ א שִׁ יהּ — הָ ידֵ דִּ

ל: יאֵ נִ יהּ דָּ ר לֵ אָמַ קָ ינוּ דְּ יְ הוּ. )ד(הַ שׁ בְּ מַּ תַּ שְׁ אִ א וְ שָׁ דְּ קְ י מַ בֵ י דְּ אנֵ מָ

״, ךְ מָ דָ יו קׇ תִ יְ יהּ הַ יתֵ יְ י בַ אנַיָּא דִ מָ תָּ וּלְ מְ רוֹמַ תְ יָּא הִ מַ י שְׁ רֵ ל מָ עַ ״וְ

יב: תִ אָה[״. וּכְ דָּ שְׂ א ]כַּ כָּ לְ ר מַ אצַּ שַׁ לְ יל בֵּ טִ יָא קְ ילְ לֵ יהּ בְּ יב: ״בֵּ תִ וּכְ

ר: מַ ין״. אֲ תֵּ רְ תַ ין וְ תִּ ין שִׁ נִ ר שְׁ בַ א כְּ כוּתָ לְ ל מַ בֵּ אָה קַ דָ שׁ מָ יָוֶ רְ דָ ״וְ

כוּת לְ מַ יב ״לְ תִ י כְּ א. מִ ינָ עֵ א טָ לָ א וְ נָ יבְ שֵׁ א חָ נָ י, אֲ עֵ א טָ עָ יטְ יהוּ מִ אִ

ן — ירָ צִ ה בְּ מָּ ל, כַּ בֶ לוּת בָּ גָ ל״? לְ בֶ בָ אי ״לְ יב, מַ תִ ל״ כְּ בֶ בָ ל״? ״לְ בֶ בָּ

שׁ יָוֶ רְ דָ שׁ דְּ מֵ חֲ ר, וַ צַּ שַׁ לְ בֵ א דְּ דָ יהוּ חֲ יְ ילּוּפַ יֵּיל חִ עַ יב וְ שֵּׁ י, חַ נֵ מְ תַּ

א לָ ין וְ עִ בְ לוֹ שִׁ מְ י דִּ זֵ חָ ן דְּ יוָ ין. כֵּ עִ בְ א שִׁ יהּ — הָ ידֵ י דִּ תֵּ רְ תַ שׁ, וְ כוֹרֶ וְ

י בֵ י דְּ אנֵ יק מָ י, אַפֵּ קִ רְ יפַּ א מִ אי תּוּ לָ דַּ א וַ תָּ שְׁ ר: הַ מַ רוּק — אֲ יפְּ אִ

י. תִּ שְׁ ת וַ ג אֶ רַ הָ ן וְ יהֶ ינֵ ד בֵּ יקֵּ רִ ן וְ טָ א שָׂ הוּ. בָּ שׁ בְּ מַּ תַּ שְׁ אִ א וְ שָׁ דְּ קְ מַ

י נֵ ימְ מִ יהּ לְ י לֵ עִ יבְּ אִ י, דְּ עֵ א טָ עָ יטְ י מִ מֵ יהוּ נָ יב? אִ שֵּׁ יר חַ פִּ א שַׁ הָ וְ

ה מָּ יהוּ כַּ ר. אִ יסַ דֵ ן? חֲ ירָ צִ ה בְּ מָּ ם. סוֹף סוֹף כַּ יִ לַ רוּשָׁ בוֹת יְ רְ חׇ מֵ

שׁ, דָּ קְ מִּ ית הַ י בֵּ נֵ יבְ מִ יהּ לְ י לֵ עִ יבְּ יהּ אִ ידֵ ר דִּ יסַ בֵּ אַרְ ר, בְּ יסַ בֵּ ? אַרְ ךְ לַ מְ

ם״, לֶ ירוּשְׁ י בִּ א דִּ הָ לָ ית אֱ ת בֵּ ידַ בִ ת עֲ ילַ טֵ ן בְּ יִ אדַ יב: ״בֵּ תִ ה כְּ מָ אַלְּ

ווֹ. עוֹת הֲ קוּטָּ ים מְ נִ א: שָׁ בָ ר רָ אָמַ

יָא נְ תַּ

מסורת הש״ס

א אוצר מדרשים מדרשים על
שלמה המלך כסא ואיפודרומין
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ב סדר עולם רבה
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ד אוצר מדרשים מדרש עשרת
מלכים; סדר עולם רבה
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]דניאל ו, כו[

]דניאל ו, ב[

]עזרא א, ב[
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]אסתר א, ג[

]ירמיהו כה, יב[

]ירמיהו כט, י[

]דניאל ט, ב[

]ירמיהו נב[
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]ירמיהו נב, לא[

]דניאל ה, כג[

]דניאל ה, ל[

]דניאל ו, א[

]עזרא ד, כד[



יב.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
י כִ ל הָ בֶ בָ ת לְ חַ נָה אַ שָׁ ד  עוֹ נָה: שָׁ ה  עָ לְ בְ ךְ נִ דַ רוֹ יל מְ וִ ר וֶאֱ נֶצַּ דְ בוּכַ ת נְ נוֹ שְׁ  בִ י דְּ כִ י הָ יָא נָמֵ נְ תַּ

יל טִ יָא קְ ילְ לֵ יהּ בְּ לָם בֵּ ר עוֹ דֶ סֵ א בְּ יתָ אִ

א כוּתָ לְ יל מַ בֵּ ה קַ אָ דָ יָוֶשׁ מָ רְ דָ א וְ כָּ לְ ר מַ צַּ שַׁ  לְ בֵּ

ר נֶצַּ דְ בוּכַ ךְ נְ לַ מָּ  שֶׁ ם  יּוֹ נָה מִ שָׁ ים  עִ בְ שִׁ י  רֵ הֲ

ים יָקִ הוֹ שׁ יְ יבֵּ כִּ שֶׁ ם  יּוֹ ת מִ חַ ר אַ סֵ ים חָ עִ בְ שִׁ

נָה שָׁ ים  עִ בְ שִׁ לֹּאות   מַ ל לְ בֶ בָ ת לְ חַ נָה אַ שָׁ ד  עוֹ וְ

הּ ימָ לִ שְׁ  הִ יָוֶשׁ וְ רְ ד דָּ מַ עָ ל וְ אֵ רָ שְׂ ל יִ ט עַ לַ שָּׁ  שֶּׁ  מִ

ל בֶ בָ שׁ בְּ רֶ וֹ ךְ כּ לַ ת מָ רֶ חֶ נָה אַ שָׁ  יו בְּ רָ חֲ אַ וְ

ם כֶ י בָ ר מִ מַ אָ שֶׁ ת  צָ קְ מִ ה בְּ ידָ קִ דוּ פְּ קְ פְ נִ וְ

נוּ דְ מַ ' לָ גוֹ ל וְ יַעַ וֹ וְ מּ יו עִ לֹהָ  י אֱ הִ וֹ יְ מּ ל עַ כָּ מִ

וּשׁ יבּ כִ יוּ לְ ר לֹא הָ צַּ שַׁ  לְ ת בֵּ מֵּ  שֶׁ  א זוֹ כְּ יתָ יְ רַ בָּ מִ

נוּ נַחְ ת וַאֲ חַ ר אַ סֵ ים חָ עִ בְ שִׁ א  לָּ ים אֶ יָקִ הוֹ יְ

ר נֶצַּ דְ בוּכַ נְ נָה מ"ה דִּ שָׁ ים  עִ בְ שִׁ ה  לָ עְ מַ יָנוֹ לְ נְ מִ

י רֵ ר הֲ צַּ שַׁ  לְ בֵ ה דְּ שָׁ לֹ  שְׁ ךְ וּ דַ רוֹ יל מְ וִ אֱ וכ"ג דֶּ

ן וֹ שׁ ים לְ רִ פָ סְּ י בַּ תִ ינוֹ בִּ יוּ: ת הָ עוֹ טָּ קוּ ים מְ נִ שָׁ

ל בֶ בָ ת לְ לֵאוֹ י מְ פִ יב לְ תִ כְּ ן: וֹ בּ שְׁ  חֶ ה וְ ירָ פִ סְ

יָה: מְ רְ ר יִ פֶ סֵ ם בְּ כֶ תְ ד אֶ קוֹ פְ נָה אֶ שָׁ ים  עִ בְ שִׁ

ת בוֹ רְ חָ לֹּאות לְ  מַ יֵּאל לְ נִ ר דָּ פֶ סֵ יב בְּ תִ וּכְ

ר שֶׁ  ים אֲ נִ שָּׁ  ר הַ פַּ  סְ נָה מִ שָׁ ים  עִ בְ שִׁ לִַם  שָׁ רוּ יְ

ה ידָ קִ פְ לִ יא: נָּבִ יָה הַ מְ רְ ל יִ ר ה' אֶ בַ יָה דְ הָ

ים עִ בְ שִׁ ל  בֶ בָ ת לְ אוֹ לֵ י מְ פִ ר לְ מַ אָ א וְ מָ לְ עָ בְּ

דוּ קְ פְ נִּ שֶׁ ה  תָ יְ ךְ הָ כָ ם וְ כֶ תְ ד אֶ קוֹ פְ נָה אֶ שָׁ

נַת שְׁ יא  הִ שֶׁ ס  רַ פָּ ךְ  לֶ שׁ מֶ רֶ כוֹ ת לְ חַ נָה אַ שָׁ  בְּ

ל ל עַ בֶ ה בָּ טָ שְׁ  פָּ  שֶׁ ים  יָקִ הוֹ וּשׁ יְ יבּ כִ ע"א לְ

ה: חָ שְׁ  מִּ  ן הַ מֶ שֶׁ מוֹ  ח כְּ שַׁ  מְ יחַ נִ שִׁ  מָ ל: אֵ רָ שְׂ יִ

ר ה' מַ כֹּה אָ ר  מַ אָ י קָ כִ הָ ' וְ וּ ךָ כּ י לְ נִ ל אֲ בֵ קוֹ

' גוֹ ינוֹ וְ ימִ י בִ תִּ קְ זַ חֱ ר הֶ שֶׁ  שׁ אֲ רֶ כוֹ יחוֹ לְ שִׁ  מְ לִ

י יבִ תִ י כְּ אֵ רָ י קְ רֵ י תְּ יתִ ת בֵּ נֶה אֶ בְ הוּא יִ

א זֶה רָ קְ ם מִ עַ וּד טַ יקּ נִ י וְ דֵ דָ הֲ י אַ יכִ מִ סְ דִּ

א קָ רְ ם זַ עַ ךָ טַ ין לְ אֵ שֶׁ שׁ זֶה  רָ ל דְּ יחַ עַ כִ מוֹ

ד קַ נְ אן נִ כָ יו וְ רָ חֲ א אַ ל בָּ גוֹ ין סֶ אֵ שֶׁ א  רָ קְ מִּ  בַּ

יךְ רִ אֲ מַ ד בְּ קַ נְ שׁ נִ רֶ כוֹ א וּלְ קָ רְ זַ יחוֹ בְּ שִׁ  מְ לִ

ם כֶ י בָ מִ : יחוֹ שִׁ  מְ ם לִ עַ קוֹ מֵ נַתְּ וֹ וּלְ ישׁ רִ פְ הַ לְ

ל דֵּ תַּ שְׁ  לֹא נִ מוֹ  צְ הוּא עַ ' וְ גוֹ וֹ וְ מּ ל עַ כָּ מִ

ךְ מַ ים סָ מִ תְּ רְ פַּ  י הַ דַ ס וּמָ רָ יב פְּ תִ כְּ ר: בָ דָּ בַּ

י דַ י מָ כֵ לְ מַ יב לְ תִ י וּכְ דֵּ ל מִ צֶ ים אֵ מִ תְּ רְ פַּ  הַ

נָּה הוּ י כְּ דֵ גְ בִּ י: דָ ל מָ צֶ י אֵ כֵ לְ ךְ מַ מַ ס. סָ רָ וּפָ

ן יאָ בִ הֱ שֶׁ ל  ן גָּדוֹ כֹּהֵ י  דֵ גְ ם בִּ שָׁ יָדוֹ  יוּ בְּ הָ שֶׁ

ה תֶּ שְׁ  ים מִ דִּ קְ הִ שֶׁ יָה  חַ הָ יקֵּ פִּ יִם: לַ שָׁ ירוּ מִ

: ירוֹ נֵי עִ ה בְּ תֶּ שְׁ  מִּ  ר מִ תֵ ים יוֹ קִ חוֹ רְ הָ

א וֹ שּׂ י מַ כִ וְ ר: נֶצַּ דְ בוּכַ י נְ ימֵ לֶם בִּ צֶּ ווּ לַ חֲ תַּ שְׁ  הִ שֶׁ

שׂוּ ם עָ הֵ נֵס: כוּ לְ יךְ זָ ר אֵ בָ דָּ ים יֵשׁ בַּ נִ פָּ

ט חַ ה מַ שֵׂ עֲ י מַ רֵ י חָ רֵ חָ ה: אָ רְ יִּ נִים מִ פְ לִ

ים בִ קָ שׂוּיָה נְ ה עֲ תָ יְ ת הָ עוֹ צָּ מַּ  ת הַ אכֶ לֶ מְ

אוּי רָ הָ יוָּר: ן חִ וֹ שׁ ר לְ נָה חוֹ בָ ת לְ ילַ מִ ים: בִ קָ נְ

ר ישׁ שַׂ רִ דְ ף קָ סֶ כֶ ב וְ הָ ת זָ וֹ טּ ' מִ וּ ף כּ סֶ כֶּ לַ

ף: סֶ כֶ רוּעַ לְ גָ ב וְ הָ זָּ  ב לַ הָ זָ אוּי לְ רָ הָ

ם הֶ ה לָ שָׂ ה עָ פָ צְ ן רִ יהֶ לֵ עֲ ל בַּ ת עַ טוֹ טְ חוֹ תְ מִ

י ידֵ אוּ לִ לֹּא בָּ  שֶׁ ר  מַ לוֹ ת כְּ טוּטוֹ ים חֲ נִ בָ אֲ בַּ

ים ירִ זִ חֲ ים וּמַ טִ טְּ חַ מְּ  שֶׁ ח  רַ טוֹ א בְּ לָּ ם אֶ דָ אָ

ים מִ דָ ן בְּ תָ ין אוֹ אִ צְ וֹ מּ שֶׁ ד  ן עַ יהֶ רֵ חֲ ן אַ יהֶ לֵ עֲ בַּ

חַ בֵּ שַׁ  א מְ רָ קְ מִּ  הַ שֶׁ ר  מֵ ן הוּא אוֹ כֵ וְ ים: רִ קָ יְ

ן ה הֵ בֵּ רְ ת הַ נוֹ יוֹ סְ ל נִ ר עַ מֵ אוֹ ת וְ רוֹ קָ נֵי' יְ בְ אַ

תוֹ מָ דְ ל אַ ת עַ סוֹ סְ נוֹ תְ נֵי נֵזֶר מִ בְ י אַ ין כִּ אִ בָּ
יוּ הְ יִּ שֶׁ א  בוֹ יד לָ תִ עָ ל לֶ אֵ רָ שְׂ יִ ר לְ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ הַ וְ

נֵי נֵזֶר בְ אַ ת כְּ וֹ אוּמּ ין הָ ים בֵּ רִ יקָ ין וִ וּבֵ שׁ חֲ

יב בִ ת סָ וּרוֹ ת שׁ וּרוֹ י שׁ רֵ י דָּ רֵ דָּ ת: סוֹ סְ נוֹ תְ מִּ  הַ

אי הַ ם וְ יִ רַ הֳ צָּ כַּ ר: חוֹ ר סְ חוֹ ן סְ וֹ שׁ ת לְ רֶ חֶ וְסוֹ

ל כָ ר לְ רוֹ רָא דְּ קָּ שֶׁ  א הוּא: רָ הֲ ן סֵ וֹ שׁ ת לְ רֶ חֶ וְסוֹ

כוּתוֹ לְ נֵי מַ בְ ת רוּחַ לִ ה נַחַ שָׂ ה עָ רָ חוֹ י סְ לֵ עֲ בַּ

ים נִ וֹ אשׁ רִ הָ ין: רִ חֲ ל סוֹ שֶׁ ס  כֶ ן מֶ הֶ יר מֵ בִ עֲ הַ לְ

ה רָ וֹ ל תּ שֶׁ ת  דַ כְּ : תוֹ בוּרָ ר וַחֲ צַּ שַׁ  לְ ר בֵּ מַ לוֹ כְּ

ה שָׁ לֹ  שְׁ ר וּ פָּ יָּה  תִ שְּׁ  ה מִ רוּבָּ חַ מְ בֵּ זְ ת מִ ילַ כִ אֲ

ין: הִ י הַ צִ ךְ חֲ ה וָנֶסֶ ילָ כִ אֲ ת לַ לֶ ים סוֹ נִ רוֹ שְׂ עֶ

הוּ ]וְלֹא רֵ כְּ שַׁ  לֹא יְ וֹ וְ יל בּ גִ רָ ן הָ ינָתוֹ יַיִ דִ יֵּין מְ מִ

ן מָּ  הַ י וְ כַ דְּ רְ ן מָ צוֹ רְ כִּ : נוֹ צוֹ י רְ פִ א לְ לָּ הוּ[ אֶ תֵ שְׁ  יִ

ת: לוֹ דוֹ ין גְּ לוּעִ י דְּ רִ קֶ יהוּ בְּ אִ ה: תֶּ שְׁ  מִּ  ים בַּ קִ שְׁ  מַּ  י הַ רֵ שְׁ יוּ  ם הָ הֵ

ה תָּ ר א"כ אַ צֵ חָ ר לְ צֵ חָ אוּי לְ רָ ינָּה הָ גִּ ינָּה לַ גִּ אוּי לַ רָ יל הָ עֵ "ד לְ מֶ ה. וא"ת לָ אָ נְ יל קִ טִ ה מֵ תָּ אַ

יהּ א לֵ ירָ בִ סְ ה י"ל דִּ עוּדָ סְּ ה בַּ אָ נְ יל קִ טִ מֵ

ה: אָ נְ א קִ יכָּ ת זֶה לֵ ין זֶה אֶ אִ יוּ רוֹ לֹּא הָ  שֶׁ יוָן  כֵ דְּ

א הָ יָּה. וְ תִ שְּׁ  ה מִ רוּבָּ ה מְ ילָ כִ ה אֲ רָ וֹ ל תּ שֶׁ ת  דָ כְּ

תוֹ ילָ כִ אֲ שֶׁ ל  ם( כָּ שָׁ כֹּד: וְ ף  ה )דַּ דָּ נִ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְּ

ינוּ יְ ין הַ כוּיִ יו סְ תָ מוֹ צְ יָּיתוֹ עַ תִ שְּׁ  ה מִ רוּבָּ מְ

אי: דַּ ר מִ תֵ ל יוֹ כֵ אוֹ בְּ

ר הּ. אָמַ ימָ לִ שְׁ הִ שׁ וְ יָוֶ רְ ד דָּ מַ עָ ל וְ בֶ בָ ת לְ רֶ ה אַחֶ נָ עוֹד שָׁ י: וְ כִ י הָ מֵ יָא נָ נְ תַּ

כוֹ לְ מׇ ת לְ נַת אַחַ שְׁ יב: ״בִּ תִ כְ א, דִּ נָ בָּ אי חוּשְׁ הַ ה בְּ עָ ל טְ יאֵ נִ א: אַף דָּ בָ רָ

ה. עָ טְ ל דִּ לָ כְּ י״ — מִ ינוֹתִ ר ״בִּ אָמַ קָ דְּ ים״. מִ רִ פָ סְּ י בַּ ינוֹתִ יֵּאל בִּ נִ י דָּ נִ אֲ

יב: תִ ל״, וּכְ בֶ בָ לֹאות לְ יב: ״מְ תִ י, כְּ דֵ דָ י אַהֲ אֵ רָ שׁוּ קְ קוֹם קָ ל מָ כׇּ מִ

יב: תִ כְ ינוּ דִּ יְ הַ א. וְ מָ לְ עָ ה בְּ ידָ קִ פְ א: לִ בָ ר רָ םִ״! )א(אָמַ לַ רוּשָׁ בוֹת יְ רְ חׇ ״לְ

י לֹהֵ י ה׳ אֱ ן לִ תַ ץ נָ אָרֶ כוֹת הָ לְ מְ ס כֹּל מַ רַ ךְ פָּ לֶ שׁ מֶ ר כּוֹרֶ ״כֹּה אָמַ

ר ן בַּ מָ ב נַחְ שׁ רַ רַ ם״. דָּ לִַ ירוּשָׁ ת בִּ יִ נוֹת לוֹ בַ בְ י לִ לַ ד עָ קַ הוּא פָ ם וְ יִ מָ שָּׁ הַ

י תִּ זַקְ חֱ ר הֶ שֶׁ שׁ אֲ כוֹרֶ יחוֹ לְ שִׁ מְ ר ה׳ לִ יב: ״כֹּה אָמַ תִ כְ אי דִּ א, מַ דָּ סְ ב חִ רַ

רוּךְ הוּא דוֹשׁ בָּ קָּ יהּ הַ ר לֵ א אָמַ לָּ יָה? אֶ יחַ הָ שִׁ שׁ מָ י כּוֹרֶ כִ ינוֹ״, וְ ימִ בִ

ץ בֵּ יקַ י וִ יתִ ה בֵּ נֶ בְ י: הוּא יִ תִּ רְ י אָמַ נִ שׁ. אֲ ל כּוֹרֶ ךָ עַ י לְ נִ ל אֲ : קוֹבֵ יחַ שִׁ מָ לְ

י דַ ס וּמָ רַ יל פָּ ל״. )ב(״חֵ יַעַ מּוֹ וְ ל עַ כׇּ ם מִ כֶ י בָ ר: ״מִ הוּא אָמַ י, וְ יּוֹתַ לִ גָּ

נוֹ נוֹיֵי אַתְ א: אַתְ בָ ר רָ ס״. אָמַ רָ י וּפָ דַ י מָ כֵ לְ מַ יב: ״לְ תִ ים״, וּכְ מִ תְּ רְ פַּ הַ

ינַּן י — מִ כֵ לְ יכוּ מַ ינַּיְ י מִ אִ י וְ כֵ רְ יפַּ יכוּ אִ ינַּיְ י — מִ כֵ לְ ינַּן מַ י מִ י, אִ דֵ דָ הֲ בַּ

ר י בַּ י יוֹסֵ בִּ ר רַ כוּתוֹ״, אָמַ לְ בוֹד מַ ר כְּ ת עוֹשֶׁ אוֹתוֹ אֶ רְ הַ י. ״בְּ כֵ רְ יפַּ אִ

ת רֶ אֶ פְ ר תִּ קָ א: ״יְ כָ יב הָ תִ ה. כְּ הוּנָּ י כְ דֵ גְ שׁ בִּ בַ לָּ ד שֶׁ מֵּ לַ א: מְ ינָ נִ חֲ

ים יָּמִ לֹאות הַ מְ ת״. )ג(״וּבִ רֶ אֶ פְ תִ בוֹד וּלְ כָ ם: ״לְ תָ יב הָ תִ תוֹ״, וּכְ דוּלָּ גְּ
ךְ לֶ ר: מֶ ד אָמַ חַ יָה, וְ חַ הָ יקֵּ ךְ פִּ לֶ ר: מֶ ד אָמַ ל, חַ מוּאֵ ב וּשְׁ גוֹ׳״. רַ ה וְ לֶּ אֵ הָ

א יקָ חִ יב רַ רֵ קָ ד דְּ בַ יר עֲ פִּ יָה — שַׁ חַ הָ יקֵּ ךְ פִּ לֶ ר מֶ אָמַ אן דְּ יָה. מַ שׁ הָ יפֵּ טִ

שׁ יפֵּ ר טִ אָמַ אן דְּ הוּ. וּמַ יֵּיס לְ פַ י מְ עֵ בָ ת דְּ ימַ ל אֵ יהּ כׇּ אתֵ י מָ נֵ בְ א, דִּ ישָׁ רֵ בְּ

יהּ דוּ בֵּ רְ י מָ אִ א, דְּ ישָׁ רֵ יהּ בְּ אתֵ י מָ נֵ י בְּ רוֹבֵ קָ יהּ לְ י לֵ עִ יבְּ אִ יָה — דְּ הָ

ן עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ ת רַ יו אֶ ידָ מִ לְ לוּ תַּ אֲ יהּ. שָׁ דֵ הֲ י בַּ ימִ יְ ווֹ קָ י הֲ נֵ , הָ נָךְ הָ

דּוֹר אוֹתוֹ הַ בְּ ל שֶׁ אֵ רָ שְׂ ל יִ ן שֶׁ יהֶ אֵ יבוּ שׂוֹנְ יְּ חַ תְ ה נִ י מָ נֵ פְּ אי: מִ יוֹחַ

ל תוֹ שֶׁ עוּדָ סְּ נוּ מִ הֱ נֶּ י שֶׁ נֵ פְּ רוּ לוֹ: מִ ם. אָמְ רוּ אַתֶּ מְ ם: אִ הֶ ר לָ יָה? אָמַ לָ כְּ

גוּ! רְ ם כּוּלּוֹ אַל יֵהָ עוֹלָ ל הָ כׇ בְּ גוּ, שֶׁ רְ ן יֵהָ שׁוּשַׁ בְּ ן שֶׁ ם כֵּ ע. אִ שָׁ אוֹתוֹ רָ

רוּ לוֹ: ם. אָמְ לֶ צֶּ ווּ לַ חֲ תַּ שְׁ הִ י שֶׁ נֵ פְּ ם: מִ הֶ ר לָ ה! אָמַ מוֹר אַתָּ רוּ לוֹ: אֱ אָמְ

ים — נִ פְ א לִ לָּ שׂוּ אֶ ם לֹא עָ ם: הֵ הֶ ר לָ ר? אָמַ בָ דָּ ים יֵשׁ בַּ נִ שּׂוֹא פָּ י מַ כִ וְ

יב: תִ כְ ינוּ דִּ יְ הַ ים. וְ נִ פְ א לִ לָּ ן אֶ הֶ מָּ ה עִ שָׂ רוּךְ הוּא לֹא עָ דוֹשׁ בָּ קָּ אַף הַ

ד ל, חַ מוּאֵ ב וּשְׁ ״. רַ ךְ לֶ מֶּ ן הַ יתַ נַּת בִּ ר גִּ צַ חֲ בּוֹ״. ״בַּ לִּ ה מִ נָּ י לֹא עִ ״כִּ

ן יתָ בִּ אוּי לַ רָ ה, הָ ינָּ גִּ ה — לַ ינָּ גִּ אוּי לַ רָ ר, הָ צֵ חָ ר — לֶ צֵ חָ אוּי לֶ רָ ר: הָ אָמַ

לֹא ה וְ ינָּ גִּ ן, בַּ תַ יקָ זִ חְ לֹא הֶ ר וְ צֵ חָ ן בֶּ יבָ ר: הוֹשִׁ ד אָמַ חַ ן. וְ יתָ בִּ — לַ

ן יבָ א: הוֹשִׁ נָ א תָּ יתָ נִ תְ מַ ן. בְּ תַ יקָ זִ חְ הֶ ן וְ יתָ בִּ ן לַ יסָ נִ כְ הִ ד שֶׁ ן, עַ תַ יקָ זִ חְ הֶ

ן. ״חוּר יתָ בִּ ד לַ חָ אֶ ה וְ ינָּ גִּ ד לַ חָ ים, אֶ חִ תָ י פְ נֵ ם שְׁ הֶ ח לָ תַ ר וּפָ צֵ חָ בֶּ

ת ילָ ר: מֵ ל אָמַ מוּאֵ י, וּשְׁ רֵ י חָ רֵ ר: חָ ב אָמַ אי חוּר? רַ ת״. מַ לֶ כֵ ס וּתְ פַּ רְ כַּ

ל ים שֶׁ רִ א: כָּ ינָ נִ ר חֲ י בַּ י יוֹסֵ בִּ ר רַ ס״, אָמַ פַּ רְ ם. ״כַּ הֶ יעַ לָ צִּ ה הִ נָ בָ לְ

י בִּ יָא, רַ נְ ף״, תַּ סֶ כֶ ב וָ הָ טּוֹת זָ שׁ מִ י שֵׁ מּוּדֵ עַ ף וְ סֶ י כֶ ילֵ לִ ל גְּ ים. )ד(״עַ סִּ פַּ

ר לוֹ ב. אָמַ הָ זָ ב — לְ הָ זָ אוּי לְ רָ ף, הָ סֶ כֶ ף — לְ סֶ כֶ אוּי לְ רָ ר: הָ ה אוֹמֵ הוּדָ יְ

ף, סֶ ל כֶּ ם שֶׁ א: הֵ לָּ ה. אֶ עוּדָ סְּ אָה בַּ נְ יל קִ טִ ה מֵ ן, אַתָּ ם כֵּ יָה: אִ מְ חֶ י נְ בִּ רַ

טוֹת חוֹטְ תְ מִּ ים שֶׁ נִ בָ י: אֲ י אַסִּ בִּ ר רַ מַ שׁ״. אֲ שֵׁ ט וָ הַ ב. ״בַּ הָ ל זָ ן שֶׁ יהֶ לֵ גְ רַ וְ

ר דַ תוֹ״. ״וְ מָ ל אַדְ סוֹת עַ נוֹסְ תְ ר מִ זֶ י נֵ נֵ ר: ״אַבְ ן הוּא אוֹמֵ כֵ ן. וְ יהֶ לֵ עֲ ל בַּ עַ

י כֵּ רַ כְ ה יֵשׁ בִּ ן טוֹבָ בֶ ר: אֶ ל אָמַ מוּאֵ י. וּשְׁ רֵ י דָּ רֵ ר: דָּ ב אָמַ ת״, רַ רֶ סוֹחָ וְ

ם. יִ רַ הֳ צׇּ ם כַּ הֶ ה לָ ירָ אִ ה וּמְ עוּדָ ע סְ צַ מְ אֶ הּ בְּ יבָ הּ, הוֹשִׁ מָ ה״ שְׁ רָ ״דָ יָּם וְ הַ

קוֹת שְׁ הַ ה. ״וְ חוֹרָ י סְ לֵ עֲ ל בַּ כׇ רוֹר לְ א דְּ רָ קָּ א: שֶׁ נָ אל תָּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ י רַ בֵ דְּ

א, בָ ר רָ יהּ! אָמַ י לֵ עֵ יבְּ ים״ מִ שׁוּנִּ ים״. ״מְ ים שׁוֹנִ לִ כֵּ ים מִ לִ כֵ ב וְ הָ י זָ לֵ כְ בִּ

ים ם שׁוֹנִ אַתֶּ י, וְ לַ י כֵ נֵ פְּ לוּ מִ ים כָּ אשׁוֹנִ ם: רִ הֶ ה לָ רָ אָמְ ת קוֹל וְ ה בַּ תָ יָצְ

ן הוּ יַיִ קָ שְׁ ד הִ חָ אֶ ד וְ חָ ל אֶ כׇּ ד שֶׁ מֵּ לַ ב: מְ ר רַ ב״, אָמַ כוּת רָ לְ יֵין מַ ם! ״וְ הֶ בָּ

ת״? דָּ אי ״כַּ ין אוֹנֵס(״, מַ ת )אֵ דָּ יָּה כַ תִ שְּׁ הַ ים. ״וְ נִ שָׁ נּוּ בְּ ימֶ דוֹל הֵ גָּ שֶׁ

ה ל תּוֹרָ ת שֶׁ ה דָּ ה, מָ ל תּוֹרָ ת שֶׁ דָ יר: כְּ אִ י מֵ בִּ שּׁוּם רַ נָן מִ י חָ בִּ ר רַ אָמַ

ה רוּבָּ ה מְ ילָ כִ ע אֲ שָׁ ל אוֹתוֹ רָ תוֹ שֶׁ עוּדָּ יָּה — אַף סְ תִ שְּׁ ה מִ רוּבָּ ה מְ ילָ כִ אֲ

ד חָ אֶ ד וְ חָ ל אֶ כׇּ ד שֶׁ מֵּ לַ ר: מְ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ ין אוֹנֵס״, אָמַ יָּה. ״אֵ תִ שְּׁ מִ

א: בָ ר רָ ישׁ״, אָמַ אִ ישׁ וָ צוֹן אִ רְ שׂוֹת כִּ עֲ תוֹ. ״לַ ינָ דִ יֵּין מְ הוּ מִ קָ שְׁ הִ

ן מָ י״, הָ הוּדִ ישׁ יְ יב: ״אִ תִ כְ י — דִּ כַ דֳּ רְ ן. מָ מָ הָ י וְ כַ דֳּ רְ צוֹן מָ רְ שׂוֹת כִּ עֲ לַ

ית ים בֵּ שִׁ ה נָ תֵּ שְׁ ה מִ תָ שְׂ ה עָ כָּ לְ מַּ י הַ תִּ שְׁ ם וַ אוֹיֵב״. )ה(״גַּ ר וְ ישׁ צַ — ״אִ

ר בַ דְ ן לִ יהֶ נֵ א: שְׁ בָ ר רָ יהּ! אָמַ י לֵ עֵ יבְּ ים״ מִ שִׁ נָּ ית הַ כוּת״. ״בֵּ לְ מַּ הַ

יהּ תֵ תְּ אִ י, וְ רֵ קָ יהוּ בְּ י: אִ שֵׁ ינָ י אִ רִ אָמְ ינוּ דְּ יְ ונוּ, הַ וְּ כַּ תְ ה נִ ירָ בֵ עֲ
י. ינֵ בוּצִ בְּ
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מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה יב:
ת אוֹ רְ הַ ר לְ מֵ ת הוּא אוֹ פֶ אֶ זוֹ נוֹ ף וְ אֵ מוֹ זֶה נוֹ צְ ין עַ תוֹ מִ אוֹ בְ ר דִּ מַ לוֹ ת כְּ נּוֹ טַ ין קְ לוּעִ ינֵי דְּ צִ וּ בּ

לוּ כְּ תַּ סְ יִּ שֶׁ נָה  וְּ כַּ תְ ךְ נִ כָ יא לְ הִ יָהּ וְ פְ ת יוֹ אֶ

ד מֵּ  לַ מְ ה: תָ יְ ה הָ רוּצָ וַאי פְּ א הֲ תָּ יצְ רִ פְּ : יָהּ פְ יוֹ בְּ

ר שֶׁ  אֲ י מֵ מִ לְ שַׁ רוּ יְּ יף בַּ יָלֵ ת וְ עַ רַ הּ צָ ה בָּ חָ רְ פָּ  שֶׁ

ית שִׁ  פְ חָ ית הַ ב בֵּ שֶׁ יב וַיֵּ תִ יהָ וּכְ לֶ ר עָ זַ גְ נִ

ים ב יָּמִ י הַ רֵ בְ ית ה' )דִּ בֵּ ר מִ זַ גְ י נִ ע כִּ רָ צוֹ מְ

ת: עַ רַ אן צָ ף כָּ ת אַ עַ רַ ן צָ לָּ הַ ה לְ כו( מָ

א פָּ  לְ ל אַ בֵ קֳ לָ ים: וּסִ סּ י הַ רֵ מְ וֹ יהּ שׁ ירֵ יָ וַרְ הְ אַ

יֵּאל נִ יו )דָּ לָ תוּב עָ כָּ יד הַ עִ ן הֵ י כֵּ תֵ שָׁ רָא  מְ חַ

יו: לָ עָ ט מֵ עַ יג יֵינוֹ מְ יהּ יָפִ יק לֵ סִ פְּ ה':א'(:

יהּ רוּ לֵ מְ א אָ מָ עֲ טַ וְ יו: רָ מָ שְׁ ל  יֵּיהּ עַ דְּ וּרְ ל דּ עַ

ךְ וֹ תּ מִּ  שֶׁ ן הוּא  אי כֵּ וַדַּ רוּ לוֹ דְּ מְ ה אָ יָפֶ וְ

ר מַ נֶּאֱ שֶׁ יו  לָ ת עָ בֶ שֶּׁ יוּ וֹ מְ תּ עְ ט דַּ קֵ שָׁ ם  דָ אָ הָ שֶׁ

יו רָ מָ שְׁ ל  ט הוּא אֶ קֵ וֹ יו וְשׁ נְּעוּרָ ב מִ אָ נַן מוֹ אֲ שַׁ

יחוֹ וֹ וְרֵ מוֹ בּ עְ ד טַ מַ ן עָ ל כֵּ א עַ רָ קְ יהּ דִּ יפֵ וְסֵ

ר מַ ת נֶאֱ נוֹ בָּ רְ ל קָ סוּק זֶה עַ פָּ  ר: לֹא נָמָ

י כֵ אֲ לְ ן מַ בָּ רְ ת קָ בַ רָ קְ ן הַ וֹ שׁ יו לְ לָ ב אֵ רוֹ קָּ הַ וְ

ת נוֹ בָּ רְ קָּ ת הַ נֵי הקב"ה אֶ פְ ירוּ לִ כִּ זְ ת הִ רֵ שָּׁ  הַ

ה מָ קָ ם נְ הֶ ת לָ שׂוֹ עֲ נָיו לַ פָ ל לְ אֵ רָ שְׂ יבוּ יִ רִ קְ הִ שֶׁ

: יהָ תֶּ חְ ךְ תַּ לוֹ מְ ר וְתִ תֵּ סְ א אֶ בֹ י וְתָ תִּ שְׁ  וֹ בּ

נֵי ים בְּ רִ נֶיךָ כָּ פָ יבוּ לְ רִ קְ לוּם הִ נָא כְּ שַׁ  רְ כַּ

ת סוּ אֶ ירְ מֵּ  שֶׁ ס  רַ מְ ים: רִ וֹ י תּ תֵּ שְׁ ר  תַּ שֶׁ  נָה: שָׁ

ה: יקָ רִ זְ אוּי לִ א רָ הֵ לֹא יְ וּב  רֹשׁ וְשׁ קְ לֹּא יִ  שֶׁ ם  דָּ הַ

ס רֵ מָ ן מְ לָ לְ בוֹ ת לְ נָחוֹ מְ סוּ בִּ ירְ נָא מֵ סְ רְ מַ

ת יוֹ הְ ד לִ מֵ נוּת עוֹ עָ פוּרְ ן לְ מוּכָ יס: גִ ן מֵ וֹ שׁ לְ

י רֵ הֲ שֶׁ רֹאשׁ  ץ בָּ פֵ ט קוֹ יוֹ דְ הֶ הַ שֶׁ אן  כָּ מִ לוּי: תָּ

רוּעַ הוּא א גָּ מָ לְ ף אַ וֹ סּ בַ תוּב לְ כָּ תוֹ הַ נָה אוֹ מָ

ת רוֹ גְּ לֵא אִ מָ לְ אִ : רֹאשׁ ץ בְּ פַ הוּא קָ ן וְ וּלָּ כּ מִ

ינֵי עֵ ה בְּ טֶ וֹ ן שׁ הֶ ק בָּ זַ הוּחְ שֶׁ ת  נוֹ וֹ אשׁ רִ

יד רִ ל שָׂ אֵ רָ שְׂ י יִ אֵ נְ וֹ שּׂ יֵּיר מִ תַּ שְׁ  לֹא נִ  ת: וֹ אוּמּ הָ

ךְ לֶ מֶּ  ת הַ וֹ צְ מִ ן בְּ גָ רְ הוֹ ין לְ רִ הֲ מַ יוּ מְ הָ שֶׁ יט  לִ וּפָ

ם יוֹ ים לְ ינִ תִּ מְ יוּ מַ ת וְלֹא הָ יּוֹ עִ צָ מְ אֶ ת הָ רוֹ גְּ אִ בְּ

ים רִ מְ ר לַן אוֹ דַּ שַׁ  אי דְּ אי הַ י מַ רִ מְ אָ ד: עֵ וֹ מּ הַ

ל ת כָּ יוֹ הְ נוּ לִ ר לָ מַ ח לוֹ לַ שָּׁ  שֶׁ ה זֶה  ת מָ וֹ אוּמּ הָ

ר רֵ ן שׂוֹ דָ רְ גַּ ף הַ אַ שֶׁ יתוֹ  בֵ ר בְּ רֵ ישׁ שׂוֹ אִ

וִד לֹא ה דָּ רָ נַעֲ יד: נָגִ יד וְ קִ א פְּ כָּ שְׁ  דַּ רְ פַּ  : יתוֹ בֵ בְּ

ה אָ רְ ם הֶ דָ ל אָ ת כָּ חַ ה אַ רָ א נַעֲ לָּ שׁ אֶ יקֵּ בִּ

ינָיו עֵ ב בְּ יטַ י תִּ וֹ אוּלַ תּ ת בִּ יו אֶ לוּחָ שְׁ  לִ

ל כֹּ  ן הַ וּלָּ ת כּ ץ אֶ בֵּ קַ וָּה לְ יל צִ סִ שׁ כְּ וֵרוֹ שְׁ  חַ וַאֲ

ל עַ בְ ן יִ וּלָּ ת כּ אֶ ת וְ חַ א אַ לָּ ח אֶ קַּ לֹּא יִ  שֶׁ ין  עִ דְ יוֹ

ר תָּ מוּכְ ה: רָ מְ טְ א מַ תָּ רַ יהּ בְּ וָה לֵ הֲ אן דַּ מַ

ם שֵׁ ימוּס  ין נִ ת נָאִ מוֹ שֵׁ  יָה בְּ ימוּסוֹ הָ נִ בְּ

י כִ א הָ לָּ ינַן אֶ סִ רְ א גָ י( לָ רֵ )נַעֲ ן יָוָן: וֹ שׁ לְ בִּ

י בִּ ר רַ מַ נָה אָ ר חָ ר בַּ ה בַּ בָּ ר רַ מַ ינַן אָ סִ רְ גָּ

י עִ מְ שִׁ  וִד לְ יהּ דָּ לֵ טְ לָא קַ דְּ וּ': י כּ וִ ן לֵ עַ בֶּ שֻׁ  הוֹ יְ

לֹא ה וְ קָ עָ צְ א לִ יסָ ךְ גִּ ידָ אִ לְ ה: יתָ יָּיב מִ יָה חַ הָ שֶׁ

ר עַ צַּ י הַ מוּ לִ רְ י גָּ ינִ מִ ישׁ יְ אִ י וְ הוּדִ ישׁ יְ חַ אִ בֵּ שַׁ  לְ

זֶּה:  הַ

י בֵּ יב גַּ תִ כְ ר דִּ זַ גְ נִּ י מִ תִ שְׁ י וּ בֵּ יב גַּ תִ כְ ר דִּ זַ גְ ינַן נִ פִ יָלְ שׁ דְּ רֵ פָ י מְ מִ לְ שַׁ ירוּ ת. בִּ עַ רַ הּ צָ ה בָּ חָ רְ פָּ  שֶׁ

ית ה' בֵּ ר מִ זַ גְ יהּ נִ יב בֵּ תִ כְ ע דִּ רַ טָ צְ נִּ שֶׁ  יָּה כְּ זִּ עוּ

ן וֹ מּ י עַ בֵּ גַ יל לְ זִ ים ב כ"ו:כ"א(: יָּמִ י הַ רֵ בְ )דִּ

ה שֶׁ  קָ רָא. וְ מְ חַ יהוּ כְּ יְ תַּ דוּכְ י בְּ בִ יָתְ ב דְּ אָ וּמוֹ

ח.( כֹּ ף  ת דַּ כוֹ רָ ר )בְּ חַ שַּׁ  ת הַ לַּ פִ ק תְּ רֶ פֶּ א  הָ דְּ

א לֹא בָּ  ב וַהֲ שֵׁ  מוֹ יוֹ קוֹ מְ ן בִּ וֹ מּ י עַ כִ יךְ וְ רֵ פָּ

א כָ ינַן הָ סִ רְ גָ ךְ פר"ת דְּ כָ לוֹ לְ בְּ לְ יב וּבִ רִ חֵ נְ סַ

א לָּ יר אֶ כִּ זְ לֹא הִ י  א נָמֵ רָ קְ חוּד דִּ ב לְ אָ מוֹ

א י לָ ת נָמֵ כוֹ רָ בְ ב וּבִ אָ נַן מוֹ אֲ שַׁ יב  תִ כְ ב דִּ אָ מוֹ

ירוּ תִּ ם הִ עַ טַּ  זֶּה הַ  ן וּמִ וֹ מּ א עַ לָּ ינַן אֶ סִ רְ גָ

ע מַ שְׁ  ל מַ בָ ל אֲ הָ קָ א בְּ בֹ י לָ נִ וֹ מּ עַ ר הָ ה גֵּ יהוּדָ לִ

י פִ ל לְ הָ קָּ א בַּ בֹ יר לָ תִּ הַ צוּ לְ ינָךְ לֹא רָ י אִ רֵ גֵ דְּ

ל בֵּ לְ לֹא בִּ ים וְ רִ צְ יב מִ רִ חֵ נְ ל סַ בֵּ לְ לֹּא בִּ  שֶׁ

ע מַ שְׁ  ת מַ כוֹ רָ בְ בִ ה דְּ שֶׁ  יהוּ קָ ב וּמִ אָ מוֹ

ן וֹ מּ ל עַ בֵּ לְ יב בִּ רִ חֵ נְ סַּ  שֶׁ י  אתִ בֵ הֵ שֶׁ הּ  תָ אוֹ בְּ

ה לָ גְ הִ שֶׁ ן  תָ אוֹ הוּ בְּ יב לְ שִׁ  יָה חֲ מְ רְ יִ וּבְ

ן וֹ אשׁ יָה רִ יב הָ רִ חֵ נְ סַּ  שֶׁ י  פִ י"ל לְ ר וְ נֶצַּ דְ בוּכַ נְ

יב תִ יו כְּ לָ עָ מוֹ וְ שְׁ ל  ל עַ כֹּ  א הַ רָ קְ ל נִ בֵּ לְ בִּ שֶׁ

י תִּ סַּ וִּ שֶׁ ם  יהֶ תֵ ידוֹ תִ ים וַעֲ מִּ  ת עַ בוּלוֹ יר גְּ סִ אָ וְ

יָה ע"י ן הָ בָּ חוּרְ ר הַ יקַּ אי עִ ל וַדַּ בָ אֲ

יֵּאל נִ יָה דָּ הָ שֶׁ שׁ  רָ דְ ן יֵשׁ מִ מוּכָ מְ ר: נֶצַּ דְ בוּכַ נְ

נּוּ מֶּ  ה מִ לָ דוֹ ה גְּ תָ יְ הָ שֶׁ ית  רִ שָׂ יָה נָשׂוּי לְ הָ שֶׁ י  פִ וּלְ

ץ נוֹ יָעַ וֹ שׁ לְ ר כִּ בֵּ דַ הּ לְ פָ כוֹ ל לְ יָה יָכוֹ לֹּא הָ  שֶׁ

ן: ת כֵּ שׂוֹ עֲ לַ

א א לָ תָּ שְׁ ד הַ ן״. אַטּוּ עַ יָּיִ ךְ בַּ לֶ מֶּ ב הַ טוֹב לֵ י כְּ יעִ בִ שְּׁ יּוֹם הַ י. ״בַּ ינֵ בוּצִ בְּ

ל אֵ רָ שְׂ יִּ יָה. שֶׁ ת הָ בָּ י שַׁ יעִ בִ שְּׁ א: יוֹם הַ בָ ר רָ מַ א? אֲ רָ מְ חַ יהּ בְּ בֵּ ב לִ טָ

ל בָ חוֹת. אֲ בָּ שְׁ י תִ רֵ בְ דִ ה וּבְ י תוֹרָ רֵ בְ דִ ין בְּ ילִ חִ תְ ין — מַ שׁוֹתִ ין וְ לִ אוֹכְ

י רֵ בְ דִ א בְּ לָּ ין אֶ ילִ חִ תְ ין מַ ין — אֵ שׁוֹתִ ין וְ לִ אוֹכְ ם שֶׁ עוֹלָ אוּמּוֹת הָ

יּוֹת דִ ים: מָ רִ לוּ אוֹמְ לָּ ע, הַ שָׁ ל אוֹתוֹ רָ תוֹ שֶׁ עוּדָּ סְ ן בִּ כֵ לוּת. )א(וְ יפְ תִ

י לִ רוֹשׁ: כְּ וֵ שְׁ חַ ם אֲ הֶ ר לָ אוֹת. אָמַ יּוֹת נָ סִ רְ ים: פָּ רִ לוּ אוֹמְ לָּ הַ אוֹת, וְ נָ

ם כֶ צוֹנְ י, רְ יִּ דִּ שְׂ א כַּ לָּ י אֶ סִ רְ לֹא פָּ י וְ יִּ דִ ינוֹ לֹא מָ שׁ בּוֹ, אֵ מֵּ תַּ שְׁ י מִ נִ אֲ שֶׁ

ם אָדָ ה שֶׁ דָּ מִּ בַּ ה. )ב(שֶׁ רוּמָּ א עֲ הֵ תְּ ד שֶׁ בַ לְ ין, וּבִ רוּ לוֹ: אִ הּ? אָמְ אוֹתָ רְ לִ

נוֹת יאָה בְּ בִ ה מְ עָ שָׁ רְ י הָ תִּ שְׁ ה וַ תָ יְ הָ ד שֶׁ מֵּ לַ ין לוֹ, מְ דִ הּ מוֹדְ ד — בָּ מוֹדֵ

ינוּ יְ ת. הַ בָּ שַׁ ה בְּ אכָ לָ ן מְ הֶ ה בָּ עוֹשָׂ רוּמּוֹת וְ ן עֲ תָ יטָ שִׁ פְ ל וּמַ אֵ רָ שְׂ יִ

ת ר אֶ כַ רוֹשׁ זָ וֵ שְׁ חַ ךְ אֲ לֶ מֶּ ת הַ מַ שׁוֹךְ חֲ ה כְּ לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ ר הַ יב: ״אַחַ תִ כְ דִּ
ךְ ה — כָּ תָ שָׂ עָ ם שֶׁ שֵׁ ״, כְּ יהָ לֶ זַר עָ גְ ר נִ שֶׁ ת אֲ אֵ ה וְ תָ שָׂ ר עָ שֶׁ ת אֲ אֵ י וְ תִּ שְׁ וַ

ר: ר מָ אָמַ אי, דְּ וַ א הֲ תָּ יצְ רִ י פְּ דֵ כְּ י״. מִ תִּ שְׁ ה וַ כָּ לְ מַּ ן הַ אֵ מָ תְּ . ״וַ יהָ לֶ זַר עָ גְ נִ

י י יוֹסֵ בִּ ר רַ אי? אָמַ תַ א אֲ א לָ מָ עְ אי טַ ונוּ, מַ וְּ כַּ תְ ה נִ ירָ בֵ ר עֲ בַ דְ ן לִ יהֶ נֵ שְׁ

ל יאֵ רִ בְ א גַּ א: ]בָּ נָ א תָּ יתָ נִ תְ מַ ת. בְּ עַ רַ הּ צָ ה בָּ חָ רְ פָּ ד שֶׁ מֵּ לַ א: מְ ינָ נִ ר חֲ בַּ

אי? י הַ יהּ כּוּלֵּ ה בֵּ קָ לַ אי דְּ אֹד״. אַמַּ ךְ מְ לֶ מֶּ צֹף הַ קְ יִּ ב[. ״וַ נָ הּ זָ ה לָ שָׂ עָ וְ

א פָּ ל אַלְ בֵ קֳ א לָ א, אַבָּ אַבָּ יהּ דְּ יָירֵ ר אַהוּרְ יהּ: בַּ ה לֵ חָ לַ א, שְׁ בָ ר רָ אָמַ

תוֹ מָ חֲ יָּד: ״וַ יהּ, מִ רֵ מְ חַ י בְּ טִּ תַּ שְׁ א אִ רָ בְ הוּא גַּ הָ י, וְ וֵ א רָ לָ י וְ תֵ א שָׁ רָ מְ חַ

י עֵ נַן. ״יוֹדְ בָּ ים — רַ מִ כָ אן חֲ ים״, מַ מִ כָ חֲ ךְ לַ לֶ מֶּ ר הַ יֹּאמֶ ה בוֹ״. )ג(״וַ רָ עֲ בָּ

ינוּהָ יְּ הוּ: דַּ ר לְ מַ ים. אֲ שִׁ דָ בּוֹעַ חֳ קְ לִ ים וְ נִ ר שָׁ בֵּ עַ ין לְ עִ יּוֹדְ ים״ — שֶׁ תִּ עִ הָ

יהּ רֵ מְ יהּ חַ יק לֵ סֵ ר פָּ חַ מְ הּ, לִ לַ טְ יהּ: קִ א לֵ ימָ יד? נֵ בֵ י נַעֲ יכִ רוּ: הֵ מַ י. אֲ לִ

רוּ א, אָמְ כוּתָ לְ מַ ה בְּ לָ זְ זַלְ א מְ הּ — קָ קַ בְ יהּ: שִׁ א לֵ ימָ ינַּן. נֵ הּ מִ י לַ עֵ וּבָ

ין אֵ נּוּ וְ מֶּ ה מִ צָ ה עֵ לָ יטְּ נוּ, נִ צֵ אַרְ ינוּ מֵ לִ גָ שׁ וְ דָּ קְ מִּ ית הַ ב בֵּ רַ חָ יּוֹם שֶׁ לוֹ: מִ

י בִ יָתְ מּוֹן וּמוֹאָב דְּ י עַ בֵּ גַ יל לְ שׁוֹת. זִ פָ י נְ ינֵ דוּן דִּ ין לָ עִ אָנוּ יוֹדְ

יהּ, רוּ לֵ מַ א אֲ מָ עְ טַ יֵיהּ. )ד(וְ דְּ ל דּוּרְ יב עַ יָתֵ א דְּ רָ מְ חַ יהוּ כְּ יְ תַּ דוּכְ בְּ

ק לֹא הוּרַ יו וְ רָ מָ ל שְׁ ט הוּא אֶ שׁוֹקֵ יו וְ עוּרָ נְּ נַן מוֹאָב מִ אֲ יב: ״שַׁ תִ כְ דִּ

ר״, מָ יחוֹ לֹא נָ רֵ מוֹ בּוֹ וְ עְ ד טַ מַ ן עָ ל כֵּ ךְ עַ לָ ה לֹא הָ גּוֹלָ י וּבַ לִ ל כֶּ י אֶ לִ כְּ מִ

י: וִ י לֵ בִּ ר רַ ישׁ״. אָמַ שִׁ רְ א תַ תָ מָ ר אַדְ תָ א שֵׁ נָ שְׁ רְ יו כַּ לָ רוֹב אֵ קָּ הַ יָּד: ״וְ מִ

י כֵ אֲ לְ רוּ מַ א״ — אָמְ נָ שְׁ רְ ר. )ה(״כַּ מַ אֱ נוֹת נֶ בָּ רְ ל שׁוּם קׇ ה עַ סוּק זֶ ל פָּ כׇּ

יבוּ רִ קְ לוּם הִ ם, כְּ ל עוֹלָ בּוֹנוֹ שֶׁ רוּךְ הוּא: רִ דוֹשׁ בָּ קָּ י הַ נֵ פְ ת לִ רֵ שָּׁ הַ

ר״ — תָ ? ״שֵׁ יךָ נֶ פָ ל לְ אֵ רָ שְׂ יבוּ יִ רִ קְ הִ ךְ שֶׁ רֶ דֶ ה כְּ נָ י שָׁ נֵ ים בְּ רִ יךָ כָּ נֶ פָ לְ
יךָ נֶ פָ נוּ לְ לוּם בָּ א״ — כְּ תָ מָ ין? ״אַדְ י תוֹרִ תֵּ יךָ שְׁ נֶ פָ יבוּ לְ רִ קְ לוּם הִ כְּ

ה הוּנָּ י כְ דֵ גְ בִ יךָ בְּ נֶ פָ שׁוּ לְ ימְּ לוּם שִׁ ישׁ״ — כְּ שִׁ רְ ה? ״תַּ מָ דָ חַ אֲ בֵּ זְ מִ

ם דָ סוּ בְּ ירְ לוּם מֵ ס״ — כְּ רֶ ה״? ״מֶ פֵ יָשְׁ ם וְ שֹׁהַ ישׁ וְ שִׁ רְ הוּ ״תַּ יב בְּ תִ כְ דִּ

ן״ — מוּכָ ? ״מְ יךָ נֶ פָ חוֹת לְ נָ מְ סוּ בִּ ירְ לוּם מֵ א״ — כְּ נָ סְ רְ ? ״מַ יךָ נֶ פָ לְ

ן, מָ ה הָ ן זֶ מוּכָ א: מְ נָ ן״. תָּ מוּכָ ר מְ יֹּאמֶ ? ״וַ יךָ נֶ פָ ן לְ חָ לְ ינוּ שֻׁ כִ לוּם הֵ כְּ

אן כָּ א: מִ נָ הֲ ב כָּ ר רַ נוּת. אָמַ עָ פוּרְ ן לְ מּוּכָ ן? שֶׁ מוּכָ מוֹ מְ א שְׁ רָ קְ ה נִ מָּ לָ וְ

א: בָ ר רָ יתוֹ״. אָמַ בֵ ר בְּ ישׁ שׂוֹרֵ ל אִ יוֹת כׇּ הְ רֹאשׁ. ״לִ ץ בָּ יוֹט קוֹפֵ דְ הֶ הַ שֶׁ

יד רִ ל שָׂ אֵ רָ שְׂ ל יִ ן שֶׁ יהֶ אֵ שּׂוֹנְ יֵּיר מִ תַּ שְׁ אשׁוֹנוֹת לֹא נִ רִ רוֹת הָ גְּ א אִ לֵ מָ לְ אִ

יתוֹ״? בֵ ר בְּ ישׁ שׂוֹרֵ ל אִ יוֹת כׇּ הְ ן ״לִ יר לַ דַּ שַׁ אי דְּ אי הַ י: מַ רִ יט. אָמְ לִ וּפָ
ךְ לֶ מֶּ ד הַ קֵ יַפְ י! ״וְ וֵ יהֱ א לֶ כָּ שְׁ דַּ רְ יהּ פַּ יתֵ בֵ ה — בְּ חָ רָ ילּוּ קָ פִ א, אֲ יטָ שִׁ פְּ

יל סִ ת וּכְ עַ דָ ה בְ שֶׂ רוּם יַעֲ ל עָ יב: ״כׇּ תִ כְ אי דִּ י, מַ בִּ ר רַ ים״. אָמַ ידִ קִ פְּ

יב: תִ כְ ד, דִּ וִ ה דָּ ת״ — זֶ עַ דָ ה בְ שֶׂ רוּם יַעֲ ל עָ ת״ — ״כׇּ לֶ וֶּ רֹשׂ אִ פְ יִ

אן ה״; כֹּל מַ תוּלָ ה בְ רָ ךְ נַעֲ לֶ מֶּ י הַ אדֹנִ שׁוּ לַ קְ בַ יו יְ דָ בָ רוּ לוֹ עֲ יֹּאמְ ״וַ

ה ת״ — זֶ לֶ וֶּ רוֹשׁ אִ פְ יל יִ סִ יהּ. ״וּכְ לֵ יהֲ הּ נִ א — אַיָּיתַ תָּ רַ יהּ בְּ ה לֵ וָ הֲ דַּ

יהּ ה לֵ וָ הֲ אן דַּ ים״; כֹּל מַ ידִ קִ ךְ פְּ לֶ מֶּ ד הַ קֵ יַפְ יב: ״וְ תִ כְ רוֹשׁ, דִּ וֵ שְׁ חַ אֲ

ישׁ גוֹ׳ אִ ה וְ ירָ בִּ ן הַ שׁוּשַׁ יָה בְּ י הָ הוּדִ ישׁ יְ יהּ. ״אִ ינֵּ הּ מִ רַ מְ א — אַיטְ תָּ רַ בְּ

ד יל עַ יזִ לֵ יהּ וְ סֵ יַחֲ י — לְ אָתֵ יהּ קָ יַחוֹסֵ י לְ ר: אִ אָמַ אי קָ י״. מַ ינִ מִ יְ

יר״ ן יָאִ אוּ. ״בֶּ רְ קְ מוֹ נִ ל שְׁ ן עַ א: כּוּלָּ נָ י? )ו(תָּ נֵ א הָ נָ אי שְׁ א מַ לָּ ין! אֶ יָמִ נְ בִּ

ע מַ שָּׁ ן שֶׁ י״ — בֵּ עִ מְ ן שִׁ תוֹ. ״בֶּ לָּ פִ תְ ל בִּ אֵ רָ שְׂ ל יִ ם שֶׁ יהֶ ינֵ יר עֵ אִ הֵ ן שֶׁ — בֵּ

י רֵ חוּ לוֹ. קָ תְּ פְ נִ ים וְ מִ חֲ י רַ רֵ עֲ ל שַׁ ישׁ עַ קִּ הִ ישׁ״ — שֶׁ ן קִ תוֹ. ״בֶּ לָּ פִ ל תְּ אֵ

א מָ י״ — אַלְ ינִ מִ יהּ ״יְ י לֵ רֵ קָ י, וְ אָתֵ ה קָ יהוּדָ א מִ מָ י״ — אַלְ הוּדִ יהּ ״יְ לֵ

ר יָה. אָמַ ימוּסוֹ הָ נִ ר בְּ תָּ י מוּכְ כַ דֳּ רְ ן: מָ מָ ב נַחְ ר רַ י! אָמַ אָתֵ ין קָ יָמִ נְ בִּ מִ

מּוֹ אִ ין, וְ יָמִ נְ בִּ יו מִ י: אָבִ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ ה אָמַ נָ ר חָ ר בַּ ה בַּ בָּ רַ

ה הוּדָ ת יְ חַ פַּ שְׁ זוֹ. מִ רוֹת זוֹ בָּ גָּ תְ חוֹת מִ פָּ שְׁ י: מִ רִ נַן אָמְ בָּ רַ ה. וְ יהוּדָ מִ

ן י בֶּ עִ מְ שִׁ ד לְ וִ יהּ דָּ לֵ טְ א קַ לָ י, דְּ כַ דֳּ רְ יד מָ לִ יְ תְ מִ י דְּ מִ רַ א גְּ נָ ת: אֲ רֶ אוֹמֶ

ל אֵ רָ שְׂ ת יִ נֶסֶ ר: כְּ א אָמַ בָ י. רָ אָתֵ ינַּאי קָ ה: מִ רָ ין אָמְ יָמִ נְ ת בִּ חַ פַּ שְׁ א. וּמִ רָ גֵּ

ה י. מָ ינִ מִ י יְ ם לִ ילֵּ ה שִׁ י וּמָ הוּדִ י יְ ה לִ שָׂ ה עָ אוּ מָ א: רְ יסָ ךְ גִּ ידַּ אִ ה לְ רָ אָמְ

י — הוּדִ י יְ ה לִ שָׂ עָ
א לָ דְּ
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יג.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
נֶגֶד ן כְּ ד הֵ חָ יךָ אֶ רֶ בָ ל דְּ כָּ ין: חִ לְ פָּ א  ךְ לָ הָ אלָ א לֵ רָ קְ יהּ דִּ יפֵ ' וְסֵ וּ ין כּ אִ הוּדָ ין יְ רִ וּבְ י גּ יתַּ אִ

ים יָּמִ י הַ רֵ בְ יךָ דִּ רֶ בָ ל דְּ ר כָּ מֵ יָה אוֹ ר הָ פֶ סֵּ  הַ

י נִ לוֹ פְּ יר  כִּ זְ ה מַ תָּ ת אַ מוֹ שֵׁ ה  בֵּ רְ ן הַ ת הֵ חַ אַ

ין עִ דְ נוּ יוֹ אָ וְ ן: ד הֵ חָ ם אֶ דָ ן אָ כוּלָּ י וְ נִ לוֹ וּפְ

ין נִ תְ נוּ נוֹ ן אָ תָ תָּ אוֹ מְ תַ סָּ  שֶׁ ן ואע"פ  שָׁ  רְ דוֹ לְ

וּם שּׁ  ן מִ שָׁ  רְ דוֹ ין לְ עִ דְ נוּ יוֹ אָ שֶׁ ד  ינוֹ עַ בֵ ת לְ אֶ

א רָ קְ ר בע"ז נִ פֵ וֹ כּ ל הַ יל כָּ עֵ ינַן לְ רִ מְ אָ דְּ

' גוֹ ה וְ יָּ הוּדִ יְּ וֹ הַ תּ שְׁ  אִ וְ א: כָ הּ הָ ט לָ קַ י נְ הוּדִ יְ

ה לֶּ אֵ יהּ וְ פֵ סוֹ יב בְּ תִ א כְ הָ הּ דְּ מָ שְׁ יָה  תְ לֹא בִּ  וַהֲ

ירוּת: ן( גֵּ וֹ שׁ ל )לְ וֹ בּ טְ ץ לִ חוֹ רְ לִ יָה: תְ נֵי בִּ בְּ

י כִ הָ א: רָ י קְ עֵ תַּ שְׁ  ב מִ לֵ כָ בְּ שֶׁ מוֹ  שְׁ ב  לֶ לֹא כֶּ וַהֲ

ית י בֵּ וּלֵ ילּ גִ ה בְּ דָ רְ מָּ  שֶׁ ה  יָ תְ א בִּ שָּׂ יִ ינַן וְ סִ רְ גָּ

לוּ: לָּ ין הַ וּחִ יקּ לִּ הּ בַּ מָ שְׁ נָּה  תַּ שְׁ  ךְ נִ כָ יהָ וּלְ בִ אָ

ן יָה מִ ר הָ שֶׁ  יב אֲ תִ א כְּ לָ דְּ מוֹ מִ צְ עַ ה מֵ לָ גָּ שֶׁ

ם ה עִ לָ גְ ר הִ שֶׁ  יב אֲ תִ ה וּכְ תָ לְ גְ ר הִ שֶׁ  ה אֲ לָ וֹ גּ הַ

לוּ גָּ שֶׁ ל  אֵ רָ שְׂ ר יִ אָ שְׁ  יָה כִּ לֹּא הָ  שֶׁ ע  מַ שְׁ  ה מַ לָ וֹ גּ הַ

ה שָׂ עָ שֶׁ מוֹ  מוֹ כְּ צְ עַ ה מֵ לָ הוּא גָּ ן וְ חָ רְ ל כָּ עַ

ר לוֹ הקב"ה מַ אָ שֶׁ ד  מוֹ עַ צְ עַ ה מֵ לָ גָּ שֶׁ יָהוּ  מְ רְ יִ

ין צוּלָה בֵּ מְּ ר בַּ שֶׁ  ים אֲ סִּ דַ הֲ ין הַ בֵּ ר: זוֹ חֲ לַ

י עִ תַּ שְׁ  ינָה מִ כִ שְּׁ  ל וּבַ בֶ בָ לוּ לְ גָּ שֶׁ ים  יקִ דִּ צַּ הַ

ת קֶ רוֹ קְ רַ יְ נָה: בָ לְּ ה כַּ חַ יָפָ ר יָרֵ הַ תַּ סְ אִ א: רָ קְ

וּךְ שׁ ד מָ סֶ ל חֶ שֶׁ לָּא חוּט  אֶ : ה זוֹ סָּ  דַ הֲ ה כַּ תָ יְ הָ

ה ית יָפָ אֵ רְ ךְ נִ כָ ת הקב"ה לְ אֵ יהָ מֵ לֶ עָ

ה מָ אָ יהָ וְ בִ ת אָ מוֹ וּבְ : שׁ וֵרוֹ שְׁ  חַ אֲ ת וְלַ וֹ אוּמּ לָ

ם ב וָאֵ הּ אָ ין לָ י אֵ יב כִּ תִ כְ ר דִּ חַ אַ וּ ל"ל מֵ תּ

הּ יָה לָ ד לֹא הָ חָ ם אֶ י' יוֹ פִ אֲ שֶׁ נוּ  דֵ מְּ  לַ א לְ לָּ אֶ

יהָ בִ ת אָ הּ מֵ מָּ  ה אִ רָ בְּ עַ תְ נִּ שֶׁ ה  עָ שָׁ  בְּ ם: ב וָאֵ אָ

ה אֶ רְ נִּ שֶׁ ה  עָ שָּׁ  ב מִ הּ אָ יָה לָ לֹּא הָ  שֶׁ א  צָ מְ נִ

לֹא ה וְ תָ הּ מֵ מָּ  ה אִ תָּ דַ לָ יְּ שֶׁ  וּכְ ב: ת אָ רוֹ קְ הַ לְ

יָּה אוּרִ ל בְּ ין כָּ שׁ אֵ רָ לָ וְ ם: ת אֵ רוֹ קְ ית לִ אֵ רְ נִ

ע: בַ שֶׁ ת  ת בַּ חַ ה אַ שָׂ בְ כִּ א: רָ י קְ עֵ תַּ שְׁ  מִ

ה תָ יְ הָ שֶׁ ת  בָּ שַׁ י  מֵ ן יְ הֶ נָה בָּ ה מוֹ תָ יְ הָ שֶׁ

י נִ שֵׁ  ת בְּ חַ אַ ת וְ בָּ שַׁ  ד בְּ חָ אֶ ת בְּ חַ הּ אַ ת לָ תֶ רֶ שָׁ  מְ

ן וּלָּ ן כּ כֵ ת וְ בָּ שַׁ  י בְּ שִׁ י לִ שְׁ  ת בִּ חַ אַ ת וְ בָּ שַׁ  בְּ

ם יּוֹ הַ שֶׁ ת  עַ דַ ת יוֹ בָּ שַׁ ל  שֶׁ ה  חָ פְ שִׁ ם  יעַ יוֹ גִּ הִ שֶׁ  וּכְ

ים ינִ מֵ שְׁ י בקונ"וש  ירֵ זִ חֲ י דַּ לֵ תְ כֻּ  ת: בָּ שַׁ

צַר לְ מֶּ  י הַ הִ וַיְ ה: שָׁ  נְ לֹא נֶעֶ הּ  סָ נְ ךְ אוֹ וֹ תּ וּמִ

' גוֹ ם וְ יהֶ תֵּ שְׁ  יִן מִ יַ ם וְ גָ ת בָּ פַּ ת  א אֶ שֵׂ נוֹ

ה רָ שָׂ ים עֲ ת יָמִ צָ קְ מִ יָנָא וּלְ נְ הוּא עִ הַ יב בְּ תִ וּכְ

:' גוֹ ר וְ שָׂ י בָּ יאֵ רִ ב וּבְ ם טוֹ יהֶ אֵ רְ ה מַ אָ רְ נִ

י בֵּ ישׁ גַּ לִ שְׁ יא  בִ לֹּא הֵ  שֶׁ ת  יִ ן זַ מֶ שֶׁ ן  ינוֹ קִ פְּ נְ אַ

ם אִ ן וְ ינוֹ קִ פְּ נְ ין אַ יאִ בִ ין מְ נַן אֵ ת תְּ נָחוֹ מְ

הוּ ר מַ מַ אָ ה וְ הוּדָ י ר' יְ אֵ ה קָ לָ עָ סוּל וְ פָּ יא  בִ הֵ

תוֹ ל אוֹ שֶׁ נוּתוֹ  גְּ מִ יב: הִ צְ ן מַ דֵּ עַ מְ ן: ינוֹ קִ פְּ נְ אַ

ים שִׁ ל נָ עֵ וֹ הוּא בּ שֶׁ נוּתוֹ הוּא זֶה  ע גְּ שָׁ  רָ

נֵי פְּ וּף מִ גּ ן הַ נֶה מִ וּף נֶהֱ גּ הַ שֶׁ  ן: חָ לְּ שַׁ  וּמְ

ן ין מִ נִ וְּ כַּ תְ יוּ מִ הָ שֶׁ תוּב  כָּ ךָ הַ יד לְ עִ הֵ ינָּה וְ צִּ הַ

ם עוֹ טְ שׁ לִ יקֵּ בִּ : הּ לָ עֲ ל בַּ הּ עַ בָ בְּ חַ יִם לְ מַ שָּׁ  הַ

ל כָּ ים וּמִ שִׁ נָּ ל הַ כָּ ר מִ מַ ךְ נֶאֱ כָ ' לְ וּ כּ

ה מָּ  כַ זֵר לְ ' חוֹ וּ יָא כּ תְּ שְׁ  ד מִ בַ עָ ת: תוּלוֹ בְּ הַ

הּ וְלֹא תָּ דְ לַ ה לוֹ מוֹ לֶ גְ תִּ שֶׁ הּ  יסָ יְּ פַ ים לְ יָנִ נְ עִ

ץ בֵ קָּ הִ א וּבְ רָ אי קְ הַ הּ לְ מוּךְ לָ יל וְסָ עִ הוֹ

ת גֶּדֶ ר מַ תֵּ סְ ין אֶ ' אֵ גוֹ ית וְ נִ שֵׁ ת  תוּלוֹ בְּ

יָא תְּ שְׁ  ד מִ בַ ' עָ גוֹ הּ וְ מָּ  ת עַ אֶ הּ וְ תָּ דְ לַ מוֹ
ר אָ שְׁ  ה בִּ שָׂ לֹּא עָ  שֶׁ ה  הּ מֶ דָ בוֹ כְ ה לִ עוּדָ סְ

י נִ ר אֲ תֵּ סְ יל אֶ בִ שְׁ  ר בִּ מַ א אָ גָ רָ י כְּ לִ דְּ ים: שִׁ נָ

ה נָּחָ הַ נוּ וְ יְ ם הַ כֶ תְּ לְ גָּ לְ י גֻּ סֵּ  כַּ ם מִ כֶ יחַ לָ נִּ מַ

ת נוֹ רוֹ וֹ נֵי דּ שְׁ י דִּ רְ פַּ ר  דָּ שֶׁ  ה: שָׂ ת עָ ינוֹ דִ מְּ  לַ

יַד ת כְּ אֵ שְׂ ן מַ תֵּ  יב וַיִּ תִ כְ נוּ דִּ יְ הַ הּ וְ מָ שְׁ  ים בִּ רִ שָּׂ לַ

ךְ: לֶ מֶּ  הַ

ר מַ י אָ רֵ הֲ שֶׁ י  הוּדִ ם יְ שֵׁ ל  ין. עַ אִ הוּדָ ין יְ רִ בְ י גֻּ תַּ ר אִ מַ נֶּאֱ שֶׁ י  הוּדִ א יְ רָ קְ ר בע"ז נִ פֵ וֹ כּ ל הַ כָּ

ט בֶ שֵּׁ  ווּ מִ א הָ לָ ף צג:( דְּ ין דַּ רִ דְ הֶ נְ ק )סַ לֶ חֵ בְּ

ישׁ רֵ . וּדְ מוֹ צְ עַ ה מֵ לָ גָּ שֶׁ ה  לָ גְ ר הִ שֶׁ  אֲ ה: הוּדָ יְ

י. וח"ו ירֵ זִ חֲ י דַּ לֵ דְ קָ ה: לָ גְ יב הֻ תִ א כְּ לָ דְּ יהּ מִ לֵ

ת: לֶ כֶ ה אוֹ תָ יְ לֹא הָ יא  הִ

ן. מָ יהּ הָ י בֵּ נֵּ יקַּ מִ י דְּ כַ דֳּ רְ יהּ מָ ינֵּ יד מִ לִ יְ תְ אִ י, דְּ עִ מְ שִׁ ד לְ וִ יהּ דָּ לֵ טְ א קַ לָ דְּ

יהּ ינֵּ יד מִ לִ יְ תְ אִ ג, דְּ גָ אֲ אוּל לַ יהּ שָׁ לֵ טְ א קַ לָ י — דְּ ינִ מִ י יְ ם לִ ילֵּ ה שִׁ וּמָ

אי אַמַּ י, וְ אָתֵ ן קָ יָמִ נְ בִּ ם מִ עוֹלָ ר: לְ נָן אָמַ י יוֹחָ בִּ ל. רַ אֵ רָ שְׂ יִ ר לְ עַ צַ מְ ן דִּ מָ הָ

ר כּוֹפֵ ל הַ כׇּ ה. שֶׁ רָ ה זָ בוֹדָ עֲ ר בָּ פַ כָּ ל שׁוּם שֶׁ י״? עַ הוּדִ יהּ ״יְ י לֵ רֵ קָ

גוֹ׳״. ן וְ איִ הוּדָ ין יְ רִ י גּוּבְ יתַ יב: ״אִ תִ כְ דִ י״, כְּ הוּדִ א ״יְ רָ קְ ה נִ רָ ה זָ בוֹדָ עֲ בַּ
יךָ רֶ בָ ל דְּ י: כׇּ כִ ר הָ ים, אָמַ יָּמִ י הַ רֵ בְ דִ ח בְּ תַ ה פָּ וָ י הֲ י, כִּ זִּ ן פַּ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ רַ

י בִ ד אֲ ת יֶרֶ ה אֶ דָ יָּה יָלְ הוּדִ יְ תּוֹ הַ שְׁ אִ ן. ״וְ שָׁ דוֹרְ ין לְ עִ אָנוּ יוֹדְ ם, וְ ד הֵ חָ אֶ

יָה תְ י בִּ נֵ ה בְּ לֶּ אֵ נוֹחַ וְ י זָ בִ ל אֲ יאֵ קוּתִ ת יְ אֶ י שׂוֹכוֹ וְ בִ ר אֲ בֶ ת חֶ אֶ דוֹר וְ גְ

ל שׁוּם יָּה״ — עַ הוּדִ הּ ״יְ י לַ רֵ אי קָ ד״. )א(אַמַּ רֶ ח מָ קַ ר לָ שֶׁ עֹה אֲ רְ ת פַּ בַ

אוֹר״, יְ ל הַ חוֹץ עַ רְ עֹה לִ רְ ת פַּ ד בַּ רֶ תֵּ יב: ״וַ תִ כְ ה, דִּ רָ ה זָ בוֹדָ עֲ ה בַּ רָ פְ כָּ שֶׁ

א הָ ה״? וְ דָ . )ב(״יָלְ יהָ ית אָבִ י בֵּ ילּוּלֵ גִּ חוֹץ מִ רְ ה לִ דָ יָּרְ נָן: שֶׁ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ וְ

יתוֹ — תוֹךְ בֵּ ה בְּ יתוֹמָ ל יָתוֹם וִ דֵּ גַ מְ ל הַ כׇּ ךָ שֶׁ ר לְ יהּ! לוֹמַ יתֵ בִּ בּוֹיֵי רַ רַ

מוֹ א שְׁ רָ קְ ה נִ מָּ לָ ה, וְ ה מֹשֶׁ ד״ זֶ דוֹ. ״יֶרֶ לָ ילּוּ יְ אִ תוּב כְּ כָּ יו הַ לָ ה עָ לֶ עֲ מַ

ן יהֶ צוֹתֵ רְ ר פִּ דַ גָּ דוֹר״ — שֶׁ יו. ״גְּ יָמָ ן בְּ ל מָ אֵ רָ שְׂ יִ ם לְ הֶ ד לָ יָּרַ ד״? שֶׁ ״יֶרֶ

ם. יִ מַ שָּׁ בַּ ן שֶׁ יהֶ בִ אֲ ל לַ אֵ רָ שְׂ ת יִ ר אֶ יבֵּ חִ ר״ — שֶׁ בֶ ל. ״חֶ אֵ רָ שְׂ ל יִ שֶׁ

וּוּ קִּ ל״ — שֶׁ יאֵ קוּתִ ה. ״יְ סוּכָּ ל כְּ אֵ רָ שְׂ יִ ם לְ הֶ ה לָ שָׂ נַּעֲ ״סוֹכוֹ״ — שֶׁ

י״ בִ ל. ״אֲ אֵ רָ שְׂ ל יִ ן שֶׁ יהֶ וֹנוֹתֵ יחַ עֲ נִ זְ הִ ״ — שֶׁ נוֹחַ יו. ״זָ יָמָ ל בְּ אֵ ל לָ אֵ רָ שְׂ יִ

י נֵ ה בְּ לֶּ אֵ יאוּת. ״וְ בִ נְ ה, אָב בִּ מָ כְ חׇ ה, אָב בְּ תּוֹרָ י״ — אָב בַּ בִ י״ ״אֲ בִ ״אֲ

ר מוֹ! אָמַ ב שְׁ לֵ לֹא כָּ הֲ מוֹ? וַ ד שְׁ רֶ י מֶ כִ ד״, וְ רֶ ח מָ קַ ר לָ שֶׁ יָה אֲ תְ בִּ

ת ת בַּ א אֶ שָּׂ יִ ים, וְ לִ גְּ רַ ת מְ צַ עֲ ד בַּ רַ מָּ ב שֶׁ לֵ רוּךְ הוּא: יָבֹא כָּ דוֹשׁ בָּ קָּ הַ

ר ם״, אָמַ יִ לַ ירוּשָׁ ה מִ לָ גְ ר הׇ שֶׁ . ״אֲ יהָ ית אָבִ י בֵּ לּוּלֵ גִ ה בְּ דָ רְ מָּ עֹה שֶׁ רְ פַּ

י רֵ קָ ה״ וְ סָּ דַ הּ ״הֲ י לַ רֵ ה״, קָ סָּ דַ ת הֲ ן אֶ י אוֹמֵ הִ יְ מוֹ. ״וַ צְ עַ ה מֵ לָ גָּ א: שֶׁ בָ רָ

א רָ קְ ה נִ מָּ לָ הּ, וְ מָ ר שְׁ תֵּ סְ ר: אֶ יר אוֹמֵ אִ י מֵ בִּ יָא, רַ נְ ר״? תַּ תֵּ סְ הּ ״אֶ לַ

ר: ן הוּא אוֹמֵ כֵ ים. וְ סִּ דַ אוּ הֲ רְ קְ נִּ ים שֶׁ יקִ דִּ צַּ ם הַ ל שֵׁ ה — עַ סָּ דַ הּ הֲ מָ שְׁ

ה מָּ לָ הּ, וְ מָ ה שְׁ סָּ דַ ר: הֲ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ ים״. רַ סִּ דַ הֲ ין הַ ד בֵּ הוּא עוֹמֵ ״וְ

ין ר: ״אֵ מַ אֱ נֶּ , שֶׁ יהָ רֶ בָ ת דְּ רֶ תֶּ סְ ה מַ תָ יְ הָ ם שֶׁ ל שֵׁ ר? עַ תֵּ סְ הּ אֶ מָ את שְׁ רֵ קְ נִ

ה מָּ לָ הּ, וְ מָ ה שְׁ סָּ דַ ר: הֲ יָה אוֹמֵ מְ חֶ י נְ בִּ גוֹ׳״. רַ הּ וְ מָּ ת עַ ת אֶ דֶ גֶּ ר מַ תֵּ סְ אֶ

ר. הַ תַּ סְ ל שׁוּם אִ הּ עַ ין אוֹתָ ם קוֹרִ עוֹלָ יוּ אוּמּוֹת הָ הָ ר? שֶׁ תֵּ סְ את אֶ רֵ קְ נִ

ית ינוֹנִ א בֵּ לָּ ה, אֶ תָ יְ ה הָ רָ צָ לֹא קְ ה וְ רוּכָּ ר, לֹא אֲ תֵּ סְ ר: אֶ זַּאי אוֹמֵ ן עַ בֶּ

חוּט ה, וְ תָ יְ ת הָ רוֹקֶ קְ רַ ר — יְ תֵּ סְ ר: אֶ ה אָמַ חָ רְ ן קׇ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ה. רַ סָּ דַ הֲ כַּ

הּ״ מָּ אִ יהָ וְ מוֹת אָבִ ם״ — ״וּבְ אֵ הּ אָב וָ ין לָ י אֵ . ״כִּ יהָ לֶ שׁוּךְ עָ ד מָ סֶ ל חֶ שֶׁ

ה תָ ה — מֵ תָּ דַ לָ , יְ יהָ ת אָבִ ה — מֵ תָּ רַ יבְּ א: עִ ב אַחָ ר רַ י? אָמַ ה לִ מָ לְ

י בִּ שּׁוּם רַ א מִ נָ ת״, תָּ בַ י לוֹ לְ כַ דֳּ רְ הּ מׇ חָ קָ הּ לְ מָּ אִ יהָ וְ מוֹת אָבִ הּ. )ג(״וּבְ מָּ אִ

ין כֹּל שׁ אֵ רָ לָ ר: ״וְ ן הוּא אוֹמֵ כֵ ת. וְ יִ בַ א לְ לָּ ת״ אֶ בַ י ״לְ רֵ קְ יר: אַל תִּ אִ מֵ

ו דָּ יו יַחְ נָ ם בָּ עִ מּוֹ וְ ל עִ דַּ גְ תִּ יֶּהָ וַ חַ יְ ה וַ נָ ר קָ שֶׁ ה אֲ נָּ טַ ת קְ ה אַחַ שָׂ בְ ם כִּ י אִ כִּ

שּׁוּם ת״, מִ בַ י לוֹ כְּ הִ תְּ ב וַ כָּ שְׁ יקוֹ תִ חֵ ה וּבְ תֶּ שְׁ כּוֹסוֹ תִ ל וּמִ תּוֹ תֹאכַ פִּ מִ

ת. יִ בַ י לְ מֵ י נָ כִ ת( הָ יִ בַ א — )לְ לָּ ת(? אֶ בַ יהּ )לְ ווֹת לֵ ב הֲ כָּ שְׁ יקוֹ תִ חֵ בְ דִּ

ת. בָּ י שַׁ מֵ ן יְ הֶ ה בָּ ה מוֹנָ תָ יְ הָ א: שֶׁ בָ ר רָ גוֹ׳״. אָמַ רוֹת וְ עָ נְּ ע הַ בַ ת שֶׁ אֵ ״וְ

י. הוּדִ ל יְ כָ אֲ הּ מַ ילָ כִ אֱ הֶ ב: שֶׁ ר רַ גוֹ׳״. אָמַ יהָ וְ רוֹתֶ ת נַעֲ אֶ הָ וְ נֶּ שַׁ יְ ״וַ

ים, עוֹנִ רְ ר: זֵ נָן אָמַ י יוֹחָ בִּ רַ י. וְ ירֵ זִ חֲ י דַ לֵ דָ הּ קְ ילָ כִ אֱ הֶ ר: שֶׁ ל אָמַ מוּאֵ וּשְׁ

ם הֶ ן לָ נוֹתֵ ם וְ גָ ת בָּ ת פַּ א אֶ ר נוֹשֵׂ צַ לְ מֶּ י הַ הִ יְ ר: ״וַ ן הוּא אוֹמֵ כֵ וְ

י בִּ מּוֹר״? רַ ן הַ מֶ אי ״שֶׁ מּוֹר״. מַ ן הַ מֶ שֶׁ ים בְּ שִׁ דָ ה חֳ שָּׁ ים״. )ד(״שִׁ עוֹנִ רְ זֵ

יא בִ לֹּא הֵ ת שֶׁ ן זַיִ מֶ ר: שֶׁ א אָמַ ב הוּנָ ת, רַ כַ טָ ר: סְ א אָמַ ר אַבָּ יָּיא בַּ חִ

יא בִ לֹּא הֵ ת שֶׁ ן זַיִ מֶ ינוֹן — שֶׁ קִ פָּ ר: אַנְ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ יָא, רַ נְ ישׁ. תַּ לִ שְׁ

ר. שָׂ בָּ ת הַ ן אֶ דֵּ עַ ר וּמְ יעָ שֵּׂ ת הַ יר אֶ שִּׁ מַּ ין אוֹתוֹ — שֶׁ כִ ה סָ מָּ לָ ישׁ, וְ לִ שְׁ

ל נוּתוֹ שֶׁ גְּ נָן: מִ י יוֹחָ בִּ ר רַ ה״, אָמַ בָ יא שָׁ ר הִ בֹּקֶ אָה וּבַ יא בָ ב הִ רֶ עֶ ״בָּ

י הִ תְּ יּוֹם. )ה(״וַ תוֹ בַּ טָּ שׁ מִ מֵּ שַׁ יָה מְ לֹּא הָ חוֹ, שֶׁ בְ נוּ שִׁ דְ מַ ע לָ שָׁ אוֹתוֹ רָ

ה תָ מְ דְ ד נִ חָ אֶ ד וְ חָ ל אֶ כׇ לְּ ד שֶׁ מֵּ לַ ר: מְ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ ן״, אָמַ את חֵ ר נֹשֵׂ תֵּ סְ אֶ

כוּתוֹ לְ ית מַ ל בֵּ רוֹשׁ אֶ וֵ שְׁ חַ ךְ אֲ לֶ מֶּ ל הַ ר אֶ תֵּ סְ ח אֶ קַ לָּ תִּ תוֹ. ״וַ אוּמָּ לוֹ כְּ

ב הַ יֶּאֱ גּוּף. ״וַ ן הַ ה גּוּף מִ נֶ הֱ נֶּ ח שֶׁ ת״, יֶרַ בֵ שׁ טֵ י הוּא חֹדֶ ירִ שִׂ עֲ שׁ הָ חֹדֶ בַּ

ל כׇּ יו מִ נָ פָ ד לְ סֶ חֶ ן וָ א חֵ שָּׂ תִּ ים וַ שִׁ נָּ ל הַ כׇּ ר מִ תֵּ סְ ת אֶ ךְ אֶ לֶ מֶּ הַ

ם עַ ם, טַ עַ ה — טָ תוּלָ ם בְּ עַ עוֹם טַ טְ שׁ לִ יקֵּ ב: בִּ ר רַ תוּלוֹת״, אָמַ בְּ הַ

יָא לְּ א גַּ לָ יָא וְ תְּ שְׁ ד מִ בַ דוֹל״. עֲ ה גָ תֶּ שְׁ ךְ מִ לֶ מֶּ שׂ הַ יַּעַ ם. ״וַ עַ ה — טָ עוּלָ בְּ

יהּ. יָא לֵ לְּ א גַּ לָ י וְ נֵ ישְׁ דִּ רְ ר פַּ דַּ יהּ, שַׁ יָא לֵ לְּ א גַּ לָ א וְ גָ רָ י כְּ לִּ יהּ, דַּ לֵ

ין ר: אֵ מַ י, אֲ כַ דֳּ רְ מָּ ה מִ צָ ל עֵ קַ זַיל שְׁ גוֹ׳״. אֲ ית וְ נִ תוּלוֹת שֵׁ ץ בְּ בֵ קָּ הִ ״וּבְ

יהּ, יָא לֵ לְּ א גַּ י לָ כִ ילּוּ הָ פִ אֲ הּ, וַ תָּ ירְ בֶ ךְ חֲ יֶרֶ א בְּ לָּ אָה אֶ נְּ קַ תְ ה מִ שָּׁ אִ

אי ר, מַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ גוֹ׳״. אָמַ הּ וְ תָּ דְ ת מוֹלַ דֶ גֶּ ר מַ תֵּ סְ ין אֶ יב: ״אֵ תִ כְ דִּ

יב: תִ כְ דִּ
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מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה יג:
ה דָּ ים מִ בִּ ים רַ יָמִ ף לְ ם אַ הֶ ם לָ לֵּ שַׁ  ים לְ יקִ דִּ צַּ ה הַ שֵׂ עֲ מַ ינָיו בְּ ן עֵ תֵ ינָיו נוֹ יק עֵ דִּ צַּ ע מִ רַ גְ לֹא יִ

: נוּעַ יָה צָ הָ שֶׁ אוּל  שָׁ נָּה  מֶּ  א מִ צָ יָ ה וְ תָ כְ זָ ה: דָּ מִּ  בַּ
ה לָּ גִ ל מְ שֶׁ וּם  גּ רְ תַ ר בְּ תֵּ סְ נּוּ אֶ מֶּ  את מִ צָ יָ ה וְ כָ זָ

אוּל שָּׁ  אוּל וּמִ שָׁ  י לְ ירִ שִׂ הוּ עֲ שֵׂ עוֹ י וְ כַ דְּ רְ ס מָ יַחֵ מְ
ין אֵ דֹּדוֹ וְ ת  ר בַּ תֵּ סְ יא אֶ יב הִ תִ ין וּכְ יָמִ נְ ד בִּ עַ
אוּל: שָּׁ  ה מִ אָ יָּצְ שֶׁ ים  תוּבִ כְּ ת בַּ רֶ חֶ יָה אַ אָ לוֹ רְ

ם סֵ רְ פַּ  תְ לֹּא יִ  שֶׁ יעוּת  נִ הוּא צְ ה וְ אָ לֵ ן לְ תָּ רְ סַ מְ
ע רַ גְ לֹא יִ ר  מַ נֶּאֱ שֶׁ  ין: נִ ימָ הּ סִ ר לָ סַ מָּ  שֶׁ ר  בָ דָּ הַ

נֶצַח ם לָ יבֵ שִׁ  א וַיּוֹ רָ קְ הּ דִּ יפֵ ינָיו וְסֵ יק עֵ דִּ צַּ מִ
יס גִ ם הֵ אִ וְ ת: רוֹ דוֹ ה לְ לָ דוֹ נוּ גְּ יְ הַ הוּ וְ בָּ גְ וַיִּ
נֶצַח ם לָ יבֵ שִׁ  י וַיּוֹ אֵ רָ י קְ כִ מְ י סָ כִ וֹ כו' הָ תּ עְ דַּ

י דֵ ל יְ ים עַ קִּ זִּ  ים בַּ סוּרִ ם אֲ אִ הוּ וְ בָּ גְ וַיִּ
ים: וּרִ סּ יִ יּוּת וְ נִ י עֲ ידֵ ין לִ אִ ן בָּ מָ צְ ין עַ יהִ בִּ גְ מַּ  שֶׁ

ה אוּסָ א מְ הֵ לֹּא תְּ  שֶׁ יּוּת  קִ ת נְ מַ חֲ ת מֵ לֶ בֶ טוֹ וְ
ל ן עַ דוֹ אָ : שׁ וֵרוֹ שְׁ  חַ ל אֲ שֶׁ תוֹ  יבָ כִ שְּׁ  יק מִ דִּ צַּ לַ
ן וֹ שׁ לְ יו: יסָ רִ נֵי סָ שְׁ ל  עֹה עַ רְ פַּ ף  צֹ קְ יו וַיִּ דָ בָ עֲ

ךְ וֹ תּ נָה מִ שֵׁ ינוּ  אִ לֹא רָ  ם: קוֹ ם מָ שֵׁ י  סֵ רְ טוֹ
ישׁ מִ שְׁ  תַ ה בְּ בֶּ רַ יָה מְ יו הָ לָ ה עָ יבָ בִ ה חֲ תָ יְ הָ שֶׁ

ה תָּ ךָ אַ  תְּ רְ מַ שְׁ  י וּמִ תִּ רְ מַ שְׁ  מִ ת: וֹ תּ שְׁ  א לִ מֵ וְצָ
ל נֶּה עַ מֻ י מְ נִ ת וַאֲ חַ ה אַ דָ בוֹ ל עֲ נֶּה עַ מֻ מְ
ים רִ בָ דְּ ר הַ חַ ינַן אַ סִ רְ י גָּ כִ הָ ת: רֶ חֶ ה אַ דָ בוֹ עֲ

ן תָ גְ ר בִּ תַ ' בָּ גוֹ ן וְ מָּ  ת הַ ךְ אֶ לֶ מֶּ  ל הַ דַּ ה גִּ לֶּ אֵ הָ
אי ר מַ חֵ "ס אַ שַּׁ  י הַ עֵ א בָּ קָ וְ יב: תִ שׁ כְּ רֶ וָתֶ

א בָּ שֶׁ ד  לוֹ עַ דְּ לֹּא גִּ  שֶׁ תוּב  כָּ יו הַ לָ יד עָ עִ ה הֵ מָ
שׁ ב"ה דוֹ קָּ א הַ רָ בָּ שֶׁ ר  חַ אַ זֶּה:  ה הַ שֶׂ עֲ מַ
ן: מַ ר זְ חַ אַ א לְ בֹ ה לָ ידָ תִ עֲ ה הָ כָּ מַּ  ה לַ פוּאָ רְ

יִם רַ פְ ן אֶ וֹ ה עֲ לֶ גְ ךְ נִ ר כָּ חַ אַ ל וְ אֵ רָ שְׂ יִ י לְ אִ פְ רָ כְּ
וּר יל פּ פִּ  הִ ן: יהֶ לֵ יא עֲ בִ י מֵ נִ אֲ שֶׁ ה  כָּ ע"י מַ

ם יזוֹ יוֹ אֵ ם בְּ יוֹ ם לְ יּוֹ ל מִ רָ וֹ גּ וּר הוּא הַ הוּ פּ וּמַ
ן לָּ כֻּ ל  שֶׁ ל  רָ וֹ גּ הַ שׁ וְ חֹדֶ שׁ לַ חֹדֶ ן מֵ כֵ ל וְ רָ וֹ גּ פֹּל הַ  יִ

ד: חָ ל אֶ ל עַ רָ וֹ גּ ל לוֹ הַ נָפַ ד וְ חָ ם אֶ יוֹ יל בְּ טִּ הִ
לוּ ם עָ עָ הָ ר וְ מַ נֶּאֱ שֶׁ ה  שֶׁ ת מֹ ר מֵ דָ אֲ ה בַּ עָ בְ שִׁ  בְּ
עַ שֻׁ  הוֹ ן )יְ וֹ אשׁ רִ שׁ הָ חֹדֶ ר לַ שׂוֹ עָ ן בֶּ דֵּ יַּרְ ן הַ מִ

לוֹ בְ אֶ ם בְּ ים יוֹ שִׁ לֹ  שְׁ עַ  רֵ פְ מַ ם לְ הֶ א מֵ ד':י"ט( צֵ
ה ידָ ם צֵ הֶ ינוּ לָ כִ הֵ שֶׁ ים  ה יָמִ שָׁ לֹ  שְׁ ה וּ שֶׁ ל מֹ שֶׁ

ה שָׁ לֹ  שְׁ ד  עוֹ י בְּ ה כִּ ידָ ם צֵ כֶ ינוּ לָ כִ ר הָ מַ נֶּאֱ שֶׁ
י רֵ ם א( הֲ שָׁ ( ' גוֹ ים וְ רִ בְ ם עוֹ תֶּ ים אַ יָמִ
ר דָ אֲ ה בַּ עָ בְ שִׁ  וּבְ ה: שֶׁ ת מֹ ר מֵ דָ אֲ ה בַּ עָ בְ שִׁ  בְּ

י נֹכִ נָה אָ שָׁ ים  רִ שְׂ עֶ ה וְ אָ ן מֵ יב בֶּ תִ כְ לַד דִּ נוֹ
י אוּ יָמַ לְ ם מָ יּוֹ ים ל"א:ב'( הַ רִ בָ ם )דְּ יּוֹ הַ

ה: יתָ מִּ  ל הַ ר עַ פֵּ  כַ תְּ שֶׁ ה  דָ לֵּ אי הַ דַ י כְּ תַ נוֹ שְׁ וּ
ין דִ מֵ נוּ לְ ן אָ מָ ל הָ שֶׁ תוֹ  וּבָ שׁ תְּ נָן מִ בָּ הוּ רַ ית בְּ אִ
י נִ ה אֲ חָ רְ קָ : יבוֹ שִׁ  שׁ מְ וֵרוֹ שְׁ  חַ יָה אֲ ךְ הָ כָּ שֶׁ

ם: הֶ ה מֵ אָ לֵ ת מְ חַ כוּת אַ לְ מַּ  שֶׁ ךָ   כוּתֶ לְ מַ ה בְּ שֶׂ עוֹ
ינָן י מִ בִ א נָסְ לָ וְ נָּה: טַ ינָה קְ דִ א מְ תָּ ינְ דִ מְ

ת יּוֹ רִ גָּ נְ ים אוּ ינָם עֹשִׂ ךְ אֵ לֶ מֶּ  י הַ תֵ ת דָּ אֶ וְ ים: שִׁ נָ
ין: נִ תְ ינָן נוֹ ת אֵ נוֹ נוֹ רְ אַ ת וְ יוֹ לָ גְּ גוּלְ יֵּם וְ סַ וּמְ
ם יּוֹ ת הַ בָּ שַׁ א בשה"י פה"י  תָּ שַׁ  יהּ לְ י לֵ קִ פְּ  מַ דְּ

וֶה שָׁ ין  אֵ ה: אכָ לָ מְ ים בִּ סוּרִ נוּ אֲ אָ ם וְ יּוֹ ח הַ סַ פֶּ
ית ין בֵּ יעִ מִ שְׁ  מַ ן: יחָ נִּ הַ שׁ לְ שָׁ  ין חֲ אֵ ה וְ ין נָאֶ אֵ

ל עַ וְ : שׁ דָּ קְ מִּ  ים לַ לִ קָ שְׁ יאוּ  יָּבִ שֶׁ ין  יזִ רִ כְ ין מַ דִּ
ר כָּ ן נִ צָּ נִ ת וְ צָ ים קְ עִ רָ זְּ  לוּ הַ דְ גָּ שֶׁ יִם  אַ לְ כִּ הַ
ין: ית דִּ זַת בֵּ רָ כְ הַ ן בְּ יהֶ תֵ דוֹ שְּׂ ן מִ תָ ין אוֹ רִ קְ עוֹ וְ

ים שִׁ  דָ ' חֳ לֹשׁ  שָׁ נַת  חָ בְ ם הַ שָׁ י'  לֹא הֵ א  הָ ר וְ תֹּאמַ ם  אִ י וְ כַ דֳּ רְ ל מָ יקוֹ שֶׁ חֵ ת בְּ בֶ יוֹשֶׁ ת וְ לֶ טוֹבֶ וְ
הּ לָ צְ צוּי אֶ ע מָ שָׁ  תוֹ רָ יָה אוֹ ם הָ ל יוֹ כָ י בְּ רֵ הֲ שֶׁ

ף נָתוּן סֶ כֶּ הַ ךְ: מוֹ ת בְּ שֶׁ  מֶּ  שַׁ  ה מְ תָ יְ הָ שֶׁ וי"ל 

ז לוֹ מַ ה הע"ץ רָ לֶ ף עוֹ סֶ כֶּ הַ יָא דְּ רְ טְ ימַ ךְ גֵּ לָ

יו: לָ ה עָ לֶ תְ יִּ שֶׁ

ה תָ כְ ל זָ חֵ רָ הּ בְּ ה בָּ תָ יְ הָ יעוּת שֶׁ נִ ר צְ כַ שְׂ יו״ — בִּ ינָ יק עֵ דִּ צַּ ע מִ רַ גְ ״לֹא יִ

נּוּ מֶּ את מִ יָצָ ה וְ כָ אוּל זָ שָׁ יָה בּוֹ בְּ הָ יעוּת שֶׁ נִ ר צְ כַ שְׂ אוּל, וּבִ ה שָׁ נָּ מֶּ א מִ יָצָ וְ

י ל כִּ חֵ רָ קֹב לְ ד יַעֲ יַּגֵּ יב: ״וַ תִ כְ ל? דִּ חֵ רָ הּ בְּ ה בָּ תָ יְ יעוּת הָ נִ אי צְ ר. )א(וּמַ תֵּ סְ אֶ

יהָ הוּא? חוֹת אָבִ ן אֲ לֹא בֶּ הֲ יהָ הוּא? וַ י אָבִ חִ י אֲ כִ יהָ הוּא״. וְ י אָבִ חִ אֲ

אָה הוּא מָּ א רַ יהוּ אַבָּ ין, מִ יהּ: אִ ה לֵ רָ מַ י? אֲ א לִ בָ ינַּסְ הּ: מִ ר לַ מַ א, אֲ לָּ אֶ

י רֵ י שְׁ יהּ: וּמִ ה לֵ רָ מַ אוּת. אֲ מָּ רַ א בְּ נָ יו אֲ הּ: אָחִ ר לַ מַ יהּ. אֲ תְּ לֵ לַ א יָכְ לָ וְ

שׁ קֵּ ם עִ עִ ר וְ בָ תָּ ר תִּ בָ ם נָ ין: ״עִ הּ, אִ ר לַ מַ א? אֲ יוּתָ מָּ רַ גּוֹיֵי בְּ סַ י לְ יקֵ דִּ צַ לְ

א ישָׁ שִּׁ קַ א דְּ תָ חָ י אֲ ית לִ יהּ: אִ ה לֵ רָ מַ א? אֲ יוּתָ מָּ אי רַ הּ: וּמַ ר לַ מַ ל״. אֲ פָּ תַּ תִּ

ה: רָ מַ יָא, אֲ ילְ א לֵ טָ י מְ ים. כִּ נִ ימָ הּ סִ ר לַ סַ הּ. מְ מַּ קַּ י מִ יב לִ סֵ נְ א מַ לָ ינַּאי וְ מִ

י הִ יְ יב: ״וַ תִ כְ ינוּ דִּ יְ הַ הּ. וְ לַ יהֲ הוּ נִ ינְ תִּ רְ סַ אי. מְ תַ חָ א אֲ פָ סְ יכַּ א מִ תָּ שְׁ הַ
תּוֹךְ א: מִ לָּ יא? אֶ אָה הִ או לֵ א לָ תָּ שְׁ ד הַ עַ ל דְּ לָ כְּ אָה״, מִ יא לֵ ה הִ נֵּ הִ ר וְ בֹּקֶ בַ

ה תָ כְ ךְ זָ יכָ פִ א. לְ תָּ שְׁ ד הַ ע עַ ה יָדַ וָ א הֲ אָה — לָ לֵ ל לְ חֵ ה רָ רָ סְ מָּ ין שֶׁ נִ ימָ סִ

ר בַ ת דְּ אֶ יב: ״וְ תִ כְ אוּל? דִּ שָׁ ה בְּ תָ יְ יעוּת הָ נִ ה צְ אוּל. )ב(וּמָ ה שָׁ נָּ מֶּ א מִ יָצָ וְ

ר. תֵּ סְ נּוּ אֶ מֶּ את מִ יָצָ ה וְ כָ ל״, זָ מוּאֵ ר שְׁ ר אָמַ שֶׁ יד לוֹ אֲ גִּ ה לֹא הִ לוּכָ מְּ הַ

ק ם — פּוֹסֵ אָדָ ה לְ דוּלָּ ק גְּ רוּךְ הוּא פּוֹסֵ דוֹשׁ בָּ קָּ הַ שֶׁ ר: כְּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ אָמַ וְ

הוּ בָּ גְ יִּ ח וַ צַ נֶ ם לָ יבֵ יּוֹשִׁ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ דּוֹרוֹת, שֶׁ ל הַ ד סוֹף כׇּ יו עַ נָ י בָ נֵ בְ לִ יו וְ נָ בָ לְ

ם אִ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ ילוֹ, שֶׁ פִּ שְׁ רוּךְ הוּא מַ דוֹשׁ בָּ קָּ תּוֹ — הַ עְ יס דַּ גִ ם הֵ אִ גוֹ׳(״. וְ )וְ

י בִּ ר רַ ה״, אָמַ ר עוֹשָׂ תֵּ סְ י אֶ כַ דֳּ רְ ר מׇ מַ אֲ ת מַ אֶ גוֹ׳״. ״וְ ים וְ קִּ זִּ ים בַּ סוּרִ אֲ

תּוֹ״, ה אִ נָ מְ אׇ ה בְ תָ יְ ר הָ שֶׁ אֲ ים. ״כַּ מִ כָ חֲ ה לַ דָּ ם נִ אָה דַּ רְ ה מַ תָ יְ הָ יָה: שֶׁ מְ רְ יִ

ל יקוֹ שֶׁ חֵ ת מֵ דֶ ה עוֹמֶ תָ יְ הָ ב(: שֶׁ רַ יהּ דְּ מֵ שְּׁ א )מִ ימָ ר לִ ה בַּ בָּ ר רַ אָמַ

י כַ דֳּ רְ ם וּמׇ הֵ ים הָ יָּמִ י. ״בַּ כַ דֳּ רְ ל מָ יקוֹ שֶׁ חֵ ת בְּ בֶ יוֹשֶׁ ת וְ לֶ טוֹבֶ רוֹשׁ וְ וֵ שְׁ חַ אֲ

ר א אָמַ ר אַבָּ יָּיא בַּ י חִ בִּ ר רַ שׁ״, אָמַ רֶ תֶ ן וָ תָ גְ ף בִּ צַ ךְ קָ לֶ מֶּ ר הַ עַ שַׁ ב בְּ יוֹשֵׁ

צוֹן שׂוֹת רְ עֲ יו לַ דָ בָ ל עֲ רוּךְ הוּא אָדוֹן עַ דוֹשׁ בָּ קָּ יף הַ צִ קְ נָן: הִ י יוֹחָ בִּ רַ

ל ים עַ דִ בָ גוֹ׳״. עֲ י וְ רִ בְ ר עִ נוּ נַעַ תָּ ם אִ שָׁ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ ף, שֶׁ נּוּ? יוֹסֵ יק. וּמַ דִּ צַ

ר בָ דָּ ע הַ דַ וָּ יִּ יב: ״וַ תִ כְ י, דִּ כַ דֳּ רְ נּוּ? מָ יק, וּמַ דִּ צַּ שׂוֹת נֵס לַ עֲ ן לַ יהֶ דוֹנֵ אֲ

יוּ הָ ווֹ, וְ ים הֲ יִּ סִ רְ י טַ נֵ שׁ שְׁ רֶ תֶ ן וָ תָ גְ נָן: בִּ י יוֹחָ בִּ ר רַ גוֹ׳״. )ג(אָמַ י וְ כַ דֳּ רְ מׇ לְ

ה ינָ ינוּ שֵׁ אִ את זוֹ לֹא רָ בָּ יּוֹם שֶׁ ים: מִ רִ אוֹמְ י, וְ סִ שׁוֹן טוּרְ לָ ין בְּ רִ פְּ סַ מְ

י ין כִּ עִ יוּ יוֹדְ ן לֹא הָ הֵ יָּמוּת. וְ י שֶׁ דֵ ל כְּ פֶ סֵּ ס בַּ רֶ יל אֶ נַטִּ ינוּ, בֹּא וְ ינֵ עֵ בְּ

ר לוֹ: שׁוֹן. אָמַ ים לָ עִ בְ שִׁ עַ בְּ יָה יוֹדֵ הָ יָה, וְ ית הָ זִ גָּ ת הַ כַּ שְׁ י לִ בֵ יּוֹשְׁ י מִ כַ דֳּ רְ מָ

י תִּ רְ מַ שְׁ מוֹר מִ שְׁ י אֶ נִ ר לוֹ: אֲ ה? אָמַ וָ ךָ שָׁ תְּ רְ מַ שְׁ י וּמִ תִּ רְ מַ שְׁ ין מִ לֹא אֵ הֲ וַ

אוּ צְ מְ לֹּא נִ א״ — שֶׁ צֵ מָּ יִּ ר וַ בָ דָּ שׁ הַ קַּ בֻ יְ יב: ״וַ תִ כְ ינוּ דִּ יְ הַ ךָ. וְ תְּ רְ מַ שְׁ וּמִ

ר א: אַחַ בָ ר רָ אי?( אָמַ ר מַ ה״. )אַחַ לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ ר הַ ן. ״אַחַ תָּ רְ מַ שְׁ מִ בְּ

ין ישׁ: אֵ קִ ישׁ לָ ר רֵ אָמַ ה. )ד(דְּ כָּ מַּ פוּאָה לַ רוּךְ הוּא רְ דוֹשׁ בָּ קָּ א הַ רָ בָּ שֶׁ

פוּאָה ם רְ הֶ א לָ ן בּוֹרֵ ם כֵּ א אִ לָּ ל אֶ אֵ רָ שְׂ ת יִ ה אֶ כֶּ רוּךְ הוּא מַ דוֹשׁ בָּ קָּ הַ

ל אוּמּוֹת בָ ם״. אֲ יִ רַ פְ וֹן אֶ ה עֲ לָ גְ נִ ל וְ אֵ רָ שְׂ יִ י לְ אִ פְ רׇ ר: ״כְּ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ ילָּ חִ תְּ

ר: מַ אֱ נֶּ פוּאָה, שֶׁ ם רְ הֶ א לָ ךְ בּוֹרֵ ר כָּ אַחַ ן וְ ה אוֹתָ כֶּ ן — מַ ינוֹ כֵּ ם אֵ עוֹלָ הָ

י כַ דֳּ רְ מׇ לוֹחַ יָד בְּ שְׁ יו לִ ינָ עֵ ז בְּ בֶ יִּ פוֹא״. )ה(״וַ רָ גוֹף וְ ם נָ יִ רַ צְ ת מִ ף ה׳ אֶ גַ נָ ״וְ

נּוּ י, וּמַ כַ דֳּ רְ ם מָ עַ סּוֹף בְּ בַ דּוֹ, וּלְ בַ י לְ כַ דְּ רְ מָ ה בְּ ילָּ חִ תְּ א: בַּ בָ ר רָ דּוֹ״. אָמַ בַ לְ

ן יוָ א: כֵּ נָ ל״, תָּ גּוֹרָ יל פּוּר הוּא הַ פִּ ים. ״הִ הוּדִ יְּ ל הַ כׇ סּוֹף בְּ בַ נַן, וּלְ בָּ — רַ

ח יֶרַ י פּוּר בְּ ל לִ פַ ר: נָ ה, אָמַ דוֹלָ ה גְּ חָ מְ ח שִׂ מַ ר שָׂ דָ שׁ אֲ חוֹדֶ ל פּוּר בְּ פַ נָּ שֶׁ

ר דָ אֲ ה בַּ עָ בְ שִׁ ת, וּבְ ר מֵ דָ אֲ ה בַּ עָ בְ שִׁ בְּ עַ שֶׁ יָה יוֹדֵ לֹא הָ ה. וְ ת בּוֹ מֹשֶׁ מֵּ שֶׁ

ן. מָ הָ א כְּ ישָׁ א בִּ נָ ישָּׁ ע לִ יָדַ א דְּ יכָּ א: לֵ בָ ר רָ ד״, אָמַ חָ ם אֶ נוֹ עַ ד. ״יֶשְׁ נוֹלָ

יד בֵּ יעְ א לֶ לָ הוּ דְּ יְ הַ לָ אֱ א מֵ ינָ פֵ תְּ סְ יהּ: מִ ר לֵ מַ הוּ. אֲ ינְ לִּ יכַ א נִ יהּ: תָּ ר לֵ מַ אֲ

יהּ: ר לֵ מַ וֹת. אֲ צְ מִּ ן הַ נוּ מִ נוֹ״ —[ יָשְׁ יהּ: ]״יֶשְׁ ר לֵ מַ י. אֲ אֵ מָּ קַ ד בְּ בַ עֲ דַ י כְּ בִּ

ה י עוֹשֶׂ נִ ה אֲ חָ רְ ר, קָ א תֹּאמַ מָּ ן. שֶׁ ד הֵ חָ ם אֶ יהּ: עַ ר לֵ מַ נַן. אֲ בָּ הוּ רַ ית בְּ אִ

יהוּ ינַּיְ אָה מִ נָ ית הֲ ר: אִ א תֹּאמַ מָּ ים. שֶׁ מִּ עַ ין הָ ם בֵּ ין הֵ רִ פוּזָּ ךָ — מְ כוּתֶ לְ מַ בְּ

א יכָּ ר, אִ א תֹּאמַ מָּ שֶׁ ירוֹת. וְ ה פֵּ הּ עוֹשָׂ ינָ אֵ ה זוֹ שֶׁ ידָ רֵ פְ ד״, כִּ פוֹרָ — ״מְ

ם יהֶ תֵ דָ ״. )ו(״וְ ךָ כוּתֶ לְ ינוֹת מַ דִ ל מְ כׇ ר: ״בְּ מוּד לוֹמַ לְ יהוּ — תַּ ינַּיְ א מִ תָּ ינְ דִ מְ

ת אֶ ן. ״וְ י לַ בִ נַּסְ א מִ לָ ינַּן וְ י מִ בִ א נָסְ לָ ינַּן וְ י מִ לִ א אָכְ לָ ם״, דְּ ל עָ כׇּ שׁוֹנוֹת מִ

ין ךְ אֵ לֶ מֶּ לַ י. ״וְ הֵ י פִּ הֵ שִׁ א בְּ תָּ א שַׁ כוּלָּ י לְ קִ פְּ מַ ים״, דְּ ם עוֹשִׂ ינָ ךְ אֵ לֶ מֶּ י הַ תֵ דָּ

בוּב ל זְ ילּוּ נוֹפֵ פִ אֲ א, וַ כָּ לְ מַ יהּ לְ זּוּ לֵ בַ תוּ וּמְ שָׁ לוּ וְ אָכְ ם״, דְּ יחָ נִּ הַ ה לְ שֹׁוֶ

כוֹסוֹ עַ בְּ ךְ נוֹגֵ לֶ מֶּ י הַ דוֹנִ ם אֲ אִ הוּ, וְ שׁוֹתֵ קוֹ וְ ן — זוֹרְ הֶ ד מֵ חָ ל אֶ כוֹסוֹ שֶׁ בְּ

ךְ טוֹב לֶ מֶּ ל הַ ם עַ הוּ. ״אִ ינוֹ שׁוֹתֵ אֵ ע וְ קַ רְ קַּ טוֹ בַּ ן — חוֹבְ הֶ ד מֵ חָ ל אֶ שֶׁ

לוּי ישׁ: גָּ קִ ישׁ לָ ר רֵ גוֹ׳״, אָמַ ף וְ סֶ ר כֶּ כַּ ים כִּ פִ לָ ת אֲ רֶ שֶׂ עֲ ם וַ דָ אַבְּ ב לְ תֵ כָּ יִ

ל ים עַ לִ קָ קוֹל שְׁ שְׁ ן לִ מָ יד הָ תִ עָ ם שֶׁ עוֹלָ יָה הָ הָ ר וְ אָמַ י שֶׁ י מִ נֵ פְ יָדוּעַ לִ וְ

ר דָ אֲ ד בַּ חָ אֶ נַן: בְּ תְ ינוּ דִּ יְ הַ יו. וְ לָ קָ שְׁ ן לִ יהֶ לֵ קְ ים שִׁ דִּ קְ ךְ הִ יכָ פִ ל, לְ אֵ רָ שְׂ יִ

תוּן ף נָ סֶ כֶּ ן הַ מָ הָ ךְ לְ לֶ מֶּ ר הַ יֹּאמֶ ם. ״וַ אַיִ לְ כִּ ל הַ עַ ים וְ לִ קָ שְּׁ ל הַ ין עַ יעִ מִ שְׁ מַ

א: י אַבָּ בִּ ר רַ ״, אָמַ יךָ ינֶ עֵ טּוֹב בְּ שׂוֹת בּוֹ כַּ עֲ ם לַ עָ הָ ךְ וְ לָ
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יד.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
ן: ידָ מִ שְׁ  הַ יָה לְ וֹ הָ תּ עְ דַ ף בְּ אַ שֶׁ שׁ  וֵרוֹ שְׁ  חַ אֲ מֹד מֵ לְ ר יֵשׁ לִ מַ לוֹ ן כו' כְּ מָ הָ שׁ וְ וֵרוֹ שְׁ  חַ אֲ ל דַּ שָׁ  מָ

ת יּוֹ נִ עֲ ן תַּ יהֶ לֵ רוּ עֲ זְ גָּ שֶׁ ב  וּטָ מּ ן( לַ ירָ זִ חֲ הַ )לְ
ק ד שַׂ פֵּ  סְ י וּמִ כִ ם וּבְ יב צוֹ תִ כְ דִ ה כְּ וּבָ שׁ תְ לִ

ם אִ ה וְ לָּ גִ א מְ רָ קְ מִּ  חוּץ מִ ים: בִּ רַ ע לָ ר יֻצַּ פֶ וָאֵ
ל בָ ים אֲ יאִ בִ נְּ קוּ הַ סְ פָּ ר  בָ ה כְּ נֻכָּ ר נֵר חֲ תֹּאמַ
י: כִ אָ לְ יָה וּמַ רְ כַ י זְ גַּ יוּ חַ י הָ כַ דְּ רְ י מָ ימֵ בִּ

רוּ מְ ם אָ יִ רַ צְ ת מִ יאַ יצִ רוּת בִּ חֵ דוּת לְ בְ עַ מֵ
ה: ירָ שִׁ יא  הִ שֶׁ א  י נֵימָ ל נָמֵ לֵּ הַ יָּם: ל הַ ה עַ ירָ שִׁ

לֹא ' וְ ם כוּ תָ א הָ מָ לָ שְׁ  א בִּ בָ ר רָ מַ י' אָ סִ רְ י גָּ כִ הָ
י תִּ כַּ אַ אוּ: רוּת יָצְ חֵ י לְ רֵ הֲ שֶׁ עֹה  רְ פַּ י  דֵ בְ עַ
ן א מִ לָּ לוּ אֶ אֲ גְ א נִ לָ נַן דְּ שׁ אֲ וֵרוֹ שְׁ  חַ י אֲ דֵ בְ עַ

י רִ מְ א אָ י לָ כִ הָ ר לְ מַ אָ א דְּ בָ רָ ין לְ בֵּ ה: יתָ מִּ  הַ
או א לָ ווּ הָ שׁ הָ וֵרוֹ שְׁ  חַ י אֲ דֵ בְ י עַ תִּ כַּ אַ ל דְּ לֵּ הִ

ת יאַ רִ ר קְ מַ אָ ן דְּ מָ ב נַחְ רַ ין לְ בֵּ ינַן: רִ מְ י אָ כִ הָ
ת צוֹ רָ ר אֲ אָ שְׁ רוּ  שְׁ  כְ הֻ ל: לֵּ ם הַ קוֹ מְ ה בִּ לָּ גִ מְ
א יכָּ תוּ לֵ וְ ם: הֶ ע לָ אֹרָ מְ ל נֵס הַ ה עַ ירָ שִׁ ר  מַ לוֹ

מֹד לְ ת לִ רוֹ דוֹ ה לְ כָ רְ צְ הֻ שֶׁ ה  בוּאָ נְ ים: יאִ בִ נְ
כוּ רְ צְ נָךְ מ"ח הֻ ל הָ כָ ה וְ אָ רָ ה אוֹ הוֹ וּבָ שׁ תְּ

ם לָ ר עוֹ דֶ סֵּ  ין מִ נוּיִ ת מְ לוֹ דוֹ ת גְּ כוֹ לָ הֲ וּבַ
עַ שֻׁ  הוֹ רֹן יְ הֲ אַ ה וְ שֶׁ קֹב מֹ ק יַעֲ חָ צְ ם יִ הָ רָ בְ אַ
ים כִ בֹּ ל הַ ל אֶ גָּ לְ גִּ ן הַ ךְ ה' מִ אַ לְ ל מַ ס וַיַּעַ נְחָ פִּ

ישׁ א אִ ס וַיָּבֹ נְחָ פִּ ים ב':א'( זֶה  טִ פְ וֹ )שׁ
ל א ב':כ"ז( זֶה מוּאֵ שְׁ י ) לִ ל עֵ ים אֶ לֹהִ  אֱ הָ

וֹ דּ לֹמֹה עִ  שְׁ ד  וִ ן דָּ ד נָתַ ל גָּ מוּאֵ שְׁ י  לִ נָה עֵ קָ לְ אֶ
ה לָ מְ ן יִ הוּ בֶּ יְ יכָ ל מִ ת אֵ יִ בַּ חַ בַּ בֵּ זְ מִּ  ל הַ א אֶ רָ קָ
יֵהוּא י וְ נִ ילוֹ שִּׁ  יָּה הַ חִ יָה אֲ דְ בַ ב עוֹ אָ חְ י אַ ימֵ בִּ

ל יאֵ זִ ד חֲ דֵ ן עוֹ יָה בֶּ זַרְ א עֲ סָ י אָ ימֵ י בִּ נִ נָ ן חֲ בֶּ
דוֹ וֹ ן דּ זֶר בֶּ יעֶ לִ יָה אֱ נְ תַּ נֵי מַ בְּ י[ מִ וִ לֵּ ]הַ

ים יָּמִ י הַ רֵ בְ דִ ט בְּ פָ שָׁ  הוֹ י יְ ימֵ ן בִּ לָּ כֻּ ה  שָׁ י רִ וֹ מּ מִ
ס מוֹ עַ עָ שֵׁ  שׁ הוֹ אָ ן יוֹ ם בֶּ עָ בְ י יָרָ ימֵ )ב' יט( וּבִ

יָה צְ מַ י אֲ ימֵ י וּבִ תִּ שְׁ  מֹּרַ  ה הַ יכָ ם מִ תָ י יוֹ ימֵ וּבִ
י לֹהֵ  ת אֱ שַׁ  רָ וּעַ דְּ דּ יָה מַ צְ מַ אֲ ר לַ מַ ץ אָ מוֹ ץ אָ מוֹ אָ
יָה עְ שַׁ  י יְ תִּ מִ ן אֲ נָה בֶּ יוֹ ע וְ שָׁ י לִ יָּהוּ וֶאֱ לִ אֵ ם וְ דוֹ אֱ

יָּה שִׁ י יֹא ימֵ וּק בִּ קּ בַ ל נַחוּם חֲ אֵ ה יוֹ שֶּׁ נַ י מְ ימֵ בִּ
ה לָ וֹ גּ יָה בַּ מְ רְ ים יִ רִ עָ יַת יְ רְ קִּ יָּה מִ יָה אוּרִ נְ פַ צְ

רוּךְ יָוֶשׁ בָּ רְ דָ ם לְ יִ תַּ שְׁ נַת  שְׁ  יֵּאל בִּ נִ אל דָּ קֵ זְ חֶ יְ
י כִ אָ לְ יָה מַ רְ כַ י זְ גַּ יָה חַ סֵ חְ יָּה מַ רִ שְׁ יָּה  נֵרִ
יֵּאל נִ ל דָּ עַ ם וְ לָ ר עוֹ דֶ סֵ ן בְּ שָׁ  לְ י בִּ כַ דְּ רְ וּמָ

י יאֵ בִ הוּ נְ ינְ ף ג.( אִ ה דַּ לָּ גִ יל )מְ עֵ ינַן לְ רִ מְ אָ
יֵל עָ יֵּאל וְ נִ ק דָּ פֵּ  א אַ לָּ יא אֶ או נָבִ יהוּ לָ אִ וְ

ל אַ לוּ וְ עֲ ל תַּ ם אַ עָ בְ חַ רְ ר לִ מַ אָ שֶׁ יָה  עְ מַ שְׁ
לֹא ם  נַיִ שְׁ ל  אֵ רָ שְׂ נֵי יִ ם בְּ יכֶ חֵ ם אֲ מוּ עִ חֲ לְ תִּ
ת צוּרוֹ מוֹ וּבְ הַּ כְּ בוֹ ן גָּ וֹ שׁ הֶם לְ ר לָ צֵּ בַּ תְ נִ י: תִּ עְ יָדַ

רֹן הֲ ת אַ חוֹ יא אֲ הִ שֶׁ  כְּ ים ט(: רִ בָ ם )דְּ יִ מַ שָּׁ  בַּ
ן כַּ שְׁ  שׁ מִ דָּ קְ מִּ  ת לַ ילוֹ תִ פְּ  ה: שֶׁ ד מֹ לַ לֹא נוֹ ן  יִ דַ וַעֲ

ל ין לוֹ צֵ אֵ הַּ וְ בוֹ הוּא גָּ שֶׁ חוּד  וּם יִ שּׁ  מִ לֹה: י שִׁ
מוֹ הּ כְּ מָּ  ם עִ שָׁ ד  יַחֵ תְ הִ ל לְ ם יָכוֹ דָ ין אָ אֵ וְ

ל בָ ן אֲ ילָ מוֹ אִ ף יֵשׁ לוֹ כְּ רָ ד שָׂ חָ ב אֶ לֵ ת: יִ בַּ בַּ

: הוֹ בְ ל גָּ נֵי כָּ פְּ ל  עוֹ עַ זְ גִ א בְּ לָּ יו אֶ נָפָ עֲ ין לוֹ בַּ אֵ
הּ תָ בוּאָ יא נְ י זוֹ הִ כִּ פַּ ה  מָ לֹא רָ  י וְ נִ רְ ה קַ מָ רָ

ךְ שֵׁ  מָּ  לֹּא תִּ  שֶׁ יֵהוּא  אוּל וְ שָׁ ל  אית עַ נַבָּ תְ נִ שֶׁ
ן רֶ יב קֶ תִ לֹמֹה כְּ  שְׁ ד וּ וִ ת דָּ יחַ שִׁ  מְ ן בִּ כוּתָ לְ מַ
י כִ וְ ךְ: פַּ יב  תִ יֵהוּא כְּ אוּל וְ שָׁ ת  יחַ שִׁ  מְ ן וּבִ מֶ שֶּׁ  הַ

ל א מוּאֵ שְׁ ר ) מַ נֶּאֱ שֶׁ ה  לָ יְ לַּ ם בַּ ין דָּ אִ רוֹ
ר קֶ בֹּ ר הַ ד אוֹ ל עַ נָבָ יר לְ אִ שְׁ  ם אַ כ"ה:ל"ד( אִ

י כִ ה וְ לָ יְ לַּ וָה בַּ הֲ נָּה דַּ ע מִ מַ שְׁ יר  קִ ין בְּ תִּ שְׁ  מַ
לֹא  ר הֲ הוֹ א אוֹ טָ מֵ ם טָ ה אִ לָ יְ לַּ ם בַּ ין דָּ אִ רְ מַ
ים מִ ה' דָּ ם מַ יתוֹ אִ אִ רְ ין מַ חִ בְ הַ יךְ לְ רִ צָ

ת וֹ שׁ פָ ינֵי נְ ין דִּ נִ י דָּ כִ וְ ה הוּא: שָּׁ  אִ ים בָּ אִ מֵ טְּ הַ
ינוֹ יָהוּ כ"א:י"ב( דִּ מְ רְ יב )יִ תִ א כְּ הָ ה וְ לָ יְ לַּ בַּ

ד ה' נֶגֶ ם לַ תָ ע אוֹ קַ הוֹ יב וְ תִ ט וּכְ פָּ  שְׁ  ר מִ קֶ בֹּ לַ
ר כ"ה:ד'(: בָּ דְ מִּ  שׁ )בַּ מֶ שָּׁ  הַ

י בִּ ץ לִ לַ ר עָ תֹּאמַ ה וַ נָּ ל חַ לֵּ פַּ תְ תִּ יב וַ תִ כְ דִּ ט: פָּ  שְׁ  מִּ  ל לַ אֵ רָ שְׂ נֵי יִ יהָ בְּ לֶ ין אֵ אִ בָּ שֶׁ  וּם יִחוּד – כְּ שּׁ  מִ

ל כָּ שֶׁ ה  שָׁ  רָ פָּ  ל הַ תוּיֵי כָּ אֲ י לַ צֵ וָה מָ ה' וה"נ הֲ בַּ

מוֹ ן כְּ מָ הָ ר וְ נֶצַּ דְ בוּכַ יב נְ רִ חֵ נְ ל סַ ה עַ בוּאָ נְּ הַ
א תָּ שְׁ  רַ פָּ ישׁ  רֵ א דְּ רָ א קְ לָּ ן אֶ נָתָ ם יוֹ גֵּ רְ תִּ שֶׁ

ט: קַ נְ

יָה ד הָ חָ אֶ ם, לְ י אָדָ נֵ י בְּ נֵ שְׁ ה? לִ ר דּוֹמֶ בָ דָּ ה הַ מָּ ן לָ מָ הָ רוֹשׁ וְ וֵ שְׁ חַ אֲ ל דַּ שָׁ מָ

ר: יץ אָמַ רִ ל חָ עַ הוּ. בַּ דֵ תוֹךְ שָׂ יץ בְּ רִ יָה לוֹ חָ ד הָ חָ אֶ הוּ וּלְ דֵ תוֹךְ שָׂ ל בְּ לוֹ תֵּ

ים! מִ דָ ה בְּ יץ זֶ רִ י חָ ן לִ תֵּ י יִ ר: מִ ל אָמַ תֵּ ל הַ עַ ים! בַּ מִ דָ ה בְּ ל זֶ י תֵּ ן לִ תֵּ י יִ מִ

י כוֹר לִ ל: מְ תֵּ ל הַ עַ בַ יץ לְ רִ ל חָ עַ ר לוֹ בַּ ה. אָמַ ל זֶ צֶ ה אֵ וגוּ זֶ וְּ דַּ זְ ים נִ יָמִ לְ

תּוֹ״, עְ בַּ ת טַ ךְ אֶ לֶ מֶּ ר הַ יָּסַ אי! ״וַ וַ לְ הַ ם, וְ נָּ חִ ר לוֹ: טוֹל אוֹתוֹ בְּ ! אָמַ ךָ ילְּ תִּ

ה מוֹנָ ים וּשְׁ עִ בָּ אַרְ ר מֵ ת יוֹתֵ עַ בַּ ת טַ רַ סָ ה הֲ דוֹלָ א: גְּ נָ הֲ ר כָּ א בַּ י אַבָּ בִּ ר רַ אָמַ

ירוּם זִ חֱ ן לֹא הֶ כּוּלָּ ל, שֶׁ אֵ רָ שְׂ יִ ן לְ הֶ אוּ לָ נַבְּ תְ נִּ יאוֹת שֶׁ בִ ע נְ בַ שֶׁ ים וְ יאִ בִ נְ

ים עִ בָּ נַן: אַרְ בָּ נוּ רַ ב. תָּ מוּטָ ן לְ תַ ירָ זִ חְ ת הֶ עַ בַּ ת טַ רַ סָ ילּוּ הֲ אִ ב, וְ מוּטָ לְ

לֹא תוּ וְ חֲ לֹא פִּ ל, וְ אֵ רָ שְׂ יִ ם לְ הֶ אוּ לָ נַבְּ תְ יאוֹת נִ בִ ע נְ בַ שֶׁ ים וְ יאִ בִ ה נְ מוֹנָ וּשְׁ

ר רוּשׁ? אָמַ אי דְּ ה. מַ ילָּ גִ א מְ רָ קְ מִּ ה, חוּץ מִ תּוֹרָ תוּב בַּ כָּ ה שֶּׁ ל מַ ירוּ עַ הוֹתִ

ירוּת חֵ דוּת לְ בְ עַ ה מֵ ה: וּמָ חָ רְ ן קׇ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ ין אָמַ ר אָבִ יָּיא בַּ י חִ בִּ רַ

א! ימָ י נֵ מֵ ל נָ לֵּ י, הַ כִ י הָ ן. )א(אִ כֵּ ל שֶׁ ים לֹא כׇּ יִּ חַ ה לְ יתָ מִּ ה — מִ ירָ ינַן שִׁ רִ אָמְ

נֵס ם, דְּ יִ רַ צְ יאַת מִ צִ ץ. יְ אָרֶ ה לָ חוּצָ בַּ ל נֵס שֶׁ ל עַ לֵּ ים הַ רִ ין אוֹמְ אֵ י שֶׁ פִ לְ

ל אֵ רָ שְׂ סוּ יִ נְ כְ לֹּא נִ ד שֶׁ יָא: עַ נְ תַ דְ ה? כִּ ירָ ינַן שִׁ רִ י אָמְ יכִ ץ, הֵ אָרֶ ה לָ חוּצָ בְּ שֶׁ

ץ — אָרֶ ל לָ אֵ רָ שְׂ סוּ יִ נְ כְ נִּ שֶּׁ ה. מִ ירָ ר שִׁ צוֹת לוֹמַ רָ ל אֲ רוּ כׇּ שְׁ ץ — הוּכְ אָרֶ לָ

הּ זוֹ יָּיתָ רִ ר: קְ ן אָמַ מָ ב נַחְ ה. רַ ירָ ר שִׁ צוֹת לוֹמַ רָ אֲ ל הָ רוּ כׇּ שְׁ לֹא הוּכְ

עֹה, רְ י פַ דֵ בְ לֹא עַ י ה׳״ — וְ דֵ בְ לוּ עַ לְ ם: ״הַ תָ א הָ מָ לָ שְׁ ר, בִּ א אָמַ בָ הּ. רָ ילָ לֵּ הַ

י דֵ בְ י עַ תִּ רוֹשׁ? אַכַּ וֵ שְׁ חַ י אֲ דֵ בְ לֹא עַ י ה׳״ — וְ דֵ בְ לוּ עַ לְ א: ״הַ כָ א הָ לָּ אֶ

סוּ נְ כְ נִּ שֶּׁ יָא: מִ נְ א תַּ הָ יָא, וְ שְׁ ן קַ מָ ב נַחְ רַ ין לְ א בֵּ בָ רָ ין לְ נַן. בֵּ רוֹשׁ אֲ וֵ שְׁ חַ אֲ

רוּ זְ לוּ, חָ גָּ ן שֶׁ יוָ ה! כֵּ ירָ ר שִׁ צוֹת לוֹמַ רָ אֲ ל הָ רוּ כׇּ שְׁ ץ — לֹא הוּכְ אָרֶ לָ

ם יִ תַ מָ רָ ן הָ ד מִ חָ ישׁ אֶ י אִ הִ יְ יב: ״וַ תִ כְ הָ א? וְ יכָּ תוּ לֵ אשׁוֹן. וְ רִ ן הָ ירָ שֵׁ כְ הֶ לְ

א ה טוּבָ וֵ יהְ ל. מִ אֵ רָ שְׂ יִ ם לְ הֶ אוּ לָ נַבְּ תְ נִּ ים שֶׁ ם צוֹפִ יִ אתַ מָּ ד מִ חָ ים״, אֶ צוֹפִ

י אֵ יוֹצְ ם כְּ יִ לַ פְ ל, כִּ אֵ רָ שְׂ יִ ם לְ הֶ דוּ לָ מְ ים עָ יאִ בִ ה נְ בֵּ רְ יָא: הַ נְ תַ דְ ווֹ, כִּ הֲ

ה — כָ רְ לֹּא הוּצְ שֶׁ ה, וְ בָ תְּ כְ דוֹרוֹת — נִ ה לְ כָ רְ הוּצְ בוּאָה שֶׁ א נְ לָּ ם. אֶ יִ רַ צְ מִ

מוֹת י רָ תֵּ שְׁ א מִ בָּ ם הַ ר: אָדָ י אָמַ נִ מָ ר נַחְ ל בַּ מוּאֵ י שְׁ בִּ ה. )ב(רַ בָ תְּ כְ לֹא נִ

רוּמוֹ ין בְּ דִ עוֹמְ ם שֶׁ י אָדָ נֵ בְּ א מִ בָּ ם הַ ר: אָדָ ין אָמַ נִ י חָ בִּ ת זוֹ. רַ צּוֹפוֹת זוֹ אֶ שֶׁ

א נָ תוּ״, תָּ ח לֹא מֵ י קֹרַ נֵ יב: ״וּבְ תִ כְ ח, דִּ י קֹרַ נֵ הוּ? בְּ ינְ אן נִ ם. וּמַ ל עוֹלָ שֶׁ

יאוֹת בִ ע נְ בַ יו. )ג(שֶׁ לָ דוּ עָ מְ עָ ם, וְ נָּ יהִ גֵ ם בְּ הֶ ר לָ צֵּ בַּ תְ קוֹם נִ ינוּ: מָ בֵּ שּׁוּם רַ מִ

ה, רָ ר. שָׂ תֵּ סְ אֶ ה וְ דָּ ל, חוּלְ יִ יגַ בִ ה, אֲ נָּ ה, חַ בוֹרָ יָם, דְּ רְ ה, מִ רָ הוּ? שָׂ ינְ אן נִ מַ

ה, רָ ה״ זוֹ שָׂ כָּ סְ ק: ״יִ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ אָמַ ה״, וְ כָּ סְ י יִ בִ אֲ ה וַ כָּ לְ י מִ בִ יב: ״אֲ תִ כְ דִּ

ר שֶׁ ר: ״כֹּל אֲ מַ אֱ נֶּ שׁ, שֶׁ קֹּדֶ רוּחַ הַ ה בְּ תָ כְ סָּ ה — שֶׁ כָּ סְ הּ יִ מָ א שְׁ רָ קְ ה נִ מָּ לָ וְ

ין כֹּל סוֹכִ הַ ה״ — שֶׁ כָּ סְ ר: ״יִ ר אַחֵ בָ הּ״. דָּ קוֹלָ ע בְּ מַ ה שְׁ רָ יךָ שָׂ לֶ ר אֵ תֹּאמַ

לֹא רֹן״, וְ חוֹת אַהֲ יאָה אֲ בִ נְּ יָם הַ רְ ח מִ קַּ תִּ יב: ״וַ תִ כְ יָם — דִּ רְ יָהּ. )ד(מִ יוֹפְ בְּ

חוֹת יא אֲ הִ שֶׁ אָה כְּ נַבְּ תְ ה מִ תָ יְ הָ ב: שֶׁ ר רַ ן אָמַ מָ ב נַחְ ר רַ ה, אָמַ חוֹת מֹשֶׁ אֲ

ה עָ שָׁ ל. וּבְ אֵ רָ שְׂ ת יִ יעַ אֶ יּוֹשִׁ ן שֶׁ ד בֵּ לֵ תֵּ י שֶׁ מִּ ה אִ ידָ תִ ת: עֲ רֶ אוֹמֶ רֹן, וְ אַהֲ

הּ, ל רֹאשָׁ הּ עַ קָ שָׁ יהָ וּנְ ד אָבִ מַ ה, עָ ת כּוּלּוֹ אוֹרָ יִ בַּ ל הַ א כָּ לֵּ מַ תְ ד נִ נּוֹלַ שֶׁ

ד מַ אוֹר, עָ יְ יכוּהוּ לַ לִ שְׁ הִ ן שֶׁ יוָ כֵ . וְ יךְ בוּאָתִ ה נְ ימָ יְּ קַ תְ י נִ תִּ הּ: בִּ ר לָ אָמַ

יב: תִ כְ ינוּ דִּ יְ ? הַ יךְ בוּאָתִ ן נְ יכָ י הֵ תִּ הּ: בִּ ר לָ אָמַ הּ, וְ ל רֹאשָׁ הּ עַ חָ פָ יהָ וּטְ אָבִ

ה, בוֹרָ הּ. דְּ בוּאָתָ סוֹף נְ א בְּ הֵ ה יְ ת מָ עַ דַ ה״. לָ עָ דֵ חוֹק לְ רָ חוֹתוֹ מֵ ב אֲ צַּ תַ תֵּ ״וַ

ידוֹת״? פִּ ת לַ שֶׁ אי ״אֵ ידוֹת״, מַ פִּ ת לַ שֶׁ יאָה אֵ בִ ה נְ שָּׁ ה אִ בוֹרָ יב: ״וּדְ תִ כְ דִּ

אי ר״. מַ ת תּוֹמֶ חַ ת תַּ בֶ יא יוֹשֶׁ הִ שׁ. )ה(״וְ דָּ קְ מִּ ילוֹת לַ תִ ה פְּ ה עוֹשָׂ תָ יְ הָ שֶׁ

ר בָ חוּד. דָּ שּׁוּם יִ לוֹם: מִ שָׁ ן אַבְ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ ר רַ ר? אָמַ ת תּוֹמֶ חַ א תַּ נָ שְׁ

דּוֹר אוֹתוֹ הַ בְּ ל שֶׁ אֵ רָ שְׂ ד — אַף יִ חָ ב אֶ א לֵ לָּ ין לוֹ אֶ ה אֵ ר זֶ מָ ה תָּ ר: מָ אַחֵ

יב: תִ כְ ה — דִּ נָּ ם. )ו(חַ יִ מַ שָּׁ בַּ ן שֶׁ יהֶ בִ אֲ ד לַ חָ ב אֶ א לֵ לָּ ם אֶ הֶ יָה לָ לֹא הָ

י״, נִ רְ ה קַ מָ ה׳״. ״רָ י בַּ נִ רְ ה קַ מָ ה׳ רָ י בַּ בִּ ץ לִ לַ ר עָ תֹּאמַ ה וַ נָּ ל חַ לֵּ פַּ תְ תִּ ״וַ

אוּל ן, שָׁ כוּתָ לְ ה מַ כָ שְׁ מְ ן — נִ רֶ קֶ חוּ בְּ שְׁ מְ נִּ לֹמֹה שֶׁ ד וּשְׁ וִ י. דָּ כִּ ה פַּ מָ לֹא רָ וְ

ין י אֵ ה׳ כִּ דוֹשׁ כַּ ין קָ ן. )ז(״אֵ כוּתָ לְ ה מַ כָ שְׁ מְ ךְ — לֹא נִ פַ חוּ בְּ שְׁ מְ נִּ יֵהוּא שֶׁ וְ

א לָּ ״, אֶ ךָ תֶּ לְ י ״בִּ רֵ קְ יָא: אַל תִּ נַשְּׁ ר מְ ה בַּ הוּדָ ב יְ ר רַ ״, אָמַ ךָ תֶּ לְ בִּ

ר שָׂ ת בָּ דַּ ם. מִ דָ ר וְ שָׂ ת בָּ דַּ רוּךְ הוּא מִ דוֹשׁ בָּ קָּ ת הַ דַּ מִ לֹּא כְּ ״. שֶׁ ךָ לּוֹתֶ בַ ״לְ

ה לֶּ בַ רוּךְ הוּא — מְ דוֹשׁ בָּ קָּ ל הַ בָ ין אוֹתוֹ, אֲ לִּ בַ יו מְ ה יָדָ שֵׂ עֲ ם — מַ דָ וְ

ה ר צוּרָ ם צָ ינוּ. אָדָ אלֹהֵ יָּיר כֵּ ין צַ ינוּ״, אֵ אלֹהֵ ין צוּר כֵּ אֵ יו. ״וְ ה יָדָ שֵׂ עֲ מַ

ם. יִ עַ י מֵ נֵ ם וּבְ יִ בַ רָ ה, קְ מָ שָׁ הּ רוּחַ וּנְ יל בָּ טִּ הַ ינוֹ יָכוֹל לְ אֵ ל וְ כּוֹתֶ י הַ בֵּ ל גַּ עַ

ה, מָ שָׁ הּ רוּחַ וּנְ יל בָּ טִ ה, וּמֵ תוֹךְ צוּרָ ה בְּ ר צוּרָ רוּךְ הוּא צָ דוֹשׁ בָּ קָּ ל הַ בָ אֲ

מוֹר חֲ ל הַ ת עַ בֶ יא רוֹכֶ יָה הִ הָ יב: ״וְ תִ כְ ל, דִּ יִ יגַ בִ ם. אֲ יִ עַ י מֵ נֵ ם וּבְ יִ בַ רָ קְ

ה בָּ ר רַ יהּ! אָמַ י לֵ עֵ יבְּ ר״ מִ הָ ן הָ ר״? ״מִ הָ ר הָ תֶ סֵ ר״. ״בְּ הָ ר הָ תֶ סֵ ת בְּ דֶ יוֹרֶ וְ

ה לוֹ. תָ אֲ רְ הֶ ם וְ ה דָּ לָ טְ ים. נָ רִ תָ סְּ ן הַ א מִ בָּ ם הַ י דָ קֵ סְ ל עִ ל: עַ מוּאֵ ר שְׁ בַּ

שׁוֹת פָ י נְ ינֵ ין דִּ נִ י דָּ כִ ה לוֹ: וְ רָ ה? אָמְ לָ יְ לַּ ם בַּ ין דָּ אִ רְ י מַ כִ הּ: וְ ר לָ אָמַ

הּ: ר לָ ה? אָמַ לָ יְ לַּ בַּ

ד מוֹרֵ

מסורת הש״ס

א ערכין י:

ב סנהדרין קי.; במדבר רבה

ג אוצר מדרשים מדרש שלשה
וארבעה; סנהדרין סט:

ד שמות רבה; סוטה יב:

ה סוכה מה:

ו הוריות יב.; כריתות ו.

ז ברכות י.

תורה אור השלם

דוֹ ל יָ עַ תּוֹ מֵ עְ בַּ ת־טַ ךְ אֶ לֶ מֶּ ר הַ סַ יָּ וַ

י גִ גָ אֲ א הָ תָ דָ מְּ ן־הַ ן בֶּ מָ הָ הּ לְ נָ תְּ יִּ וַ

וגו׳ ]אסתר ג, י[

ת־ ל אֶ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ה וּבְ יר־מֹשֶׁ שִׁ ז יָ אָ

רוּ יֹּאמְ ה וַ יהֹוָ זֹּאת לַ ה הַ ירָ שִּׁ הַ

ה וגו׳ ]שמות ירָ שִׁ אמֹר        אָ לֵ

טו, א[

לוּ לְ ה הַ הֹוָ י יְ דֵ בְ לוּ עַ לְ הּ  הַ לוּ־יָ לְ הַ

ה ]תהילים קיג, א[ הֹוָ ם יְ ת־שֵׁ אֶ

ם יִ תַ מָ רָ ן־הָ ד מִ חָ ישׁ אֶ י אִ הִ יְ וַ

ה נָ קָ לְ מוֹ אֶ ם וּשְׁ יִ רָ פְ ר אֶ הַ ים מֵ צוֹפִ

וגו׳ ]שמואל א א, א[

                  תוּ ח לֹא־מֵ י־קֹרַ נֵ וּבְ

]במדבר כו, יא[

ל־ ם אַ הָ רָ בְ ל־אַ ים אֶ לֹהִ ר אֱ יֹּאמֶ וַ

ךָ תֶ מָ ל־אֲ עַ ר וְ עַ נַּ ל־הַ יךָ עַ ינֶ עֵ ע בְּ רַ יֵ

ר וגו׳ ]בראשית כא, יב[ שֶׁ כֹּל אֲ

ם ים שֵׁ שִׁ ם נָ הֶ חוֹר לָ נָ ם וְ רָ בְ ח אַ קַּ יִּ וַ

ם וגו׳ שֵׁ י וְ רָ ם שָׂ רָ בְ ת־אַ שֶׁ אֵ

]בראשית יא, כט[

איך קרה אפוא שהנשים,

המתגלות כמנהיגות מוצלחות כל

כך, וגו׳ ]שיעורים במנהיגות;

מהדורה עברית, שמות; נשים

כמנהיגוֹת יד[

רֹן הֲ חוֹת אַ ה אֲ יאָ בִ נְּ ם הַ יָ רְ ח מִ קַּ תִּ וַ

ים שִׁ נָּ ל־הַ אןָ כׇ צֶ תֵּ הּ וַ דָ יָ תֹּף בְּ ת־הַ אֶ

וגו׳ ]שמות טו, כ[

ה־ ה מַ עָ דֵ חֹק לְ רָ חֹתוֹ מֵ ב אֲ צַּ תַ תֵּ וַ

ה לוֹ ]שמות ב, ד[ שֶׂ עָ יֵּ

ת שֶׁ ה אֵ יאָ בִ ה נְ שָּׁ ה אִ בוֹרָ וּדְ

ל אֵ רָ שְׂ ת־יִ ה אֶ טָ יא שֹׁפְ ידוֹת הִ פִּ לַ

ת וגו׳ ]שופטים ד, ד[ עֵ בָּ

ים הוּא בֹּכִ קוֹם הַ מָּ ם־הַ אוּ שֵׁ רְ קְ יִּ וַ

  ]שופטים ב, ה יהֹוָ ם לַ חוּ־שָׁ בְּ זְ יִּ וַ

ה[

ה בוֹרָ ר דְּ ת־תֹּמֶ חַ ת תַּ בֶ יא יוֹשֶׁ הִ וְ

ר וגו׳ הַ ל בְּ ית־אֵ ין בֵּ ה וּבֵ מָ רָ ין הָ בֵּ

]שופטים ד, ה[

י בִּ ץ לִ לַ ר עָ תֹּאמַ ה וַ נָּ ל חַ לֵּ פַּ תְ תִּ וַ

ה וגו׳ יהֹוָ י בַּ נִ רְ ה קַ מָ ה רָ יהֹוָ בַּ

]שמואל א ב, א[

ךָ תֶּ לְ ין בִּ י אֵ ה כִּ יהֹוָ דוֹשׁ כַּ ין־קָ אֵ

ינוּ ]שמואל א ב, אלֹהֵ ין צוּר כֵּ אֵ וְ

ב[

מוֹר חֲ ל־הַ ת עַ בֶ יא  רֹכֶ ה הִ יָ הָ וְ

ד וגו׳ וִ ה דָ נֵּ הִ ר וְ הָ ר הָ תֶ סֵ ת בְּ דֶ יֹרֶ וְ

]שמואל א כה, כ[



מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה יד:
הּ וָּה לָ אַ תְ נִ הּ וְ קָ וֹ ה שׁ תָ לְּ גִּ שֶׁ  ים: מִ יכוּת דָּ פִ שְׁ ה וּ דָּ ם נִ ים דַּ מִ דָ בְּ י: תִ תָּ אוֹ נַעְ נֵי מָ תְ לִ כְּ

זֵל: אָ יֵּם וְ סַ מְ דִ ה לוֹ כְּ עָ מְ שָׁ לֹא  הּ וְ עָ בָ וּתְ

ם )נַחוּם ב(: יִ כַּ רְ יק בִּ מוֹ פִּ ה כְּ פוּקָ לְ

י יתִ רִ חֲ א אַ כָּ אִ ל דְּ לָ כְּ י' זֹאת מִ סִ רְ י גָּ כִ הָ

נָא קָ סְּ ע וּמַ בַ שֶׁ ת  בַ ה דְּ עֲשֶׂ אי נִיהוּ מַ וּמַ
ה רָ מְ אָ קָ דְּ הּ מִ שָׁ רוּ פֵּ י  כִ הָ וָה – וְ י הֲ כִ הָ

ל לָ כְּ ה מִ פוּקָ ךָ לְ יֶה זֹאת לְ הְ לֹא תִ לֵיהּ וְ

ה יאָ בִ ל בְּ שֵׁ  כָּ הִ פוֹ לְ וֹ סּ שֶׁ את' לוֹ  נַבָּ תְ הִ שֶׁ

נָא קָ סְּ ע וּמַ בַ שֶׁ ת  אי נִיהוּ בַּ ת וּמַ רֶ חֶ אַ

א מָ לְ ךְ אַ ה לוֹ כָּ תָ לְ עָ שֶׁ ף  וָה סוֹ י הֲ כִ הָ
י דֵ הֲ בַּ : הּ תָ בוּאָ ה נְ מָ יְּ קַ תְ נִּ שֶׁ וָת  ה הֲ יאָ בִ נְ

יא ת הִ רֶ בֶּ דַ ה מְ שָּׁ  אִ הָ שֶׁ ם  א עִ כָּ לְ א פִּ וּתָ שׁ

וֹ מּ ת עִ רֶ בֶּ דַ יא מְ הִ שֶׁ ם  ר עִ מַ לוֹ וָה כְּ טוֹ

ם אִ שֶׁ הּ  מָ צְ ת עַ ה לוֹ אֶ ירָ כִּ זְ הּ הִ לָ עֲ ל בַּ עַ
ק חוֹ רָ מֵ ין לְ פִ י צוֹ יפִ יְּ יטַ מְ ה: נָּ אֶ שָּׂ יָמוּת יִ

ף טֹ ף ס.( נְ ת )דַּ וֹ בּ תֻ ס' כְּ מַ תוֹ בְּ מָ גְ דֻ וְ

א בֵּ נַ תְ י מִ יכִ ה הֵ יָ מְ רְ ם יִ קוֹ מְ וּבִ ינֶיךָ: עֵ

נַת י"ג שְׁ  ד מִ מַ ה עָ יָ מְ רְ י יִ רֵ יא הֲ הִ

ל ר ה' אֶ בַ ה דְ יָ ר הָ שֶׁ ר אֲ מַ נֶּאֱ שֶׁ ה  יָּ שִׁ יֹא לְ
א צָ מְ ר נִ פֶ סֵּ  הַ הוּ א( וְ יָ מְ רְ ' )יִ גוֹ ה וְ יָ מְ רְ יִ

ל צֶ לַח אֵ שָׁ לָיו  עָ ה וְ יָּ שִׁ יֹא נַת י"ח לְ שְׁ  בִּ

ר לֹא כָּ מְ מִּ ל הַ ר אֶ כֵ וֹ מּ י הַ כִּ ה: דָּ לְ חֻ

א נַבֵּ תְ הוּא נִ רוֹ וְ מָ אל אֲ קֵ זְ חֶ וּב יְ שׁ יָ

ה יָ נְ כָ לוּת יְ ין גָּ בֵּ שֶׁ ה  נָ שָׁ ךְ )י"ד(  תוֹ בְּ
ל טֵ א בָּ הֵ יְּ שֶׁ א  נַבֵּ תְ ם וּמִ יִ לַ שָׁ רוּ ת יְ בוֹ רְ חָ לְ

: וּב לוֹ הוּ לֹא יָשׁ דֵ ר שָׂ כֵ וֹ מּ הַ ל וְ בֵ יּוֹ הַ

ת רֶ לוּ עֲשֶׂ גָּ שֶּׁ  ל מִ טֵ ל בָּ בֵ ר יוֹ שָׁ  פְ אֶ

ל כָ ר לְ מַ נֶּאֱ שֶׁ ה  יָּ קִ זְ י חִ ימֵ ים בִּ טִ בָ שְּׁ  הַ

ל כֹּ  שֶׁ ן  מַ זְ א כ"ה:י'( בִּ רָ קְ יהָ )וַיִּ בֶ שְׁ  יוֹ
ן תָ צָ קְ לוּ מִ גָּ שֶׁ ן  מַ זְ לֹא בִּ לֶיהָ וְ יהָ עָ בֶ שְׁ  יוֹ

י צִ ד וַחֲ גָ ן וְ אוּבֵ ט רְ בֶ שֵׁ לוּ  גָּ שֶּׁ  א מִ צָ מְ נִ

ת לוֹ בְ יּוֹ לוּ הַ טְ ר[ בָּ בָ ה ]כְּ שֶּׁ נַ ט מְ בֶ שֵׁ

ן מַ ר זְ חַ אַ א לְ נַבֵּ תְ ה מִ יָ אל הָ קֵ זְ וִיחֶ

ן ירָ זִ חְ ה הֶ יָ מְ רְ יִּ שֶׁ ד  מֵּ  לַ א מְ לָּ אֶ ל: טֵּ בַ יְּ שֶׁ
נַת שְׁ יא  הִ ר וְ פֶ סֵּ  א הַ צָ מְ נִּ שֶׁ ה  נָ שָׁ הּ  תָ אוֹ בְּ

ל לַח עַ שָּׁ  שֶׁ  הוּ וּכְ יָּ שִׁ יֹא ה לְ רֵ שְׂ נֶה עֶ מוֹ שְׁ

ם שָׁ ה  יָ ה לֹא הָ דָּ לְ ל חֻ צֶ ר אֵ פֶ סֵּ  י הַ רֵ בְ דִּ

לֹא ל וְ בֵ יּוֹ ת הַ ת אֶ נוֹ מְ רוּ לִ זְ חָ ה וְ יָ מְ רְ יִ

ד ת עַ וֹ טּ מִ שְׁ א  לָּ ת אֶ נוֹ מְ יקוּ לִ פִּ סְ הִ
ז לָּ יּוּן הַ צִּ ה הַ ר מָ וַיֹּאמֶ ת: יִ בַּ ב הַ רַ חָ שֶׁ

ל ית אֵ בֵ תוֹ בְּ יוֹ הְ יב בִּ תִ הוּ כְּ יָּ שִׁ יֹא בְּ

ל ל עַ ית אֶ בֵ ים בְּ רִ מְ וֹ כּ ת הַ מוֹ צְ ף עַ רַ וְשָׂ

יבוֹ ה טִּ מַ ם: עָ בְ רָ ה יָ שָׂ עָ שֶׁ חַ  בֵּ זְ מִּ הַ

ל אֵ רָ י יִשְׂ כֵ לְ ל( מַ שֶּׁ  לֹא )מִ ל וַהֲ ית אֵ בֵ בְּ
ת ם אֶ עָ בְ רָ יד יָ מִ עֱ ם הֶ שָׁ י  רֵ הֲ שֶׁ ה  יָ הָ

מוֹ ה כְּ דוּלָּ ל וּגְ יִ ה חַ שָׂ יר עָ צִ ת קָ שֵׁ  ל: גֶ עֵ הָ

ב י"ד:ט':(: יּוֹ ע )אִ מוֹ נָטַ יר כְּ צִ ה קָ שָׂ עָ וְ

יבוּת שִׁ ה חֲ י לֹא נָאֶ שֵׁ  נְ א לִ רָ ה יֻהֲ א נָאֶ לָ

ן יהֶ תֵ מוֹ שְׁ הוּ  יְ מַ שְׁ ין  יִ נְ סֻ וְ ים: שִׁ נָ לְ
א תָּ שְׁ וּ כּ רְ כַּ ה: רָ בוֹ א דְּ תָּ וּרְ בּ זִ ת: אוּסוֹ מְ

ל א עַ רָ קְ ס ואע"ג דִּ חַ רְ ן חַ בֶּ ה: דָּ לְ חֻ

יהָ עֲשֶׂ מַ יהוּ בְּ יד מִ הִ סְ א מַ הּ קָ לָ עֲ בַּ

ךְ נָּ י וּמִ נִּ א מִ בָ ינָא סָ הּ עֵ ר לֵ מַ אֲ יב: תִ כְּ

ל עַ י וְ דֵ ל יְ ר עַ מַ לוֹ א כְּ תָּ עְ מַ שְׁ יֵּם  תַּ סְ תִּ
יִם רַ פְ ט אֶ בֶ שֵׁ ת  נוֹ אֶ עַ בְּ שֻׁ  הוֹ נוֹ יְ ן בְּ נוֹ וַאי: א הֲ הָ א וְ ר הָ בָ ל דָּ שֶׁ וֹ  תּ מִ שׁ אֲ רֵ פָּ  תְ ךָ תִּ דְ יָ

: ישׁ ס אִ ה לֹא יִחֵ טָּ מַ עַ לְ שֻׁ  הוֹ יְּ עַ וּמִ שֻׁ  הוֹ ד יְ תוּב עַ כָּ ס הַ יַחֵ מְ

ינֵי ד דִּ חָ ק אֶ רֶ פֶּ ס  רַ ךְ גָּ יאַ ה א"כ הֵ שֶׁ  הּ קָ נֵ יְ דַּ מֵ יךְ לְ רִ א צְ לָ כוּת הוּא וְ לְ מַּ ד בַּ מוֹרֵ
ינֵי דִ ( דְּ שׁ שֵׁ ף לו. וְ ין דַּ רִ דְ הֶ נְ ת )סַ נוֹ מוֹ מָ

י בֵּ יב גַּ תִ כְ דִּ ד מִ צַּ ן הַ ין מִ ילִ חִ תְ ת מַ וֹ שׁ פָ נְ
ד וִ ם דָּ ר גַּ גֹּ חְ וֹ וַיַּ בּ רְ ישׁ חַ רוּ אִ גְּ חְ יַ ל וְ בָ נָ

ד רֵ א מוֹ הָ ל א כ"ה:י"ג( וְ מוּאֵ שְׁ וֹ ) בּ רְ חַ

ד עוֹ נֶיהָ וְ יְּ דַּ מִ י לְ עֵ א בָּ לָ וָה וְ כוּת הֲ לְ מַּ  בַּ

ין א אֵ הָ ין וְ דִ ד בְּ וִ ב דָּ שַׁ ךְ יָ יאַ ה הֵ שֶׁ  קָ

ינַן רִ מְ אָ דְ ין כִּ רִ דְ הֶ נְ סַּ ךְ בַּ לֶ ין מֶ יבִ שִׁ  מוֹ
ק כ"ג רֶ פֶּ ין  רִ דְ הֶ נְ ת סַ כֶ סֶּ  מַ בְּ

ה מֶּ  ' בַּ פָ ף יח:( וע"ק מְ ין דַּ רִ דְ הֶ נְ )סַ

י בֵּ ף נו.( גַּ ת דַּ בָּ שַׁ הּ ) אָ צְ ה יוֹ מָ הֵ בְּ

דוּנוֹ ה לוֹ לְ יָ הָ שֶׁ ר  מַ אָ קָ ה דְּ יָּ אוּרִ

כוּת לְ מַּ  ד בַּ רֵ א מוֹ הָ אי וְ מַּ  אַ ין וְ רִ דְ הֶ נְ סַ בְּ
כוּת לְ מַּ  ד בַּ רֵ א ה"פ מוֹ כָ הָ ה וְי"ל דְּ יָ הָ

ינֵי ר דִּ אָ שְׁ  נֵהּ כִּ יְ דַּ מֵ יךְ לְ רִ א צְ לָ הוּא וְ

ם יּוֹ כוּת וּבַ זְ ם לִ יּוֹ וֹ בַּ נִין בּ דָּ שֶׁ ת  וֹ שׁ פָ נְ

ם יּוֹ וֹ בַּ וּ בּ לּ פִ א אֲ לָּ ה אֶ בָ חוֹ יו לְ רָ חֲ אַ לְּ שֶׁ

ה לֵיהּ רָ מְ אָ קָ א דְּ נוּ הָ יְ הַ ה וְ בָ חוֹ ין לְ רִ מְ וֹ גּ
ה יָ ה הָ לָ יְ לַּ ת בַּ וֹ שׁ פָ ינֵי נְ נִין דִּ י דָּ כִ ל וְ יִ יגַ בִ אֲ

הוּא ת וְ רַ חֳ מָ ד לְ מֹר עַ גְ ין לִ תִּ מְ הַ ךָ לְ לְ

ין אֵ וָה וְ כוּת הֲ לְ מַּ  ד בַּ רֵ הּ מוֹ יב לָ שִׁ  הֵ

דוּנוֹ ל לְ בָ ר אֲ חָ מָ ד לְ ין עַ תִּ מְ הַ יךְ לְ רִ צָ

ב שַׁ יָּ שֶׁ א  הָ ה מֵ שֶׁ  ם לֹא קָ גַ יךְ וְ רִ אי צָ וַדַּ
ין יבִ שִׁ  ין מוֹ אֵ א דְּ הָ ין דְּ רִ דְ הֶ נְ סַ ד בְּ וִ דָּ

וֵי א הָ לָ וּם דְּ שּׁ  נוּ מִ יְ ין הַ רִ דְ הֶ נְ סַּ ךְ בַּ לֶ מֶ

י בֵּ ל גַּ בָ ק אֲ תֵ וֹ ב וְשׁ שֵׁ  ת יוֹ יוֹ הְ דוֹ לִ בוֹ כְּ

ק תֵ וֹ ב וְשׁ שֵׁ  ת יוֹ יוֹ הְ דוֹ הוּא לִ בוֹ ד כְּ רֵ מוֹ

אי ה"ג מַ ר: בָ דָּ עַ בַּ גֵ הוּא נוֹ שֶׁ י  פִ לְ

ה דָּ ם נִ ים דַּ מִ י דָּ רֵ ים תְּ מִ דָ בוֹא בְּ מָ

הּ ה שׁוֹקָ תָ לְ גָּ ד שֶׁ מֵּ לַ ים מְ מִ יכוּת דָּ פִ וּשְׁ

ד מֵּ  לַ י מְ רִ מְ אָ א דְ יכָּ ינַן אִ סִ רְ א גָּ לָ וְ
אי שׁ מַ רֵ פָ א מְ תָּ שְׁ  א הַ הָ הּ דְּ קָ וֹ ה שׁ תָ לְ גָּ שֶׁ

הוּ: ישׁ לְ רֵ פָּ א  א לָ תָּ שְׁ  ד הַ עַ ים וְ מִ י דָּ רֵ תְּ

הּ ג' אוֹרָ ד לְ וִ ךְ דָּ לַ הָ הּ וְ ה שׁוֹקָ תָ לְ גָּ שֶׁ
ת יקֶ דֶּ הּ צַ תָ ךְ אוֹ יאַ ה הֵ שֶׁ  אוֹת קָ סָ רְ פַּ

ה שֶׁ  ד קָ עוֹ ד וְ וִ נֵי דָּ פְ הּ לִ קָ וֹ ה שׁ תָ לְּ גִּ

הּ קָ וֹ ר שׁ אוֹ ךְ לְ לַ הָ שֶׁ ר  מַ א לוֹ מָ זְ גֻ זֵי כְּ חֱ מֶ דְּ

ים רִ פָ סְ א בִּ צָ מְ נִ ת וי"ל דְּ אוֹ סָ רְ פַּ ג' 

ר מַ לוֹ הּ כְּ רָ אוֹ ן לְ הֶ קוּד בָּ נָּ שֶׁ ים  קִ יָּ דֻ מְ
ךְ לַ הָ ד וְ וִ הּ דָּ וָּה לָ אַ תְ רוּשׁ נִ פֵּ הּ  לָּ שֶׁ ר  אוֹ לָ

ת: אוֹ סָ רְ פַּ לֹשׁ  שָׁ ימוּת  מִ ר חֲ אוֹ בְּ

א יָ שְׁ  עַ קַ הוֹשֻׁ ה יְ בָ סְּ נִּ ה וַ ירָ יְּ יגַּ אִ דְּ
ל רֵ עָ י' פ' הֶ רִ מְ א אָ ה הָ בָ ךְ נָסְ יאַ הֵ

ן רוּתָ גֵ וּ בְּ ילּ פִ אֲ ם( דַּ שָׁ ף עו. וְ ת דַּ מוֹ בָ )יְ

לֹּא  שֶׁ ר  מַ יךְ לוֹ רִ נוּת וְצָ תְ הוּ חַ לֵית לְ

ר אָ שְּׁ  א מִ לָּ ין אֶ מִ מָ ה עֲ עָ בְ שִּׁ  ה מִ תָ יְ הָ

ים שִׁ  רְ פָ יֵשׁ מְ ם וְ שָׁ גוּר  את לָ ין וּבָ מִ מָ עֲ
א לָ או דְּ ל לָ רוּ עַ הֲ זְ לֹּא הֻ  שֶׁ ר  מַ צוּ לוֹ רָ שֶׁ

זֶה ץ וְ רֶ אָ סוּ לָ נְ כְ נִּ שֶׁ ר  חַ אַ ד לְ ן עַ תֵּ  חַ תְ תִּ

אוּ ינִים בָּ תִ נְ שׁ דִּ רָ דְ מִּ י' בַּ רִ מְ אָ ינוֹ דְּ אֵ

עַ שֻׁ  הוֹ י יְ ימֵ מוֹ בִּ ה כְּ שֶׁ י מֹ ימֵ יֵּר בִּ גַּ תְ הִ לְ

ל הָ קָּ א בַּ בֹ רוּ לָ תְּ ן לֹא הֻ י כֵ ל פִּ ף עַ אַ וְ
ם יִ י מַ בֵ שֹׁאֲ ים וְ צִ י עֵ בֵ יוּ חֹטְ א הָ לָּ אֶ

ם: לֵיהֶ רוּ עֲ הֲ זְ ץ הֻ רֶ אָ סוּ לָ נְ כְ נִ ן וְ דֵּ רְ יַּ ת הַ רוּ אֶ בְ עָ שֶׁ ם  קֹדֶ א דְּ מָ לְ אַ

ין יִ דַ ה לוֹ: עֲ רָ יהּ. אָמְ ינֵ יְ ידַּ מֵ יךְ לְ רִ א צְ לָ כוּת הוּא, וְ לְ מַּ ד בַּ אמוֹרֵ

ךְ מֵ עְ רוּךְ טַ הּ: ״בָּ ר לָ ם. אָמַ עוֹלָ ךָ בָּ עֲ בְ א טִ לֹא יָצָ יָּים וְ אוּל קַ שָׁ

ים״ מִ ים״. ״דָּ מִ דָ בֹּא בְ ה[ מִ זֶּ יּוֹם הַ י ]הַ נִ יתִ לִ ר כְּ שֶׁ ה אָתְּ אֲ רוּכָ וּבְ
ךְ לַ הָ הּ וְ ת שׁוֹקָ ה אֶ תָ ילְּ גִּ ד שֶׁ מֵּ לַ א מְ לָּ ע! אֶ מַ שְׁ י מַ תֵּ רְ — תַּ

ה לוֹ: ״לֹא רָ י! אָמְ י לִ עִ מְ שָּׁ הּ: הִ ר לַ אוֹת, אָמַ סָ רְ לֹשׁ פַּ הּ שָׁ אוֹרָ לְ

י, יתִ רִ א אַחֲ יכָּ אִ ל דְּ לָ כְּ ה״. ״זֹאת״ — מִ פוּקָ ךָ לְ יֶה זֹאת לְ הְ תִ

ה תָ יְ הָ אי. ״וְ וַ י הֲ כִ א הָ נָ קָ סְּ ע. וּמַ בַ ת שֶׁ בַ ה דְּ שֶׂ עֲ יהוּ? מַ אי נִ וּמַ

יהּ ינֵּ א מִ רָ טְ יפַּ ווֹת מִ י הֲ ים״, כִּ יִּ חַ רוֹר הַ צְ ה בִּ רוּרָ י צְ דוֹנִ שׁ אֲ פֶ נֶ

ב ר רַ ״. אָמַ ךָ תֶ מָ ת אֲ תָּ אֶ רְ כַ זָ י וְ אדוֹנִ יב ה׳ לַ טִ הֵ יהּ: ״וְ ה לֵ רָ אָמְ

א. כָּ ילְ א פִּ י שׁוּתָ דֵ הֲ א בַּ תָ יתְּ י: אִ שֵׁ ינָ י אִ רִ אָמְ ינוּ דְּ יְ ן, הַ מָ נַחְ

י. יפִ יְ יטַּ י מִ ינוֹהִ עֵ א וְ ווֹזָ ר אֲ יל בַּ אָזֵ יל וְ פֵ י: שָׁ רִ אָמְ א דְּ יכָּ אִ

גוֹ׳״. בּוֹר וְ כְ עַ ם וְ יקָ חִ אֲ ן וַ כֹּהֵ יָּהוּ הַ קִ לְ ךְ חִ יֵּלֶ יב: ״וַ תִ כְ ה, דִּ דָּ חוּלְ

ב י רַ י בֵּ רִ י? אָמְ יהִ יָא אִ נַבְּ תְ י מִ יכִ יָה הֵ מְ רְ י יִ אֵ קָ קוֹם דְּ מָ וּבְ

יד פִּ קְ ה מַ וָ לֹא הֲ ה, וְ תָ יְ יָה הָ מְ רְ ת יִ רוֹבַ ה קְ דָּ ב: חוּלְ רַ יהּ דְּ מֵ שְּׁ מִ

י רִ הּ? אָמְ בַּ גַ ר לְ דַּ שַׁ יָה וּמְ מְ רְ יק יִ בֵ י שָׁ יכִ יהּ הֵ יָּה גּוּפֵ יֹאשִׁ . וְ יהָ לֶ עָ

נָן י יוֹחָ בִּ ן. )א(רַ יּוֹת הֵ נִ מָ חֲ ים רַ שִׁ נָּ הַ י שֶׁ נֵ פְּ א: מִ ילָ י שֵׁ בִּ י רַ בֵ דְּ

ים. טִ בָ שְּׁ ת הַ רֶ שֶׂ יר עֲ זִ חֲ הַ ךְ לְ לַ הָ ם, שֶׁ תָ ה הָ וָ א הֲ יָה לָ מְ רְ ר: יִ אָמַ

ר לֹא יָשׁוּב״, כָּ מְ מִּ ל הַ ר אֶ מּוֹכֵ י הַ יב: ״כִּ תִ כְ דוּר? דִּ הֲ אִ ן דְּ נָלַ וּמְ

ד מֵּ לַ א מְ לָּ ל? אֶ טֵ בָּ יִּ יו שֶׁ לָ א עָ נַבֵּ תְ יא מִ בִ נָ ל, וְ טֵ ל בָּ ר יוֹבֵ שָׁ פְ אֶ

יב: תִ כְ ן, דִּ יהֶ לֵ ךְ עֲ לַ ן אָמוֹן מָ יָּהוּ בֶּ יֹאשִׁ ן, וְ ירָ זִ חְ יָה הֶ מְ רְ יִּ שֶׁ

י שֵׁ יו אַנְ לָ רוּ אֵ יֹּאמְ ה וַ י רוֹאֶ נִ ר אֲ שֶׁ ז אֲ לָּ יּוּן הַ צִּ ה הַ ר מָ יֹּאמֶ ״וַ

ת א אֶ רָ קְ יִּ ה וַ יהוּדָ א מִ ר בָּ שֶׁ ים אֲ לֹהִ אֱ ישׁ הָ ר אִ בֶ קֶּ יר הַ עִ הָ

ה י מָ כִ ל״, וְ ית אֵ בֵ ח בְּ בַּ זְ מִּ ל הַ יתָ עַ שִׂ ר עָ שֶׁ ה אֲ לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ הַ

ד מֵּ לַ א מְ לָּ ל? אֶ ית אֵ בֵ חַ בְּ בֵּ זְ מִּ ל הַ יָּהוּ עַ ל יֹאשִׁ יבוֹ שֶׁ טִ

ת ה שָׁ הוּדָ ם יְ א: ״גַּ כָ הָ ר, מֵ ן אָמַ מָ ב נַחְ ן. רַ יהֶ לֵ ךְ עֲ לַ יָּהוּ מָ יֹּאשִׁ שֶׁ

יּוֹם י בַּ הִ יְ יב: ״וַ תִ כְ ר — דִּ תֵּ סְ י״. אֶ מִּ בוּת עַ י שְׁ שׁוּבִ ךְ בְּ יר לָ צִ קָ

יהּ! י לֵ עֵ יבְּ כוּת מִ לְ י מַ דֵ גְ כוּת״, בִּ לְ ר מַ תֵּ סְ שׁ אֶ בַּ לְ תִּ י וַ ישִׁ לִ שְּׁ הַ

יב תִ שׁ״, וּכְ בַּ לְ תִּ א: ״וַ כָ יב הָ תִ שׁ, כְּ קֹּדֶ ה רוּחַ הַ תָּ שַׁ בָ לְּ א שֶׁ לָּ אֶ

א יָאָה ן: לָ מָ ב נַחְ ר רַ גוֹ׳״. אָמַ י וְ שַׂ מָ ת עֲ ה אֶ שָׁ בְ רוּחַ לָ ם: ״וְ תָ הָ

א דָ יהוּ: חֲ יְ מַ ין שְׁ יִ נְ סַ יָין, וְ וְ ן הָ ירָ הִ י יְ שֵׁ י נְ תֵּ רְ י. תַּ שֵׁ נְ א לִ ירוּתָ הִ יְ

הּ: יב בַּ תִ א כְּ תָּ יבּוּרְ א. זִ תָּ כּוּשְׁ רְ הּ כַּ מָ א שְׁ דָ חֲ א, וַ תָּ יבּוּרְ הּ זִ מַ שְׁ

יהּ. בֵּ גַ ה לְ זַלָ א אֲ י לָ יהִ ילּוּ אִ אִ ק״, וְ רָ בָ א לְ רָ קְ תִּ ח וַ לַ שְׁ תִּ ״וַ

רוּ מְ ה ״אִ רָ א אָמְ לָ ישׁ״, וְ אִ רוּ לָ מְ הּ: ״אִ יב בַּ תִ א כְּ תָּ כּוּשְׁ רְ כַּ

ה תָ יְ עַ הָ הוֹשֻׁ ל יְ יו שֶׁ נָ י בָ נֵ בְּ ה מִ דָּ ן: חוּלְ מָ ב נַחְ ר רַ ״. אָמַ ךְ לֶ מֶּ לַ

ס״. רֶ נַת חֶ מְ תִ ם: ״בְּ תָ יב הָ תִ ס״, וּכְ חַ רְ ן חַ א: ״בֶּ כָ יב הָ תִ — כְּ

ם הֵ ים וְ יאִ בִ ה נְ מוֹנָ ן: שְׁ מָ ב נַחְ רַ א לְ בָ א סָ ינָ ב עֵ יהּ רַ יבֵ יתִ )ב(אֵ

יָה, רָ , וּשְׂ רוּךְ יָּה, בָּ ן: נֵרִ לּוּ הֵ אֵ ה, וְ זּוֹנָ ב הַ חָ רָ אוּ מֵ ים יָצְ נִ כֹּהֲ

ר: ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ לּוּם. רַ שַׁ ל, וְ אֵ נַמְ יָּה, חֲ קִ לְ יָה, חִ מְ רְ יָה, יִ סֵ חְ מַ

יב תִ ה. כְּ תָ יְ ה הָ זּוֹנָ ב הַ חָ ל רָ יהָ שֶׁ נֶ י בָ נֵ בְּ יאָה מִ בִ נְּ ה הַ דָּ אַף חוּלְ

י״. נִ שָּׁ ת חוּט הַ וַ קְ ת תִּ ם: ״אֶ תָ יב הָ תִ ה״, וּכְ וָ קְ ן תִּ א: ״בֶּ כָ הָ
ינָּךְ י וּמִ ינִּ א, מִ מָ יָא אוּכָּ תְ הּ: פַּ י לַ רִ אָמְ א, וְ בָ א סָ ינָ יהּ: עֵ ר לֵ מַ )ג(אֲ

יהּ ווֹ לֵ י הֲ . וּמִ עַ הוֹשֻׁ הּ יְ בַ נַסְ א וְ יַּירָ יגַּ אִ א: דְּ תָּ עְ מַ יֵּים שְׁ תַּ סְ תִּ

ווֹ א הֲ י לָ נֵ נוֹ״! בְּ עַ בְּ הוֹשֻׁ נוֹ יְ יב: ״נוֹן בְּ תִ כְ הָ ? וְ עַ יהוֹשֻׁ א לִ עָ זַרְ

יהּ. ווֹ לֵ א הֲ תָ נָ יהּ, בְּ לֵ
א מָ לָ שְׁ בִּ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פג׳ מהל׳ מלכים ומלחמות
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מסורת הש״ס

א ערכין לג.
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ג פסחים פח.
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]יחזקאל ז, יג[
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]הושע ו, יא[
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]דברי הימים א יב, יט[
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טו.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
רוּךְ יָהוּ ל"ב:ח'( בָּ מְ רְ ר ה' )יִ בַ דְ י כִּ דֹּדִ ן  ל בֶּ אֵ נַמְ י חֲ לַ א אֵ יב וַיָּבֹ תִ כְ ל דִּ אֵ נַמְ יָה וַחֲ מְ רְ א יִ מָ לָ שְׁ  בִּ

רוּךְ יָה בָּ מְ רְ י יִ ידֵ מִ לְ יוּ תַּ הָ שֶׁ ינוּ  צִ יָה מָ רָ וּשְׂ
ה לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ ת הַ י אֵ לַ א אֵ רָ קְ יו יִ פִּ  יב מִ תִ כְ דִּ

יָהוּ ל"ו:י"ח- מְ רְ יוֹ )יִ דְּ ר בַּ פֶ סֵּ  ל הַ ב עַ תֵ כֹּ י  נִ וַאֲ
ר בָ דָּ יָה )נא( הַ מְ רְ ר יִ פֶ ךְ סֵ תוֹ יָה בְּ רָ י"ט( וּשְׂ
' גוֹ יָה וְ סֵ חְ ן מַ יָּה בֶּ רִ שְׁ ת  יָה אֶ מְ רְ וָּה יִ ר צִ שֶׁ  אֲ

ה ים נָחָ יאִ בִ יוּ נְ הָ שֶׁ ים  יאִ בִ י נְ ידֵ מִ לְ תַ ינוּ בְּ צִ וּמָ
ה שֶׁ יד מֹ מִ לְ עַ תַּ שֻׁ  יהוֹ ע וִ שָׁ י לִ ל אֱ יָּהוּ עַ לִ רוּחַ אֵ

יָה רָ יָּה וּשְׂ ן נֵרִ רוּךְ בֶּ א בָּ תָ יְ רַ בָּ יָא בַּ נְ ן תַּ מָּ  קַ וּלְ
יָה רְ כַ י זְ גַּ חַ י וְ כַ דְּ רְ יֵּאל וּמָ נִ דָ יָה וְ סֵ חְ ן מַ בֶּ
: יָוֶשׁ רְ דָ ם לְ יִ תַּ שְׁ נַת  שְׁ  אוּ בִּ נַבְּ תְ ן נִ לָּ כֻּ י  כִ אָ לְ וּמַ

יָהוּ לְ דַ ת גְּ ג אֶ רַ הָ שֶׁ ה הוּא  יָ נְ תַ ן נְ אל בֶּ עֵ מָ שְׁ  יִ
וֶשׁ יָ רְ דָ ם לְ יִ תַּ שְׁ נַת  שְׁ  בִּ יק: דִּ צַּ ם הַ יקָ חִ ן אֲ בֶּ

ית בֵ רוּ לְ זְ יַּחְ שֶׁ ה  לָ וֹ גּ נֵי הַ בְ אוּ לִ נַבְּ תְ ן נִ רוֹ חֲ אַ הָ
נֶה מוֹ שְׁ ה זֶה  אכָ לָ מְּ  ה הַ לָ טְּ בַּ תְ נִּ שֶׁ שׁ  דָּ קְ מִּ  הַ
הּ ילוּ בָּ חִ תְ הִ שֶּׁ  ים מִ נִ רֹ שֹׁמְ י  דֵ ל יְ נָה עַ שָׁ ה  רֵ שְׂ עֶ

א רָ קְ הּ דִּ יפֵ ה סֵ הוּדָ ה יְ דָ גְ בָּ : שׁ רֶ וֹ י כּ ימֵ בִּ
ת יר אֶ כִּ זְ מַּ  ה הַ תָ נְּ הּ זִ מָ שְׁ  בִּ ר: ל נֵכָ ת אֵ ל בַּ עַ וּבָ

ה אֶ י רוֹ רִ קְ נִ נוּת: וַת זְ אֲ ר תַּ חַ ר אַ רָ גְ הּ נִ מָ שְׁ
ה לָ דוֹ ה גְּ קָ עָ ק צְ עַ צָּ שֶׁ  ר כְּ מַ אי אָ ה"ג מַ י: רִ קֶ
ךְ ר כָּ מַ ב אָ רַ : תוֹ קָ עֲ צַ ר בְּ מֵ יָה אוֹ ה הָ ה מֶ רָ וּמָ

אוּ לְּ מִּ  שֶׁ שׁ  וֵרוֹ שְׁ  חַ אֲ ן מֵ מָ הּ הָ בַ גָּ ק: עֵ יָה צוֹ הָ
: שׁ וֵרוֹ שְׁ  חַ ב אֲ ל לֵ ה עַ לָ לֹּא עָ  שֶׁ ה  ר מַ בֵּ דַ וֹ לְ בּ לִ

ן וֹ שׁ לְ וּךְ בִּ פּ הִ נּוּי הוּא לְ ה כִּ אָ לָּ א עִ כָּ לְ ר מַ בַ גְּ
: הּ וּפָ ל גּ לַ ס חֲ מֵ סְ מַ תְ ל נִ חַ לְ חַ תְ וַתִּ יָּה: קִ נְ
י רֵ הֲ שֶׁ שׁ  וֵרוֹ שְׁ  חַ י אֲ ימֵ תוֹ בִּ לָּ דֻ גְּ כוּהוּ מִ תָ חֲ שֶׁ

יָוֶשׁ רְ ן דָּ כֵ כוּתוֹ וְ לְ מַ א בְּ תָ לָ יטוֹ תְּ לִ שְׁ  ר הִ צַּ שַׁ  לְ בֵּ
י א דִּ תָ לָ יָּא תְּ כַ רְ ן סָ הוֹ נְּ ה מִ לָ עָ ר וְ מַ נֶּאֱ שֶׁ י  דִ מָּ  הַ

שׁ רֶ וֹ ן כּ כֵ יֵּאל ו( וְ נִ ן )דָּ הוֹ נְּ ד מִ יֵּאל חַ נִ דָ
יָוֶשׁ רְ כוּת דָּ לְ מַ לַח בְּ צְ יֵּאל הַ נִ דָ ר וְ מַ נֶּאֱ שֶׁ

ךְ לַ מָּ  שֶׁ  ם( וּכְ שָׁ ה ) אָ סָ רְ פָּ שׁ  רֶ וֹ כוּת כּ לְ מַ וּבְ
יֵּאל נִ יהוּ דָּ וּ אִ לּ אִ וְ : תוֹ לָּ דֻ גְּ כוֹ מִ תָ שׁ חֲ וֵרוֹ שְׁ  חַ אֲ
ה לָ קָ לְ קַּ ל הַ עַ : יחוּתוֹ לִ שְׁ יב  שִׁ  הָ זֵל לְ א אָ לָ

ךְ יכָ פִ ךְ לְ לֶ מֶּ  ל הַ א אֶ בֹ ת לָ נַעַ ר מוֹ תֵּ סְ ה אֶ תָ יְ הָ שֶׁ
ה חָ לְ שָׁ ר  תֵּ סְ אֶ יחוּתוֹ וְ לִ שְׁ ת  ךְ אֶ תָ יב הֲ שִׁ  לֹא הֵ

י תִּ לְ עַ בְ ו נִ שָׁ  כְ ד עַ עַ ים: רִ חֵ יהָ ע"י אֲ רֶ בָ דְּ
י תִּ דְ בַ אָ י: תִּ עְ דַּ ךְ מִ ילָ אֵ אן וְ כָּ ו מִ שָׁ  כְ עַ וְ נֶס: אֹ בְּ
ל אֵ רָ שְׂ ת יִ שֶׁ  אֵ ךָ דְּ י לְ נִ ה אֲ סוּרָ ךָ וַאֲ  מְּ  מִ

ה סוּרָ ן אֲ צוֹ רָ הּ וּבְ לָ עֲ בַ ת לְ רֶ תֶּ ה מֻ סָ נְ נֶּאֶ שֶׁ
י בי"ג רֵ הֲ שֶׁ ח  סַ פֶּ ל  שֶׁ ן  וֹ אשׁ יו"ט רִ : הּ לָ עְ בַ לְ

ן שָׁ וּ שׁ ת בְּ דָּ ן הַ תַּ נִ ת וְ רוֹ גְּ אִ בוּ הָ תְּ כְ ן נִ יסָ נִ בְּ
נּוּ עַ תְ ר הִ שָׂ ה עָ שָּׁ  שִׁ ר וְ שָׂ ה עָ שָּׁ  מִ וי"ד וַחֲ
ר בַ עָ דְּ ב: רֶ עֶ ן בָּ מָּ  ה הַ לָ תְ ר נִ שָׂ ה עָ שָּׁ  שִׁ  וּבְ

ר בֶ עֵ בָּ שֶׁ ים  הוּדִ יְּ ף הַ סֹ אֱ יָא לֶ מְ א דָּ קוּמָ רְ עַ
ל הּ עַ יבָ שִׁ  ה מוֹ רָ דֵ קְּ ת הַ ת אֶ פֵ וֹ שׁ י: נִ שֵּׁ  הַ

א זֶה בָּ וְ ה: יתָ פִ שְׁ רוּיָה  יא קְ ה הִ ירָ כִּ הַ
ר שֶׁ נַת עֹ עֲ טַ יו בְּ לָ א אֵ י בָּ כַ דְּ רְ י מָ לִ וֹ בּ זְ רוֹ פְ בִּ
מוֹ צְ ת עַ ן אֶ מָ ר הָ כַ מָּ  שֶׁ י  נִ נַת עֹ עֲ טַ א בְּ ן בָּ מָ הָ

ם: י לֶחֶ רֵ כְּ כַ ים בְּ בִּ ים רַ ן יָמִ כֵ ם לָ י קֹדֶ כַ דְּ רְ מָ לְ
ף לז.( ין דַּ טִּ ינַן )גִּ רִ מְ אָ דְ ר כִּ שֶׁ ן עֹ וֹ שׁ י לְ וּלֵ בּ

אוּת וּלָ וּ בּ לּ ם אֵ כֶ זְּ  ן עֻ אוֹ ת גְּ י אֶ תִּ רְ בַ שָׁ וְ
ה: יהוּדָ בִּ שֶׁ

ת קַ זְ ' חֶ פֶ ינַן בְּ רִ מְ א אָ הָ וָּה דְּ יב חַ שִׁ  א חֲ אי לָ מַּ  ה אַ שֶׁ  ם קָ עוֹלָ יוּ בָּ יּוֹת הָ יפִ פֵ ים יְ שִׁ ע נָ בַּ אַרְ
וָּה נֵי חַ פְ ה לִ רָ .( שָׂ ף נֹחַ ים )ב"ב דַּ תִּ בָּ הַ
א לָּ יב אֶ שִׁ  א חֲ לָ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ ם וְ דָ נֵי אָ פְ ף בִּ קוֹ כְּ

ית בֵּ י מִ תִּ דְ אָבַ ם שֶׁ שֵׁ כְּ ה: שָּׁ  אִ ת מֵ דוֹ לָ נּוֹ ן הַ תָ אוֹ

יָה לֹא הָ אי  מַּ  ךָ וא"ת אַ מְּ י מִ תִּ דְ ךְ אָבַ א כָּ אַבָּ

י פִ נָּה י"ל לְ ירֶ זִ חֲ הַ ת לְ רֶ תֶּ א מֻ הֵ הּ וּתְ שָׁ  רְ גָ מְ

א יָה יָרֵ הָ ים וְ דִ ט הוּא ע"פ עֵ גֵּ ה הַ שֵׂ עֲ ל מַ כָּ שֶׁ

יּוֹם בַּ כוּת: לְ מַּ  ר לַ בָ דָּ ם הַ סֵ רְ פַּ  תְ ן יִ פֶּ

ים תוּבִ ים וּכְ יאִ בִ ה נְ רָ וֹ כוּת תּ זְ י בִּ ישִׁ לִ שְּׁ הַ

ה שֶׁ י מֹ י נָמֵ ים אִ לִ אֵ רְ שְׂ יִ ם וְ יִּ וִ ים לְ נִ כֹּהֲ א"נ 
ה: רָ וֹ ן תּ תַּ מַ י דְּ שִׁ י לִ שְׁ י  י נָמֵ יָם אִ רְ רֹן וּמִ הֲ אַ וְ

ר אָמַ א. דְּ עוּלָּ דְ ן? )א(כִּ נָלַ יהוּ מְ יְ תַ הָ בָ א אֲ לָּ י, אֶ שִׁ רְ יפָּ הוּ — מִ ינְ א אִ מָ לָ שְׁ בִּ

ן יא בֶּ בִ הוּא נָ יָדוּעַ שֶׁ יאוּת — בְּ בִ נְ יו בִּ ם אָבִ שֵׁ מוֹ וְ שְּׁ קוֹם שֶׁ ל מָ א: כׇּ עוּלָּ

ם שֵׁ מוֹ וְ יא, שְׁ בִ ן נָ לֹא בֶּ יא וְ בִ הוּא נָ יָדוּעַ שֶׁ יו — בְּ ם אָבִ לֹא שֵׁ מוֹ וְ יא. שְׁ בִ נָ

ירוֹ — ם עִ לֹא שֵׁ מוֹ וְ יר, שְׁ עִ הּ הָ אוֹתָ הוּא מֵ יָדוּעַ שֶׁ שׁ — בְּ פוֹרָ ירוֹ מְ עִ

יו בוֹתָ ה אֲ שֵׂ עֲ יו וּמַ שָׂ עֲ מַּ ל שֶׁ א: כׇּ נָ א תָּ יתָ נִ תְ מַ ם. בְּ יִ לַ ירוּשָׁ הוּא מִ יָדוּעַ שֶׁ בְּ

יָה ר הָ שֶׁ ר ה׳ אֲ בַ גוֹן: ״דְּ ח, כְּ בַ שֶׁ ן לְ הֶ ד מֵ חָ אֶ תוּב בְּ כָּ ךָ הַ ט לְ רַ ין, וּפָ תוּמִ סְ

כֹל יק. וְ דִּ ן צַ יק בֶּ דִּ הוּא צַ יָדוּעַ שֶׁ יָה״ — בְּ לְ דַ ן גְּ י בֶ ן כּוּשִׁ יָה בֶּ נְ פַ ל צְ אֶ

א י בָּ יעִ בִ שְּׁ שׁ הַ חֹדֶ י בַּ הִ יְ גוֹן: ״וַ נַאי, כְּ גְ ן לִ הֶ ד מֵ חָ אֶ תוּב בְּ כָּ ךָ הַ ט לְ רַ פָּ שֶׁ

ר ע. אָמַ שָׁ ן רָ ע בֶּ שָׁ הוּא רָ יָדוּעַ שֶׁ ע״ — בְּ מָ ישָׁ לִ ן אֱ יָה בֶּ נְ תַ ן נְ אל בֶּ עֵ מָ שְׁ יִ

ה נֶ שְׁ יָה מִ הָ י? שֶׁ אָכִ לְ מוֹ מַ א שְׁ רָ קְ ה נִ מָּ לָ י, וְ כַ דֳּ רְ ה מָ י — זֶ אָכִ לְ ן: מַ מָ ב נַחְ רַ

י כַ דֳּ רְ יֵּאל וּמׇ נִ דָ יָה, וְ שֵׂ עֲ ן מַ יָה בֶּ רָ יָּה וּשְׂ ן נֵרִ רוּךְ בֶּ י: בָּ יבִ יתִ . מֵ ךְ לֶ מֶּ לַ

שׁ. יָוֶ רְ דָ ם לְ יִ תַּ נַת שְׁ שְׁ אוּ בִּ נַבְּ תְ ן נִ י — כּוּלָּ אָכִ לְ יָה וּמַ רְ כַ י, זְ גַּ חַ ן וְ שָׁ לְ בִּ

ים מִ כָ חֲ א, וַ רָ זְ ה עֶ י זֶ אָכִ לְ ה: מַ חָ רְ ן קׇ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ יָא, אָמַ נְ א. תַּ תָּ יוּבְ תְּ

ה י זֶ אָכִ לְ ר מַ אָמַ אן דְּ מַ א כְּ רָ בְּ תַּ סְ ן: מִ מָ ב נַחְ ר רַ מוֹ. אָמַ י שְׁ אָכִ לְ ים: מַ רִ אוֹמְ

ה תָ שְׂ עֶ ה נֶ בָ תוֹעֵ ה וְ הוּדָ ה יְ דָ גְ י: ״בָּ אָכִ לְ יאוּת מַ בִ נְ יב בִּ תִ כְ א, דִּ רָ זְ עֶ

ל ת אֵ ל בַּ עַ ב וּבָ ר אָהֵ שֶׁ שׁ ה׳ אֲ ה קֹדֶ הוּדָ ל יְ לֵּ י חִ ם כִּ לִָ ירוּשָׁ ל וּבִ אֵ רָ שְׂ יִ בְ

ן יָה בֶ נְ כַ ן שְׁ יַּעַ יב: ״וַ תִ כְ א, דִּ רָ זְ ים גּוֹיוֹת — עֶ שִׁ ישׁ נָ רֵ אן אַפְ ר״. וּמַ כָ נֵ

ים שִׁ ב נָ נּוֹשֶׁ ינוּ וַ אלֹהֵ נוּ בֵ לְ עַ נוּ מָ נַחְ א אֲ רָ זְ עֶ ר לְ יֹּאמֶ ם וַ ילָ י עֵ נֵ בְּ ל מִ יאֵ חִ יְ

ל, יִ יגַ בִ אֲ ה )וַ רָ ם: שָׂ עוֹלָ יוּ בָּ יּוֹת הָ יפִ פֵ ים יְ שִׁ ע נָ בַּ נַן: אַרְ בָּ נוּ רַ יּוֹת״. תָּ רִ נׇכְ

ר תֵּ סְ יק אֶ פֵּ ה — מַ תָ יְ ת הָ רוֹקֶ קְ רַ ר יְ תֵּ סְ ר אֶ אָמַ אן דְּ מַ ר, וּלְ תֵּ סְ אֶ ב( וְ חָ רָ

ל יִ יגַ בִ הּ, אֲ קוֹלָ ל — בְּ ה, יָעֵ תָ ינְּ הּ זִ מָ שְׁ ב בִּ חָ נַן: רָ בָּ נוּ רַ י. )ב(תָּ תִּ שְׁ יֵּיל וַ עַ וּמְ

ל ק: כׇּ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ הּ. אָמַ יָּיתָ אִ רְ אוּל — בִּ ת שָׁ ל בַּ יכַ הּ, מִ תָ ירָ כִ זְ — בִּ

א ינָ א אָמֵ נָ ן: אֲ מָ ב נַחְ יהּ רַ ר לֵ י. אָמַ רֵ יקְ יָּד נִ ב״ — מִ חָ ב״ ״רָ חָ ר ״רָ אוֹמֵ הָ

הּ עָ יוֹדְ א בְּ ינָ אָמֵ י קָ יהּ: כִּ ר לֵ מַ י! אֲ ת לִ פַּ יכְ א אִ לָ ב״ וְ חָ ב״ ״רָ חָ ״רָ

הּ בַ ר: גָּ ב אָמַ ר? רַ אי אָמַ ה״. מַ שָׂ ר נַעֲ שֶׁ ל אֲ ת כׇּ ע אֶ י יָדַ כַ דֳּ רְ הּ. ״וּמׇ ירָ כִּ מַ וּבְ

אָה. תָּ א תַּ כָּ לְ מַּ אָה מִ ילָּ א עִ כָּ לְ ר מַ בַ ר: גְּ ל אָמַ מוּאֵ רוֹשׁ, וּשְׁ וֵ שְׁ חַ אֲ ן מֵ מָ הָ

י בִּ רַ ה, וְ דָּ ה נִ סָ ירְ פֵּ ב: שֶׁ ר רַ ל״? אָמַ חַ לְ חַ תְ תִּ אי ״וַ ה״. מַ כָּ לְ מַּ ל הַ חַ לְ חַ תְ תִּ ״וַ

ב: ר רַ ״, אָמַ ךְ תָ הֲ ר לַ תֵּ סְ א אֶ רָ קְ תִּ . )ג(״וַ יהָ בֶ קָ נְ ה לִ כָ רְ הוּצְ ר: שֶׁ יָה אָמַ מְ רְ יִ

תוֹ. דוּלָּ גְּ כוּהוּ מִ תָ חֲ ךְ — שֶׁ תָ מוֹ הֲ א שְׁ רָ קְ ה נִ מָּ לָ ל, וְ יאֵ נִ ה דָּ ךְ זֶ תָ הֲ

ל עַ ה וְ ה זֶּ ת מַ עַ דַ יו. )ד(״לָ ל פִּ ין עַ כִ תָּ חְ כוּת נֶ לְ י מַ רֵ בְ ל דִּ כׇּ ר: שֶׁ ל אָמַ מוּאֵ וּשְׁ

ה שָּׁ מִ ל חֲ ל עַ אֵ רָ שְׂ רוּ יִ בְ א עָ מָּ ה לוֹ: שֶׁ חָ לְ ק, שָׁ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ ה״. אָמַ ה זֶּ מַ

י כָ דֳּ רְ מׇ ידוּ לְ יַּגִּ ים״. ״וַ תוּבִ ם כְּ ה הֵ זֶּ ה וּמִ זֶּ ן: ״מִ הֶ יב בָּ תִ כְ ה, דִּ י תוֹרָ שֵׁ חוּמְ

ל ין עַ יבִ שִׁ ין מְ אֵ אן שֶׁ כָּ יהּ. מִ בֵּ גַ זַל לְ א אֲ יהוּ לָ ילּוּ אִ אִ ר״, וְ תֵּ סְ י אֶ רֵ בְ ת דִּ אֵ

ר ת״, אָמַ דָּ ר לֹא כַ שֶׁ ד ״אֲ גוֹ׳ עַ ים״ וְ הוּדִ יְּ ל הַ ת כׇּ נוֹס אֶ ךְ כְּ ה. ״לֵ לָ קָ לְ קַּ הַ

אוֹנֶס, יו — בְּ שָׁ כְ ד עַ יוֹם עַ ל יוֹם וָ כׇ בְּ יָה, שֶׁ ת הָ דָּ לֹּא כַּ א: שֶׁ י אַבָּ בִּ רַ

ית בֵּ י מִ תִּ דְ אָבַ ם שֶׁ שֵׁ י״ — כְּ תִּ דְ י אָבָ תִּ דְ ר אָבַ שֶׁ אֲ כַ צוֹן. ״וְ רָ יו — בְּ שָׁ כְ עַ וְ

אשׁוֹן יר יוֹם רִ בִ עֱ הֶ ב: שֶׁ ר רַ י״. אָמַ כָ דֳּ רְ בוֹר מָ יַּעֲ ךָ. ״וַ מְּ ד מִ ךְ אוֹבַ א, כָּ אַבָּ

יּוֹם י בַּ הִ יְ יָּא. ״וַ מַ א דְ קוּמָ רְ ר עַ בַ עֲ ר: דַּ ל אָמַ מוּאֵ ית. וּשְׁ נִ עֲ תַ ח בְּ סַ ל פֶּ שֶׁ

י בִּ ר רַ יהּ! אָמַ י לֵ עֵ יבְּ כוּת״ מִ לְ י מַ דֵ גְ כוּת״. ״בִּ לְ ר מַ תֵּ סְ שׁ אֶ בַּ לְ תִּ י וַ ישִׁ לִ שְּׁ הַ

א: כָ יב הָ תִ שׁ. כְּ קֹּדֶ ה רוּחַ הַ תָּ שַׁ בָ לְּ ד שֶׁ מֵּ לַ א: מְ ינָ נִ י חֲ בִּ ר רַ ר אָמַ זָ עָ לְ אֶ

ר זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ אָמַ י״. )ה(וְ שַׂ מָ ת עֲ ה אֶ שָׁ בְ רוּחַ לָ ם: ״וְ תָ יב הָ תִ שׁ״, וּכְ בַּ לְ תִּ ״וַ

י נֵ י שְׁ רֵ הֲ יךָ, שֶׁ ינֶ עֵ ה בְּ לָּ יוֹט קַ דְ ת הֶ כַּ רְ י בִּ הִ ם אַל תְּ עוֹלָ א: לְ ינָ נִ י חֲ בִּ ר רַ אָמַ

ד וִ ן: דָּ לּוּ הֵ אֵ ן, וְ הֶ ה בָּ ימָ יְּ קַ תְ נִ יוֹטוֹת, וְ דְ י הֶ נֵ כוּם שְׁ רְ דּוֹר בֵּ י הַ דוֹלֵ גְּ
ךְ לֶ מֶּ ל הַ ה אֶ נָ וְ רַ ר אֲ יֹּאמֶ יב: ״וַ תִ כְ ה, דִּ נָ וְ רַ יהּ אֲ כֵ רְ בָ ד — דְּ וִ יֵּאל. דָּ נִ דָ וְ

יהּ ח לֵ לַ תְּ פָּ י אַנְ ךְ דִּ הָ לָ יב: ״אֱ תִ כְ שׁ, דִּ יָוֶ רְ יהּ דָּ כֵ רְ בָ ל — דְּ יאֵ נִ גוֹ׳״. דָּ וְ

י הִ ל תְּ א: אֵ ינָ נִ י חֲ בִּ ר רַ ר אָמַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ אָמַ ״. )ו(וְ ינָּךְ בִ יזְ שֵׁ א הוּא יְ ירָ דִ תְ בִּ
ךְ ה הוּא לָ נֵּ ה ״הִ רָ ת שָׂ ל אֶ לֵּ ךְ קִ לֶ ימֶ בִ י אֲ רֵ הֲ יךָ, שֶׁ ינֶ עֵ ה בְּ לָּ יוֹט קַ דְ ת הֶ לַ לְ קִ

יו״. ינָ יןָ עֵ הֶ כְ תִּ ק וַ חָ צְ ן יִ קֵ י זָ י כִּ הִ יְ הּ: ״וַ עָ זַרְ יֵּים בְּ קַ תְ נִ ם״, וְ ינַיִ סוּת עֵ כְּ

דוֹשׁ קָּ ת הַ דַּ מִ לֹּא כְּ ה שֶׁ אֵ א: בֹּא וּרְ ינָ נִ י חֲ בִּ ר רַ ר אָמַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ אָמַ )ז(וְ

ר אַחַ ה וְ רָ דֵ ת קְ ם שׁוֹפֵ ם — אָדָ דָ ר וָ שָׂ ת בָּ דַּ ם. מִ דָ ר וְ שָׂ ת בָּ דַּ רוּךְ הוּא מִ בָּ
ךְ ר כָּ אַחַ ם וְ יִ ן מַ רוּךְ הוּא — נוֹתֵ דוֹשׁ בָּ קָּ ל הַ בָ ם, אֲ יִ הּ מַ תוֹכָ ן לְ ךְ נוֹתֵ כָּ

ם״. יִ מַ שָּׁ ם בַּ יִ מוֹן מַ תּוֹ הֲ קוֹל תִּ ר: ״לְ מַ אֱ נֶּ ה שֶּׁ יֵּים מַ קַ ה, לְ רָ דֵ קְּ ת הַ שׁוֹפֵ

יא בִ רוֹ מֵ ם אוֹמְ שֵׁ ר בְּ בָ ר דָּ אוֹמֵ ל הָ א: כׇּ ינָ נִ י חֲ בִּ ר רַ ר אָמַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ אָמַ )ח(וְ

ר אָמַ י״. וְ כָ דֳּ רְ ם מׇ שֵׁ ךְ בְּ לֶ מֶּ ר לַ תֵּ סְ ר אֶ תֹּאמֶ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ ם, שֶׁ עוֹלָ ה לָ אוּלָּ גְּ

ם אָדָ ל לְ שָׁ ד. מָ דוֹרוֹ אָבַ ד — לְ יק אָבָ דִּ א: צַ ינָ נִ י חֲ בִּ ר רַ ר אָמַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ

א לָּ ה אֶ דָ הּ, לֹא אָבְ מָ ית שְׁ לִ גָּ רְ יא — מַ הִ קוֹם שֶׁ ל מָ ית, כׇּ לִ גָּ רְ ה לוֹ מַ דָ אָבְ שֶׁ

א: ינָ נִ י חֲ בִּ ר רַ ר אָמַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ י״. אָמַ ה לִ נּוּ שֹׁוֶ ינֶ ה אֵ ל זֶ כׇ הּ. ״וְ לָ עְ בַ לְ

ינוֹ ה אֵ ל זֶ ר: ״כׇּ , אָמַ ךְ לֶ מֶּ ר הַ עַ שַׁ ב בְּ י יוֹשֵׁ כַ דֳּ רְ ת מׇ ן אֶ מָ אָה הָ רָ ה שֶׁ עָ שָׁ בְּ

א ה בָּ זֶ י וְ בּוּלֵ רוֹזְ פְ א בִּ ה בָּ א: זֶ דָּ סְ ב חִ ר רַ אָמַ א, דְּ דָּ סְ ב חִ רַ דְ י״. כִּ ה לִ שֹׁוֶ

י. בּוּטֵ רוֹזְ פְ בִּ

מסורת הש״ס

א במדבר רבה

ב תענית ה:; אוצר מדרשים פרקי
רבינו הקדוש

ג אוצר מדרשים מדרשים על
מגילת אסתר מדרש מגילת

אסתר ו; אוצר מדרשים מדרשים

על מגילת אסתר מדרש מגילה ו

ד אסתר רבה

ה אוצר מדרשים מדרש לעולם

ו לקמן כח.; אוצר מדרשים
מדרש לעולם; בבא קמא צג.

ז שבת קכז.; מנחות צט:; יומא
עה.; סוכה מו.; מנחות לג:;

שמות רבה; סוטה ה.; פסחים

קיט.; יומא פו:; משנה מעילה;

ספרא ויקרא דבורא דחובה פרק

כ ה; עירובין נד.; בבא בתרא

עט.; ברכות ה.; בבא בתרא י.;

עירובין יט.; ברכות י.; במדבר

רבה; ברכות מ.

ח תנא דבי אליהו זוטא נספחים
לסדר אליהו זוטא פרקי דרך

ארץ ב; מסכת כלה רבתי; משנה

אבות

גליון הש״ס

גמ' ששמו ושם אביו. עי' ב"ב דף

טו ע"ב תוס' ד"ה בלעם

ובמהר"ש איידלס בח"א שם:

שם כל האומר רחב. עיין

סנהדרין מה ע"א תד"ה אלא:

שם ואילו איהו לא אזיל לגביה.

עי' ב"ב דף ד ע"א תוס' ד"ה

שכל:

תורה אור השלם

]ירמיהו לב[

]צפניה א, א[

]ירמיהו מא, א[

]ירמיהו מא, ב[

]אסתר י, ג[

]מלאכי ב, יא[

]עזרא י, ב[

]אסתר ד, א[

]אסתר ד, ד[

]אסתר ד, ה[

]שמות כג, טו[

]שמות לב, טו[

]אסתר ד, יב[

]אסתר ד, טז[

]אסתר ד, יז[

]אסתר ב, כב[

]דברי הימים א יב, יט[

]אסתר ה, א[

]דניאל ו, יז[

]שמואל ב כד, כג[

]בראשית כ, טז[

]בראשית כז, א[

]ירמיהו י, יג[

]פירושי רד"צ הופמן על שמות

כ:ה, ה[

]אסתר ה, יג[



מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה טו:
א מָ י נַהְ מֵ לְ טֻ בְּ ף לז.(: ין )דַּ טִּ ת גִּ כֶ סֶּ מַ ים טו( בְּ רִ בָ נּוּ )דְּ יטֶ בִ עֲ ט תַּ בֵ עֲ הַ מוֹ וְ יּוּת כְּ נִ ן עֲ וֹ שׁ י לְ וּטִ בּ

רוּחַ לְ א: מָ חְ לַ ין דְּ מִ לְ ין טֻ רִ שְׂ ינַן עֶ מִ גְּ רְ תַ ים ב ד( מְ לָכִ ים )מְ רִ עוֹ ם שְׂ חֶ ים לֶ רִ שְׂ ם עֶ חֶ ת לֶ רוֹ כָּ כִ בְּ

ן דָּ ה: רָ טָ עֲ יֶה לַ הְ ן יִ ת רוּחָ ים אֶ טִ פְ וֹ שּׁ  ט לַ פָּ  שְׁ  מִ

ל ר עַ בֵּ גַּ תְ וּמִ ה: וּבָ שׁ תְ וּב בִּ שׁ הוּ לָ פֵ וֹ רוֹ כּ צְ ת יִ אֶ

ה: רָ בֵ ר עֲ בֹ עֲ יו לַ רָ חֲ ךְ אַ לֵ ינוֹ הוֹ רוֹ אֵ צְ יִ
ים שִׂ נַּעֲ שֶׁ ין ] שִׂ עוֹ שֶׁ הּ  רָ עָ נוּ שְׂ יְ הַ ין כו' וְ ימִ כִּ שְׁ  מַּ שֶׁ

ר חַ אַ ה וּלְ מָ כָּ שְׁ  הַ ת בְּ תוֹ לָ תֹּחַ דְּ  פְ ים[ לִ רִ עֲ וֹ שׁ

ים עִ שָׁ  רְ וּ הָ לּ ה אֵ לֶּ ם אֵ גַּ : תוֹ ילָ ן נְעִ מַ ד[ זְ ם עַ שָׁ [

שׂוּ ם עָ ף הֵ ר אַ מַ לוֹ גוּ כְּ שָׁ ן  יַיִ בְּ נָּם: יהִ גֵ ין בְּ נִ וֹ דּ נִּ הַ

נָּם יהִ גֵ ה לְ יָּ ילִ לִ פְּ קוּ  פָּ  נָם: ךְ דְּ יכָ פִ ם לְ הֵ כָּ
ת יֶּלֶ ר אַ מוֹ זְ מִ י בְּ נִ תָּ בְ זַ ה עֲ י לָמָ לִ י אֵ לִ אֵ טוּ: פְּ  שְׁ  נִ

ה אָ י בָּ נִ אֲ שֶׁ ל אֹנֶס ]אע"פ[  עַ ר הוּא: חַ שַּׁ  הַ

י שִׁ  ב נַפְ רֶ חֶ ה מֵ ילָ צִּ הִ י אֹנֶס הוּא: לַ אֵ יו מֵ לָ אֵ

עֹה רְ פַּ ת  ל בַּ שֶׁ הּ  תָ מָ אֲ ר הוּא: מוֹ זְ תוֹ מִ אוֹ בְּ
ת ב':ה'(: מוֹ שְׁ הָ ) חֶ קָּ הּ וַתִּ תָ מָ ת אֲ ח אֶ לַ שְׁ  וַתִּ

ת כוֹ רָ ס' בְּ מַ ן בְּ שָׁ  בָּ ךְ הַ לֶ ג מֶ ים עוֹ עִ שָׁ  נֵּי רְ שִׁ  בְּ

ר ר הַ קַ עָ שֶׁ ף נד:( ] ת דַּ כוֹ רָ ה )בְּ אֶ רוֹ ק הָ רֶ פֶּ

ל נוֹ עַ תָ ל וּנְ אֵ רָ שְׂ ל יִ יכוֹ עַ לִ שְׁ  הַ י לְ סֵ רְ פַּ ת ג'  בַּ

נַס כְ נִ בוּהוּ וְ קְּ נִ ים וְ לִ מָ ח הקב"ה נְ לַ שָׁ וֹ וְ רֹאשׁ
אן נָּיו לְכָ שִׁ בוּ  בְּ רְ תַּ שְׁ  נִ טוֹ וְ מְ שָׁ  שׁ לְ קֵּ וָּארוֹ בִּ צַ בְּ

תָּ בְ בַּ רְ שִׁ א  לָּ תָּ אֶ רְ בַּ שִׁ י  רֵ קְ ל תִּ אַ אן[: וּלְכָ

ה שָׁ  רָ אי דְּ הַ ק לְ ים נָפֵ עִ שָׁ  י רְ יָּנִ שֶּׁ  ינַן וּמִ סִ רְ גָּ

נֵּי וי"ם שִׁ  א י' דְּ לָּ ע אֶ שָׁ  ן רָ שֵׁ א וְ רָ ב קְ וֹ תּ לִכְ דְּ

ץ צֵ חוֹ שֶׁ ר  בָ לֹא דָּ  וְ ים: שִּׁ  שִׁ י  רֵ ים הֲ עִ שָׁ  רְ דִּ
ם לָ ל עוֹ שֶׁ ע  צַ מְ אֶ הוּא בָּ שֶׁ ת  יִ בַּ יַן הַ נְ כוּת בִּ לְ מַּ בַּ

יָּה תִ שְׁ ן  בֶ ף נד:( אֶ א )דַּ מָ ר יוֹ דֶ סֵ י' בְּ רִ מְ אָ דְ כִּ

ה דָּ מִ יהָ לְ בִ ית אָ בֵּ מִ ם: לָ עוֹ ת הָ תַּ שְׁ  נָּה נִ מֶּ מִּ שֶׁ

ךְ לֶ מֶּ רֹד בַּ מְ יִ וְ ן: ים כֵּ רִ מְ ת אוֹ קוֹ ינוֹ תִּ ה הַ עָ מְ שָׁ

י הּ אוּלַ צוּי לָ א מָ הֵ יְּ שֶׁ  ת: חַ לַ צְ תוֹ מַ עָ שְׁ ה  תָ יְ הָ שֶׁ
ישׁ גִּ יַרְ ךְ: לֶ מֶּ נֵי הַ פְ ר לִ בָ וּם דָּ שׁ ילוֹ בְּ שִׁ  כְ הַ ל לְ וּכַ תּ

ל שֶׁ ן  יהֶ אֵ נְ ת שׂוֹ בֶ רֶ קָ י מְ נִ ף אֲ אַ שֶׁ הקב"ה 

יף נִ חֲ הַ ה לְ יכָ רִ י צְ נִ אֲ שֶׁ ישׁ  גִּ י יַרְ י נָמֵ ל אִ אֵ רָ שְׂ יִ

יא הִ ג הוּא וְ רֵ יֵּהָ שֶׁ  י: דִ בוֹ כְ זֵל בִּ זַלְ ע זֶה וּלְ שָׁ  רָ

נֵינוּ ]נ"א שְׁ ת  רֹג אֶ יַהֲ נּוּ וְ מֶּ ךְ מִ לֶ מֶּ י הַ נִ דֵ שְׁ  יַּחְ שֶׁ
י לִ טְ הוּ בָּ נַּיְ ד מִ ית חַ ה וּמִ זֵרָ י גְּ רִ זְ י גָּ כִ וְ

וּרוֹ בּ דִ זֵר בְּ חוֹ ה וְ יָ ךְ הָ פַּ  כְ פַ ךְ הֲ לֶ מֶ ה[: זֵרָ גְּ הַ

לֹא ם  אִ גוֹ וְ רְ הָ תוֹ וּלְ וֹ תּ פַ ל לְ א אוּכַ מָּ שֶׁ ה  רָ מְ אָ

ם מָּ חֻ בְּ : וֹ זֹר בּ יַחֲ ה וְ עָ שָּׁ  ר הַ בֹ עֲ ן תַּ זֻמָּ א מְ הֵ יְ

ר מַ תוֹ נֶאֱ יעָ ר וְסִ צַּ שַׁ  לְ ל בֵּ ם עַ יהֶ תֵּ שְׁ  ת מִ ית אֶ שִׁ  אָ
ין רִ יוּ צָ שׁ הָ רֶ יָוֶשׁ וְכוֹ רְ דָּ שֶׁ ה  מָ חָ לְ מִּ ן הַ ם מִ וּבָ שׁ בְּ

ים יֵפִ יוּ עֲ הָ ם וְ יּוֹ תוֹ הַ ר אוֹ צַּ שַׁ  לְ ן בֵּ חָ צְּ נִ ל וְ בֶ ל בָּ עַ

ם יּוֹ תוֹ הַ אוֹ רוּ וּבְ כְּ תַּ שְׁ  נִ ת וְ וֹ תּ שְׁ  בוּ לִ שְׁ יָ ים וְ מִּ חַ וְ

ל שֶׁ ן  יהֶ תֵּ שְּׁ  ךְ מִ וֹ תּ ה מִ רָ מְ ר אָ תֵּ סְ ף אֶ אַ ג וְ רַ נֶהֱ

ם לֶחֶ ים בְּ עִ בֵ שְׂ נוּת: עָ וּרְ ם פּ הֶ ה לָ אָ ים בָּ עִ שָׁ  רְ
נַת שְׁ  ן: מָּ ל הַ שֶׁ נָיו  ל בָּ ם עַ גֵּ רְ ן תִּ נָתָ רוּ יוֹ כְּ שְׂ נִ

ים לִּ הִ ן ה' )תְּ שֵׁ יָ ץ כְּ קַ א וַיִּ מָ גְ ם דֻּ לָ ל עוֹ שֶׁ וֹ  כּ לְ מַ

יוּ הָ שֶׁ ים  נִ יוֹ לְ דוּ עֶ נָדְ : תוֹ מָ קְ קֹם נִ נְ ע"ח:ס"ה( לִ

רוּ לוֹ מְ אָ ה וְ לָ יְ לַּ ל הַ תוֹ כָּ ים אוֹ ילִ הִ בְ ים מַ כִ אָ לְ מַ

ן וֹ שׁ הּ לְ אָ שָׂ עֲ שֶׁ י  מִ ה לְ בָ ם טוֹ לֵ שָׁ ה  בָ פוּי טוֹ כָּ
וּ בּ רְ יִּ שֶׁ י  דֵ ים[ כְּ נִ יוֹ לְ דוּ עֶ ים ]נָדְ רִ מְ יֵשׁ אוֹ י וְ רִ מוֹ

ן מִ קָ אי דְּ מַ ר: בָ דָּ ל הַ שׁ עַ קֵּ בַ ים לְ נוּנִ חֲ תַ בְּ

ו שָׁ  כְ נֵי עַ פְ ה לִ אָ בָּ זֹּאת הַ ה  ר מַ מַ לוֹ הּ כְּ תֵּ נְ זַמֵּ דְּ

תוּב יָה כָּ הָ שֶׁ ע  מַ שְׁ  תוּב מַ כָּ זֶה: שׁ כָּ דָ ר חָ בָ דָּ

תוּב א כָּ צָ מְ יִ א וְ רָ קָּ עִ ע מֵ מַ שְׁ  ב מַ תָ שׁ כְּ דָ חָ מֵ
י: כַ דְּ רְ יד מָ גִּ ר הִ שֶׁ  נָיו אֲ פָ ן לְ רוֹ כָּ ר זִ פֶ סֵ

קֹר חְ יךְ לַ רִ ה צָ מֶּ רֻ ין מְ דִ בְ ינַן דִּ עִ מוֹ שְׁ  אַ ת לְ מֶ ט אֱ קַ י נְ כִ וּם הָ שּׁ  מִ ה דְּ אֶ רְ תּוֹ נִ מִ אֲ ת לַ מֶ ין אֱ ן דִּ דָּ ה הַ זֶ
ז יָדוּנוּ אָ ת וְ מֶ אֱ ר הָ אֵ בָּ תְ יִּ שֶׁ ד  ב עַ טוֹ ים בְּ דִ עֵ הָ

א לָּ תָּ אֶ רְ בַּ שִׁ י  רֵ קְ ל תִּ ]ה"ג אַ : וֹ תּ מִ אֲ תוֹ לַ אוֹ
ה ה.( ול"ג כָּ י )סֻ וּבֵ בּ רְ תַּ שְׁ  תָּ – ל' אִ בְ בַּ רְ שִׁ

:] תְּ בְ בַּ רִ שֶׁ

נּוּ ינֶ ה אֵ ל זֶ כׇ י. ״וְ מֵ לְ טֻ ן בְּ בַּ דַּ זְ מִ א דְּ דָּ בְ יהּ עַ רוּ לֵ קָ א: וְ פָּ ב פָּ ר רַ י. אָמַ בּוּטֵ רוֹזְ פְ בִּ

ה עָ שָׁ בּוֹ, וּבְ ל לִ ין עַ קוּקִ ע חֲ שָׁ ל אוֹתוֹ רָ יו שֶׁ זָ נָ ל גְּ כׇּ ד שֶׁ מֵּ לַ י״ — מְ ה לִ שֹׁוֶ

ר אָמַ י. )א(וְ ה לִ נּוּ שֹׁוֶ ינֶ ה אֵ ל זֶ ר: כׇּ , אָמַ ךְ לֶ מֶּ ר הַ עַ שַׁ ב בְּ י יוֹשֵׁ כַ דֳּ רְ ת מׇ ה אֶ רוֹאֶ שֶׁ

רֹאשׁ ה בְּ רָ טָ יוֹת עֲ הְ רוּךְ הוּא לִ דוֹשׁ בָּ קָּ יד הַ תִ א: עָ ינָ נִ י חֲ בִּ ר רַ ר אָמַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ

י בִ ת צְ רֶ טֶ עֲ אוֹת לַ בָ יֶה ה׳ צְ הְ הוּא יִ יּוֹם הַ ר: ״בַּ מַ אֱ נֶּ יק, שֶׁ דִּ צַ יק וְ דִּ ל צַ כׇּ

ין פִּ צַ מְ לַ יוֹנוֹ וְ בְ ין צִ עוֹשִׂ ה״ — לָ אָרָ פְ ת תִּ ירַ פִ צְ לִ י וְ בִ ת צְ רֶ טֶ עֲ אי ״לַ גוֹ׳[״. מַ ]וְ

מוֹ צְ ים עַ שִׂ מֵּ י שֶׁ מִ מּוֹ״, לְ אָר עַ שְׁ ר: ״לִ מוּד לוֹמַ לְ כֹּל — תַּ תּוֹ. יָכוֹל לַ אַרְ פְ תִּ

ט״ — פָּ שְׁ מִּ ל הַ ב עַ יּוֹשֵׁ לַ רוֹ. ״וְ צְ ת יִ ן אֶ דָּ ה הַ ט״ — זֶ פָּ שְׁ רוּחַ מִ ם. ״וּלְ יִ ירַ שִׁ כְּ

י יבֵ שִׁ רוֹ. ״מְ צְ ל יִ ר עַ בֵּ גַּ תְ מִּ ה הַ ה״ — זֶ בוּרָ גְ לִ תּוֹ. ״וְ מִ אֲ ת לַ מֶ ין אֱ ן דִּ דָּ ה הַ זֶ

לּוּ ה״ — ]אֵ רָ עְ ה. ״שָׁ ל תּוֹרָ הּ שֶׁ תָּ מְ חַ לְ מִ ין בְּ נִ נוֹתְ ין וְ אִ נּוֹשְׂ ה״ — שֶׁ מָ חָ לְ מִ

שׁוֹת. רָ דְ י מִ תֵּ בָ יּוֹת וּבְ נֵסִ י כְ תֵּ בָ ין בְּ יבִ רִ עֲ ין וּמַ ימִ כִּ שְׁ מַּ ים[ שֶׁ מִ כָ י חֲ ידֵ מִ לְ תַּ

נּוּ תַּ שְׁ ה נִ ם, מָ ל עוֹלָ בּוֹנוֹ שֶׁ רוּךְ הוּא: רִ דוֹשׁ בָּ קָּ י הַ נֵ פְ ין לִ דִּ ת הַ דַּ ה מִ רָ )ב(אָמְ

ה, אוּמּוֹת תּוֹרָ קוּ בַּ סְ ל עָ אֵ רָ שְׂ רוּךְ הוּא: יִ דוֹשׁ בָּ קָּ הּ הַ ר לָ לּוּ? אָמַ אֵ לּוּ מֵ אֵ

קוּ עוּ פָּ ר תָּ כָ שֵּׁ גוּ וּבַ ן שָׁ יַּיִ ה בַּ לֶּ ם אֵ יהּ: ״גַּ ר לֵ מַ ה. אֲ תּוֹרָ קוּ בַּ סְ ם לֹא עָ עוֹלָ הָ

ה״, פוּקָ ךָ לְ יֶה זֹאת לְ הְ לֹא תִ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ ם, שֶׁ נָּ יהִ א גֵּ לָּ קוּ״ אֶ ין ״פָּ יָּה״, אֵ ילִ לִ פְּ

ר צַ חֲ מֹד בַּ עֲ תַּ ים״. ״וַ ילִ לִ פְ ן בִּ תַ נָ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ ין, שֶׁ יָּינִ א דַּ לָּ יָּה״ אֶ ילִ לִ ין ״פְּ אֵ וְ

ים, מִ לָ צְּ ית הַ בֵ ה לְ יעָ גִּ הִ ן שֶׁ יוָ י: כֵּ וִ י לֵ בִּ ר רַ ית״. אָמַ ימִ נִ פְּ ךְ הַ לֶ מֶּ ית הַ בֵּ

ן ה דָּ א אַתָּ מָּ י״?! שֶׁ נִ תָּ זַבְ ה עֲ מָ י לָ לִ י אֵ לִ ה: ״אֵ רָ ה. אָמְ ינָ כִ ה שְׁ נָּ ימֶ ה הֵ קָ לְּ תַּ סְ נִ

ר: מַ אֱ נֶּ ב״, שֶׁ לֶ יו ״כֶּ אתִ רָ קְּ ל שֶׁ א עַ מָּ צוֹן? אוֹ שֶׁ רָ ל אוֹנֶס כְּ עַ יד וְ זִ מֵ ג כְּ ל שׁוֹגֵ עַ

ר: מַ אֱ נֶּ יֵה״, שֶׁ אַתּוּ ״אַרְ רָ ה וּקְ רָ זְ י״. חָ תִ ידָ חִ ב יְ לֶ יַּד כֶּ י מִ שִׁ ב נַפְ רֶ חֶ ה מֵ ילָ צִּ ״הַ

ר ה״. אָמַ כָּ לְ מַּ ר הַ תֵּ סְ ת אֶ ךְ אֶ לֶ מֶּ אוֹת הַ רְ י כִ הִ יְ יֵה״. )ג(״וַ י אַרְ פִּ י מִ נִ יעֵ ״הוֹשִׁ

יהַּ בִּ גְ הִ ד שֶׁ חָ ה, אֶ עָ הּ שָׁ אוֹתָ הּ בְּ נוּ לָ מְּ דַּ זְ ת נִ רֵ שָּׁ י הַ כֵ אֲ לְ ה מַ לֹשָׁ נָן: שְׁ י יוֹחָ בִּ רַ

יט. בִ רְ שַּׁ ת הַ ח אֶ תַ מָּ ד שֶׁ חָ אֶ , וְ יהָ לֶ ד עָ סֶ ל חֶ ךְ חוּט שֶׁ שַׁ מָּ ד שֶׁ חָ אֶ הּ, וְ ארָ וָּ ת צַ אֶ

ה, רֵ שְׂ ים עֶ תֵּ ל שְׁ ידוֹ עַ מִ עֱ הֶ יָה, וְ י אַמּוֹת הָ תֵּ יָה: שְׁ מְ רְ י יִ בִּ ר רַ ה? אָמַ מָּ כַ )ד(וְ

א: נָ א תָּ יתָ נִ תְ מַ ע. בְּ בַּ אַרְ ים וְ רִ שְׂ ל עֶ הּ עַ י לַ רִ אָמְ ה, וְ רֵ שְׂ שׁ עֶ ל שֵׁ הּ עַ י לַ רִ אָמְ וְ

י ינֵּ שִׁ א בְּ ה מוֹצֵ ן אַתָּ כֵ עֹה, וְ רְ ת פַּ ל בַּ הּ שֶׁ תָ אַמָּ א בְּ ה מוֹצֵ ן אַתָּ כֵ ים, וְ שִּׁ ל שִׁ עַ

י רֵ קְ ישׁ: אַל תִּ קִ ישׁ לָ ר רֵ אָמַ ״, וְ תָּ רְ בַּ ים שִׁ עִ שָׁ י רְ ינֵּ יב: ״שִׁ תִ כְ ים, דִּ עִ שָׁ רְ

ע מַ שָּׁ ר שֶׁ זָ עָ לְ י אֶ בִּ שּׁוּם רַ ר מִ ן אָמַ רָ ר עוֹפְ ה בַּ בָּ ״. רַ תָּ בְ יבַּ רְ א ״שִׁ לָּ ״ אֶ תָּ רְ בַּ ״שִׁ
ךְ תֵ שָׁ קָּ ה בַּ ה מַ כָּ לְ מַּ ר הַ תֵּ סְ אֶ ךְ לְ לֶ מֶּ הּ הַ ר לָ יֹּאמֶ ם. ״וַ יִ אתַ בּוֹ: מָ רַ בּוֹ מֵ רַ בּוֹ וְ רַ מֵ

ר בָ לֹא דָּ כוּת, וְ לְ מַּ ל הַ לֹא כׇּ כוּת וְ לְ מַּ י הַ צִ שׂ״. חֲ עָ תֵ כוּת וְ לְ מַּ י הַ צִ ד חֲ עַ

ל ן אֶ מָ הָ ךְ וְ לֶ מֶּ שׁ. ״יָבֹא הַ דָּ קְ מִּ ית הַ יַן בֵּ נְ יהוּ — בִּ אי נִ כוּת, וּמַ לְ מַּ ץ לַ חוֹצֵ שֶׁ

ר זָ עָ לְ י אֶ בִּ ן? רַ מָ ת הָ ה אֶ נָ ימְּ זִּ ר שֶׁ תֵּ סְ ה אֶ תָ אֲ ה רָ נַן: מָ בָּ נוּ רַ ה״. תָּ תֶּ שְׁ מִּ הַ

עַ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ח״. רַ פָ ם לְ יהֶ נֵ פְ ם לִ נָ חָ לְ י שֻׁ הִ ר: ״יְ מַ אֱ נֶּ ה לוֹ, שֶׁ נָ מְ ים טָ חִ ר: פַּ אוֹמֵ

גוֹ׳״. ם וְ חֶ הוּ לֶ ילֵ כִ אֲ ךָ הַ ב שׂוֹנַאֲ עֵ ם רָ ר: ״אִ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ דָ מְ יהָ לָ ית אָבִ בֵּ ר: מִ אוֹמֵ

לֹּא י שֶׁ דֵ ר: כְּ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ רוֹד. רַ מְ יִ ה וְ צָ טּוֹל עֵ לֹּא יִ י שֶׁ דֵ ר: כְּ יר אוֹמֵ אִ י מֵ בִּ רַ

ל: אֵ רָ שְׂ רוּ יִ לֹּא יֹאמְ י שֶׁ דֵ ר: כְּ יָה אוֹמֵ מְ חֶ י נְ בִּ ית. רַ הוּדִ יא יְ הִ הּ שֶׁ ירוּ בָּ יַכִּ

י דֵ ר: כְּ י אוֹמֵ י יוֹסֵ בִּ ים. רַ מִ חֲ רַ ן הָ ן מִ תָּ עְ יחוּ דַּ יַסִּ , וְ ךְ לֶ מֶּ ית הַ בֵ נוּ בְּ אָחוֹת יֵשׁ לָ

קוֹם מָּ ישׁ הַ גִּ י יַרְ ר: אוּלַ יָא אוֹמֵ נַסְ ן מְ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ ת. רַ ל עֵ כׇ הּ בְּ צוּי לָ א מָ הֵ יְּ שֶׁ

ג רֵ יֵּהָ י שֶׁ דֵ ים כְּ נִ יר לוֹ פָּ בִּ ר: אַסְ ה אוֹמֵ חָ רְ ן קׇ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ נוּ נֵס. )ה(רַ ה לָ שֶׂ יַעֲ וְ

ל: יאֵ לִ מְ י גַּ בִּ ר רַ יָה. אָמַ ן הָ כָ פְּ כְ פַ ךְ הֲ לֶ ר: מֶ ל אוֹמֵ יאֵ לִ מְ ן גַּ בָּ יא. רַ הִ הוּא וְ

אַתּוּ נְּ ר: קִ י אוֹמֵ עִ מּוֹדָ ר הַ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ יָא, רַ נְ תַ י, דְּ עִ מּוֹדָ ין אָנוּ לַ יכִ רִ ין צְ יִ דַ עֲ

י רִ אָמְ א דְּ בָ רָ יֵי וְ אוֹן״. אַבָּ ר גָּ בֶ י שֶׁ נֵ פְ ר: ״לִ ה אָמַ בָּ ים. רַ רִ שָּׂ אַתּוּ בַּ נְּ ךְ קִ לֶ מֶּ בַּ

בוּהּ ר אֲ ה בַּ בָּ יהּ רַ חֵ כְּ גוֹ׳״. אַשְׁ ם וְ יהֶ תֵּ שְׁ ת מִ ית אֶ ם אָשִׁ חוּמָּ יהוּ: ״בְּ יְ וַ רְ תַּ

הוּ כוּלְּ יהּ: כְּ ר לֵ מַ י? אֲ כִ א הָ דָ בַ עֲ ר וַ תֵּ סְ יָא אֶ זְ אן חַ מַ יהּ: כְּ ר לֵ מַ יָּהוּ, אֲ לִ אֵ לְ

יו״, נָ רוֹב בָּ רוֹ וְ שְׁ בוֹד עׇ ת כְּ ן אֶ מָ ם הָ הֶ ר לָ פֵּ סַ יְ י. ״וַ אֵ הוּ אָמוֹרָ כוּלְּ י וּכְ אֵ נָּ תַּ

ה רָ שָׂ עֲ לוּ, וַ תְ ה נִ רָ שָׂ עֲ תוּ, וַ ה מֵ רָ שָׂ ים: עֲ לֹשִׁ ב, שְׁ ר רַ יו? אָמַ נָ ה רוֹב בָּ מָּ כַ וְ

ים עִ בְ ים שִׁ חִ תָ פְּ ל הַ ין עַ רִ זְּ חַ מְּ ן שֶׁ י: אוֹתָ רִ נַן אָמְ בָּ רַ ים. וְ חִ תָ פְּ ל הַ ין עַ רִ זְּ חַ מְ

ים״. עִ בְ א ״שִׁ לָּ ים״ אֶ עִ בֵ י ״שְׂ רֵ קְ רוּ״, אַל תִּ כָּ שְׂ ם נִ חֶ לֶּ ים בַּ עִ בֵ יב: ״שְׂ תִ כְ יוּ, דִּ הָ

יו״. נָ רוֹב בָּ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ ווֹ, שֶׁ ה הֲ מוֹנָ ם וּשְׁ יִ אתַ ן מָ ר: כּוּלָּ א אָמַ ר אַבָּ י בַּ מֵ רָ וְ

רֹב״ ק: ״וְ חָ צְ ר יִ ן בַּ מָ ב נַחְ ר רַ ווּ! אָמַ ר הָ יסַ בֵּ אַרְ ן וְ אתַ יָּא מָ רִ טְ ימַ גִ רוֹב״ בְּ ״וְ

נַת ה שְׁ דָ דְ חוּם: נָ נְ י תַּ בִּ ר רַ ״. אָמַ ךְ לֶ מֶּ נַת הַ ה שְׁ דָ דְ הוּא נָ ה הַ לָ יְ לַּ יב. ״בַּ תִ כְּ

ר: א אָמַ בָ ים. רָ תּוֹנִ חְ דוּ תַּ דְ ים, נָ יוֹנִ לְ דוּ עֶ דְ י: נָ רִ נַן אָמְ בָּ רַ ם. וְ ל עוֹלָ כּוֹ שֶׁ לְ מַ

ן מַּ קַ אי דְּ ר: מַ יהּ, אָמַ תֵּ עְ דַ א בְּ תָ ילְּ יהּ מִ ה לֵ לָ פַ שׁ. נְ מָּ רוֹשׁ מַ וֵ שְׁ חַ ךְ אֲ לֶ מֶּ נַת הַ שְׁ

א רָ בְ הוּא גַּ הָ יהּ דְּ וֵ ילָּ י עִ לִ קְ א שָׁ ה קָ צָ א עֵ מָ לְ ן? דִּ מָ הָ ר לְ תֵּ סְ יהּ אֶ תֵּ ינְ זַמֵּ דְּ

י? ע לִ ה מוֹדַ וָ הֲ י דַּ ים לִ חֵ רָ א דְּ רָ בְ ה גַּ וָ א הֲ י, לָ כִ י הָ ר: אִ ר אָמַ דַ יהּ. הֲ לֵ טְ קְ מִ לְ

י כִ שּׁוּם הָ יהּ, מִ תֵּ עְ רַ א פְּ לָ א וְ יבוּתָ י טֵ ד בִּ בַ עֲ ישׁ דַּ ינִ א אִ יכָּ א אִ מָ לְ ר: דִּ ר אָמַ דַ הֲ

רוֹנוֹת כְ זִּ ר הַ פֶ ת סֵ יא אֶ בִ הָ ר לְ יֹּאמֶ יָּד: ״וַ י, מִ לּוּ לִ גַ א מְ לָ י וְ שֵׁ ינָ י אִ עִ נְ ימַּ מִ

א צֵ מָּ יִּ ן. ״וַ יהֶ ילֵ אֵ ים מֵ אִ רָ קְ נִּ ד שֶׁ מֵּ לַ ים״ — מְ אִ רָ קְ יוּ נִ הְ יִּ ים״. ״וַ יָּמִ י הַ רֵ בְ דִּ

ד מֵּ לַ יהּ? מְ י לֵ עֵ בְּ ב״ מִ תָ תוּב״ — ״כְּ כָ
י שַׁ מְ שִּׁ שֶׁ

מסורת הש״ס
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טז.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
ב תַ כָּ שֶׁ ן ד(  ימָ רָא )סִ זְ ר עֶ פֶ סֵ ר בְּ מַ נֶּאֱ שֶׁ מוֹ  יָה כְּ שׁ הָ רֶ וֹ ת כּ מוֹ יְּ יָה וּמִ ל הָ רָאֵ שְׂ נֵא יִ ךְ שׂוֹ לֶ מֶּ ר הַ פֵ י סוֹ שֵׁ  מְ שִׁ

כוּת לְ מַ ם( וּבְ שָׁ ר ) מַ נֶּאֱ שֶׁ ן  ה כֵּ שָׂ שׁ עָ וֵרוֹ שְׁ  חַ י אֲ ימֵ ף בִּ לוֹ וְאַ טְּ שׁ וּבִ רֶ וֹ א כּ בָּ שֶׁ ד  יִת עַ בַּ יַן הַ נְ ל בִּ נָה עַ טְ שִׂ
ין כִ לוֹ הֵ נָה: טְ ב שִׂ תַ כוּתוֹ כָּ לְ לַּת מַ חִ תְ שׁ בִּ וֵרוֹ שְׁ  חַ אֲ
ל טֹּ  א לִ רָ נַהֲ ר: פָ א כְּ תָּ רְ קַ יסְ דִּ : מוֹ צְ ךְ עַ צֹרֶ לְ
שׁ רֵ וֹ יצָה דּ מִ ת קְ כוֹ לְ הִ יו: ידָ מִ לְ נָן תַּ בָּ רַ לְ ס: כֶ מֶ

ם יָה הוּא יוֹ ן הָ יסָ נִ ר בְּ שָׂ ה עָ שָּׁ  שִׁ ם וְ ל יוֹ שֶׁ יָנוֹ  נְ עִ בְּ

י: רֵ עֲ שַׁ ל  טֹּ  יָא וְאֶ זְּ  מַ ל לְ קוֹ שְׁ  אֶ וְ ר: עֹמֶ ת הָ נוּפַ תְּ
נֵי מָּ אֻ ן: יאָ בִּ חְ הַ ן לְ יהֶ לֵ ה עֲ וְּתָ הוּ צִ ינְ תִּ רְ סַ אֲ
ם: יִ רַ פָּ  סְ ין מִ עֵ ים כְּ רִ פָּ  ל סַ שֶׁ זוּזָא זוּג  ים: רִ פָ סְ
ית נִ עֲ תַ י לְ שִׁ י לִ שְׁ ם  יתוֹ יוֹ נִ עֲ תַ וּלְ ס: רֶ י חֶ לִ יץ כְּ צִ עָ
ר מַ אָ שֶׁ ה  ן וּמַ יסָ נִ ת בי"ד בְּ נּוֹ עַ תְ הִ ילוּ לְ חִ תְ הִ שֶׁ יָה  הָ

י שִׁ י לִ שְּׁ  ם הַ יּוֹ י בַּ הִ י וַיְ שִׁ י לִ שְׁ ל  מוֹ תְ ם אֶ יוֹ רָא לְ קְ מִּ הַ
ים צִ רָ וּחַ הָ לּ שִׁ  י לְ שִׁ י לִ שְׁ ם  כוּת יוֹ לְ ר מַ תֵּ סְ שׁ אֶ בַּ לְ וַתִּ
ים יְּהוּדִ ע בַּ ים יֵשׁ זֶרַ יְּהוּדִ ע הַ זֶּרַ  ם מִ אִ יָה: הָ
ד מֵּ לַ מְ : ל לוֹ וּכַ לֹא תּ ם  הֶ א מֵ ם הוּא בָּ אִ שֶׁ
וֶה שָׁ  : נּוּפוֹ טִּ ה מִ ץ יָפֶ חַ לֹא רָ לָה וְ הָ בֶ יאוּהוּ בְּ הֱבִ שֶׁ

שׁ וֵרוֹ שְׁ  חַ ד אֲ נֶגֶ וָה כְּ חֲ ה מַ תָ יְ הָ שֶׁ ד  מֵּ לַ מְ : שׁ שֵׁ  חוֹ
זֶּה:  ע הַ רָ ן הָ מָ יֵב הָ ישׁ צַר וְאוֹ ד אִ מֵ ה לוֹ תָּ וּי אַ בּ רִ מֵ
זְקֹף צֶה לִ ל וְרוֹ פֵ ךְ נוֹ לֵ ה וְהוֹ שֶׂ ן עוֹ וֹ שׁ ל לְ פֵ נוֹ
יךְ לִ שְׁ  יו הקב"ה מַ לָ ךְ עָ לֵ שְׁ וַיַּ : ילוֹ פִּ  ךְ מַ אָ לְ מַּ הַ וְ
רוּחַ יָּדוֹ בְּ מִ לָה: מְ י חֶ לִ ע בְּ שָׁ  רָ ל הָ נוּת עַ עָ וּרְ פּ

ת חַ אַ : יָּדוֹ ים מִ חִ רְ וֹ יו בּ רָ בֵ וֹ וַחֲ תּ יַּעְ נֵי סִ רָח בְּ יִבְ
ה שָׂ עָ שֶּׁ ה  ל מַ שׁ עַ וֵרוֹ שְׁ  חַ עוּס אֲ יָה כָּ הָ שֶׁ ר  תֵּ סְ ל אֶ שֶׁ
יק דִּ תוֹ צַ וֹ אוֹ ר בּ עֵ טַ צְ נִּ שֶׁ ר  בָ דָּ ר: תֵּ סְ ן לְאֶ מָ הָ

יו: חָ ת אֶ נְאַ י קִ דֵ ל יְ ף עַ סֵ ר יוֹ כַּ מְ ד נִ בֶ עֶ לְ

ד חָ ל אֶ כָ ל לְ קֶ שֶׁ י  צִ ין חֲ לִ ף עוֹ סֶ ר כֶּ כַּ י כִּ פֵ לְ רָה אַ שָׂ עֲ שֶׁ י  תִּ עְ מַ שָׁ א  פָּ סְ י כַ רֵ כְּ י כַּ פֵ ה אַלְ רָ שְׂ י עַ חֵ דָ וְ
ם יִ רַ צְ מִּ אוּ מִ יָּצְ שֶׁ  ף כְּ לֶ ת אֶ אוֹ שׁ מֵ שֵׁ יוּ  הָ שֶׁ ל  רָאֵ שְׂ יִּ מִ
ח: כַּ שְׁ  ק וְתַ דוֹ נָם וְ יוֹ דְ פִּ ל  שׁ כָּ וֵרוֹ שְׁ  חַ ן לַאֲ תֵּ יִּ שֶׁ ר  מַ וְאָ ר פַ ישׁ כְּ א אִ ילָ י שֵׁ בִּ שׁ רַ רֵ י, דָּ י אַסִּ בִּ ר רַ ב. אָמַ ל כּוֹתֵ יאֵ רִ בְ גַ ק וְ י מוֹחֵ שַׁ מְ שִּׁ שֶׁ

ב תָ ק, כְּ חָ מְ ינוֹ נִ ל — אֵ אֵ רָ שְׂ ל יִ ן שֶׁ כוּתָ זְ לִּ ה שֶׁ טָּ מַ לְּ ב שֶׁ תָ ה כְּ א: וּמָ תָּ רְ מַ תְּ

י נֵ פְּ א: לֹא מִ בָ ר רָ ר״. אָמַ בָ מּוֹ דָּ ה עִ שָׂ ן. ״לֹא נַעֲ כֵּ ל שֶׁ א כׇּ ה — לָ לָ עְ מַ לְ שֶׁ

א: לוֹ נָ ין לוֹ״. תָּ כִ ן. ״הֵ מָ ת הָ ים אֶ אִ שּׂוֹנְ י שֶׁ נֵ פְּ א מִ לָּ י, אֶ כַ דֳּ רְ ת מׇ ין אֶ בִ אוֹהֲ שֶׁ

י״. הוּדִ יְּ יהּ: ״הַ ר לֵ מַ י? אֲ כַ דֳּ רְ נּוּ מָ יהּ: מַ ר לֵ מַ י״. אֲ כַ דֳּ רְ מָ ן לְ ה כֵ שֵׂ עֲ ין. ״וַ כִ הֵ

״. ךְ לֶ מֶּ ר הַ עַ שַׁ ב בְּ יּוֹשֵׁ יהּ: ״הַ ר לֵ מַ י. אֲ אֵ יהוּדָ א בִּ יכָּ י אִ כַ דְּ רְ א מָ יהּ: טוּבָ ר לֵ מַ אֲ

י מֵ א נָ יהּ: הָ ר לֵ א. אָמַ רָ ד נַהֲ חַ י בְּ מֵ י נָ א, אִ תָּ רְ קַ יסְ ד דִּ חַ יהּ בְּ י לֵ גִּ יהּ: סַ ר לֵ מַ אֲ

ת אֶ בוּשׁ וְ לְּ ת הַ ן אֶ מָ ח הָ קַּ יִּ ״. ״וַ תָּ רְ בַּ ר דִּ שֶׁ כֹּל אֲ ר מִ בָ ל דָּ פֵּ יהּ, ״אַל תַּ ב לֵ הַ

נַן, בָּ רַ ה לְ יצָ מִ כוֹת קְ לְ הוּ הִ י לְ וֵ חְ יהּ וּמַ מֵּ נַן קַ בָּ י רַ בִ יָתְ יהּ דְּ חֵ כְּ זַל אַשְׁ סּוּס״. אֲ הַ

הוּ ר לְ מַ ת. אֲ תַ ירְ יהּ, מִ ידֵ ד בִּ יחַ יָא מֵ סוּסְ יהּ וְ לֵ בְ קִ יק לְ אַפֵּ י דְּ כַ דְּ רְ יֵיהּ מָ זְ חַ ן דְּ יוָ כֵּ

ווּ כָּ א תִּ י לָ יהּ דִּ מֵּ קַּ ילוּ מִ י זִ א אָתֵ י קָ שַׁ ל נַפְ טַ יקְ מִ א לְ יעָ שִּׁ אי רַ נַן: הַ בָּ רַ לְ

יב יתֵ ן וִ מָ א הָ תָ א, אֲ לוֹתָ צְ יהּ לִ ם לֵ קָ י וְ כַ דְּ רְ ף מָ טֵּ עַ תְ א נִ תָּ עְ יא שַׁ הִ הָ תּוֹ. בְּ לְ חַ גַ בְּ

יתוּ? קִ סְ אי עָ מַ הוּ: בְּ ר לְ מַ יהּ. אֲ לוֹתֵ צְ י לִ כַ דֳּ רְ יק מָ לֵּ סַ ד דְּ יךְ עַ אוֹרֵ יהוּ וְ יְ מַּ יהּ קַ לֵ

יהּ צֵ י קוּמְ לֵ י מְ יתֵ יְ ה מַ חָ נְ ב מִ נַדֵּ מְ אן דִּ יָּים, מַ שׁ קַ דָּ קְ מִּ ית הַ בֵּ ן שֶׁ מַ זְ יהּ: בִּ רוּ לֵ מַ אֲ

י חֵ דָ כוּ וְ ידְ א דִּ חָ מְ י קִ צֵ י קוּמְ לֵ א מְ תָ הוּ: אֲ ר לְ מַ יהּ. אֲ ר לֵ פַּ כַּ תְ א וּמִ תָּ סוּלְ דְּ

י מִ ד לְ בֶ ים, עֶ סִ כָ ה נְ נָ קָּ ד שֶׁ בֶ ע, עֶ שָׁ יהּ: רָ ר לֵ מַ י. אֲ ידִ א דִּ פָּ סְ י כַ רֵ כְּ י כַּ פֵ ה אַלְ רָ שְׂ עַ
ךְ י לָ עֵ בָ יָא, דְּ אי סוּסְ כוֹב הַ י וּרְ אנֵ י מָ נֵ בוֹשׁ הָ יהּ: קוּם לְ ר לֵ מַ י? אֲ מִ ים לְ סִ כָ וּנְ

או לָ יָיא, דְּ זְ מַ קוֹל לְ שְׁ אֶ י וְ נֵ י בָ בֵ א לְ נָ יֵילְ עָ ד דְּ א עַ נָ ילְ א יָכֵ יהּ: לָ ר לֵ מַ א. אֲ כָּ לְ מַ

הוּ ינְ תִּ רְ סַ אֲ ר וַ תֵּ סְ ה אֶ רָ דַּ י. שַׁ כִ א הָ כָּ לְ מַ י דְ אנֵ מָ י בְּ מּוֹשֵׁ תַּ שְׁ אִ א לְ עָ ח אַרְ אוֹרַ

י יתִ אַיְ זַל וְ אֲ יֵהּ, וַ חְ אַסְ י וְ נֵ י בָ בֵ יהוּ לְ יהּ אִ ילֵ יְּ י. עַ נֵ הוּ אוּמָּ כוּלְּ י וּלְ נֵ י בָ הוּ בֵּ כוּלְּ לְ

נַח. יתְּ אִ יד וְ גִ ינְּ יהּ אִ יל לֵ קֵ א שָׁ קָ י דְּ דֵ הֲ יֵיהּ. בַּ זְ יהּ מַ יל בֵּ קֵ א שָׁ קָ יהּ וְ יתֵ בֵּ א מִ זוּזָ

א כָּ לְ מַ יהּ לְ יב לֵ שִׁ ה חֲ וָ הֲ א דַּ רָ בְ יהּ: גַּ ר לֵ מַ ? אֲ תְּ נַחַ יתְּ א מִ אי קָ יהּ: אַמַּ ר לֵ מַ אֲ

או לָ ע, וְ שָׁ יהּ: רָ ר לֵ מַ ר? אֲ פָּ סַ נַאי וְ לְ יֵיהּ בַּ וְּ ישַׁ א לִ תָּ שְׁ י, הַ נוֹהִ בָ רְ בְ הוּ רַ כּוּלְּ מִ

ים רִ שְׂ יָה עֶ צוּם הָ רְ ר קַ פַ ל כְּ ר שֶׁ פָּ ן, סַ מָ א: הָ נָ ? תָּ יתָ יִ צוּם הָ רְ ר קַ פַ ל כְּ ר שֶׁ פָּ סַ

ק יהּ: סַ ר לֵ מַ יהּ, אֲ אנֵ מָ הוּ לְ ינְ שִׁ בְ יֵיהּ, לַ זְ מַ הוּ לְ ינְ לִ קְ שַׁ ר דְּ תַ ה. בָּ נָ ם שָׁ יִ תַּ וּשְׁ

יק. לֵ ין וּסְ חֵ א. גְּ יתָ נִ עֲ י תַּ ימֵ אי מִ ילַ א חֵ ישָׁ חִ כְ א, דִּ נָ ילְ א יָכֵ יהּ: לָ ר לֵ מַ כֹב. אֲ וּרְ

ח״? מָ שְׂ ךָ אַל תִּ בְ פֹל אוֹיִ נְ כוּ: ״בִּ יב לְ תִ א כְּ יהּ: לָ ר לֵ מַ יהּ. אֲ ט בֵּ עַ יק, בְּ לֵ י סָ כִּ

ימוֹ מוֹתֵ ל בָּ ה עַ אַתָּ יב: ״וְ תִ כוּ כְּ ידְ דִ ל בְּ בָ ל, אֲ אֵ רָ שְׂ יִ י בְּ ילֵּ י מִ נֵ יהּ: הָ ר לֵ מַ אֲ

ה וָ י הֲ רוֹ״. כִּ יקָ ץ בִּ פֵ ךְ חָ לֶ מֶּ ר הַ שֶׁ ישׁ אֲ אִ ה לְ שֶׂ ה יֵעָ כָ יו כָּ נָ פָ א לְ רָ קְ יִּ ״. ״וַ רוֹךְ דְ תִ

אי ה הַ רָ בַ א, סְ רָ יגָּ א אַאִ ימָ יְ קָ יה דְּ תֵּ רַ יהּ בְּ יתֵ זִ ן, חֲ מָ י הָ בֵ א דְּ ילָ בִ שְׁ יל בִּ אָזֵ יט וְ נָקֵ

א סֵּ כִּ ית הַ בֵ א דְּ יצָ צִ ה עֲ לָ קַ י. שְׁ כַ דֳּ רְ יהּ — מָ מֵּ י קַ גֵּ סַ מְ אי דִּ הַ בוּהּ, וְ יב — אֲ כִ רְ דִּ

א רָ יגָּ אִ ה מֵ לָ פַ בוּהּ הוּא, נְ אֲ ת דַּ זָ חֲ יהּ וַ ינֵ י עֵ לִּ בוּהּ. דַּ אֲ א דַּ ישָׁ יהּ אַרֵ יתֵ דֵ וּשְׁ

ב ר רַ ״, אָמַ ךְ לֶ מֶּ ר הַ עַ ל שַׁ י אֶ כַ דֳּ רְ ב מׇ יָּשׇׁ יב: ״וַ תִ כְ ינוּ דִּ יְ הַ ה. )א(וְ תָ א וּמִ עָ אַרְ לְ

פוּי רֹאשׁ״, חֲ ל וַ יתוֹ אָבֵ ל בֵּ ף אֶ חַ דְ ן נִ מָ הָ יתוֹ. ״וְ נִ עֲ תַ קּוֹ וּלְ שַׂ ב לְ שָּׁ ת: שֶׁ שֶׁ שֵׁ

שׁ רֶ זֶ ן לְ מָ ר הָ פֵּ סַ יְ ע לוֹ. ״וַ ירַ אֵ ל שֶׁ פוּי רֹאשׁ״ — עַ חֲ תּוֹ, ״וַ ל בִּ ל״ — עַ ״אָבֵ

י בִּ ר רַ יו״. אָמַ מָ כָ הוּ ״חֲ י לְ רֵ קָ יו״ וְ בָ הוּ ״אוֹהֲ י לְ רֵ גוֹ׳״. קָ יו וְ בָ ל אוֹהֲ כׇ תּוֹ וּלְ שְׁ אִ

ם ם. ״אִ כָ א חָ רָ קְ ם, נִ עוֹלָ אוּמּוֹת הָ ילּוּ בְּ פִ ה, אֲ מָ כְ ר חָ בַ ר דְּ אוֹמֵ ל הָ נָן: כׇּ יוֹחָ

תְּ לַ י — יָכְ אָתֵ ים קָ טִ בָ אָר שְׁ שְּׁ י מִ יהּ: אִ רוּ לֵ מַ גוֹ׳״. אֲ י וְ כַ דֳּ רְ ים מׇ הוּדִ יְּ ע הַ רַ זֶּ מִ

ה, הוּדָ יהּ. יְ תְּ לֵ לַ א יָכְ ה — לָ נַשֶּׁ ם וּמְ יִ רַ פְ אֶ ין וְ יָמִ נְ ה וּבִ הוּדָ ט יְ בֶ שֵּׁ י מִ אִ יהּ, וְ לֵ

ין יָמִ נְ ם וּבִ יִ רַ פְ י אֶ נֵ פְ הוּ: ״לִ יב בְּ תִ כְ , דִּ ינָךְ ״, אִ יךָ בֶ ף אוֹיְ עֹרֶ ךָ בְּ יב: ״יָדְ תִ כְ דִּ

ר ה בַּ הוּדָ י יְ בִּ שׁ רַ רֵ יו״. דָּ נָ פָ פּוֹל לְ פוֹל תִּ י נָ ״. ״כִּ ךָ תֶ בוּרָ ת גְּ ה אֶ רָ ה עוֹרְ נַשֶּׁ וּמְ

ר פָ עָ ה לְ שׁוּלָ ה זוֹ, מְ רוּ לוֹ: אוּמָּ ה? אָמְ מָּ לוּ, לָ לָּ ילוֹת הַ פִ י נְ תֵּ אי: שְׁ עַ לְ אִ

ין ין — עוֹלִ ן עוֹלִ הֵ שֶׁ ר, וּכְ פָ ד עָ ין עַ דִ ין — יוֹרְ דִ ן יוֹרְ הֵ שֶׁ ים. כְּ בִ כוֹכָ ה לְ שׁוּלָ וּמְ

ה. לָ הָ בֶ יאוּהוּ בְּ בִ הֱ ד שֶׁ מֵּ לַ ילוּ״. מְ הִ יַּבְ יעוּ וַ גִּ ךְ הִ לֶ מֶּ י הַ יסֵ רִ סָ ים. ״וְ בִ כּוֹכָ ד לַ עַ

ה, ר זֶ ה לוֹ: צַ רָ ״. אָמְ ךְ לֶ מֶּ ק הַ זֶ נֵ ה בְּ ר שֹׁוֶ צָּ ין הַ י אֵ גוֹ׳ כִּ י וְ מִּ עַ י וְ נִ נוּ אֲ רְ כַּ מְ י נִ ״כִּ

י ידִ דִ י בְּ נִ יקְּ א אִ תָּ שְׁ הּ, הַ לַ טְ קַ י וְ תִּ שְׁ וַ הּ בְּ י בַּ נִ יקְּ . אִ ךְ לֶ ל מֶ ק שֶׁ זֶ נֵ ה בְּ ינוֹ שֹׁוֶ אֵ

ה״. כָּ לְ מַּ ר הַ תֵּ סְ אֶ ר לְ יֹּאמֶ רוֹשׁ וַ וֵ שְׁ חַ ךְ אֲ לֶ מֶּ ר הַ יֹּאמֶ י. ״וַ לִ טְ קְ מִ י לְ עֵ וּ)מ(בָ

ן יוָ ן, כֵּ מָ גְּ י תּוּרְ דֵ ל יְ ה עַ לָּ חִ תְּ הוּ: בַּ בָ י אֲ בִּ ר רַ י? אָמַ ה לִ מָ ר״ לְ יֹּאמֶ ר״ ״וַ יֹּאמֶ ״וַ

ה״. כָּ לְ מַּ ר הַ תֵּ סְ אֶ ר לְ יֹּאמֶ יָּד: ״וַ א, מִ ינָ אָתֵ אוּל קָ ית שָׁ בֵ דְּ יהּ מִ ה לֵ רָ אָמְ דְּ

ד מֵּ לַ ר: מְ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ ה״. אָמַ זֶּ ע הַ רָ ן הָ מָ אוֹיֵב הָ ר וְ ישׁ צַ ר אִ תֵּ סְ ר אֶ תֹּאמֶ ״וַ
ךְ לֶ מֶּ הַ ן. ״וְ מָ י הָ פֵּ לַ הּ כְּ ר יָדָ טַ סָ אָךְ וְ לְ א מַ רוֹשׁ, וּבָ וֵ שְׁ חַ י אֲ פֵּ לַ ווֹה כְּ חְ ה מַ תָ יְ הָ שֶׁ

ה ימָ ה קִ ה: מָ ימָ קִ ה לְ יבָ ישׁ שִׁ קֵּ ן״. מַ יתָ בִּ נַּת הַ גִּ ב מִ ךְ שָׁ לֶ מֶּ הַ גוֹ׳ וְ תוֹ וְ מָ חֲ ם בַּ קָ

יהּ מוֹ לֵ ידְּ אִ ת דְּ רֵ שָּׁ י הַ כֵ אֲ לְ מַ ח לְ כַּ אַשְׁ זַל וְ אֲ ה. דַּ ימָ חֵ ה בְּ יבָ ה, אַף שִׁ ימָ חֵ בְּ

יהּ: רוּ לֵ מַ יכוּ? אֲ יְ דַ אי עוֹבָ הוּ: מַ ר לְ מַ אֲ י, וַ נֵ תָּ בוּסְ י דְּ נֵ ילָ אִ י לְ רִ קְ א עָ קָ י, וְ רֵ בְ גַ כְּ

ל״ פַ ל״ — ״נָ ה״, ״נוֹפֵ טָּ מִּ ל הַ ל עַ ן נוֹפֵ מָ הָ יהּ, ״וְ יתֵ בֵ א לְ תָ ן. אֲ מָ ינַן הָ דִ קְּ פַ דְּ

יי ר: וַ מַ , אֲ יהָ לֶ ילוֹ עָ פִּ הִ אָךְ וְ לְ א מַ בָּ ד שֶׁ מֵּ לַ ר: מְ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ יהּ! אָמַ י לֵ עֵ יבְּ מִ

ת״. יִ בָּ י בַּ מִּ ה עִ כָּ לְ מַּ ת הַ בּוֹשׁ אֶ כְ ם לִ גַ ךְ הֲ לֶ מֶּ ר הַ יֹּאמֶ א. ״וַ רָ בָּ יי מִ א, וַ יתָ בֵּ מִ

ה צָ הּ עֵ אוֹתָ ע — בְּ שָׁ ה רָ בוֹנָ רְ ר: אַף חַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ גוֹ׳״. אָמַ ה וְ בוֹנָ רְ ר חַ יֹּאמֶ ״וַ
ךְ לֵ יַשְׁ יב: ״וְ תִ כְ ינוּ דִּ יְ הַ ח. וְ רַ יָּד בָּ תוֹ, מִ צָ ה עֲ ימָ יְּ קַ תְ לֹּא נִ אָה שֶׁ רָ ן שֶׁ יוָ יָה, כֵּ הָ

יכוֹת כִ י שְׁ תֵּ ה״. שְׁ כָ כָ ךְ שָׁ לֶ מֶּ ת הַ מַ חֲ ח״. )ב(״וַ רָ בְ רוֹחַ יִ יָּדוֹ בָּ מוֹל מִ לֹא יַחְ יו וְ לָ עָ

הּ: י לַ רִ אָמְ רוֹשׁ. וְ וֵ שְׁ חַ ל אֲ ת שֶׁ אַחַ ם וְ ל עוֹלָ כּוֹ שֶׁ לְ ל מַ ת שֶׁ ה? אַחַ מָּ לוּ לָ לָּ הַ

לוֹת מָ יפוֹת שְׂ לִ ישׁ חֲ אִ ן לָ תַ ם נָ לָּ כֻ י. ״לְ תִּ שְׁ ל וַ ת שֶׁ אַחַ ר וְ תֵּ סְ ל אֶ ת שֶׁ אַחַ

יק — דִּ ר בּוֹ אוֹתוֹ צַ עֵ טַ צְ נִּ ר שֶׁ בָ ר דָּ שָׁ פְ יפוֹת״. אֶ לִ שׁ חֲ מֵ ן חָ תַ ן נָ יָמִ נְ בִ וּלְ

ל שֵׁ כָּ יִ
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מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה טז:
ךְ רֶ ן דֶּ כֵּ שֶׁ ינַן  סִ רְ א גָּ ין לָ יָמִ נְ בִ יוּ לוֹ לְ ין הָ וָּארִ ה צַ מָּ  כַּ : עוֹ רְ י' זַ סִ רְ א גָּ י' וְלָ סִ רְ וֹ גָּ ל בּ שֵׁ  כָּ יִ

ת קַ לְ ל חֶ ים עַ בִּ ן רַ וֹ שׁ י לְ ארֵ וְּ תֹּב צַ  כְ א לִ רָ קְ מִּ  הַ

ל ה עַ כָ ית כ"ז:ט"ז( בָּ שִׁ א רֵ יו )בְּ וָּארָ צַ

ה חָ ים נוֹ נִ קֵ ת זְ עַ דַּ שֶׁ י  פִ יִן לְ ר לוֹ יַ גֵּ שִׁ  יו: וָּארָ צַ

לָא עֲ תַּ ל: כֹּ  ן הַ ב לוֹ מִ וֹ טּ ר הַ בָ דָּ נּוּ זֶה הַ ימֶ הֵ

ת: חַ לַ צְ תוֹ מַ עָ שְׁ ה  אֶ רְ ם תִּ נֵהּ אִ דָּ עִ בְּ ל: וּעָ שׁ

אי יו מַ חָ נֵי אֶ פְ ף לִ סֵ הּ יוֹ י' לֵ רֵ לָא קָ עֲ תַּ

ר זַ גָּ שֶׁ ה  רָ וֹ ה זוֹ תּ רָ אוֹ וָה: חְ אַ הּ מֵ ירוּתֵ צִ בְּ

ם זֶהוּ יוֹ ה: רָ וֹ תּ קוּ בַּ סְ לֹּא יַעַ  שֶׁ ן  מָּ  ן הַ יהֶ לֵ עֲ

ל עַ ילָה וְ זוֹ מִ ים: בִ ים טוֹ ם יָמִ יהֶ לֵ מוּ עֲ יְּ ב קִ טוֹ

נָה תְּ נִּ שֶׁ ה  ילָ ךָ זוֹ מִ  תֶ רָ מְ אִ ר: זַ ה גָּ לֶּ ל אֵ כָּ

ם הָ רָ בְ ל אַ ר ה' אֶ וּר וַיֹּאמֶ בּ דִ לֹא בְּ ר וְ מָ אֲ מַ בְּ

ית י"ז:ט'( שִׁ א רֵ מֹר )בְּ שְׁ  י תִ יתִ רִ ת בְּ ה אֶ תָּ אַ וְ

ל חַ עַ נַצֵּ מְ ר לַ מַ נֶּאֱ שֶׁ יהָ  לֶ ח עָ מַ וִד שָׂ דָּ שֶׁ ינוּ  צִ וּמָ

ץ חָ רְ מֶּ  ית הַ בֵ יָה בְּ הָ שֶׁ  ים ו( כְּ לִּ הִ ית )תְּ ינִ מִ שְּׁ  הַ

יוָן ת כֵּ וֹ צְ לֹא מִ ה וּבְ רָ וֹ לֹא תּ  מוֹ בְּ צְ ה עַ אָ וְרָ

ן מָ נֵי הָ ת בְּ רֶ שֶׂ עֲ : חַ מֵ ה שָׂ ילָ מִ ל( בְּ כֵּ תַּ סְ נִּ שֶׁ (

ה מוּכָ סְּ ה הַ בָ ן וְתֵ תָ מוֹ שְׁ ת  רַ כָּ זְ רֶת הַ שֶׂ וַעֲ

א יפָ קִ זְ ד: חָ אֶ לוּ כְּ ן נָפְ תָ מָ שְׁ  ר נִ מַ לוֹ ן כְּ יהֶ רֵ חֲ אַ

זֶּה:  ה מִ טָּ  מַ ד זֶה לְ חָ צַד אֶ ז בְּ עַ לַ פורק"א בְּ

הוּא שֶׁ ק  לָ ינָהּ הוּא חָ בֵ לְ ב: תָ כְּ יחַ הוּא הַ רִ אָ

לֹּא  שֶׁ  : ינָהּ בֵ י לְ צִ יחַ חֲ רִ אָ הָ ב וְ תָ כְּ ן הַ יִם מִ לַ פְ כִּ

ם קוֹ ם מָ הֶ א לָ הֵ לֹּא יְ  שֶׁ ה  קוּמָ ם תְּ הֶ א לָ הֵ תְּ

ךְ אָ לְ א מַ בָּ שֶׁ ד  מֵּ  לַ מְ יו: תָּ חְ יו תַּ דָ עָ יב צְ חִ רְ הַ לְ

פוֹ ס וְסוֹ עַ ן כַּ וֹ שׁ לְ ר בִּ בֵּ דַ יל לְ חִ תְ י הִ רֵ הֲ שֶׁ כו' 

ה לָּ גִ א מְ הֵ תְּ שֶׁ ר  פֶ סֵּ  ם הַ עִ ךָ: תְ לָ אֵ שְׁ ה  ר מַ מַ אָ

י כִ הָ ה: יאָ רִ ת קְ עַ שְׁ  ם בִּ נֵיהֶ פְ ה לִ תוּבָ כְּ

ה ה מַ פֶּ  ר בַּ ן יֹאמַ מָ ב נַחְ ר רַ מַ ינַן אָ סִ רְ גָ

ה לוֹ רָ מְ ינַן אָ סִ רְ א גָּ ים וְלָ רִ פָ סְּ ב בַּ תַּ כְ נִּ שֶׁ

ל בֵּ קִ ךְ הוּא וְ ת כָּ אוֹ רָ קְ מִּ  ר הַ דֶ הּ סֵ שָׁ רוּ פֵּ י  כִ הָ וְ

ן ן בֶּ מָ י הָ ת כִּ שׂוֹ עֲ וּ לַ לּ חֵ ר הֵ שֶׁ  ת אֲ ים אֵ הוּדִ יְּ הַ

ךְ לֶ מֶּ  נֵי הַ פְ הּ לִ אָ בֹ ' וּבְ גוֹ י וְ גִ גָ אֲ א הָ תָ דָ מְּ  הַ

ם יהֶ לֵ ב אֲ תַ י כָּ כַ דְּ רְ ' וּמָ גוֹ ר וְ פֶ סֵּ  ם הַ ר עִ מַ אָ

ה ם וּמַ דָ בְּ אַ שׁ לְ קֵּ ן בִּ מָ י הָ ים כִּ וּרִ שׂוּ פּ יַּעֲ שֶׁ

ל [ כָּ נֵּן לוֹ חַ תְ הִ ךְ ]לְ לֶ מֶּ  נֵי הַ פְ ר לִ תֵּ סְ את אֶ בָּ שֶׁ

ה רָ וֹ ל תּ שֶׁ הּ  תָּ מִ אֲ כַּ נָה: שָׁ  נָה בְּ שָׁ ר  זֶה יֹאמַ

ה שֶׁ מֹ ה לְ כָ לָ טוּט הֲ רְ מוֹ שִׂ צְ ה עַ רָ וֹ ר תּ פֶ סֵ כְּ

ר מַ אֲ ם וּמַ תָ קָ עֲ זַ ת וְ מוֹ צּוֹ י הַ רֵ בְ דִּ ינַי: סִּ מִ

וּ שׁ רְ פֵּ  שֶׁ  ת: אוֹ רָ קְ מִּ  ים הַ מוּכִ ךְ סְ ר כָּ תֵּ סְ אֶ

נַס כְ נִ ה וְ רָ וֹ י תּ רֵ בְ דִּ ל מִ טֵ בָּ שֶׁ י  פִ וּ לְ נּ מֶּ  מִ

ם( ה )עִ לָ עָ שֶׁ  שׁ כְּ רֶ וֹ י כּ ימֵ רָא בִּ קָּ עִ מֵ ה: רָ רָ שְׂ לִ

נוּ מְ נִ וֹ וְ מּ י עִ כַ דְּ רְ ה וּמָ לָ וֹ גּ ן הַ ל מִ בֶ בָּ רֻ זְ

יָן נְ מִ יָן לְ נְ ין מִ יָה בֵּ נָה הָ שָׁ א כ"ד  רָ זְ ר עֶ פֶ סֵ בְּ

ה שָׂ נַּעֲ שֶׁ י  פִ ן וּלְ רוֹ חֲ אַ יָוֶשׁ הָ רְ דָ שׁ לְ רֶ וֹ י כּ ימֵ בִּ

ל צֶ יבוּתוֹ אֵ שִׁ  חֲ ד מֵ יִם יָרַ תַ ינְ ר בֵּ י שַׂ כַ דְּ רְ מָ

ם לֹא יָּ ה קַ יָּ ן נֵרִ רוּךְ בֶּ בָּ שֶׁ ן  מַ ל זְ כָּ שֶׁ  ים: מִ כָ חֲ

ה לֹא מָּ  מֹהַּ לָ תְ ךָ לִ יֵּשׁ לְ שֶׁ לָה  עָ רָא וְ זְ יחוֹ עֶ נִּ הִ

ד שׁ עַ רֶ וֹ י כּ ימֵ ל בִּ בֶ בָּ רֻ ם זְ א עִ רָ זְ ה עֶ לָ עָ

ר חַ אַ ן לְ רוֹ חֲ אַ יָוֶשׁ הָ רְ דָ ית לְ יעִ בִ שְּׁ  נָה הַ שָּׁ  הַ

א א וַיָּבֹ רָ זְ עֶ תוּב בְּ כָּ שֶׁ מוֹ  ת כְּ יִ בַּ נָה הַ בְ נִּ שֶׁ

ית יעִ בִ שְּׁ  נַת הַ שְׁ יא  י הִ שִׁ י מִ חֲ שׁ הַ חֹדֶ לִַם בַּ שָׁ רוּ יְ

יָה הָ שֶׁ שׁ  רָ דְ מִּ  א ז':ח'( וּבַ רָ זְ ' )עֶ גוֹ ךְ וְ לֶ מֶּ  לַ

ל בֶ בָ יָּה בְּ ן נֵרִ רוּךְ בֶּ י בָּ פִּ ה מִ רָ וֹ ד תּ מֵ לוֹ

ים נִ שָּׁ  ךְ הַ תוֹ ם בְּ שָׁ ת  ל וּמֵ בֶ בָּ ה מִ לָ רוּךְ לֹא עָ וּבָ
נַת שְׁ  א בִּ נַבֵּ תְ רוּךְ נִ יל בָּ עֵ ן לְ רָ מָ אֲ דַ לוּ וְ לָּ הַ

חַ לֵ וֹ א וְשׁ נַבֵּ תְ יָה מִ ל הָ בֶ בָ יָוֶשׁ בְּ רְ דָ יִם לְ תַּ שְׁ

ה י"ד רָ וֹ ד תּ מַ קֹב לָ עֲ יַ יִם: לַ שָׁ ירוּ ים לִ רִ פָ סְ

ת כֶ לֶ יו לָ בִ אָ שׁ מֵ רַ פֵּ  שֶׁ  ר כְּ בַ ית עָ בֵ נָה בְּ שָׁ

יו בִ וּד אָ בּ ל כִּ ן עַ יהֶ לֵ נַשׁ עֲ לֹא נֶעֱ ן וְ רָ חָ לְ

ן בָ ית לָ בֵ ה בְּ הָ תַּ שְׁ  נִּ שֶׁ ים  נִ שָּׁ  ל הַ ר כָּ אָ שְׁ  וּבִ

זֵל: אָ שׁ וְ רֵ פָ מְ דִ נַשׁ כְּ ךְ נֶעֱ רֶ דֶ וּבְ

הּ י לֵ עֵ בְּ ה מִ רָ אָמְ א: ד יָצָ בַ יעֲ דִ ל בְּ בָ ה אֲ לָּ חִ תְּ כַ נוּ לְ יְ הַ ה דְּ אֶ רְ ת נִ ה אַחַ ימָ שִׁ נְ ן בִּ רָ אָמְ יךְ לְ רִ צָ
ךְ לֶ מֶּ  נֵי הַ פְ ה לִ בוּאָ ר וּבָ מַ אָ י קָ כִ הָ ע דְּ מַ שְׁ  מַ דְּ

ת שׂוֹ עֲ וֹ לַ מּ עִ שֶׁ ר  פֶ סֵּ  ד הַ בַ לְּ ה לוֹ מִ רָ מְ אָ

וּב שּׁ  ד יִ ה לוֹ עוֹ רָ מְ ת אָ ינוֹ דִ מְּ  ל הַ כָ לֹחַ בְּ  שְׁ  וְלִ

הּ אָ בוֹ ר בְּ מַ אָ קָ יוָן דְּ כֵ ה דְּ עָ רָ וֹ הָ תּ בְ שַׁ  חְ מַ

ה: רָ מְ אָ שֶׁ ה  ר מַ מַ נוּ לוֹ יֵּשׁ לָ שֶׁ ע  מַ שְׁ  ר מַ מַ אָ

את רֵ קְ ה נִ לָּ גִ ךְ מְ לָ ן עֲ רַ דַ הֲ

ר יָא, אָמַ ר גּוּרְ א בַּ מָ ב חָ ר רַ יָא אָמַ סֵ חְ ר מַ א בַּ בָ ר רָ אָמַ ל בּוֹ? דְּ שֵׁ כָּ )א(יִ

אָר שְּׁ ף מִ יוֹסֵ קֹב לְ יף יַעֲ הוֹסִ ת שֶׁ ילָ ים מֵ עִ לָ י סְ נֵ ל שְׁ קַ שְׁ יל מִ בִ שְׁ ב: בִּ רַ

ר ן בַּ יָמִ נְ י בִּ בִּ ר רַ ם. אָמַ יִ רַ צְ מִ ינוּ לְ בוֹתֵ דוּ אֲ יָרְ ר וְ בָ דָּ ל הַ גֵּ לְ גַּ תְ יו נִ חָ אֶ
ךְ לֶ מֶּ י הַ נֵ פְ לִּ א מִ יֵּצֵ נּוּ, שֶׁ מֶּ את מִ צֵ ן לָ יד בֵּ תִ עָ ז לוֹ, שֶׁ מַ ז רָ מֶ ת: רֶ יֶפֶ

כוּת לְ בוּשׁ מַ לְ א בִּ י יָצָ כַ דֳּ רְ ר: ״וּמׇ מַ אֱ נֶּ כוּת, שֶׁ לְ י מַ בוּשֵׁ ה לְ שָּׁ מִ חֲ בַּ

יהּ ווֹ לֵ ין הֲ ארִ וָּ ה צַ מָּ יו״. כַּ ן אָחִ יָמִ נְ י בִ ארֵ וְּ ל צַ פּוֹל עַ יִּ גוֹ׳״. )ב(״וַ ת וְ לֶ כֵ תְּ

יוֹת הְ ין לִ ידִ תִ עֲ ים שֶׁ שִׁ דָּ קְ י מִ נֵ ל שְׁ ה עַ כָ ר: בָּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ ין? אָמַ יָמִ נְ בִ לְ

יו״ — ארָ וָּ ל צַ ה עַ כָ ין בָּ יָמִ נְ ב. ״וּבִ רֵ יחָ ין לֵ ידִ תִ עֲ ין וַ יָמִ נְ ל בִּ קוֹ שֶׁ לְ חֶ בְּ

יד תִ עָ ף וְ ל יוֹסֵ קוֹ שֶׁ לְ חֶ יוֹת בְּ הְ יד לִ תִ עָ ילֹה, שֶׁ ן שִׁ כַּ שְׁ ל מִ ה עַ כָ בָּ

ר, זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ ין״. אָמַ יָמִ נְ י בִ י אָחִ ינֵ עֵ ם רוֹאוֹת וְ יכֶ ינֵ ה עֵ נֵּ הִ ב. ״וְ רֵ יחָ לֵ
ךְ י, כָּ תִ ירָ כִ מְ יָה בִּ לֹּא הָ י, שֶׁ ין אָחִ יָמִ נְ ל בִּ י עַ בִּ לִ ין בְּ אֵ ם שֶׁ שֵׁ ם: כְּ הֶ ר לָ אָמַ

יו אָבִ י. ״וּלְ בִּ ן לִ י — כֵּ פִ ם״. כְּ יכֶ לֵ ר אֲ בֵּ דַ מְ י הַ י פִ ם. ״כִּ יכֶ לֵ י עֲ בִּ לִ ין בְּ אֵ

טּוּב אי ״מִ ם״. מַ יִ רָ צְ טּוּב מִ ים מִ אִ ים נוֹשְׂ מוֹרִ ה חֲ רָ שָׂ זֹאת עֲ ח כְּ לַ שָׁ

ן ח לוֹ יַיִ לַ ר: שָׁ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ ת אָמַ ר יֶפֶ ין בַּ יָמִ נְ י בִּ בִּ ר רַ ם״? אָמַ יִ רָ צְ מִ

יו״. נָ פָ לוּ לְ פְּ יִּ יו וַ חָ ם אֶ כוּ גַּ יֵּלְ נּוּ. ״וַ ימֶ ה הֵ ים נוֹחָ נִ קֵ ת זְ עַ דַּ ן[, שֶׁ ]יָשָׁ

י: שֵׁ ינָ י אִ רִ אָמְ ינוּ דְּ יְ ר, הַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ ת אָמַ ר יֶפֶ ין בַּ יָמִ נְ י בִּ בִּ ר רַ אָמַ

א, לָּ ? אֶ חווֹהַּ אֲ יהּ מֵ ירוּתֵ צִ אי בְּ א? מַ לָ עֲ יהּ. תַּ יד לֵ גֵ יהּ סְ נֵ ידָּ עִ א בְּ לָ עֲ תַּ

ר ה״, אָמַ טָּ מִּ ל רֹאשׁ הַ ל עַ אֵ רָ שְׂ חוּ יִ תַּ שְׁ יִּ ר: ״וַ מַ יתְּ י אִ כִ ר הָ מַ יתְּ י אִ אִ

יהּ. יד לֵ גֵ יהּ סְ נֵ ידָּ עִ א בְּ לָ עֲ ר: תַּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ ת אָמַ ר יֶפֶ ין בַּ יָמִ נְ י בִּ בִּ רַ

י בִּ ר רַ ת אָמַ ר יֶפֶ ין בַּ יָמִ נְ י בִּ בִּ ר רַ ם״. אָמַ בָּ ל לִ ר עַ בֵּ דַ יְ ם וַ ם אוֹתָ נַחֵ יְ )ג(״וַ

ה רָ שָׂ ה עֲ ב: וּמָ לֵּ ל הַ ין עַ לִ בְּ קַ תְ מִּ ים שֶׁ רִ בָ ם דְּ הֶ ר לָ אָמַ ד שֶׁ מֵּ לַ ר: מְ זָ עָ לְ אֶ

ה רָ שָׂ בּוֹת עֲ כַ יאַךְ יָכוֹל לְ ד הֵ חָ ד, נֵר אֶ חָ בּוֹת נֵר אֶ כַ לוּ לְ נֵרוֹת לֹא יָכְ

ב ר רַ ר״. אָמַ יקָ שׂוֹן וִ שָׂ ה וְ חָ מְ שִׂ ה וְ ה אוֹרָ תָ יְ ים הָ הוּדִ יְּ נֵרוֹת? )ד(״לַ

ה תוֹרָ ה וְ וָ צְ י נֵר מִ ר: ״כִּ ן הוּא אוֹמֵ כֵ ה, וְ ה״ — זוֹ תּוֹרָ ה: ״אוֹרָ הוּדָ יְ

״. ךָ גֶּ חַ תָּ בְּ חְ מַ שָׂ ר: ״וְ ן הוּא אוֹמֵ כֵ ה יוֹם טוֹב, וְ ה״ — זֶ חָ מְ אוֹר״. ״שִׂ

״. ךָ תֶ רָ מְ ל אִ י עַ שׂ אָנֹכִ ר: ״שָׂ ן הוּא אוֹמֵ כֵ ה, וְ ילָ שׂוֹן״ — זוֹ מִ ״שָׂ

י ץ כִּ אָרֶ י הָ מֵּ ל עַ אוּ כׇּ רָ ר: ״וְ ן הוּא אוֹמֵ כֵ ין, וְ לִּ פִ לּוּ תְּ ר״ — אֵ יקָ א)ה(״וִ

ר: דוֹל אוֹמֵ גָּ ר הַ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ יָא, רַ נְ תַ ״, וְ ךָּ מֶּ אוּ מִ יָרְ יךָ וְ לֶ א עָ רָ קְ ם ה׳ נִ שֵׁ

ר ן״. אָמַ מָ י הָ נֵ ת בְּ רֶ שֶׂ גוֹ׳ עֲ א וְ תָ דָּ נְ שַׁ רְ ת פַּ אֵ רֹאשׁ. ב)ו(״וְ בָּ ין שֶׁ לִּ פִ לּוּ תְּ אֵ

הוּ ינְ רִ מְ מֵ יךְ לְ רִ ת״ צָ רֶ שֶׂ ״עֲ ן״ וַ מָ י הָ נֵ ת בְּ רֶ שֶׂ ן יָפוֹ: ״עֲ מִ א דְּ ב אַדָּ רַ

יהוּ. יְ תַ מְ שְׁ קוּ נִ פַ י נְ דֵ דָ י הֲ דֵ הֲ הוּ בַּ א — כּוּלְּ מָ עְ אי טַ ת, מַ ה אַחַ ימָ שִׁ נְ בִּ

יָא דְּ מוּרְ א כְּ יפָ קִ זְ הּ בִּ חַ תְּ ימְ מִ יךְ לְ רִ א״ צָ תָ זָ יְ ״וַ יו דְּ נָן: וָ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ

י בִּ ר רַ יפוּ. גד)ז(אָמַ קִ דְּ זְ א אִ יפָ קִ ד זְ חַ הוּ בְּ א — כּוּלְּ מָ עְ אי טַ רוּת. מַ בְ לִ דְ

ירוֹת שִּׁ ל הַ א: כׇּ תָּ רְ מַ ר תְּ פַ ישׁ כְּ א אִ ילָ י שֵׁ בִּ שׁ רַ רֵ א, דָּ פָּ ר פָּ א בַּ ינָ נִ חֲ

יחַ — החוּץ י אָרִ בֵּ ל גַּ ה עַ ינָ בֵ ה וּלְ ינָ בֵ י לְ בֵּ ל גַּ יחַ עַ בוֹת אָרִ תָּ כְ ן נִ כּוּלָּ

ה. ינָ בֵ י לְ בֵּ ל גַּ ה עַ ינָ בֵ יחַ וּלְ י אָרִ בֵּ ל גַּ יחַ עַ אָרִ ן, שֶׁ נַעַ י כְ כֵ לְ ה זוֹ וּמַ ירָ שִּׁ מִ

ר תֵּ סְ אֶ ךְ לְ לֶ מֶּ ר הַ יֹּאמֶ ן. ״וַ תָּ לְ פַּ מַ ה לְ קוּמָ א תְּ הֵ לֹּא תְּ א — שֶׁ מָ עְ אי טַ מַ

א בָּ ד שֶׁ מֵּ לַ הוּ: מְ בָ י אֲ בִּ ר רַ ים״. אָמַ הוּדִ יְּ גוּ הַ רְ ה הָ ירָ בִּ ן הַ שׁוּשַׁ ה בְּ כָּ לְ מַּ הַ

ר״ ר״. ״אָמַ פֶ סֵּ ם הַ ר עִ ךְ אָמַ לֶ מֶּ י הַ נֵ פְ בֹאָהּ לִ יו. ״וּבְ ל פִּ רוֹ עַ טָ אָךְ וּסְ לְ מַ

ה ה מַ פֶּ ר בַּ ה לוֹ: יֵאָמֵ רָ נָן, אָמְ י יוֹחָ בִּ ר רַ יהּ! אָמַ י לֵ עֵ יבְּ ה״ מִ רָ — ״אָמְ

הּ י לַ רִ אָמְ חוּם, וְ נְ י תַּ בִּ ר רַ ת״. אָמַ מֶ אֱ לוֹם וֶ י שָׁ רֵ בְ ר. ו״דִּ פֶ סֵּ תוּב בַּ כָּ שֶּׁ

ר מַ אֲ ה. ״וּמַ ל תּוֹרָ ה שֶׁ יתָּ מִ אֲ טוּט כַּ רְ ה שִׂ יכָ רִ צְּ ד שֶׁ מֵּ לַ י: מְ י אַסִּ בִּ ר רַ אָמַ

א?! צּוֹמוֹת״ — לָ י הַ רֵ בְ ין, ״דִּ ר״ — אִ תֵּ סְ ר אֶ מַ אֲ יַּים״. ״מַ ר קִ תֵּ סְ אֶ

י( מֵ ת יְ יַּים )אֵ ר קִ תֵּ סְ ר אֶ מַ אֲ צּוֹמוֹת ... וּמַ י הַ רֵ בְ נָן: ״דִּ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ

דוֹל גָ רוֹשׁ וְ וֵ שְׁ חַ ךְ אֲ לֶ מֶּ ה לַ נֶ שְׁ י מִ הוּדִ יְּ י הַ כַ דֳּ רְ י מׇ ה״. ״כִּ לֶּ אֵ ים הָ פּוּרִ הַ

ד מֵּ לַ יו. מְ חָ ל אֶ כׇ לֹא לְ יו״, וְ חָ רוֹב אֶ יו״. ״לְ חָ רוֹב אֶ צוּי לְ רָ ים וְ הוּדִ יְּ לַ

ה מוּד תּוֹרָ לְ דוֹל תַּ ף: גָּ ב יוֹסֵ ר רַ ין. אָמַ רִ דְ הֶ נְ ת סַ צָ קְ נּוּ מִ מֶּ שׁוּ מִ ירְ פֵּ שֶׁ

ה, עָ בְּ ר אַרְ תַ י בָּ כַ דֳּ רְ מׇ יהּ לְ יב לֵ שֵׁ א חָ רָ יקָּ עִ מֵ שׁוֹת, דְּ פָ ת נְ לַ צָּ הַ ר מֵ יוֹתֵ

ל יֵשׁוּעַ בֶ רוּבָּ ם זְ אוּ עִ ר בָּ שֶׁ יב: ״אֲ תִ א כְּ רָ יקָּ עִ ה. מֵ שָׁ מְ ר חַ תַ סּוֹף בָּ בַ וּלְ

ם ים עִ אִ בָּ יב: ״הַ תִ סּוֹף כְּ בַ ן״, וּלְ שָׁ לְ י בִּ כַ דֳּ רְ יָה מׇ לָ עֵ יָה רְ רָ יָה שְׂ מְ חֶ נְ

ב ר רַ ן״. אָמַ שָׁ לְ י בִּ כַ דֳּ רְ י מׇ נִ מָ יָה נַחֲ מְ עַ יָה רַ זַרְ יָה עֲ מְ חֶ ל יֵשׁוּעַ נְ בֶ רוּבָּ זְ

ית יַן בֵּ נְ בִּ ר מִ ה יוֹתֵ מוּד תּוֹרָ לְ דוֹל תַּ א: גָּ תָּ רְ ר מָ ל בַּ מוּאֵ ב שְׁ א רַ ימָ יתֵּ אִ וְ

ה. לָ עָ א וְ רָ זְ יחוֹ עֶ נִּ יָּים — לֹא הִ יָּה קַ ן נֵרִ רוּךְ בֶּ בָּ ן שֶׁ מַ ל זְ כׇּ שׁ, שֶׁ דָּ קְ מִּ הַ

ה מוּד תּוֹרָ לְ דוֹל תַּ א: גָּ תָּ רְ ר מָ ל בַּ מוּאֵ ר שְׁ ק בַּ חָ צְ ב יִ ר רַ ה אָמַ בָּ ר רַ אָמַ

ר בֶ ית עֵ בֵ ינוּ בְּ קֹב אָבִ יָה יַעֲ הָ ים שֶׁ נִ ן שָׁ ל אוֹתָ כׇּ ם, שֶׁ אֵ בּוּד אָב וָ כִּ ר מִ יוֹתֵ

ר: ר מָ אָמַ נַשׁ, דְּ עֱ לֹא נֶ
ה מָּ לָ

עין משפט
נר מצוה

א טור או״ח סי׳ כה:

ב מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ יב, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרצא סעי׳ ד:

ג מיי׳ פז׳ מהל׳ תפילין ומזוזה
וספר תורה הל׳ י:

ד מיי׳ פח׳ מהל׳ תפילין ומזוזה
וספר תורה הל׳ ד, סמג עשין כה,

טוש״ע יו״ד סי׳ ערה סעי׳ ג ד:

ה טוש״ע או״ח סי׳ תרצא סעי׳ ג:

ו טוש״ע או״ח סי׳ תרצא סעי׳ ג:

מסורת הש״ס

א אוצר מדרשים מדרש לעולם

ב בראשית רבה

ג פסיקתא רבתי

ד אוצר מדרשים מדרשים על
מגילת אסתר מדרש מגילת

אסתר ט

ה שמות רבה; ברכות ו.

ו אוצר מדרשים מדרשים על
מגילת אסתר דרש לפורים ו-ז

ז מסכת סופרים

גליון הש״ס

גמ' ששון זו מילה. עיין שבת דף

קל ע"א ברש"י ד"ה שש:

רש"י ד"ה כאמיתה. כס"ת עצמו.

עי' מנחות דף לב ע"ב תד"ה הא

מורידן:

תורה אור השלם

]אסתר ח, טו[

]בראשית מה, יד[

]בראשית מה, יב[

]בראשית מה, כג[

]בראשית נ, יח[

]בראשית נ, ג[

]בראשית מז, לא[

]בראשית נ, כא[

]משלי ו, כג[

]תהילים קיט, קסב[

]בראשית יז, ט[

]אסתר ח, טז[

]דברים טז, יד[

]דברים כח, י[

]אסתר ט, ז-י[

]אסתר ט, ו-י[

]אסתר ט, י[

]אסתר ט, ז[

]אסתר ט, יב[

]אסתר ט, כה[

]אסתר ט, ל[

]אסתר ט, לב[

]אסתר י, ג[

]נחמיה ז, ז[

]נחמיה ו, י[

]נחמיה ז, ג[

]עזרא ב, ב[



יז.מגילה נקראת   פרק ראשון   מגילה
ל שֶׁ יו  תָ נוֹ שְׁ ן  הֶ ס בָּ חֵ יַ תְ הִ לְ ים: עִ שָׁ  רְ ת הָ נוֹ שְׁ ת  נוֹ מְ נוּ לִ ה לָּ אל מַ עֵ מָ שְׁ  ל יִ שֶׁ יו  תָ נוֹ שְׁ נוּ  מְ ה נִ מָּ  לָ

ין דִ מֵ נוּ לְ אל אָ עֵ מָ שְׁ  ת יִ נוֹ שְׁ יַן  נְ י מִ דֵ ל יְ קֹב עַ עֲ יַ

ל יו כָּ לָ רוּ עָ בְ קֹב עָ ת יַעֲ נוֹ שְּׁ  ק מִ רֶ פֶּ יזֶה  אֵ ]בְּ

ין[ דִ מֵ נוּ לְ ן אָ הֶ תוֹ מֵ ת אוֹ אוֹ צְ וֹ מּ הַ ת וְ רוֹ וֹ קּ הַ

ם הָ רָ בְ יצַד אַ נָה כֵּ שָׁ ר י"ד  בֶ ית עֵ בֵ שׁ בְּ מֵּ  שִּׁ  שֶׁ

לַד נּוֹ שֶׁ  אל וּכְ עֵ מָ שְׁ  לַד יִ נּוֹ שֶׁ  נָה כְּ שָׁ ן פ"ו  בֶּ

אל עֵ מָ שְׁ  יִ יוּ לְ י הָ רֵ נָה הֲ שָׁ ה  אָ ן מֵ יָה בֶ ק הָ חָ צְ יִ

י רֵ נָה הֲ שָׁ ים  שִּׁ  שִׁ קֹב  יַעֲ ם לְ דַ ק קָ חָ צְ יִ נָה וְ שָׁ י"ד 

ל שֶׁ יו  תָ נוֹ שְּׁ  ן מִ שָׁ  יְ פָּ ה  מָּ  אל ע"ד כַּ עֵ מָ שְׁ  יִ לְ

ת מֵּ  שֶׁ  קֹב כְּ יָה יַעֲ הָ שֶׁ א  צָ מְ אל ס"ג נִ עֵ מָ שְׁ  יִ

קֹב עֲ ה יַ יָ יָא הָ נְ תַ וְ נָה: שָׁ ן ס"ג  אל בֶּ עֵ מָ שְׁ  יִ

ךְ רֵ בָּ תְ נִּ שֶׁ  קֹב כְּ יָה יַעֲ הָ שֶׁ י  כִ י הָ יָא נָמֵ נְ כו' וְתַ

אל עֵ מָ שְׁ  ת יִ ק מֵ רֶ פֶּ  ן ס"ג וּבוֹ בַּ יו בֶּ בִ אָ מֵ

ד מֵּ  לַ מְ :' גוֹ אל וְ עֵ מָ שְׁ  ל יִ ו אֶ שָׂ ךְ עֵ ר וַיֵּלֶ מַ נֶּאֱ שֶׁ

ת יוֹ בָ הּ נְ יאָ שִּׂ הִ ת וְ יהָ וָמֵ בִ אל אָ עֵ מָ שְׁ  הּ יִ שָׁ  דְּ קִּ שֶׁ

יב תִ כְ נָא דִּ פְ כַ ין דְּ רֵ א וּתְ עָ בְ שִׂ ה דְּ עָ בְ שִׁ  : יהָ חִ אָ

' גוֹ ץ וְ רֶ אָ ב הָ רֶ קֶ ב בְּ עָ רָ יִם הָ נָתַ שְׁ י זֶה  כִּ

קֹב יָה יַעֲ ן קי"ו הָ י בֶּ רֵ ית מ"ה:ו'( הֲ שִׁ א רֵ )בְּ

ת אַ ים וּמְ שִׁ לֹ  שְׁ יב  תִ א כְּ רָ יִם וּקְ רַ צְ מִ ד לְ יָּרַ שֶׁ  כְּ

א בָּ שֶׁ ד  יו עַ בִ ית אָ בֵּ ע מִ נָּסַ שֶּׁ  א מִ צָ מְ נָה נִ שָׁ

יָה ים הָ נִ שָּׁ  ן הַ תָ אוֹ ר וְ שָׂ ע עָ בַּ רְ ן אַ בָ ית לָ בֵ לְ

א כָ ינַן הָ סִ רְ א גָּ הוּ לָ יב לְ שִׁ  א חֲ ר וְלָ בַ ית עָ בֵ בְּ

ר בֶ ית עֵ בֵ נָּה י"ד דְּ  ע מִ מַ שְׁ לָּא  אֶ ן: מָּ  קַ ד לְ עַ

ע בַּ רְ אַ וְ הוּ: יְ לַ נֵשׁ עֲ עָ א אֵ לָ הוּ דְּ ב לְ שֵׁ  א חָ לָ

ד ן עַ בָ ית לָ בֵ קֹב בְּ יָה יַעֲ נָה הָ שָׁ ה  רֵ שְׂ עֶ

ע בַּ רְ יךָ אַ תִּ דְ בַ יב עֲ תִ כְ ף דִּ סֵ יַלֵּד יוֹ תְ אֶ דְּ

ית לא( שִׁ א רֵ ' )בְּ גוֹ יךָ וְ נֹתֶ י בְ תֵּ שְׁ  נָה בִּ שָׁ ה  רֵ שְׂ עֶ

ת נוֹ בָּ דוּת הַ בְ נֵי עַ שְׁ מוּ  לְ שָׁ ף  סֵ לַד יוֹ נּוֹ שֶׁ  וּכְ

ף סֵ ת יוֹ ל אֶ חֵ ה רָ דָ ר יָלְ שֶׁ  אֲ י כַּ הִ ר וַיְ מַ נֶּאֱ שֶׁ

ר כַ שְׂ תוֹ בִּ ד אוֹ בַ ה עָ אָ לְ ם וָהָ שָּׁ  ם ל( וּמִ שָׁ ( ' גוֹ וְ

ף סֵ לַד יוֹ נּוֹ שֶׁ  קֹב כְּ יָה יַעֲ ן ע"ז הָ י בֶּ רֵ צֹּאן הֲ הַ

נֵי פְ דוֹ לִ מְ עָ נָה בְּ שָׁ ים  שִׁ לֹ  שְׁ ן  ף בֶּ סֵ יוֹ יב וְ תִ וּכְ

ים נִ שָׁ ע ] בַ שֶׁ ה וְ אָ ן מֵ קֹב בֶּ א יַעֲ צָ מְ עֹה נִ רְ פַּ

ה הָ תַּ שְׁ  נִ נָה[ וְ שָׁ ים  שִׁ לֹ  שְׁ ן  ף בֶּ סֵ יָה יוֹ הָ שֶׁ  כְּ

יִם: רַ צְ מִ ד לְ לֹּא יָרַ  שֶׁ ן  נַעַ ץ כְּ רֶ אֶ ב בְּ שֵׁ  קֹב לֵ יַעֲ

ם רַ אֲ קֹב לַ עֲ ל יַ שֶׁ תוֹ  ידָ רִ ר יְ חַ אַ ת לְ ר מֵ בֶ עֵ

ים נִ שָׁ י  תֵּ שְׁ ם  שָׁ ד  מַ עָ ן וְ בָ ית לָ בֵ א לְ ם וּבָ יִ רַ נַהֲ

ת מֵּ  שֶׁ א  צָ מְ נִ ר וְ בָ ל עָ שֶׁ יו  תָ נוֹ שְׁ ב  וֹ שׁ א וַחֲ צֵ

ינוּ יְ הַ נָה וְ שָׁ ע  שַׁ  ים וְתֵ עִ בְ שִׁ ן  קֹב בֶּ יָה יַעֲ הָ שֶׁ  כְּ

ב י"ד וֹ שׁ חֲ תַּ שֶׁ  ן כְּ בָ ית לָ בֵ א לְ בָּ שֶּׁ  ים מִ נִ שָׁ י  תֵּ שְׁ

ית בֵּ קֹב מִ צָא יַעֲ יָ ר: בֶ ית עֵ בֵ שׁ בְּ מֵּ י שִּׁ  שֶׁ נָה  שָׁ

ר: בֶ ל עֵ שֶׁ תוֹ  יתָ נֵי מִ פְ ים לִ נִ שָׁ י  תֵּ שְׁ ר  בֶ עֵ

א לָ ן דְּ נָּלַ ינַן מִ סִ רְ י גָּ כִ ' הָ וּ ד כּ מַ עָ שֶׁ  צָא כְּ מְ נִ

שׁ ירֵ פֵּ  שֶׁ  ף כְּ סֵ א יוֹ צָ מְ יָא נִ נְ תַ יהוּ דְּ יְ לַ נֵשׁ עֲ יעָ אֵ

נָה שָׁ יִם  תַּ שְׁ ים וּ רִ שְׂ הוּ עֶ אָ לֹּא רָ  שֶׁ יו  בִ אָ מֵ

דוּ יבְּ לֹּא כִּ  שֶׁ יו  בִ ית אָ בֵּ קֹב מִ שׁ יַעֲ ירֵ פֵּ  שֶׁ ךְ  רֶ דֶ כְּ

ן ף בֶּ סֵ יצַד יוֹ נָה כֵּ שָׁ ף כ"ב  סֵ ל יוֹ ל עַ בֵּ אַ תְ נִ

יו בִ אָ שׁ מֵ ירַ פֵּ  שֶׁ  יָה כְּ נָה הָ שָׁ ה  רֵ שְׂ ע עֶ בַ שְׁ

נָה שָׁ ים  שִׁ לֹ  שְׁ ן  יָה בֶּ יִם הָ רַ צְ ל מִ ךְ עַ לַ מָּ  שֶׁ  וּכְ

נֵי פְ דוֹ לִ מְ עָ נָה בְּ שָׁ ים  שִׁ לֹ  שְׁ ן  ף בֶּ סֵ יוֹ ר וְ מַ נֶּאֱ שֶׁ

ין רֵ א וּתְ עָ בְ שִׂ ה דְּ עָ בְ שִׁ י י"ג וְ רֵ עֹה הֲ רְ פַּ

ה סָּ  כַּ תְ נִּ שֶׁ נָה  שָׁ יִם  תַּ שְׁ ים וּ רִ שְׂ י עֶ רֵ נָא הֲ פְ כַ דְּ

נָה שָׁ ים  רִ שְׂ ד עֶ מַ קֹב עָ יַעֲ יו וְ בִ אָ ף מֵ סֵ יוֹ

י כִ י הָ אִ ר: בֶ ית עֵ בֵ נָה בְּ שָׁ ן וי"ד  בָ ית לָ בֵ בְּ
ית בֵ ים דְּ רִ שְׂ א עֶ לָּ אן אֶ ין כָּ אֵ הוּ וְ ירָא לְ צִ בְּ

וּבוֹ שׁ בְ א דִּ חָ רְ אוֹ ים בְּ נִ שָׁ י ב'  הִ תַּ שְׁ י אִ ן: בָ לָ

ת יִ ן לוֹ בַּ בֶ יו וַיִּ בִ ק אָ חָ צְ יִ א לְ בֹ יִם לָ רַ ם נַהֲ רַ אֲ מֵ

נֵי שְׁ ים  מִ עָ ת ב' פְּ וֹ ה סוּכּ שָׂ ף עָ רֶ חוֹ ת הַ ימוֹ לִ

ה שָּׁ  שִׁ ה  שָׂ ל עָ ית אֵ בֵ י י"ח וּבְ רֵ ץ הֲ יִ קַּ ת הַ מוֹ יְ

ה לֵ ר קוּם עֲ מַ נֶּאֱ שֶׁ ם  כֶ שְּׁ  א מִ יָּצָ שֶׁ  ים כְּ שִׁ  דָ חֳ

ךְ לָ ן עֲ רַ דַ הֲ ית ל"ה:א'(: שִׁ א רֵ ' )בְּ גוֹ ל וְ ית אֵ בֵ

ל ת. כָּ זוֹ עֲ וֹ לּ רֵא לַ וֹ קּ י' הַ נִ תְ מַ את: רֵ קְ ה נִ ילָּ גִ מְ

יךְ רֵ פָּ ן  מָּ  קַ ז וּלְ עַ א לַ רָ קְ שׁ נִ דֶ וֹ קּ ן הַ וֹ שׁ ינוֹ לְ אֵ שֶׁ

הּ אָ רָ קְ א: לֹא יָצָ ן  וֹ שׁ ל לָ כָ הּ בְּ אָ רָ תְּ קְ רַ מְ א אָ הָ וְ

נֵי: תָ ין צ"ל זוֹ קָ אֵ ן – זוֹ וְ וֹ שׁ ל לָ כָ וּם בְּ גּ רְ תַּ

נֵי נָהָ מְ ף: לָ ר קְ פֶ סֵּ  ל הַ עַ :' מָ גְּ שׁ בַּ רֵ פָ יָיר מְ רָא וּנְ תְּ יפְ דִּ א: וֹ יָצָ בּ וֵּון לִ ם כִּ הּ אִ אָ רְ ךְ קוֹ ךְ כָּ וֹ תּ הּ וּמִ שָׁ  רְ וֹ הּ אוֹ דּ בָ תְ וֹ ה כּ יָ הָ ק: סֵ זֵר וּפוֹ חוֹ ה( וְ הֶ וֹ ק )וְשׁ סֵ ט וּפוֹ עַ א מְ רֵ שׁ קוֹ רֵ פָ א מְ רָ מָ גְ ין בִּ גִ ירוּ סֵ

זֶה : עַ רֵ פְ מַ לֹא לְ ם ה' וְ שֵׁ ל  הוּלָּ ךְ מְ כוּ כָּ פְּ הַ לֹא יְ ה  מָּ  חַ ת הַ יחַ רִ ת וּזְ יעַ קִ שְּׁ  שֶׁ ם  שֵׁ  אוֹ כְּ בוֹ ד מְ שׁ עַ מֶ שֶׁ ח  רַ זְ מִּ מִ ם לי"ד: דֶ א ט"ו קוֹ הֵ יְּ שֶׁ ר  שָׁ  פְ י אֶ אִ עַ לָא דְּ רֵ פְ מַ נָּם לְ  מַ ה זְ מָ א: לֹא יָצָ עַ  רֵ פְ מַ לְ י דִּ ילֵּ מִ

ר: חֵ ן אַ וֹ שׁ לָ לֹא בְּ שׁ וְ דֶ וֹ קּ ן הַ וֹ שׁ לְ הּ בִּ בָ תָ כְ כִּ : רוֹ דְ סִ תוֹ כְּ כָ רְ ם וּבִ שֵּׁ  וּל הַ לּ א הִ הֵ וָיָיתוֹ יְ הֲ ךְ כַּ רָ בוֹ ם ה' מְ שֵׁ י  הִ יְ עַ לֹא: רֵ פְ מַ ךְ לְ ךְ כָּ יפֶ הֵ יו לְ תָ עוֹ שְׁ  נֶּה בִּ תַּ שְׁ  ינוֹ מִ אֵ שֶׁ ם  יּוֹ ר הַ דֶ סֵ ם כְּ יּוֹ הַ

ל בָ מוּר אֲ יוֹ גָּ נוּ הוּא דְּ לָּ שֶׁ יוֹ  דְּ הַ שֶׁ שׁ ר"ת  ירֵ פֵּ יוֹ  דְ ר וּבִ פֶ סֵּ ל הַ עַ ה: ילָּ גִ מְּ  ת הַ א אֶ רֵ וֹ קּ י' הַ נִ תְ מַ

"ב ע פּ מַ שְׁ  י מַ כִ הָ יוֹ וְ וֵי דְּ א הָ ים לָ צִ פָ ל עֲ שֶׁ

יוֹ דְ ין בִּ בִ תְ וֹ ל כּ כָ יָא בְּ נְ תַ ין )גז"ש( דְּ יטִּ גִ דְּ

יק סִּ א וּמַ יָימָ ל קְ שֶׁ ר  בָ ל דָּ כָ יק בְּ סִּ ם וּמַ סַ וּבְ

י בִּ נָא רַ תְ א דִּ תוּיֵי הָ אֲ נֵּי לַ שַׁ  אי וּמְ תוּיֵי מַ אֵ לְ

ר שֵׁ  א כָּ צָ פְ עַ יָא וְ רְ י טַ מֵ בוֹ בְּ תָ יָּיא כְּ חַ

ר תַ וּיָיא בָּ בּ רִ א מֵ צָ פְ תוּיֵי עַ אֲ יךְ לַ רִ טְ צְ אִ דְּ וּמִ

וֵי א הָ יוֹ לָ ר דְּ יקַּ עִ ינָּה דְּ ע מִ מַ שְׁ יוֹ  נֵי דְּ תָ דְּ

ה רָ וֹ ר תּ פֶ ל סֵ סוֹ פְ ה לִ צָ ם זֶה רָ עַ טַּ  א וּמִ צָ פְ עַ מֵ

ים זִּ נַ כְּ שְׁ  אַ הָ ים וְ צִ פָ ל עֲ שֶׁ יוֹ  דְּ ה מִ תוּבָּ כְּ הַ

ן הֶ רוּ בָּ שָּׁ  שֶׁ יִם  מַּ  י בַּ ירֵ יְ ם מַ תָ הָ יבוּ לוֹ דְּ שִׁ  הֵ

אי ים וַדַּ צִ פָ עֲ וּף הָ גּ שׂוּ מִ עָ שֶׁ תוֹ  ל אוֹ בָ ים אֲ צִ פָ עֲ

וֵי נוּ הָ לָּ שֶׁ תוֹ  אוֹ ה דְּ אֶ רְ ב ומ"מ נִ הוּא טוֹ

ף ה דַּ דָּ יָּד )נִ ל הַ ק כָּ רֶ פֶּ ע  מַ שְׁ  מַ דְ יוֹ כִּ ר דְּ יקַּ עִ

יק דֵ א וּבָ תָ יוֹ דְ א דִּ טָ י קוּרְ לֵ פָּ י  מֵּ  י אַ בִּ רַ כ.( דְּ

יהּ יֵק בֵּ דָ יוֹ וּבְ ל דְּ שֶׁ ה  יכָ תִ ר חֲ בֵּ שַׁ  ירוּשׁ מְ פֵּ

ה וְלֹא ירָ בִ שְׁ יָּיךְ  שַׁ נוּ  לָּ שֶׁ תוֹ  אוֹ ר וּבְ חוֹ שָׁ ם  דָּ

ים: צִ פָ ל עֲ שֶׁ תוֹ  אוֹ בְּ

קֹב. ל יַעֲ יו שֶׁ נוֹתָ ן שְׁ הֶ ס בָּ יַחֵ י לְ דֵ אל? כְּ עֵ מָ שְׁ ל יִ יו שֶׁ נוֹתָ נוּ שְׁ מְ ה נִ מָּ )א(לָ

ע בַ שֶׁ ה וְ נָ ים שָׁ לֹשִׁ ה וּשְׁ נָ אַת שָׁ אל מְ עֵ מָ שְׁ יֵּי יִ י חַ נֵ ה שְׁ לֶּ אֵ יב: ״וְ תִ כְ דִּ

יב: תִ כְ ין, דִּ נִ ר שְׁ יסַ בֵּ ק? אַרְ חָ צְ יִּ אל מִ עֵ מָ שְׁ ישׁ יִ שִּׁ ה קַ מָּ ים״. כַּ נִ שָׁ

אל עֵ מָ שְׁ ת יִ ר אֶ גָ ת הָ דֶ לֶ ים בְּ נִ שׁ שָׁ שֵׁ ה וְ נָ ים שָׁ מוֹנִ ן שְׁ ם בֶּ רָ אַבְ ״וְ

נוֹ״, ק בְּ חָ צְ ת יִ ד לוֹ אֵ לֶ וָּ הִ ה בְּ נָ אַת שָׁ ן מְ ם בֶּ הָ רָ אַבְ יב: ״וְ תִ ם״, וּכְ רָ אַבְ לְ

אל עֵ מָ שְׁ ה יִ וָ ה הֲ מָּ ר כַּ ם״, בַּ ת אוֹתָ דֶ לֶ ה בְּ נָ ים שָׁ שִּׁ ן שִׁ ק בֶּ חָ צְ יִ יב: ״וְ תִ וּכְ

ין תִּ יהּ — שִׁ נֵ שְּׁ ן מִ ישָׁ יְ ה פָּ מָּ ה, כַּ עָ בְּ אַרְ ים וְ עִ בְ ר שִׁ קֹב? בַּ יד יַעֲ לִ יְ תְ אִ דְ כִּ

ים שִּׁ ן שִׁ יו בֶּ אָבִ ךְ מֵ רֵ בָּ תְ נִּ ה שֶׁ עָ שָׁ ינוּ בְּ קֹב אָבִ יָה יַעֲ יָא: הָ נְ תַ ת. )ב(וְ לָ וּתְ

גוֹ׳ ךְ וְ רַ י בֵ ו כִּ שָׂ א עֵ יַּרְ יב: ״וַ תִ כְ אל. דִּ עֵ מָ שְׁ ת יִ ק מֵ רֶ פֶּ ה, וּבוֹ בַּ נָ לֹשׁ שָׁ שָׁ וְ

יוֹת״, בָ חוֹת נְ אל אֲ עֵ מָ שְׁ ת יִ ת בַּ לַ חֲ ת מָ ח אֶ קַּ יִּ אל וַ עֵ מָ שְׁ ל יִ ו אֶ שָׂ ךְ עֵ יֵּלֶ וַ

יוֹת? בָ חוֹת נְ יא אֲ הִ עַ שֶׁ י יוֹדֵ ינִ אל״, אֵ עֵ מָ שְׁ ת יִ ר ״בַּ מַ אֱ נֶּ ע שֶׁ מַ שְׁ מַּ מִ

ת לָ ין וּתְ תִּ . שִׁ יהָ יוֹת אָחִ בָ יאָהּ נְ שִּׂ הִ ת, וְ מֵ אל וָ עֵ מָ שְׁ הּ יִ שָׁ ידְּ קִּ ד שֶׁ מֵּ לַ מְ

ן ף בֶּ יוֹסֵ יב: ״וְ תִ ה, וּכְ עָ בְ שִׁ ין וְ עִ בְ א שִׁ ף, הָ יד יוֹסֵ לִ יְ תְ מִ ד דְּ ר עַ יסַ בֵּ אַרְ וְ

א עָ בְ שִׂ ב דְּ ע, שַׁ בַ אָה וּשְׁ א מְ עֹה״, הָ רְ י פַּ נֵ פְ דוֹ לִ מְ עׇ ה בְּ נָ ים שָׁ לֹשִׁ שְׁ

ל עֹה אֶ רְ ר פַּ יֹּאמֶ יב: ״וַ תִ ר, )ג(וּכְ סַ יתְּ שִׁ אָה וְ א מְ א — הָ נָ פְ כַ י דְּ תֵּ רְ תַ וְ

י גוּרַ י מְ נֵ י שְׁ מֵ עֹה יְ רְ ל פַּ קֹב אֶ ר יַעֲ יֹּאמֶ יֶּיךָ. וַ י חַ נֵ י שְׁ מֵ ה יְ מָּ קֹב כַּ יַעֲ

ע בַּ ינַּהּ אַרְ ע מִ מַ א שְׁ לָּ יָין, אֶ וְ ר הָ סַ יתְּ שִׁ אָה וְ ה״, מְ נָ אַת שָׁ ים וּמְ לֹשִׁ שְׁ

קֹב יָה יַעֲ יָא: הָ נְ תַ הוּ. דְּ יב לְ שֵׁ א חָ ר לָ בֶ ית עֵ בֵ ה בְּ וָ הֲ ין דַּ נִ ה שְׁ רֵ שְׂ עֶ

קֹב ד יַעֲ יָּרַ ר שֶׁ אַחַ ת לְ ר מֵ בֶ ה. עֵ נָ ה שָׁ רֵ שְׂ ע עֶ בַּ ן אַרְ מָ ר מוּטְ בֶ ית עֵ בֵ בְּ

ם, יִ רַ ם נַהֲ רַ אֲ א לוֹ לַ ם וּבָ שָּׁ א מִ ים, יָצָ נִ י שָׁ תֵּ ם שְׁ יִ רַ ם נַהֲ רַ אֲ ינוּ לַ אָבִ

א לָ ן דְּ נָלַ ה. וּמְ נָ ע שָׁ בַ שֶׁ ים וָ עִ בְ ן שִׁ ר — בֶּ אֵ בְּ ל הַ ד עַ מַ עָ שֶׁ א כְּ צָ מְ נִ

ה, נָ ם שָׁ יִ תַּ ים וּשְׁ רִ שְׂ יו עֶ אָבִ שׁ מֵ ירַ פֵּ ף שֶׁ א יוֹסֵ צָ מְ יָא: נִ נְ תַ נַשׁ — דְּ יעֲ אִ

א: לָּ יָין! אֶ וְ א הָ יתָּ שִׁ ין וְ תִ לָ קֹב תְּ יַעֲ יו, דְּ אָבִ ינוּ מֵ קֹב אָבִ שׁ יַעֲ ירַ פֵּ ם שֶׁ שֵׁ כְּ

ין רִ שְׂ ן עֶ בָ ית לָ בֵ הוּ. סוֹף סוֹף דְּ יב לְ שֵׁ א חָ ר לָ בֶ ית עֵ בֵ ה בְּ וָ הֲ ר דַּ יסַ בֵּ אַרְ

א יָא: יָצָ נְ תַ ין, דְּ נִ ין שְׁ תֵּ רְ א תַּ חָ אוֹרְ י בְּ הִ תַּ שְׁ אִ שּׁוּם דְּ א מִ לָּ יָין! אֶ וְ ין הָ נִ שְׁ

שׁ, ר חוֹדֶ שָׂ ה עָ מוֹנָ ם שְׁ ה שָׁ שָׂ עָ כּוֹת, וְ סֻ א לוֹ לְ ם וּבָ יִ רַ ם נַהֲ רַ אֲ מֵ

כּוֹת״, ה סֻ שָׂ הוּ עָ נֵ קְ מִ ת וּלְ יִ ן לוֹ בָּ בֶ יִּ ה וַ כּוֹתָ ע סֻ קֹב נָסַ יַעֲ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

ים. חִ בָ יב זְ רִ קְ הִ ים, וְ שִׁ דָ ה חֳ שָּׁ ה שִׁ שָׂ ל עָ ית אֵ בֵ וּבְ

את רֵ קְ ה נִ ילָּ גִ ךְ מְ לָ ן עֲ רַ דַ הֲ

א. עַ — לֹא יָצָ רֵ פְ מַ ה לְ ילָּ גִ מְּ ת הַ אֶ א קּוֹרֵ הַ א־ג

ל בָ א. אֲ שׁוֹן — לֹא יָצָ ל לָ כׇ גּוּם בְּ רְ אָהּ תַּ רָ ה, קְ ל פֶּ אָהּ עַ רָ קְ

א. ית — יָצָ ע אַשּׁוּרִ מַ שָּׁ ז שֶׁ לּוֹעֵ הַ ז, וְ עַ לַ זוֹת בְּ לּוֹעֲ הּ לַ ין אוֹתָ קוֹרִ

הּ שָׁ הּ, דּוֹרְ בָ יָה כּוֹתְ א. הָ ם — יָצָ נֵ נַמְ תְ ין וּמִ ירוּגִ אָהּ סֵ רָ דהקְ

ה תָ יְ א. והָ או — לֹא יָצָ ם לָ אִ א, וְ בּוֹ — יָצָ ון לִ וֵּ ם כִּ הּ, אִ יהָ גִּ וּמַ

ל עַ יָיר וְ נְּ ל הַ תּוֹם, עַ נְ קַ נְ קַ קוֹמוֹס וּבְ א וּבְ רָ יקְ סִ ם וּבְ סַ ה בְּ תוּבָ כְּ

ר, פֶ סֵּ ל הַ ית, עַ ה אַשּׁוּרִ תוּבָ א כְּ הֵ תְּ ד שֶׁ א, עַ א — לֹא יָצָ רָ תְּ פְ דִּ הַ

ם בָ תָ כְ א: ״כִּ רָ ר קְ אָמַ א, דְּ בָ ר רָ י? אָמַ ילֵּ י מִ נֵ נָא הָ ׳ מְ מָ יוֹ. גְּ דְ וּבִ
א. עַ לָ רֵ פְ מַ ם לְ בָ תָ א, אַף כְּ עַ לָ רֵ פְ מַ נָּם לְ מַ ה זְ נָּם״ — מָ מַ זְ כִ וְ

יב: תִ כְ ה, דִּ יבָ תִ יָּיה״ כְּ שִׂ א? ״עֲ כָ ה הָ יבָ תִ יאָה״ כְּ רִ י ״קְ ידֵּ מִ

יב: תִ כְ א, דִּ כָ הָ א מֵ לָּ ים״, אֶ יָּמִ י הַ נֵ ת שְׁ ים אֵ יוֹת עוֹשִׂ הְ ״לִ

יָּיה: שִׂ עֲ ה לַ ירָ כִ שׁ זְ קַּ יתַּ ים״, אִ שִׂ נַעֲ ים וְ רִ כָּ זְ ה נִ לֶּ אֵ ים הָ יָּמִ הַ ״וְ

ן כֵ נָא: וְ א. זחתָּ עַ לָ רֵ פְ מַ ה לְ ירָ כִ א, אַף זְ עַ לָ רֵ פְ מַ יָּיה לְ שִׂ ה עֲ מָ

ר, ה אָמַ בָּ ן? רַ נָלַ ל מְ לֵּ ה. הַ לָּ פִ תְ ע וּבִ מַ יאַת שְׁ רִ קְ ן בִּ כֵ ל, וְ לֵּ הַ בְּ

יּוֹם ה הַ ר: ״זֶ ף אָמַ ב יוֹסֵ בוֹאוֹ״. רַ ד מְ שׁ עַ מֶ ח שֶׁ רַ זְ מִּ יב: ״מִ תִ כְ דִּ

ר ן בַּ מָ ב נַחְ רַ ״. וְ ךְ בוֹרָ ם ה׳ מְ י שֵׁ הִ ר: ״יְ יָא אָמַ ב אַוְ ה ה׳״. רַ שָׂ עָ

ד עַ ה וְ תָּ עַ א: ״מֵ כָ הָ ר: מֵ קֹב אָמַ ר יַעֲ א בַּ ב אַחָ א רַ ימָ יתֵּ אִ ק, וְ חָ צְ יִ

י רֵ בְ הּ, דִּ בָ תָ כְ ע כִּ מַ יאַת שְׁ רִ יָא: קְ נְ תַ ע, דְּ מַ יאַת שְׁ רִ ם״. ט)ד(קְ עוֹלָ

ר י? אָמַ בִּ רַ א דְּ מָ עְ אי טַ שׁוֹן. מַ ל לָ כׇ ים: בְּ רִ ים אוֹמְ מִ כָ חֲ י, וַ בִּ רַ

א: רָ קְ
יוּ״, הָ ״וְ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ א, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרצ סעי׳ ו:

ב מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ג, ש״ע או״ח סי׳ תרצ סעי׳ ג

ז:

ג מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ד, ש״ע או״ח סי׳ תרצ סעי׳

ט ח:

ד מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ א, טוש״ע או״ח סי׳ תרצ

סעי׳ ה:

ה מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ה, ש״ע או״ח סי׳ תרצ סעי׳

יב יג:

ו מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ט, טוש״ע או״ח סי׳ תרצא

סעי׳ א ב:

ז מיי׳ פג׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ט, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תכב סעי׳ ו:

ח מיי׳ פב׳ מהל׳ קריאת שמע
הל׳ יא, סמג עשין יח, טוש״ע

או״ח סי׳ סד סעי׳ א:

ט מיי׳ פב׳ מהל׳ קריאת שמע
הל׳ י, סמג עשין יח, טוש״ע

או״ח סי׳ סב סעי׳ ב:

מסורת הש״ס

א יבמות סד.

ב שמות רבה; סדר עולם רבה

ג במדבר רבה

ד סוטה לב:; ברכות יג.

תורה אור השלם

ה נָ ת שָׁ אַ אל מְ עֵ מָ שְׁ י יִ יֵּ י חַ נֵ ה שְׁ לֶּ אֵ וְ

ע וגו׳ ]בראשית בַ שֶׁ ה וְ נָ ים שָׁ לֹשִׁ וּשְׁ

כה, יז[

ים נִ שׁ שָׁ שֵׁ ה וְ נָ ים שָׁ מֹנִ ן־שְׁ ם בֶּ רָ בְ אַ וְ

אל עֵ מָ שְׁ ת־יִ ר אֶ גָ ת־הָ דֶ לֶ בְּ

ם          ]בראשית טז, טז[ רָ בְ אַ לְ

ד לוֹ לֶ וָּ הִ ה בְּ נָ ת שָׁ אַ ן־מְ ם בֶּ הָ רָ בְ אַ וְ

נוֹ ]בראשית כא, ה[ ק בְּ חָ צְ ת יִ אֵ

ת זֶ דוֹ אֹחֶ יָ יו וְ חִ א אָ צָ ן יָ י־כֵ רֵ חֲ אַ וְ

מוֹ וגו׳ א שְׁ רָ קְ יִּ ו וַ שָׂ ב עֵ קֵ עֲ בַּ

]בראשית כה, כו[

ת־ ק אֶ חָ צְ ךְ יִ רַ י־בֵ ו כִּ שָׂ א עֵ רְ יַּ וַ

ם וגו׳ רָ ה אֲ נָ דֶּ ח אֹתוֹ פַּ לַּ שִׁ קֹב וְ עֲ יַ

]בראשית כח, ו[

דוֹ מְ עׇ ה בְּ נָ ים שָׁ לֹשִׁ ן־שְׁ ף בֶּ יוֹסֵ וְ

א צֵ יֵּ ם וַ יִ רָ צְ ךְ־מִ לֶ עֹה מֶ רְ י פַּ נֵ פְ לִ

ף וגו׳ ]בראשית מא, מו[ יוֹסֵ

ץ רֶ אָ ב הָ רֶ קֶ ב בְּ עָ רָ ם הָ יִ תַ נָ ה שְׁ י־זֶ כִּ

ר וגו׳ שֶׁ ים אֲ נִ שׁ שָׁ מֵ עוֹד חָ וְ

]בראשית מה, ו[

י מֵ ה יְ מָּ קֹב כַּ עֲ ל־יַ עֹה אֶ רְ ר פַּ יֹּאמֶ וַ

יךָ ]בראשית מז, ח[ יֶּ י חַ נֵ שְׁ

ת יִ ן לוֹ בָּ בֶ יִּ ה וַ כֹּתָ ע סֻ סַ קֹב נָ עֲ יַ וְ

כֹּת וגו׳ ]בראשית ה סֻ שָׂ הוּ עָ נֵ קְ מִ וּלְ

לג, יז[

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[

ים שִׂ עֲ נַ ים וְ רִ כָּ זְ ה נִ לֶּ אֵ ים הָ מִ יָּ הַ וְ

ה חָ פָּ שְׁ ה וּמִ חָ פָּ שְׁ דוֹר מִ ל־דּוֹר וָ כׇ בְּ

ה וגו׳ ]אסתר ט, כח[ ינָ דִ מְ

ל לָּ הֻ בוֹאוֹ מְ ד־מְ שׁ עַ מֶ ח־שֶׁ רַ זְ מִּ מִ

ה ]תהילים קיג, ג[ הֹוָ ם יְ שֵׁ

ה ילָ גִ ה נָ הֹוָ ה יְ שָׂ יּוֹם עָ ה־הַ זֶ

ה בוֹ ]תהילים קיח, כד[ חָ מְ שְׂ נִ וְ

ד־ עַ ה וְ תָּ עַ ךְ מֵ בֹרָ ה מְ הֹוָ ם יְ י שֵׁ הִ יְ

ם ]תהילים קיג, ב[ עוֹלָ



הקורא למפרע   פרק שני   מגילה יז:
ע מַ שְׁ ת  יאַ רִ א קְ מָ לְ עַ אַ רֵ פְ מַ רָא לְ קְ לֹּא יִ  שֶׁ  : שׁ דֶ וֹ קּ ן הַ וֹ שׁ לְ ן בִּ יתָ וָיָ הֲ ה בַּ לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ יוּ הַ הָ וְ

יל עֵ לְ נָּא דִּ יף תַּ לֵ א יָ כָ הָ לֹא וּמֵ עַ  רֵ פְ מַ לְ

ל כָ הּ בְּ תָ רוֹ קְ ה לִ רָ מְ ן נֶאֶ וֹ שׁ ל לָ כָ בְּ א: מָ עְ טַ

יוּ: הָ ע וְ מַ שְׁ ת  יאַ רִ קְ יךְ בִּ רִ טְ יצְ ן אִ כֵ לָ ן וְ וֹ שׁ לָ

ן וֹ שׁ ל לָ כָ ע בְּ מַ שְׁ א  ימָ לָא תֵּ יוּ דְּ הָ יךְ וְ רִ טְ יצְ אִ

ט פַּ  שְׁ  מִ ר כְּ דֶ סֵּ  ל הַ עַ נָן: בָּ רַ עַ כְּ מֵ וֹ ה שׁ תָּ אַ שֶׁ

י יֵשׁ לֵ קוֹ פָּ  הַ ן: מָּ  קַ יף לְ לֵ יָ דְ כִ ת וְ רָאוֹ קְ מִּ הַ

רָא קְ נִּ שֶׁ ן  פֶ ר גֶּ מֶ צֶ ר בְּ כֵּ תַּ שְׂ מִּ שֶׁ ים  רִ מְ אוֹ

י ילֵ ת אֵ נָיו אֶ פָ ירוּ לְ כִּ זְ ' הִ הּ בוּ לָ הָ לָא: קוֹ פָּ

רָא קְ יהּ דִּ יפֵ מוֹ סֵ שְׁ ד  בוֹ בוּ לַה' כְּ הָ ץ: רֶ אָ הָ

אוּלָּה ר גְּ מַ אוּ לוֹ ה רָ וּמָ : שׁ דֶ ת קוֹ רַ דְ הַ בְּ

ה יחָ לִ ר סְ חַ ה אַ פוּאָ לֹא רְ ית וְ יעִ בִ שְׁ  בִּ

א פֵ רוֹ י הָ נֵיכִ וֹ ל עֲ כָ חַ לְ לֵ וֹ סּ רָא הַ יב קְ תִ כְ דִ כְּ

ל אֵ יגָּ ין לִ ידִ תִ עֲ שֶׁ ךְ  וֹ תּ מִ י: כִ יְ לוּאָ חֲ ל תַּ כָ לְ

לוּק וֹ חָ א בּ וִד בָּ ן דָּ בֶּ שֶׁ בוּעַ  שָׁ ית  יעִ בִ שְׁ  בִּ

לֶק ק חֵ רֶ פֶ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ ים כִּ נִ שָׁ ר  אָ שְּׁ  מִ

לֹא ב וְ עָ נָה רָ וֹ אשׁ נָה רִ שָׁ ף צז.(  ין דַּ רִ דְ הֶ נְ )סַ

י אֵ צָ מוֹ ת וּבְ מוֹ חָ לְ ית מִ יעִ בִ שְּׁ  ד וּבַ ' עַ וּ ב כּ עָ רָ

יא ה הִ אוּלָּ גְ א דִּ תָּ לְ חַ תְ אַ א: וִד בָּ ן דָּ ית בֶּ יעִ בִ שְׁ

יא לוּת הִ גָ ה דְּ אוּלָּ ה לָאו גְּ אוּלָּ אי גְּ הַ ואע"ג דְּ

ינוּ לֵ ת עָ אוֹ בָּ ת הַ רוֹ צָּ ן הַ נוּ מִ לֵ אָ גְ יִּ שֶׁ לָּא  אֶ

ם יִ לַ שָׁ רוּ ן יְ יַ נְ וּץ וּבִ יבּ ת קִ כַּ רְ א בִּ הָ יד דְּ מִ תָּ

ה כָ רָ ת בְּ חַ ת וְאַ חַ ל אַ כָ וִד יֵשׁ לְ ח דָּ מַ צֶ וְ

ן יוָ י כֵּ כֵ וּ הָ ילּ פִ ה זוֹ אֲ אוּלָּ גְּ ד מִ בַ הּ לְ מָ צְ עַ לְ

בוּר שָׁ  ית: יעִ בִ שְׁ  עוּהָ בִּ בָ הּ קְ לָ ה עֲ אוּלָּ ם גְּ שֵׁ  דְּ

ה בוּאָ תְּ ת הַ ין אֶ רִ יקְּ יַ מְ וּ הַ לּ ע אֵ שָׁ  עַ רָ רוֹ זְ

י יעֵ קִ פְ מַ בְ אי דִּ מַּ  ר וּמִ עַ שַּׁ  ת הַ ין אֶ יעִ קִ פְ וּמַ

א תָּ שְׁ  רַ פָּ יא  הִ הַ יב בְּ תִ כְ יב דִּ תִ ים כְּ רִ עָ שְׁ

ב רוֹ וֹ יֶאֱ סוּכּ יֵה בְ רְ אַ ר כְּ תָּ סְ מִּ רֹב בַּ יֶאֱ

י נִ עָ ת הֶ ב אֶ רֵ ים אוֹ טִ יסְ לִּ י הַ כִ י וְ נִ ף עָ חֲטוֹ לַ

י יעֵ קִ פְ מַ לָּא בְּ ב אֶ רֵ יר הוּא אוֹ שִׁ  עָ ת הֶ לֹא אֶ וַהֲ

ים יִּ נִ עֲ ם לַ תָּ עְ ב דַּ רוֹ שֶׁ ר  בֵּ דַ תוּב מְ כָּ ים הַ רִ עָ שְׁ

א תָ ילְּ מִ הּ דְּ לָ י עֲ מֵ חֲ וִד רַ י דָּ עֵ א בָּ קָ הוּא וְ

ךְ כָ ם וּבְ לָ עוֹ ע בָּ בַ ן שׂוֹ תֵ ע וְ שָׁ  עַ רָ רוֹ בוּר זְ שָׁ

צָא מְ ל תִּ עוֹ בַ שְׁ  שׁ רִ רוֹ דְ ע תִּ בוּר וָרָ שָׁ עוֹ  רוֹ זְ

שׁ רוֹ דְ תִּ שֶׁ  ע כְּ שָׁ  ת רָ יוֹ הְ וֹ לִ תּ עְ דַ ה בְּ יָ הָ שֶׁ זֶה  וְ

יק פִּ סְ לֹּא הִ  שֶׁ ה  לָ וְ צָא עַ מְ עוֹ לֹא תִּ שְׁ  רִ

ם ה וְאִ רָ מְ ית אָ יעִ שִׁ  ה תְּ שָׁ  רָ פָ בְּ : הּ תָ שׂוֹ עֲ לַ

ם יִ וֹ וּ גּ שׁ גְ ה רָ מָּ  לָ י וְ רֵ שְׁ  יא אַ ית הִ ינִ מִ שְׁ ר  תֹּאמַ

י מִּ עַ אוּ לְ שְׂ ם תִּ כֶ יְ רְ וּפֶ יא: א הִ תָּ שְׁ  רַ פָּ י  תֵּ רְ תַּ

ת לֻיּוֹ וּץ גָּ יבּ א קִ מָ לְ בֹא אַ בוּ לָ רְ י קֵ ל כִּ אֵ רָ שְׂ יִ

צוּ בְּ קַ תְ נִּ שֶׁ יוָן  כֵ וְ יא: ים הִ נִ שָּׁ  ת הַ כַּ רְ ת בִּ עֵ בְּ

בוּ שְּׁ י יַ תְ נִּ שֶׁ ם  דֶ ים קוֹ עִ שָׁ  רְ ין בָּ ה דִּ שֶׂ ת נַעֲ יּוֹ לִ גָּ

ל עַ ךָ וְ י ילֶ דִ ל בְּ ה כָּ ירָ סִ ר וְאָ מַ נֶּאֱ שֶׁ ם  יִ לַ שָׁ ירוּ בִּ

ךְ יִ צַ עֲ יוֹ נָה וְ וֹ אשׁ רִ בָ ךְ כְּ יִ טַ פְ וֹ ה שׁ יבָ שִׁ  אָ ן וְ י כֵּ דֵ יְ

ה דֶ פָּ  ט תִּ פָּ  שְׁ  מִ ן בְּ יּוֹ ר צִ בַ עָ שֶׁ  מוֹ לְ ה כְּ לָּ חִ תְּ בַ כְּ

ת יּוֹ לִ ץ גָּ וֹ בּ קְ ם לִ כָ מָ ן סְ כֵ ה לָ קָ דָ צְ יהָ בִּ בֶ שָׁ  וְ

וֹ לּ כֻּ  ט: פָּ  שְׁ  מִ ינוּ בְּ קֵ דְּ צַ ינוּ וְ טֵ פְ וֹ ה שׁ יבָ שִׁ  הָ וְ

ה שֶׁ ת מֹ דַ ין בְּ ינִ מִ אֲ ינָם מַ אֵ שֶׁ ים  עִ שְׁ  וֹ פּ הַ

ת כַּ רְ הּ בִּ כוּ לָ מְ ךְ סָ כָ ם לְ יִ מַ שָּׁ  ן הַ ה מִ תָ יְ הָ שֶׁ

ים עִ שְׁ  וֹ פּ וּ הַ לּ י ה' אֵ בֵ זְ ר עוֹ מַ נֶּאֱ שֶׁ ים  עִ שְׁ  וֹ פּ הַ

ים עִ שָׁ  ר פְּ מַ אָ דְ ים כִּ ינוּ זֵדִ יְ ים הַ עִ שְׁ  וֹ ר פּ בַ שָׁ  וְ

ף לו:(: א דַּ מָ ין )יוֹ דִ רָ מְּ וּ הַ לּ אֵ

ים בִּ רַ ה כְּ כָ לָ ים הֲ בִּ רַ יד וְ חִ יָ א דְּ דָ ים חֲ מִ כָ חֲ ה כַּ כָ לָ הֲ ה דַּ אֶ רְ ע נִ מַ א שְׁ רָ ר קְ מַ י אֲ רִ נָן אָמְ בָּ רַ
ר מַ אָ אן דְּ מַ י כְּ רִ בְ נַן סָ בָּ רַ ר וְ מַ אָ קָ ד דְּ וְעוֹ

צָא נוֹ יָ זְ אָ יעַ לְ מִ שְׁ  לֹא הִ ע וְ מַ שְׁ ת  רֵא אֶ וֹ קּ הַ

ינַן קִ סְּ ף טו:( מַ ת )דַּ כוֹ רָ בְ י דִ נִ שֵׁ ק  רֶ פֶ וּבְ

ם: תָ ן הָ ר כֵּ מַ אָ י דְּ סֵ י יוֹ בִּ רַ א דְּ מָּ  נָּא קַ תַ כְּ

שׁ ירֵ פֵּ ה  רָ מְ אֶ שׁוֹן נֶ ל לָ כָ ה בְּ תּוֹרָ ל הַ כָּ
צֶה רוֹ שֶׁ ן  וֹ שׁ ל לָ כָ ת בְּ רוֹ קְ נָהּ לִ תָ נְּ שֶׁ ס  רֵ וּנְטְ קּ הַ

ת יאַ רִ י קְ רֵ הֲ שֶׁ ה  שֶׁ  קָ ה וְ רָ וֹ ר תּ פֶ סֵ ת בְּ רוֹ קְ לִ

ד בַ נָן לְ בָּ רַ דְּ לָּא מִ ה אֶ רָ וֹ תּ ן הַ ינָהּ מִ ה אֵ רָ וֹ תּ הַ

י כִ הָ ה דְּ אֶ רְ נִ א וְ יתָ יְ רָ אוֹ וֵי דְּ הָ כוּר דְּ ת זָ שַׁ  רָ פָּ  מִ

וַת צְ ן מִ גוֹ ה כְּ רָ תוֹ בְּ שֶׁ ה  יאָ רִ ל קְ א כָּ שָׁ ירוּ פֵּ

ר שֵׂ עֲ וּי מַ ידּ ה וִ רוּפָ ה עֲ לָ גְ ת עֶ שַׁ  רָ ה וּפָ יצָ לִ חֲ

וּ לּ ק אֵ רֶ פֶּ ין  וּיִ נּ שִּׁ  וּ הַ לּ ל אֵ כָ ים וְ וּרִ כּ וּבִ

י אִ דְּ ם(: שָׁ  ף לב. וְ ה )דַּ טָ סוֹ ין בְּ רִ מָ נֶאֱ

ב תַּ יכְ מִ י לְ ה לִ מָ ה לְ רָ מְ אֶ שׁ נֶ קּוֹדֶ שׁוֹן הַ לְ בִּ

ים רִ מָ וּ נֶאֱ לּ ק אֵ רֶ פֶ א בְּ הָ יָא דְּ שְׁ  כוּ' קַ וְ

ין רָא בֵּ יךְ קְ רִ צְ ם( מַ שָׁ  ף לג. וְ ה )דַּ טָ סוֹ בְּ

אן מַ ין לְ ה בֵּ רָ מְ ן נֶאֶ וֹ שׁ ל לָ כָ ר בְּ מַ אָ אן דְּ מַ לְ

ר מַ יֵשׁ לוֹ ה וְ רָ מְ שׁ נֶאֶ דֶ וֹ קּ ן הַ וֹ שׁ לְ ר בִּ מַ אָ דְּ

י כוּלֵּ א דְּ יבָּ לִּ וּי אַ בּ י רִ מֵ קְ י לְאוֹ עֵ ם בָּ תָ הָ דְּ

יךְ רִ ה צָ רָ מְ ן נֶאֶ וֹ שׁ ל לָ כָ ר בְּ מַ אָ אן דְּ מַ א לְ מָ לְ עָ

ר מַ אָ אן דְּ מַ שׁ וּלְ קֹּדֶ  ן הַ וֹ שׁ וּיֵי לְ בּ רַ רָא לְ קְ

ל כָ יֵי בְּ וֹ בּ רַ יךְ לְ רִ ה צָ רָ מְ שׁ נֶאֶ דֶ וֹ קּ ן הַ וֹ שׁ לְ בִּ

ל כוֹת עַ רָ ה בְּ רֵ שְׂ ה עֶ מוֹנֶ יר שְׁ דִּ סְ הִ ן: וֹ שׁ לָ

ת כוֹ רָ בְ ה שפרש"י בִּ מָ יָא לְ שְׁ  אן קַ כָּ ר מִ דֶ סֵּ הַ

ר דֶ ן סֵ הֶ ין לָ ת אֵ יּוֹ עִ צָ מְ י אֶ בֵּ ם( גַּ שָׁ  ף לד. וְ )דַּ

ת כוֹ רָ בְּ ן הַ ת מִ חַ אַ ה בְּ עָ ם טָ אִ שׁ דְּ ירֵ פֵ דְּ

ר מֵ אוֹ שֶׁ ר  זוֹ חֲ יךְ לַ רִ צָּ שֶׁ ן  הֶ ת מֵ חַ ח אַ כַ שָׁ  וְ

ר מֵ גוֹ ר וְ כָּ זְ נִּ שֶׁ ם  קוֹ מָ ח בְּ כַ שָּׁ  שֶׁ ה  כָ רָ הּ בְּ תָ אוֹ

נֶה מוֹ שְּׁ  ר הַ מֵ ן הוּא אוֹ ם כֵּ אִ יָא דְּ שְׁ  קַ תוֹ וְ לָּ פִ תְּ

זֵינָא א חָ כָ הָ עַ וְ רֵ פְ מַ ת לְ כוֹ רָ ה בְּ רֵ שְׂ עֶ

ר דֶ סֵּ  ל הַ ן עַ תָ ין אוֹ קִ תְ י הִ לֵ קוֹ פָּ  ן הַ עוֹ מְ שִׁ  דְּ

לָא ר דְּ דֶ ן סֵ הֶ ין לָ ם אֵ תָ שׁ הָ רֵ פָ ה לְ אֶ רְ לָּא נִ אֶ

זֵר חוֹ ת דְּ נוֹ רוֹ חֲ לשׁ אַ שָׁ  ת וְ נוֹ וֹ אשׁ לשׁ רִ שָׁ  וּ כְּ הוֹ

לָּא ן אֶ הֶ ת מֵ חַ אַ ה בְּ עָ טָּ  שֶׁ  ה כְּ שָׁ לֹ  שְּׁ  רֹאשׁ הַ לְ

ה טָּ מַ נָּה וּלְ  מֶּ  ר מִ מֵ גוֹ ח וְ כַ שָּׁ  שֶׁ הּ  תָ זֵר לְאוֹ חוֹ

יוָן זֵר כֵּ ין חוֹ נוֹ אֵ יָ נְ עִ ל בְּ בָ ר אֲ דֶ סֵ כֹּל כְּ  הַ

ן מָּ  קַ ינַן לְ רִ מְ י אָ י נָמֵ כִ הָ מוֹ וְ קוֹ ר מְ בַ עָ שֶׁ

יט מִ שְׁ  ם הִ אִ שֶׁ ה  ילָּ גִ י מְ בֵּ ף יח:( גַּ ה דַּ ילָּ גִ )מְ

סוּק פָּ תוֹ  אוֹ רֵא מֵ קוֹ יל וְ חִ תְ מַּ  שֶׁ ד  חָ סוּק אֶ פָּ

ית יעִ שִׁ ת תְּ שַׁ רָ פָ הּ בְּ רָ מָ י אֲ ד כִּ וִ דָ וְ ה: טָּ מַ וּלְ

א יכָּ לֵ ב דְּ ל גַּ ף עַ ס וְאַ רֵ וּנְטְ קּ שׁ הַ ירֵ פֵּ הּ  רָ מָ אֲ

ישׁ אִ י הָ רֵ שְׁ  ם אַ תָ ד הָ ים עַ רִ מוֹ זְ לָּא ח' מִ אֶ

א הָ יָא דְּ שְׁ  קַ הוּ וְ ינְ י נִ תֵּ רְ ם תַּ יִ וּ גוֹ שׁ גְ ה רָ מָּ  לָ וְ

א דָ חֲ ר דַּ מַ ף י.( אָ ת )דַּ כוֹ רָ בְ א דִּ מָּ  ק קַ רֶ פֶּ

ה שָׁ  רָ פָּ ל  כָ ם דְּ תָ יק הָ סִּ יא וּמַ ה הִ שָׁ  רָ פָּ

י רֵ שְׁ  אַ הּ בְּ יל בָּ חִ תְ וִד הִ דָ ה לְ יבָ בִ ה חֲ תָ יְ הָ שֶׁ

י רֵ שְׁ  אַ ת בְּ לֶ חֶ תְ מַּ  שֶׁ ן זוֹ  גוֹ י כְּ רֵ שְׁ  אַ הּ בְּ יֵּים בָּ סִ וְ

ינוּ יְ הַ י בוֹ וְ סֵ ל חוֹ י כָּ רֵ שְׁ  אַ ת בְּ יֶּימֶ סַ ישׁ וּמְ אִ הָ

יא ה הִ שָׁ  רָ פָּ א  חֲדָ א דַּ מָ לְ וּ אַ שׁ גְ ה רָ מָּ  לָ ף דְּ סוֹ

ה ה' מָ לָ ת וְ ל מוֹ חַ עַ צֵּ נַ מְ לַ ר דְּ מַ יךְ לוֹ רִ צָ וְ

הוּ: ינְ י נִ תֵּ רְ ק תַּ חוֹ רָ ד בְּ מוֹ עֲ תַּ

ע״, מַ א: ״שְׁ רָ ר קְ א? אָמַ מָ עְ אי טַ נַן, מַ בָּ רַ הוּ. וְ ן יְ יָתָ וָ הֲ יוּ״, בַּ הָ ״וְ

ע״? מַ יב: ״שְׁ תִ א כְּ י, הָ י נָמֵ בִּ רַ . אוְ עַ ה שׁוֹמֵ אַתָּ שׁוֹן שֶׁ ל לָ כׇ בְּ

יךָ. פִּ יא מִ ה מוֹצִ אַתָּ ה שֶּׁ יךָ מַ נֶ אָזְ ע לְ מַ שְׁ יהּ: הַ י לֵ עֵ יבְּ הוּא מִ הַ

יעַ מִ שְׁ לֹא הִ ע וְ מַ ת שְׁ א אֶ קּוֹרֵ ר הַ אָמַ אן דְּ מַ י כְּ רִ בְ נַן — סָ בָּ רַ וְ

יהּ י לֵ עֵ יבְּ הוּא מִ יוּ״? הַ הָ יב ״וְ תִ כְ י, הָ נַן נָמֵ בָּ רַ א. וְ נוֹ יָצָ זְ אׇ לְ

יהּ? נָא לֵ עַ מְ רֵ פְ מַ א לְ רָ קְ לֹּא יִ י, שֶׁ בִּ רַ . וְ עַ רֵ פְ מַ א לְ רָ קְ לֹּא יִ שֶׁ

א ים״ לָ רִ בָ דְּ ים״ ״הַ רִ בָ נַן — ״דְּ בָּ רַ ים״. וְ רִ בָ דְּ ים״ ״הַ רִ בָ ״דְּ מִ

שׁוֹן ל לָ כׇ הּ בְּ ה כּוּלָּ תּוֹרָ ל הַ י כׇּ בִּ ר רַ בַ סָ א קָ ימָ הוּ. לֵ ע לְ מַ שְׁ מַ

י ה לִ מָ ה — לְ רָ מְ אֶ שׁ נֶ קּוֹדֶ שׁוֹן הַ לְ ךְ בִּ תָּ עְ א דַּ קָ לְ י סָ אִ ה, דְּ רָ מְ אֶ נֶ

נַן, בָּ רַ ע״ — כְּ מַ ךְ ״שְׁ תָּ עְ א דַּ קָ לְ , סָ יךְ רִ טְ צְ יוּ״! אִ הָ ב ״וְ תַּ כְ מִ לְ

שׁוֹן לְ ה בִּ תּוֹרָ ל הַ נַן כׇּ בָּ י רַ רִ בְ סָ א קָ ימָ יוּ״. לֵ הָ נָא ״וְ מָ חֲ ב רַ תַ כְּ

ה מָ ה — לְ רָ מְ אֶ שׁוֹן נֶ ל לָ כׇ ךְ בְּ תָּ עְ א דַּ קָ לְ י סָ אִ ה, דְּ רָ מְ אֶ שׁ נֶ קּוֹדֶ הַ

יוּ״ — הָ ינָא ״וְ ךְ אָמֵ תָּ עְ א דַּ קָ לְ , סָ יךְ רִ טְ יצְ ע״! אִ מַ ב ״שְׁ תַּ כְ מִ י לְ לִ

עוֹן מְ יָא: שִׁ נְ תַ ן? דְּ נָא לַ ה מְ לָּ פִ ע״. ב)א(תְּ מַ נָא ״שְׁ מָ חֲ ב רַ תַ י, כְּ בִּ רַ כְּ

ל ל עַ יאֵ לִ מְ ן גַּ בָּ י רַ נֵ פְ כוֹת לִ רָ ה בְּ רֵ שְׂ ה עֶ מוֹנֶ יר שְׁ דִּ סְ י הִ קוֹלִ פָּ הַ

נָא: א תָּ יתָ נִ תְ מַ הּ בְּ י לַ רִ אָמְ נָן, וְ י יוֹחָ בִּ ר רַ ה. אָמַ נֶ יַבְ ר בְּ דֶ סֵּ הַ

ה מוֹנֶ נוּ שְׁ יקְּ ים, תִּ יאִ בִ ה נְ מָּ ם כַּ הֶ ים, וּבָ נִ קֵ ים זְ רִ שְׂ עֶ אָה וְ מֵ

ים אָבוֹת רִ אוֹמְ ן שֶׁ נַּיִ נַן: מִ בָּ נוּ רַ ר. ג)ב(תָּ דֶ סֵּ ל הַ כוֹת עַ רָ ה בְּ רֵ שְׂ עֶ

בוּרוֹת ים גְּ רִ אוֹמְ ן שֶׁ נַּיִ ים״. וּמִ לִ י אֵ נֵ ה׳ בְּ בוּ לַ ר: ״הָ מַ אֱ נֶּ — שֶׁ

דוּשּׁוֹת ים קְ רִ אוֹמְ ן שֶׁ נַּיִ עוֹז״. וּמִ בוֹד וָ ה׳ כָּ בוּ לַ ר: ״הָ מַ אֱ נֶּ — שֶׁ

שׁ״. ת קֹדֶ רַ דְ הַ ה׳ בְּ ווּ לַ חֲ תַּ שְׁ מוֹ הִ בוֹד שְׁ ה׳ כְּ בוּ לַ ר: ״הָ מַ אֱ נֶּ — שֶׁ

ת ישׁוּ אֶ דִּ קְ הִ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ ה — שֶׁ דוּשָּׁ ר קְ ינָה אַחַ ר בִּ אוּ לוֹמַ ה רָ וּמָ

עוּ יָדְ יהּ: ״וְ יךְ לֵ מִ יצוּ״, וּסְ רִ ל יַעֲ אֵ רָ שְׂ י יִ לֹהֵ ת אֱ אֶ קֹב וְ דוֹשׁ יַעֲ קְ

ינָה — ר בִּ ה אַחַ שׁוּבָ ר תְּ אוּ לוֹמַ ה רָ ינָה״. וּמָ י רוּחַ בִּ תוֹעֵ

פוּאָה א רְ ימָ י — לֵ כִ י הָ א לוֹ״. אִ פָ רָ ב וְ שָׁ ין וָ בוֹ יָבִ בָ יב: ״וּלְ תִ כְ דִּ

ל ה׳ יָשׁוֹב אֶ יב: ״וְ תִ כְ , דִּ ךְ תָּ עְ א דַּ קָ לְ א סָ ה? לָ שׁוּבָ תְ הּ דִּ רַ תְ בָּ

תְּ כַ מְ סָ ית דְּ זֵ אי חָ ״. וּמַ לוֹחַ סְ ה לִ בֶּ י יַרְ ינוּ כִּ לֹהֵ ל אֱ אֶ הוּ וְ מֵ חֲ ירַ וִ

י יכִ וֹנֵ ל עֲ כׇ חַ לְ סּוֹלֵ ינָא: ״הַ רִ א אַחֲ רָ ב קְ תַ א! כְּ מוֹךְ אַהָ א? סְ אַהָ

א רָ ימְ מֵ י״. לְ כִ יָּיְ ת חַ חַ שַּׁ ל מִ גּוֹאֵ י הַ כִ לוּאָיְ חֲ ל תַּ כׇ א לְ רוֹפֵ הָ

א פָ רָ ב וְ שָׁ יב: ״וָ תִ כְ הָ יא, וְ ה הִ יחָ לִ ר סְ תַ פוּאָה בָּ ה וּרְ אוּלָּ גְ דִּ

פוּאָה א רְ לָּ יא, אֶ ים הִ לוּאִ חְ תַ פוּאָה דְ או רְ הוּא לָ לוֹ״! הָ

א: בָ ר רָ ית? אָמַ יעִ בִ שְׁ ה בִּ אוּלָּ ר גְּ אוּ לוֹמַ ה רָ יא. וּמָ ה הִ יחָ לִ סְ דִ

עוּהָ בָ ךְ קְ יכָ פִ ית — לְ יעִ בִ שְׁ ל בִּ אֵ יגָּ ין לִ ידִ תִ עֲ תּוֹךְ שֶׁ מִ

מוֹת, חָ לְ ית מִ יעִ בִ שְׁ ית קוֹלוֹת, בִּ שִּׁ שִׁ ר: בְּ ר מָ אָמַ הָ ית. וְ יעִ בִ שְׁ בִּ

ה אוּלָּ גְ א דִ תָּ לְ חַ י אַתְ ה נָמֵ מָ חָ לְ א! מִ ד בָּ וִ ן דָּ ית בֶּ יעִ בִ י שְׁ אֵ מוֹצָ בְּ

א: י אַחָ בִּ ר רַ ית? אָמַ ינִ מִ שְׁ פוּאָה בִּ ר רְ אוּ לוֹמַ ה רָ יא. וּמָ הִ
ךְ יכָ פִ פוּאָה — לְ ה רְ יכָ רִ צְּ ית שֶׁ ינִ מִ שְׁ ה בִּ ילָ נָה מִ תְּ נִּ תּוֹךְ שֶׁ מִ

ית? יעִ שִׁ תְ ים בִּ נִ שָּׁ ת הַ כַּ רְ ר בִּ אוּ לוֹמַ ה רָ ית. וּמָ ינִ מִ שְׁ עוּהָ בִּ בָ קְ

בוֹר יב: ״שְׁ תִ כְ ים, דִּ רִ עָ י שְׁ יעֵ קִ פְ ד מַ גֶ נֶ י: כְּ רִ דְּ נְ סַ כְּ לֶ י אֲ בִּ ר רַ אָמַ

אוּ ה רָ הּ. וּמָ רַ ית אַמְ יעִ שִׁ תְ הּ — בִּ רַ י אַמְ ד כִּ וִ דָ ע״, וְ שָׁ רוֹעַ רָ זְ

ם אַתֶּ יב: ״וְ תִ כְ ים? דִּ נִ שָּׁ ת הַ כַּ רְ ר בִּ אַחַ יּוֹת לְ לִ יבּוּץ גָּ ר קִ לוֹמַ

י ל כִּ אֵ רָ שְׂ י יִ מִּ עַ אוּ לְ שְׂ ם תִּ כֶ יְ רְ נוּ וּפֶ תֵּ ם תִּ כֶ פְּ נְ ל עַ אֵ רָ שְׂ י יִ רֵ הָ

ים, עִ שָׁ רְ ין בָּ ה דִּ שֶׂ יּוֹת — נַעֲ לִ צוּ גָּ בְּ קַ תְ נִּ ן שֶׁ יוָ כֵ בוֹא״. וְ בוּ לָ רְ קֵ

יב: תִ ״, וּכְ ךְ יִ יגָ בּוֹר סִ רוֹף כַּ צְ אֶ ךְ וְ יִ לַ י עָ ה יָדִ יבָ אָשִׁ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

ן ין מִ ה דִּ שָׂ נַּעֲ ן שֶׁ יוָ כֵ אשׁוֹנָה״. )ג(וְ רִ בָ ךְ כְּ יִ טַ ה שׁוֹפְ יבָ אָשִׁ ״וְ

ר: מַ אֱ נֶּ ם, שֶׁ הֶ מָּ ים עִ דִ ל זֵ כוֹלֵ ים, וְ עִ פּוֹשְׁ לוּ הַ ים — כָּ עִ שָׁ רְ הָ

לוּ כָּ ן שֶׁ יוָ כֵ לוּ(״. וְ כְ יו )יִ דָּ ים יַחְ אִ טָּ חַ ים וְ עִ ר פּוֹשְׁ בֶ שֶׁ ״וְ

י נֵ רְ ל קַ כׇ יב: ״וְ תִ כְ ים, דִּ יקִ דִּ ן צַ רֶ ת קֶ מֶ רוֹמֶ תְ ים — מִ עִ פּוֹשְׁ הַ

ם ק עִ דֶ צֶּ י הַ ירֵ ל גֵּ כוֹלֵ יק״. וְ דִּ נוֹת צַ רְ נָה קַ מְ רוֹמַ עַ תְּ דֵּ גַ ים אֲ עִ שָׁ רְ

ן״ — קֵ י זָ נֵ תָּ פְּ רְ דַ הָ קוּם וְ ה תָּ יבָ י שֵׂ נֵ פְּ ר: ״מִ מַ אֱ נֶּ ים, שֶׁ יקִ דִּ צַּ הַ

נָם — רְ ת קַ מֶ רוֹמֶ תְ ן מִ יכָ הֵ ר״. וְ ם גֵּ כֶ תְּ י יָגוּר אִ כִ יהּ: ״וְ יךְ לֵ מִ וּסְ

״. ךְ יִ בָ יוּ אוֹהֲ לָ שְׁ ם יִ לִָ רוּשָׁ לוֹם יְ לוּ שְׁ אֲ ר: ״שַׁ מַ אֱ נֶּ ם, שֶׁ יִ לַ ירוּשָׁ בִּ

ר: מַ אֱ נֶּ ד, שֶׁ וִ א דָּ ם — בָּ יִ לַ רוּשָׁ ית יְ נֵ בְ נִּ ן שֶׁ יוָ כֵ וְ
ר ״אַחַ
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יח.הקורא למפרע   פרק שני   מגילה
ר חַ ה אַ דָ וֹ חַ תּ בֵ זוֹ ם: כָּ לְ וִד מַ ת דָּ אֶ וּ הקב"ה וְ שׁ קְּ שׁ וּבִ דָּ קְ מִּ ית הַ בֵ וּבוּ לְ ר יָשׁ חֵ ל אַ אֵ רָ שְׂ נֵי יִ וּבוּ בְּ ר יָשׁ חַ אַ

ם קוֹ ל מָ שֶׁ ה  דָ בוֹ ה עֲ אָ דָ ף הוֹ יא אַ א הִ תָ ילְּ א מִ דָ חֲ :' גוֹ ה וְ לָ עוֹ הָ את וְ טָּ  חַ ת הַ שׂוֹ עֲ וַיֵּרֶד מֵ ה: אָ דָ ן הוֹ ה תֵּ יחָ בִ זְ

ל יָּכוֹ שֶׁ י  מִ לְ ה: כָ רָ יעוּת בְּ בִ קְ ר בִּ פֵּ סַ סוּר לְ אָ הוּא:

ה אֶ רְ ין נִ ךְ אֵ יכָ פִ וֹ לְ לּ וּ ת כּ ר אֶ פֵּ סַ ל לְ יָּכוֹ שֶׁ י  ין מִ אֵ וְ

ים: מִ כָ נוּ חֲ קְּ תִּ שֶׁ ה  ת מָ א אֶ לָּ וֹ אֶ תּ עְ דַּ ר מִ פֵּ סַ לְ

חוֹ בְ ר שִׁ סוּפַּ יְ יהּ הַ ישׁ לֵ רֵ י דְּ כִ ר הָ בֵּ דַ י אֲ ר לוֹ כִּ סוּפַּ יְ הַ

ךְ ת כָּ שׂוֹ עֲ ר לַ מַ ם אָ ח אִ בַ שֶׁ י  רֵ בְ ה לוֹ דִּ בֶּ רְ י אַ וֹ כִּ לּ וּ כּ

ל ר כָּ חַ בְ א מִ קָ וֹ תּ שְׁ הּ מַ לָּ כוּ א דְּ מָּ סַ ע: לַּ בוּ י יְ כִּ

ים רִ בָ ת דְּ וֹ בּ רְ הַ לֹּא לְ  שֶׁ ה  יקָ תִ שְּׁ  יא הַ ין הִ נִ מָ מְ סַּ הַ

א וּקָ תּ שְׁ ע מַ לַ סֶ ה בְּ לָּ מִ ה: לָּ הִ יָּה תְּ וּמִ ךָ דּ  ינוּ לְ יְ הַ וְ

נֶה קְ ע תִּ לַ סֶ וּר בְּ בּ דִּ ת הַ נוֹ קְ ה לִ צֶ רְ ם תִּ ין אִ רֵ תְ בִּ

ין אֵ ן זוֹ וְ וֹ שׁ ל לָ כָ וּם בְּ גּ רְ הּ תַּ אָ רָ קְ ם: יִ תַּ שְׁ ה בִּ יקָ תִ שְּׁ  הַ

א כָ נֵי הָ תָ קָ ל דְּ מוּאֵ ב וּשְׁ רַ י לְ יבִ יתִ מֵ נֵי: תָ צ"ל זוֹ קָ

ית – מִ ילָ עֵ ר: נָּהָ ר הַ בֶ ן עֵ וֹ שׁ ית לְ רִ בְ עִ א: לֹא יָצָ ית  נִ ווֹ יְ

ית טִ יפְ גִּ א הוּא: ירוּצָ תֵּ יָא  מְ א דָּ א לָ הָ ם: ילָ ן עֵ וֹ שׁ לְ

ת זוֹ עֲ וֹ לּ י' לַ נִ תְ מַ נַן בְּ י תְּ י נָמֵ כִ הָ א – וְ ים יָצָ טִ יפְּ גִ לְ

ל כָ הּ בְּ אָ רָ א קְ מָ קְ וֹ יתּ א זוֹ מִ יתָ יְ רַ בָ י' כְּ נִ תְ מַ ז: עַ לַ בְּ

יֵים דְּ מִ ית לְ טִ יפְ ן גִּ גוֹ א כְּ לֹא יָצָ י'  נִ תְ נֵי מַ תָ קָ ן דְּ וֹ שׁ לָ

ז עַ לַ ת בְּ זוֹ עֲ וֹ לּ תוֹ לַ ין אוֹ רִ ל קוֹ בָ ים אֲ טִ יפְּ גִ יַת לְ דְ וּמֶ

ין עִ דְ ין יוֹ אֵ שֶׁ א אע"פ  יסָּ י נִ סוּמֵ רְ וּפִ : נוֹ וֹ שׁ לְ ישׁ כִּ אִ

ה ין מֶ רִ מְ אוֹ ין וְ עִ מְ וֹ שּׁ  ת הַ ין אֶ לִ אֲ וֹ ין שׁ עִ מְ וֹ שּׁ  שֶׁ ה  מֶ

א לָ ן: הֶ ין לָ יעִ דִ נֵּס וּמוֹ יָה הַ יךְ הָ אֵ זּוֹ וְ  יָיה הַ רְ קַּ יא הַ הִ

ת גוֹ לוֹ גְ לוֹ חֲ : שׁ דוֹ קָּ ינוּ הַ בֵּ י רַ ידֵ מִ לְ תַּ נַן  בָּ י רַ עִ ווֹ יָדְ הֲ

נָה שְׁ מִּ ת בַּ מוֹ קוֹ ה מְ מָּ כַ נּוּי בְּ שִׁ ק הוּא וְ ין יָרָ מִ

ל סֵ לְ סַ מְ ז: עַ לַ ינֵי פיקקל"י בְּ חִ פְּ רְ פַּ יָית': רְ בֻ וּבְ

וּךְ: יפּ הִ וּשׂ וְ יפּ ן חִ וֹ שׁ סוּל לְ לְ סִּ הַ שֶׁ נוּ  דְ מַ ךָ לָ  רְ עָ שְׂ בִּ

ז: עַ לַ א אישקופ"א בְּ יתָ אטִ טָ

י סִּ מוֹ ה' נִ א שְׁ רָ קְ ת י"ז:ט"ו( וַיִּ מוֹ יב )שְׁ תִ י כְּ י נָמֵ כִ הָ ה דְּ אֶ רְ ל נִ קֹב אֶ יהּ יַעֲ י לֵ רֵ חַ קָ בֵּ זְ מִ ךְ לְ תָּ עְ א דַ קָ לְ י סָ אִ דְּ
י' מִ גְּ רְ תַ ים ו':כ"ד( וּמְ טִ פְ וֹ ם )שׁ לוֹ שָׁ א לוֹ ה'  רָ קְ וַיִּ

ל עַ נֵּס וְ ם הַ שֵׁ ל  ם עַ תָ הָ ר דְּ מַ י מ"מ יֵשׁ לוֹ לִ צָ ח וְ לַ וּפָ

ל בָ ן אֲ חַ כֵּ בֵּ זְ מִּ ין לַ אִ רְ יוּ קוֹ ן הָ הֶ ע לָ ירַ אֵ שֶׁ ם  לוֹ שָּׁ  ם הַ שֵׁ
אוּ רְ ן קָ ר שע"י כֵּ מַ ל לוֹ נּוּכַ שֶׁ ה  שֶׂ עֲ וּם מַ א שׁ יכָּ א לֵ כָ הָ

יהּ וֵי לֵ ל הָ אוֹ אֵ רָ קֹב קְ יַּעֲ שֶׁ א  יתָ ם אִ אִ ל וְ קֹב אֵ יַעֲ

יָא: דְ הֶ י לְ שֵׁ רוּ פָ לְ

ן יוָ כֵ ם״. וְ כָּ לְ ד מַ וִ ת דָּ אֵ ם וְ יהֶ לֹהֵ ת ה׳ אֱ שׁוּ אֶ קְ ל וּבִ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ר יָשׁוּבוּ בְּ ״אַחַ

ים תִּ חְ מַּ שִׂ י וְ שִׁ דְ ר קׇ ל הַ ים אֶ יאוֹתִ בִ הֲ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ לָּ פִ ה תְּ אתָ ד — בָּ וִ א דָּ בָּ שֶׁ

ם יהֶ ר: ״עוֹלוֹתֵ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ בוֹדָ את עֲ ה — בָּ לָּ פִ את תְּ בָּ ן שֶׁ יוָ כֵ י״. וְ תִ לָּ פִ ית תְּ בֵ בְּ

ר: מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ ה תּוֹדָ אתָ ה — בָּ בוֹדָ את עֲ בָּ ן שֶׁ יוָ כֵ י״. וְ חִ בְּ זְ ל מִ צוֹן עַ רָ ם לְ יהֶ חֵ בְ זִ וְ

אָה? ר הוֹדָ ים אַחַ נִ ת כֹּהֲ כַּ רְ ר בִּ אוּ לוֹמַ ה רָ י״. וּמָ נִ נְ דָ בְּ כַ ה יְ חַ תּוֹדָ ״זוֹבֵ

את טָּ חַ שׂוֹת הַ עֲ ד מֵ יֵּרֶ ם וַ כֵ רְ בָ יְ ם וַ עָ ל הָ יו אֶ ת יָדָ רֹן אֶ א אַהֲ שָּׂ יִּ יב: ״וַ תִ כְ דִּ

יב: תִ כְ , דִּ ךְ תָּ עְ א דַּ קָ לְ א סָ ה? לָ בוֹדָ ם עֲ א, קוֹדֶ ימָ ים״. אֵ מִ לָ שְּׁ הַ ה וְ עוֹלָ הָ וְ

יב. תִ שׂוֹת״ כְּ עֲ שׂוֹת״, ״מֵ עֲ יב ״לַ תִ י כְּ גוֹ׳״. מִ את וְ טָּ חַ שׂוֹת הַ עֲ ד מֵ יֵּרֶ ״וַ

ית זֵ אי חָ ה״. מַ חַ תּוֹדָ יב: ״זוֹבֵ תִ כְ , דִּ ךְ תָּ עְ א דַּ קָ לְ א סָ ה! לָ בוֹדָ עֲ ר הָ הּ אַחַ רַ ימְ לֵ וְ

יא. א הִ תָ ילְּ א מִ דָ אָה חֲ הוֹדָ ה וְ בוֹדָ א עֲ רָ בְּ תַּ סְ אי! מִ מוֹךְ אַהַ אי, סְ תְּ אַהַ כַ מְ סָ דְּ

ת מוּ אֶ שָׂ יב: ״וְ תִ כְ ים? דִּ נִ ת כֹּהֲ כַּ רְ ר בִּ לוֹם״ אַחַ ים שָׁ ר ״שִׂ אוּ לוֹמַ ה רָ )א(וּמָ

לוֹם, רוּךְ הוּא שָׁ דוֹשׁ בָּ קָּ הַ ה דְּ כָ רָ ם״, בְּ כֵ רְ בָ י אֲ נִ אֲ ל וַ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ל בְּ י עַ מִ שְׁ

ים נִ קֵ ים זְ רִ שְׂ עֶ אָה וְ מֵ ר דְּ אַחַ י מֵ כִ לוֹם״. וְ שָּׁ מּוֹ בַ ת עַ ךְ אֶ רֵ בָ ר: ״ה׳ יְ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

יר? דִּ סְ אי הִ י מַ קוֹלִ פָּ עוֹן הַ מְ ר, שִׁ דֶ סֵּ ל הַ ה עַ לָּ פִ נוּ תְּ קְּ ים תִּ יאִ בִ ה נְ מָּ ם כַּ הֶ וּמֵ

דוֹשׁ קָּ ל הַ חוֹ שֶׁ בְ שִׁ ר בְּ פֵּ סַ , אָסוּר לְ ךְ ילָ אֵ אן וְ כָּ רוֹם. )ב(מִ דְּ סִ ר וְ זַ חָ חוּם, וְ כָ שְׁ

יעַ מִ בוּרוֹת ה׳ יַשְׁ ל גְּ לֵּ מַ י יְ יב: ״מִ תִ כְ אי דִּ ר, מַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ אָמַ רוּךְ הוּא. דְּ בָּ

תוֹ. לָּ הִ ל תְּ יעַ כׇּ מִ שְׁ הַ יָּכוֹל לְ י שֶׁ מִ בוּרוֹת ה׳ לְ ל גְּ לֵּ מַ ה לְ י נָאֶ מִ תוֹ״, לְ לָּ הִ ל תְּ כׇּ
רוּךְ דוֹשׁ בָּ קָּ ל הַ חוֹ שֶׁ בְ שִׁ ר בְּ פֵּ סַ מְ נָן: הַ י יוֹחָ בִּ ר רַ נָה אָמַ ר חָ ר בַּ ה בַּ בָּ ר רַ )ג(אָמַ

ם ר אִ בֵּ דַ י אֲ ר לוֹ כִּ סוּפַּ יְ ר: ״הַ מַ אֱ נֶּ ם, שֶׁ עוֹלָ ן הָ ר מִ קָ עֱ אי — נֶ דַּ ר מִ הוּא יוֹתֵ

ישׁ הּ אִ י לַ רִ אָמְ יָּא, וְ בּוֹרַ ר גִּ פַ ישׁ כְּ ה אִ הוּדָ י יְ בִּ שׁ רַ רֵ ע״. )ד(דָּ לָּ בֻ י יְ ישׁ כִּ ר אִ אָמַ

ה — כוֹלָּ א דְּ מָּ ה״? סַ לָּ הִ יָּה תְ ךָ דוּמִ יב: ״לְ תִ כְ אי דִּ ל: מַ יִ בּוֹר חַ ר גִּ פַ כְּ

ע, לַ סֶ ה — בְּ לָּ א: מִ בָ רְ עְ מַ י בְּ רִ ר: אָמְ מַ י, אֲ ימִ ב דִּ א רַ תָ י אֲ א. כִּ תּוּקָ שְׁ מַ

יָא א: אָתְ בָ ר רָ ן? אָמַ נָלַ כוּ׳. מְ א וְ ה לֹא יָצָ ל פֶּ אָהּ עַ רָ ין. קְ רֵ תְ א — בִּ תּוּקָ שְׁ מַ

תֹב ם: ״כְּ תָ יב הָ תִ ים״, וּכְ רִ כָּ זְ ה נִ לֶּ אֵ ים הָ יָּמִ הַ א: ״וְ כָ יב הָ תִ ה, כְּ ירָ כִ ה זְ ירָ כִ זְ

אי הַ אי דְּ מַּ ר. )ה(וּמִ פֶ סֵ אן — בְּ ר, אַף כָּ פֶ סֵ ן — בְּ לָּ הַ ה לְ ר״. מָ פֶ סֵּ רוֹן בַּ כָּ זֹאת זִ

יב(: תִ כְ ךְ )דִּ תָּ עְ א דַּ קָ לְ א סָ א! לָ מָ לְ עָ יּוּן בְּ א עִ מָ לְ יא, דִּ יאָה הִ רִ ה קְ ירָ כִ זְ

ב אָמוּר, לֵּ ת הַ חַ כְ י שִׁ רֵ ח״, הֲ כָּ שְׁ ר ״לֹא תִּ הוּא אוֹמֵ שֶׁ ב? כְּ לֵּ כוֹר״ — יָכוֹל בַּ ״זָ

י? מֵ י דָ יכִ כוּ׳. הֵ א וְ גּוּם לֹא יָצָ רְ אָהּ תַּ רָ ה. קְ פֶּ כוֹר״ — בַּ יֵּים ״זָ קַ י מְ נִ ה אֲ א מָ הָ

א, יכָ רִ א צְ ה! לָ ל פֶּ ינוּ עַ יְ גּוּם, הַ רְ הּ תַּ י לַ רֵ קָ א וְ רָ קְ ה מִ יבָ תִ כְ א דִּ ימָ ילֵּ אִ

כוּ׳. ז וְ עַ לַ זוֹת בְּ לּוֹעֲ הּ לַ ין אוֹתָ ל קוֹרִ בָ גּוּם. אֲ רְ הּ תַּ י לַ רֵ קָ גּוּם וְ רְ ה תַּ יבָ תִ כְ דִּ

יהוּ: יְ וַ רְ י תַּ רִ אָמְ ל דְּ מוּאֵ ב וּשְׁ א! רַ שׁוֹן — לֹא יָצָ ל לָ כׇ אָהּ בְּ רָ : קְ תְּ רַ א אָמְ הָ וְ

ינוּ יְ ית, הַ ווֹנִ הּ יְ י לַ רֵ קָ ית וְ ה אַשּׁוּרִ יבָ תִ כְ א דִּ ימָ ילֵּ י? אִ מֵ י דָ יכִ י. הֵ ווֹנִ ז יְ עַ לַ בְּ

י בִּ ר רַ אָמַ ית. וְ ווֹנִ ז יְ עַ לַ ה בְּ תוּבָ כְּ ר: שֶׁ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ א אָמַ י אַחָ בִּ ר רַ ה! אָמַ ל פֶּ עַ

ל״, קֹב ״אֵ יַעֲ רוּךְ הוּא לְ דוֹשׁ בָּ קָּ אוֹ הַ רָ קְּ ן שֶׁ נַּיִ ר: מִ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ א אָמַ אַחָ

יהּ א לֵ רָ חַ קְ בֵּ זְ מִ ךְ לְ תָּ עְ א דַ קָ לְ י סָ אִ ל״. דְּ אֵ רָ שְׂ י יִ לֹהֵ ל אֱ א לוֹ אֵ רָ קְ יִּ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

קֹב, יַעֲ א לוֹ״, לְ רָ קְ יִּ א ״וַ לָּ יהּ! אֶ י לֵ עֵ יבְּ קֹב״ מִ א לוֹ יַעֲ רָ קְ יִּ ל״ — ״וַ קֹב ״אֵ יַעֲ

ית, טִ יפְּ אָהּ גִּ רָ י: קְ יבִ יתִ ל״. מֵ אֵ רָ שְׂ י יִ לֹהֵ ל״ — ״אֱ אוֹ ״אֵ רָ י קְ ל״. וּמִ ״אֵ

א: הָ א לְ לָּ יָא אֶ מְ א דָּ א לָ א! אהָ ית — לֹא יָצָ ווֹנִ ית, יְ דִ ית, מָ מִ ילָ ית, עֵ רִ בְ עִ

ים — יווֹנִ ית לִ ווֹנִ ים, יְ מִ ילָ עֵ ית לְ מִ ילָ ים, עֵ רִ בְ עִ ית לְ רִ בְ ים, עִ טִ יפְּ גִ ית לְ טִ יפְּ גִּ

ית? ווֹנִ ז יְ עַ לַ ין בְּ יתִ נִ תְ מַ הּ לְ י לַ מִ אי מוֹקְ ל אַמַּ מוּאֵ ב וּשְׁ י, רַ כִ י הָ א. אִ יָצָ

ל, מוּאֵ ב וּשְׁ רַ ר דְּ מַ יתְּ י אִ כִ א.[ וְ יתָ יְ רַ בָ ין כְּ יתִ נִ תְ א, מַ לָּ ז! ]אֶ עַ כֹל לַ מוּהָ בְּ לוֹקְ

א הָ ר. )ו(וְ שֵׁ כֹּל כָּ י לַ ווֹנִ ז יְ עַ יהוּ: לַ יְ וַ רְ י תַּ רִ אָמְ ל דְּ מוּאֵ ב וּשְׁ ר. רַ מַ יתְּ א אִ מָ לְ עָ בְּ

הוּ ינְ א! אִ א — לָ מָ לְ י עָ כוּלֵּ ין, לְ ים[ — אִ יווֹנִ ים ]לִ יווֹנִ ית לִ ווֹנִ י: יְ נֵ תָ קָ

ר: אַף ל אוֹמֵ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ נַן, רַ תְ ל. דִּ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ רַ מוּר כְּ אֲ דַּ

ן עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ רַ ה כְּ כָ לָ רוּ: הֲ ימְ לֵ ית. וְ ווֹנִ א יְ לָּ בוּ אֶ תְ כָּ יִּ ירוּ שֶׁ תִּ ים לֹא הִ רִ פָ סְ

י ילֵּ י מִ נֵ ינָא הָ ה אָמֵ וָ ל, הֲ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ רַ ה כְּ כָ לָ י הֲ רִ י אָמְ ל? אִ יאֵ לִ מְ גַּ

ע מַ שְׁ א מַ א. קָ א לָ ימָ ם״ — אֵ בָ תָ כְ הּ ״כִּ יב בַּ תִ כְ ה דִּ ילָּ גִ ל מְ בָ ים, אֲ רִ פָ אָר סְ שְׁ

י ידֵּ י? מִ רִ אָמְ אי קָ ע מַ א יָדַ א לָ הָ כוּ׳. וְ א וְ ית יָצָ ע אַשּׁוּרִ מַ שָּׁ ז שֶׁ לּוֹעֵ הַ ן. וְ לַ

י נֵ ים בְּ נִ רָ תְּ שְׁ חַ אֲ נַן ״הָ ינָא: אַטּוּ אֲ בִ הּ רָ יף לַ קֵ תְ ץ. מַ אָרֶ י הָ מֵּ עַ ים וְ ה אַנָּשִׁ וֵ הָ דְּ

י — א נָמֵ כָ א, הָ יסָּ י נִ סוֹמֵ רְ יאָה וּפַ רִ ת קְ וַ צְ א מִ לָּ ינַן? אֶ עִ י יָדְ ים״, מִ כִ מָּ רַ הָ

נַן בָּ י רַ עִ ווֹ יָדְ א הֲ כוּ׳. לָ א וְ ין יָצָ ירוּגִ אָהּ סֵ רָ א. )ז(קְ יסָּ י נִ סוֹמֵ רְ יאָה וּפַ רִ ת קְ וַ צְ מִ

י ילִ יְ ווֹ עָ הֲ נַן דַּ בָּ רַ הוּ לְ ה לְ רָ אָמְ קָ י דְּ בִּ י רַ בֵ א דְ תָ אַמְּ עוּהָ לְ מְ ין״, שַׁ ירוּגִ אי ״סֵ מַ

י עִ ווֹ יָדְ א הֲ ין? לָ ירוּגִ ין סֵ ירוּגִ ין סֵ נָסִ כְ ם נִ י אַתֶּ תַ ד מָ י: עַ בִּ י רַ בֵ י לְ קֵ סְ י פִּ קֵ סְ פִּ

הוּא הָ יהּ לְ ה לֵ רָ מַ אֲ י דַּ בִּ י רַ בֵ א דְ תָ אַמְּ עוּהָ לְ מְ לוֹגוֹת״. שַׁ לוֹגְ אי ״חֲ נַן מַ בָּ רַ

ווֹ א הֲ ? לָ ךָ לוֹגְ לוֹגְ ר חֲ זֵּ פַ ה מְ י אַתָּ תַ ד מָ י: עַ ינֵ חִ פְּ רְ ר פַּ דַּ בַ א מְ ה קָ וָ הֲ א דַּ רָ בְ גַּ

ווֹת הֲ י דַּ בִּ י רַ בֵ א דְּ תָ אַמְּ עוּהָ לְ מְ ״. שַׁ ךָּ מֶ רוֹמְ הָ וּתְ לֶ סְ לְ אי ״סַ נַן מַ בָּ י רַ עִ יָדְ

ה י אַתָּ תַ ד מָ יהּ: עַ ה לֵ רָ מַ יֵיהּ, אֲ זְ מַ ךְ בְּ פֵּ הַ ה מְ וָ הֲ א דַּ רָ בְ הוּא גַּ הָ ה לְ רָ אָמְ

ה בָּ ר רַ ״. אָמַ ךָ בְ הָ ל ה׳ יְ ךְ עַ לֵ שְׁ אי: ״הַ נַן מַ בָּ י רַ עִ ווֹ יָדְ א הֲ ? לָ ךָ רְ עָ שְׂ ל בִּ סֵ לְ סַ מְ

ינָא טוּנָא רֵ א דָ קָ א, וְ יָּיעָ הוּא טַ י הָ דֵ הֲ נָא בַּ ילְ ה אָזֵ וָ א הֲ דָ נָא חֲ ימְ נָה: זִ ר חָ ר בַּ בַּ

יהָ אתִ אטֵ טֵ אי ״וְ נַן מַ בָּ י רַ עִ ווֹ יָדְ א הֲ אי. לָ לַ מְ י אַגַּ דִ יךְ וּשְׁ בָּ קוֹל יַהְ י: שְׁ ר לִ מַ אֲ וַ

הּ: תָּ רְ בֶ חֲ ה לַ רָ ווֹת אָמְ הֲ י דַּ בִּ י רַ בֵ א דְּ תָ אַמְּ עוּהָ לְ מְ ד״. שַׁ מֵ שְׁ א הַ טֵ אֲ טְ מַ בְּ

א, ין — יָצָ ירוּגִ אָהּ סֵ רָ נַן: קְ בָּ נוּ רַ א. תָּ יתָ י בֵּ אטִ טַ א וְ יתָ אטִ י טָ קוּלִ שְׁ

ין ירוּסִ סֵ

עין משפט
נר מצוה

א סמג עשין דרבנן,, טוש״ע
או״ח סי׳ תרצ סעי׳ ט:

מסורת הש״ס

א אוצר מדרשים מדרש גדול
וגדולה מב

ב מכות י.; הוריות יג:

ג אוצר מדרשים פסיקתא
פסיקתא חדתא מח

ד כתובות סה.

ה ספרא בחוקתי פרשה א ג;
ברכות כז.

ו לעיל ט:

ז ראש השנה כו:

גליון הש״ס

גמרא שכחום וחזר וסדרום. לעיל

דף ג ע"א סוכה דף מד ע"א:

שם מכאן ואילך אסור לספר.

עיין לקמן דף כה ע"א:

תורה אור השלם

שׁוּ קְ ל וּבִ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ בוּ בְּ שֻׁ ר יָ חַ אַ

יד וגו׳ וִ ת דָּ אֵ ם וְ יהֶ לֹהֵ ה אֱ הֹוָ ת־יְ אֶ

]הושע ג, ה[

י שִׁ דְ ר קׇ ל־הַ ים אֶ יאוֹתִ בִ הֲ וַ

ם יהֶ י עוֹלֹתֵ תִ לָּ פִ ית תְּ בֵ ים בְּ תִּ חְ מַּ שִׂ וְ

צוֹן וגו׳ ]ישעיהו נו, ז[ רָ ם לְ יהֶ חֵ בְ זִ וְ

ךְ רֶ ם דֶּ שָׂ י וְ נִ נְ דָ בְּ כַ ה יְ חַ תּוֹדָ זֹבֵ

ים  ]תהילים נ, לֹהִ ע אֱ שַׁ יֵ נּוּ בְּ אֶ רְ אַ

כג[

ם עָ ל־הָ ו אֶ דָ ת־יָ רֹן אֶ הֲ א אַ שָּׂ יִּ וַ

את טָּ חַ שֹׂת הַ עֲ ד מֵ רֶ יֵּ ם וַ כֵ רְ בָ יְ וַ

ה וגו׳ ]ויקרא ט, כב[ עֹלָ הָ וְ

ל אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ל־בְּ י עַ מִ ת־שְׁ מוּ אֶ שָׂ וְ

ם          ]במדבר ו, כֵ רְ בָ י אֲ נִ אֲ וַ

כז[

ךְ רֵ בָ ה  יְ הֹוָ ן יְ תֵּ מּוֹ יִ עַ ה עֹז לְ הֹוָ יְ

  ]תהילים כט, לוֹם שָּׁ מּוֹ בַ ת־עַ אֶ

יא[

ל־ יעַ כׇּ מִ שְׁ ה יַ הֹוָ בוּרוֹת יְ ל גְּ לֵּ מַ י יְ מִ

תוֹ ]תהילים קו, ב[ לָּ הִ תְּ

ר מַ ם־אָ ר אִ בֵּ דַ י אֲ ר־לוֹ כִּ פַּ סֻ יְ הַ

ע ]איוב לז, כ[ לָּ בֻ י יְ ישׁ כִּ אִ

ךָ יּוֹן וּלְ צִ ים בְּ לֹהִ ה אֱ לָּ הִ ה תְ יָּ מִ ךָ דֻ לְ

ר ]תהילים סה, ב[ דֶ ם־נֶ לַּ שֻׁ יְ

תֹב זֹאת ה כְּ ל־מֹשֶׁ ה אֶ הֹוָ ר יְ יֹּאמֶ וַ

י וגו׳ נֵ זְ אׇ ים בְּ שִׂ ר וְ פֶ סֵּ רוֹן בַּ כָּ זִ

]שמות יז, יד[

ים שִׂ עֲ נַ ים וְ רִ כָּ זְ ה נִ לֶּ אֵ ים הָ מִ יָּ הַ וְ

ה חָ פָּ שְׁ ה וּמִ חָ פָּ שְׁ דוֹר מִ ל־דּוֹר וָ כׇ בְּ

ה וגו׳ ]אסתר ט, כח[ ינָ דִ מְ

ק לֵ מָ ךָ עֲ ה לְ שָׂ ר־עָ שֶׁ ת אֲ כוֹר אֵ זָ

ם ]דברים יִ רָ צְ מִּ ם מִ כֶ אתְ צֵ ךְ בְּ רֶ דֶּ בַּ

כה, יז[

ךָ יךָ  לְ לֹהֶ ה אֱ הֹוָ יחַ יְ נִ הָ ה בְּ יָ הָ וְ

ר שֶׁ ץ אֲ רֶ אָ יב בָּ בִ סָּ יךָ מִ בֶ ל־אֹיְ כׇּ מִ

יךָ וגו׳ ]דברים כה, יט[ לֹהֶ ה־אֱ הֹוָ יְ

ל א־לוֹ אֵ רָ קְ יִּ חַ וַ בֵּ זְ ם מִ ב־שָׁ צֶּ יַּ וַ

ל          ]בראשית אֵ רָ שְׂ י יִ לֹהֵ אֱ

לג, כ[

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[

רֹשׁ וֵ שְׁ חַ ךְ אֲ לֶ מֶּ ם הַ שֵׁ תֹּב בְּ כְ יִּ וַ

ח לַ שְׁ יִּ ךְ וַ לֶ מֶּ ת הַ עַ בַּ טַ תֹּם בְּ חְ יַּ וַ

ים וגו׳ ]אסתר ח, י[ רִ פָ סְ

י ךָ כִּ דְ בֵּ כַ ךָּ תְּ מֶ רוֹמְ הָ וּתְ לֶ סְ לְ סַ

ה ]משלי ד, ח[ נָּ קֶ בְּ חַ תְ

הוּא ךָ וְ בְ הָ ה  יְ הֹוָ ל־יְ ךְ עַ לֵ שְׁ הַ

ם מוֹט עוֹלָ ן לְ תֵּ ךָ לֹא־יִ לֶ כְּ לְ כַ יְ

יק ]תהילים נה, כג[ דִּ צַּ לַ

ם יִ י־מָ מֵ גְ אַ ד וְ פֹּ שׁ קִ מוֹרַ יהָ לְ תִּ מְ שַׂ וְ

ם אֻ ד נְ מֵ שְׁ א הַ טֵ אֲ טְ מַ יהָ בְּ אתִ אטֵ טֵ וְ

ה וגו׳ ]ישעיהו יד, כג[ הֹוָ יְ



הקורא למפרע   פרק שני   מגילה יח:
ף ה דַּ דָּ ס )נִ רָ סוֹ ךְ אוֹ מְ חוּתָּ א מְ צָ ן יָ כֵ הוּ וְ שֵׁ  רְ דָ א וְ רָ קְ מִּ  ת הַ ס אֶ רֵ מוֹ סָ עַ כְּ רֵ פְ מַ ין לְ ירוּסִ סֵ

יד חִ יָּ הַ שֶׁ ם  קוֹ מָ ה בְּ אָ ידָ יחִ יֵישׁ לִ חָ דְּ כֹּח.(:
ה פֶּ  צַ ם מְ בָ ת יָ רֶ מֶ וֹ שׁ ין: ילִּ קִ ים מְ בִּ רַ יר וְ מִ חְ מַ

ן ד מִ חָ א אֶ ם בָּ בֵּ יַ ל לְ דוֹ גָּ וָה בַּ צְ הּ וּמִ מָ בְּ יַ לְ
ר חַ ה אַ מָ בָ ל יְ שֶׁ הּ  תָ חוֹ ת אֲ שׁ אֶ ידֵּ קִ ין וְ חִ אַ הָ
ן תֵּ מְ ים לוֹ הַ רִ מְ אוֹ ן: נֵיהֶ פְ ה לִ מָ בָ יְּ ה הַ לָ נָּפְ  שֶׁ

ה שֶׂ עֲ ל מַ דוֹ גָּ ךָ הַ י חִ ה אָ שֶׂ עֲ יַּ שֶׁ ד  עַ : הּ סָ נְ כוֹ לְּ מִ
ד עוֹ ל בְּ בָ ם אֲ בֵּ יַ ץ אוֹ לְ לוֹ חְ וֹ אוֹ לַ תּ מְ יבִ בִּ

יא י הִ רֵ ם הֲ יבֵּ יַ ץ אוֹ לְ לוֹ חְ ן לַ וּלָּ נֵי כּ פְ ה לִ מָ בָ יְּ הַ
סוּר אָ וּם וְ בּ ת יִ יקַּ י זִ דֵ ל יְ וֹ עַ תּ שְׁ  אִ ד כְּ חָ ל אֶ כָ לְ
ר יֵשׁ בַ סָ קָ ה דְּ שָּׁ  ת אִ חוֹ וּם אֲ שּׁ  הּ מִ תָ חוֹ אֲ בַּ

נָן בָּ י רַ יגִ לִ ד וּפְ חַ ן בְּ כֵּ שֶׁ ל  כָ י וְ רֵ תְ י' בִּ פִ ה אֲ יקָּ זִ
תוֹ יקָּ ין זִ ן אֵ ים הֵ חִ נֵי אַ שְׁ יל וּ אִ י הוֹ רִ מְ אָ יהּ וְ לֵ עֲ

ת יוֹ הְ ן לִ הֶ ד מֵ חָ ל אֶ ת עַ לֶ טֶּ ת מוּ יוֹ הְ ת לִ דֶ יוּחֶ מְ
הּ ג בָּ ילֵּ יט דִּ מִ שְׁ  הִ : הּ תָ חוֹ אֲ ר בַּ וֹ וּמוּתָּ תּ שְׁ  אִ כְּ
א: רֵ וֹ קּ ן הַ אָ רָ ד וּקְ חָ סוּק אֶ פָּ ר  פֵ וֹ סּ הַ

ר: יר עָ תִּ ה: פֶּ ל  גֵּם עַ רְ תַ מְ ן הַ מָ גְּ תוּרְ מְ כִּ
ב: לֵּ ינַת הַ בִּ א מִ בָּ ר הַ בָ רָא דָּ בָ י סְ דוּרֵ הֲ אַ

יהּ ב לֵ תַ כָ ה וְ פֶּ ל  א עַ סוּקָ פְּ ר  דֵּ סַ א מְ קָ דְּ
ה כָ לָ הֲ וּר: ידּ תוֹ סִ ת אוֹ יאַ רִ א ע"י קְ צָ נֵי יָ תָ קָ וְ
י יגִ לִ ת וּפְ רוֹ קְ יךְ לִ רִ הּ צָ וּלָּ ר כּ מֵ אוֹ י הָ רֵ בְ דִ כְּ

ת ם אֶ דָ א אָ רֵ ן קוֹ יכָ הֵ י' מֵ נִ תְ מַ י בְּ נָּאֵ הּ תַּ בָּ
יר אִ י מֵ בִּ תוֹ רַ בָ י חוֹ דֵ הּ יְ א בָּ צֵ יוֹ ה וְ ילָּ גִ מְּ  הַ

י: הוּדִ ישׁ יְ אִ ר מֵ מֵ ה אוֹ הוּדָ הּ ר' יְ וּלָּ ר כּ מֵ אוֹ
נָּה:  מֶּ  יק מִ תִּ עְ יהּ וּמַ מֵּ  ה קַ ילָּ גִ א מְ חָ נְּ מַ דְּ
א יכָּ לֵ א וְ צָ נֵי יָ תָ קָ י' דְּ נִ תְ ה מַ בָּ רַ יהּ לְ יע לֵ יַּ סַ מְ

יע יַּ סַ ב מְ תָ כְּ ן הַ יק מִ תִּ עְ מַ א בְּ לָּ ה אֶ מָ קְ אוֹ לְ
ם לָ עוֹ יהּ לְ י לֵ מַ רְ יתְ אִ א דְּ מָ לְ דִּ ה: בָּ רַ יהּ לְ לֵ

י מִ רְ תָּ אַ י' דְּ נִ תְ ק וּמַ תֵּ עְ לֹא הֶ  ב בְּ וֹ תּ כְ ר לִ מוּתָּ
יךְ רִ טְ יצְ אִ נָּה וְ  מֶּ  יק מִ תִּ עְ ה וּמַ ילָּ גִ יהּ מְ לֵ

וֵּון ם כִּ נָּה אִ  מֶּ  יק מִ תִּ עְ מַ א דְּ יכָ הֵ ינַן דְּ עִ מְ שְׁ  אַ לְ
ל וֹ פּ כְ ם תִּ נּוּ אִ ינֶ אֵ וֹ וְ ךָ בּ ינֶי יף עֵ עִ תָ הֲ א: צָ וֹ יָ בּ לִ
ךָ  מְּ  ת מִ חַ כַּ תַּ שְׁ  יא מִ י הִ רֵ נָּה הֲ  מֶּ  ינֶיךָ מִ עֵ

וָה ין הֲ ילִּ פִ ר תְּ כֵ בוּ מוֹ ר חָ י בַּ בֵ דְּ ן: יִ ף עַ רֶ הֶ כְּ
ין ילִּ פִ ף כט:( תְּ א )דַּ יעָ צִ א מְ בָ בָ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ כִּ

ךְ ' כָּ וּ א כּ תָ כְ לְ הִ וְ י: יחִ כִ שְׁ בוּ  ר חָ י בַּ בֵ דְּ
ין יסִ רִ ס גְּ רָ יגְ מִ ינַי: סִּ ה מִ שֶׁ מֹ ה לְ כָ לָ הֲ
שׁ דֶ ן קוֹ וֹ שׁ לְ יךְ בִּ נִ רְ א זַ מָּ  סַ כֹּל:  י הַ פִ ת בְּ גוּרוֹ שְׁ

ם דוֹ ע אָ בַ א צֶ תָ רְ קְ סַ ז: עַ לַ אורפומניט"ו בְּ
ן: ילָ ף אִ רַ א שְׂ מָ קוֹ ין: יסִ רִ וֹ תְּ ין בּ עִ בְ צּוֹ שֶׁ

ה כָ לָ ן הֲ כֵ רֹאשׁ וְ זֵר לְ חוֹ שֶׁ ר  מַ אָ שֶׁ י מוּנָא  בִּ רַ ה כְּ כָ לָ ין הֲ ב אֵ ר רַ מַ אָ ךְ דְּ ידָ י בִּ יבִ ב בִּ רַ קוֹט דְּ נְ
ב רַ ה כְּ כָ לָ הֲ רֹאשׁ דַּ ר לָ זוֹ חֲ יךְ לַ רִ ין צָ אֵ דְּ
יהּ תֵ ווֹ י כְּ אֵ נָן קָ חָ י יוֹ בִּ רַ ן וְ ר כֵּ מַ אָ י דְּ וּרֵ יסּ אִ בְּ
ר מַ אָ ם( דְּ שָׁ  ף לד: וְ א דר"ה )דַּ רָ תְ ק בָּ רֶ פֶ בְּ

ם יּוֹ ת בַּ עוֹ שָׁ ע  שַׁ  תֵ ת בְּ יעוֹ קִ ע תְּ שַׁ  ע תֵּ מַ שָׁ ם  אִ שֶׁ
א י הָ יתֵ יְ י וּמַ כִ י הָ א נָמֵ יָ נְ ם תַּ תָ יֵּים הָ סַ א וּמְ צָ יָ

ן וּם ר"ש בֶּ שּׁ  נָן מִ חָ י יוֹ בִּ ר רַ מַ א אָ הָ יךְ וְ רִ וּפָ
הּ וּלָּ ת כּ ר אֶ מוֹ גְ י לִ דֵ ה כְּ הָ שָׁ ם  אִ שֶׁ ק  דָ צָ הוֹ יְ

יהּ בֵּ רַ א דְ יהּ הָ ידֵ א דִ נֵּי הָ שַׁ  רֹאשׁ וּמְ זֵר לָ חוֹ
א תָ כְ לְ נָּה הִ י ע מִ מַ שְׁ יהּ  תֵ ווֹ א כְּ יָ נְ תַ דְּ וּמִ
ת מֶ אֱ ד בֶּ מֵ עוֹ שֶׁ  ךְ ר"י כְּ מֵ אן סוֹ כָּ יהּ וּמִ תֵ ווֹ כְּ

וּר בּ צִּ ם הַ ר עִ יֹּאמַ שֶׁ ד  ין עַ תִּ מְ מַּ  שֶׁ יב  צִּ יַ וְ
א: בָּ יהּ רַ מֵ שְׁ א  הֵ ן יְ מֵ אָ כוּ וְ רְ ה וּבָ שָּׁ דוּ קְ

שׁ ידֵּ א קִ וקָ וְ הּ דַּ חוֹתָ ת אֲ יו אֶ שׁ אָחִ ידֵּ קִּ שֶׁ
ינָהּ אֵ יוָן דְּ כֵ א דְּ ישָּׂ לִּ ן מִ תֵּ מְ ים לוֹ הַ רִ מְ אוֹ
ת חוֹ א אֲ שֵׂ וֹ נּ שֶׁ ה  אֶ רְ ה נִ רוּסָ א אֲ לָּ ין אֶ יִ דַ עֲ

יא ה הִ מוּרָ וֹ גְּ תּ שְׁ  הּ אִ אָ שָׂ ם נְ ל אִ בָ תוֹ אֲ קוּקָ זְ
י רֵ מְ גַ ה לְ יקָּ ע זִ קַ פָּ א  הָ ין דְּ תִּ מְ הַ יךְ לְ רִ ין צָ אֵ וְ
ה ילָ פִ ם נְ דֶ ל קוֹ בָ ה אֲ ילָ פִ ר נְ חַ שׁ אַ ידֵּ א קִ קָ וְ דַ וְ

ין שִׁ וּ דּ קִּ ת הַ עַ שְׁ  תוֹ בִּ קוּקָ ת זְ חוֹ ה אֲ תָ יְ לֹּא הָ  שֶׁ
וּם ה שׁ תָ יְ לֹא הָ י  רֵ הֲ שֶׁ ן  תֵּ מְ ים לוֹ הַ רִ מְ ין אוֹ אֵ

וּם שּׁ  ה מִ הוּדָ ר' יְ א דְּ מָ עְ טַ ם וְ לָ עוֹ ה מֵ יקָּ זִ

ין יכִ רִ ינָן צְ ין אֵ לִּ פִ תְּ ה: יקָּ ר יֵשׁ זִ בַ סָ דְּ

ה: כָ לָ ן הֲ כֵ שׁ ר"ת דְּ ירֵ פֵּ טוּט  רְ שִׂ

ה: אַף הוּדָ י יְ בִּ שּׁוּם רַ ר מִ י מוּנָא אוֹמֵ בִּ א. רַ ין — לֹא יָצָ ירוּסִ סֵ

ר רֹאשׁ. אָמַ ר לָ הּ — חוֹזֵ ת כּוּלָּ מוֹר אֶ גְ י לִ דֵ ה כְּ הָ ם שָׁ ין, אִ ירוּגִ סֵ בְּ

יהּ ר לֵ מַ ה. אֲ הוּדָ י יְ בִּ שּׁוּם רַ ר מִ אָמַ י מוּנָא שֶׁ בִּ רַ ה כְּ כָ לָ ף: הֲ ב יוֹסֵ רַ

א, יפָ סֵ י לְ אֵ קָ א דְּ יכָ הֵ הּ — מֵ ת כּוּלָּ מוֹר אֶ גְ י לִ דֵ ף: כְּ ב יוֹסֵ רַ יֵי לְ אַבָּ

ן, ם כֵּ אִ א, דְּ יפָ סֵ א לְ ישָׁ רֵ יהּ: מֵ ר לֵ מַ א? אֲ יפָ סֵ א לְ ישָׁ רֵ א: מֵ מָ לְ אוֹ דִ

ר יָה בַּ מְ רְ י יִ בִּ ר רַ א אָמַ י אַבָּ בִּ ר רַ ין. אאָמַ יעוּרִ שִׁ יךָ לְ רֶ בָ תָּ דְּ נָתַ

ה כָ לָ ין הֲ ר: אֵ ל אָמַ מוּאֵ י מוּנָא. וּשְׁ בִּ רַ ה כְּ כָ לָ ב: הֲ ר רַ א אָמַ אַבָּ

ב ר רַ י: אָמַ כִ נוּ הָ תְ א מַ יתָ דִ בְּ פוּמְ י. בְּ כִ נוּ הָ תְ א מַ סוּרָ י מוּנָא. בְּ בִּ רַ כְּ

ה כָ לָ ין הֲ ר: אֵ ל אָמַ מוּאֵ י מוּנָא. וּשְׁ בִּ רַ ה כְּ כָ לָ ב: הֲ ר רַ נָא אָמַ הֲ כָּ

י בִּ רַ ה כְּ כָ לָ ין הֲ ר: אֵ ב אָמַ א, רַ כָ יפְּ י אִ נִ תְ י מַ יבִ ב בִּ י מוּנָא. רַ בִּ רַ כְּ

קוֹט ף: נְ ב יוֹסֵ ר רַ י מוּנָא. )א(אָמַ בִּ רַ ה כְּ כָ לָ ר: הֲ ל אָמַ מוּאֵ מוּנָא, וּשְׁ

ת רֶ נַן: שׁוֹמֶ תְ אָה. דִּ ידָ יחִ יֵישׁ לִ חָ ל הוּא דְּ מוּאֵ שְׁ , דִּ ךְ ידָ י בִּ יבִ ב בִּ רַ דְּ

ה ירָ תִ ן בְּ ה בֶּ הוּדָ י יְ בִּ שּׁוּם רַ הּ, מִ חוֹתָ ת אֲ יו אֶ שׁ אָחִ ידֵּ קִּ ם שֶׁ יָבָ

ה. שֶׂ עֲ דוֹל מַ גָּ יךָ הַ ה אָחִ שֶׂ יַּעֲ ד שֶׁ ן עַ תֵּ מְ ים לוֹ: הַ רִ רוּ, אוֹמְ אָמְ

נַן: בָּ נוּ רַ ה. גתָּ ירָ תִ ן בְּ ה בֶּ הוּדָ י יְ בִּ רַ ה כְּ כָ לָ ל: הֲ מוּאֵ ר שְׁ באָמַ

ן מָ גְּ תוּרְ מְ א כִּ קּוֹרֵ אָן הַ רָ ין וּקְ סוּקִ יּוֹת אוֹ פְּ ר אוֹתִ הּ סוֹפֵ יט בָּ מִ שְׁ הִ

שׁוֹת אוֹ טָ טוּשְׁ יּוֹת מְ הּ אוֹתִ יוּ בָּ י: הָ יבִ יתִ א. דמֵ ם — יָצָ גֵּ רְ תַ מְ הַ

א ה! לָ סוּלָ או — פְּ ם לָ אִ ה, וְ רָ שֵׁ ר — כְּ יכָּ ן נִ שּׁוּמָ ם רִ עוֹת, אִ קוֹרָ מְ

הּ יט בָּ מִ שְׁ נַן: הִ בָּ נוּ רַ הּ. הותָּ תַ צָ קְ מִ א בְּ הּ, הָ כוּלַּ א בְּ יָא: הָ שְׁ קַ

א רָ קְ ךְ אֶ ר כָּ אַחַ הּ וְ ת כּוּלָּ א אֶ רָ קְ ר: אֶ ד, לֹא יֹאמַ חָ סוּק אֶ א פָּ קּוֹרֵ הַ

ת נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ נַס לְ כְ . נִ ךְ ילָ אֵ סוּק וְ אוֹתוֹ פָּ א מֵ א קוֹרֵ לָּ סוּק, אֶ אוֹתוֹ פָּ

בּוּר צִּ ם הַ יָהּ עִ צְ א חֶ רָ קְ ר: אֶ יָהּ, לֹא יֹאמַ צְ אוּ חֶ רְ קָּ בּוּר שֶׁ א צִ צָ וּמָ

הּ. ד סוֹפָ עַ הּ וְ תָ ילָּ חִ תְּ הּ מִ א אוֹתָ א קוֹרֵ לָּ יָהּ, אֶ צְ א חֶ רָ קְ ךְ אֶ ר כָּ אַחַ וְ

ים י: נִ ב אָשֵׁ ר רַ ם? אָמַ נֵ נַמְ תְ י מִ מֵ י דָּ יכִ כוּ׳. הֵ א וְ ם יָצָ נֵ נַמְ תְ )ב(מִ

י דּוֹרֵ אַהְ ע לְ א יָדַ לָ י וְ נֵ עָ יהּ וְ רוּ לֵ קָ יר, דְּ א תִּ לָ יר וְ ים, תִּ א נִ לָ וְ

ם הּ אִ יהָ גִּ הּ וּמַ שָׁ הּ דּוֹרְ בָ יָה כּוֹתְ ר. הָ כַ ידְּ יהּ מִ רוּ לֵ כְּ דְ י מַ כִ א, וְ רָ בָ סְ

א סוּקָ א פְּ סוּקָ ר פְּ דַּ סַ א מְ קָ י דְּ י? אִ מֵ י דָ יכִ כוּ׳. הֵ א וְ בּוֹ יָצָ ון לִ וֵּ כִּ

ב תֵ כָ א דְּ לָּ ה הוּא! אֶ ל פֶּ י? עַ וֵ אי הָ בּוֹ מַ ון לִ וֵּ י כִּ הּ, כִּ ב לַ תֵ כָ וְ

ב ר רַ בּוֹ אָמַ לְ י חֶ בִּ ר רַ אָמַ הָ א? וְ י יָצָ יהּ, וּמִ י לֵ רֵ קָ א וְ סוּקָ א פְּ סוּקָ פְּ

ילּוּ פִ אֲ הּ. וַ ר כּוּלָּ אוֹמֵ י הָ רֵ בְ דִ ה כְּ כָ לָ ב: הֲ ר רַ יָא אָמַ ר גּוּרְ א בַּ מָ חָ

הּ! ה כּוּלָּ תוּבָ א כְּ הֵ תְּ ה שֶׁ יכָ רִ י״ — צְ הוּדִ ישׁ יְ אִ ר ״מֵ אָמַ אן דְּ מַ לְ

א סוּקָ א פְּ סוּקָ ינַּהּ פְּ הּ( מִ י )לַ רֵ קָ יהּ וְ מֵּ ה קַ ילָּ גִ ה מְ חָ נְּ מַ א: דְּ לָּ זאֶ

ר ה בַּ בָּ ר רַ אָמַ נָה, דְּ ר חָ ר בַּ ה בַּ בָּ רַ יהּ לְ יַּיע לֵ סַ א מְ ימָ הּ. לֵ ב לָ תַ כָ וְ

ן לֹּא מִ ת שֶׁ תּוֹב אוֹת אַחַ כְ נָן: אָסוּר לִ י יוֹחָ בִּ ר רַ נָה אָמַ ר חָ בַּ

ר ר בַּ ה בַּ בָּ ר רַ א, אָמַ מוֹיֵי. ח)ג(גּוּפָ רְ תְ יהּ אִ י לֵ מִ רְ תְ אִ א דְּ מָ לְ ב. דִּ תָ כְּ הַ

ב. תָ כְּ ן הַ לֹּא מִ ת שֶׁ תּוֹב אוֹת אַחַ כְ נָן: אָסוּר לִ י יוֹחָ בִּ ר רַ נָה אָמַ חָ
ךְ לַ הָ יר שֶׁ אִ י מֵ בִּ רַ ה בְּ שֶׂ עֲ ר: מַ זָ עָ לְ ן אֶ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ ר רַ י, אָמַ יבִ יתִ מֵ

בּוֹ — לִּ הּ מִ בָ תָ ה וּכְ ילָּ גִ ם מְ יָה שָׁ לֹא הָ יָא, וְ סְ עַ נָה בְּ ר שָׁ בֵּ עַ לְ

יהּ יַּים בֵּ יקַּ מִ יר דְּ אִ י מֵ בִּ י רַ אנֵ הוּ: שָׁ בָ י אֲ בִּ ר רַ אָהּ! אָמַ רָ וּקְ

יָה מְ רְ י יִ בִּ רַ א לְ מָ ר חָ י בַּ מֵ יהּ רָ ר לֵ מַ ״. אֲ ךָ דְּ גְ ירוּ נֶ שִׁ יךָ יַיְ פֶּ עַ פְ עַ ״וְ

י רֵ בְ לּוּ דִּ ר לוֹ: אֵ ״? אָמַ ךָ דְּ גְ ירוּ נֶ שִׁ יךָ יַיְ פֶּ עַ פְ עַ אי ״וְ י: מַ תִּ פְ דִּ מִ

י כִ ילּוּ הָ פִ אֲ נּוּ״, וַ ינֶ אֵ יךָ בּוֹ וְ ינֶ יף עֵ עִ תָ הוּ: ״הֲ יב בְּ תִ כְ ה, דִּ תוֹרָ

ל אֵ נַנְ ב חֲ רַ יהּ לְ חֵ כְּ א אַשְׁ דָּ סְ ב חִ יר. רַ אִ י מֵ בִּ ל רַ צֶ ן אֵ ין הֵ רִ יוּשָּׁ מְ

ה תּוֹרָ ל הַ אוּיָה כׇּ יהּ: רְ ר לֵ מַ ב, אֲ תָ כְּ ן הַ לֹּא מִ ים שֶׁ רִ פָ ב סְ תֵ ה כָּ וָ הֲ דַּ

תּוֹב אוֹת כְ ים: אָסוּר לִ מִ כָ רוּ חֲ ךְ אָמְ א כָּ לָּ , אֶ יךְ ל פִּ ב עַ תֵ יכָּ הּ לִ כּוּלָּ

אוּיָה הּ רְ ה כּוּלָּ תּוֹרָ ל הַ ר: כׇּ אָמַ קָ דְּ ב. מִ תָ כְּ ן הַ לֹּא מִ ת שֶׁ אַחַ

יר אִ י מֵ בִּ א רַ הָ לוֹ, וְ צְ ן אֶ ין הֵ רִ יוּשָּׁ מְ ל דִּ לָ כְּ , מִ יךְ ל פִּ ב עַ תֵ יכָּ תִּ שֶׁ

ב תַּ יכְ מִ בוּ לְ ר חָ י בַּ בֵ דְ א לִ רָ יֵי שְׁ י. )ד(אַבָּ אנֵ ק שָׁ חָ דְּ ת הַ עַ ב? שְׁ תַ כָּ

יָא: נְ תַ נָּא, דְּ אי תַּ י הַ אן? כִּ מַ ב. כְּ תָ כְּ ן הַ לֹּא מִ זוּזוֹת שֶׁ ין וּמְ לִּ פִ תְּ

ן לֹּא מִ בוֹת שֶׁ תָּ כְ זוּזוֹת נִ ין וּמְ לִּ פִ ינוּ: תְּ בֵּ שּׁוּם רַ ר מִ יָה אוֹמֵ מְ רְ י יִ בִּ רַ

ין יכִ רִ ין צְ ין אֵ לִּ פִ א: תְּ תָ כְ לְ הִ טוּט. טוְ רְ יכוֹת שִׂ רִ ין צְ אֵ ב, וְ תָ כְּ הַ

ן לֹּא מִ בוֹת שֶׁ תָּ כְ י נִ ידֵּ אִ י וְ ידֵּ טוּט. אִ רְ ין שִׂ יכִ רִ זוּזוֹת צְ טוּט, מְ רְ שִׂ

ם כּוּ׳. סַ ה בְּ תוּבָ ה כְּ תָ יְ ין. )ה(הָ יסִ רִ ס גְּ רָ יגְ א — מִ מָ עְ אי טַ ב. מַ תָ כְּ הַ

הּ. מַ א שְׁ תָּ רְ קַ נָה: סְ ר חָ ר בַּ ה בַּ בָּ ר רַ א, אָמַ רָ קְ א. סִ מָּ ם — סַ סַ

א. קוֹמוֹס — קוֹמָ
תּוֹם נְ קַ נְ קַ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ א, טוש״ע או״ח סי׳ תרצ

סעי׳ ה:

ב מיי׳ פז׳ מהל׳ יבום וחליצה הל׳
ח, סמג עשין נא, טוש״ע אה״ע

סי׳ קנט סעי׳ ה:

ג מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ י, סמג עשין דרבנן,, טור

או״ח סי׳ תרצ:

ד מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ י, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרצ סעי׳ ג:

ה מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ א, טוש״ע או״ח סי׳ תרצ

סעי׳ ו:

ו מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ב:

ז מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ו, טוש״ע או״ח סי׳ תרצ

סעי׳ יג:

ח מיי׳ פא׳ מהל׳ תפילין ומזוזה
וספר תורה הל׳ יב, טוש״ע יו״ד

סי׳ ערד סעי׳ ב:

ט מיי׳ פא׳ מהל׳ תפילין ומזוזה
וספר תורה הל׳ יב, טור יו״ד סי׳

רפח, ש״ע או״ח סי׳ לב סעי׳ כט

לא:

מסורת הש״ס

א יבמות מא.; יבמות יח.; משנה
יבמות; תוספתא יבמות

ב נדה סג.; פסחים קכ:; תענית
יב.; יבמות נד.

ג תוספתא מגילה

ד מנחות לב:

ה שבת קד:; גיטין יט.

גליון הש״ס

גמרא עד שיעשה אחיך הגדול.

במתניתין יבמות דף מא אינו

ואולם במתניתין במשניות איתא

כן ועיין בתוי"ט שם:

שם שהלך לעבר שנה. עיין

יבמות קטו ע"א תוד"ה אמר

ר"ע:

שם שאני ר"מ. עיין מ"ר

בראשית ס"פ ל"ו שתירץ ששתי

מגילות כתב גנז הראשונה וקיים

השניה:

תורה אור השלם

ה ירָ בִּ ן הַ שׁוּשַׁ ה בְּ יָ י הָ הוּדִ ישׁ יְ אִ

י עִ מְ ן־שִׁ יר בֶּ אִ ן יָ י בֶּ כַ דֳּ רְ מוֹ מׇ וּשְׁ

י ]אסתר ב, ה[ ינִ מִ ישׁ יְ ישׁ אִ ן־קִ בֶּ

רוּ שִׁ יְ יךָ יַ פֶּ עַ פְ עַ יטוּ וְ בִּ ח יַ נֹכַ יךָ לְ ינֶ עֵ

ךָ ]משלי ד, כה[ דֶּ גְ נֶ

יךָ בּוֹ ינֶ יף[־עֵ עִ תָ )התעוף( ]הֲ

ם יִ פַ נָ ה־לּוֹ כְ שֶׂ עֲ שֹׂה יַ י עָ נּוּ כִּ ינֶ אֵ וְ

  ם יִ מָ שָּׁ עוּף[ הַ ר )ועיף( ]יָ שֶׁ נֶ כְּ

]משלי כג, ה[



יט.הקורא למפרע   פרק שני   מגילה
ד עוּבָּ יץ מְ פִ לֹא עֲ  וְ יִם: מַ יחַ בְּ מִ קְ ין: רִ חוֹ שְׁ ים  לִ עָ נְ וֹ מִ ין בּ עִ בְ צּוֹ שֶׁ ם  י סַ פֵ כָּ שְׁ אוּ א דְּ תָּ רְ חַ

ים בִ שָׂ ין עֲ א מִ קָ חָ מְ ין גל"ש: רִ וֹ קּ שֶׁ ים  צִ פָ עֲ בַּ
וֹ נּ מַ זְּ  שֶׁ יר  ן עִ י' בֶּ נִ תְ מַ ק: בֶ י דֶּ דֵ ל יְ שׂוּי עַ עָ

וֹ נּ מַ זְּ  שֶׁ ךְ  רַ כְ ךְ לִ לַ הָ שֶׁ  ר: שָׂ ה עָ עָ בָּ רְ אַ בְּ
שׁ רֵ פָ ר מְ זוֹ חֲ יד לַ תִ ם עָ אִ ר: שָׂ ה עָ שָּׁ  מִ חֲ בַּ

ן מוֹ בֶּ קוֹ ת מְ בַ חוֹ מוֹ כְּ קוֹ מְ א כִּ רֵ קוֹ :' מָ גְּ בַּ

ר: שָׂ ה עָ שָּׁ  מִ חֲ ךְ בַּ רַ ן כְּ ר בֶּ שָׂ ה עָ עָ בָּ רְ אַ יר בְּ עִ
:' כוּ ךְ וְ לֶ מֶּ  ל הַ ידֵּ ה – גִּ לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ ר הַ חַ אַ מֵ

יד תִ עָ יר וְ עִ ךְ לְ לַ הָ שֶׁ ךְ  רַ ן כְּ בֶ נוּ דְּ שָׁ לֹא  גמ' 
לֹא ר וְ שָׂ ה עָ שָּׁ  מִ חֲ א בַּ רֵ מוֹ קוֹ קוֹ מְ ר לִ זוֹ חְ לַ
יל לֵ ר בְּ זוֹ חֲ יד לַ תִ עָ שֶׁ א  לָּ אֶ ר: שָׂ ה עָ עָ בָּ רְ אַ בְּ

א צָ ר יָ חַ שַּׁ  וּד הַ מּ ם עַ דֶ ם קוֹ ר אִ שָׂ ה עָ עָ בָּ רְ אַ
ת רוֹ קְ יךְ לִ רִ ינוֹ צָ אֵ שֶׁ נֵי  תָ קָ יר הוּא דְּ עִ ן הָ מִ

יל אִ ם הוֹ שָׁ וּ  נּ דֶ עוֹ שֶׁ י י"ד אע"פ  ילֵ לֵ ן בְּ הֶ מָּ  עִ
ן רוּז בֶּ פָּ וּ  ילּ פִ ין זֶה אֲ ם אֵ שָׁ יֶה  הְ לֹא יִ ם  יּוֹ וּבַ
ה לָ יְ לַּ ם בַּ שָּׁ  את מִ צֵ יד לָ תִ ין עָ ל אֵ בָ אֲ : מוֹ יוֹ

יד תִ עָ שֶׁ ם אע"פ  תוֹ יוֹ אוֹ רוּז לְ פָּ וֵי  א הָ תָּ שְׁ  הַ דְּ
רוּז פָּ א  רָ קְ ר( נִ חֵ ם )אַ יוֹ ר לְ חָ מָ ר לְ זוֹ חֲ לַ

ין בי"ד וה"ה י י"ד בֵּ ילֵ לֵ ין בְּ ן בֵּ הֶ מָּ  א עִ רֵ קוֹ וְ
י ילֵ לֵ ר בְּ זוֹ חֲ יד לַ תִ ם עָ ךְ אִ רַ כְ ךְ לִ לַ הָ שֶׁ יר  ן עִ בֶ לְ
ף וֵי מוּקָּ א הָ ם ט"ו לָ יוֹ ם בְּ שֵׁ א  הֵ לֹּא יְ  שֶׁ ט"ו 

מוֹ ואעפ"י קוֹ ת מְ בַ חוֹ א בי"ד כְּ רֵ קוֹ מוֹ וְ יוֹ לְ
י ילֵ לֵ ר בְּ זוֹ חְ יד לַ תִ ין עָ ל אֵ בָ ךְ אֲ רֶ כֶ הוּא בְּ שֶׁ

ין תִּ מְ הּ בי"ד וּמַ תָ רוֹ קְ יךְ לִ רִ ין צָ ט"ו אֵ
ר חַ אַ ר לְ זוֹ חֲ פוֹ לַ וֹ סּ שֶׁ ן אע"פ  הֶ מָּ  א עִ רֵ קוֹ וְ
יב שִׁ  א חֲ מָ הוּא יוֹ וּם הַ שּׁ  מִ יהּ דְּ נָא לֵ מְ ן: מַ זְ

ם יוֹ א לְ רָ קָ ים וְ דִּ קְ הִ שֶׁ ר  פָ ן כְּ בֶּ יהוּ: יְ תַ ווֹ כְּ
י ילֵ ם לֵ שָׁ ה  יָ הָ יר וְ עִ ךְ לְ לַ "כּ הָ חַ אַ ה וְ יסָ נִ כְּ הַ

ר זוֹ חֲ יד לַ תִ וּ עָ ילּ פִ ךְ אֲ ין כָּ ךְ וּבֵ ין כָּ בֵּ י"ד:
ה: לָ יְ לַּ ן בַּ הֶ מָּ  א עִ רֵ ם קוֹ יּוֹ ם הַ דֶ ם קוֹ שָּׁ  את מִ צֵ לָ וְ

נָּם  מַ ים זְ זִ רָ פְּ ל הַ י כָּ רֵ קְּ י מִ עֵ יר בָּ עִ נֵי הָ בְ כִּ
ת ירוֹ יָ ין עֲ ים בֵּ רִ פָ ין כְּ ר בֵּ שָׂ ה עָ עָ בָּ רְ אַ בְּ
ם יוֹ ים לְ דִּ קְ הַ יהוּ לְ יְ לַ ילוּ עֲ קִּ אַ נָן הוּא דְּ בָּ רַ וְ

ין אֵ יהוּ דְּ יְ לַ ילוּ עֲ קִּ אַ י דְּ ילֵּ נֵי מִ הָ וְ ה: יסָ נִ כְּ הַ
י ר כִּ שָׂ ה עָ עָ בָּ רְ אַ ת בְּ רוֹ קְ לִ ר וְ זוֹ חֲ יךְ לַ רִ צָ

ת רֶ גֶּ יֵּים אִ קַ ף לְ קֶ וֹ ל תּ כָּ ר: פָ כְ יהּ בִּ יתֵ אִ
פוֹ קְ וֹ תּ יר: כִּ זְ הַ יד לְ פִּ קְ ף הִ קֶ וֹ ל תּ ים עַ וּרִ פּ הַ

ת רֶ בֶּ דַ יא מְ הּ הִ תָ ילָּ חִ תְּ שׁ וּמִ וֵרוֹ שְׁ  חַ ל אֲ שֶׁ

ה כָ ל כָּ אוּ עַ ה רָ וּמָ : הּ פָ ד סוֹ פוֹ עַ קְ תוֹ בְּ
ת רוֹ וֹ דּ יעַ לַ דִ הוֹ את לְ רֵ קְ נִ ת וְ בֶ תֶּ כְ ה נִ ילָּ גִ מְּ  הַ

שׂוּ עָ שֶׁ ה  שׂוּ מֶ עָ שֶׁ ן  מַ זְּ  תוֹ הַ אוֹ אוּ בְּ ה רָ מָ
ל יעַ עַ גִּ ה הִ שׁ מָ רֵ פָ שׂוּ וּלְ ה עָ כָ ל כָּ שׁ עַ רֵ פָ וּמְ
ם אִ שֶׁ  ר: פֶ סֵ ב בְּ תַּ כְ נִ ר וְ פֶ אתָ סֵ רֵ קְ נִ ים: שִׂ עוֹ הָ

אן מַ א לְ יכָּ אִ ה דְּ סוּלָ פְּ ן  תָּ שְׁ  י פִ חוּטֵ הּ בְּ רָ פָ תְּ
ר פֶ ף יא.( סֵ ת )דַּ וֹ כּ ת מַ כֶ סֶּ מַ ר בְּ מַ אָ דְּ

רֵאת קְ נִ וְ ה: סוּלָ ן פְּ תָּ שְׁ  פִ רוֹ בְּ פָ תְּ שֶׁ ה  רָ וֹ תּ
הוּ יְּ שֶׁ  ר: פֶ סֵ ה כְּ מוּרָ ינָהּ חֲ אֵ שֶׁ ר  מַ ת לוֹ רֶ גֶּ אִ
ם קוֹ ד מְ ר עַ פֶ תֶּ רֹאשׁ הַ א מֵ הֵ יְּ שֶׁ ין  שִׁ  וּלָּ שׁ מְ

ן י וּמִ נִ שֵּׁ  יד הַ גִּ ד הַ עַ וֹ וְ נּ מֻ מְ יד כִּ גִּ ת הַ ירַ פִ תְּ
ר: פֶ תֶּ ף הַ סוֹ י לְ שֵׁ י לִ שְׁ  מַ י כְּ שִׁ י לִ שְׁ  י לִ נִ שֵּׁ  הַ

י ימֵ יוּ בִּ הָ שֶׁ ים  רִ פָ ים סְ תוּבִ כְּ ין הַ ה בֵּ תוּבָ כְּ הַ
נוּ: לָּ שֶׁ ה  רָ וֹ ר תּ פֶ סֵ ן כְּ יוֹ לָּ גִ ן בְּ וּלָּ ים כּ מִ כָ חֲ הַ
ם סַ רְ פַּ י מִ הּ דְּ מָ צְ עַ ת לְ רֶ גֶּ ינַן אִ עֵ בָ צָא דְּ לֹא יָ

ה אֶ רְ ים נִ תוּבִ כְּ ין הַ הּ בֵּ אָ רְ י קוֹ כִ י דְּ פֵ א טְ יסָּ נִ
רָא יתְּ יַ א אוֹ מְ רָ סְּ חַ י מְ אִ א: רָ קְ מִ א בְּ רֵ קוֹ כְּ

ה טָּ  מַ ה אוֹ לְ לָ עְ מַ ים לְ פִ לָ קְּ ר הַ אָ שְּׁ  ה מִ רוּכָּ אֲ
: הּ מָ צְ עַ ר לְ יכֵּ הּ הֶ יֵשׁ לָ ן וְ הֶ ה מֵ רָ צָ אוֹ קְ

יל טִ הָ סוּר לְ א אָ הֵ א דא"כ יְ יָ שְׁ  קַ ס ארמינט"א וְ רֵ טְ וּנְ קּ שׁ הַ ירֵ פֵּ י  פֵ כָּ אוּשְׁ א דְּ תָּ רְ תּוּם חַ קְ נִ קְ
וּם תּ נְ קַ נְ קַ א ש"מ דְּ לָּ יוֹ אֶ דְּ ךְ הַ תוֹ ארמינ"ט לְ
ם תָ ע הָ מַ שְׁ  י מַ י נָמֵ כִ הָ וֵי ארמינ"ט דְּ א הָ לָ
וּם שּׁ  סוּר מִ וּם אָ תּ נְ קַ נְ קַ א דְּ מָ עְ שׁ טַ רֵ פָ מְ דִּ

י בֵּ ה גַּ חָ ב וּמָ תַ כָ ר ה( וְ בָּ דְ מִּ  יב )בַּ תִ כְ דִּ
וֹ יֵּשׁ בּ שֶׁ יוֹ  ת וּדְ חוֹ מְ ל לִ כוֹ יָּ שֶׁ ב  תָ ה כְּ טָ סוֹ

ת וא"כ ש"מ חוֹ מְ ל לִ כוֹ ינוֹ יָ וּם אֵ תּ נְ קַ נְ קַ
ל כָ י בְּ רֵ הֲ שֶׁ ינוּ ארמינ"ט  יְ או הַ וּם לָ תּ נְ קַ נְ קַ דְּ

נוּ לָּ שֶׁ יוֹ  דְּ ךְ הַ תוֹ ין ארמינ"ט לְ ילִ טִ נוּ מְ ם אָ יוֹ
י' פֵ דְ ה כִּ אֶ רְ נִ יר וְ פִּ שַׁ יהּ  ינַן לֵ קִ חֲ "ה מָ פֵּ  אַ וְ
ם( שָׁ  ף יג. וְ ין )דַּ ירוּבִ עֵ "ם בְּ בָּ שְׁ  רַ

ינַן רִ מְ אָ י דְּ הִ ינוּ ויטריול"ו וּנְ יְ וּם הַ תּ נְ קַ נְ קַ דְּ
ת רֶ חֶ שְׁ  מַּ  שֶׁ ה מ"מ י"ל  רוּקָּ יא יְ הִ שֶׁ ם  תָ הָ

א רָ תְּ יפְ דִּ ק: דַּ ק הַ דַּ הּ הַ תָ ים אוֹ קִ חֲ וֹ שּׁ  שֶׁ  כְּ

ךְ יאַ א א"כ הֵ יָ שְׁ  יץ קַ פִ א עֲ לָ יחַ וְ מִ יחַ וּקְ לִ מְ דִּ

ר פֶ י סֵ יצִ פִ א עֲ לָ נוּ דְּ לָּ שֶׁ ים  פִ לָ ל קְ ין עַ בִ תְ וֹ כּ

ם ינוּ תָּ בֵּ ץ רַ ירֵ תֵ ה וְ ילָּ גִ ין וּמְ לִּ פִ ה וּתְ רָ וֹ תּ
נֵּי הַ נוּ מְ לָּ שֶׁ ים  פִ לָ קְּ ין בַּ נִ תְ נוּ נוֹ אָ שֶׁ יד  סִּ הַ שֶׁ
ף ין )דַּ יטִּ גִ י דְּ נִ שֵׁ ק  רֶ פֶ בְ ע דִּ דַ תֵ ים וְ צִ פָ עֲ כַּ

נוּ לָּ שֶׁ  יֵּיף וְ דַּ זְ הִ ל לְ כוֹ יץ יָ פִ לֹא עָ  בְ ר דִּ מַ יט.( אָ

יוֹ דְ ר וּבִ פֶ סֵּ ל הַ עַ ן: בָ לָּ ל הַ יֵּיף עַ דַּ זְ הִ ל לְ כוֹ ין יָ אֵ

ל בָ מוּר אֲ יוֹ גָּ נוּ הוּא דְּ לָּ שֶׁ יוֹ  דְּ הַ שֶׁ שׁ ר"ת  ירֵ פֵּ
"ב ע פּ מַ שְׁ  י מַ כִ הָ יוֹ וְ וֵי דְּ א הָ ים לָ צִ פָ ל עֲ שֶׁ
יוֹ דְ ין בִּ בִ תְ וֹ ל כּ כָ א בְּ יָ נְ תַ ין )גז"ש( דְּ יטִּ גִ דְּ

יק סִּ א וּמַ ימָ יָ ל קְ שֶׁ ר  בָ ל דָּ כָ יק בְּ סִּ ם וּמַ סַ וּבְ
י בִּ נָא רַ תְ א דִּ תוּיֵי הָ אֲ נֵּי לַ שַׁ  אי וּמְ תוּיֵי מַ אֵ לְ

ר שֵׁ  א כָּ צָ פְ עַ א וְ יָ רְ י טַ מֵ בוֹ בְּ תָ יא כְּ יָּ חַ
ר תַ יא בָּ וּיָ בּ רִ א מֵ צָ פְ תוּיֵי עַ אֲ יךְ לַ רִ טְ צְ אִ דְּ וּמִ
וֵי א הָ יוֹ לָ ר דְּ יקַּ עִ נָּה דְּ י ע מִ מַ שְׁ יוֹ  נֵי דְּ תָ דְּ

ה רָ וֹ ר תּ פֶ ל סֵ סוֹ פְ ה לִ צָ ם זֶה רָ עַ טַּ  א וּמִ צָ פְ עַ מֵ
ים זִּ נַ כְּ שְׁ  אַ הָ ים וְ צִ פָ ל עֲ שֶׁ יוֹ  דְּ ה מִ תוּבָּ כְּ הַ

ן הֶ רוּ בָּ שָּׁ  שֶׁ ם  יִ מַּ  י בַּ ירֵ יְ ם מַ תָ הָ יבוּ לוֹ דְּ שִׁ  הֵ
אי ים וַדַּ צִ פָ עֲ וּף הָ גּ שׂוּ מִ עָ שֶׁ תוֹ  ל אוֹ בָ ים אֲ צִ פָ עֲ

וֵי נוּ הָ לָּ שֶׁ תוֹ  אוֹ ה דְּ אֶ רְ ב ומ"מ נִ הוּא טוֹ
ף ה דַּ דָּ ד )נִ יָּ ל הַ ק כָּ רֶ פֶּ ע  מַ שְׁ  מַ דְ יוֹ כִּ ר דְּ יקַּ עִ
יק דֵ א וּבָ תָ יוֹ דְ א דִּ טָ י קוּרְ לֵ פָּ י  מֵּ  י אַ בִּ רַ כ.( דְּ

יהּ יֵק בֵּ דָ יוֹ וּבְ ל דְּ שֶׁ ה  יכָ תִ ר חֲ בֵּ שַׁ  ירוּשׁ מְ פֵּ
לֹא  ה וְ ירָ בִ שְׁ יךְ  יָּ שַׁ נוּ  לָּ שֶׁ תוֹ  אוֹ ר וּבְ חוֹ שָׁ ם  דָּ

ין יר בֵּ עִ ךְ לְ לַ הָ ר שֶׁ פָ ן כְּ בֶּ ים: צִ פָ ל עֲ שֶׁ תוֹ  אוֹ בְּ

"י ואע"פ שִׁ  שׁ רַ רֵ פֵּ ם  הֶ מָּ א עִ ךְ קוֹרֵ ין כָּ ךְ וּבֵ כָּ

ה מָּ  א לָ יָ שְׁ  קַ ה וְ יסָ נִ כְּ ם הַ יוֹ ר לְ בָ א כְּ רָ קָּ שֶׁ

ה אֶ רְ ים ומ"מ נִ מִ עָ נֵי פְּ שְׁ א  רָ קְ יִ זֹר וְ חֲ יַ
ה לָ יְ לַּ יר בַּ עִ ה בָּ יָ הָ שֶׁ יוָן  כֵ "י דְּ שִׁ  י' רַ פֵּ יר  פִּ שַׁ  דְּ
זֹר חֲ יד לַ תִ עָ שֶׁ יר ואע"פ  עִ נֵי הָ בְ ה כִּ שָׂ נַעֲ

ה יסָ נִ כְּ ם הַ יוֹ א בְּ רָ קָּ שֶׁ ( בי"ד ואע"פ  וֹ )בּ
ם יוֹ ים לְ ימִ דִּ קְ ים מַ רִ פָ י' כְּ רִ מְ אָ א דְּ הָ דְּ

ם יהֶ חֵ אֲ ן לַ זוֹ ם וּמָ יִ יקוּ מַ פִּ יַּסְ שֶׁ י  דֵ ה כְּ יסָ נִ כְּ הַ
א קָ וְ נוּ דַּ יְ ה הַ לָּ גִ מְּ  ים מִ טוּרִ ים וּפְ כִּ רַ כְּ בַּ שֶׁ

ם י"ד יוֹ א בְּ לָּ יל י"ד אֶ לֵ ם בְּ שָׁ ים  הִ וֹ ינָם שׁ אֵ שֶׁ  כְּ
ה עָ בָּ רְ יל אַ לֵ ם בְּ שָׁ ים  הִ וֹ שּׁ  שֶׁ  ל כְּ בָ ם אֲ שָׁ ים  אִ בָּ
אוּ רְ קָּ שֶׁ יר אע"פ  עִ נֵי הָ בְ ינָם כִּ אי דִּ ר וַדַּ שָׂ עָ

מוֹ ה כְּ אֶ רְ ין נִ שִׁ לָּ שֻׁ הוּ מְ יְּ ד שֶׁ בַ לְ וּבִ ר: בָ כְּ

יד גִּ ד הַ ר עַ פֶ תֶּ רֹאשׁ הַ יֶה מֵ הְ יִּ שֶׁ שפרש"י 
ין ה בֵּ לָ עְ מַ לְ ין מִ רוֹ בֵּ בֵ יד חֲ גִ יד לְ גִּ מַ כְּ

ף ט: ת )דַּ וֹ כּ מַ ע בְּ מַ שְׁ  י מַ י נָמֵ כִ הָ ה וְ טָּ  מַ לְּ מִ
הוּ יְּ שֶׁ ת  שֶׁ לֹ  שְׁ ר וּ מַ אָ קָ ט דְּ לָ קְ י מִ רֵ י עָ בֵּ ם( גַּ שָׁ  וְ

ם כֶ שְׁ  ן לִ רוֹ בְ חֶ מֵ ן כְּ רוֹ בְ חֶ ם לְ רוֹ דָּ ין מִ שִׁ  לָּ שֻׁ  מְ
נָּה  ע מִ מַ שְׁ ן  פוֹ צָּ שׁ לַ דֶ קֶּ מִ שׁ כְּ דֶ קֶ ם לְ כֶ שְּׁ  וּמִ

ים שִׁ  רְ פָ מְּ  שֶׁ מוֹ  לֹא כְּ  י וְ כִ ע הָ מַ שְׁ  ין מַ שִׁ  לָּ שֻׁ  מְ דִּ
יתוֹ עִ צָ מְ אֶ ף וּבְ דַּ רֹאשׁ הַ יד בְּ גִּ ים הַ שִׂ יָּ שֶׁ

: פוֹ סוֹ וּבְ

א לָ יחַ וְ מִ יחַ וּקְ לִ מְ א — דִּ רָ תְּ יפְ י. דִּ פֵ כָּ אוּשְׁ א דְ תָּ רְ תּוֹם — חַ נְ קַ נְ קַ

יב: תִ כְ ית, דִּ ה אַשּׁוּרִ תוּבָ א כְּ הֵ תְּ ד שֶׁ א. עַ קָ חָ יָיר — מְ יץ. נְ פִ עֲ

יָא ן? אַתְ נָלַ כוּ׳״. מְ יוֹ וְ דְ ר וּבִ פֶ סֵּ ל הַ נָּם״. )א(״עַ מַ זְ כִ ם וְ בָ תָ כְ ״כִּ

ה״, כָּ לְ מַּ ר הַ תֵּ סְ תֹּב אֶ כְ תִּ א: ״וַ כָ יב הָ תִ ה״. כְּ יבָ תִ ה״ ״כְּ יבָ תִ ״כְּ

ל ת כׇּ י אֵ לַ א אֵ רָ קְ יו יִ פִּ רוּךְ מִ ם בָּ הֶ ר לָ יֹּאמֶ ם: ״וַ תָ יב הָ תִ וּכְ

יר ן עִ י׳ בֶּ נִ תְ יוֹ״. אמַ דְּ ר בַּ פֶ סֵּ ל הַ ב עַ י כּוֹתֵ נִ אֲ ה וַ לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ הַ

קוֹמוֹ — מְ זוֹר לִ חְ יד לַ תִ ם עָ יר, אִ עִ ךְ לְ לַ הָ ךְ שֶׁ רַ ן כְּ ךְ וּבֶ רַ כְ ךְ לִ לַ הָ שֶׁ

ם א אָדָ ן קוֹרֵ יכָ הֵ ן. בוּמֵ הֶ מָּ א עִ או — קוֹרֵ ם לָ אִ קוֹמוֹ, וְ מְ א כִּ קוֹרֵ

י בִּ הּ. רַ ר: כּוּלָּ יר אוֹמֵ אִ י מֵ בִּ ה? רַ י חוֹבָ דֵ הּ יְ א בָּ יוֹצֵ ה וְ ילָּ גִ מְּ ת הַ אֶ

ים רִ בָ דְּ ר הַ ״אַחַ ר: מֵ י אוֹמֵ י יוֹסֵ בִּ י״. רַ הוּדִ ישׁ יְ ״אִ ר: מֵ ה אוֹמֵ הוּדָ יְ

י ילֵ לֵ זוֹר בְּ חְ יד לַ תִ עָ א שֶׁ לָּ נוּ אֶ א: לֹא שָׁ בָ ר רָ ׳ אָמַ מָ ה״. גגְּ לֶּ אֵ הָ

ר — שָׂ ה עָ עָ בָּ י אַרְ ילֵ לֵ זוֹר בְּ חְ יד לַ תִ ין עָ ל אֵ בָ ר, אֲ שָׂ ה עָ עָ בָּ אַרְ

ן ל כֵּ יב: ״עַ תִ כְ הּ? דִּ ינָא לַ נָא אָמֵ א: מְ בָ ר רָ ן. אָמַ הֶ מָּ א עִ קוֹרֵ

יב: תִ י כְּ דֵ כְּ זוֹת״. מִ רָ פְּ י הַ רֵ עָ ים בְּ בִ יּוֹשְׁ ים הַ זִ רָ פְּ ים הַ הוּדִ יְּ הַ

י רֵ עָ ים בְּ בִ יּוֹשְׁ ב ״הַ תַּ יכְ מִ י לְ ה לִ מָ ים״, לְ זִ רָ פְּ ים הַ הוּדִ יְּ ״הַ

ן חַ כְּ רוּז. אַשְׁ א פָּ רָ קְ ן יוֹמוֹ נִ רוּז בֶּ פָ ן, דְּ ע לַ מַ שְׁ א מַ א קָ זוֹת״? הָ רָ פְּ הַ

רוּז, רוּי פָּ ן יוֹמוֹ קָ רוּז בֶּ פָ דְּ א הוּא: מִ רָ בָ ן? סְ נָא לַ ף מְ רוּז, מוּקָּ פָּ

יר — עִ ךְ לְ לַ הָ ר שֶׁ פָ ן כְּ א: בֶּ בָ ר רָ אָמַ ף. )ב(וְ רוּי מוּקָּ ן יוֹמוֹ קָ ף בֶּ מוּקָּ

י עֵ יר בָּ עִ י הָ נֵ בְ אי כִּ א? הַ מָ עְ אי טַ ן. מַ הֶ מָּ א עִ ךְ קוֹרֵ ין כָּ ךְ וּבֵ ין כָּ בֵּ

זוֹן ם וּמָ יִ קוּ מַ פְּ סַ יְּ י שֶׁ דֵ ים כְּ רִ פָ כְּ ל הַ ילּוּ עַ קִ אֲ נַן הוּא דַּ בָּ רַ י, וְ רֵ קְ מִ לְ

י ל כִּ בָ יהּ, אֲ תֵּ דוּכְ יהּ בְּ יתֵ י אִ י — כִּ ילֵּ י מִ נֵ ין. הָ כִּ רַ כְּ בַּ ם שֶׁ יהֶ חֵ אֲ לַ
ךְ רַ ן כְּ יֵי: בֶּ יהּ אַבָּ יבֵ יתִ י. אֵ רֵ קְ מִ י לְ עֵ יר בָּ י עִ נֵ בְ יר — כִּ עִ יהּ בְּ יתֵ אִ

א קָ לְ ךְ סָ רַ ן כְּ קוֹמוֹ. בֶּ מְ א כִּ ךְ קוֹרֵ ין כָּ ךְ וּבֵ ין כָּ יר — בֵּ עִ ךְ לְ לַ הָ שֶׁ

ר. פָ ן כְּ או, בֶּ א לָ לָּ א, אֶ תָ ילְּ יָא מִ לְ זוֹר תַּ חְ יד לַ תִ ם עָ אִ ?! בְּ ךְ תָּ עְ דַּ

ת ם אֶ א אָדָ ן קוֹרֵ יכָ הֵ ן. מֵ הֶ מָּ א עִ י: קוֹרֵ נִ ? תְּ תְּ צַ רְ תָ י מְ רוֹצֵ או תָּ לָ וְ

ה לָ יְ לַּ ״בַּ ר: מִ אי אוֹמֵ ן יוֹחַ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ יָא, רַ נְ כוּ׳. תַּ ה וְ ילָּ גִ מְּ הַ

תֹּב כְ תִּ שׁוּ: ״וַ רְ ד דָּ חָ א אֶ רָ קְ ן מִ כוּלָּ נָן, וְ י יוֹחָ בִּ ר רַ הוּא״. אָמַ הַ

הּ ר כּוּלָּ אָמַ אן דְּ ף״, מַ ל תּוֹקֶ ת כׇּ י אֶ הוּדִ יְּ י הַ כַ דֳּ רְ ה וּמׇ כָּ לְ מַּ ר הַ תֵּ סְ אֶ

פּוֹ י״ — תּוֹקְ הוּדִ ישׁ יְ ״אִ ר מֵ אָמַ אן דְּ רוֹשׁ. וּמַ וֵ שְׁ חַ ל אֲ פּוֹ שֶׁ — תּוֹקְ

ל פּוֹ שֶׁ ה״ — תּוֹקְ לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ ר הַ ״אַחַ ר מֵ אָמַ אן דְּ י, וּמַ כַ דֳּ רְ ל מָ שֶׁ

ב הוּנָא ל נֵס. רַ פּוֹ שֶׁ הוּא״ — תּוֹקְ ה הַ לָ יְ לַּ ״בַּ ר מִ אָמַ אן דְּ ן, וּמַ מָ הָ

ר אָמַ אן דְּ ם״, מַ יהֶ לֵ יעַ אֲ גִּ ה הִ ה וּמָ כָ ל כָּ אוּ עַ ה רָ א: ״וּמָ כָ הָ ר, מֵ אָמַ

ית ל בֵּ ים שֶׁ לִ כֵ שׁ בְּ מֵּ תַּ שְׁ נִּ רוֹשׁ שֶׁ וֵ שְׁ חַ אָה״ — אֲ ה רָ הּ: ״מָ כּוּלָּ

א לָ ין וְ נִ ים שְׁ עִ בְ יב שִׁ שֵּׁ חַ שּׁוּם דְּ ה״ — מִ כָ ל כָּ שׁ, ״עַ דָּ קְ מִּ הַ

ר אָמַ אן דְּ י. וּמַ תִּ שְׁ ל וַ טַ קְ ם״ — דִּ יהֶ לֵ יעַ אֲ גִּ ה הִ רוּק, ״וּמָ יפְּ אִ

ה״ כָ ל כָּ ן, ״עַ מָ הָ י בְּ נִּ יקַּ אִ י דְּ כַ דְּ רְ אָה״ — מָ ה רָ י״: ״מָ הוּדִ ישׁ יְ ״אִ מֵ

ישׁ חִ רְ תְ אִ ם״ — דְּ יהֶ לֵ יעַ אֲ גִּ ה הִ ה, ״וּמָ רָ ה זָ בוֹדָ יהּ עֲ שֵׁ י נַפְ וִּ שַׁ — דְּ

ן מָ אָה״ — הָ ה רָ ה״: ״מָ לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ ר הַ ״אַחַ ר מֵ אָמַ אן דְּ א. וּמַ יסָּ נִ

י ״לֹא כַ דְּ רְ מָ שּׁוּם דְּ ה״ — מִ כָ ל כָּ ים, ״עַ הוּדִ יְּ ל הַ כׇ א בְּ נֵּ קַ תְ נִּ שֶׁ

ת אֶ לוּ אוֹתוֹ וְ תָ ם״ — ״וְ יהֶ לֵ יעַ אֲ גִּ ה הִ ה״, ״וּמָ וֶ חֲ תַּ שְׁ לֹא יִ ע וְ רַ כְ יִ

אָה״ — ה רָ הוּא״: ״מָ ה הַ לָ יְ לַּ ״בַּ ר מִ אָמַ אן דְּ ץ״. )ג(וּמַ עֵ ל הָ נָיו עַ בָּ

יהּ תֵּ ינְ מֵּ זַ ה״ — דְּ כָ ל כָּ רוֹנוֹת, ״עַ כְ זִּ ר הַ פֶ ת סֵ יא אֶ בִ הָ רוֹשׁ לְ וֵ שְׁ חַ אֲ

א. יסָּ ישׁ נִ חִ רְ תְ אִ ם״ — דְּ יהֶ לֵ יעַ אֲ גִּ ה הִ יהּ, ״וּמָ דֵ הֲ ן בַּ מָ הָ ר לְ תֵּ סְ אֶ

י רֵ בְ דִ ה כְּ כָ לָ ב: הֲ ר רַ יָא אָמַ ר גּוּרְ א בַּ מָ ב חָ ר רַ בּוֹ אָמַ לְ י חֶ בִּ ר רַ דאָמַ

ה יכָ רִ י״ — צְ הוּדִ ישׁ יְ ״אִ ר מֵ אָמַ אן דְּ מַ ילּוּ לְ פִ אֲ הּ. וַ ר כּוּלָּ אוֹמֵ הָ

יָא ר גּוּרְ א בַּ מָ ב חָ ר רַ בּוֹ אָמַ לְ י חֶ בִּ ר רַ אָמַ הּ. הוְ ה כּוּלָּ תוּבָ א כְּ הֵ תְּ שֶׁ

את רֵ קְ ת״. נִ רֶ גֶּ את ״אִ רֵ קְ נִ ר״, וְ פֶ את ״סֵ רֵ קְ ה נִ ילָּ גִ ב: מְ ר רַ אָמַ

ת״ רֶ גֶּ את ״אִ רֵ קְ נִ ה. וְ סוּלָ ן פְּ תָּ שְׁ י פִ חוּטֵ הּ בְּ רָ פָ ם תְּ אִ ר״ — שֶׁ פֶ ״סֵ

ן: מָ ב נַחְ ר רַ ה. אָמַ רָ שֵׁ ין כְּ ידִ י גִ ה חוּטֵ לֹשָׁ הּ שְׁ יל בָּ טִ ם הֵ אִ — שֶׁ

א קּוֹרֵ ל: הַ מוּאֵ ר שְׁ ה אָמַ הוּדָ ב יְ ר רַ ין. ואָמַ שִׁ שׁוּלָּ הוּ מְ יְּ ד שֶׁ בַ לְ וּבִ

א א: לָ בָ ר רָ א. אָמַ ים — לֹא יָצָ תוּבִ כְּ ין הַ ה בֵּ תוּבָ כְּ ה הַ ילָּ גִ מְ בִּ

א רָ סְּ חַ ל מְ בָ א, אֲ תָּ א פּוּרְ רָ יַיתְּ א וּמְ רָ סְּ חַ א מְ לָ א דְּ לָּ ן אֶ רַ מַ אֲ

י רֵ א קָ ה קָ וָ ל הֲ מוּאֵ ר שְׁ י בַּ וִ הּ. לֵ ן בַּ ית לַ א — לֵ תָּ א פּוּרְ רָ יַיתְּ וּמְ

ה ילָּ גִ מְ ה בִּ הוּדָ ב יְ רַ יהּ דְּ מֵּ קַ
ה תוּבָ כְּ הַ
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תורה אור השלם

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[

י לַ א אֵ רָ קְ יו יִ פִּ רוּךְ מִ ם בָּ הֶ ר לָ יֹּאמֶ וַ

ה וגו׳ לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ ל־הַ ת כׇּ אֵ

]ירמיהו לו, יח[

ה ירָ בִּ ן הַ שׁוּשַׁ ה בְּ יָ י הָ הוּדִ ישׁ יְ אִ

יר וגו׳ ]אסתר אִ ן יָ י בֶּ כַ דֳּ רְ מוֹ מׇ וּשְׁ

ב, ה[

ךְ לֶ מֶּ ל הַ דַּ ה גִּ לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ ר  הַ חַ אַ

א תָ דָ מְּ ן־הַ ן בֶּ מָ ת־הָ רוֹשׁ אֶ וֵ שְׁ חַ אֲ

י וגו׳ ]אסתר ג, א[ גִ גָ אֲ הָ

ת מַ שֹׁךְ חֲ ה כְּ לֶּ אֵ ים הָ רִ בָ דְּ ר הַ חַ אַ

י תִּ שְׁ ת־וַ ר אֶ כַ רוֹשׁ זָ וֵ שְׁ חַ ךְ אֲ לֶ מֶּ הַ

וגו׳ ]אסתר ב, א[

ים )הפרוזים( הוּדִ יְּ ן הַ ל־כֵּ עַ

זוֹת רָ פְּ י הַ רֵ עָ ים בְּ בִ יֹּשְׁ ים[ הַ זִ רָ פְּ ]הַ

ת וגו׳ ]אסתר ט, יט[ ים אֵ עֹשִׂ

ךְ לֶ מֶּ ת הַ נַ ה שְׁ דָ דְ הוּא נָ ה הַ לָ יְ לַּ בַּ

רֹנוֹת כְ זִּ ר הַ פֶ ת־סֵ יא אֶ בִ הָ ר לְ יֹּאמֶ וַ

וגו׳ ]אסתר ו, א[

ת־ ה בַ כָּ לְ מַּ ר הַ תֵּ סְ תֹּב אֶ כְ תִּ וַ

ל־ ת־כׇּ י אֶ הוּדִ יְּ י הַ כַ דֳּ רְ ל וּמׇ יִ יחַ בִ אֲ

ת וגו׳ ]אסתר ט, ם אֵ יֵּ קַ ף לְ תֹּקֶ

כט[

ים ה פוּרִ לֶּ אֵ ים הָ מִ יָּ אוּ לַ רְ ן קָ ל־כֵּ עַ

י רֵ בְ ל־דִּ ל־כׇּ ן עַ ל־כֵּ פּוּר עַ ם הַ ל־שֵׁ עַ

וגו׳ ]אסתר ט, כו-כז[

ים ה פוּרִ לֶּ אֵ ים הָ מִ יָּ אוּ לַ רְ ן קָ ל־כֵּ עַ

י רֵ בְ ל־דִּ ל־כׇּ ן עַ ל־כֵּ פּוּר עַ ם הַ ל־שֵׁ עַ

וגו׳ ]אסתר ט, כו[

ר עַ שַׁ ר־בְּ שֶׁ ךְ אֲ לֶ מֶּ י הַ דֵ בְ ל־עַ כׇ וְ

ן מָ הָ ים לְ וִ חֲ תַּ שְׁ ים וּמִ עִ ךְ כֹּרְ לֶ מֶּ הַ

ה־לוֹ וגו׳ ]אסתר ג, ב[ וָּ ן צִ י־כֵ כִּ

ם־ ר עִ מַ ךְ אָ לֶ מֶּ י הַ נֵ פְ הּ לִ בֹאָ וּבְ

ה עָ רָ תּוֹ הָ בְ שַׁ חֲ שׁוּב מַ ר יָ פֶ סֵּ הַ

ב וגו׳ ]אסתר ט, כה[ שַׁ ר־חָ שֶׁ אֲ

ים רִ פֻּ י הַ רֵ בְ ם דִּ יַּ ר קִ תֵּ סְ ר אֶ מַ אֲ וּמַ

                  ר פֶ סֵּ ב בַּ תָּ כְ נִ ה וְ לֶּ אֵ הָ

]אסתר ט, לב[



הקורא למפרע   פרק שני   מגילה יט:
ר תַ ר סָ מַ לוֹ הּ כְּ קֹדָ דְ ל קָ ה עַ כָּ ה זוֹ הִ מוּעָ ר שְׁ מַ אָ שֶׁ ר  חַ אַ א לְ חָ וֹ מּ הּ אַ חוּ לָ וּמָ

וּר: בּ צִ א בְּ לָּ רוּ אֶ מְ ר לֹא אָ מַ אָ הּ וְ תָ צָ קְ מִ

ר פֶ ל סֵ שֶׁ ת  יעוֹ רִ ין יְ רִ פְ וֹ תּ שֶׁ  ר כְּ פֶ תֶּ יּוּר הַ שִׁ

ר פֶ תֶּ ין בַּ רִ יְּ שַׁ  ד מְ חַ ן יַ רָ בְּ חַ ה לְ רָ וֹ תּ

ר חַ אַ א לְ חָ וֹ מּ הּ אַ חוּ לָ וּמָ ה: טָּ מַ ה וּלְ לָ עְ מַ לְ
ר זַ ר חָ מַ לוֹ ה כְּ חֶ ל מוֹ ה עַ כָּ ה הִ רָ מְ אָ שֶׁ

ינַי סִּ ה מִ שֶׁ מֹ ה לְ כָ לָ או הֲ ר לָ מַ אָ ר וְ תַ סָ וְ

ע רַ קְ לֹּא יִ  שֶׁ י  דֵ כְּ רוּ: מְ ים אָ מִ כָ א חֲ לָּ הוּא אֶ

הוּא שֶׁ  ה כְּ קָ זָ חֲ ק בַּ דֵּ הַ יֵּר מְ שַׁ  ינוֹ מְ ם אֵ אִ שֶׁ

ל בָ ע אֲ רָ קְ הוּא נִ ה וְ רָ וֹ ר תּ פֶ סֵ קוֹ לְ דְּ הַ מְ
יל חִ תְ כֹחַ וּמַ קוֹ בְּ דְּ הַ הוּא מְ שֶׁ  ו כְּ שָׁ  כְ עַ

קוֹ דְּ הַ לְּ נֵעַ מִ עַ מוֹ רֵ קָּ הִ ה לְ צֶ רוֹ יב וְ חִ רְ הַ לְ

ר בַ עָ שֶׁ  ה כְּ שֶׁ הּ מֹ ד בָּ מַ עָ שֶׁ ה  רָ עָ מְ ר: תֵ יוֹ

ת רַ קְ נִ יךָ בְּ תִּ מְ שַׂ ר וְ מַ נֶּאֱ שֶׁ נָיו  פָ הקב"ה לְ
ד מַ ף הוּא עָ הוּ אַ יָּ לִ אֵ ת לג( וְ מוֹ צּוּר )שְׁ הַ

נָיו פָ ר הקב"ה לְ בַ עָ ה וְ רָ עָ הּ מְ תָ אוֹ בְּ

' גוֹ ה וְ רָ עָ מְּ ל הַ ם אֶ שָׁ בֹא  ר וַיָּ מַ נֶּאֱ שֶׁ

נֵּה ה'  הִ ' וְ גוֹ ר וְ הָ תָּ בָ דְ מַ עָ א וְ ר צֵ וַיֹּאמֶ

ית קִ דְ ט סִ חַ מַ ים א יט(: כִ לָ ' )מְ גוֹ ר וְ עֹבֵ
י קֵ דְ הּ סִ ין בָּ רִ פְ תוֹ ה וְ קָּ יא דַּ הִ שֶׁ נוּ  לָּ שֶׁ

את רֵ קְ נִּ שֶׁ ה  סָּ ת גַּ רֶ חֶ ט אַ חַ יֵשׁ מַ ים וְ דִ גָ בְּ

ב הּ נֶקֶ יֵּר בָּ תַּ שְׁ  י נִ לֵ מָ לְ אִ איֶן: קָּ שֶׁ ל  שֶׁ ט  חַ מַ

מוֹ ן הקב"ה כְּ יהֶ לֵ ר עֲ בַ עָ שֶׁ  ט כְּ חַ י מַ פִ כְּ

י רִ בְ ד עָ יךָ עַ לֶ י עָ פִּ י כַ כֹּתִ  שַׂ ר וְ מַ נֶּאֱ שֶׁ
ין תִ ין אֵ וּיִ בּ ה רִ רָ וֹ י תּ וּקֵ דּ קְ דִּ ת לג(: מוֹ )שְׁ

י וּקֵ דּ קְִ דִּ ין: קִּ רַ ן וְ כֵ ין אָ עוּטִ ין מִ מִּ גַ וְ

ן וֹ שׁ לְּ ים מִ נִ רוֹ חֲ אַ קוּ הָ דְּ קְ דִּ שֶׁ ים  רִ פְ סוֹ

ד הוּא: בַ יעֲ צָא דִּ לֹא יָ ים: נִ וֹ אשׁ רִ ת הָ נַ שְׁ מִ

נֵי' תְ ר מַ מַ אָ קָ שׁ דְּ רֵ חֵ חוּץ מֵ אי דְּ מַּ  וּמִ
יא י הִ סֵ ר' יוֹ ר וְ מַ אָ ד קָ בַ יעֲ דִ י' בְּ פֵּ  אַ

לָא ה הוּא דְּ לָּ חִ תְּ כַ וּלְ ד: בַ יעֲ דִ ל בְּ סַ פָ דְּ

ה הוּדָ י' ר' יְ פֵּ  אַ ר דְּ ימַ מֵ א לְ כָּ א אִ הָ וּבְ

א לָּ יג אֶ לִ פְ יהּ דִּ ן לֵ ינַ עִ מְ שָׁ א  א לָ הָ ה דְּ דֶ מוֹ

נֵי תָ קָ ה דְּ הוּדָ י יְ בִּ א רַ יפָ סֵ דְּ מִ ד: בַ יעֲ דִ בְּ
א שָׁ י י רֵ מֵ א דָּ לָ ן: טָ קָ יר בְּ שִׁ כְ ה מַ הוּדָ ר' יְ וְ

ן ינַ סִ רְ א גָּ הּ לָ ירָ שִׁ כְ הַ א לְ יפָ סֵ ה וְ סוּלָ פְ לִ

ן ינַ סִ רְ י גָּ כִ א הָ לָּ א הוּא אֶ ירָ תִּ נָא יַ שָּׁ  לִ יהּ דְּ לֵ

ן טָ נֵי קָ וְ י גַ רֵ יא וּתְ ה הִ הוּדָ י יְ בִּ א רַ מָ לְ דִ וְ

ת רוֹ קְ ין לִ רִ שֵׁ  כֹּל כְּ  א כו' הַ רָ סְּ חַ י מִ רֵ וֹ סּ חַ וְ
א ן הָ טָ קָ ה וְ טֶ וֹ שׁ שׁ רֵ חֵ ה חוּץ מֵ לָּ גִ מְּ ת הַ אֶ

ה לָּ חִ תְּ כַ שׁ לְ רֵ א חֵ יתָ אִ דְ א כִ הָ א וְ יתָ אִ דְ כִ

לֹּא  שֶׁ ן  טָ קָ בד"א בְּ ד: בַ יעֲ דִ וּ בְּ לּ פִ ה אֲ טֶ וֹ שׁ וְ

ע שַׁ  ן תֵּ ן בֶּ גוֹ ת כְּ וֹ צְ וּךְ מִ נּ חִ וּךְ לְ נּ חִ יעַ לְ גִּ הִ

ק רֶ פֶ א בְּ מָ יוֹ ן בְּ ינַ רִ מְ אָ דְ ר כִּ שָׂ ן עָ וּבֶ
ר' א כְּ תָּ ימְ קִ אי אוֹ מַ בְּ ף פב.(: א )דַּ רָ תְ בָּ

ה הוּדָ י יְ בִּ ר רַ מַ י אָ כִ ן דְּ ת לָ עַ מְ שָּׁ  אַ ה וְ הוּדָ יְ

ר מַ אָ ד קָ בַ יעֲ דִ א בְּ צָ נוֹ יָ זְ אָ יעַ לְ מִ שְׁ לֹא הִ בְּ

רֵם וֹ א כו' תּ יָ נְ תַ א דְּ א הָ לָּ אֶ ה: לָּ חִ תְּ כַ לֹא לְ וְ

נָיו זְ ין אָ אֵ ךְ וְ רֵ בָ יךְ לְ רִ הוּא צָ שֶׁ ואע"פ 
יו: פִּ יא מִ צִ הוּא מוֹ שֶׁ ה  כָ רָ בְּ ת הַ עוֹ מְ וֹ שׁ

ה הוּדָ י יְ בִּ רַ ר דְּ ימַ מֵ ית לְ עֵ אי בָּ א מַ לָּ אֶ

וּ לּ פִ א אֲ צָ נוֹ יָ זְ אָ יעַ לְ מִ שְׁ לֹא הִ ר בְּ מַ אָ דְּ

הּ רֵ א דר"י בְּ קוּם הָ תֵ י דְּ יכִ י הֵ ה כִּ לָּ חִ תְּ כַ לְ

י גִ לְ פַּ  א מִ קָ אי דְּ הַ הּ וְ בֵּ לִּ י אַ זִּ  פַּ ן  ר"ש בֶּ דְּ
א לָּ אֶ י: סֵ ר' יוֹ כֹּחוֹ דְּ ךָ  יעֲ דִ הוֹ ד לְ בַ יעֲ דִ בְּ

י: נִּ א כו' מַ יָ נְ תַ א דְּ הָ

ן ינַ עֵ ים בָּ רִ פָ ר סְ אָ שְׁ  ה וּבִ לָּ גִ מְ ף בִּ אַ ה דְּ אֶ רְ ינַי נִ סִּ ה מִ מֹשֶׁ ה לְ כָ לָ ר הֲ פֶ תֶּ יּוּר הַ שִׁ
לֹּא  שֶׁ י  דֵ וֵי כְּ א הָ מָ עְ טַ יוָן דְּ ר כֵּ פֶ תֶּ יּוּר הַ שִׁ

ינוֹ וֵי אֵ שׁ הָ רֵ ם חֵ תָ שׁ סְ רֵ חֵ חוּץ מֵ ע: רַ קָּ יִ

א כָ הָ שׁ דְּ רֵ ל חֵ בָ ר אֲ בֵּ דַ ינוֹ מְ אֵ עַ וְ מֵ וֹ שׁ

חַ הוּא קֵּ ה וּפִ לָּ גִ מְּ י הַ רֵ קָ דְּ ר הוּא מִ בֵּ דַ מְ

יךְ רִ צָּ שֶׁ ר זֶה  בָ דָּ יו חוּץ מִ רָ בָ ל דְּ כָ לְ

יר שִׁ כְ ה מַ הוּדָ י יְ בִּ רַ וְ : נוֹ זְ אָ יעַ לְ מִ שְׁ יַּ שֶׁ

יעַ גִּ לֹא הִ י בְּ י אִ ירֵ יְ ן מַ טָ יזֶה קָ אֵ ה בְּ שֶׁ  קָ

ה הוּדָ י יְ בִּ רַ א דְּ מָ עְ אי טַ וּךְ מַ נּ חִ לְ
א רָ תְ ' בָּ פֶּ ף  סוֹ ן בְּ ינַ רִ מְ א אָ הָ יר וְ שִׁ כְ מַ דְּ

ב יָּ חֻ ינוֹ מְ אֵ שֶׁ ל  ף כט.( כָּ ה )דַּ נָ שָּׁ  רֹאשׁ הַ דְּ

י אִ ן וְ תָ בָ י חוֹ דֵ ים יְ רִ חֵ יא אֲ צִ ין מוֹ ר אֵ בָ דָּ בַּ

י לִ סְ פָ ן דְּ נָ בָּ רַ א דְּ מָ עְ אי טַ וּךְ מַ נּ חִ יעַ לְ גִּ הִ

א לָּ ין אֶ בִ יָּ ין חַ י אֵ ים נָמֵ רִ חֵ אֲ ל הָ לֹא כָּ וַהֲ
ן ינַ רִ מְ א אָ אי לָ מַּ  א אַ יָ שְׁ ן וא"כ קַ נָ בָּ רַ דְּ מִ

י י נָמֵ כִ הָ ן דְּ נַ בָּ רַ ק דְּ פֵּ  ן וּמַ נַ בָּ רַ י דְּ תֵ אָ דְּ

ף כ: ת דַּ כוֹ רָ תוּ )בְּ מֵּ  שֶׁ י  ' מִ פֶּ ן  ינַ רִ מְ אָ

הוּא שֶׁ יו אע"פ  בִ אָ ךְ לְ רֵ בָ ן מְ בֵ ם( דְּ שָׁ  וְ

ן גוֹ ם כְּ תָ הּ הָ י לָ תוֹ וּמוּקֵ כָ רְ בִ א בְּ צֵ יוֹ ן וְ טָ קָ
א עוּרָ וֵי שִׁ הָ ה דְּ יצָ בֵּ ת אוֹ כַּ יִ זַּ  ב כַּ אָ ל הָ כַ אָ שֶׁ

יק פִּ ן וּמַ נָ בָּ רַ יּוּבוֹ דְּ חִ שֶׁ ן  טָ י קָ תֵ אָ ן וְ נָ בָּ רַ דְּ

ן נָ בָּ רַ א דְּ עוּרָ א שִׁ לָּ ל אֶ כַ לֹּא אָ  שֶׁ ב  אָ הָ

' פָ ן בְּ כֵ ה וְ לָּ גִ מְ ן בִּ ן כֵּ ינַ רִ מְ א אָ אי לָ מַּ  אַ וְ

ר מַ אָ ם( דְּ שָׁ  ף לח: וְ ה דַּ כָּ זוּל )סֻ גָּ ב הַ לוּלָ
ין נִ עוֹ ל[ וְ לֵּ ת הַ יאַ רִ קְ יא ]בִּ צִ ן מוֹ טָ ין קָ אֵ

נָא אי שְׁ ים מַ רִ מְ ן אוֹ הֵ שֶׁ ה  יו מַ רָ חֲ אַ

ן טָ קָ י בְּ רֵ יְ לָם מַ עוֹ לְ י"ל דִּ ן וְ זוֹ מָּ  ת הַ כַּ רְ בִּ מִ

וּם שּׁ  ן מִ נָ בָּ לוּ רַ סְ פָּ "ה  פֵּ  אַ וּךְ וְ נּ חִ יעַ לְ גִּ הִ שֶׁ

ים לִ דוֹ גְ וּ בִּ ילּ פִ א אֲ יּוּבָ א חִ יכָּ ה לֵ לָּ גִ מְ דִּ
א לָּ ב אֶ יָּ חֻ ין מְ ן אֵ טָ קָ ן וְ נָ בָּ רַ דְּ א מִ לָּ אֶ

א יכָּ ל לֵ דוֹ גָ ת וּבְ וֹ צְ ר מִ אָ שְׁ  וּ בִּ לּ פִ ן אֲ נָ בָּ רַ דְּ מִ

ר אָ שְׁ  י בִּ רֵ הֲ שֶׁ ה  לָּ גִ מְ ן בִּ נָ בָּ רַ ד דְּ א חַ לָּ אֶ

י רֵ י תְּ תֵ א אָ לָ י' וְ יִ רְ אֻ ב דְּ יָּ ת הוּא חַ וֹ צְ מִ

יא הִ ל הַ בָ ן אֲ נָ בָּ רַ ד דְּ יק חַ פִּ ן וּמַ נָ בָּ רַ דְּ
ה יעָ בִ י שְׂ דֵ ל כְּ כַ ן אָ טָ קָּ הַ שֶׁ י  רֵ יְ דבהמ"ז מַ

ד א חַ לָּ א אֶ יכָּ לֵ א וְ תָ יְ רָ אוֹ א דְּ יּוּבָ וֵי חִ הָ דְּ

א לָּ ל אֶ כַ לֹּא אָ  שֶׁ ב  אָ יק הָ פִּ ן וּמַ נָ בָּ רַ דְּ

ן ינַ רִ מְ אָ קָ א דְּ יָ שְׁ ן ומ"מ קַ נָ בָּ רַ א דְּ עוּרָ שִׁ

א תָּ דְ גַּ י אַ רִ מְ ף אָ סֵ ב יוֹ רַ ת וְ שֶׁ  שֵׁ ב  רַ דְּ
וּם שּׁ  ים מִ רִ חֵ אֲ ין הָ יאִ צִ ים וּמוֹ חִ סָ י פְּ ילֵ לֵ בְּ

ה י מַ פִ ן וּלְ נַ בָּ רַ זֶּה דְּ  ן הַ מַ זְ ה בִּ צָּ י מַ רִ בְ סָ דְּ

י רֵ ווּ תְּ הָ הוּ דְּ ינְ תוּ אִ י אָ יכִ ה הֵ שֶׁ  ' קָ שׁ רַ פֵּ  שֶׁ

ה דָ גָּ אַ ר הָ מַ וֹ לּ טוּר מִ פָּ א  א סוּמָ הָ ן דְּ נָ בָּ רַ דְּ

ן נָ בָּ רַ א דְּ יהָ ים מִ בִ יָּ חַ ים דְּ רִ חֵ אֲ י הָ קִ פְּ וּמַ
א סוּמָ ן וי"ל דְּ נָ בָּ רַ ד דְּ א חַ לָּ הוּ אֶ א בְּ יכָּ לֵ וְ

ר בָ יֵּב כְּ חַ תְ י נִ רֵ הֲ שֶׁ ן  טָ קָּ יף מִ דִ עָ

א ר' מָ לְ דִ וְ ן: טָ קָ א משא"כ בְּ תָּ יְ רַ אוֹ דְּ מִ

י בִּ רַ ם כְּ תָ יק הָ סִ פְ וּם דִּ שּׁ  יא מִ ה הִ הוּדָ יְ

: הּ וָתֵ נֵי' כְּ תְ י מַ מֵ קוֹ אוֹ ק לְ חֵ ה דָּ הוּדָ יְ

ת כַּ רְ ם בִּ ךְ אָדָ רֵ בָ יָא לֹא יְ נְ תַ א דְּ א הָ לָּ אֶ
ת כַּ רְ ן בִּ ינַ מֵ דְּ י מִ יכִ א הֵ יָ שְׁ בּוֹ קַ לִ זוֹן בְּ מָּ הַ

א כָּ ה אִ לָּ גִ א מְ מָ לָ שְׁ ע בִּ מַ ת שְׁ יאַ רִ קְ ן לִ זוֹ מָּ  הַ

יךְ רִ צָ ר דְּ מַ אָ אן דְּ מַ ר כְּ בַ סָ ר דְּ ימַ מֵ לְ

ר בַ סָ ת אֹזֶן וְ עַ מָ שְׁ ע הַ מַ ת שְׁ יאַ רִ קְ בִּ

ל בָ א אֲ תָ יְ רָ אוֹ ין דְּ עֵ ה כְּ לָּ גִ ן מְ נָ בָּ ינוּ רַ קִּ תַ דְּ
יב תִ א כְּ לָ א וְ תָ יְ רָ אוֹ וֵי דְּ הָ ן דְּ זוֹ מָּ  ת הַ כַּ רְ בִּ

יעַ מִ שְׁ יַּ שֶׁ יךְ  רִ צָ הּ דְּ ן בֵּ קֵּ תַ ן לְ לַ נָּ ע מִ מַ הּ שְׁ בֵּ

ן ינַ רִ מְ גָ יהּ דְּ ים לֵ קִ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ נוֹ וְ זְ אָ לְ

ע: מַ ת שְׁ יאַ רִ קְּ ן מִ זוֹ מָּ  ת הַ כַּ רְ בִּ

רוּ, י אָמְ רֵ יהּ: הֲ ר לֵ מַ ים. אֲ תוּבִ כְּ ין הַ ה בֵּ תוּבָ כְּ הַ

ים — לֹא תוּבִ כְּ ין הַ ה בֵּ תוּבָ כְּ ה הַ ילָּ גִ מְ א בִּ קּוֹרֵ הַ

נָן: י יוֹחָ בִּ ר רַ א אָמַ ר אַבָּ יָּיא בַּ י חִ בִּ ר רַ א. אאָמַ יָצָ

ים — לֹא תוּבִ כְּ ין הַ ה בֵּ תוּבָ כְּ ה הַ ילָּ גִ מְ א בִּ קּוֹרֵ הַ

י בִּ ר רַ אָמַ נוּ. בוְ בּוּר שָׁ צִ א: בְּ הּ אַמּוֹחָ חוּ לַ א. וּמָ יָצָ

ר — פֶ תֶּ יּוּר הַ נָן: שִׁ י יוֹחָ בִּ ר רַ א אָמַ ר אַבָּ יָּיא בַּ חִ

רוּ לֹא אָמְ א: וְ הּ אַמּוֹחָ חוּ לַ ינַי. וּמָ סִּ ה מִ מֹשֶׁ ה לְ כָ לָ הֲ

א ר אַבָּ יָּיא בַּ י חִ בִּ ר רַ אָמַ ע. וְ רַ קָּ לֹּא יִ י שֶׁ דֵ א כְּ לָּ אֶ

הּ ד בָּ מַ עָ ה שֶׁ רָ עָ מְ יֵּיר בִּ תַּ שְׁ י נִ לֵ מָ לְ נָן: אִ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ

יוּ ית, לֹא הָ קִ דְ ט סִ חַ ב מַ לֹא נֶקֶ מְ יָּהוּ כִּ לִ אֵ ה וְ מֹשֶׁ

י לֹא ר: ״כִּ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ אוֹרָ י הָ נֵ פְּ מוֹד מִ עֲ ין לַ כוֹלִ יְ

ר א אָמַ ר אַבָּ יָּיא בַּ י חִ בִּ ר רַ אָמַ י״. וְ חָ ם וָ אָדָ י הָ אַנִ רְ יִ

ים רִ בָ דְּ ל הַ כׇ ם כְּ יהֶ לֵ עֲ יב: ״וַ תִ כְ אי דִּ נָן: מַ י יוֹחָ בִּ רַ

אָהוּ רְ הֶ ד שֶׁ מֵּ לַ ר״ — מְ הָ ם בָּ כֶ מָּ ר ה׳ עִ בֶּ ר דִּ שֶׁ אֲ

י דּוּקֵ קְִ דִ ה וְ י תוֹרָ דּוּקֵ קְ ה דִּ מֹשֶׁ רוּךְ הוּא לְ דוֹשׁ בָּ קָּ הַ

אי שׁ, וּמַ דֵּ חַ ין לְ ידִ תִ ים עֲ רִ סּוֹפְ הַ ה שֶּׁ ים וּמַ רִ סוֹפְ

רוֹת קְ ין לִ רִ שֵׁ כֹּל כְּ י׳ הַ נִ תְ ה. ג)א(מַ ילָּ גִ א מְ רָ קְ יהוּ? מִ נִ

ה הוּדָ י יְ בִּ ן. רַ טָ קָ ה וְ שׁ שׁוֹטֶ רֵ חֵ ה, חוּץ מֵ ילָּ גִ מְּ ת הַ אֶ

י ד נָמֵ בַ יעֲ שׁ דִּ רֵ נָא חֵ אן תְּ ׳ מַ מָ ן. )ב(גְּ טָ קָ יר בְּ שִׁ כְ מַ

א קּוֹרֵ נַן: הַ תְ יא, דִּ י הִ י יוֹסֵ בִּ נָה: רַ תְ ב מַ ר רַ א? אָמַ לָ

י י יוֹסֵ בִּ א, רַ נוֹ — יָצָ זְ אׇ יעַ לְ מִ שְׁ לֹא הִ ע וְ מַ ת שְׁ אֶ

י ד נָמֵ בַ יעֲ דִ יא וְ י הִ י יוֹסֵ בִּ רַ אי דְּ מַּ א. וּמִ ר: לֹא יָצָ אוֹמֵ

א, לָ ה הוּא דְּ לָּ חִ תְּ כַ יא, וּלְ ה הִ הוּדָ י יְ בִּ א רַ מָ לְ א? דִּ לָ

י נֵ תָ קָ , דְּ ךְ תָּ עְ א דַּ קָ לְ א סָ י? לָ מֵ יר דָּ פִּ ד — שַׁ בַ יעֲ א דִּ הָ

ן — טָ קָ ה וְ ה שׁוֹטֶ ן: מָ טָ קָ ה וְ שׁוֹטֶ יָא דְּ שׁ דּוּמְ רֵ חֵ

א. י לָ ד נָמֵ בַ יעֲ שׁ — דִּ רֵ א, אַף חֵ י לָ ד נָמֵ בַ יעֲ דִּ

א: יפָ י סֵ נֵ תָ קָ דְּ א! מִ יתָ אִ דְ א כִּ הָ א וְ יתָ אִ דְ א כִּ א הָ מָ לְ דִ וְ

או א לָ ישָׁ רֵ ל דְּ לָ כְּ ן — מִ טָ קָ יר בְּ שִׁ כְ ה מַ הוּדָ י יְ בִּ רַ

י יא! מִ ה הִ הוּדָ י יְ בִּ הּ רַ א כּוּלַּ מָ לְ דִ יא. וְ ה הִ הוּדָ י יְ בִּ רַ

א מָ לְ דִ ה. וְ ירָ שֵׁ כְ א לִ יפָ סֵ ה, וְ סוּלָ פְ א לִ ישָׁ י? רֵ מֵ דָּ

הּ, י לַ נֵ תָ ן קָ טָ י קָ ונֵ וְ י גַ רֵ יא, וּתְ ה הִ הוּדָ י יְ בִּ הּ רַ כּוּלַּ

רוֹת קְ ין לִ רִ שֵׁ כֹּל כְּ י: הַ נֵ תָ י קָ כִ הָ א וְ רָ סְּ יחַ י מִ סּוֹרֵ חַ וְ

ים רִ בָ ה דְּ מֶּ ן, בַּ טָ קָ ה וְ שׁ שׁוֹטֶ רֵ חֵ ה חוּץ מֵ ילָּ גִ מְּ ת הַ אֶ

ן טָ קָ ל בְּ בָ , אֲ ינּוּךְ חִ יעַ לְ גִּ לֹּא הִ ן שֶׁ טָ קָ ים — בְּ מוּרִ אֲ

ה הוּדָ י יְ בִּ רַ ה. שֶׁ לָּ חִ תְּ כַ ילּוּ לְ פִ ינּוּךְ — אֲ חִ יעַ לְ גִּ הִ שֶׁ

ה, הוּדָ י יְ בִּ רַ א — כְּ תָּ ימְ אי אוֹקֵ מַ ן. בְּ טָ קָ יר בְּ שִׁ כְ מַ

י בִּ רַ יהּ דְּ רֵ ה בְּ הוּדָ י( יְ בִּ י )רַ נֵ תָ א דְּ א הָ לָּ ד? )ג(אֶ בַ יעֲ דִ וְ

ם עַ תּוֹרֵ ינוֹ שׁוֹמֵ אֵ ר וְ בֵּ דַ מְ שׁ הַ רֵ י: חֵ זִּ ן פַּ עוֹן בֶּ מְ שִׁ

ין ד אִ בַ יעֲ ה — דִּ הוּדָ י יְ בִּ י רַ י? אִ נִּ ה, מַ לָּ חִ תְּ כַ לְ

א. י לָ ד נָמֵ בַ יעֲ י — דִּ י יוֹסֵ בִּ י רַ א, אִ ה לָ לָּ חִ תְּ כַ לְ

ה? לָּ חִ תְּ כַ ילּוּ לְ פִ אֲ ה וַ הוּדָ י יְ בִּ אי — רַ א מַ לָּ אֶ ד)ד(וְ

זוֹן מָּ ת הַ כַּ רְ ם בִּ ךְ אָדָ רֵ בָ יָא: לֹא יְ נְ תַ א דְּ א הָ לָּ אֶ

א לָ ה וְ הוּדָ י יְ בִּ א רַ י? לָ נִּ א, מַ ךְ יָצָ ירַ ם בֵּ אִ בּוֹ, וְ לִ בְּ

י ה, אִ לָּ חִ תְּ כַ ילּוּ לְ פִ ה — אֲ הוּדָ י יְ בִּ י רַ י! אִ י יוֹסֵ בִּ רַ

א! י לָ ד נָמֵ בַ יעֲ ילּוּ דִּ פִ י — אֲ י יוֹסֵ בִּ רַ
ם עוֹלָ לְ

עין משפט
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א מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ח, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרצא סעי׳ ח:

ב מיי׳ פט׳ מהל׳ תפילין ומזוזה
וספר תורה הל׳ יד, סמג עשין

כה, טוש״ע או״ח סי׳ תרצא סעי׳

ז:

ג מיי׳ פא׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ב, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרפט סעי׳ ב:

ד מיי׳ פא׳ מהל׳ ברכות הל׳ ז:

מסורת הש״ס

א מסכת סופרים; גיטין כג.;
ברכות טו.; גיטין ה.; גיטין ט.

ב ברכות טו.

ג חולין טו:

ד חולין טו:; ברכות טו.

גליון הש״ס

גמרא בצבור שנו. עי' לעיל דף ד

ע"א תו' ד"ה הוה עובדא:

רש"י מחט סדקית וכו' ויש מחט

אחרת. במתני' דשבת דף קכב

ע"ב:

תוס' ד"ה ור"י מכשיר וכו' ולא

אתי תרי דרבנן. עיין לקמן דף

כד ע"א תוס' ד"ה אבל:

בא"ד וי"ל דסומא עדיף. עיין

לקמן דף כד ע"א תוס' ד"ה מי

שלא ראה:

תוס' ד"ה ודלמא ר"י היא משום

דפסיק. כעין זה שבת דף לז ע"א

תוס' ד"ה לעולם:

תורה אור השלם

י י כִּ נָ ת־פָּ אֹת אֶ רְ ל לִ ר לֹא תוּכַ יֹּאמֶ וַ

י ]שמות לג, חָ ם וָ דָ אָ י הָ נִ אַ רְ לֹא־יִ

כ[

ם ן שָׁ לֶ יָּ ה וַ רָ עָ מְּ ל־הַ ם אֶ בֹא־שָׁ יָּ וַ

ר לוֹ יֹּאמֶ יו וַ לָ ה אֵ הֹוָ ר־יְ בַ ה דְ נֵּ הִ וְ

נֹּא ר קַ יֹּאמֶ הוּ וַ יָּ לִ ךָ פֹה אֵ ה־לְּ מַ

י־ אוֹת כִּ בָ י צְ לֹהֵ ה  אֱ יהֹוָ י לַ אתִ נֵּ קִ

ת־ ל אֶ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ךָ בְּ יתְ רִ בוּ בְ זְ עָ

גוּ רְ יךָ הָ יאֶ בִ ת־נְ אֶ סוּ וְ רָ יךָ הָ חֹתֶ בְּ זְ מִ

שׁוּ קְ בַ יְ י וַ דִּ בַ י לְ נִ ר אֲ תֵ וָּ אִ ב וָ רֶ חָ בֶ

א ר צֵ יֹּאמֶ הּ וַ תָּ חְ קַ י לְ שִׁ פְ ת־נַ אֶ

ה נֵּ הִ ה וְ הֹוָ י יְ נֵ פְ ר לִ הָ תָּ בָ דְ מַ עָ וְ

ק זָ חָ ה וְ דוֹלָ רוּחַ גְּ ר וְ ה עֹבֵ הֹוָ יְ

י נֵ פְ ים לִ עִ לָ ר סְ בֵּ שַׁ ים וּמְ רִ ק הָ רֵ פָ מְ

רוּחַ ר הָ חַ אַ ה וְ הֹוָ רוּחַ יְ ה לֹא בָ הֹוָ יְ

ה ]מלכים א הֹוָ שׁ יְ עַ רַ שׁ לֹא בָ עַ רַ

יט, ט-יא[

ת רַ קְ נִ יךָ בְּ תִּ מְ שַׂ י וְ בֹדִ בֹר כְּ עֲ ה בַּ יָ הָ וְ

י רִ בְ ד־עׇ יךָ עַ לֶ י עָ פִּ י כַ כֹּתִ שַׂ צּוּר וְ הַ

]שמות לג, כב[

י לוּחֹת נֵ ת־שְׁ י אֶ לַ ה אֵ הֹוָ ן יְ תֵּ יִּ וַ

ים לֹהִ ע אֱ בַּ צְ אֶ ים בְּ בִ תֻ ים כְּ נִ בָ אֲ הָ

ר בֶּ ר דִּ שֶׁ ים אֲ רִ בָ דְּ ל־הַ כׇ ם כְּ יהֶ לֵ עֲ וַ

שׁ אֵ תּוֹךְ הָ ר מִ הָ ם בָּ כֶ מָּ ה עִ הֹוָ יְ

ל ]דברים ט, י[ הָ קָּ יוֹם הַ בְּ



כ.הקורא למפרע   פרק שני   מגילה
ד יעֲבַ י' דִּ פֵּ  אַ יא וְ י הִ סֵ י יוֹ בִּ י' רַ נִ תְ יר וּמַ שִׁ  כְ לָּה מַ חִ תְּ כַ י' לְ פֵּ  אַ ה וְ ם ר' יְהוּדָ לָ עוֹ לְ

ה: לָּה ר' יְהוּדָ חִ תְּ כַ ם לְ רֵ תוֹ אי – דְּ וְהַ לֹא:

ל ר' שֶׁ מוֹ  שְּׁ  הּ מִ בֵּ רַ דְּ אי דברהמ"ז: וְהַ

יעַ מִ שְׁ  הַ יךְ לְ רִ צָּ שֶׁ הּ  רָ יָה אֲמָ רְ זַ ן עֲ ר בֶּ זָ עָ לְ אֶ

ד יעֲבַ ל דִּ לָּה אֲבָ חִ תְּ כַ ע לְ מַ שְׁ  נָא מַ שָּׁ  אי לִ וְהַ

א ינַן הָ עִ מוֹ שְׁ  אַ י לְ כִ הָ יתָ לְ תֵ אֲ א דַּ תָּ שְׁ  וְהַ א: צָ יָ

א ר' ימָ י' תֵּ פֵּ  אַ ה ור"מ: ר' יְהוּדָ א דְּ תָּ לוּגְ פְּ

ין ד אִ יעֲבַ א דִּ צָ ר בק"ש יָ מַ אָ ה דְּ יְהוּדָ

לָּה הוּא חִ תְּ כַ י לְ י' נָמֵ נִ תְ א וּמַ לָּה לָ חִ תְּ כַ לְ

ת כַּ רְ בִ ךְ דְּ יא וְהַ ה הִ ר' יְהוּדָ שׁ וְ רֵ חֵ לָה לְ סְ פָ דְּ

א ךְ הָ א לָ יָ שְׁ  קַ יא וּדְ ה הִ י ר' יְהוּדָ ן נָמֵ זוֹ מָּ  הַ

י לֹא ר' נִּ י מַ זִּ  פַּ ן  ן בֶּ עוֹ מְ שִׁ ר'  רֵהּ דְּ ה בְּ יהוּדָ דִּ

ר שַׁ  כְ מַ יא דְּ י ר"מ הִ סֵ לֹא ר' יוֹ ה וְ יְהוּדָ

יתָ רִ קָּ שֶׁ ה  יר ר' יְהוּדָ תִּ מַּ  ן הַ מִ לָּה: חִ תְּ כַ לְ

ךָ ין לְ אֵ ן וְ טָ קָּ ת הַ יר אֶ תִּ מַּ  נָיו הוּא הַ פָ לְ

ין קִ לְ ים חוֹ בִּ י רַ רֵ הֲ שֶׁ וּ  נּ מֶּ  יָה מִ אָ יא רְ בִ הָ לְ

י יעִ בִ שְׁ יעַ  גִּ יַּ שֶּׁ  ין מִ לִ בְ לֹא טוֹ נֵי' וְ תְ מַ יו: לָ עָ

ה כָ שֵׁ  חֲ שֶּׁ  ים מִ רִ מְ ין אוֹ ת אֵ א מֵ מֵּ  טַ זָב וּלְ לְ

לָה יְ לַ בֹּל אע"ג דְּ  טְ אוּי לִ י רָ יעִ בִ שְׁ ת  יסַ נִ כְ בִּ

ל ינַן אֲבָ עֵ ם בָּ א יוֹ כָ יא הָ ם הִ ת יוֹ לַּ חִ תְּ

א רָ מָ גְּ לָה וּבַ יְ לַּ בֹּל בַּ  טְ ר לִ תָּ ם מֻ יּוֹ ר הַ בַ עָ שֶּׁ  מִ

ם ד יוֹ נֶגֶ ם כְּ ת יוֹ רֶ מֶ וֹ ן שׁ כֵ וְ הוּ: כוּלְּ יף לָהּ לְ לֵ יָ

וּ א תּ הָ ט לְ קַ נְ נָא דִּ שְׁ אי  רֵשׁ מַ פָ א מְ רָ מָ גְּ בַּ

ד עַ ין: לִ בְ ין טוֹ יהּ אֵ נָא לֵ א תְּ הּ הָ שָׁ  י נַפְ פֵּ  נְ אַ בְּ

שׂוּ עָ שֶׁ ן  לָּ כֻ וְ לָה: יְ ק לַ פֵ סְּ א מִ צָ יָּ שֶׁ ה  מָּ  חַ נֵץ הַ הָ

י פִ ל לְ א הוּא אֲבָ מָ ר יְמָ חַ שַּׁ  ת הַ לוֹ עֲ מֵ כו' דְּ

ד ין עַ תִּ מְ הַ ין לְ יכִ רִ וֹ צְ ין בּ יאִ קִ כֹּל בְּ  ין הַ אֵ שֶׁ

נֵץ א הָ הֵ תְּ שֶׁ ד  נֵי עַ תָ י קָ מ' כִּ גְּ ה: מָּ  חַ נֵץ הַ הָ

א יְּהֵ שֶׁ ר  מַ אָ קָ יָּה וְ נִ שְׁ יָה  רְ קַּ ם אַ יוֹ דְּ ה אַ מָּ  חַ הַ

יב תִ כְ ילָה דִּ בִ שׁ טְ קַּ תַּ אִ וְ ם: יּוֹ ם בַּ ל יוֹ שֶׁ

ה"ג ה: זָבָ זָב וְ ם וה"ה לְ יִ מַּ  ץ בַּ חַ רָ הּ וְ יפֵ סֵ בְּ

ם ד יוֹ נֶגֶ ם כְּ ת יוֹ רֶ מֶ וֹ נָא שׁ שְׁ אי  א מַ יטָ שִׁ  פְּ

לָה כָּ שֶׁ ר  חַ אַ ם לְ ד יוֹ נֶגֶ ם כְּ ת יוֹ רֶ מֶ וֹ שׁ כו':

ין יִ רוּ קֵּ ם הַ ין י"א יוֹ נָסִ כְ ה נִ דָּ י נִ מֵ ה יְ עָ בְ שִׁ

ין צוּפִ ים רְ ן ג' יָמִ הֶ ה בָּ אֶ רְ ם תִּ אִ שֶׁ ה  יבָ י זִ מֵ יְ

ה עָ בְ שִׁ ת  ירַ פִ עוּנָה סְ ה וּטְ יא זָבָ י הִ רֵ הֲ

ם ת יוֹ רֶ מֶ וֹ ד שׁ חָ ם אֶ ה יוֹ אֶ רְ ם תִּ אִ ן וְ בָּ רְ קָ וְ

ת רַ תוֹ יף לָהּ בְּ לֵ י יָ אֵ רָ קְּ ת וּמִ לֶ בֶ טוֹ ת וְ רַ חֳ לְמָ

א תָ יְ רָ תְ א בָּ תָּ עְ מַ שְׁ  י לָהּ בִּ תִ יְ ים וּמַ נִ כֹּהֲ

ה ל זָבָ שֶׁ יָּה  אִ ךְ רְ וֵי הַ הֱ תֶּ ה: דָּ ת נִ כֶ סֶּ  מַ דְּ

י רִ ל קֶ עַ שׁ לְבַ קַּ תַּ אִ ל זָב דְּ שֶׁ נָה  וֹ אשׁ יָה רִ אָ רְ כִּ

וּ נּ מֶּ  א מִ צֵ ר תֵּ שֶׁ  זָּב וַאֲ  ת הַ רַ וֹ יב זֹאת תּ תִ כְ דִּ

נוּ יְ א וְהַ כָ יב הָ תִ ה כְּ יבָ א זִ דָ ע חֲ ת זֶרַ בַ כְ שִׁ

ת בַ כְ שִׁ וּ  נּ מֶּ  א מִ צֵ ר תֵּ שֶׁ  נָה וַאֲ וֹ אשׁ יָּה רִ אִ רְ

יֶה יב יִהְ תִ כְ וּם דִּ שּׁ  מִ י: רִ ל קֶ עַ נוּ בַּ יְ ע הַ זֶרַ

הּ תָ דָּ ב נִ כַּ שְׁ  מִ הּ כְּ תָ אָ מְ ב טֻ י זוֹ מֵ ל יְ ינַן כָּ סִ רְ גָּ

ם ת יוֹ רֶ מֶ וֹ ת שׁ יַּ אִ רְ א בִּ רָ ךְ קְ יֶה לָּהּ וְהַ יִהְ

ינַן לָהּ שִׁ  רְ י דָּ מֵ ל יְ וּי כָּ בּ רִ י מֵ אֵ ם קָ ד יוֹ נֶגֶ כְּ

ם תָ ינַן הָ רִ מְ אָ ף עג.( וְ ה )דַּ דָּ ת נִ כֶ סֶּ  מַ בְּ

ת צָ ד קְ חָ אֶ ד לְ חָ ת אֶ רֶ סֹּפֶ  שֶׁ ד  מֵּ  לַ יֶה לָהּ מְ יִהְ

בֹּל  טְ ת תִּ יהַ לָה מִ יְ לַּ ךְ בַּ כָּ לְ ת הִ רָ חֳ מָּ  ם הַ יּוֹ מִ

אי הַ יוָן דְּ קמ"ל כֵּ וּר: מּ שִׁ ת  צָ ה קְ דָ בְ עָ דְּ

יא א הִ מָ ימָ ה דִּ ירָ פִ ל סְ ת ז' כָּ ירַ פִ ת סְ מַ גְ דֻּ יא מִ ה הִ ירָ פִ וּם סְ שּׁ  ד מִ חָ אֶ ד לְ חָ אֶ

א טו(: רָ קְ יִּ ים )וַ ת יָמִ עַ בְ שִׁ ה לָּהּ  רָ פְ יב וְסָ תִ כְ דִּ

נָה י"א( שְׁ  ה )פי"ב מִ רָ פָּ ת  כֶ סֶּ  מַ ן בְּ נָ תְ הִ א דְּ יָ שְׁ  יּוֹם קַ א בַּ לָּ ין אֶ זִּ לֹא מַ ין וְ לִ לֹא טוֹבְ וְ

ל ם אֲבָ יּוֹ ין בַּ זִּ  לָה וּמַ יְ לַּ ב בַּ זוֹ אֵ ין הָ לִ בְ ין טוֹ אֵ

ם יּוֹ יו בַּ לָ ין עָ זִּ  לָה וּמַ יְ לַּ ל בַּ בֵ מוֹ טוֹ צְ הוּא עַ

ם ופר"ת יּוֹ בֹּל בַּ  טְ יךְ לִ רִ צָ ינַן דְּ רִ מְ א אָ כָ וְהָ

י דֵ ה כְּ אָ זָּ  הַ נֵי הַ פְ ת לִ חַ ן אַ ת הֵ ילוֹ בִ י טְ תֵּ שְׁ  דִּ

נַן תְ דִ לָה כְּ יְ לַּ א בַּ יָ וְ הּ הָ תָ אוֹ ה וְ אָ זָּ  הַ ל הַ בֵּ קַ לְ

ר חַ אַ ת לְ חַ אַ ף מו:( וְ ת )דַּ מוֹ ת יְבָ כֶ סֶּ  מַ בְּ

יא הִ א וְהַ רָ קְ א בִּ יבָ תִ כְ יא דִּ הִ נוּ הַ יְ ה וְהַ אָ זָּ  הַ הַ

ע פ"ב מַ שְׁ  י מַ י נָמֵ כִ א וְהָ מָ ימָ א בִּ יָ וְ הָ

נֵי פְ ילָה לִ בִ א טְ יכָּ אִ ף ט.( דְּ ת )דַּ יתוֹ רִ כְ דִּ

נְסוּ כְ ם לֹא נִ יכֶ תֵ ה אֲבוֹ ינַן מָ רִ מְ אָ קָ ה דְּ אָ זָּ  הַ הַ

ת אַ צָ רְ ילָה וְהַ בִ ילָה וּטְ מִ א בְּ לָּ ית אֶ רִ לַבְּ

ק רוֹ זְ יִּ וַּ ן מִ א לָ קָ פְ ים נָ מִ ת דָּ אַ צָ רְ ים וְהַ מִ דָּ

י ירִ מִ גְ וּם דִּ שּׁ  ן מִ א לָ קָ פְ ילָה נָ בִ ם וּטְ דָּ ת הַ אֶ

ל בֵּ קַ י לְ דֵ נֶיהָ כְּ פָ ילָה לְ בִ לֹא טְ ה בְּ אָ זָּ  ין הַ אֵ דְּ

ה אָ זָּ  הּ הַ תָ ם אוֹ קוֹ מְ ה בִּ רָ פָּ ת  אַ זָּ  ה וְהַ אָ זָּ  הַ הַ

ם גַ נֶיהָ וְ פָ ילָה לְ בִ יךְ טְ רִ ן צָ ם כֵּ אִ ת וְ דֶ מֶ עוֹ

נֵי תָ י קָ רֵ פְ סִ א בְּ הָ יהָ דְּ רֶ חֲ אַ ילָה לְ בִ יךְ טְ רִ צָ

לֹא ה וְ שָׂ ה לֹא עָ אָ זָּ  הַ ילָה לְ בִ ים טְ דִּ קְ ם הִ אִ שֶׁ

ה אָ זָּ  ר הַ חַ אַ ילָה לְ בִ יֵּשׁ טְ שֶׁ א  לְמָ לוּם אַ כְ

ה אָ זָּ  הַ ם הַ ת קֹדֶ חַ אַ ם וְ תָ ע הָ מַ שְׁ  מַ דְ כִּ

ת מוֹ קוֹ ה מְ מָּ  כַ ת וּבְ יתוֹ רִ כְ ע בִּ מַ שְׁ  מַ דְ כִּ

ה אָ זָּ  הַ נֵי הַ פְ ילָה לִ בִ יר טְ כִּ זְ מַּ  שֶׁ נוּ  תֵ רָ מָ גְ בִּ

י י אִ ירֵ יְ ילָה מַ בִ יזֶה טְ אֵ א בְּ כָ ה הָ שֶׁ  ומ"מ קָ

נָא שָּׁ  ע לִ מַ שְׁ  מַ דְ ה כִּ אָ זָּ  הַ נֵי הַ פְ לִ ילָה דְּ בִ טְ בִּ

וּ ילּ פִ א אֲ יָ וְ ן הָ ם כֵּ א אִ שָׁ י רֵ ין בְּ לִ בְ ט טוֹ קַ נְ דִּ

הּ תָ אוֹ י בְּ רֵ יְ י מַ אִ ית וְ שִׁ  רֵ פָ דְ לָה כִּ יְ לַּ בַּ

שׁ קַּ תַּ אִ וּם דְּ שּׁ  א מִ יָ רְ אי אִ ה מַ אָ זָּ  ר הַ חַ אַ לְּ שֶׁ

ר חַ אַ א לְ יָ וְ הָ וּם דְּ שּׁ  ק לֵהּ מִ וֹ פּ ה תִּ אָ זָּ  הַ לְ

לָה יְ י לַ עוּטֵ לִמְ ם וְ יּוֹ א בַּ לָּ ינָהּ אֶ אֵ ה וְ אָ זָּ  הַ הַ

א י לָ ינִ מִ שְׁ יל  נוּ לֵ יְ הַ ה דְּ אָ זָּ  הַ ר הַ חַ אַ לְּ שֶׁ

א יטָ שִׁ  י פְּ יעִ בִ שְׁ ר  בַ עָ יוָן דְּ כֵ יךְ דְּ רִ טְ צְ אִ

"י שִׁ  ם רַ גַ צֶה וְ רְ יִּ שֶׁ ת  ל עֵ כָ בֹּל בְּ  טְ ר לִ תָּ מֻ דְּ

לָה יְ לַּ בֹּל בַּ  טְ ר לִ תָּ ם מֻ יּוֹ ר הַ בַ עָ שֶּׁ  מִ ן דְּ רֵשׁ כֵּ פֵּ

י רֵ יְ א מַ כָ הָ "א דְּ יבָ רוּשׁ רִ פֵ ה כְּ אֶ רְ ךְ נִ כָ לְ

נַן תְ דִ א כְּ מָ ימָ א בִּ יָ וְ הָ ב דְּ זוֹ ת אֵ ילַ בִ טְ בִּ

ין לִ בְ ט טוֹ קַ י נְ כִ הָ ם[ וּלְ שָׁ ה  רָ פָּ ת ] כֶ סֶּ  מַ בְּ

י מִ לְ שַׁ רוּ יְּ ע בַּ מַ שְׁ  ין וה"נ מַ זִּ  "כּ מַ חַ אַ וְ

א שָׁ  רְ דְ מִ זָּה לְ  ל וְהִ בֵּ טִ וְ א דִּ רָ י קְ תִ יְ מַ דְּ

ב זוֹ ת אֵ ילַ בִ נוּ טְ יְ ה וְהַ אָ זָּ  הַ ילָה לְ בִ שׁ טְ קַּ תַּ אִ דְּ

ת כֶ סֶּ  י מַ הֵ לְ שִׁ  ר בְּ מַ א אָ הָ "י דְּ רִ ה לְ שֶׁ  יהוּ קָ וּמִ

ת א מֵ מֵ ה וּטְ זָּבָ  זָּב וְהַ  ף פח.( הַ א )דַּ מָ יוֹ

ה נְחָ מִּ ן הַ ר מִ מֵ י אוֹ סֵ ם ר' יוֹ יּוֹ ן בַּ תָ ילָ בִ טְ

ל לֵּ פַּ  תְ הִ שֶׁ ר  חַ רוּשׁ אַ פֵּ בֹּל   טְ לָה לֹא יִ עְ וּלְמַ

ל הוּא כוֹ ילָה יָ עִ ת נְ לַּ פִ תְ ה דִּ נְחָ מִּ ת הַ לַּ פִ תְּ

ם יּוֹ נוּ בַּ יְ הַ א דְּ יטָ שִׁ  לָה וּפְ יְ לַּ הּ בַּ רָ מְ אוֹ לְ

ךְ יאַ ה הֵ אָ זָּ  הַ נֵי הַ פְ י לִ אִ ה דְּ אָ זָּ  הַ ר הַ חַ אַ לְּ שֶׁ

וּם שּׁ  י מִ ים אִ וּרִ פּ כִּ ם הַ יוֹ בֹּל בְּ  טְ ר לִ תָּ מֻ

ה אָ זָּ  הַ ם הַ קוֹ ל מָ כָּ וָה מִ צְ נָּהּ מִ מַ זְ ילָה בִּ בִ טְ דִּ

ים רִ בָ וּ דְּ לּ ק אֵ רֶ פֶּ ר  מַ אָ דְ בוּת כִּ שְׁ א  יָ וְ הָ

ם אִ ת וְ שׂוֹ עֲ ל לַ כוֹ ךְ יָ יאַ ף סה:( וְהֵ ים דַּ חִ סָ )פְּ

ל בֵ ו הוּא טוֹ שָׁ  כְ עַ ל וְ מוֹ תְ אֶ זָּה מֵ  הִ שֶׁ רֵשׁ  פָ תְּ

ן טָ קָּ ה מִ אָ זָּ  הַ ל הַ בֵּ קִּ שֶׁ ים וצ"ל  וּרִ פּ כִּ ם הַ א יוֹ יָ חֲ א דָּ לָ נָּהּ וְ מַ זְ ילָה בִּ בִ ין זוֹ טְ י אֵ ינִ מִ שְּׁ  בַּ

ק ר' רֶ פֶ בְ א דִּ יָ שְׁ  מּוֹל קַ י יִ ינִ מִ שְּׁ יּוֹם הַ יב וּבַ תִ כְ דִּ זָּה:  ר וְהִ בַ עָ שֶׁ ג אוֹ  גֵ וֹ שׁ אוֹ בְּ

א כָ הָ י"ל דְּ ן וְ נָ חָ י יוֹ בִּ רַ הּ דְּ וָתֵ ם כְּ תָ א הָ יָ נְ תַ לָה וְ יְ לַּ לֹא בַּ ישׁ וְ רֵ ים דְּ נַת יָמִ מוֹ שְׁ ן  בֶּ ת וּמִ בָּ שַׁ  וּ בְּ לּ פִ ר אֲ מַ א לוֹ רָ אי קְ ישׁ הַ רֵ ם( דְּ שָׁ ף קלב. וְ ת דַּ בָּ שַׁ יא ) בִ ם לֹא הֵ ר אִ מֵ זֶר אוֹ יעֶ לִ אֱ

א יָ שְׁ  נָּה וא"כ קַ מֶּ  ת מִ טוּרוֹ ים פְּ שִׁ נָּ הַ שֶׁ א  מָ רָ ן גְּ מַ זְּ  הַ שֶׁ ה  שֵׂ וַת עֲ צְ א מִ יָ וְ ן הָ ם כֵּ לָה אִ יְ לַּ ינָהּ בַּ ילָה אֵ מִ יוָן דְּ ם כֵּ יִ רַ פְ ה ה"ר אֶ שָׁ  קְ ים וְהִ עִ גָ ת נְ יַּ אִ רְ ר כִּ תֵ ה יוֹ וּטָ שׁ פְּ ה הַ שָׁ  רָ דְּ י הַ תֵ יְ מַ

אי הַ ינָא דְּ מִ וָה אֲ תוֹ הֲ או אוֹ י לָ אִ י"ל דְּ יא וְ א הִ מָ רָ ן גְּ מַ זְּ  הַ שֶׁ ה  שֵׂ וַת עֲ צְ מִ ק לֵהּ דְּ וֹ פּ ת לָמוּל תִּ יֶּבֶ ינָהּ חַ ה אֵ שָּׁ  אִ ר דְּ מַ תוֹ לוֹ אוֹ א דְּ רָ ם( קְ שָׁ ף כט. וְ ין )דַּ שִׁ וּ דּ קִ י בפ"ק דְּ ה לִ מָּ  לָ

ת רֵ הּ כָּ יֵּשׁ בָּ שֶׁ ילָה  ל מִ ים אֲבָ שִׁ ינַן נָ טִ עֲ מַ יְהוּ מְ נַּ ת וּמִ רֵ הוּ כָּ ית בְּ לֵ ל דְּ הֵ קְ ה וְהַ חָ מְ שִׂ צָּה וְ מַ א דְּ יָ ומְ ת דֻּ רֵ א כָּ יכָּ לֵ א דְּ יכָ נוּ הֵ יְ א הַ מָ רָ ן גְּ מַ זְּ  הַ שֶׁ ה  שֵׂ וַת עֲ צְ מִּ ת מִ טוּרוֹ ים פְּ שִׁ נָ דְּ

ין ם בֵּ יּוֹ ין בַּ ין בֵּ גִ הֲ נוֹ ר דְּ מַ אָ אן דְּ מַ נָּהּ וּכְ מַ זְ לֹּא בִּ  שֶׁ ילָה  מִ י לְ י נָמֵ א אִ לָ תוֹ דְּ יְהוּ קמ"ל אוֹ נַ ת בְּ ים לָמוּל אֶ שִׁ הוּ נָ יֵּב בְּ חַ מְ ינָא דִּ מִ וָה אֲ ת הֲ יתוֹ רִ רֵה בְּ שְׂ לֹשׁ עֶ  שְׁ יהָ  לֶ תוּ עָ רְ כְ נִ וְ

ב זוֹ ת אֵ ילַ בִ טְ י בִּ רֵ יְ י אַ ל אִ הּ אֲבָ מָ צְ נֵי עַ פְ יר בִּ כִּ זְ הִ שֶׁ נָא  שְׁ אי  י מַ עֵ בָ יר דְּ פִּ שַׁ י  תֵ ם אָ דָ ת אָ ילַ בִ טְ י בִּ רֵ יְ יל מַ עֵ לְ ין דִּ לִ בְ לֹא טוֹ י וְ כוּ' אִ ד יוֹם וְ גֶ נֶ ת יוֹם כְּ רֶ א שׁוֹמֶ נָ אי שְׁ מַ לָה: יְ לַּ בַּ

ת: ילוֹ בִ י טְ יָּבֵ ר חַ אָ שְׁ ל  כָּ ם מִ יּוֹ יא בַּ הִ שֶׁ ר  מַ ם לוֹ ת יוֹ רֶ מֶ וֹ יר שׁ כִּ זְ הִ שֶׁ נָא  שְׁ אי  י מַ כִ רֵשׁ הָ פָ יךְ לְ רִ צָ

יָא: שְׁ א קַ לָ ה. וְ ילָּ חִ תְּ כַ ילּוּ לְ פִ אֲ ה, וַ הוּדָ י יְ בִּ ם רַ עוֹלָ לְ

ר ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ יָא, רַ נְ תַ יהּ. דְּ בֵּ רַ א דְּ יהּ, הָ ידֵ א דִּ הָ
יךְ רִ ע צָ מַ ת שְׁ א אֶ קּוֹרֵ יָה: הַ רְ זַ ן עֲ ר בֶּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ שּׁוּם רַ מִ

ינוּ לֹהֵ ל ה׳ אֱ אֵ רָ שְׂ ע יִ מַ ר: ״שְׁ מַ אֱ נֶּ נוֹ, שֶׁ זְ אׇ יעַ לְ מִ יַּשְׁ שֶׁ

יךָ. פִּ יא מִ ה מוֹצִ אַתָּ ה שֶּׁ יךָ מַ נֶ אָזְ ע לְ מַ שְׁ ד״ — הַ חָ ה׳ אֶ

״ ךָ בֶ בָ ל לְ יּוֹם עַ ךָ הַ וְּ צַ י מְ ר אָנֹכִ שֶׁ ר: ״אֲ יר אוֹמֵ אִ י מֵ בִּ רַ

ית אָתֵ א דְּ תָּ שְׁ ים. הַ רִ בָ דְּ ן הַ ן הֵ ב הֵ לֵּ וּוֹנַת הַ ר כַּ — אַחַ

א ירָ בִ יהּ סְ בֵּ רַ ה כְּ הוּדָ י יְ בִּ א רַ ימָ ילּוּ תֵּ פִ י — אֲ כִ הָ לְ

י — זִּ ן פַּ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ רַ יהּ דְּ רֵ ה בְּ הוּדָ י יְ נֵ תָ א דְּ הָ יהּ, וְ לֵ

יָא( נְ תַ ן. )דְּ טָ קָ יר בְּ שִׁ כְ ה מַ הוּדָ י יְ בִּ יא. רַ יר הִ אִ י מֵ בִּ רַ

י בִּ רַ ה מֵ לָ עְ מַ יהָ לְ יתִ רִ י, וּקְ יתִ יִ ן הָ טָ ה: קָ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ אָמַ

ן אָיָה מִ ין רְ יאִ בִ ין מְ רוּ לוֹ: אֵ לוֹד. אָמְ ים בְּ נִ קֵ פוֹן וּזְ רְ טַ

ה לָ עְ מַ יהָ לְ יתִ רִ י, וּקְ יתִ יִ ן הָ טָ י: קָ בִּ ר רַ יָא, אָמַ נְ ן. תַּ טָ קָּ הַ

יר. תִּ מַּ ן הַ אָיָה מִ ין רְ יאִ בִ ין מְ רוּ לוֹ: אֵ ה, אָמְ הוּדָ י יְ בִּ רַ מֵ

עוֹד א וְ דָ ן! חֲ טָ קָּ ן הַ אָיָה מִ ין רְ יאִ בִ ין מְ יהּ: אֵ רוּ לֵ ימְ לֵ וְ

דוֹל ילּוּ גָּ פִ עוֹד: אֲ , וְ יתָ יִ ן הָ טָ קָ א: דְּ דָ יהּ. חֲ רוּ לֵ אָמְ קָ

ין י׳ אֵ נִ תְ יר. א־המַ תִּ מַּ ן הַ אָיָה מִ ין רְ יאִ בִ ין מְ יתָ — אֵ יִ הָ

לֹא ין, וְ לִ לֹא טוֹבְ ין, וְ לִ לֹא מָ ה, וְ ילָּ גִ מְּ ת הַ ין אֶ קוֹרִ

ד בּוֹל עַ טְ ד יוֹם — לֹא תִּ גֶ נֶ ת יוֹם כְּ רֶ ן שׁוֹמֶ כֵ ין, וְ זִּ מַ

ר — חַ שַּׁ מּוּד הַ ה עַ לָ עָ שֶּׁ שׂוּ מִ עָ ן שֶׁ כוּלָּ ה. וְ מָּ חַ נֵץ הַ תָּ שֶׁ

ה לֶּ אֵ ים הָ יָּמִ הַ א: ״וְ רָ ר קְ אָמַ ן? דְּ נָלַ ׳ מְ מָ ר. )א(גְּ שֵׁ כָּ

א ימָ א. לֵ ה לָ לָ יְ לַּ ין, בַּ יּוֹם אִ ים״ — בַּ שִׂ נַעֲ ים וְ רִ כָּ זְ נִ

י בִּ ר רַ אָמַ י, דְּ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ א דְּ תָּ יוּבְ י תְּ וֵ יהְ תֶּ

ה לָ יְ לַּ ה בַּ ילָּ גִ מְּ ת הַ רוֹת אֶ קְ ם לִ יָּיב אָדָ י: חַ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ יְ

כוּ׳. ין וְ לִ לֹא מָ יוֹם. וְ י — אַדְּ נֵ תָ י קָ יּוֹם! כִּ הּ בַּ נוֹתָ שְׁ לִ וְ

לֹא ין וְ לִ לֹא טוֹבְ מּוֹל״. וְ י יִ ינִ מִ שְּׁ יּוֹם הַ יב: ״וּבַ תִ כְ דִּ

גוֹ׳[ א ]וְ מֵ טָּ ל הַ הוֹר עַ טָּ ה הַ זָּ הִ יב: ״וְ תִ כְ כוּ׳. דִּ ין וְ זִּ מַ

ת רֶ ן שׁוֹמֶ כֵ יָה. וְ זָּ הַ ה לְ ילָ בִ שׁ טְ קַּ יתַּ אִ י״, וְ יעִ בִ שְּׁ יּוֹם הַ בַּ

כוּ׳. ה וְ מָּ חַ נֵץ הַ תָּ ד שֶׁ בּוֹל עַ טְ ד יוֹם לֹא תִּ גֶ נֶ יוֹם כְּ

י יָּיבֵ ל חַ כׇּ ד יוֹם מִ גֶ נֶ ת יוֹם כְּ רֶ נָא שׁוֹמֶ אי שְׁ א! מַ יטָ שִׁ פְּ

י וֵ יהְ ינָא תֶּ ךְ אָמֵ תָּ עְ א דַּ קָ לְ : סָ יךְ רִ טְ יצְ ילוֹת! )ב(אִ בִ טְ

ב ל זָ אשׁוֹנָה שֶׁ יָּה רִ אִ ב — וּרְ ל זָ אשׁוֹנָה שֶׁ יָּה רִ אִ רְ כִּ

ר שֶׁ אֲ ב וַ זָּ ת הַ יב: ״זֹאת תּוֹרַ תִ כְ י, דִּ רִ ל קֶ עַ בַ שׁ לְ קַּ יתַּ אִ

יּוֹם — ל בַּ י טוֹבֵ רִ ל קֶ עַ ה בַּ ע״. מָ רַ ת זָ בַ כְ נּוּ שִׁ מֶּ א מִ צֵ תֵּ

יָא צְ א מָ א לָ מָ ימָ א בִּ הָ יהּ. וְ יוֹמֵ בּוֹל בְּ יטְ י לִ אי נָמֵ הַ

יֶה הְ הּ יִ תָ דָּ ב נִ כַּ שְׁ מִ הּ כְּ י זוֹבָ מֵ ל יְ יב: ״כׇּ תִ כְ ה, דִּ לָ בְ טָ

בּוֹל, יטְ תִ ימּוּר, וְ ת שִׁ צָ קְ יד מִ בֵּ יעְ ת לֶ יהַ יָא מִ ילְ לֵ הּ״, בְּ לָּ

ה — ירָ פִ יָא סְ עֲ בָ ן דְּ יוָ ן כֵּ ע לַ מַ שְׁ א מַ קָ
ה ירָ פִ סְ
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הקורא למפרע   פרק שני   מגילה כ:
ם יּוֹ ר וְהַ מָ שְׁ  מִּ לָה לַ יְ לַּ נוּ הַ יָה( לָ ת"ש )וְהָ ין: יבִ רִ עֲ י מַ כִ שְׁ  חְ מַ ין: ימִ דִּ קְ י מַ מִ דְּ קְ מַ

ים עֲסוּקִ שֶׁ ן  מַ ל זְ ה ש"מ כָּ אכָ לָ מְ לִ

א מוּתָ דְ א קַ לָ ם וְ י יוֹ רֵ ה קָ אכָ לָ מְ בִּ

ר ואע"ג שֵׁ  ם כָּ יּוֹ ל הַ י' כָּ נִ תְ מַ א: כוּתָ שְׁ  וְחַ

ת וֹ צְ מִ ין לְ ימִ דִּ קְ ין מַ יזִ רִ ן זְ א לָ יְמָ קַ דְּ

ר בֹּקֶ  ם בַּ הָ רָ בְ ם אַ כֵּ שְׁ  יַּ יב וַ תִ כְ דִּ

ל ר כָּ שֵׁ  י כָּ כֵ וּ הָ לּ פִ ית כ"ב:ג'( אֲ שִׁ א רֵ )בְּ

ל שֶׁ ר  בָ לֵם דָּ עְ ר הֶ פַּ ים  רִ פָּ וּי  דּ וִ לְ ם: יּוֹ הַ

יו לָ ין עָ וַדִּ תְ מִּ שֶׁ יחַ  שִׁ  ן מָ כֹּהֵ ר  וּר וּפַ בּ צִ

ינַן רִ מְ אָ דְ יו כִּ לָ יאוּהוּ עָ הֱבִ שֶׁ א  טְ חֵ

ל ה עַ דָ וֹ תּ ף לו:( וְהַ א )דַּ מָ ת יוֹ כֶ סֶּ  מַ בְּ

ר פֶּ  כִ א וְ כָ יב הָ תִ את כְּ טָּ ן חַ וֹ את עֲ טָּ חַ

יב תִ א ד':כ"ו( וּכְ רָ קְ יִּ ן )וַ כֹּהֵ  יו הַ לָ עָ

נֵי ה' פְ י לִ ד חַ עֳמַ ים יָ וּרִ פּ כִּ ם הַ יוֹ ם בְּ תָ הָ

ה א ט"ז:י'( מַ רָ קְ יִּ ' )וַ גוֹ יו וְ לָ ר עָ פֵּ  כַ לְ

יף לֵ יָ דְ ם כִּ יּוֹ ים וּבַ רִ בָ ת דְּ רַ פָּ  ן כַּ לָּ הַ לְ

ם: יּוֹ ים וּבַ רִ בָ ת דְּ רַ פָּ  אן כַּ ף כָּ ן אַ מָּ  קַ לְ

ם: דָּ ת הַ לַ בָּ קַ לָה לְ בָּ קַ לְ ף: ל עוֹ שֶׁ ה  יקָ לִ מְ לִ

ים רִ פָּ ת  יַ זָּ  ם וְהַ דָּ ת הַ יקַ רִ זְ יָה לִ זָּ  הַ לְ

יא הִ שֶׁ ת  יּוֹ ימִ נִ פְּ ת הַ אוֹ טָּ ין וְחַ פִ רָ שְׂ נִּ הַ

וּי דּ ים וִ רִ בָ ת דְּ רַ פָּ  כַ מ' בְּ גְּ ן: לָּהֶ שֶׁ ה  יקָ רִ זְ

ה תָּ יֵּם לָהּ אַ סַ :( מְ ף לוֹ א )דַּ מָ ת יוֹ כֶ סֶּ  מַ בְּ

א לָּ ינוֹ אֶ ים אוֹ אֵ רִ בָ ת דְּ רַ פָּ  כַ ר בְּ מֵ אוֹ

ט חַ שָׁ  ר וְ מֵ י הוּא אוֹ רֵ ים הֲ מִ ת דָּ רַ פָּ  כַ בְּ

ן יִ דַ עֲ שֶׁ נוּ  דְ מַ ר לוֹ לָ שֶׁ  את אֲ טָּ חַ ר הַ פַּ ת  אֶ

ר פֵּ  כַ זֶּה יְ  ם הַ יּוֹ י בַ כִּ ר: פָּ  ט הַ חַ שְׁ  לֹא נִ

יף נִ וְהֵ ם: יּוֹ תוֹ בַּ רָ פָּ  א כַּ לְמָ ם אַ יכֶ לֵ עֲ

ר שָׁ  פְ י אֶ אִ ה דְּ שָׁ  גָּ יא הַ ה הִ בָ רָ קְ יב וְהַ רִ קְ וְהִ

ץ קֹּמֶ  ת הַ רַ טָ קְ יא הַ ה הִ בָ רָ קְ ךְ הַ ר הַ מַ לוֹ

ה יר וּמַ טִ קְ ץ וְהִ מַ קָ רֵהּ וְ תְ יב בָּ תִ א כְּ הָ דְּ

הּ יעָ גִּ ה וּמַ נְחָ מִּ ת הַ ישׁ אֶ גִּ ה מַ שָׁ  גָּ יא הַ הִ

חַ זְבֵּ ל מִ שֶׁ ית  מִ רוֹ ית דְּ בִ רָ עֲ ן מַ רֶ קֶ בְּ

ץ מֵ "כּ קוֹ חַ אַ ן וְ רֶ ל קֶ שֶׁ הּ  דָּ ד חֻ נֶגֶ כְּ

ף ה )דַּ טָ ת סוֹ כֶ סֶּ  מַ יף לָהּ בְּ לֵ י יָ אֵ רָ קְּ וּמִ

יצָה מִ קְ לִ ף יט:(: ת )דַּ נָחוֹ מְ יד:( וּבִ

יא הִ שֶׁ ר  מַ אָ ץ קָ ת קֹמֶ רַ טָ קְ הַ ה בְּ רָ טָ קְ הַ וּלְ

הּ ינָ אֵ ים וְ חִ זְבָ ם בִּ ת דָּ יקַ רִ ד זְ נֶגֶ ה כְּ נְחָ מִ בְּ

ים לָבִ ר חֲ טֵ קְ ל הֶ ם אֲבָ יּוֹ א בַּ לָּ ה אֶ רָ שֵׁ  כְּ

ל ים כָּ רִ שֵׁ  כְ י' דִּ נִ תְ מַ נַן בְּ ים תְּ רִ בָ אֵ וְ

ת יב אֶ רִ קְ הַ תוֹ לְ וּוֹ ם צַ יוֹ בְּ לָה: יְ לַּ הַ

ן בָּ רְ קָּ ת הַ בַ רָ קְ נֵי הַ ל הָ כָ ם וְ נֵיהֶ בְּ רְ קָ

יא ה הִ בָ רָ קְ ץ הַ ת קֹמֶ רַ טָ קְ וּ הַ ילּ אִ ינְהוּ דְּ נִ

ץ מַ קָ יב וְ תִ כְ ה דִּ רָ טָ קְ הַ שׁ לְ קַּ תַּ יצָה אִ מִ וּקְ

תוֹ יָ זָּ  תוֹ וְהַ יקָ לִ ף מְ ת עוֹ יקַ לִ יר מְ טִ קְ וְהִ

ם ת דַּ לַ בָּ תוֹ קַ בָ רָ קְ יא הַ תוֹ הִ יָ זָּ  ת וְהַ חַ אַ כְּ

ף ה דַּ יגָ גִ ר )חֲ ר מַ מַ אָ י לָהּ דְּ רֵ ה קָ בָ רָ קְ הַ

ם א"נ דָּ ת הַ לַ בָּ יבוּ זוֹ קַ רִ קְ יא.( וְהִ

יצָה מִ ה קְ בָ רָ קְ י הַ כֵ רְ ל צָ יב כָּ רִ קְ הַ לְ

ן ה הֵ בָ רָ קְ י הַ כֵ רְ ן צָ לָּ כֻּ לָה  בָּ קַ ה וְ יקָ לִ וּמְ

ה נוּפָ ה וּתְ שָׁ  גָּ ל הַ ן אֲבָ לֹא הֵ ר בְּ שָׁ  פְ י אֶ אִ וְ

ין: בִ כְּ עַ ן מְ ינָ אֵ

פֹּא. ף  ים דַּ חִ סָ ין )פְּ לִ ד צוֹ יצַ כֵ "י דְּ שִׁ  רוּשׁ רַ פֵ א לְ יָ שְׁ  אן קַ כָּ יא מִ א הִ מָ ימָ ה בִּ ירָ פִ סְ

ת צָ קְ ר מִ מַ אָ י דְּ סֵ ר' יוֹ לֵ יךְ וְ רִ פָ ם( דְּ שָׁ וְ

ה עָ בְ שִׁ  ה בְּ תָ אֲ רָ שֶׁ ה  זָבָ וֹ וְ לּ כֻ ם כְּ יּוֹ הַ

ה ן זָבָ ם כֵּ ת אִ רֶ תֶ ינָהּ סוֹ הּ אֵ תָ ירָ פִ סְ לִ

נֵּי שַׁ  תְּ לַהּ וּמְ חַ כַּ שְׁ  י מַ יכִ הּ הֵ ידֵ דִ לָה לְ דוֹ גְּ

וֵי ז הָ אָ ת דְּ וֹ שׁ מָ שְּׁ  ין הַ נֵי[ בֵּ שְׁ ל  ה כָּ תָ אֲ רָ ]בְּ

ה אָ מְ טֻ ר בְּ חֵ אַ ת הָ לַּ חִ ם וּתְ יּוֹ ף הַ סוֹ

ת ילוֹ לֵּ ה בַּ אָ רוֹ ר בְּ מַ אי לֹא אָ מַּ  א אַ יָ שְׁ  קַ וְ

יא ה הִ ירָ פִ או סְ לָה לָ יְ ת לַ ירַ פִ א סְ הָ דְּ

תוֹ לָּ חִ תְּ שֶׁ יוָן  א כֵּ מֵ ם טָ יּוֹ ל הַ כָּ שֶׁ א  צָ מְ נִ וְ

ף סוֹ י דְּ סֵ ר ר' יוֹ בַ סָ י"ל דְּ א וְ מֵ וֵי טָ הָ

ם יּוֹ ת הַ לַּ חִ מוֹ תְּ ר כְּ מוֹ שְׁ  נֵּי לִ הַ ם מְ יּוֹ הַ

ף טז.( יר )דַּ זִ נָ י דְּ נִ שֵׁ ק  רֶ פֶּ ע  מַ שְׁ  וה"נ מַ

ה[ מוּרָ ה גְּ ר ]לר"י זָבָ מַ אָ קָ פוֹ דְּ סוֹ בְּ

א גָ לְ פַ זֵי בְּ חֲ י דַּ תְּ לַהּ אִ חַ כַּ שְׁ  י מַ יכִ הֵ

ם אִ וּר וְ מּ שִׁ וֵי לָהּ  א לֶהֱ גָ לְּ פַּ ךְ  ידָ א אִ מָ יוֹ דְּ

ת צָ קְ ר מִ בַ סָ י דְּ סֵ י יוֹ בִּ ן רַ ם כֵּ ר אִ תֹּאמַ

ת ר' וֹ שׁ קְ הַ יָה לוֹ לְ וֹ א"כ הָ לּ כֻ ם כְּ יּוֹ הַ

הּ תֵּ עְ מַ שְׁ  הּ לִ רָ י אֲמָ אֵ כוּתָ י כְּ סֵ יוֹ

ף סט.( וי"ל ה )דַּ דָּ נִ ב בְּ רַ ךְ לְ רֵ פָ קָ דְ כִּ

ן וֹ אשׁ ם רִ יּוֹ י' מִ פֵּ  י אַ רִ מְ י אָ אֵ כוּתָ דְּ

ר' ן וְ וֹ אשׁ ם רִ יוֹ וֹ לְ תּ רְ פַ סוֹ וֹ דְּ ה בּ קָ סְ פָּ  שֶׁ

א הָ וְ ה: עָ בְ שִׁ ם  יּוֹ א מִ לָּ ר אֶ מַ י לֹא אָ סֵ יוֹ

יָא הוּא ילְ ים לֵ בִ כּוֹכָ את הַ ם צֵ עִ קי"ל דְּ

את צֵ בְ יוָן דקיי"ל דִּ ר כֵּ תֹּאמַ ם  אִ וְ

י יגִ לִ אי פְּ מַּ  א א"כ אַ יָ ילְ וֵי לֵ ים הָ בִ כָ וֹ כּ הַ

רוּ ימְ ת לֵ וֹ שׁ מָ שְּׁ  ין הַ בֵ ה בְּ ר' יְהוּדָ י וְ סֵ ר' יוֹ

את עוּר צֵ שִׁ  ף בְּ אַ ים וי"ל דְּ בִ כָ וֹ כּ את הַ צֵ בְּ

ין אִ רְ ים נִ בִ כָ וֹ יֵּשׁ כּ שֶׁ וּק  לּ ים יֵשׁ חִ בִ כָ וֹ כּ הַ

ים בִ כָ וֹ כּ את הַ ם צֵ עִ א קי"ל דְּ וְהָ ם: יּוֹ בַּ

יוָן דקיי"ל ר כֵּ תֹּאמַ ם  אִ א הוּא. וְ יָ ילְ לֵ

א א"כ יָ ילְ וֵי לֵ ים הָ בִ כָ וֹ כּ את הַ צֵ בְ דִּ

ין בֵ ה בְּ ר' יְהוּדָ י וְ סֵ י ר' יוֹ יגִ לִ אי פְּ מַּ  אַ

ים וי"ל בִ כָ וֹ כּ את הַ צֵ רוּ בְּ ימְ ת לֵ וֹ שׁ מָ שְּׁ  הַ

וּק לּ ים יֵשׁ חִ בִ כָ וֹ כּ את הַ עוּר צֵ שִׁ  ף בְּ אַ דְּ

נוּ יָה לָ הָ וְ ם: יּוֹ ין בַּ אִ רְ ים נִ בִ כָ וֹ יֵּשׁ כּ שֶׁ

ינַן רִ מְ א אָ הָ א דְּ יָ שְׁ  ר קַ מָ שְׁ מִ ה לְ לָ יְ לַּ הַ

את י צֵ בֵּ ם( גַּ שָׁ ף ב: וְ ת )דַּ כוֹ רָ בְ בִּ

יָה אָ ין רְ אֵ שֶׁ לָה הוּא ואע"פ  יְ ים לַ בִ כָ וֹ כּ הַ

נוּ יָה לָ יב וְהָ תִ כְ ר דִּ בָ דָּ ר לַ ר זֵכֶ בָ דָּ לַ

יָה אָ וֵי רְ א הָ אי לָ מַּ  אַ ר וְ מָ שְׁ  מִ לָה לְ יְ לַּ הַ

יֵשׁ א וְ רָ קְּ א מִ כָ ינַן הָ קִ פְּ מַ דְ ה כִּ מוּרָ גְּ

ה יבָ כִ שְׁ ן  מַ זְ י דִּ קֵ וֹ סּ אַ י לְ עֵ ם בָּ תָ הָ ר דְּ מַ לוֹ

ים ומש"ה בִ כָ וֹ כּ את הַ וֵי צֵ י ק"ש הָ בֵּ גַ דְּ

ה מוּרָ יָה גְּ אָ ין זוֹ רְ אֵ ם דְּ תָ ינַן הָ רִ מְ אָ קָ

א ה מ"מ לָ עָ שָׁ הּ  תָ אוֹ לָה בְּ יְ וֵי לַ הָ י דְּ נְהִ דִּ

ה לָ יְ לַּ ל הַ כָּ ם: דָ ל אָ כָ ה לְ יבָ כִ שְׁ ן  מַ וֵי זְ הָ

ם אִ שֶׁ ר ר"ת  מֵ ר אוֹ עֹמֶ ת הָ ירַ צִ קְ ר לִ שֵׁ כָּ

ם יּוֹ ךְ בַּ רֵ לָה לֹא יְבָ יְ לַּ ךְ בַּ רֵ ח לְבָ כַ שָׁ

י נְהִ י' דִּ נִ תְ מַ א דְּ מָ תָ אי סְ הַ ע בְּ מַ שְׁ  מַ דְ כִּ

ף עא.( ת )דַּ נָחוֹ מְ א בִּ מָ תָ א סְ יכָּ אִ דְּ

ד מ"מ יעֲבַ דִ ר בְּ שֵׁ  ם כָּ יּוֹ ר בַּ צַ קְ נֵי נִ תָ דְּ

נֵי לַהּ תָ א קָ הָ א דְּ יפָ דִ א עֲ כָ הָ א דְּ מָ תָ סְ

ד עוֹ ינָא וְ דִ א דְּ תָ יקָ סִ א פְּ תָ כָ לְ י הִ בֵּ גַּ

ת ירַ צִ ר קְ שַׁ  כְ מַ ן דְּ אֵ י' לְמָ פֵּ  אַ ה דְּ אֶ רְ נִ

ה תָּ אַ שֶׁ  א כְּ לָּ ת אֶ ימוֹ מִ א תְּ צֵ ה מוֹ תָּ י אַ אִ ת וְ ימוֹ מִ א כג( תְּ רָ קְ יִּ יב )וַ תִ כְ ב דִּ כֵּ עַ תוּב לְ כָּ יהָ הַ לֶ נָה עָ שָׁ  וּם דְּ שּׁ  ם מִ יּוֹ ךְ בַּ רֵ ין לְבָ אֵ ה דְּ ירָ פִ י סְ בֵּ ה הוּא גַּ דֶ ד מוֹ יעֲבַ ם דִּ יּוֹ ר בַּ עֹמֶ הָ

ה כָ רָ בְ ד בִּ נֶה עוֹ מְ ם לֹא יִ יוֹ לָה וְ יְ ח לַ כַ שָׁ ם  ל אִ ה אֲבָ כָ לָ ן הֲ כֵ ה וְ כָ רָ לֹא בְּ ר בְּ חָ נֶה לְמָ מְ לָה יִ יְ לַּ ךְ בַּ רֵ י לְבָ שֵׁ ינָ אִ א דְּ יכָ הֵ ב דְּ תַ ת ובה"ג כָּ רֶ צֶ ת עֲ כוֹ לְ הִ תוּב בְּ ן כָּ כֵ לָה וְ יְ לַּ נֶה בַּ מוֹ

ן ביהמ"ק יַ נְ ה לְבִ תָּ ה עַ רָ כָּ זְ א הַ לָּ ין אֶ אֵ שֶׁ י  פִ א לְ מָ עְ נוּ טַ יְ לוּלָב וְהַ ר וְ פָ וֹ ת שׁ יעַ קִ תְ ן בִּ ין כֵּ אֵ שֶׁ ה  כוּ' מַ נֶה וְ יִּבָּ שֶׁ ר י"ר  מֵ ה אוֹ ירָ פִ סְּ ל הַ ךְ עַ רַ בֵּ שֶׁ ר  חַ אַ א וְ יכָּ לֵ ת וְ ימוֹ מִ ינַן תְּ עֵ בָ דְּ

י"ל ה וְ יכָ מִ ת סְ עַ שְׁ  א בִּ לָּ ינוֹ אֶ וּי אֵ דּ וִּ לֹא הַ ה וַהֲ יכָ מִ סְּ ר לַ שֵׁ  ם כָּ יּוֹ ל הַ נָא כָּ תְ יוָן דִּ אי כֵּ ר הַ ימַ יךְ לְמֵ רִ טְ צְ אי אִ מַּ  א אַ יָ שְׁ  יָא קַ נְ תַ דּוּי יוה"כ דְּ וִ וּלְ יָּה: שִׂ לוּלָב יֵשׁ עֲ ר וְ פָ וֹ שׁ ל לְ אֲבָ

יךְ רִ טְ צְ ת משו"ה אִ יכוֹ מִ ר סְ אָ שְׁ  ם כִּ יּוֹ ל הַ ה כָּ רָ שֵׁ  א כְּ הֵ לֹּא תְּ  שֶׁ ה  יכָ מִ סְ י לִ רֹם נָמֵ גְ יִ ם וְ יּוֹ ל הַ ר כָּ שֵׁ  ינוֹ כָּ אֵ ת דְּ יכוֹ מִ ר סְ אָ שְׁ  וּי( דִּ דּ וִ וּי זֶה )כְּ דּ וִ ינָא דְּ מִ וָה אֲ אי הֲ או הַ י לָ אִ דְּ

יב תִ כְ ה דִּ דָ עֲבוֹ י בַּ עֵ תַּ שְׁ  א מִ רָ ר וּקְ זָ ה בְּ רָ שֵׁ  י כְּ רֵ הֲ שֶׁ יא  ה הִ דָ או עֲבוֹ לָ א דְּ רָ אי קְ הַ ינַן מֵ קִ פְּ א מַ ה לָ יטָ חִ שְׁ ל  תוֹ – אֲבָ וּוֹ ם צַ יוֹ יב בְּ תִ כְ ה דִּ רָ טָ קְ הַ יצָה וּלְ מִ קְ לִ וּי: דּ וִּ נֵי הַ תְ מִ לְ

יצָה: מִ קְּ נֵי הַ פְ ה לִ נְחָ מִ ן בְּ כֹּהֵ הוּ  יךְ בְּ רִ ין צָ ה אֵ שָׁ  גָּ ה וְהַ נוּפָ ן תְּ כֵ ם וְ נֵיהֶ בְּ רְ ת קָ יב אֶ רִ קְ הַ לְ

ר חַ שַּׁ מּוּד הַ ה עַ לָ עָ שֶּׁ שׂוּ מִ עָ ן שֶׁ כוּלָּ יא. )א(וְ א הִ מָ ימָ ה בִּ ירָ פִ סְ

א רָ קְ יִּ א: ״וַ רָ ר קְ אָמַ א: דְּ בָ ר רָ י? אָמַ ילֵּ י מִ נֵ נָהָ ר. מְ שֵׁ כָּ

א לָּ אוֹ ״יוֹם״. אֶ רָ א קְ יר וּבָ אִ מֵּ אוֹר יוֹם״, לַ ים לָ לֹהִ אֱ

ה[? לָ יְ א לַ רָ א קָ יךְ וּבָ שִׁ חְ מַּ ה״ ]לַ לָ יְ א לָ רָ ךְ קָ חֹשֶׁ לַ ה: ״וְ תָּ עַ מֵ

א לָּ ה הוּא! )ב(אֶ לָ יְ או לַ ים לָ בִ כּוֹכָ את הַ ד צֵ עַ ן דְּ א לַ ימָ יְ א קַ הָ

יָם צְ חֶ ה וְ אכָ לָ מְּ ים בַּ נוּ עוֹשִׂ נַחְ אֲ א: ״וַ כָ הָ א, מֵ ירָ י זֵ בִּ ר רַ אָמַ

ים״, בִ כּוֹכָ את הַ ד צֵ ר עַ חַ שַּׁ לוֹת הַ עֲ ים מֵ חִ מָ רְ ים בָּ יקִ זִ חֲ מַ

ר? אוֹמֵ אי וְ ר(״. מַ מָ שְׁ מִ ה )לְ לָ יְ לַּ נוּ הַ יָה( לָ הָ ר: ״)וְ אוֹמֵ וְ

א בָ רְ י עָ כִּ א, וּמִ מָ מָ או יְ ר לָ חַ שַּׁ מּוּד הַ ה עַ לָ עָ שֶּׁ א: מִ ימָ י תֵּ כִ וְ

ע: מַ א שְׁ י — תָּ כִ שְּׁ חַ י וּמְ מִ דְּ קַ הוּ מְ ינְ אִ יָא, וְ ילְ א לֵ שָׁ מְ שִׁ

י׳ נִ תְ ה״. א־ו)ג(מַ אכָ לָ יּוֹם מְ הַ ר וְ מָ שְׁ ה מִ לָ יְ לַּ נוּ הַ יָה( לָ הָ ״)וְ

ל, לֵּ הַ יאַת הַ רִ קְ לִ ה, וְ ילָּ גִ מְּ יאַת הַ רִ קְ ר לִ שֵׁ יּוֹם כָּ ל הַ כׇּ

ין, פִ מּוּסָ ת הַ לַּ פִ תְ לִ ב, וְ ת לוּלָ ילַ טִ נְ לִ ר, וְ ת שׁוֹפָ יעַ קִ תְ לִ וְ

ידּוּי יוֹם וִ ר, וּלְ שֵׂ עֲ ידּוּי מַ וִ ים, וּלְ רִ פָּ ידּוּי הַ וִ ין, ז־טוּלְ פִ מוּסָ וּלְ

ה, שָׁ גָּ הַ ה, לְ נוּפָ תְ ה, לִ יטָ חִ שְׁ ה, לִ יכָ מִ סְ ים. ילִ פּוּרִ כִּ הַ

יָה, זָּ הַ ה, וּלְ לָ בָּ קַ ה, וּלְ יקָ לִ מְ ה, לִ רָ טָ קְ הַ ה, וּלְ יצָ מִ קְ לִ

ת רַ הֳ טׇ ה, וּלְ לָ גְ עֶ ת הָ יפַ רִ עֲ לַ ה, וְ יַית סוֹטָ קָ שְׁ הַ יאיבוּלְ

ר טֵ קְ הֶ ר, וּלְ עוֹמֶ ת הָ ירַ צִ קְ ר לִ שֵׁ ה כָּ לָ יְ לַּ ל הַ ע. יגיד)ד(כׇּ צוֹרָ מְּ הַ

ר שֵׁ יּוֹם — כָּ תוֹ בַּ וָ צְ מִּ ר שֶׁ בָ ל: דָּ לָ כְּ ה הַ ים. זֶ רִ בָ אֵ ים, וְ בִ לָ חֲ

׳ מָ ה. גְּ לָ יְ לַּ ל הַ ר כׇּ שֵׁ ה — כָּ לָ יְ לַּ תוֹ בַּ וָ צְ מִּ ר שֶׁ בָ יּוֹם. דָּ ל הַ כׇּ

ים״. שִׂ נַעֲ ים וְ רִ כָּ זְ ה נִ לֶּ אֵ ים הָ יָּמִ הַ א: ״וְ רָ ר קְ אָמַ ן? דְּ נָלַ מְ

י בִּ בוֹאוֹ״. )רַ ד מְ שׁ עַ מֶ ח שֶׁ רַ זְ מִּ יב: ״מִ תִ כְ ל, דִּ לֵּ הַ יאַת הַ רִ קְ לִ

יב: תִ כְ ב, דִּ ת לוּלָ ילַ טִ נְ לִ ה ה׳״. וְ שָׂ יּוֹם עָ ה הַ ר: ״זֶ י( אוֹמֵ יוֹסֵ

יב: תִ כְ ר, דִּ ת שׁוֹפָ יעַ קִ תְ לִ אשׁוֹן״. וְ רִ יּוֹם הָ ם בַּ כֶ ם לָ תֶּ חְ קַ ״וּלְ

ר יוֹם בַ יב: ״דְּ תִ כְ ין, דִּ פִ מוּסָ ם״. וּלְ כֶ יֶה לָ הְ ה יִ רוּעָ ״יוֹם תְּ

נַן. בָּ יוּהָ רַ וְּ ין שַׁ פִ מוּסָ ין — כְּ פִ מּוּסָ ת הַ לַּ פִ תְ לִ יוֹמוֹ״. וְ בְּ

ים. פּוּרִ כִּ יּוֹם הַ ה״ מִ רָ פָּ ה״ ״כַּ רָ פָּ יף ״כַּ יָלֵ ים, דְּ רִ ידּוּי פָּ וִ טווּלְ

יתוֹ״ — ד בֵּ עַ דוֹ וּבְ עֲ ר בַּ פֶּ כִ ים: ״וְ פּוּרִ כִּ י יוֹם הַ בֵּ יָא גַּ נְ תַ דְּ

א הוּא, מָ ימָ ה בִּ רָ פָּ כַ ר. וְ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ ים הַ רִ בָ ת דְּ רַ פָּ כַ בְּ

כוּ׳, ר וְ שֵׂ עֲ ידּוּי מַ וִ ם״. )ה(וּלְ יכֶ לֵ ר עֲ פֵּ כַ ה יְ זֶּ יּוֹם הַ יב: ״בַּ תִ כְ דִּ

ן שׁ מִ קֹּדֶ י הַ תִּ רְ עַ יךָ בִּ לֹהֶ י ה׳ אֱ נֵ פְ תָּ לִ רְ אָמַ יב: ״וְ תִ כְ דִּ

״. ךָ וְּ צַ יךָ מְ לֹהֶ ה ה׳ אֱ זֶּ יּוֹם הַ יהּ: ״הַ יךְ לֵ מִ ת״, וּסְ יִ בַּ הַ

הּ יב בַּ תִ ט״, וּכְ חַ שָׁ ךְ ... וְ מַ סָ יב: ״וְ תִ כְ ה, דִּ יטָ חִ שְׁ לִ ה וְ יכָ מִ סְ לִ

יוֹם יב: ״בְּ תִ כְ ה, דִּ נוּפָ תְ לִ ם״. וְ כֶ חֲ בְ יּוֹם זִ ה: ״בַּ יטָ חִ שְׁ בִּ

ה, נוּפָ תְ שׁ לִ קַּ יתַּ אִ ה — דְּ שָׁ גָּ הַ ר״. וּלְ עוֹמֶ ת הָ ם אֶ כֶ יפְ נִ הֲ

נָאוֹת קְּ ת הַ חַ נְ ת מִ ה אֵ שָּׁ אִ יַּד הָ ן מִ כֹּהֵ ח הַ קַ לָ יב: ״וְ תִ כְ דִּ

ה רָ טָ קְ הַ ה וּלְ יצָ מִ קְ לִ ה וְ יקָ לִ מְ לִ יב״. וְ רִ קְ הִ יף... וְ נִ הֵ וְ

ל״. אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ת בְּ וּוֹתוֹ אֶ יּוֹם צַ יב: ״בַּ תִ כְ יָה, דִּ זָּ הַ וּלְ

יב תִ ה״. כְּ ה״ ״תּוֹרָ יָא ״תּוֹרָ ה — אָתְ יַית סוֹטָ קָ שְׁ הַ )ו(וּלְ

יב תִ זֹּאת״, וּכְ ה הַ תּוֹרָ ל הַ ת כׇּ ן אֵ כֹּהֵ הּ הַ ה לָ שָׂ עָ א: ״וְ כָ הָ

ט״. פָּ שְׁ מִּ ל הַ עַ ר יוֹרוּךָ וְ שֶׁ ה אֲ תּוֹרָ י הַ ל פִּ ם: ״עַ תָ הָ
ה מָ
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כא.הקורא למפרע   פרק שני   מגילה
ל ה כָּ עָ רְ ים כ"א:ט"ז( אוֹ רִ בָ נָיו )דְּ ת בָּ ילוֹ אֶ חִ נְ ם הַ יוֹ ה בְּ יָ הָ יב וְ תִ כְ ם דִּ יוֹ ט בְּ פָּ  שְׁ  מִ

ין רִ דְ הֶ נְ ס' סַ מָ ין בְּ ת דִּ יוֹ הְ הּ לִ וּלָּ ה כּ שָׁ  רָ פָּ  הַ

ף ין דַּ רִ דְ הֶ נְ ת )סַ נוֹ מוֹ ינֵי מָ ד דִּ חָ ' אֶ פֶ בְּ

ז רֶ ץ אֶ עֵ ים וְ רִ פֳּ  צִ ע בְּ רָ צוֹ ת מְ רַ הֲ טַ לְ לד:(:

ה ירָ צִ ר קְ ר מַ מַ אָ דְּ ת: עַ לָ י תוֹ נִ שְׁ ב וּ זוֹ אֵ וְ

ת נָחוֹ ס' מְ מַ הּ בְּ יף לָ לֵ יָ לָה וְ יְ לַּ ת בַּ ירַ פִ וּסְ

ה דָ קְ ל מוֹ ר עַ קֶ וֹ בּ ד הַ ה עַ לָ יְ לַּ ל הַ כָּ י: אֵ רָ קְּ מִ

ר' וּכְ ר: קֶ וֹ בּ ד הַ ה עַ לָ יְ לַּ ל הַ חַ כָּ בֵּ זְ מִּ ל הַ עַ

ק ילֵּ וּ סִ ילּ פִ ת אֲ נָחוֹ ת מְ כֶ סֶּ  מַ ר בְּ מַ אָ י דְּ סֵ יוֹ

ה שָׁ  דָ חֲ ת הַ ר אֶ ידֵּ סִ ית וְ רִ חֲ שַׁ נָה  שָׁ  יְּ ת הַ אֶ

לֹּא  שֶׁ יד  מִ הוּ תָּ יד וּמַ מִ ה תָּ תָ יְ ף זוֹ הָ ית אַ בִ רְ עַ

ל שֶׁ חוֹ  פְ נָן טִ בָּ רַ ל לְ בָ ם אֲ חֶ לֹא לֶ ן בְּ חָ וּלְ ין שׁ לִ יָ

ן רַ דַ הֲ ק: לֵּ סַ ל מְ שֶׁ חוֹ  פְ צַד טִ ר בְּ דֵּ סַ זֶה מְ

ד מֵ רֵא עוֹ וֹ קּ י' הַ נִ תְ מַ עַ רֵ פְ מַ רֵא לְ וֹ קּ ךְ הַ לָ עֲ

ב: שֵׁ  ה יוֹ צָ ם רָ ד אִ מֵ ה עוֹ צָ ם רָ ב אִ שֵׁ  יוֹ וְ

ין ינַן אֵ רִ מְ לָא אָ אוּ וְ צְ ד יָ חַ ם יַ נַיִ שְׁ רָאוּהָ  קְ

ין ךְ אֵ רֵ בָ לֹא יְ  ד: חָ אֶ ין כְּ עִ מָ שְׁ  ת נִ לוֹ נֵי קוֹ שְׁ

ת בָּ שַׁ  ת וּבְ בָּ שַּׁ  י בַּ שִׁ י מִ חֲ י וּבַ נִ שֵׁ  בְּ ךְ: רֵ בָ יךְ לְ רִ צָ

י נִ שֵׁ  ין בְּ רִ הוּ קוֹ יְּ שֶׁ ן  יקֵּ רָא תִּ זְ ה עֶ חָ נְ מִ בְּ

ה רוּבֶּ ק מְ רֶ פֶ א בְּ מָּ  א קַ בָ בָ י בְּ שִׁ י מִ חֲ וּבַ

ן ינַ עִ מְ שְׁ  א אַ כָ הָ ף פב.( וְ א דַּ מָּ  א קַ בָ )בָּ

ין יפִ סִ ין מוֹ אֵ וְ ל: אֵ רָ שְׂ יִ י וְ וִ לֵ ן וְ כֹּהֵ ן  ה הֵ שָׁ לֹ  שְׁ  דִּ

י מֵ ן יְ הֵ שֶׁ נֵי  פְּ וּר מִ בּ צִ ה לְ שֶׁ  קְ לֹּא יִ  שֶׁ ן  יהֶ לֵ עֲ

ה הוּא יכָ שֵׁ  חֲ מוּךְ לַ ה סָ חָ נְ מִ ת בְּ בָּ שַׁ  ה וְ לָאכָ מְ

ין אֵ וְ : שׁ רוֹ דְ ין לִ ילִ גִ יוּ רְ ם הָ יּוֹ ל הַ י כָּ רֵ הֲ שֶׁ

: יהּ וּפֵ א גּ מָ עְ אי טַ וּם הַ שּׁ  ין מִ ירִ טִ פְ מַ

ין אֵ וְ : שׁ רֵ פָ ' מְ מָ גְ ם בִּ תָ חוֹ הַ חַ וְ תֵ וֹ פּ הַ

ל חוֹ ים וְ שִׁ  דָ י חֳ שֵׁ רָא ן בְּ יהֶ לֵ ין עֲ יפִ סִ מוֹ

ת לֶאכֶ מְ ה דִּ לָאכָ וּל מְ יטּ א בִּ יכָּ י אִ ד נָמֵ עֵ וֹ מּ הַ

ן ין כֵּ אֵ שֶּׁ ה  גמ' מַ ת: רֶ ד מוּתֶּ בֵ אָ ר הָ בָ דָּ

ב: שָּׁ יוּ וּר מְ בּ צִ ה בְּ רָ וֹ תּ ין בַּ רִ ין קוֹ אֵ שֶׁ ה  רָ וֹ תּ בַּ

ל כוֹ יָּ שֶׁ ם  דָ אָ בְ ר בהקב"ה כִּ מַ ל נֶאֱ כוֹ יָ בְ כִּ

ה טָּ מִּ י הַ בֵּ ל גַּ ב עַ שֵׁ לֹּא יֵ  שֶׁ  ן: וֹ כֵּ ר בּ מֵ הֵאָ לְ

ם נֵיהֶ שְׁ ה אוֹ  טָּ מִּ י הַ בֵּ ל גַּ ם עַ נֵיהֶ שְׁ לָּא אוֹ  אֶ

ב שֵׁ  יוֹ ה: בוּרָ גְּ י הַ פִּ ד מִ מֵ לוֹ וְ ע: קַ רְ י קַ בֵּ ל גַּ עַ

ים רִ בָ ת דְּ וֹ כּ רַ ד: מַ לָּ שֶׁ ה  וֹ מָ דּ בַ ית לְ נִ שֵׁ נֶה  וֹ שׁ וְ

ן: עָ מְ שָׁ  יר לְ הִ ם מָ דָ אָ שֶׁ ים  חִ נוֹ ים וְ כִּ רַ

ת צוֹ ם חֲ דֶ ים קוֹ רִ בָ אֵ לוּ הָ כְּ עַ תְ נִּ שֶׁ א  קָ וְ ינוּ דַּ יְ הַ ר וְ בּוֹקֶ ד הַ ה עַ לָ יְ לַּ ל הַ ים כָּ בִ לָ ר חֲ טֵ קְ הֶ וּלְ
ן הֶ ה בָּ לָ שְׁ  ם לֹא מָ ל אִ בָ אוּר אֲ ן הָ הֶ ה בָּ טָ לְ שָּׁ  שֶׁ

נָן חָ ר ר' יוֹ מַ אָ דְ ת כִּ צוֹ ר חֲ חַ ין אַ כִ שָׁ  מְ ין נִ אֵ

תוֹיֵי אֵ לְ ף כ:(: א )דַּ מָ יוֹ ף פ"ק דְּ סוֹ

ר ב"ע זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ א כְּ לָ ים וּדְ חִ סָ ת פְּ ילַ כִ אֲ

א יכָּ א אִ הָ ר דְּ זָ עָ לְ ר' אֶ ה כְּ כָ לָ הֲ ה דַּ אֶ רְ מ"מ נִ

ים קכ: חִ סָ ים )פְּ חִ סָ י פְּ בֵ רְ עַ א בְּ מָ תָ סְ

ר חַ ח אַ סַ פֶּ  נַן הַ תְ יהּ דִּ תֵ ווֹ י כְּ אֵ קָ ם( דְּ שָׁ  וְ

יזֶהוּ אֵ נָה בְּ שְׁ  ן מִ כֵ ם וְ יִ דַ יָּ ת הַ א אֶ מֵּ  טַ ת מְ צוֹ חֲ

ף סוֹ א בְּ מָ תָ ף נו:( וּסְ ים דַּ חִ בָ ן )זְ מָ קוֹ מְ

אוּ ה וּבָ שֶׂ עֲ י מַ בֵּ ף ט.( גַּ ת )דַּ כוֹ רָ בְ פ"ק דִּ

' כוּ ה וְ תֶּ שְׁ  מִּ ית הַ בֵּ ל מִ יאֵ לִ מְ ן גַּ בָּ ל רַ שֶׁ נָיו  בָּ

ד ים עַ מִ כָ רוּ חֲ מְ אָ שֶּׁ ה  ל מַ ם כָּ הֶ ר לָ מַ אָ

וּ ילּ אִ ר וְ חַ שַּׁ  וּד הַ מּ ה עַ לֶ עֲ יַּ שֶׁ ד  ן עַ וָתָ צְ ת מִ צוֹ חֲ

הּ י לָ נֵי וּמוּקִ תָ ים לָא קָ חִ סָ ת פְּ ילַ כִ אֲ

יךְ רִ ת וא"כ צָ צוֹ ד חֲ ר עַ מַ אָ כראב"ע דְּ

ם דֶ ים קוֹ חִ סָ י פְּ ילֵ לֵ ה בְּ צָּ ל מַ כוֹ ר לֶאֱ הֵ מַ לְ

יּוּב י חִ רֵ הֲ שֶׁ ן  מָ יקוֹ פִ ל אֲ שֶׁ ה  צָּ וּ מַ ילּ פִ ת וַאֲ צוֹ חֲ

ל לֵּ הַ ל בְּ בָ א אֲ יתָ יְ רָ אוֹ וָה דְּ זֶּה הֲ  ן הַ מַ זְּ  ה בַּ צָּ מַ

ךְ ל כָּ יר כָּ מִ חְ הַ ין לְ ן אֵ מָ יקוֹ פִ ר אֲ חַ ל אַ שֶׁ

רֵא וֹ קּ ךְ הַ לָ ן עֲ רַ דַ הֲ נָן הוּא: בָּ רַ דְּ י מִ רֵ הֲ שֶׁ

ין ירִ טִ פְ ין מַ אֵ א. וְ קּוֹרֵ י' הַ נִ תְ מַ עַ רֵ פְ מַ לְ

ה מֶּ  ק בַּ רֶ פֶ א בְּ הָ יָא לְר"ת דְּ שְׁ  יא. קַ בִ נָּ בַּ

ב ר רַ מַ ם( אָ שָׁ  ף כד. וְ ת דַּ בָּ שַׁ ין ) יקִ לִ דְ מַ

ה חָ נְ מִ יא בְּ ין נָבִ ת אֵ בָּ שַׁ לֵא  מָ לְ אִ שֶׁ בוּי  דְּ חְ אַ

ר מַ יךְ לוֹ רִ צָ ת וְ בָּ שַּׁ  ת בַּ יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ ב  ם טוֹ יוֹ בְּ

יא נָבִ יר בְּ טִ פְ מַ ם דְּ תָ ר הָ מַ אָ קָ אי דְּ הַ דְּ

א קָ וְ ל ביו"ט לָאו דַּ חָ שֶׁ  ת כְּ בָּ שַׁ  ה בְּ חָ נְ מִ בְּ

ים תוּבִ כְּ ר בַּ מַ ה לוֹ צֶ לָּא רוֹ יא אֶ נָבִ

ת קטז:( בָּ שַׁ י ) בֵ תְ ל כִּ ק כָּ רֶ פֶּ ינַן  רִ מְ אָ דְ כִּ

ה חָ נְ מִ ים בְּ תוּבִ כְּ רָא בַּ דְ י סִ קִ סְ פָּ א  עָ דְּ רְ הַ נְ בִּ

ת יֵשׁ מוֹ קוֹ ה וּמְ רָ טָ פְ ינוּ הַ יְ י הַ קִ סְ א וּפָ תָ בְּ שַׁ  בְּ

יר טִ פְ מַּ  שֶׁ ם  עַ טַּ  הַ ן וְ ת כֵּ שׂוֹ עֲ ין לַ גִ הֲ וֹ נּ שֶׁ

וּם שּׁ  ית מִ רִ חֲ שַׁ  לֹא בְּ ית וְ נִ עֲ תַ ה בְּ חָ נְ מִ בְּ

ה קָ דָ שׂוּ צְ ט וַעֲ פָּ  שְׁ  רוּ מִ מְ שִׁ הּ  יב בָּ תִ כְ דִּ

ת עֵ א לְ תָּ קְ דָ א צְ יתָ נִ עֲ תַ רָא דְּ גְ אַ הוּ נו( וְ יָ עְ שַׁ  )יְ

ר חַ ב אַ רֶ עֶ רוֹ בְּ מְ ן לְאוֹ ב ומש"ה נָכוֹ רֶ עֶ

ין ירִ טִ פְ ין מַ אֵ רֵא. וְ וֹ קּ הַ ה: קָ דָ שׂוּ צְ עָ שֶׁ

ה מֶּ  ק בַּ רֶ פֶ א בְּ הָ יָא לְר"ת דְּ שְׁ  יא – קַ נָבִ בְּ

ב ר רַ מַ ם( אָ שָׁ  ף כד.וְ ת דַּ בָּ שַׁ ין ) יקִ לִ דְ מַ

ה חָ נְ מִ יא בְּ ין נָבִ ת אֵ בָּ שַׁ לֵא  מָ לְ אִ שֶׁ בוּי  דְּ חְ אַ

ר מַ יךְ לוֹ רִ צָ ת וְ בָּ שַּׁ  ת בַּ יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ ב  ם טוֹ יוֹ בְּ

יא נָבִ יר בְּ טִ פְ מַ ם דְּ תָ ר הָ מַ אָ קָ אי דְּ הַ דְּ

א קָ וְ ל ביו"ט לָאו דַּ חָ שֶׁ  ת כְּ בָּ שַׁ  ה בְּ חָ נְ מִ בְּ

ים תוּבִ כְּ ר בַּ מַ ה לוֹ צֶ לָּא רוֹ יא אֶ נָבִ

ת קטו:( בָּ שַׁ י ) בֵ תְ ל כִּ ק כָּ רֶ פֶּ ינַן  רִ מְ אָ דְ כִּ

ה חָ נְ מִ ים בְּ תוּבִ כְּ רָא בַּ דְ י סִ קִ סְ פָּ א  עָ דְּ רְ הַ נְ בִּ

ת יֵשׁ מוֹ קוֹ ה וּמְ רָ טָ פְ ינוּ הַ יְ י הַ קִ סְ א וּפָ תָ בְּ שַׁ  בְּ

יר טִ פְ מַּ  שֶׁ ם  עַ טַּ  הַ ן וְ ת כֵּ שׂוֹ עֲ ין לַ גִ הֲ וֹ נּ שֶׁ

וּם שּׁ  ית מִ רִ חֲ שַׁ  לֹא בְּ ית וְ נִ עֲ תַ ה בְּ חָ נְ מִ בְּ

ה קָ דָ שׂוּ צְ ט וַעֲ פָּ  שְׁ  רוּ מִ מְ שִׁ הּ  יב בָּ תִ כְ דִּ

ת עֵ א לְ תָּ קְ דָ א צְ יתָ נִ עֲ תַ רָא דְּ גְ אַ ה נו( וְ יָ עְ שַׁ  )יְ

ר חַ ב אַ רֶ עֶ רוֹ בְּ מְ ן לְאוֹ ב ומש"ה נָכוֹ רֶ עֶ

ה תּוֹרָ ם בַּ חוֹתֵ הַ חַ וְ פּוֹתֵ הַ ה: קָ דָ שׂוּ צְ עָ שֶׁ

נָא אי תְּ מַּ  יָא אַ שְׁ  יהָ קַ רֶ אַחֲ יהָ וּלְ נֶ פָ ךְ לְ רֵ בָ מְ

ד חַ א בְּ הָ ים דְּ מִ עָ א ג' פְּ כָ א הָ תָ ילְּ ךְ מִ הַ

ל כָ ךְ דְּ תָּ  עְ א דַ קָ לְ וָה סָ הֲ י"ל דַּ יא וְ גִּ נָא סַ ימְ זִ

נֶיהָ פָ ךְ לְ רֵ בָ יהּ מְ רֵ בְ חַ א מֵ תָ ילְּ י מִ פֵ טְ דִּ

הוּ: כוּלְּ נֵי בְּ תְ מִ יךְ לְ רִ טְ צְ יהָ מש"ה אִ רֶ חֲ וּלְאַ

לֵא מָ לְ יֵּשׁ אִ שֶׁ יָא  שְׁ  תוּב קַ א כָּ רָ קְ א מִ לֵ מָ לְ אִ
ן גוֹ א וּכְ כָ ן הָ גוֹ וּ לֹא כְּ ילּ ר אִ מַ ה לוֹ צֶ רוֹ שֶׁ

ף ה דַּ ילָּ גִ יל מְ עֵ ת )לְ נוֹ וֹ אשׁ רִ ת הָ רוֹ גְּ לֵא אִ מָ לְ אִ

ר מַ ה לוֹ צֶ רוֹ שֶׁ לֵא  מָ לְ יֵשׁ אִ ה וְ בֵּ רְ ן הַ כֵ יב:( וְ

ל אֵ שָׁ י ה מִ יָ נַנְ חֲ דוּהּ לַ לֵא נַגְּ מָ לְ ה אִ יָ וּ הָ ילּ אִ

י וִ לֵא לֵ מָ לְ ן אִ כֵ ף לג:( וְ ת דַּ וֹ תוּבּ ה )כְּ יָ רְ זַ וַעֲ

אי כֹּד:( וּמַ ף  ה דַּ ילָּ גִ ן מְ מָּ  קַ ' )לְ כוּ ה וְ תָּ אַ

ף וֹ סּ "ף בַּ לֶ יֵּשׁ אָ שֶׁ א  יכָ הֵ ר ר"ת דְּ מֵ נָא וְאוֹ שְׁ

י' תִּ כְ א דַּ יכָ הֵ לֹא וְ וּ  ילּ ר אִ מַ ה לוֹ צֶ לֵא רוֹ מָ לְ אִ

ה: יָ וּ הָ ילּ ר אִ מַ ה לוֹ צֶ "ד רוֹ יוּ י בְּ לֵ מָ לְ אִ

י רִ ה, אָמְ לָ גְ עֶ ת הָ יפַ רִ עֲ לַ יּוֹם. )א(וְ אן בַּ יּוֹם — אַף כָּ ט בַּ פָּ שְׁ ה מִ מָ

ע, צוֹרָ ת מְ רַ הֳ טׇ ים. וּלְ שִׁ דָ קָ הּ, כְּ יב בָּ תִ ה כְּ רָ פָּ י יַנַּאי: כַּ בִּ י רַ בֵ דְּ

ל תוֹ״. אכׇּ רָ הֳ יוֹם טׇ ע בְּ צוֹרָ מְּ ת הַ יֶה תּוֹרַ הְ יב: ״זֹאת תִּ תִ כְ דִּ

ה ירָ פִ ה וּסְ ירָ צִ ר: קְ ר מָ אָמַ כוּ׳, דְּ ר וְ עוֹמֶ ת הָ ירַ צִ קְ ר לִ שֵׁ ה כָּ לָ יְ לַּ הַ

ים, רִ בָ אֵ ים וְ בִ לָ ר חֲ טֵ קְ הֶ יּוֹם. וּלְ אָה — בַּ בָ הֲ ה, וַ לָ יְ לַּ — בַּ

תוֹ וָ צְ מִּ ר שֶׁ בָ ל: דָּ לָ כְּ ה הַ ר״. זֶ בּוֹקֶ ד הַ ה עַ לָ יְ לַּ ל הַ יב: ״כׇּ תִ כְ דִּ

תוֹיֵי אֵ אי? לְ תוֹיֵי מַ אֵ ל לְ לָ כְּ ה הַ יּוֹם. זֶ ל הַ ר כׇּ שֵׁ יוֹם — כָּ בְּ

י י יוֹסֵ בִּ יָא, רַ נְ תַ י. דְּ י יוֹסֵ בִּ רַ ין, )ב(וּכְ יכִ זִ לּוּק בָּ סִ ין וְ יכִ זִ ידּוּר בָּ סִ

ית בִ רְ ה עַ שָׁ דָ חֲ ת הַ ר אֶ ידֵּ סִ ית, וְ רִ חֲ נָה שַׁ שָׁ יְּ ת הַ ק אֶ ילֵּ ר: סִ אוֹמֵ

יד״( — מִ י ה׳ תָּ נֵ פְ יֵּים )״לִ קַ י מְ נִ ה אֲ לוּם. וּמָ ךְ כְּ כָ ין בְּ — אֵ

ר שֵׁ ה — כָּ לָ יְ לַּ תוֹ בַּ וָ צְ מִּ ר שֶׁ בָ ם. דָּ חֶ לֹא לֶ ן בְּ חָ א שׁוּלְ הֵ לֹּא יְ שֶׁ

א לָ ים, וּדְ חִ סָ ת פְּ ילַ כִ תוֹיֵי אֲ אֵ אי? ב)ג(לְ תוֹיֵי מַ אֵ ה. לְ לָ יְ לַּ ל הַ כׇּ

ה לָ יְ לַּ ר בַּ שָׂ בָּ ת הַ לוּ אֶ אָכְ יָא: ״וְ נְ תַ יָה. דְּ רְ זַ ן עֲ ר בֶּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ כְּ

ה״ זֶּ ה הַ לָ יְ לַּ אן ״בַּ ר כָּ מַ אֱ יָה: נֶ רְ זַ ן עֲ ר בֶּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ ה״, אָמַ זֶּ הַ

ן לָּ הַ ה לְ ה״, מַ זֶּ ה הַ לָ יְ לַּ ם בַּ יִ רַ צְ ץ מִ רֶ אֶ י בְ תִּ רְ בַ עָ ן ״וְ לָּ הַ ר לְ מַ אֱ נֶ וְ

צוֹת. ד חֲ אן עַ צוֹת, אַף כָּ ד חֲ עַ

עַ רֵ פְ מַ א לְ קּוֹרֵ ךְ הַ לָ ן עֲ רַ דַ הֲ

ב. יוֹשֵׁ ד וְ ה — עוֹמֵ ילָּ גִ מְּ ת הַ אֶ א קּוֹרֵ הַ ג

ךְ רֵ בָ גוּ לְ נָּהֲ קוֹם שֶׁ אוּ. מָ ם — יָצְ נַיִ אוּהָ שְׁ רָ ד, קְ חָ אָהּ אֶ רָ קְ

י, ישִׁ מִ חֲ י, וַ נִ שֵׁ . ד)ד(בְּ ךְ רֵ בָ ךְ — לֹא יְ רֵ בָ לֹּא לְ שֶׁ , וְ ךְ רֵ בָ — יְ

ין אֵ ן, וְ הֶ ין מֵ תִ ין פּוֹחֲ ה. אֵ לֹשָׁ ין שְׁ ה — קוֹרִ חָ נְ מִּ ת בַּ בָּ שַּׁ בַּ

ם חוֹתֵ הַ חַ וְ פּוֹתֵ יא. הַ נָּבִ ין בַּ ירִ טִ פְ ין מַ אֵ ן, וְ יהֶ לֵ ין עֲ יפִ מוֹסִ

ים שִׁ דָ י חֳ אשֵׁ רָ . הבְּ יהָ רֶ אַחֲ יהָ וּלְ נֶ פָ ךְ לְ רֵ בָ ה — מְ תּוֹרָ בַּ

ן, הֶ ין מֵ תִ ין פּוֹחֲ ה. אֵ עָ בָּ ין אַרְ ד — קוֹרִ ל מוֹעֵ חוּלּוֹ שֶׁ וּבְ

חַ פּוֹתֵ יא. הַ נָּבִ ין בַּ ירִ טִ פְ ין מַ אֵ ן, וְ יהֶ לֵ ין עֲ יפִ ין מוֹסִ אֵ וְ

ה . וז)ה(זֶ יהָ רֶ אַחֲ יהָ וּלְ נֶ פָ ךְ לְ רֵ בָ ה — מְ תּוֹרָ ם בַּ חוֹתֵ הַ וְ

ין ינוֹ יוֹם טוֹב — קוֹרִ אֵ ף וְ יֵּשׁ בּוֹ מוּסָ ל: כֹּל שֶׁ לָ כְּ הַ

ה, שָּׁ ים — שִׁ פּוּרִ כִּ יוֹם הַ ה, בְּ שָּׁ מִ יוֹם טוֹב — חֲ ה, בְּ עָ בָּ אַרְ

ין יפִ ל מוֹסִ בָ ן, אֲ הֶ ין מֵ תִ ין פּוֹחֲ ה. אֵ עָ בְ ת — שִׁ בָּ שַׁ בְּ

ה — תּוֹרָ ם בַּ חוֹתֵ הַ חַ וְ פּוֹתֵ יא. הַ נָּבִ ין בַּ ירִ טִ פְ ן, וּמַ יהֶ לֵ עֲ

ה. תּוֹרָ ן בַּ ין כֵּ אֵ ה שֶּׁ נָא: מַ ׳ תָּ מָ . חגְּ יהָ רֶ אַחֲ יהָ וּלְ נֶ פָ ךְ לְ רֵ בָ מְ

ה פֹּה אַתָּ א: ״וְ רָ ר קְ אָמַ הוּ, דְּ בָ י אֲ בִּ ר רַ י? אָמַ ילֵּ י מִ נֵ נָהָ מְ

י תוּב, אִ א כָּ רָ קְ א מִ לֵ מָ לְ הוּ: אִ בָ י אֲ בִּ ר רַ אָמַ י״, וְ דִ מָּ מֹד עִ עֲ

רוּךְ הוּא דוֹשׁ בָּ קָּ יָכוֹל אַף הַ בְ רוֹ. כִּ אוֹמְ ר לְ שָׁ פְ אֶ

י בֵּ ל גַּ ב עַ לֹּא יֵשֵׁ ב שֶׁ רַ ן לָ נַּיִ הוּ: מִ בָ י אֲ בִּ ר רַ אָמַ ה. טוְ ידָ מִ עֲ בַּ

ה אַתָּ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ ע, שֶׁ קַ רְ י קַ בֵּ ל גַּ ידוֹ עַ מִ לְ תַ ה לְ נֶ שְׁ יִ ה וְ טָּ מִ

ן בָּ ד רַ עַ ה וְ ימוֹת מֹשֶׁ נַן: מִ בָּ נוּ רַ י״. יתָּ דִ מָּ מֹד עִ פֹּה עֲ

ן בָּ ת רַ מֵּ שֶּׁ ד. מִ עוּמָּ א מְ לָּ ה אֶ ין תּוֹרָ דִ מֵ יוּ לְ ל לֹא הָ יאֵ לִ מְ גַּ

ב. יוּשָּׁ ה מְ ין תּוֹרָ דִ מֵ יוּ לְ הָ ם וְ עוֹלָ י לָ ד חוֹלִ ל, יָרַ יאֵ לִ מְ גַּ

ה. בוֹד תּוֹרָ ל כְּ טַ ל בָּ יאֵ לִ מְ ן גַּ בָּ ת רַ מֵּ שֶּׁ נַן: מִ תְ ינוּ דִּ יְ הַ וְ

ר: ד אוֹמֵ חָ תוּב אֶ כָ ר״, וְ הָ ב בָּ שֵׁ אֵ ר: ״וָ ד אוֹמֵ חָ תוּב אֶ )ו(כָּ

ב ד, יוֹשֵׁ לוֹמֵ ד וְ ב: עוֹמֵ ר רַ ר״! אָמַ הָ י בָּ תִּ דְ מַ י עָ אָנֹכִ ״וְ

א לָּ ב אֶ לֹא יוֹשֵׁ ד וְ ר: לֹא עוֹמֵ ינָא אָמַ נִ י חֲ בִּ ה. רַ שׁוֹנֶ וְ

ה, בָ כָּ שׁוֹן עַ א לְ לָּ ה״ אֶ יבָ שִׁ ין ״יְ ר: אֵ נָן אָמַ י יוֹחָ בִּ ה. רַ שׁוֹחֶ

כּוֹת ר: רַ א אָמַ בָ ים״. רָ בִּ ים רַ שׁ יָמִ דֵ קָ בוּ בְ שְׁ תֵּ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

אוּ ם יָצְ נַיִ אוּהָ שְׁ רָ ד, קְ חָ אָהּ אֶ רָ ב. קְ יוּשָּׁ שׁוֹת מְ קָ ד, וְ עוּמָּ מְ

כוּ׳. וְ
א: נָ תָּ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פז׳ מהל׳ תמידים ומוספין
הל׳ ו, סמג עשין ר, טוש״ע או״ח

סי׳ תפט סעי׳ א:

ב מיי׳ פח׳ מהל׳ קרבן פסח הל׳
יד, סמג עשין רכו:

ג מיי׳ פב׳ מהל׳ מגילה וחנוכה
הל׳ ז, סמג עשין דרבנן,, טוש״ע

או״ח סי׳ תרצ סעי׳ א:

ד מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ טז, טוש״ע או״ח סי׳

קלה סעי׳ א:

ה מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ טז, טוש״ע או״ח סי׳

תרסג סעי׳ א:

ו מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ טז, טוש״ע או״ח סי׳

רפב סעי׳ א:

ז מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ב, ש״ע או״ח סי׳ רפב

סעי׳ ד:

ח מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יא, טוש״ע או״ח סי׳

קמא סעי׳ א:

ט מיי׳ פד׳ מהל׳ תלמוד תורה
הל׳ ב, טוש״ע יו״ד סי׳ רמו סעי׳

ט:

י מיי׳ פד׳ מהל׳ תלמוד תורה הל׳
ב:

מסורת הש״ס

א קידושין נז.

ב מנחות צט:

ג זבחים נז:; מכילתא דרבי
שמעון בן יוחאי; פסחים קכ:;

ברכות ט.

ד מסכת סופרים

ה לקמן כג.

ו סוטה יז:; במדבר רבה

גליון הש״ס

גמ' אלמלא מקרא כתוב. ר"ה דף

יז ע"ב סוטה דף יג ע"ב:

תורה אור השלם

]ויקרא יד, ב[

]ויקרא ו, ב[

]דברים ו, כ[

]ויקרא כד, ח[

]שמות כה, ג[

]שמות יב, יב[

]שמות יב, ח[

]דברים ה, כח[

]דברים כח[

]דברים ה, כז[

]דברים ט, ט[

]דברים י, י[

]דברים א, מו[



הקורא עומד   פרק שלישי   מגילה כא:
י רֵ תְ וּם דִּ שּׁ  א מִ מָ עְ טַ ין וְ רִ ם קוֹ נַיִ שְׁ ין  אֵ שֶׁ ן  כֵּ שֶׁ ל  כָ ין וְ מִ גְּ רְ תַ ם מְ נַיִ שְׁ א וּ רֵ ד קוֹ חָ א אֶ לֹּא יְהֵ  שֶׁ ד  לְבַ וּבִ

יעַ מִ שְׁ  הַ א לְ לָּ ינוֹ אֶ וּם אֵ גּ רְ תַּ הַ שֶׁ ין  מִ גְּ רְ תַ ם מְ נַיִ שְׁ א וּ רֵ ד קוֹ חָ וּ אֶ ילּ פִ יא אֲ נָבִ וּבְ י: עִ מְ תַּ שְׁ י א מִ י לָ לִ קָ
ן וֹ שׁ לְ ין בִּ ירִ כִּ ינָן מַ אֵ שֶׁ ץ  רֶ אָ י הָ מֵּ עַ ים וְ שִׁ נָ לְ
וּם גּ רְ תַ ים וּבְ יִּ לִ בְ בַּ ז הַ עַ וּם הוּא לַ גּ רְ תַּ הַ שׁ וְ דֶ וֹ קּ הַ
ת ין אֶ ינִ בִ יְּהוּ מְ שֶׁ ר  זוֹ חֲ נוּ לַ ין אָ יכִ רִ רָה צְ וֹ ל תּ שֶׁ
יהוּ יְ לַ י עֲ דִ פְ א קָ ים לָ יאִ ל נְבִ שֶׁ  ל בְּ ת אֲבָ וֹ צְ מִּ הַ

ין אֵ שֶׁ ינַן  סִ רְ א גָּ ין לָ מִ גְּ רְ תַ רָה מְ שָׂ וַעֲ אי: י הַ וּלֵּ כּ
ם דֵ קָּ יִ י וְ שִׁ וּ כּ ת הַ ר אֶ וַיַּעֲבֵ ים: תוּבִ כְ וּם בִּ גּ רְ תַּ
ל מנ"ח עַ ם: קוֹ יָא מָ זְ רַ טְ קַּ מִ י: שִׁ וּ כּ ת הַ אֶ
ר בֵּ דַ וַיְ יָינוּ: חֱ הֶ שֶׁ  ים וְ סִּ ה נִ שָׂ עָ שֶׁ  ילָּה וְ גִ א מְ רָ קְ מִ
אמֹר ה לֵּ שֶׁ ל מֹ ר ה' אֶ בֵּ דַ יָן וַיְ נְ מִּ ן הַ לֶה מִ עוֹ

י ית נָמֵ שִׁ א רֵ בְּ לוּם: נּוּ כְּ מֶּ ד מִ מוֹ לְ ין לִ אֵ שֶׁ אע"פ 
ר ה' בַ דְ יב בִּ תִ כְ ץ דִּ רֶ אָ ם וּבָ יִ מַ שָּׁ  י בַּ עֵ תַּ שְׁ  מִ דְּ
ר הוּא מָ אֲ מַ ם: אָ בָ ל צְ יו כָּ פִּ רוּחַ  שׂוּ וּבְ ם נַעֲ יִ מַ שָׁ
ה שָׁ לֹ שְׁ ן  ן מִ וֹ אשׁ רִ אוּ: רְ ר נִבְ מָ אֲ מַ ן בְּ ף הֵ אַ
ן כֵ י וְ נִ שֵׁ ן  כֵ ח וְ וּבָּ שׁ ים מְ סוּקִ פְּ ה  עָ בָּ רְ א אַ רָ קָּ שֶׁ

ם י אוֹ אִ נִ שֵּׁ  ה הַ שָׂ עָ ן וְ וֹ אשׁ רִ ה הָ שָׂ לֹא עָ ם  י אִ שִׁ י לִ שְׁ
ה עָ בָּ רְ י אַ נִ שֵּׁ  לֹא הַ  ן וְ וֹ אשׁ רִ לֹא הָ אוּ  רְ לֹא קָ
ם יֵשׁ אִ ח וְ וּבָּ שׁ י מְ שִׁ י לִ שְּׁ  ן הַ תָ א אוֹ רָ קָ ים וְ סוּקִ פְּ

ה עָ בָּ רְ ד אַ חָ ל אֶ אוּ כָּ רְ קָ ה וְ שָׁ  רָ פָ יוַּח בְּ ן רִ הֶ לָ
ת ים אֶ נִ כֹּהֲ ין  מִ רְ וֹ תּ ין: חִ וּבָּ שׁ ן מְ וּלָּ ים כּ סוּקִ פְּ

ת נוֹ קְ הּ לִ כָ תוֹ נָה זוֹ לְ שָׁ י  לִ קָ שְׁ  ין מִ נִ תְ ה נוֹ כָּ שְׁ  לִּ הַ
י הוּא בִ רָ עֲ נֵר מַ נָה: שָּׁ  ל הַ כָ וּר לְ בּ ת צִ נוֹ בְּ רְ ן קָ הֶ מֵ
ם רוֹ דָ ן וְ פוֹ ת צָ ר נֵרוֹ מַ אָ אן דְּ מַ י לְ עִ צָ מְ נֵר אֶ
רָב עֲ י מַ פֵּ  לַ א כְּ עָ ימְ וּךְ קִ שׁ י מָ עִ צָ מְ וֵי אֶ ין הָ מוּנָּחִ
ח רָ זְ רֶב וּמִ עֶ ר מֵ מַ אָ אן דְּ מַ לְ ת דִּ ר נֵרוֹ אָ שְּׁ  חוּץ מִ

י פֵּ  לַ י כְּ נִ שֵּׁ  י הַ בִ רָ עֲ וֵי מַ הָ וּם דְּ שּׁ  לֹא מִ ין  מוּנָּחִ
נֵי פְּ ל מוּל  אֶ ת: נָחוֹ מְ א בִּ יתָ י אִ כִ ח הָ רָ זְ מִ
נֵי נֵר פְּ מוּל  ת לְ נֵּרוֹ ת הַ עַ בְ שִׁ ירוּ  רָה יָאִ נוֹ מְּ הַ
נֵי פְּ ד  דֵּ צַ יָה מְ י הָ עִ צָ מְ הוּא אֶ שֶׁ רָה  נוֹ מְּ וּף הַ גּ בַּ שֶׁ
ם דָ נֵס אָ כָּ ם יִ אִ שֶׁ ין  נָסִ כְ נִּ וּם הַ שּׁ  מִ ת: נֵּרוֹ ה הַ שָּׁ  שִׁ

לֹא ם  אִ ן וְ וֹ אשׁ ךְ רִ ירַ בֵּ שֶׁ ר  חַ ת אַ נֶסֶ כְּ ית הַ לְבֵ
ה כָ רָ ין בְּ ר אֵ ין יֹאמַ כִ רְ בָ ים מְ רִ חֵ אֲ ת הָ ע אֶ מַ שְׁ  יִ
ת עוּ אֶ מְ שָׁ לֹא   ין וְ אִ צְ יּוֹ וּם הַ שּׁ  וּמִ : נֶיהָ פָ רָה לְ וֹ תּ בַּ
כוּ רְ לֹא בָּ ים  נִ וֹ אשׁ רִ יהָ וְהָ רֶ חֲ אַ ךְ לְ רֵ בָ ם מְ תָ חוֹ הַ
: יהָ רֶ חֲ אַ רָה לְ וֹ תּ ה בַּ כָ רָ ין בְּ ים אֵ אִ צְ יּוֹ רוּ הַ יֹאמְ

ין ירִ יְּ שַׁ  ין מְ אֵ ם: דָ נֵי אָ ד' בְּ ין בַּ רִ ד קוֹ יצַ כֵּ
ין אֵ א וְ מָ עֲ שׁ טַ רֵ פָ ן מְ מָּ קַ וּ' לְ ה כּ שָׁ  רָ פָ בְּ
שׁ רֵ פָ הּ וּמְ ינַן לָ רִ מְ ן אָ מָּ קַ י לְ ין נָמֵ ילִ חִ תְ מַ

א: מָ עְ טַ

ם וּלָּ שׁ ינוּ מְ בֵּ שׁ רַ ירֵ פֵּ  שֶׁ ה  מָ יָא לְ שְׁ  אן קַ כָּ ד מִ חָ א אֶ לָּ א אֶ רֵ ין קוֹ אֵ שֶׁ ירוּשׁ  פֵּ ה  תּוֹרָ ן בַּ ין כֵּ אֵ ה שֶּׁ נָא מַ תָּ
ם( שָׁ  ף טו. וְ א )דַּ רָ תְ א בָּ בָ בָ א דְּ מָּ ק קַ רֶ פֶ בְּ
נָה מוֹ שְׁ  ם( דִּ שָׁ  ף ל: וְ ת דַּ נָחוֹ ה )מְ בָּ ץ רַ מֵ וֹ קּ הַ וּבְ
ירוּשׁ פֵּ ן  תָ א אוֹ רֵ יד קוֹ רָה יָחִ וֹ תּ בַּ שֶׁ ים  סוּקִ פְּ

וֹ מּ וּר עִ בּ יחַ צִ לִ שְׁ א  רָ קְ לֹּא יִ  שֶׁ ן  תָ א אוֹ רֵ יד קוֹ יָחִ
רָה וֹ תּ ת הַ ין אֶ מִ תְ חוֹ שֶׁ  ה כְּ שֶׁ ל מֹ ת וַיַּעַ שַׁ  רָ פָ בְּ
וּר בּ יחַ צִ לִ שְׁ יָה  לֹא הָ ם  יהֶ ימֵ י בִּ רֵ הֲ שֶׁ יָא  שְׁ  קַ וְ
לֹא י  יו נָמֵ שָׁ  כְ עַ א וְ כָ ר הָ מַ אָ דְ ם כִּ הֶ מָּ א עִ רֵ קוֹ

ת רוֹ קְ עַ לִ דֵ ין יוֹ אֵ שֶׁ י  יֵּישׁ מִ בַ לֹּא לְ  שֶׁ א  לָּ ינוּ אֶ קִ תְ הִ
יד ץ יָחִ מֵ וֹ קּ הַ "י בְּ שִׁ  שׁ רַ ירֵ פֵּ  שֶׁ מוֹ  אֶה כְּ רְ ךְ נִ כָ לְ
ין יקִ סִ פְ ם מַ נַיִ שְׁ יוּ  הְ לֹא יִ  וֹ וְ דּ בַ ן לְ תָ א אוֹ רֵ קוֹ
ין ילִ חִ תְ מַּ שֶׁ ים  סוּקִ פְּ נָה  מוֹ שְׁ ן  תָ אוֹ ין בְּ אִ רְ קוֹ וְ

ה ילָּ גִ מְּ וּבַ ה: שָׁ  רָ פָּ  ת הַ ילַּ חִ הוּא תְּ שֶׁ י  פִ ל לְ עַ יְ וִּ מִ

"י שִׁ  ין רַ מִ גְּ רְ תַ ה מְ רָ שָׂ עֲ ין וַ ה קוֹרִ רָ שָׂ ילּוּ עֲ פִ אֲ

וּם גּ רְ ין תַּ מִ גְּ רְ תַ ין מְ אֵ שֶׁ י  פִ ין לְ מִ גְּ רְ תַ ק מְ חֵ מוֹ
ל וּם אֲבָ גּ רְ אי יֵשׁ תַּ וַדַּ קוֹ דְּ חָ נָּם מְ חִ ים וּבְ תוּבִ כְּ בַּ

ה: שָׂ ים נַעֲ נָאִ תְּ י הַ ימֵ א מִ לָּ ן אֶ נָתָ אוֹ יְהוֹ שָׂ לֹא עֲ

ן מָּ קַ א לְ הָ ה דְּ שֶׁ  ים קָ תוּבִ ים וּכְ יאִ בִ ה נְ ד תּוֹרָ גֶ נֶ כְּ
ף וי"ל סַּ י הַ רֵ מְ וֹ ד שׁ נֶגֶ ר כְּ מַ ף כג.( אָ ילָּה דַּ גִ )מְ
נוּ קְּ לֹא תִּ א  הָ נָה דְּ קָּ תַּ ר הַ יקַּ וֵי עִ א הָ ם לָ תָ הָ דְּ
יס רִ סָ ף וְ סַּ י הַ רֵ מְ וֹ ה שׁ שָׁ לֹ שְׁ א  ד הָ נֶגֶ ה כְּ עָ בָּ רְ אַ
ד חָ יס אֶ רִ א סָ יכָּ י אִ מִ לְ שַׁ ירוּ א בִּ יתָ אִ ד וְ חָ אֶ
ן רָ קָ ל עֲ ן עַ ידָ מִ עֲ ת וּמַ כוֹ לָ הֲ ץ הַ רֵ תָ ב וּמְ שֵׁ  יּוֹ שֶׁ

נָה קָּ תַּ ר הַ יקַּ עִ וֹ ש"מ דְּ דּ נֶגְ נוּ כְּ קְּ לֹא תִּ "ה  פֵּ  אַ וְ
ים: תוּבִ ים וּכְ יאִ רָה וּנְבִ וֹ ד תּ נֶגֶ א כְּ לָּ ה אֶ תָ יְ לֹא הָ

ים בבהכ"נ וא"ת סוּקִ ה פְּ רָ שָׂ עֲ ין מֵ תִ ין פּוֹחֲ אֵ
ה עָ שְׁ  א תִּ לָּ א אֶ יכָּ לֵ ק דְּ לֵ מָ ת עֲ שַׁ  רָ פָּ י  רֵ וַהֲ
א רָ ידְ סִ ק דְּ לֵ מָ ת עֲ שַׁ  רָ פָּ אנֵי  שָׁ  ים י"ל דְּ סוּקִ פְּ
ין יהּ ומש"ה אֵ יָנָא בֵּ נְ יק עִ סִ פְ א הוּא וּמַ מָ יוֹ דְּ
ף ילָּה דַּ גִ ן )מְ מָּ קַ ינַן לְ רִ מְ י אָ י נָמֵ כִ הָ חוּשׁ דְּ לָ

ים סוּקִ פְּ ת מכ"א  חוֹ פָּ ין  ירִ טִ פְ ין מַ אֵ כג.( דְּ
ת: חוֹ פָ יר בְּ פִּ  שַׁ ין  רִ יָינָא קוֹ נְ יק עִ לִ סְ א דִּ יכָ הֵ וְ

ד חָ ה — אֶ תּוֹרָ נַן: בַּ בָּ נוּ רַ ה. תָּ תּוֹרָ ן בַּ ין כֵּ אֵ ה שֶּׁ נָא: מַ א־ד)א(תָּ

ם נַיִ א וּשְׁ ד קוֹרֵ חָ א אֶ הֵ לֹּא יְ ד שֶׁ בַ לְ ם, וּבִ גֵּ רְ תַ ד מְ חָ אֶ א וְ קוֹרֵ

ד בַ לְ ין, וּבִ מִ גְּ רְ תַ ם מְ נַיִ א וּשְׁ ד קוֹרֵ חָ יא — אֶ נָּבִ ין. וּבַ מִ גְּ רְ תַ מְ

ה — ילָּ גִ מְּ ל וּבַ לֵּ הַ ין. וּבַ מִ גְּ רְ תַ ם מְ נַיִ ין וּשְׁ ם קוֹרִ נַיִ הוּ שְׁ לֹּא יְ שֶׁ

ן יוָ א? כֵּ מָ עְ אי טַ ין. מַ מִ גְּ רְ תַ ה מְ רָ שָׂ עֲ ין וַ ה קוֹרִ רָ שָׂ ילּוּ עֲ פִ אֲ

ךְ — רֵ בָ גוּ לְ נָּהֲ קוֹם שֶׁ י. הו)ב(מָ עִ מְ שָׁ יהוּ וְ יְ תַּ עְ י דַּ בִ ה — יָהֲ יבָ בִ חֲ דַּ

יהָ — נֶ פָ ל לְ בָ , אֲ יהָ רֶ אַחֲ א לְ לָּ נוּ אֶ יֵי: לֹא שָׁ ר אַבָּ . אָמַ ךְ רֵ בָ יְ

ן וֹת כּוּלָּ צְ מִּ ל הַ ל: כׇּ מוּאֵ ר שְׁ ה אָמַ הוּדָ ב יְ ר רַ אָמַ . דְּ ךְ רֵ בָ ה לְ וָ צְ מִ

ר״ אי ״עוֹבֵ הַ ע דְּ מַ שְׁ אי מַ ן. )ג(מַ יָּיתָ שִׂ עֲ ר לַ ן עוֹבֵ יהֶ לֵ ךְ עֲ רֵ בָ מְ

א: רָ ר קְ ק, אָמַ חָ צְ ר יִ ן בַּ מָ ב נַחְ ר רַ י הוּא? אָמַ דּוֹמֵ אַקְ נָא דְּ ישָּׁ לִ

ר יֵי אָמַ י״. אַבָּ כּוּשִׁ ת הַ בֹר אֶ יַּעֲ ר וַ כָּ כִּ ךְ הַ רֶ ץ דֶּ עַ ימַ חִ ץ אֲ יָּרׇ ״וַ

בֹר יַּעֲ א: ״וַ כָ הָ א, מֵ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אִ ם״. וְ יהֶ נֵ פְ ר לִ בַ הוּא עָ א: ״וְ כָ הָ מֵ

ת שֶׁ ב שֵׁ ? רַ ךְ רֵ בָ אי מְ יהָ מַ נֶ פָ ם״. זלְ רֹאשָׁ ה׳ בְּ ם וַ יהֶ נֵ פְ ם לִ כָּ לְ מַ

יהָ רֶ אַחֲ יךְ מנ״ח. ח)ד(לְ רֵ י וּבָ ב אָשֵׁ רַ יהּ דְּ מֵּ קַ ע לְ לַ יקְּ יָא אִ זְ רַ טְ קַּ מִ

ב רָ ל( הָ אֵ ם )הָ עוֹלָ ךְ הָ לֶ ינוּ מֶ לֹהֵ ה ה׳ אֱ רוּךְ אַתָּ ? בָּ ךְ רֵ בָ אי מְ מַ

נוּ ע לָ רָ פְ נִּ הַ נוּ וְ תֵ מָ קְ ת נִ ם אֶ נּוֹקֵ הַ נוּ וְ ינֵ ת דִּ ן אֶ דָּ הַ נוּ וְ יבֵ ת רִ אֶ

ה ה׳ רוּךְ אַתָּ נוּ, בָּ שֵׁ י נַפְ בֵ ל אוֹיְ כׇ מוּל לְ ם גְּ לֵּ שַׁ מְ הַ ינוּ וְ רֵ צָּ מִ

ר . אָמַ יעַ מּוֹשִׁ ל הַ אֵ ר: הָ א אָמַ בָ ם. רָ יהֶ רֵ ל צָ כׇּ ל מִ אֵ רָ שְׂ יִ ע לְ רָ פְ נִּ הַ

ע רָ פְ נִּ ה ה׳ הַ רוּךְ אַתָּ יהוּ: בָּ יְ וַ רְ תַ הוּ לְ ינְ רִ ימְ ךְ — נֵ כָּ לְ א: הִ פָּ ב פָּ רַ

ת בָּ שַּׁ י בַּ ישִׁ מִ חֲ י וּבַ נִ שֵׁ . )ה(בְּ יעַ מּוֹשִׁ ל הַ אֵ ם הָ יהֶ רֵ ל צָ כׇּ ל מִ אֵ רָ שְׂ יִ לְ

ב ר רַ י? אָמַ ד מִ גֶ נֶ ה, כְּ לֹשָׁ י שְׁ נֵ כוּ׳. הָ ה וְ לֹשָׁ ין שְׁ ה קוֹרִ חָ נְ מִּ בַּ

ים נִ ד כֹּהֲ גֶ נֶ ר: כְּ א אָמַ בָ ים. רָ תוּבִ ים וּכְ יאִ בִ ה נְ ד תּוֹרָ גֶ נֶ י: כְּ אַסִּ

ין תִ ין פּוֹחֲ י: אֵ ימִ ב שִׁ י רַ נֵ תָ א דְּ א הָ לָּ ים. טאֶ לִ אֵ רְ שְׂ יִ ם וְ יִּ וִ לְ

י נֵ יָן. הָ נְ מִּ ן הַ ה מִ ר״ עוֹלֶ בֵּ דַ יְ ת, ״וַ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ ין בְּ סוּקִ ה פְּ רָ שָׂ עֲ מֵ

ה רָ שָׂ ד עֲ גֶ נֶ י: כְּ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ י? )ו(אָמַ ד מִ גֶ נֶ ה כְּ רָ שָׂ עֲ

רוֹת בְּ דִּ ת הַ רֶ שֶׂ ד עֲ גֶ נֶ ר כְּ ף: אָמַ ב יוֹסֵ ת. רַ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ בְּ ין שֶׁ נִ לָ טְ בַּ

ין ילּוּלִ ה הִ רָ שָׂ ד עֲ גֶ נֶ ר: כְּ י אָמַ וִ י לֵ בִּ ינַי. )רַ סִ ה בְּ מֹשֶׁ רוּ לְ מְ אֶ נֶּ שֶׁ

ה רָ שָׂ ד עֲ גֶ נֶ ר: כְּ נָן אָמַ י יוֹחָ בִּ רַ ים.( וְ לִּ הִ ר תְּ פֶ סֵ ד בְּ וִ ר דָּ אָמַ שֶׁ

ית. אשִׁ רֵ בְ ר״ דִּ יֹּאמֶ הוּ? ״וַ ינְ י נִ ם. הֵ עוֹלָ א הָ רָ בְ ן נִ הֶ בָּ רוֹת שֶׁ מָ אֲ מַ

ר בַ דְ יב: ״בִּ תִ כְ ר הוּא, דִּ מָ אֲ י מַ ית״ נָמֵ אשִׁ רֵ ווּ! ״בְּ ה הָ עָ שְׁ י תִּ נֵ הָ

אשׁוֹן א, רִ בָ ר רָ אָם״. יאָמַ בָ ל צְ יו כׇּ רוּחַ פִּ שׂוּ וּבְ ם נַעֲ יִ מַ ה׳ שָׁ

ח, שׁוּבָּ ה — מְ עָ בָּ א אַרְ רָ קָּ י שֶׁ נִ ח, שֵׁ שׁוּבָּ ה — מְ עָ בָּ א אַרְ רָ קָּ שֶׁ

ה עָ בָּ א אַרְ רָ קָּ אשׁוֹן שֶׁ ח. יא)ז(רִ שׁוּבָּ ה — מְ עָ בָּ א אַרְ רָ קָּ י שֶׁ ישִׁ לִ שְׁ

ין מִ ן תּוֹרְ הֶ בָּ ין שֶׁ אִ לֹשׁ סְ ל שָׁ לֹשׁ קוּפּוֹת שֶׁ שָׁ נַן: בְּ תְ ח — דִּ שׁוּבָּ מְ

ה מָ רְ תְ ן נִ הֶ יזוֹ מֵ ע אֵ ידַ ן אב״ג, לֵ יהֶ לֵ תוּב עֲ יָה כָּ הָ ה, וְ כָּ שְׁ לִּ ת הַ אֶ

י עִ צָ מְ אשׁוֹן. יב)ח(אֶ רִ ה בָּ וָ צְ מִּ אשׁוֹן — שֶׁ נָּה רִ מֶּ יב מִ רִ קְ הַ אשׁוֹן, לְ רִ

ה נוֹרָ מְּ י הַ נֵ ל מוּל פְּ יָא: ״אֶ נְ תַ ח — דְּ שׁוּבָּ ה מְ עָ בָּ א אַרְ רָ קָּ שֶׁ

י בִ רָ עֲ נֵר מַ י, וְ בִ רָ עֲ י נֵר מַ פֵּ לַ ם כְּ יהֶ נֵ ד פְּ דֵּ צַ מְּ ד שֶׁ מֵּ לַ ירוּ״, מְ יָאִ

ח. שׁוּבָּ י מְ עִ צָ מְ אֶ אן שֶׁ כָּ נָן: מִ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ ינָה. וְ כִ י שְׁ פֵּ לַ כְּ

לֹא שׁ וְ קֹּדֶ ין בַּ לִ עֲ שּׁוּם מַ ח — מִ שׁוּבָּ ה מְ עָ בָּ א אַרְ רָ קָּ רוֹן שֶׁ אַחֲ יגוְ

א רָ קָ ר וְ י גוֹבָ בִ אֲ א דַּ תָּ ישְׁ נִ י כְּ בֵ ע לְ לַ יקְּ א אִ פָּ ב פָּ ין. רַ ידִ מוֹרִ

ין אֵ ן וְ הֶ ין מֵ תִ ין פּוֹחֲ א. אֵ פָּ ב פָּ יהּ רַ חֵ בְּ שַׁ ה, וְ עָ בָּ אשׁוֹן אַרְ רִ
ךְ רֵ בָ ם — מְ חוֹתֵ הַ , וְ יהָ נֶ פָ ךְ לְ רֵ בָ חַ — מְ פּוֹתֵ נָא: הַ ין. תָּ יפִ מוֹסִ

יהָ — רֶ אַחֲ יהָ וּלְ נֶ פָ י לְ כִ רְ בָ הוּ מְ כוּלְּ נָא, דְּ ידָּ אִ הָ . ידוְ יהָ רֶ אַחֲ לְ

שּׁוּם ין וּמִ נָסִ כְ נִּ שּׁוּם הַ ה מִ ירָ זֵ נַן: גְּ בָּ ינוּ רַ קִּ תַ א דְּ מָ עְ ינוּ טַ יְ הַ

ה עָ בָּ ין אַרְ ד קוֹרִ ל מוֹעֵ חוּלּוֹ שֶׁ ים וּבְ שִׁ דָ י חֳ אשֵׁ רָ ין. בְּ אִ יּוֹצְ הַ

שׁ, ת רֹאשׁ חוֹדֶ שַׁ רָ א: פָּ בָ רָ ב מֵ ר רַ א בַּ יהּ עוּלָּ ינֵּ א מִ עָ כוּ׳. בְּ וְ

ת ם אֶ יהֶ לֵ תָּ אֲ רְ אָמַ ל וְ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ת בְּ ו אֶ הּ? ״צַ ין אוֹתָ ד קוֹרִ יצַ כֵּ

י רֵ י תְּ רֵ יקְ יד? נִ בֵּ עְ י נֶ יכִ י, הֵ סוּקֵ יָא פְּ נְ מָ יָין תְּ וְ הָ י״, דְּ מִ חְ י לַ נִ בָּ רְ קׇ

ה שָׁ רָ פָּ ין בַּ ירִ יְּ שַׁ ין מְ אֵ י, וְ רֵ הוּ תְּ שׁוּ לְ ין — פָּ סוּקִ א פְּ תָ לָ א תְּ תָ לָ תְּ

הוּ שׁוּ לְ ה — פָּ עָ בְּ ה אַרְ עָ בָּ י אַרְ רֵ יקְ ין. נִ סוּקִ ה פְּ לֹשָׁ שְּׁ חוֹת מִ פָּ

ין יִ וַ ם״ הָ יכֶ שֵׁ דְ י חׇ אשֵׁ רָ י, ״וּבְ רֵ ין תְּ יִ וַ ת״ הָ בָּ שַּׁ יוֹם הַ ה, ״וּבְ עָ בְ שִׁ

נָךְ — הָ ד מֵ חַ א וְ הָ י מֵ רֵ י תְּ רֵ יקְ יד? נִ בֵ י נַעֲ יכִ ה, הֵ שָּׁ מִ חֲ
ין אֵ
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ח מנחות צח:

תורה אור השלם

בֹרוּ עֲ יַּ צוּ וַ רְ ם פָּ יהֶ נֵ פְ ץ לִ רֵ פֹּ ה הַ לָ עָ

ם כָּ לְ בֹר מַ עֲ יַּ אוּ בוֹ וַ צְ יֵּ ר וַ עַ שַׁ

ם  ]מיכה ב, רֹאשָׁ ה בְּ יהֹוָ ם וַ יהֶ נֵ פְ לִ

יג[

ה צָ רְ חוּ אַ תַּ שְׁ יִּ ם וַ יהֶ נֵ פְ ר לִ בַ הוּא עָ וְ

יו חִ ד־אָ תּוֹ עַ שְׁ ד־גִּ ים עַ מִ עָ ע פְּ בַ שֶׁ

]בראשית לג, ג[

ץ רׇ יָּ ר לוֹ רוּץ וַ יֹּאמֶ רוּץ וַ ה אָ י־מָ יהִ וִ

ת־ בֹר אֶ עֲ יַּ ר וַ כָּ כִּ ךְ הַ רֶ ץ דֶּ עַ ימַ חִ אֲ

י ]שמואל ב יח, כג[ כּוּשִׁ הַ

רוּחַ שׂוּ וּבְ עֲ ם נַ יִ מַ ה שָׁ הֹוָ ר יְ בַ דְ בִּ

ם ]תהילים לג, ו[ אָ בָ ל־צְ יו כׇּ פִּ

ם יִ מַ שָּׁ ת הַ ים אֵ לֹהִ א אֱ רָ ית בָּ אשִׁ רֵ בְּ

ץ ]בראשית א, א[ רֶ אָ ת הָ אֵ וְ

יו לָ תָּ אֵ רְ מַ אָ רֹן וְ הֲ ל־אַ ר אֶ בֵּ דַּ

י נֵ ל־מוּל פְּ רֹת אֶ נֵּ ת־הַ ךָ אֶ לֹתְ עֲ הַ בְּ

רוֹת נֵּ ת הַ עַ בְ ירוּ שִׁ אִ ה יָ נוֹרָ מְּ הַ

]במדבר ח, ב[

ם הֶ לֵ תָּ אֲ רְ מַ אָ ל וְ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ת־בְּ ו אֶ צַ

י יחֹחִ יחַ נִ י רֵ שַּׁ אִ י לְ מִ חְ י לַ נִ בָּ רְ ת־קׇ אֶ

דוֹ מוֹעֲ י בְּ יב לִ רִ קְ הַ רוּ לְ מְ שְׁ תִּ

]במדבר כח, ב[

י־ נֵ ים בְּ שִׂ בָ י־כְ נֵ ת שְׁ בָּ שַּׁ יוֹם הַ וּבְ

ת ים סֹלֶ רֹנִ שְׂ י עֶ נֵ ם וּשְׁ ימִ מִ ה תְּ נָ שָׁ

כּוֹ סְ נִ ן וְ מֶ שֶּׁ ה בַ לוּלָ ה בְּ חָ נְ מִ

]במדבר כח, ט[

ה יבוּ עֹלָ רִ קְ ם תַּ יכֶ שֵׁ דְ י חׇ אשֵׁ רָ וּבְ

ל יִ אַ ם וְ יִ נַ ר שְׁ קָ י־בָ נֵ ים בְּ רִ ה פָּ יהֹוָ לַ

ה עָ בְ ה שִׁ נָ י־שָׁ נֵ ים בְּ שִׂ בָ ד כְּ חָ אֶ

ם ]במדבר כח, יא[ ימִ מִ תְּ



כב.הקורא עומד   פרק שלישי   מגילה
ם יכֶ שֵׁ  דְ י חָ שִׁ א רָ בָּ י מִ אֵ רָ א קְ תָ לָ ת וּתְ בָּ שַּׁ  ם הַ יוֹ ת וּבְ שַׁ  רָ פָ ת דְּ אוֹ רָ קְ נֵי מִ שְׁ א  הָ י מֵ רֵ י תְּ שִׁ י לִ שְׁ י  רֵ יקְ לִ

ד חָ אֶ ן בְּ וֹ אשׁ רִ ם הָ יוֹ ית בְּ נִ עֲ ת תַּ כֶ סֶּ מַ יהּ בְּ נַן לֵ ת תְּ דוֹ מָ עֲ י מַ בֵּ ן גַּ וֹ אשׁ רִ ם הָ יוֹ בְּ כוּ': י וְ רֵ וּ לְהוּ תְּ שׁ פָּ
ר מַ גָּ שֶׁ סוּק  פָּ יל  חִ תְ זֵר וּמַ י חוֹ נִ שֵּׁ  ג הַ לֵ וֹ דּ ת: בָּ שַׁ  בְּ
סוּק פָּ  י הַ צִ א חֲ רֵ ן קוֹ וֹ אשׁ רִ ק הָ סֵ וֹ פּ נָיו: פָ לְּ שֶׁ וֹ  בּ
ין נָסִ כְ נִּ וּם הַ שּׁ  זֵירָה מִ גְּ : קוֹ סְ י וּפוֹ שִׁ י לִ שְּׁ  הַ
לֹא רוּ  יֹאמְ סוּק זֶה וְ פָּ יל  חִ תְ י מַ נִ שֵּׁ  עוּ הַ מְ שְׁ  יִּ שֶׁ

עוּ מְ שְׁ  יִּ שֶׁ ין  אִ צְ יּוֹ ן הַ כֵ ם וְ נַיִ שְׁ א  לָּ ן אֶ וֹ אשׁ א רִ רָ קָ
ת נֶסֶ כְּ ית הַ בֵּ אוּ מִ יָצְ ה וְ שָׁ לֹ שְׁ א  רֵ ן קוֹ וֹ אשׁ רִ ת הָ אֶ
י כִ הָ ם: נַיִ שְׁ א  לָּ י אֶ נִ שֵּׁ  א הַ רָ קְ לֹא יִ רוּ  יֹאמְ וְ
ם נַיִ שְׁ א  רֵ י קוֹ נִ שֵּׁ  ה הַ שָׁ לֹ שְׁ ן  וֹ אשׁ א רִ רָ ינַן קָ סִ רְ גָּ
אן מַ ג לְ לוֹ דְ ג נִ לֵ וֹ "ד דּ מֶ לָ וּ': ה זוֹ כּ שָׁ  רָ פָּ  מִ

א רָ א קְ הָ ךְ דְּ רַ יפְ מִ א לְ יכָּ ק לֵ סֵ וֹ ר פּ מַ אָ דְּ
ר: זוֹ חֲ ד לַ ר עוֹ שָׁ  פְ י אֶ אִ נֵי דְּ תָ ה קָ שָׁ לֹ שְׁ ן  וֹ אשׁ רִ
ה זוֹ שָׁ  רָ פָּ  ת מִ רוֹ קְ י לִ כִ הָ ר בְּ שָׁ  פְ אֶ ם דְּ תָ אנֵי הָ שָׁ

י שִׁ י מִ חֲ י וּבַ נִ שֵׁ  א בְּ ימָ יְ א קַ יתָ נִ תְ ךְ מַ הַ יהָ דְּ רֶ חֲ אַ לְ
יָנוֹ נְ עִ כֹּל מֵ  הַ שֶׁ צֶה  רְ יִּ שֶׁ ה  ת מֶ רוֹ קְ ל לִ הוּא יָכוֹ שֶׁ

ת חוֹ פָ ה בְּ שָׁ  רָ פָּ  ין בַּ ילִ חִ תְ ין מַ אֵ שֶׁ ם  שֵׁ  כְּ ם: ל יוֹ שֶׁ
יְּהוּ שֶׁ ין  נָסִ כְ נִּ וּם הַ שּׁ  זֵירָה מִ ים גְּ סוּקִ פְּ ה  שָׁ לֹ שְּׁ  מִ
ל שֶׁ ים  סוּקִ פְּ נֵי  שְׁ א  לָּ א זֶה אֶ רָ לֹא קָ ים  בוּרִ סְ
ת נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ יוּ בְּ לֹא הָ י  רֵ הֲ שֶׁ ה זוֹ  שָׁ  רָ פָּ ת  לַ חָ תְ הַ
ין ךְ אֵ כָּ נָה: יוֹ לְ עֶ ה הָ שָׁ  רָ פָּ  א מִ רָ קָּ שֶׁ עוּ  מְ שָׁ לֹא   וְ

ין וּרִ בּ סִּ שֶׁ ין  אִ צְ יּוֹ וּם הַ שּׁ  זֵירָה מִ וּ' גְּ ין כּ ירִ יְּ שַׁ  מְ
נֵי שְׁ א  לָּ א אֶ רָ קְ לֹא יִ ל זֶה  שֶׁ יו  רָ חֲ א אַ רֵ וֹ קּ הַ שֶׁ
נָּא יר תַּ מִ חְ א מַ קָ יּוּר דְּ שִׁ  ים: רִ תָ נּוֹ ים הַ סוּקִ פְּ
ינַן רִ מְ א אָ לָ יד וְ יָחִ ה בְּ שָּׁ  מִ ל חֲ שֶׁ  נֵי וְ תָ א דְּ מָּ קַ
צֶה: רְ ם יִ ק אִ סוֹ פְ יִ ה וְ שָׁ לֹ שְׁ ן  וֹ אשׁ רִ א הָ רָ קְ יִ

ים רִ מְ ירוּ יֵשׁ אוֹ מִ חֱ ךְ הֶ יכָ פִ י לְ יחֵ כִ שְׁ ין  נָסִ כְ נִ
י נִ שֵּׁ  א הַ רֵ וֹ קּ שֶׁ ע  מַ שְׁ  יִּ שֶׁ  יל כְּ אִ שְׁ י מַ לֵ יּוֹ שַׁ  לָה: חָ תְ הַ בְּ
ה זוֹ שָׁ  רָ פָּ  א מִ רָ לֹא קָ ן  וֹ אשׁ רִ ת וְהָ אוֹ רָ קְ ה מִ שָׁ לֹ שְׁ

נֵי שְׁ ן  וֹ אשׁ רִ א הָ רָ ךְ קָ יאַ ל הֵ אֵ שָּׁ  ם יִ נַיִ שְׁ א  לָּ אֶ
ה שָׁ  רָ פָּ  א מִ רָ קָּ שֶׁ רוּ לוֹ  יֹאמְ ר וְ תֵ לֹא יוֹ  ים וְ סוּקִ פְּ

י עִ צָ מְ אֶ וְ ת: דוֹ מָ עֲ ל מַ שֶׁ  אי בְּ א מַ תָ כְ לְ הִ נָה: יוֹ לְ עֶ הָ
יל חִ תְ יךְ לְהַ רִ א צָ ג הוּא יְהֵ לֵּ דַ לֹא יְ ם  אִ שֶׁ ג  לֵ וֹ דּ
א רָ קְ ם יִ אִ ים וְ סוּקִ פְּ ה  שָׁ לֹ שְּׁ  ת מִ חוֹ פָּ ה  שָׁ  רָ פָּ  בַּ
ף מוּסָ : הּ וּלָּ ה כּ אָ רְ א קוֹ צָ מְ יָּה נִ נִ שְּׁ  ן הַ ה מִ שָׁ לֹ שְׁ
י רַב דֵ כְּ מִ א: ירָ ה יַתִּ כָ רָ נֵנוּ בְּ ת עֲ לַּ פִ א תְּ קָ סָ פְּ

לֹא  ן וְ כֹּהֵ לֹא  יָה  לֹא הָ י רַב  רֵ הֲ שֶׁ א  רָ ל קְ אֵ רָ שְׂ יִ בְּ
ין יטִּ ת גִּ כֶ סֶּ מַ נֵי בְּ הֲ כָ א בְּ רָ א רַב הוּנָא קָ הָ דְּ י: וִ לֵ
ל מוּאֵ שְׁ א  יכָּ א אִ הָ ף נט:(: ין דַּ יטִּ ין )גִּ קִ זָּ י נִּ הַ בְּ
נָא הוּא: הֲ כָ ל דְּ בֶ ינַת בָּ דִ מְּ הוּא מִ שֶׁ א  עָ דְּ רְ נְהַ בִּ
רַב לָה מֵ עְ מַ ת לְ יוֹ הְ יָה לִ וֵיהּ נָהוּג הָ ילָּ ר עִ בָ דָ וְ

ה )ב"ק פ.( רַב לֹא רוּבָּ ק מְ רֶ פֶ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ כִּ
אי יד לְהַ עֲבִ רַב הוּא דַּ וְ ל: מוּאֵ שְׁ  יהּ דִּ מֵּ קַ יֵיל לְ עָ
וּם שּׁ  יהּ מִ יד לֵ וָה עֲבִ ד הֲ בוֹ יהָ כְּ לֶ יהּ עָ רֵ בָ דְּ אַ דְּ
ס' מָ נֵי בְּ י בְּ מִ קְ א לוֹ לָ ל דְּ מוּאֵ שְׁ  יהּ רַב לִ יטֵ יְ לַ דְּ
נָיו פָ לֹּא בְּ  שֶׁ  ים )ד' קח.(: צִ רָ שְׁ נָה  מוֹ שְׁ ת פ'  בָּ שַׁ

א לָּ ל אֶ בֶ בָ יָה בְּ לֹא הָ ל  מוּאֵ שְׁ יהּ וּ יד לֵ בֵ א עָ לָ
א: עָ דְּ רְ נְהַ בִּ

א רָ קָּ שֶׁ תוֹ  אוֹ שֶׁ ר  מַ עוּ לוֹ טְ לֹּא יִ  שֶׁ ין  נָסִ כְ נִּ וּם הַ שּׁ  זֵירָה מִ ים גְּ סוּקִ חוֹת מג' פְּ ה פָּ שָׁ רָ פָּ ין בַּ ילִ חִ תְ ין מַ אֵ
ל ה עַ שֶׁ  קָ ים וְ סוּקִ פְּ נֵי  שְׁ א  לָּ א אֶ רָ לֹא קָ נָיו  פָ לְ
ת יּוֹ נִ עֲ תַ ל בְּ חַ ת וַיְ שַׁ  רָ פָ ין בְּ רִ נוּ קוֹ אָ שֶׁ נוּ  לָּ שֶׁ ג  הָ נְ מִ
ים סוּקִ פְּ נֵי  שְׁ ף  סוֹ ם וְהוּא לְ שָׁ יל  חִ תְ ן מַ וֹ אשׁ רִ וְהָ

ל חוֹ יר ביו"ט בְּ טִ פְ מַּ ן הַ כֵ לָה וְ עְ מַ לְּ שֶׁ ה  שָׁ  רָ פָּ  מִ
הוּא שֶׁ ם  תָּ רַבְ קְ וַּהַ יל מִ חִ תְ מַּ שֶׁ ח  סַ פֶ ד דְּ עֵ וֹ מּ הַ
ר מַ יֵשׁ לוֹ ה וְ שָׁ  רָ פָּ  רֹאשׁ הַ ים מֵ סוּקִ פְּ נֵי  שְׁ ף  סוֹ לְ
ם לָ עוֹ ן לְ ת הֵ דוּעוֹ י יְ רֵ הֲ שֶׁ ת  יּוֹ שִׁ  רָ פָּ  וּ הַ לּ אנֵי אֵ שָׁ  דְּ

שׁ ל רֹאשׁ חֹדֶ שֶׁ ה  שָׁ  רָ פָּ ן  כֵ י וְ עֵ טְ מִ א לְ יכָּ לֵ וְ
א מָּ שֶׁ חוּשׁ  ין לָ ת אֵ בָּ שַּׁ  ם הַ יוֹ א וּבְ רֵ י קוֹ שִׁ י לִ שְּׁ  הַ שֶׁ
נֵי שְׁ א  לָּ א אֶ רָ לֹא קָ י  שִׁ י לִ שְּׁ  הַ שֶׁ ים  נָסִ כְ נִּ רוּ הַ יֹאמְ
ר יָדוּעַ בָ דָּ י הַ רֵ הֲ שֶׁ ת  בָּ שַּׁ  יּוּם הַ וּבִּ ים מִ סוּקִ פְּ
יָה לוֹ לֹא הָ ב שא"כ  וֹ שׁ חֲ ם לַ ם יֵשׁ לָהֶ גַ ם וְ לָ עוֹ לְ

ין עֵ ם זוֹ מֵ י גַּ רֵ הֲ שֶׁ ה  שָׁ  רָ פָ יעַ לְ גִּ הִ שֶׁ  יחַ כְּ נִּ הַ לְ

ר אָמַ אן דְּ מַ א לְ יתָ ם אִ אִ וְ : הּ יחַ בָּ נִּ הִ שֶׁ ה  שָׁ  רָ פָּ

ר מַ אָ אן דְּ מַ לְ ס דִּ רֵ טְ וּנְ קּ שׁ הַ ירֵ פֵּ לוֹג  דְ ג לִ דּוֹלֵ

ן וֹ אשׁ רִ א הָ רָ קָּ שֶׁ יוָן  כֵ י דְּ ידֵ יָא מִ שְׁ  א קַ ק לָ סֵ וֹ פּ
א הָ ה דְּ שֶׁ  קָ ד וְ ק עוֹ סוֹ פְ ין לִ ים אֵ סוּקִ פְּ ה  שָׁ לֹ שְׁ
י ג אִ לֵ וֹ י דּ יר נָמֵ פִּ  שַׁ יהּ  ית לֵ ק אִ סֵ וֹ ר פּ מַ אָ אן דְּ מַ
י א נְהִ כָ ין וְהָ אִ צְ יּוֹ הַ ין וְ נָסִ כְ נִּ וּם הַ שּׁ  זֵירָה מִ או גְּ לָ
ים נִ וֹ אשׁ רִ שׂוּ הָ עָ שֶׁ ה  ן מֶ קֵּ תַ ין לְ לִ כוֹ נוּ יְ ין אָ אֵ שֶׁ

יו רָ חֲ א אַ בָּ הַ שֶׁ רוּ  בְּ סְ יִּ שֶׁ ים  אִ צְ יּוֹ ת הַ עוּ אֶ טְ הִ שֶׁ
יָה ם הָ קוֹ ל מָ כָּ ים מִ סוּקִ פְּ נֵי  שְׁ א  לָּ א אֶ רָ קְ לֹא יִ
יל חִ תְ מַּ שֶׁ י  פִ ין לְ נָסִ כְ נִּ עוּ הַ טְ לֹּא יִ  שֶׁ ן  קֵּ תַ ם לְ לָהֶ
אֶה רְ ךְ נִ כָ ה לְ שָׁ  רָ פָ מוּךְ לְ ים סָ סוּקִ פְּ נֵי  שְׁ  זֶה בִּ

י ידִ יָא מִ שְׁ  א קַ ק לָ סֵ וֹ ר פּ מַ אָ אן דְּ מַ לְ שׁ דִּ רֵ פָ לְ
א לָ א דְּ יכָ א הֵ כָ אנֵי הָ שָׁ יר  פִּ  שַׁ י  צִ רְ יהּ תָּ ידֵ דִ לְ דִּ
ק סוֹ פְ לֹּא לִ  שֶׁ ר  שָׁ  פְ אֶ א דְּ יכָ ל הֵ ר אֲבָ שָׁ  פְ אֶ
ג לֵ וֹ ל לְמ"ד דּ יק אֲבָ סִ פְ ין לְהַ אֵ שֶׁ א  יטָ שִׁ  פְּ

גוּ ךְ נָהֲ יאַ יָא הֵ שְׁ  ר קַ שָׁ פְ אֶ ם דְּ תָ י הָ אנֵ שָׁ ה: שֶׁ  קְ תִּ

א רֵ וֹ קּ שֶׁ ג  ל חַ שֶׁ ד  עֵ ל מוֹ שֶׁ וֹ  חוּלּ ם בְּ לָ עוֹ הָ
א לָ א דְּ כָ א הָ ם וְהָ נַיִ שְּׁ  אוּ הַ רְ קָּ שֶׁ ה  ל מֶ י כָּ יעִ בִ רְ הָ
א לָ א דְּ יכָ א הֵ לָּ ק אֶ סֵ וֹ לֹא פּ  ג וְ לֵ וֹ לֹא דּ ינַן  רֵ שָׁ

ין נָסִ כְ נִּ וּם הַ שּׁ  ר מִ מַ אָ קָ א דְּ יכָ וּ הֵ ילּ פִ ר וַאֲ שָׁ  פְ אֶ
תוֹ א אוֹ רָ ם קָ אִ שֶׁ ן  א לָ יטָ שִׁ  פְּ א  יהוּ הָ ין מִ אִ צְ יּוֹ הַ וְ

ה שָׁ  רָ פָּ  ף הַ וֹ סּ ים מִ סוּקִ פְּ נֵי  שְׁ ד  ן עַ רוֹ חֲ אַ נֵי הָ פְ לִּ שֶׁ
לָה עְ מַ ג לְ לֵ וֹ ן דּ רוֹ חֲ אַ הָ שֶׁ ת  רֶ צֶ עֲ ח אוֹ בַּ סַ פֶ בְּ שֶׁ
ם גַ ר וְ חֵ אַ יחַ הָ נִּ הִ שֶׁ ים  סוּקִ פְּ נֵי  שְׁ א  רָ קְ לֹא יִ  וְ

ל שֶׁ יָנוֹ  נְ עִ וֵי מֵ א הָ לָ יוָן דְּ יהָ כֵּ רֶ חֲ ל אַ שֶׁ ה  שָׁ  רָ פָּ  מִ

ים סוּקִ חוֹת מג' פְּ ה פָּ שָׁ רָ פָּ ין בַּ ילִ חִ תְ ין מַ אֵ ם: יוֹ

תוֹ אוֹ שֶׁ ר  מַ עוּ לוֹ טְ לֹּא יִ  שֶׁ ין  נָסִ כְ נִּ וּם הַ שּׁ  זֵירָה מִ גְּ
ה שֶׁ  קָ ים וְ סוּקִ פְּ נֵי  שְׁ א  לָּ א אֶ רָ לֹא קָ נָיו  פָ א לְ רָ קָּ שֶׁ
ל חַ ת וַיְ שַׁ  רָ פָ ין בְּ רִ נוּ קוֹ אָ שֶׁ נוּ  לָּ שֶׁ ג  הָ נְ ל מִ עַ
נֵי שְׁ ף  סוֹ ם וְהוּא לְ שָׁ יל  חִ תְ ן מַ וֹ אשׁ רִ ת וְהָ יּוֹ נִ עֲ תַ בְּ
יר טִ פְ מַּ ן הַ כֵ לָה וְ עְ מַ לְּ שֶׁ ה  שָׁ  רָ פָּ  ים מִ סוּקִ פְּ

יל חִ תְ מַּ שֶׁ ח  סַ פֶ ד דְּ עֵ וֹ מּ ל הַ חוֹ ביו"ט בְּ
רֹאשׁ ים מֵ סוּקִ פְּ נֵי  שְׁ ף  סוֹ הוּא לְ שֶׁ ם  תָּ רַבְ קְ וַּהַ מִ

י רֵ הֲ שֶׁ ת  יּוֹ שִׁ  רָ פָּ  וּ הַ לּ אנֵי אֵ שָׁ  ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ ה וְ שָׁ  רָ פָּ  הַ
ה שָׁ  רָ פָּ ן  כֵ י וְ עֵ טְ מִ א לְ יכָּ לֵ ם וְ לָ עוֹ ן לְ ת הֵ דוּעוֹ יְ
ין ת אֵ בָּ שַּׁ  ם הַ יוֹ א וּבְ רֵ י קוֹ שִׁ י לִ שְּׁ  הַ שֶׁ שׁ  ל רֹאשׁ חֹדֶ שֶׁ

א רָ לֹא קָ י  שִׁ י לִ שְּׁ  הַ שֶׁ ים  נָסִ כְ נִּ רוּ הַ א יֹאמְ מָּ שֶׁ חוּשׁ  לָ
ר בָ דָּ י הַ רֵ הֲ שֶׁ ת  בָּ שַּׁ  יּוּם הַ וּבִּ ים מִ סוּקִ פְּ נֵי  שְׁ א  לָּ אֶ
לֹא ב שא"כ  וֹ שׁ חֲ ם לַ ם יֵשׁ לָהֶ גַ ם וְ לָ עוֹ יָדוּעַ לְ
ם זוֹ י גַּ רֵ הֲ שֶׁ ה  שָׁ  רָ פָ יעַ לְ גִּ הִ שֶׁ  יחַ כְּ נִּ הַ יָה לוֹ לְ הָ

: הּ יחַ בָּ נִּ הִ שֶׁ ה  שָׁ  רָ פָּ ין  עֵ מֵ

י רֵ י תְּ רֵ יקְ ים. לִ סוּקִ ה פְּ לֹשָׁ שְּׁ חוֹת מִ ה פָּ שָׁ רָ פָּ ין בַּ ילִ חִ תְ ין מַ אאֵ

י, תִּ עְ מַ ר לוֹ: זוֹ לֹא שָׁ י! ב)א(אָמַ רֵ הוּ תְּ שׁוּ לְ , פָּ ךְ הָ א מֵ תָ לָ א וּתְ הָ מֵ

י הִ ״יְ ית״ וִ אשִׁ רֵ אשׁוֹן — ״בְּ רִ יּוֹם הָ נַן: בַּ תְ י, דִּ תִּ עְ מַ הּ שָׁ א בָּ יּוֹצֵ כַּ

״ — יעַ קִ י רָ הִ ם, ״יְ נַיִ שְׁ ית״ — בִּ אשִׁ רֵ הּ: ״בְּ לַ י עֲ נֵ תָ ״, וְ יעַ קִ רָ

י סוּקֵ א פְּ תָ לָ תְ ד, דִּ חָ אֶ ״ בְּ יעַ קִ י רָ הִ א ״יְ מָ לָ שְׁ הּ: בִּ ינַן בַּ וֵ הָ ד. גוְ חָ אֶ בְּ

יָא: נְ תַ ווּ, וְ י הָ סוּקֵ ה פְּ שָׁ מְ ם? חַ נַיִ שְׁ ית״ בִּ אשִׁ רֵ א ״בְּ לָּ ווּ, אֶ הָ

ב הּ, רַ לַ ר עֲ מַ יתְּ אִ ים! וְ סוּקִ ה פְּ לֹשָׁ שְּׁ חוֹת מִ פְ ה לֹא יִ תּוֹרָ א בַּ קּוֹרֵ הַ

א מָ עְ אי טַ ג, מַ ר דּוֹלֵ ב אָמַ ק. רַ ר: פּוֹסֵ ל אָמַ מוּאֵ ג. וּשְׁ ר: דּוֹלֵ אָמַ

נַן ה — אֲ יהּ מֹשֶׁ קֵ סְ א פַּ לָ א דְּ סוּקָ ר: כֹּל פְּ בַ סָ ק? קָ ר פּוֹסֵ א אָמַ לָ

י בִּ ר רַ א אָמַ הָ יהּ? וְ ינַן לֵ קִ סְ ר פָּ ל אָמַ מוּאֵ יהּ. וּשְׁ ינַן לֵ קִ סְ א פָּ לָ

לֹא דוֹל, וְ גָּ ינָא הַ נִ י חֲ בִּ ל רַ צֶ י אֵ יָה לִ דוֹל הָ ר גָּ עַ א: צַ רָ יָא קָ נַנְ חֲ

יל ן, הוֹאִ בָּ ית רַ ל בֵּ ינוֹקוֹת שֶׁ תִ א לְ לָּ סוֹק אֶ פְ י לִ יר לִ תִּ הִ

ר, שָׁ פְ א אֶ לָ שּׁוּם דְּ אי — מִ א מַ מָ עְ ם טַ תָ ין. הָ שׂוּיִ ד עֲ מֵּ לַ תְ הִ וּלְ

ר א אָמַ א לָ מָ עְ אי טַ ק, מַ ר פּוֹסֵ ל אָמַ מוּאֵ ר. וּשְׁ שָׁ פְ א אֶ י לָ א נָמֵ כָ הָ

ה שָׁ רָ י: פָּ יבִ יתִ ין. מֵ אִ יּוֹצְ שּׁוּם הַ ין וּמִ נָסִ כְ נִּ שּׁוּם הַ ה מִ ירָ זֵ ג? גְּ דּוֹלֵ

ים סוּקִ ה פְּ שָּׁ מִ ל חֲ שֶׁ ם, וְ נַיִ שְׁ הּ בִּ ין אוֹתָ ים קוֹרִ סוּקִ ה פְּ שָּׁ ל שִׁ שֶׁ

ה זוֹ שָׁ רָ פָּ ם מִ נַיִ א שְׁ י קוֹרֵ נִ שֵּׁ ה — הַ לֹשָׁ אשׁוֹן שְׁ א רִ רָ יד. קָ יָחִ בְּ

ין אֵ י שֶׁ פִ ה, לְ לֹשָׁ ים שְׁ רִ יֵשׁ אוֹמְ ת. וְ רֶ ה אַחֶ שָׁ רָ פָּ ד מִ חָ אֶ וְ

אן מַ א, לְ יתָ ם אִ אִ ים. וְ סוּקִ ה פְּ לֹשָׁ שְּׁ חוֹת מִ ה פָּ שָׁ רָ פָּ ין בַּ ילִ חִ תְ מַ

י אנֵ סוֹק! שָׁ פְ ק — נִ ר פּוֹסֵ אָמַ אן דְּ מַ לוֹג, וּלְ דְ ג — נִ ר דּוֹלֵ אָמַ דְּ

ן עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ חוּם אָמַ נְ י תַּ בִּ ר רַ י. )ב(אָמַ כִ הָ ר בְּ שָׁ פְ אֶ ם, דְּ תָ הָ

עַ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ חוּם אָמַ נְ י תַּ בִּ ר רַ אָמַ ים, וְ רִ יֵשׁ אוֹמְ ה כְּ כָ לָ י: הֲ וִ לֵ

ים, סוּקִ ה פְּ לֹשָׁ שְּׁ חוֹת מִ ה פָּ שָׁ רָ פָּ ין בַּ ילִ חִ תְ ין מַ אֵ ם שֶׁ שֵׁ י: כְּ וִ ן לֵ בֶּ

א! יטָ שִׁ ים. פְּ סוּקִ ה פְּ לֹשָׁ שְּׁ חוֹת מִ ה פָּ שָׁ רָ פָּ ין בַּ ירִ יְּ שַׁ ין מְ ךְ אֵ כָּ

י יֵשׁ ירִ מְ חְ א — מַ מָּ נָּא קַ יל תַּ קֵּ א מַ קָ א, דְּ תָּ לְ חַ ה אַתְ א וּמָ תָּ שְׁ הַ

י ירִ מְ חְ מַ ן דְּ כֵּ ל שֶׁ א — לֹא כׇּ מָּ נָּא קַ יר תַּ מִ חְ מַ יּוּר, דְּ ים, שִׁ רִ אוֹמְ

י, יחִ כִ א שְׁ ין לָ אִ י, יוֹצְ יחִ כִ ין שְׁ נָסִ כְ א: נִ ימָ תֵ הוּ דְּ ים?! מַ רִ יֵשׁ אוֹמְ

נָא אי שְׁ א מַ מָּ נָּא קַ תַ ן. וְ ע לַ מַ שְׁ א מַ י, קָ קִ נָפְ ה וְ ר תּוֹרָ פֶ י סֵ חִ נְּ מַ דְּ

שּׁוּם ה מִ ירָ זֵ י, גְּ י נָמֵ חוֹלֵ ין, אַתְ אִ שּׁוּם יוֹצְ א — מִ לָ י דְּ יּוֹרֵ שַׁ

ה בָּ יהּ רַ ח לֵ לַ יֵּיל. דשְׁ [שַׁ י ]מְ יּוֹלֵ יֵיל שַׁ עָ אן דְּ י: מַ רִ ין? אָמְ נָסִ כְ נִּ הַ

א: תָ כְ לְ יהּ, הִ ח לֵ לַ אי? שְׁ א מַ תָ כְ לְ ף: הִ ב יוֹסֵ רַ א לְ בָ רָ יהּ דְּ רֵ בְּ

כוּ׳. ף וְ יֵּשׁ בּוֹ מוּסָ ל, כֹּל שֶׁ לָ כְּ ה הַ ן. זֶ גָ י דּוֹלְ עִ צָ מְ אֶ ג, וְ דּוֹלֵ

א יכָּ אִ ד דְּ שׁ וּמוֹעֵ ה? רֹאשׁ חֹדֶ מָּ כַ בּוּר בְּ ית צִ נִ עֲ הוּ: תַּ יָא לְ עְ יבַּ אִ

א. ף — לָ ן מוּסַ בַּ רְ א קׇ יכָּ לֵ א דְּ כָ ל הָ בָ ה, אֲ עָ בָּ ף — אַרְ ן מוּסַ בַּ רְ קׇ

י אשֵׁ רָ ע: בְּ מַ א שְׁ ה. תָּ לָּ פִ ף תְּ א מוּסַ יכָּ י אִ א נָמֵ כָ א: הָ מָ לְ אוֹ דִ

בּוּר ית צִ נִ עֲ תַ א בְּ ה, הָ עָ בָּ ין אַרְ ד קוֹרִ ל מוֹעֵ חוּלּוֹ שֶׁ ים וּבְ שִׁ דָ חֳ

ין ה קוֹרִ חָ נְ מִּ ת בַּ בָּ שַּׁ י וּבַ ישִׁ מִ חֲ י וּבַ נִ שֵׁ א: בְּ ישָׁ א רֵ ימָ ה! אֵ לֹשָׁ שְׁ

ע מַ ישְׁ מִ א לְ יכָּ א לֵ הָ א מֵ לָּ ה! אֶ עָ בָּ בּוּר אַרְ ית צִ נִ עֲ א תַּ ה: הָ לֹשָׁ שְׁ

א רָ ם קְ בּוּר, קָ ית צִ נִ עֲ תַ ל בְּ בֶ בָ ע לְ לַ יקְּ ב אִ רַ ע: דְּ מַ א שְׁ ינַּהּ. )ג(תָּ מִ

א מָ לְ י עָ פוּל כּוּלֵּ . נְ יךְ רֵ א בָּ לָ ים וְ תַ , חֲ יךְ רֵ ח בָּ תַ א. פְּ רָ יפְ סִ בְּ

א, רָ ל קְ אֵ רָ שְׂ יִ ב בְּ י רַ דֵ כְּ יהּ. מִ ל אַפֵּ ל עַ פַ א נְ ב לָ רַ יהוּ, וְ יְ פַּ אַאַנְ

י רֵ יקְ מִ י לְ עֵ בָ שּׁוּם דְּ או מִ ? לָ יךְ רֵ א בָּ לָ ם וְ תַ א חֲ מָ עְ אי טַ מַ

י רֵ ב הוּנָא קָ א רַ הָ א. דְּ רָ י קְ נֵ הֲ כָ ב בְּ א, רַ יהּ? לָ רֵ תְ ינָא בָּ רִ אַחֲ

ב רַ י וְ ב אַמֵּ ילּוּ רַ פִ א אֲ הָ י, דְּ נֵ הֲ כָ י בְּ רֵ ב הוּנָא קָ א רַ מָ לָ שְׁ י. בִּ נֵ הֲ כָ בְּ

ב רַ יהּ לְ י לֵ יפִ יְ ף כַּ יכָּ ל, מִ אֵ רָ שְׂ א יִ עָ אַרְ י דְּ יבִ שִׁ י חֲ נֵ הֲ כָ י דְּ אַסִּ

ר בַ דָ ה, וְ וָ נָא הֲ הֲ כָ ל, דְּ מוּאֵ א שְׁ יכָּ א אִ ב — הָ א רַ לָּ הוּנָא. אֶ

ד בַ עֲ ב הוּא דַּ רַ ב, וְ רַ יהּ לְ יף לֵ יִ ה כַּ וָ ף הֲ יכָּ י מִ ל נָמֵ מוּאֵ יהּ! שְׁ לֵ עֲ

יד בֵ א עָ נָיו — לָ פָ לֹּא בְּ נָיו, שֶׁ פָ יהּ — בְּ יד לֵ בֵ י עָ כִ בוֹד, וְ יהּ כָּ לֵ
ךְ תָּ עְ א דַ קָ לְ י סָ אִ א, דְּ רָ י קְ נֵ הֲ כָ ב בְּ רַ א דְּ רָ בְּ תַּ סְ י מִ י נָמֵ כִ יהּ. הָ לֵ

י נָה. אִ קָּ ר תַּ אַחַ ! לְ יךְ רֵ א בָּ מָ עְ אי טַ יהָ מַ נֶ פָ א, לְ רָ ל קְ אֵ רָ שְׂ יִ בְּ

ל יעָ מֵ ב — דְּ יב רַ יָתֵ א דְּ יכָ י הֵ אנֵ ! שָׁ יךְ רֵ בָ י לְ יהָ נָמֵ רֶ אַחֲ י, לְ כִ הָ

י, ילִ יְ עָ
ק יפָּ מִ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ג, טוש״ע או״ח סי׳

קלח סעי׳ א:
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והעובדין בו הל׳ ו:

ג מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ג, טוש״ע או״ח סי׳
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תכג סעי׳ ב:

מסורת הש״ס
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גליון הש״ס

גמ' בשלמא רב הונא קרי בכהני.

עי' לקמן דף כח ע"א תוד"ה כי

קאמר:

תורה אור השלם

ם יִ מַ שָּׁ ת הַ ים אֵ לֹהִ א אֱ רָ ית בָּ אשִׁ רֵ בְּ

ץ ]בראשית א, א[ רֶ אָ ת הָ אֵ וְ

תוֹךְ יעַ בְּ קִ י רָ הִ ים יְ לֹהִ ר אֱ יֹּאמֶ וַ

ם יִ מָ ם לָ יִ ין מַ יל בֵּ דִּ בְ י מַ יהִ ם וִ יִ מָּ הַ

]בראשית א, ו[

תוֹךְ יעַ בְּ קִ י רָ הִ ים יְ לֹהִ ר אֱ יֹּאמֶ וַ

ם יִ מָ ם לָ יִ ין מַ יל בֵּ דִּ בְ י מַ יהִ ם וִ יִ מָּ הַ

ל דֵּ בְ יַּ יעַ וַ קִ רָ ת־הָ ים אֶ לֹהִ שׂ אֱ עַ יַּ וַ

יעַ קִ רָ ת לָ חַ תַּ ר מִ שֶׁ ם אֲ יִ מַּ ין הַ בֵּ

יעַ קִ רָ ל לָ עַ ר מֵ שֶׁ ם אֲ יִ מַּ ין הַ וּבֵ

יעַ קִ רָ ים לָ לֹהִ א אֱ רָ קְ יִּ ן וַ י־כֵ הִ יְ וַ

ר יוֹם י־בֹקֶ הִ יְ ב וַ רֶ י־עֶ הִ יְ ם וַ יִ מָ שָׁ

י  ]בראשית א, ו-ח[ נִ שֵׁ

ם יִ מַ שָּׁ ת הַ ים אֵ לֹהִ א אֱ רָ ית בָּ אשִׁ רֵ בְּ

ה תֹהוּ תָ יְ ץ הָ רֶ אָ הָ ץ וְ רֶ אָ ת הָ אֵ וְ

רוּחַ הוֹם וְ י תְ נֵ ל־פְּ ךְ עַ חֹשֶׁ בֹהוּ וְ וָ

ם יִ מָּ י הַ נֵ ל־פְּ ת עַ פֶ חֶ רַ ים מְ לֹהִ אֱ

י־אוֹר הִ יְ י אוֹר וַ הִ ים יְ לֹהִ ר אֱ יֹּאמֶ וַ

י־טוֹב אוֹר כִּ ת־הָ ים אֶ לֹהִ א אֱ רְ יַּ וַ

ין אוֹר וּבֵ ין הָ ים בֵּ לֹהִ ל אֱ דֵּ בְ יַּ וַ

אוֹר יוֹם ים  לָ לֹהִ א אֱ רָ קְ יִּ ךְ וַ חֹשֶׁ הַ

י־ הִ יְ ב וַ רֶ י־עֶ הִ יְ ה וַ לָ יְ א לָ רָ ךְ קָ חֹשֶׁ לַ וְ

ד  ]בראשית א, א-ה[ חָ ר יוֹם אֶ בֹקֶ



הקורא עומד   פרק שלישי   מגילה כב:
יהָ לָא רֶ חֲ יל לְאַ עֵ ינַן לְ רִ מְ אָ דְ ין כִּ נָסִ כְ נִּ וּם הַ שּׁ  ה מִ זֵירָ יךְ גְּ רִ נֶיהָ בְּ פָ ךְ לְ כָּ לְ י הִ קִ ק לָא נָפְ פָּ י מִ

יֵּשׁ שֶׁ כֹּל  ל  לָ כְּ זֶה הַ ין: אִ צְ יוֹ יֵישׁ לְ לָא חָ יךְ דְּ רִ בְּ

ין רִ חֲ אַ ן מְ הֵ שֶׁ ה  מֶּ  ם בַּ ה לָעָ לָאכָ וּל מְ יטּ וֹ בִּ בּ

ר וּתָּ מּ שֶׁ וּר  בּ ית צִ נִ עֲ ן תַּ גוֹ כְּ ת: נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ בְּ

ין רִ וּר מוּתָּ בּ ית צִ נִ עֲ ב תַּ ה רוֹ לָאכָ מְ בִּ

ים יִּ עִ צָ מְ ים אֶ מִ שָׁ  ל גְּ שֶּׁ  ה חוּץ מִ לָאכָ מְ בִּ

ר י מוּתָּ ב נָמֵ אָ ה בְּ עָ שְׁ  תִ וְ ים: נִ רוֹ חֲ וְאַ

י שֵׁ רָא גוּ: נָּהֲ  שֶׁ ם  קוֹ מָ לָּא בְּ ה אֶ לָאכָ מְ בִּ

ין אֵ שֶׁ ךְ  ל כָּ ה כָּ לָאכָ וּל מְ יטּ וֹ בִּ ין בּ ים אֵ שִׁ  דָ חֳ

י י נָמֵ כִ הָ ן וְ הֶ ה בָּ לָאכָ ת מְ שׂוֹ ים עוֹ שִׁ נָּ הַ

י בֵּ נָה )ד' כג.( גַּ שָּׁ  ס' רֹאשׁ הַ מַ ינַן בְּ רִ מְ אָ

נֵי שְׁ ם  עָ ה לָ לָאכָ וּל מְ יטּ וּם בִּ שּׁ  ת מִ אוֹ וֹ שּׂ מַ

נָה יתְּ נִּ שֶׁ "ל  ן זַ קֵ זָּ  י הַ רִ י מוֹ פִּ י מִ תִּ עְ מַ שָׁ  ים וְ יָמִ

ן יהֶ מֵ זְ קוּ נִ ירְ פֵּ לֹּא   שֶׁ יל  בִ שְׁ  וָה זוֹ בִּ צְ ם מִ הֶ לָ

רֶק מ"ה פֶ י בְּ צָאתִ י מָ נִ ת. וַאֲ פוֹ סָ וֹ ל )תּ גֶ עֵ בְּ

לֹא ים וְ שִׁ נָּ עוּ הַ מְ שָׁ זֶר  יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ א דְּ יתָ יְ רַ בָ דְּ

ן הֶ רוּ לָ מְ לָּא אָ ן אֶ יהֶ לֵ עֲ בַ ן לְ יהֶ מֵ זְ ן נִ תֵּ י צוּ לִ רָ

וֹ ין בּ אֵ שֶׁ ה  כָ סֵּ  ל וּמַ סֶ פֶּ ת  שׂוֹ עֲ ים לַ צִ ם רוֹ תֶּ אַ

ים שִׁ ל נָ שֶׁ ן  רָ כָ ן הקב"ה שְׂ נָתַ יל וְ צִּ הַ כֹּחַ לְ

ים שִׁ  דָ י חֳ שֵׁ ת רָא רוֹ מָ שְׁ  הוּ מִ יְּ שֶׁ זֶּה   ם הַ לָ עוֹ בְּ

ת ידוֹ תִ ן עֲ ים ולעוה"ב הֵ שִׁ נָ אֲ ן הָ ר מִ תֵ יוֹ

ר מַ נֶּאֱ שֶׁ ים  שִׁ  דָ י חֳ שֵׁ מוֹ רָא שׁ כְּ דֵּ חַ תְ הִ לְ

רָא קְ י ע"כ( וּמִ יכִ יְ ר נְעוּרָ שֶׁ נֶ שׁ כְּ דֵּ חַ תְ תִּ

ם יוֹ ם בְּ שָּׁ תָּ  רְ תַּ סְ ר נִ שֶׁ  יב אֲ תִ כְ יעוֹ דִּ יְּ סַ מְ

ן נָתָ ם יוֹ גֵּ רְ תִ ל א כ':י"ט( וְ מוּאֵ שְׁ ה ) שֶׂ עֲ מַּ  הַ

י אֵ י ר"ח קָ בֵּ י גַּ ם נָמֵ תָ הָ חוּלָּא וְ א דְּ מָ יוֹ בְּ

ב רֶ עֶ יהּ לְ י לֵ רֵ קָ שׁ וְ דֶ ר חוֹ חָ יהּ מָ ר לֵ מַ אָ קָ דְּ

שׁ לָאו א רֹאשׁ חֹדֶ מָ לְ ה אַ שֶׂ עֲ מַּ  ם הַ ר"ח יוֹ

וּל יטּ י לָאו בִּ ד נָמֵ עֵ ה הוּא וּמוֹ שֶׂ עֲ מַּ  ם הַ יוֹ

ת נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ ין לְ אִ י בָּ רֵ הֲ שֶׁ ם  עָ ה לָ לָאכָ מְ

וֹ ין בּ שִׂ ין עוֹ אֵ שֶׁ י  פִ ל לְ חוֹ ת הַ ימוֹ ר מֵ תֵ יוֹ

י שִּׁ  ב אַ רַ וּלְ ד: בֵ אָ ר הָ בָ דָ לָּא בְּ ה אֶ לָאכָ מְ

ה עָ שְׁ  י תִּ תוּיֵי נָמֵ י' לַאֲ נִ תְ מַ ל דְּ לָ כְּ ר זֶה הַ מַ אָ דְּ

י' נִ תְ מַ נֵנוּ: ת עֲ לַּ פִ ף תְּ יהּ מוּסָ ית בֵּ אִ ב דְּ אָ בְּ

ב אָ ה בְּ עָ שְׁ  י תִּ בֵּ ' גַּ וּ ת כּ יוֹ הְ ל לִ ' חָ וּ י כּ נִּ מַ

ס' מַ א דְּ יתָ יְ רָ תְ א בָּ תָּ עְ מַ שְׁ  הּ בִּ יָא לָ נְ תַּ

רֵא וֹ קּ ד הַ חָ יר אֶ טִ פְ ד וּמַ חָ רֵא אֶ קוֹ ית: נִ עֲ תַּ

א א הָ מָ לְ עָ נָא בְּ ימָ סִ יר: טִ פְ מַּ  וֵי הַ הוּא הָ

ן יב לָ הֵ נָא יָ ימָ ל סִ לָ כְּ זֶה הַ יהּ בְּ יט לֵ קִ ר נְ דַ הֲ דַּ

ם ל יוֹ יהּ כָּ רֵ בְ חַ א מֵ תָ ילְּ י מִ פֵ טְ ל דִּ כָּ :' כוּ

ה רָ וֹ ה תּ רָ סְ לֹא אָ : ירוֹ בֵ חֲ ר מֵ בָ ף דָּ דֵ עוֹ הָ

ים נִ בָ ת אֲ פַּ  צְ שׂוּ רִ עֲ לֹּא יַ  שֶׁ לָּא  סוּק זֶה אֶ פָ בְּ

י עֵ לָא בָּ : שׁ דָּ קְ ל מִ שֶׁ ת  מַ וּגְ בבהכ"נ דּ

נָיו: פָּ  דוּ מִ מְ עְ ךְ יַ ם יֵלֵ אִ שֶׁ וּרָא  בּ ח צִ רַ טְ מַ

נָיו פָּ ל  ל עַ פֵ ה נוֹ יָ הָ שֶׁ  ם כְּ יִ לַ גְ רַ ם וְ יִ דַ וּט יָ שּׁ י פִּ

נֵּי שַׁ  לָא מְ ן: ין כֵּ שִׂ יוּ עוֹ וּר לֹא הָ בּ צִּ ר הַ אָ שְׁ וּ

ית עֵ יבָּ אִ וְ : גוֹ הָ נְ מִּ ת מִ וֹ נּ שַׁ  ה לְ צֶ ה רוֹ יָ לֹא הָ

ר מַ לוֹ נָיו כְּ פָּ ל  ל עַ וֹ יפּ יל לִ גִ ה רָ יָ א לֹא הָ ימָ אֵ

נָיו: פָּ ל  ל עַ פֵ ינוֹ נוֹ אֵ וּב וְ שׁ ם חָ דָ ה אָ יָ הָ שֶׁ

יו שָׂ עֲ מַ טוּחַ בְּ ר אא"כ בָּ מַ לוֹ נָה כְּ אא"כ נַעֲ

ל פֵ ה נוֹ תָּ זֶּה אַ ה  מָּ  לָ : תוֹ לָּ פִ תְ נָה בִּ הוּא נַעֲ שֶׁ

ה ידָּ קִ ת: שׂוֹ עֲ ין לוֹ לַ א אֵ מָ לְ ךָ אַ נֶי פָּ ל  עַ

ם: יִ פַּ  ל אַ לָּא עַ ינָהּ אֶ ם אֵ קוֹ ל מָ כָ ה בְּ מוּרָ אֲ הָ

י וִ חְ אַ ה: צָ רְ טוּחַ אַ שָׁ וֹ  וּלּ ע כּ מַ שְׁ  צָה מַ רְ אַ
ד ה עַ חֶ וֹ שׁ ם וְ יהֶ לֵ ן עֲ עָ שְׁ  נִ יו וְ לָ דְ וֹ ץ גּ עֵ ה נוֹ ידָּ קִ

ל כוֹ ינוֹ יָ אֵ שֶׁ ךְ  וֹ תּ ף וּמִ קֵ זוֹ ה וְ פָּ  צְ רִ ת הָ ק אֶ שֵׁ  וֹ נּ שֶׁ

תוֹ ת אוֹ יעוֹ יְּ סַ יו מְ דָ ין יָ אֵ יו וְ לָ דְ וֹ ל גּ ן עַ עֵ שָּׁ  הִ לְ

ךְ ךְ כָּ וֹ תּ נָיו וּמִ תְ מָ ץ בְּ מֵּ  אַ תְ הִ יךְ לְ רִ צָ תוֹ וְ יפָ קִ זְ בִּ

י פֵּ  לַ ים כְּ רִ בָ יחַ דְּ טִ הֵ א: מָ טְ אַ א דְ בוּקָ לַע בְּ צְ נִ

ין אֵ ם וְ רוֹ מָּ  יתָ לַ לִ ית עָ נִ עֲ ת תַּ כֶ סֶּ  מַ לָה בְּ עְ מַ

יהּ א לֵ מָ רַ א גְּ הָ א וְ הָ נֶיךָ: ל בָּ יחַ עַ גִּ שְׁ  ה מַ תָּ אַ

נָה: כָּ סַּ  ת הַ עַ שְׁ  ל בִּ קֵ לְ קַ תְ יחַ נִ טִ הֵ שֶׁ י  פִ לְ

ין ק אֵ רֶ פֶ א בְּ הָ יָא דְּ שְׁ  קַ ה וְ עָ בָּ ין אַרְ שׁ קוֹרִ גוֹן רֹאשׁ חֹדֶ ה כְּ אכָ לָ יטּוּל מְ ן בִּ הֶ ין בָּ אֵ שֶׁ וְ
ינַן רִ מְ ם( אָ שָׁ  ף יח. וְ ה )דַּ יגָ גִ חֲ ין בַּ שִׁ  רְ וֹ דּ

ף ן מוּסַ בַּ רְ וֹ קָ יֵּשׁ בּ שֶׁ יחַ  כִ שׁ יוֹ רֹאשׁ חֹדֶ

ר אי מוּתָּ וַדַּ י"ל דְּ ה וְ לָאכָ ית מְ יַּ שִׂ עֲ ר בַּ וּמוּתָּ

ים שִׁ ל נָ בָ ים אֲ שִׁ נָ אֲ ה לַ לָאכָ ית מְ יַּ שִׂ עֲ הוּא בַּ

ן יהֶ מֵ זְ קוּ נִ רְ פָּ לֹּא   שֶׁ י'  פֵ ה לְ לָאכָ מְּ ת בַּ סוּרוֹ אֲ

א י לָ נִּ י' מַ נִ תְ י מַ ב אַשִּׁ רַ וּלְ ל: גֶ עֵ ה הָ שֵׂ עֲ מַ בְּ

י בִּ יָא כּוּ' רַ נְ תַ י דְּ י יוֹסֵ בִּ א רַ לָ א וְ מָּ א קַ נָּ תַּ

יר טִ פְ ה וּמַ לֹשָׁ ין שְׁ ם קוֹרִ עוֹלָ ר לְ י אוֹמֵ יוֹסֵ

ר מַ אָ י קָ כִ הָ יא וְ י הִ סִ א ר' יוֹ מָ לְ ד וא"ת דִּ חָ אֶ

יר טִ פְ וֵי מַ הָ י דְּ יעִ בִ רְ הָ ה וְ שָׁ לֹ  שְׁ ין  רִ ם קוֹ לָ עוֹ לְ

ה שָׁ לֹ  שְּׁ  ן הַ ד מִ חָ ר אֶ ימַ מֵ י לְ עֵ לָא בָּ ד וְ חָ אֶ

ר ימַ מֵ א לְ יכָּ י דלת"ק לֵ יכִ י הֵ כִ וי"ל דְּ

א הוּא הָ י דְּ יעִ בִ ינוּ רְ יְ הַ ד דְּ חָ יר אֶ טִ פְ מַ

י יעִ בִ רְ י וּבָ שִׁ י לִ שְּׁ  הוּא בַּ שֶׁ ב  אָ ט' בְּ ט בְּ עֵ מַ מְ

א לֹא מָ תָ סְּ א וא"כ מִ מָ לְ עָ ' דְּ נֵּי וָהּ שַׁ  ר מְ תֵ יוֹ

ת רוֹ קְ ' לִ ב' וָהּ הוּא בָּ שֶׁ ב  אָ ט' בְּ יר בְּ מִ חְ יַ

יר טִ פְ הַ לָּא לְ ת אֶ רוֹ קְ יר לִ מִ חְ ינוֹ מַ אֵ י וְ יעִ בִ רְ

ן ד מִ חָ יר אֶ טִ פְ מַּ  וֵי הַ י הָ סֵ י לְר' יוֹ י נָמֵ כִ הָ

ב א רַ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אִ וְ אוּ: רְ קָּ שֶׁ ה  שָׁ לֹ  שְּׁ  הַ

א עוּלָּ דְ ד כִּ בַ עֲ ם הוּא דַּ יִ לַ גְ רַ ם וְ יִ ישּׁוּט יָדַ פִּ

י כִ וּיֵי הָ נּ שַׁ  י לְ צֵ מָ עַ דְּ דֵ ה יוֹ יָ י לֹא הָ כִ ה וְ שֶׁ  קָ וְ

וּט שּׁ י לֹא פִּ סוּר בְּ הֵא אָ יְּ שֶׁ רָא  יקָּ עִ י ס"ד מֵ כִ וְ

יהּ ר לֵ סַ רָא אָ יקָּ עִ מֵ ם וי"ל דְּ יִ לַ גְ רַ ם וְ יִ דַ יָ

ף וֹ סּ ם וּבַ יִ לַ גְ רַ ם וְ יִ דַ וּט יָ שּׁ י לֹא פִּ נָן בְּ בָּ רַ דְּ מִ

נָן בָּ רַ דְּ סוּר מִ ין אָ א אֵ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אִ ר וְ מַ אָ קָ

יד בִ עֲ ם הוּא דַּ יִ לַ גְ רַ ם וְ יִ דַ וּט יָ שּׁ י ב פִּ רַ וְ

נָא שָּׁ י לִ ה לְ שֶׁ  יהוּ קָ ה וּמִ רָ וֹ תּ ן הַ סוּר מִ אָ דְּ

ם יִ דַ וּט יָ שּׁ י לֹא פִּ נָן בְּ בָּ רַ דְּ סוּר מִ אָ א דְּ מָּ  קַ

נוּ לָּ שֶׁ ת  יּוֹ נֵסִ י כְּ תֵּ ל בָּ הַּ עַ מוֹ תְ ם יֵשׁ לִ יִ לַ גְ רַ וְ

ל וּר עַ בּ יחַ צִ לִ שְׁ ל  פֵ ךְ נוֹ יאַ ה הֵ פָּ  צְ ן רִ הֶ יֵּשׁ בָּ שֶׁ

י רִ שָׁ י  כִ הָ לוּיֵי וּבְ צְּ י אַ לֵּ צַ מְ י דִּ ה לִ אֶ רְ נִ נָיו וְ פָּ

יא הִ י הַ יתֵ יְ מַ מוּךְ דְּ סָ ע בְּ מַ שְׁ  י מַ י נָמֵ כִ הָ וְ

ם( שָׁ  ף לד: וְ ת )דַּ כוֹ רָ בְ ין דִּ דִ מְ ין עוֹ ק אֵ רֶ פֶ דְּ

ן לוּיֵי כֵּ צְּ י אַ לֵּ צַ מְ א דִּ בָ רָ יֵּי וְ בַּ אַ הוּ לְ זֵינַן לְ חָ דְּ

אי שַּׁ  וּב רַ שׁ ם חָ דָ ין אָ אֵ ן: אוֹ אי גָּ ב הַ שׁ רַ ירֵ פֵּ

א יכָ שׁ הֵ רֵ פָ י מְ מִ לְ שַׁ ירוּ נָיו -בִּ פָּ ל  ל עַ וֹ יפּ לִ

ין בֵ ינוֹ לְ ל בֵּ בָ וּר אֲ בּ צִּ יל הַ בִ שְׁ  ל בִּ לֵּ פַּ  תְ מִּ שֶׁ

ם לֹא יִ ל אַפַּ ה עַ ידָּ קִ י: מֵ יר דָּ פִּ שַׁ מוֹ  צְ עַ

י יב נָמֵ תִ א כְ הָ הּ דְּ יק לָ פִּ רָא הוּא מַ קְּ כֹּחַ הַ  מִ

ווּ חֲ תַּ שְׁ  ץ יִ רֶ ם אֶ יִ פַּ  הוּ מ"ט:כ"ג( אַ יָ עְ שַׁ  )יְ

ן וֹ שׁ י לְ בֵּ גַ יהּ דְּ בֵּ רַ יהּ מֵ יר לֵ מִ י גְּ כִ לָּא הָ ךְ אֶ לָ

ם: יִ פַּ  יךְ אַ יָּ שַׁ ה  ידָּ קִ

יטּוּל יֵּשׁ בּוֹ בִּ ל: כֹּל שֶׁ לָ כְּ ה הַ ע, זֶ מַ א שְׁ י. אתָּ קִ א נָפְ ק לָ יפָּ מִ

ין אָב — קוֹרִ ה בְּ עָ שְׁ תִ בּוּר וְ ית צִ נִ עֲ גוֹן תַּ ם, כְּ עָ ה לָ אכָ לָ מְ

י אשֵׁ גוֹן רָ ם, כְּ עָ ה לָ אכָ לָ יטּוּל מְ ין בּוֹ בִּ אֵ שֶׁ ה, וְ לֹשָׁ שְׁ

ינַּהּ. ע מִ מַ ה. שְׁ עָ בָּ ין אַרְ ד — קוֹרִ ל מוֹעֵ חוּלּוֹ שֶׁ ים וְ שִׁ דָ חֳ

ל יוֹם ל, כׇּ לָ כְּ ה הַ י: זֶ כִ נַן הָ א תְּ נַן לָ א אֲ הָ י, וְ ב אָשֵׁ ר רַ אָמַ

תוֹיֵי אֵ ה. לְ עָ בָּ ין אַרְ ינוֹ יוֹם טוֹב — קוֹרִ אֵ ף וְ יֵּשׁ בּוֹ מוּסָ שֶׁ

ב רַ אָב! )א(וּלְ ה בְּ עָ שְׁ תִ יבּוּר וְ ית צִ נִ עֲ תוֹיֵי תַּ אֵ או לְ אי? לָ מַ

יָא: נְ תַ י, דְּ י יוֹסֵ בִּ א רַ לָ א וְ מָּ נָּא קַ א תַּ י? לָ נִּ ין מַ יתִ נִ תְ י מַ אָשֵׁ

יר טִ פְ ה וּמַ לֹשָׁ ין שְׁ י — קוֹרִ ישִׁ מִ חֲ י וּבַ נִ שֵׁ יוֹת בְּ הְ ל לִ חָ

ד. חָ יר אֶ טִ פְ ד וּמַ חָ א אֶ י — קוֹרֵ יעִ בִ רְ י וּבִ ישִׁ לִ שְׁ ד. בִּ חָ אֶ

ד! חָ יר אֶ טִ פְ ה וּמַ לֹשָׁ ין שְׁ ם קוֹרִ עוֹלָ ר: לְ י אוֹמֵ י יוֹסֵ בִּ רַ

שׁ תוֹיֵי רֹאשׁ חוֹדֶ אֵ א, לְ ל״! לָ לָ כְּ ה הַ יָא ״זֶ שְׁ א, קַ לָּ אֶ )ב(וְ

ד ים וּמוֹעֵ שִׁ דָ י חֳ אשֵׁ רָ הּ: בְּ י לַ נֵ תָ יָא קָ דְ הֶ א בְּ ד. הָ וּמוֹעֵ

א יוֹם ימָ א תֵּ לָ יב, דְּ א יָהֵ מָ לְ עָ נָא בְּ ימָ ה! סִ עָ בָּ ין אַרְ קוֹרִ

אי קוֹט הַ א נְ לָּ הוּ, אֶ ינְ י נִ דֵ דָ י הֲ ד כִּ ל מוֹעֵ חוּלּוֹ שֶׁ טוֹב וְ

יהּ י לֵ פֵ יהּ, טָ רֵ בְ חַ א מֵ תָ ילְּ יהּ מִ י לֵ פֵ טָ : כֹּל דְּ ךְ ידָ א בִּ לָ לָ כְּ

ן בַּ רְ א קׇ יכָּ אִ ד, דְּ שׁ וּמוֹעֵ רֹאשׁ חוֹדֶ ךְ בְּ כָּ לְ א. בהִ ירָ א יַתִּ רָ בְ גַּ

יַּית שִׂ עֲ אָסוּר בַּ יוֹם טוֹב, דְּ ה. בְּ עָ בָּ ין אַרְ ף — קוֹרִ מוּסָ

ת — רֵ נוּשׁ כָּ עָ ים, דְּ פּוּרִ כִּ יוֹם הַ ה. בְּ שָּׁ מִ ה — חֲ אכָ לָ מְ

ב הּ: רַ ה. גּוּפַ עָ בְ ה — שִׁ ילָ קִ יסּוּר סְ א אִ יכָּ אִ ת, דְּ בָּ ה. שַׁ שָּׁ שִׁ

ח תַ א. פְּ רָ פְ סִ א בְּ רָ ם קְ בּוּר, קָ ית צִ נִ עֲ תַ ל בְּ בֶ בָ ע לְ לַ יקְּ אִ

ב רַ יהוּ וְ יְ פַּ א אַאַנְ מָ לְ י עָ פוּל כּוּלֵּ . נְ יךְ רֵ א בָּ לָ ם וְ תַ , חֲ יךְ רֵ בָּ
יהּ? ג־ ל אַפֵּ ל עַ פַ א נְ ב לָ א רַ מָ עְ אי טַ יהּ. מַ פֵּ ל אַנְ ל עַ פַ א נְ לָ

ית לֹא כִּ שְׂ ן מַ בֶ אֶ יָא: ״וְ נְ תַ ה, וְ תָ יְ ים הָ נִ בָ ל אֲ ה שֶׁ פָּ צְ ה)ג(רִ

ה י אַתָּ ״ אִ יהָ לֶ ״. ״עָ יהָ לֶ וֹת עָ חֲ תַּ שְׁ הִ ם לְ כֶ צְ אַרְ נוּ בְּ תְּ תִ

ל ים שֶׁ נִ בָ ל אֲ ה עַ וֶ חֲ תַּ שְׁ ה מִ ל אַתָּ בָ ם, אֲ כֶ צְ אַרְ ה בְּ וֶ חֲ תַּ שְׁ מִ

ה ה תּוֹרָ רָ א: לֹא אָסְ ר עוּלָּ אָמַ א, דְּ עוּלָּ דְ שׁ. כִּ דָּ קְ מִּ ית הַ בֵּ

ב, יָא רַ ירְ אי אִ י מַ כִ י הָ ד. אִ בָ לְ ים בִּ נִ בָ ל אֲ ה שֶׁ פָּ צְ א רִ לָּ אֶ

י בֵּ גַ יל לְ יזִ לֵ אי. וזוְ וַ ב הֲ רַ יהּ דְּ מֵּ י! קַ הוּ נָמֵ ילּוּ כּוּלְּ פִ אֲ

ח רַ יטְ י )ל(מַ עֵ א בָּ יהּ! לָ ל אַפֵּ פּוֹל עַ ינְ לִ א וְ יבּוּרָ צִ

ה וָ ם הֲ יִ לַ גְ רַ ם וְ יִ ישּׁוּט יָדַ ב פִּ א: רַ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אִ א. וְ יבּוּרָ צִ

א לָּ ה אֶ ה תּוֹרָ רָ א אָסְ א: לָ ר עוּלָּ אָמַ א. דְּ עוּלָּ דְ כִ יד, וְ בֵ עָ

א לָ יהּ, וְ ל אַפֵּ יפּוֹל עַ לִ ד. וְ בַ לְ ם בִּ יִ לַ גְ רַ ם וְ יִ ישּׁוּט יָדַ פִּ

יהּ. גֵ הֲ נְ מִּ י מִ נֵּ שַׁ א מְ ם! לָ יִ לַ גְ רַ ם וְ יִ ישּׁוּט יָדַ יד פִּ בֵּ יעְ לֶ

ר. זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ דְ י, כִּ אנֵ שׁוּב שָׁ ם חָ א: אָדָ ימָ ית אֵ עֵ יבָּ אִ ח)ד(וְ

ל יפּוֹל עַ אי לִ שַּׁ שׁוּב רַ ם חָ ין אָדָ ר: אֵ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ אָמַ דְּ

ר יֹּאמֶ יב: ״וַ תִ כְ ן נוּן, דִּ עַ בִּ יהוֹשֻׁ ה כִּ נֶ ן נַעֲ ם כֵּ א אִ לָּ נָיו אֶ פָּ

ל ה — עַ ידָּ נַן: קִ בָּ נוּ רַ גוֹ׳[״. )ה(תָּ ךְ ]וְ עַ קוּם לָ הוֹשֻׁ ל יְ ה׳ אֶ

ה — יעָ רִ ץ״. כְּ רֶ ם אֶ יִ ע אַפַּ בַ ת שֶׁ קֹּד בַּ תִּ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ ם, שֶׁ יִ אַפַּ

יו״. כָּ רְ ל בִּ רוֹעַ עַ כְּ ר: ״מִ ן הוּא אוֹמֵ כֵ ם, וְ יִ כַּ רְ ל בִּ עַ

בוֹא ר: ״הֲ מַ אֱ נֶּ ם, שֶׁ יִ לַ גְ רַ ם וְ יִ ישּׁוּט יָדַ אָה — זוֹ פִּ וָ חֲ תַּ שְׁ הִ

י וִ ה״. )ו(לֵ צָ ךָ אָרְ וֹת לְ חֲ תַּ שְׁ הִ יךָ לְ אַחֶ ךָ וְ מְּ אִ י וְ נִ נָבוֹא אֲ

א מָ רַ א( גְּ א )קָ הָ ע. )ז(וְ לַ יטְּ אִ י, וְ בִּ רַ יהּ דְּ מֵּ ה קַ ידָּ י קִ וִ אַחְ

ים רִ בָ ם דְּ יחַ אָדָ ם אַל יָטִ עוֹלָ ר: לְ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ר רַ אָמַ הָ יהּ? וְ לֵ

י פֵּ לַ ים כְּ רִ בָ יחַ דְּ טִ דוֹל הֵ ם גָּ י אָדָ רֵ הֲ ה, שֶׁ לָ עְ י מַ פֵּ לַ כְּ

ר יהּ. אָמַ א לֵ מָ רַ א גְּ הָ א וְ י. הָ וִ נּוּ — לֵ ע וּמַ לַ יטְּ אִ ה וְ לָ עְ מַ

יֵי אַבָּ הוּ לְ ינָא לְ זֵ ין: חֲ ר אָבִ יָּיא בַּ ב חִ רַ
א בָ רָ וְ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ טז, טור או״ח סי׳

תקעט:

ב מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ טז, טור או״ח סי׳

תקנט:

ג מיי׳ פו׳ מהל׳ עבודה זרה
וחוקות הגויים הל׳ ו:

ד מיי׳ פה׳ מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יד, טוש״ע או״ח סי׳

קלא סעי׳ ח:

ה מיי׳ פו׳ מהל׳ עבודה זרה
וחוקות הגויים הל׳ ז:

ו מיי׳ פה׳ מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יד:

ז מיי׳ פו׳ מהל׳ עבודה זרה
וחוקות הגויים הל׳ ז:

ח מיי׳ פה׳ מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יד, טוש״ע או״ח סי׳

קלא סעי׳ ח:

מסורת הש״ס

א תענית כט:

ב ערכין ב.

ג ספרא בהר פרק ט ה; תלמוד
ירושלמי עבודה זרה

ד תענית יד:

ה שבועות טז:; ברכות לד:

ו סוכה נג.

ז אוצר מדרשים מדרש לעולם;
תענית כה.; ברכות לא:

תורה אור השלם

ל סֶ ם וּפֶ ילִ לִ ם אֱ כֶ שׂוּ לָ עֲ לֹא־תַ

ן בֶ אֶ ם וְ כֶ ימוּ לָ קִ ה לֹא־תָ בָ צֵּ וּמַ

ם כֶ צְ רְ אַ נוּ בְּ תְּ ית לֹא תִ כִּ שְׂ מַ

ה הֹוָ י יְ נִ י אֲ יהָ כִּ לֶ וֺת עָ חֲ תַּ שְׁ הִ לְ

ם ]ויקרא כו, א[ יכֶ לֹהֵ אֱ

ךְ ם לָ עַ קֻ הוֹשֻׁ ל־יְ ה אֶ הֹוָ ר יְ יֹּאמֶ וַ

יךָ נֶ ל־פָּ ל עַ ה נֹפֵ תָּ ה אַ ה זֶּ מָּ לָ

]יהושע ז, י[

ר־ עַ גְ יִּ יו וַ חָ ל־אֶ אֶ יו וְ בִ ל־אָ ר אֶ פֵּ סַ יְ וַ

לוֹם חֲ ה הַ ר לוֹ מָ יֹּאמֶ יו וַ בִ בּוֹ אָ

י נִ בוֹא אֲ בוֹא נָ תָּ הֲ מְ לָ ר חָ שֶׁ ה אֲ זֶּ הַ

ה צָ רְ ךָ אָ וֺת לְ חֲ תַּ שְׁ הִ יךָ לְ חֶ אַ ךָ וְ מְּ אִ וְ

]בראשית לז, י[

ץ רֶ ם אֶ יִ פַּ ע אַ בַ ת־שֶׁ קֹּד בַּ תִּ וַ

י דֹנִ י אֲ חִ ר יְ תֹּאמֶ ךְ וַ לֶ מֶּ חוּ לַ תַּ שְׁ תִּ וַ

  ]מלכים א א, ם עֹלָ ד לְ וִ ךְ דָּ לֶ מֶּ הַ

לא[

ל־ ל אֶ לֵּ פַּ תְ הִ לֹמֹה לְ לּוֹת שְׁ כַ י  כְּ הִ יְ וַ

ה נָּ חִ תְּ הַ ה וְ לָּ פִ תְּ ל־הַ ת כׇּ ה אֵ הֹוָ יְ

ה הֹוָ ח יְ בַּ זְ י מִ נֵ פְ לִּ ם מִ זֹּאת קָ הַ

שׂוֹת רֻ יו פְּ פָּ כַ יו וְ כָּ רְ ל־בִּ רֹעַ עַ כְּ מִ

ם ]מלכים א ח, נד[ יִ מָ שָּׁ הַ

תָּ חְ לַ סָ ם וְ יִ מַ שָּׁ ע הַ מַ שְׁ ה תִּ תָּ אַ וְ

ם בֹתָ שֵׁ הֲ ל וַ אֵ רָ שְׂ ךָ יִ מְּ את עַ טַּ חַ לְ

תָּ תַ ר נָ שֶׁ ה אֲ מָ דָ אֲ ל־הָ אֶ

  ]מלכים א ח,               ם  בוֹתָ אֲ לַ

לד[



כג.הקורא עומד   פרק שלישי   מגילה
ל ל עַ וֹ יפּ אי לִ שַּׁ  וּב רַ שׁ ם חָ דָ ין אָ אֵ שֶׁ י  פִ שׁ לְ מָּ  ן מַ נֵיהֶ פְּ ל  ין עַ לִ פְ לֹא נוֹ  ן וְ יהֶ ידֵּ ל צִ לוּיֵי עַ צְּ י אַ לֵּ צַ מְ דִּ

יךְ רִ צָּ שֶׁ ת  נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ בֹא לְ ין לָ רִ חֲ אַ ביו"ט מְ יא: אל הִ עֵ מָ שְׁ  י ר' יִ בֵ נָא דְּ ינַן תָּ סִ רְ י גָּ כִ הָ נָיו: פָּ

ת כֶ סֶּ מַ שׁ בְּ רָ פוֹ ךְ מְ ת יו"ט כָּ עוּדַ סְ חַ בִּ רוֹ טְ לִ

ם ת יוֹ חַ מְ וּם שִׂ שּׁ  את מִ צֵ ין לָ רִ הֲ מַ וּמְ ים: רִ פְ סוֹ

נוּ יקְּ ר תִּ בָ כְּ שֶׁ בֹא  ין לָ רִ הֲ מַ ת מְ בָּ שַּׁ  וּבַ ב: טוֹ
ת רוֹ קְ ן לִ תָ יאָ ר בִּ הֵ ה לְמַ יָפֶ ת וְ בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ כֹּל מֵ  הַ

נֶג וּם עוֹ שּׁ  את מִ צֵ ין לָ רִ הֲ מַ וּמְ ין: יקִ תִ ווֹ ע כְּ מַ שְׁ

סוּק פָ ת בְּ יבוֹ ה תֵּ שָׁ לֹ  שְׁ ים  נִ כֹּהֲ ת  כַּ רְ בִּ ת: בָּ שַׁ

סוּק פָ ה בְּ עָ בְ שִׁ  י וְ נִ שֵׁ סוּק  פָ ה בְּ שָּׁ  מִ ן וַחֲ וֹ אשׁ רִ

ה עָ בְ שִׁ  ךְ וְ לֶ מֶּ נֵי הַ פְּ י  אֵ רוֹ ה מֵ שָּׁ  מִ חֲ י: שִׁ י לִ שְׁ
ת עַ בְ שִׁ יב  תִ כְ דִ ם כְּ ה הֵ עָ בְ שִׁ ךְ  לֶ מֶּ נֵי הַ פְּ י  אֵ רוֹ

ים וּבִ שׁ ה חֲ שָּׁ  מִ ם יֵשׁ חֲ הֶ י וּמֵ דַ רַס וּמָ פָּ י  רֵ שָׂ

ף סַּ י הַ רֵ מְ וֹ ה שׁ שָׁ לֹ  שְׁ ים  כִ לָ ף מְ סוֹ יב בְּ תִ כְ דִ כְּ

ין עֵ וּ מֵ לּ נוּ אֵ יקְּ ן תִּ דָּ נֶגְ ים וּכְ כִ לָ ר מְ פֶ ף סֵ סוֹ בְּ
ים מִ יהָ תָּ דֶ בְ עוֹ ם בְּ לַ שְׁ י מִ דְּ כוּת: לְ ר מַ בַ דְּ

ד בוֹ א כְּ הֵ לֹּא יְ  שֶׁ ה  רָ וֹ ד תּ בוֹ נֵי כְּ פְּ  מִ יו: שָׂ עֲ מַ בְּ

ד בוֹ וּם כְּ שּׁ  מִ יוָן דְּ כֵ וֶה וְ שָׁ יא  ד נָבִ בוֹ ה וּכְ רָ וֹ תּ

נָא יָ נְ מִּ  או מִ ה לָ בָ וּם חוֹ שּׁ  לֹא מִ  ה הוּא וְ רָ וֹ תּ

ל ת כָּ יחֵ פִּ לֹא  ה  רָ וֹ תּ אוּ בַּ רְ קָּ שֶׁ ד ז'  נֶגֶ כְּ הוּא:
ינָו אֵ א דְּ יתָ ם אִ אִ וְ ים: סוּקִ פְּ ה  שָׁ לֹ  שְּׁ  ד מִ אֶחָ

אוּ רְ קָּ שֶׁ נָה  מוֹ שְׁ הוּ  וּ לְ ן הוֹ יָ נְ מִּ  ן הַ ה מִ לָ עוֹ

יא: נָּבִ ינַן בַּ עֵ ה וכ"ד בָּ רָ וֹ תּ בַּ

אי מַּ  א אַ יָ שְׁ  ן קַ מָּ  קַ ד לְ י עַ עֵ לֹא בָּ ים  וּרִ פּ כִּ ם הַ ל יוֹ שֶׁ ה  שָּׁ  שִּׁ  ל מִ בָ י אֲ ד מִ גֶ נֶ ה כְּ שָּׁ מִ חֲ ה וַ לֹשָׁ י שְׁ נֵ הָ
ל שֶׁ ן  כֵ י וְ ד מִ נֶגֶ שׁ כְּ ל רֹאשׁ חֹדֶ שֶׁ י מד'  עֵ א בָּ לָ

א עֲמָ טַ יהּ דְּ ים לֵ קִ י"ל דְּ ד וְ עֵ ל מוֹ שֶׁ וֹ  חוּלּ
יֵי וֹ פּ טַ ל לְ בָ א אֲ רָ בְ ד גַּ יֵי חַ וֹ פּ טַ יב לְ שִׁ  ף חֲ מוּסָ דְּ

א ס"ל ת לָ בָּ שַׁ  ךְ ביו"ט וביוה"כ וּבְ ל כָּ כָּ

ד נֶגֶ ינַן כְּ חִ כְּ שְׁ  א מַ י לָ ה אִ ילָ קִ ת וּסְ רֵ וּם כָּ שּׁ  מִ

רֵס טְ וּנְ קּ שׁ הַ ירֵ פֵּ ךְ  לֶ מֶּ י הַ נֵ י פְּ ה רוֹאֵ עָ בְ שִׁ י: מִ

ים מִ כָ נוּ חֲ קְּ תִּ שֶׁ ר  מַ א לוֹ יָ שְׁ  קַ שׁ וְ וֵרוֹ שְׁ  אֲחַ דַּ

שׁ ר"ת ירֵ פֵּ ךְ  כָ ע לְ שָׁ  תוֹ רָ ל אוֹ שֶׁ נוֹ  יָ נְ ד עִ נֶגֶ כְּ

ה )נב( יָ מְ רְ ר יִ פֶ סֵ ים בְּ תוּבִ כְּ ן הַ תָ אוֹ

י לְמִ שַׁ ירוּ יב ה' וּבִ תִ ים )ב כה( כְּ כִ לָ מְ וּבִ

ם ים הֵ כִ לָ מְ רוּ בִּ כְּ לֹּא הוּזְ  שֶׁ ם  נַיִ שְּׁ  הַ שֶׁ שׁ  רֵ פָ מְ

ינַן סִ רְ הּ גָּ עָ צְּ קֹב מִ ר יַעֲ אָמַ ין: ינִ יָּ דַּ י הַ רֵ פְ סוֹ

א הָ קֹב דְּ עֲ ירוֹ יַ כִּ זְ ה מַ יָ לֹא הָ ין  וָה מִ ם הֲ אִ שֶׁ

ד חַ י י':ז'(: לֵ שְׁ  ב )מִ קָ רְ ים יִ עִ שָׁ  ם רְ שֵׁ יב  תִ כְ

ק ר"ת סַ פָּ ה  ין עוֹלֶ ר אֵ ד אָמַ חַ ה וְ ר עוֹלֶ אָמַ

ין גִ הֲ נוּ נוֹ ךְ אָ כָ ה וּלְ לֶ ן כמ"ד עוֹ א לַ ימָ יְ קַ דְּ

יר טִ פְ י מַ שִׁ י לִ שְּׁ  הַ שֶׁ ה ובט"ב  נְחָ מִ ת בְּ יּוֹ נִ עֲ תַ בְּ

ת תוֹ בָּ שַׁ  ל בְּ בָ ה אֲ נְחָ מִ ים בְּ וּרִ פּ כִּ ם הַ יוֹ ן בְּ כֵ וְ
יר טִ פְ מַּ  ית הַ רִ חֲ שַׁ ים וביוה"כ  בִ ים טוֹ יָמִ וּבְ

יף סִ הוֹ ר לְ וּתָּ מּ שֶׁ יוָן  כֵ ן דְּ יָ נְ מִּ  ן הַ וֵי מִ א הָ לָ

א יבָּ לִּ ינוּ אַ גֵ הָ נְ ת מִ שׂוֹ עֲ נוּ לַ ין אָ לִ כוֹ ם יְ יהֶ לֵ עֲ

ה לֶ ין עוֹ ה כמ"ד אֵ כָ לָ וֵי הֲ י הָ אִ א דְּ לְמָ י עָ כוּלֵּ דְּ

אן מַ ה כְּ כָ לָ י הֲ וֵי נָמֵ וּ הָ ילּ פִ יר וַאֲ פִּ  שַׁ ינַן  דִ בְ עָ
ר י מוּתָּ רֵ הֲ שֶׁ ין לָחוּשׁ  ה מ"מ אֵ לֶ ר עוֹ מַ אָ דְּ

ף ה דַּ ילָּ גִ ן )מְ מָּ  קַ ינַן לְ רִ מְ אָ יף ואע"ג דְּ סִ הוֹ לְ

א יתָּ שִׁ ין  רִ וֶּה קוֹ צַ ה תְּ תָּ אַ וְ ת בִּ יוֹ הְ ל לִ כט:( חָ

גוּ ם נָהֲ קוֹ ל מָ כָּ א מִ שָּׂ י תִּ כִ ד בְּ וֶּה וְחַ צַ ה תְּ תָּ אַ וְ בִּ

ל זֶה י כָּ ינִ מִ שְׁ הוּא  שֶׁ יר  טִ פְ מַּ  ת הַ רוֹ קְ יו לִ שָׁ  כְ עַ
ל ר כָּ גָמַ ה וְ עָ טָּ  שֶׁ ן  זָּ  ינוּ וְחַ גֵ הָ נְ ג מִ הוֹ נְ י לִ דֵ כְּ

ן כֵ י וְ יעִ בִ שְּׁ  א הַ רָ קְ יִ ר וְ זוֹ ת יַחֲ בָּ שַׁ ל  שֶׁ ר  דֶ סֵּ הַ

יךְ רִ הוּא צָ שֶׁ ן  יָ נְ מִּ  ל הַ א כָּ רָ קָ ם הוּא יו"ט וְ אִ

ר פֶ ר סֵ זוֹ ם יַחֲ יּוֹ ת הַ בַ חוֹ ת בְּ רוֹ קְ ח לִ כַ שָׁ  וְ

ן רוֹ חֲ אַ ם וְ יּוֹ ת הַ בַ חוֹ ר בְּ חֵ א אַ רָ קְ יִ ה וְ רָ וֹ תּ
ת בָּ שַׁ  ל בְּ בָ יהּ אֲ יתֵ לֵ אן דְּ מַ וֵי כְּ ם הָ דֶ א קוֹ רָ קָּ שֶׁ

יךְ רִ ין צָ ה אֵ נוּכָּ ל חֲ שֶׁ ה אוֹ בר"ח  נוּכָּ ל חֲ שֶׁ

ין א אֵ תָ כְ לְ הִ ה דְּ נוּכָּ חֲ נוּ דַּ דֵ מְּ  ילַ א בִּ יתָ אִ דְ כִּ

ן הֶ יֵּשׁ בָּ שֶׁ ים  יָמִ ר וְ יקָּ ל עִ ה כָּ נוּכָּ חֲ ין בַּ יחִ גִּ שְׁ  מַ

ר פֶ יא סֵ צִ יּוֹ שֶׁ ם  דֶ ישׁ קוֹ דִּ ר קַ מֵ וֹ ף גּ ן מוּסַ בַּ רְ קָ
ין ף אֵ ן מוּסַ בַּ רְ ן קָ הֶ ין בָּ אֵ שֶׁ ים  יָמִ ה וּבְ רָ וֹ תּ

ת חוֹ פָּ א  רָ קְ לֹא יִ ת  בָּ שַּׁ  ם וּבַ דֶ ישׁ קוֹ דִּ ר קַ מֵ וֹ גּ

ם דָ נֵי אָ ה בְּ עָ בְ שִׁ  ים לְ סוּקִ פְּ ים  רִ שְׂ עֶ ד וְ אֶחָ מֵ

י נִ שֵׁ  ה וּבְ נְחָ מִ ים וּבְ סוּקִ פְּ ה  שָׁ לֹ  שְׁ ד  ד וְחַ ל חַ כָּ

לֹא  ח וְ כַ שָׁ ם  אִ ים וְ סוּקִ פְּ ה  רָ שָׂ י עֲ שִׁ י חֲמִ וּבַ

שּׁוּם מִ ן דְּ יוָ כֵּ א: רָ קְ יִ ר וְ זוֹ ךְ יַחֲ ל כָּ א כָּ רָ קָ

א יָ שְׁ  קַ י וְ עֵ א בָּ י לָ מֵ דּוֹ נָ גְ נֶ ה הוּא כְּ בוֹד תּוֹרָ כְּ

נָה שָּׁ  ת הַ תוֹ בְּ שַׁ ל  כָ ין בְּ גִ הֲ נוּ נוֹ אָ שֶׁ ינוּ  גֵ הָ נְ י מִ פִ לְ
אוּ רְ קָּ שֶּׁ ה  א מַ רֵ קוֹ זֵר וְ יר חוֹ טִ פְ מַּ  הַ שֶׁ

ן ם כֵּ ךְ אִ ר כָּ חַ ל אַ לָ א כְּ רֵ ין קוֹ אֵ ים וְ נִ וֹ אשׁ רִ הָ

ה רָ וֹ תּ ד הַ בוֹ וּם כְּ שּׁ  מִ יוָן דְּ נֵּי כֵּ שַׁ  א מְ אי קָ מַ

ה לוֹ יָ ה הָ בָּ רַ דְּ ינַן אַ עֵ א בָּ י לָ וֹ נָמֵ דּ נֶגְ הוּא כְּ

אוּ רְ קָּ שֶׁ ה  א מָ לָּ א אֶ רֵ ין קוֹ אֵ יוָן דְּ ר כֵּ מַ לוֹ
ינָּה ע מִ מַ שְׁ א  לָּ ינַן אֶ עֵ א בָּ וֹ לָ דּ נֶגְ ים כְּ נִ וֹ אשׁ רִ הָ

ה א מֶ רֵ יר קוֹ טִ פְ מַּ  ה הַ יָ ים הָ נָאִ תְּ י הַ ימֵ בִ דְּ

ע מַ שְׁ  י מַ י נָמֵ כִ הָ ים וְ נִ וֹ אשׁ רִ אוּ הָ רְ לֹּא קָ  שֶׁ

יא נָבִ יר בְּ טִ פְ וֹ לְמַ דּ נֶגְ ים כְּ סוּקִ פְּ ינוּ ג'  קִּ תַ דְּ מִ

ה לֶ ר עוֹ מַ אָ אן דְּ ה לְמַ רָ וֹ תּ א בַּ רָ קָּ שֶׁ ה  ד מַ נֶגֶ כְּ
הוּא שֶׁ ינָּה  ע מִ מַ שְׁ מוּךְ א"כ  סָ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ כִּ

ה שֶׁ  ים וא"כ קָ נִ וֹ אשׁ רִ אוּ הָ רְ לֹּא קָ  שֶׁ ה  א מֶ רֵ קוֹ

י פִ ה לְ אֶ רְ נִ ן וְ ת כֵּ שׂוֹ עֲ ין לַ גִ הֲ נוּ נוֹ ין אָ ה אֵ מָּ  לָ

ין ישׁ בֵּ דִּ ים קַ רִ מְ יוּ אוֹ לֹא הָ ים  מִ כָ חֲ י הַ ימֵ בִּ שֶׁ

יר טִ פְ מַּ  הַ יר וְ טִ פְ מַּ  ם הַ דֶ אוּ קוֹ רְ קָּ שֶׁ ן  תָ אוֹ
ר חַ ל אַ בָ יֵּים אֲ סַ יר מְ טִ פְ מַּ  ה הַ יָ ךְ הָ כָ וּלְ

ם תָ ין אוֹ ישׁ בֵּ דִּ ר קַ מַ נוּ לוֹ קְּ תִ "ס וְ שַּׁ  ר הַ דַּ סְ נִּ שֶׁ

ר מַ נוּ לוֹ קְּ תִּ שֶׁ מוֹ  יר כְּ טִ פְ מַּ  הַ נָה וְ וֹ אשׁ אוּ רִ רְ קָּ שֶׁ

יר טִ פְ ה לְמַ עָ בְ שִּׁ  ין הַ ישׁ בֵּ דִּ ר קַ מַ נוּ לוֹ קְּ י תִּ י נָמֵ כִ הָ וּת וְ שׁ ית רְ בִ רְ ת עַ לַּ פִ תְּ שֶׁ יעַ  דִ הוֹ נוּהוּ לְ קְּ ם תִּ הֵ ים וְ נָאִ תְּ י הַ ימֵ ים בִּ רִ מְ יוּ אוֹ לֹּא הָ  שֶׁ נוּ  יבֵ כִּ שְׁ  ר הַ חַ ינֵינוּ אַ אוּ עֵ רְ יִ ן וְ מֵ אָ ן וְ מֵ ם אָ לָ עוֹ רוּךְ ה' לְ בָּ

ה מָּ  א מִ רֵ קוֹ זֵר וְ יר חוֹ טִ פְ מַּ  הַ כֹּל וְ  ים הַ נִ וֹ אשׁ רִ אוּ הָ רְ קְ יִּ שֶׁ ג זֶה  הָ נְ ג מִ הֵ ה נוֹ שָׁ לֹ  שְׁ ת אוֹ  רוֹ וֹ י תּ רֵ פְ נֵי סִ שְׁ ין  יאִ צִ וֹ מּ שֶׁ  וּ כְּ ילּ פִ אֲ שֶׁ ירוֹ  נֵי עִ ת בְּ יג אֶ הִ נְ הוּ הִ יָּ לִ ה והר"ר אֵ עָ בְ שִּׁ  ן הַ יַ נְ מִּ  ינוֹ מִ אֵ שֶׁ יעַ  דִ הוֹ לְ
ם יוֹ ה וּבְ יָּ נִ שְּׁ  א בַּ רוֹ קְ ת לִ תוֹ בָּ שַּׁ  ל הַ כָ ת בְּ רוֹ וֹ י תּ רֵ פְ ין ב' סִ יאִ צִ ין מוֹ אֵ שֶׁ א  הָ יו ור"ת וְ תָ וֹ בּ רַ "י וְ שִׁ  ג רַ הַ נְ ת מִ ינּוּ אֶ שִׁ  ת וְ פַ רְ ל צָ כָ יו בְּ שָׁ  כְ ין עַ גִ הֲ ן נוֹ כֵ לֵּם וְ שַׁ  ינוּ מְ בֵּ יג רַ הִ נְ ן הִ כֵ ים וְ נִ וֹ אשׁ רִ אוּ הָ רְ קָּ שֶׁ

וֵי א הָ לָ וּם דְּ שּׁ  ה מִ טָּ  לְּמַ שֶׁ ה  שָׁ  רָ פָּ  יֵּים בַּ סַ ה אוֹ לְ לָ עְ לְּמַ שֶׁ ה  שָׁ  רָ פָּ  יל בַּ חִ תְ הַ ין לְ אֵ ים וְ סוּקִ פְּ ת מג'  חוֹ פָּ ה  רָ וֹ תּ ין בַּ רִ ין קוֹ אֵ ים וְ סוּקִ פְּ נֵי  שְׁ א  לָּ ה אֶ שָׁ  רָ פָ ין בְּ אֵ שֶׁ י  פִ ה לְ אֶ רְ ין ביו"ט נִ שִׂ עוֹ שֶׁ מוֹ  ת כְּ בָּ שַּׁ  הַ

ד ן אֶחָ יָ נְ עִ ת מֵ רוֹ טָ פְ הַ ל הַ הוּ כָּ ת וא"כ יְ בָּ שַׁ  ינוּ בְּ יְ הַ ינֵּיהּ וְ יק מִ לֵ סָ דְ יר בִּ טִ פְ הַ יךְ לְ רִ א צָ הֵ ת א"כ יְ בָּ שַׁ ל  שֶׁ  ינַן בְּ רֵ י קָ אִ ם וְ ל יוֹ שֶׁ נוֹ  יָ נְ עִ ת מֵ בָּ שַׁ ל  כָ יר בְּ טִ פְ הַ יךְ לְ רִ צָּ שֶׁ י  פִ ד י"ל לְ עוֹ ם וְ ל יוֹ שֶׁ נוֹ  יָ נְ עִ מֵ

וּ ילּ אִ ל כְּ אֵ רָ שְׂ יִ נֵּי לְ הַ ן ביו"ט וּמְ הֶ ין בָּ רִ וֹ קּ שֶׁ ף לא.(  ה דַּ ילָּ גִ יר )מְ עִ נֵי הָ ק בְּ רֶ פֶּ ן  מָּ  קַ שׁ לְ ירֵ פֵ דְ ה כִּ רָ פָּ  כַ ין לְ אִ בָּ שֶׁ ן  תָ אוֹ א בְּ לָּ ת אֶ נוֹ בָּ רְ קָ י בְּ נִ שֵׁ ה  רָ וֹ ר תּ פֶ סֵ ין בְּ רִ ין קוֹ ם אֵ לָ עוֹ לְּ שֶׁ י  פִ ד י"ל לְ עוֹ וְ

ן: הֶ ין בָּ רִ ין קוֹ ה ומש"ה אֵ רָ פָּ  כַ ין לְ אִ ינָן בָּ ת אֵ בָּ שַׁ ת  נוֹ בָּ רְ ל קָ בָ יבוּם אֲ רִ קְ הִ

ים פּוּרִ כִּ יוֹם הַ ה, בְּ שָּׁ מִ יוֹם טוֹב חֲ לוֹיֵי. )א(בְּ י אַצְ לֵּ צַ מְ א דִּ בָ רָ וְ

א. יבָ קִ י עֲ בִּ א רַ לָ אל וְ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ י? לֹא רַ נִּ ין מַ יתִ נִ תְ ה כּוּ׳. מַ שָּׁ שִׁ

ת בָּ שַׁ ה, וּבְ שָּׁ ים שִׁ פּוּרִ כִּ יוֹם הַ ה, וּבְ שָּׁ מִ יוֹם טוֹב חֲ יָא: בְּ נְ תַ דְּ

י בִּ י רַ רֵ בְ ן, דִּ יהֶ לֵ ין עֲ יפִ ין מוֹסִ אֵ ן וְ הֶ ין מֵ תִ ין פּוֹחֲ ה, אֵ עָ בְ שִׁ

יוֹם ה, וּבְ שָּׁ מִ יוֹם טוֹב חֲ ר: בְּ א אוֹמֵ יבָ קִ י עֲ בִּ אל. רַ עֵ מָ שְׁ יִ

ל בָ ן אֲ הֶ ין מֵ תִ ין פּוֹחֲ ה, אֵ שָּׁ ת שִׁ בָּ שַׁ ה, וּבְ עָ בְ ים שִׁ פּוּרִ כִּ הַ

י ת! אִ פֶ יָא תּוֹסֶ שְׁ אל — קַ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ י רַ י? אִ נִּ ן. מַ יהֶ לֵ ין עֲ יפִ מוֹסִ

י בֵ נָא דְּ א: תְּ בָ ר רָ ה! )ב(אָמַ עָ בְ שִׁ ה וְ שָּׁ יָא שִׁ שְׁ א — קַ יבָ קִ י עֲ בִּ רַ

יוֹם טוֹב אל: בְּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ י רַ בֵ נָא דְּ תָ יא. דְּ אל הִ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ רַ

ין תִ ין פּוֹחֲ ה, אֵ עָ בְ ת שִׁ בָּ שַׁ ה, בְּ שָּׁ ים שִׁ פּוּרִ כִּ יוֹם הַ ה, בְּ שָּׁ מִ חֲ

י בִּ רַ יָא דְּ שְׁ אל. קַ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ י רַ רֵ בְ ן, דִּ יהֶ לֵ ין עֲ יפִ ל מוֹסִ בָ ן אֲ הֶ מֵ

י בִּ רַ א דְּ יבָּ י אַלִּ נָּאֵ י תַּ רֵ אל! תְּ עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ רַ אל אַדְּ עֵ מָ שְׁ יִ

בוֹא, ין לָ רִ אַחֲ יוֹם טוֹב מְ יָא: בְּ נְ תַ א דְּ הָ נָא לְ אן תְּ אל. אמַ עֵ מָ שְׁ יִ

ין רִ אַחֲ בוֹא, וּמְ ין לָ רִ הְ מֻּ ים מִ פּוּרִ כִּ יוֹם הַ את. בְּ צֵ ין לָ רִ הְ מֻּ וּמִ

י בִּ א רַ ימָ את. לֵ צֵ ין לָ רִ הְ מֻּ בוֹא, וּמִ ין לָ רִ הְ מֻּ ת מִ בָּ שַׁ את. וּבְ צֵ לָ

אל עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ א רַ ימָ ילּוּ תֵּ פִ א? אֲ ירָ א יַתִּ רָ בְ יהּ גַּ ית לֵ אִ א, דְּ יבָ קִ עֲ

ד גֶ נֶ ה כְּ עָ בְ שִׁ ה וְ שָּׁ מִ ה חֲ לֹשָׁ י שְׁ נֵ א. )ג(הָ יוֹמָ א דְּ ידּוּרָ ישׁ סִ פִ נְ — דִּ

נּוּ — יָה, וּמַ מְ עַ ד דְּ חַ י וְ נִ מָ ר נַחְ ק בַּ חָ צְ י יִ בִּ הּ רַ י בַּ יגִ לִ י? פְּ מִ

ד חַ י וְ זִּ ן פַּ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ הּ: רַ י לַ רִ אָמְ י. וְ זִּ ן פַּ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ רַ

י בִּ הּ רַ י לַ רִ אָמְ י, וְ נִ מָ ר נַחְ ק בַּ חָ צְ י יִ בִּ נּוּ — רַ יהּ, וּמַ מֵּ עַ דְּ

ר: ד אָמַ חַ ים, וְ נִ ת כֹּהֲ כַּ רְ ד בִּ גֶ נֶ ר: כְּ ד אָמַ י. חַ נִ מָ ר נַחְ ל בַּ מוּאֵ שְׁ

ה עָ בְ , שִׁ ךְ לֶ מֶּ י הַ נֵ י פְּ רוֹאֵ ה מֵ שָּׁ מִ ף, חֲ סַּ י הַ רֵ ה שׁוֹמְ לֹשָׁ ד שְׁ גֶ נֶ כְּ

ה — עָ בְ שִׁ ה וְ שָּׁ מִ ה חֲ לֹשָׁ ף: שְׁ ב יוֹסֵ י רַ נֵ . תָּ ךְ לֶ מֶּ י הַ נֵ רוֹאַי פְּ

י ה רוֹאִ עָ בְ , שִׁ ךְ לֶ מֶּ י הַ נֵ י פְּ רוֹאֵ ה מֵ שָּׁ מִ ף, חֲ סַּ י הַ רֵ ה שׁוֹמְ לֹשָׁ שְׁ

א א לָ מָ עְ אי טַ נָא מַ ידָּ אִ ד הָ יֵי: עַ יהּ אַבָּ ר לֵ . אָמַ ךְ לֶ מֶּ י הַ נֵ פְּ

י יהּ, וּמִ יתוּ לֵ יכִ רִ צְ נָא דִּ עְ ה יָדַ וָ א הֲ יהּ: לָ ר לֵ מַ ר? אֲ ן מָ ישׁ לַ רִ פָּ

קֹב יהּ יַעֲ ר לֵ מַ כוּ?! אֲ י לְ רִ מַ א אֲ לָ א וְ תָ ילְּ ינַּאי מִ יתוּ מִ עֵ בְּ

י? ד מִ גֶ נֶ ים כְּ פּוּרִ כִּ יוֹם הַ ה דְּ שָּׁ י שִׁ נֵ ה: הָ הוּדָ ב יְ רַ ינָאָה לְ מִ

ה שָּׁ שִׁ א וְ רָ זְ ל עֶ ינוֹ שֶׁ ימִ דוּ מִ מְ עָ ה שֶׁ שָּׁ ד שִׁ גֶ נֶ יהּ: כְּ ר לֵ מַ אֲ

ר שֶׁ ץ אֲ ל עֵ דַּ גְ ל מִ ר עַ סּוֹפֵ א הַ רָ זְ מוֹד עֶ יַּעֲ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ מֹאלוֹ, שֶׁ שְּׂ מִ

יָּה אוּרִ נָיָה וְ עֲ ע וַ מַ שֶׁ יָה וְ תְ תִּ לוֹ מַ צְ מוֹד אֶ יַּעֲ ר וַ בָ דָּ שׂוּ לַ עָ

ל אֵ ישָׁ יָה וּמִ דָ מֹאלוֹ פְּ שְּׂ ינוֹ וּמִ מִ ל יְ יָה עַ שֵׂ עֲ יָּה וּמַ קִ לְ חִ וְ

ווּ! ה הָ עָ בְ י שִׁ נֵ ם״. הָ לָּ שֻׁ יָה מְ רְ כַ נָה זְ דָּ בַּ שְׁ חַ שׁוּם וְ חָ יָּה וְ כִּ לְ וּמַ

ם״? לָּ שֻׁ אוֹ ״מְ רָ אי קְ אַמַּ ם״, וְ לָּ שֻׁ ינוּ ״מְ יְ יָה״ הַ רְ כַ ינוּ ״זְ יְ הַ

ה, עָ בְ יָן שִׁ נְ מִּ ין לַ כֹּל עוֹלִ נַן: הַ בָּ נוּ רַ יהּ. בתָּ דֵ עוֹבָ ם בְּ לָ ישְׁ מִ דְּ

ה לֹא שָּׁ ים: אִ מִ כָ רוּ חֲ ל אָמְ בָ ה. אֲ שָּׁ ילּוּ אִ פִ אֲ ן וַ טָ ילּוּ קָ פִ אֲ וַ

הוּ יר, מַ טִ פְ הוּ: מַ יָא לְ עְ יבַּ בּוּר. גאִ בוֹד צִ י כְּ נֵ פְּ ה, מִ תוֹרָ א בְּ רָ קְ תִּ

ד א, חַ ר אַבָּ יָה בַּ מְ רְ י יִ בִּ רַ ב הוּנָא וְ ה? רַ עָ בְ יָן שִׁ נְ מִּ ה לַ לֶ יַּעֲ שֶׁ

ה — ר עוֹלָ אָמַ אן דְּ ה. מַ ינוֹ עוֹלֶ ר: אֵ ד אָמַ חַ ה, וְ ר: עוֹלֶ אָמַ

א: ר עוּלָּ אָמַ א. דְּ עוּלָּ דְ ה — כִּ ינוֹ עוֹלֶ ר אֵ אָמַ אן דְּ י, דוּמַ רֵ א קָ הָ דְּ

ה — לָּ חִ ה תְּ תוֹרָ א בְּ רָ יקְ יךְ שִׁ רִ יא צָ נָבִ יר בְּ טִ פְ מַּ ה הַ י מָ נֵ פְּ מִ

יָנָא נְ מִ ה הוּא — לְ בוֹד תּוֹרָ שּׁוּם כְּ מִ ן דְּ יוָ כֵ ה, וְ בוֹד תּוֹרָ י כְּ נֵ פְּ מִ

ים רִ שְׂ עֶ חוֹת מֵ פְ יא לֹא יִ נָבִ יר בְּ טִ פְ מַּ י: הַ יבִ יתִ יק. המֵ לֵ א סָ לָ

א, יתָ ם אִ אִ ה. וְ תוֹרָ אוֹ בְּ רָ קְּ ה שֶׁ עָ בְ ד שִׁ גֶ נֶ ין, כְּ סוּקִ ד פְּ חָ אֶ וְ

ה הוּא — בוֹד תּוֹרָ שּׁוּם כְּ מִ ן דְּ יוָ ין! כֵּ יִ וְ ה הָ עָ בָּ אַרְ ים וְ רִ שְׂ עֶ
דּוֹ גְ נֶ כְּ
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תורה אור השלם

ר תָ א שֵׁ נָ שְׁ רְ יו כַּ לָ רֹב אֵ קָּ הַ וְ

א נָ סְ רְ ס מַ רֶ ישׁ מֶ שִׁ רְ א תַ תָ מָ דְ אַ

י י רֹאֵ דַ ס וּמָ רַ י  פָּ רֵ ת שָׂ עַ בְ ן שִׁ מוּכָ מְ

ה אשֹׁנָ ים רִ בִ יֹּשְׁ ךְ הַ לֶ מֶּ י הַ נֵ פְּ

כוּת ]אסתר א, יד[ לְ מַּ בַּ

ן ה כֹּהֵ יָ רָ ת־שְׂ ים אֶ חִ בָּ ב־טַ ח רַ קַּ יִּ וַ

ה נֶ שְׁ ן מִ הוּ כֹּהֵ יָ נְ פַ ת־צְ אֶ רֹאשׁ וְ הָ

ף ]מלכים ב סַּ י הַ רֵ ת שֹׁמְ לֹשֶׁ ת־שְׁ אֶ וְ

כה, יח[

ר־ שֶׁ ד אֲ חָ יס אֶ רִ ח סָ קַ יר לָ עִ ן־הָ וּמִ

ה מָ חָ לְ מִּ י הַ שֵׁ נְ ל־אַ יד  עַ קִ הוּא פָ

ךְ לֶ מֶּ י־הַ נֵ י פְ רֹאֵ ים מֵ שִׁ נָ ה אֲ שָּׁ מִ חֲ וַ

ר ר שַׂ סֹּפֵ ת הַ אֵ יר וְ עִ אוּ בָ צְ מְ ר נִ שֶׁ אֲ

ץ רֶ אָ ם הָ ת־עַ א אֶ בִּ צְ מַּ א הַ בָ צָּ הַ

ץ רֶ אָ ם הָ עַ ישׁ מֵ ים אִ שִּׁ שִׁ וְ

יר ]מלכים ב כה, יט[ עִ ים בָּ אִ צְ מְ נִּ הַ

ץ ל־עֵ דַּ גְ ל־מִ ר עַ סֹּפֵ א הַ רָ זְ מֹד עֶ עֲ יַּ וַ

לוֹ צְ מֹד אֶ עֲ יַּ ר וַ בָ דָּ שׂוּ לַ ר עָ שֶׁ אֲ

ה יָּ אוּרִ ה וְ יָ נָ עֲ ע וַ מַ שֶׁ ה וְ יָ תְ תִּ מַ

ינוֹ מִ ל־יְ ה עַ יָ שֵׂ עֲ ה וּמַ יָּ קִ לְ חִ וְ

ה יָּ כִּ לְ ל וּמַ אֵ ישָׁ ה וּמִ יָ דָ מֹאלוֹ פְּ שְּׂ וּמִ

  ם לָּ שֻׁ ה מְ יָ רְ כַ ה זְ נָ דָּ בַּ שְׁ חַ ם וְ שֻׁ חָ וְ

]נחמיה ח, ד[

ה וָּ ר צִ שֶׁ ה אֲ תּוֹרָ תוּב בַּ אוּ כָּ צְ מְ יִּ וַ

י־ נֵ בוּ בְ שְׁ ר יֵ שֶׁ ה אֲ ד־מֹשֶׁ יַ ה בְּ הֹוָ יְ

שׁ חֹדֶ ג בַּ חָ כּוֹת בֶּ סֻּ ל בַּ אֵ רָ שְׂ יִ

י ]נחמיה ח, יד[ יעִ בִ שְּׁ הַ



הקורא עומד   פרק שלישי   מגילה כג:
ה: רָ וֹ תּ יר בַּ טִ פְ מַּ  רֵא הַ וֹ קּ שֶׁ ן  תָ נֶגֶד אוֹ יא כְּ נָּבִ  ים בַּ סוּקִ עַ ג' פְּ וֹ בּ קְ ינַן לִ עֵ י לָא בָּ וֹ נָמֵ דּ גְ נֶ כְּ

ח רַ יֵּשׁ טוֹ שֶׁ אנֵי  שָׁ ן  מָ גְּ וּרְ יֵּשׁ תּ שֶׁ ם  קוֹ מָ

ן יָ נְ ע מִ מַ שְׁ ל  ין עַ סִ רְ וֹ ין פּ י' אֵ נִ תְ מַ וּר: בּ צִ לְ

וּר בּ צִּ אוּ הַ רְ קָּ שֶׁ ר  חַ ת לְאַ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ א לְ בָּ הַ

כוּ רְ ישׁ וּבָ דִּ ר קַ מֵ ד וְאוֹ חָ ד אֶ מֵ ע עוֹ מַ שְׁ ת  אֶ

ין סִ רְ וֹ ע. פּ מַ שְׁ ת  יאַ רִ קְ בִּ שֶׁ נָה  וֹ אשׁ ה רִ כָ רָ וּבְ

ה יבָ תֵּ נֵי הַ פְ ין לִ רִ בְ ין עוֹ אֵ וְ ר: בָ דָּ י הַ צִ ן חֲ וֹ שׁ לְ

ים: נִ כֹּהֲ  ן הַ יהֶ פֵּ  ין כַּ אִ שְׂ ין נוֹ אֵ וְ וּר: בּ יחַ צִ לִ שְׁ

ד מָ עֲ ין מַ שִׂ ין עוֹ אֵ וּר: בּ צִ ה בְּ רָ וֹ תּ ין בַּ רִ ין קוֹ אֵ

רוֹ בְ קוֹ ת לְ מֵּ  ת הַ ין אֶ אִ שְׂ וֹ נּ שֶׁ  ת כְּ מֵ ב לְ שָׁ  וּמוֹ

ת מֵּ  ת הַ ת אֶ וֹ כּ בְ ים לִ מִ עָ ין ז' פְּ בִ שְׁ  יוּ יוֹ הָ

יָא )ב"ב נְ י תַּ כִ הָ ד וְ וֹ פּ סְ דוֹ יִ פְ סוֹ ה לְ צֶ רוֹ הָ וְ

ת דוֹ מָ עֲ ה מַ עָ בְ שִּׁ  ין מִ תִ חֲ וֹ ין פּ ף ק:( אֵ דַּ

דוּ מוֹ ים עֲ רִ קָ דוּ יְ מְ ן עִ גוֹ ת כְּ מֵ ת לְ בוֹ שָׁ  וּמוֹ

שׁ רֵ פָ ים מְ לִ בֵ ת אֲ כַּ רְ בִּ בוּ: שֵׁ ים  רִ קָ בוּ יְ שְׁ

ן ין מִ רִ זְ חוֹ שֶׁ  ים כְּ לִ בֵ י אֲ חוּמֵ נְ תַ וְ :' מָ גְּ בַּ

ין אֵ ל וְ בֵ אָ ת הָ ין אֶ מִ נַחֲ ין וּמְ דִ מְ ת עוֹ רוֹ בָ קְּ הַ

ין רִ דְ הֶ נְ ת סַ כֶ סֶּ  מַ ה בְּ רָ שָׂ עֲ ה מֵ חוּתָ ה פְּ וּרָ שׁ

ם שֵּׁ  ן בַּ זוֹ מָּ  ל הַ ין עַ נִ זַמְּ ין מְ אֵ וְ ף יט.(: )דַּ

א בָּ שׁ הַ דֵּ קְ ל הֶ שֶׁ ת  עוֹ קָ רְ קַּ הַ וְ ינוּ: לֹהֵ  ךְ אֱ רֵ בָ נְ

ן: כֹּהֵ ן  הֶ ד מֵ חָ ה וְאֶ רָ שָׂ יךְ עֲ רִ ן צָ תָ וֹ דּ פְ לִ

שׁ דֵּ קְ יַּד הֶ ת מִ וֹ דּ פְ א לִ ם בָּ ן אִ הֶ צֵא בָּ יּוֹ ם כַּ דָ אָ וְ

ה חוּתָ ין פְּ ה אֵ דָ גמ' עֵ : הּ שׁ לָ רֵ פָ ' מְ מָ גְ וּבִ

ה עָ רָ ה הָ דָ עֵ י לָ תַ ד מָ ר עַ מַ נֶּאֱ שֶׁ ה  רָ שָׂ עֲ מֵ

א עָ רְ ח אַ רַ לָאו אוֹ ב: לֵ כָ עַ וְ שֻׁ  הוֹ אוּ יְ צְ זֹּאת יָ  הַ

ים דא"כ רִ קָ ן יְ תָ רוֹ קְ לִ ךְ וְ כָ יחַ לְ לִ שָׁ יחַ  רִ טְ הַ לְ

יָן נְ מִּ ן הַ ים מִ לִ בֵ ין אֲ אֵ ין: רוּבִּ מְ ת לִ נָּחַ ה הַ מָ

נֵי פְ ים בִּ מִ נַחֲ מְּ ה לַ כָ רָ ר בְּ מֵ י הוּא אוֹ רֵ הֲ שֶׁ

ם כֶ לֵּם לָ שַׁ  מוּל יְ גְּ ל הַ עַ ינוּ בַּ חֵ ן אַ מָ צְ עַ

מוּל גְּ לֵּם הַ שַׁ  ב בא"י מְ וֹ טּ ם הַ כֶ מוּלְ גְּ

ת מוֹ ל נֶחָ עַ ינוּ בַּ חֵ ן אַ מָ צְ נֵי עַ פְ ים בִּ לִ בֵ אֲ לָ וְ

ינוֹ אֵ ים וְ לִ בֵ ם אֲ נַחֵ ם בא"י מְ כֶ תְ ם אֶ נַחֵ יְ

יחַ רִ טְ הַ א לְ עָ רְ ח אַ רַ לָאו אוֹ ד: חַ ן יַ לָ לְ וֹ כּ

ה ים דא"כ מָ רִ קָ ן יְ תָ רוֹ קְ לִ ךְ וְ כָ יחַ לְ לִ שָׁ

ן. יָ נְ מִּ ן הַ ים מִ לִ בֵ ין אֲ ין אֵ רוּבִּ מְ ת לִ נָּחַ הַ

נֵי פְ ים בִּ מִ נַחֲ מְּ ה לַ כָ רָ ר בְּ מֵ י הוּא אוֹ רֵ הֲ שֶׁ

ם כֶ לֵּם לָ שַׁ  מוּל יְ גְּ ל הַ עַ ינוּ בַּ חֵ ן אַ מָ צְ עַ

מוּל גְּ לֵּם הַ שַׁ  ב בא"י מְ וֹ טּ ם הַ כֶ מוּלְ גְּ

ת מוֹ ל נֶחָ עַ ינוּ בַּ חֵ ן אַ מָ צְ נֵי עַ פְ ים בִּ לִ בֵ אֲ לָ וְ

ינוֹ אֵ ים וְ לִ בֵ ם אֲ נַחֵ ם בא"י מְ כֶ תְ ם אֶ נַחֵ יְ

ת שַׁ  רָ פָ ים בְּ תוּבִ ים כְּ נִ כֹּהֲ י'  ד: חַ ן יַ לָ לְ וֹ כּ

ה מָ הֵ בְּ ה בַּ שָׁ לֹ  שְׁ ין וּ כִ רָ עֲ ה בַּ שָׁ לֹ  שְׁ ת  וֹ שׁ דֵּ קְ הֶ

הוּ י בְּ מִ לְּ שַׁ  מְ יוָן דִּ כֵ ת וְ עוֹ קָ רְ קַ ה בְּ עָ בָּ רְ אַ וְ

יהּ גוּפֵ ד לְ חַ י: רֵ בְ ה גַּ רָ שָׂ ינַן עֲ עֵ ה בָּ רָ שָׂ עֲ

נִים כֹּהֲ ה  שָּׁ  מִ א חֲ ימָ אֵ וְ ינַן: עֵ ן בָּ כֹהֵ דְּ

וּם שּׁ  א מִ מָ עְ טַ יוָן דְּ ים כֵּ לִ אֵ רְ שְׂ ה יִ שָּׁ  מִ וַחֲ

ינוֹ י אֵ שִׁ י לִ שְּׁ  יעוּט הוּא הַ ר מִ חַ יעוּט אַ מִ

י נִ שֵׁ יהּ  ת לֵ שַׁ  רְ דָ יוָן דְּ כֵ יעוּט וְ ר מִ חַ יעוּט אַ מִ

י ל כִּ אֵ רָ שְׂ יִ י לְ בִּ רַ יתְ יעוּט אִ ר מִ חַ יעוּט אַ מִ

וֵי יהֱ לֶ ינַן דְּ עִ מוֹ שְׁ  י אַ שִׁ י לִ שְׁ ן  כֹּהֵ א  תָ ר אֲ הֲדַ

ן ט': כֵ ן ז' וְ כֵ ן ה' וְ כֵ ל וְ אֵ רָ שְׂ לֹא יִ  ן וְ כֹּהֵ

ם תֶּ לְ נַחַ תְ הִ ר וְ מַ נֶּאֱ שֶׁ ת  עוֹ קָ רְ קַ שׁ לְ קַּ יתַּ ד אִ בֶ עֶ

זָּה חוּ ת אֲ שֶׁ  רֶ ם לָ יכֶ רֵ חֲ ם אַ נֵיכֶ בְ ם לִ תָ אוֹ

רָא קְ לֹא יִ  י' וְ נִ תְ מַ דוּ: בוֹ עֲ ם תַּ הֶ ם בָּ לָ עוֹ לְ
ה עֶ לֹּא יִטְ  שֶׁ ד  חָ סוּק אֶ פָּ  ר מִ תֵ ן יוֹ מָ גְּ תוּרְ מְּ לַ

ה: פֶּ ל  ם עַ גֵּ רְ תַ מְ ן( הַ ן )מִ מָ גְּ תוּרְ מְ

ת רוֹ טָ פְ ין הַ מִ גְּ רְ תַ נוּ מְ ין אָ אֵ שֶׁ ין  כִ מְ נוּ סוֹ ל זֶה אָ עַ ין וְ מִ גְּ רְ תַ ין מְ אֵ קוֹם שֶׁ מְ א בִּ לָּ נוּ אֶ לֹא שָׁ

ין אֵ ת: יּוֹ שִׁ  רָ פָּ  ן הַ כֵ נָה וְ שָּׁ  ת הַ מוֹ ל יְ כָ בְּ שֶׁ

י מִ לְ שַׁ ירוּ ה בִּ רָ שָׂ עֲ חוֹת מֵ ע פָּ מַ ל שְׁ ין עַ סִ פּוֹרְ

ן תָ צָ קְ אוּ מִ צְ יָ ה וְ רָ שָׂ עֲ ילוּ בַּ חִ תְ ם הִ אִ שֶׁ שׁ  רֵ פָ מְ
ר מֵ ים הוּא אוֹ אִ צְ יּוֹ ל הַ עַ ין וְ רִ מְ וֹ "ה גּ פֵּ  אַ

ן כֵ הוּ א':כ"ח( וְ יָ עְ שַׁ  לוּ )יְ כְ י ה' יָ בֵ זְ עוֹ וְ

ס רֵ וּנְטְ קּ ע הַ מַ ל שְׁ ין עַ סִ ין פּוֹרְ אֵ וְ ה: כָ לָ הֲ

ר חַ ת אַ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ אוּ בְּ בָּ שֶׁ ם  דָ נֵי אָ שׁ בְּ ירֵ פֵּ

כוּ רְ ישׁ וּבָ דִּ ר קַ מַ ים לוֹ צִ רוֹ וּר וְ בּ צִּ לוּ הַ לְּ פַּ  תְ הִ שֶׁ

לֹּא  שֶׁ ה  עָ בְ שִׁ  בְ שׁ דִּ ירֵ פֵּ ה ור"ת  רָ שָׂ יךְ עֲ רִ צָ

א יתָ י וה"נ אִ גִּ ים סַ רִ חֵ לֹשׁ אֲ  שָׁ ם  עוּ עִ מְ שָׁ
ב רָ עֲ מַּ  בַּ שֶׁ ינוּ  תֵ וֹ בּ ים רַ רִ פְ ס' סוֹ מַ בְּ

ם יהֶ רֵ בְ דִ ם לְ עַ ים טַ נִ תְ נוֹ ה וְ עָ בְ שִׁ  ים בְּ רִ מְ אוֹ

ב נַדֵּ תְ הִ ל בְּ אֵ רָ שְׂ יִ ת בְּ עוֹ רָ עַ פְּ רוֹ פְ יב בִּ תִ כְ דִּ

א יכָּ אִ ים ה':ב'-ג'( דְּ טִ פְ וֹ כוּ ה' )שׁ רֲ ם בָּ עָ

וּם שּׁ  ה מִ שָּׁ  שִׁ  וּ בְּ ילּ פִ ת וי"א אֲ יבוֹ ע תֵּ בַ שֶׁ

ר שָׁ  יָּ ר הַ פֶ סֵ ב בְּ תַ י ור"ת כָּ שִּׁ  שִּׁ  וֵי הַ כוּ הָ רְ בָ דְּ

ת יבוֹ שׁ תֵּ מֵ לָּא חָ א אֶ יכָּ לֵ וּם דְּ שּׁ  ה מִ שָּׁ  מִ חֲ בַּ

עוּ מְ שָׁ לֹּא   שֶׁ ה  שָׁ לֹ  שְׁ  וּ בִּ ילּ פִ כוּ ונ"ל אֲ רְ ד בָּ עַ

ת עוֹ רָ עַ פְּ רוֹ פְ רָא בִּ קְ וֹ דִּ ירוּשׁ פֵּ י  כִ הָ וְ

ם יהֶ לֵ ל עֲ וּטָּ מּ שֶׁ ה  שׂוּ מֶ לֹּא עָ  שֶׁ ל  אֵ רָ שְׂ יִ בְּ

לָּא א אֶ יכָּ לֵ ךְ ה' וְ רֵ בָ ם לְ עָ ב הָ נַדֵּ תְ ז יִ ת אָ שׂוֹ עֲ לַ

"י שִׁ  י רַ ידֵ מִ לְ תַ ב וְ נַדֵּ תְ הִ ד בְּ ת עַ יבוֹ לֹשׁ תֵּ  שָׁ

לֹּא  שֶׁ ד  חָ יל אֶ בִ שְׁ  וּ בִּ ילּ פִ אֲ מוֹ דַּ שְּׁ  וּ מִ שׁ ירְ פֵּ

וּ ילּ פִ ע וַאֲ מַ שְׁ ל  ס עַ רוֹ פְ ם לִ ים הֵ לִ כוֹ ע יְ מַ שָׁ

לֹּא  שֶׁ ן  תָ יא אוֹ צִ הוֹ ל לְ כוֹ ר יָ בָ ע כְּ מַ שָּׁ  שֶׁ תוֹ  אוֹ

ף אַ שֶׁ וּר  בּ יחַ צִ לִ שְׁ ים  אִ נוּ רוֹ אָ שֶׁ מוֹ  עוּ כְּ מְ שָׁ

ה רֵ שְׂ נֶה עֶ מוֹ שְּׁ  ר הַ בָ ל כְּ לֵּ פַּ  תְ הִ שֶׁ י  ל פִּ עַ

ם ל רָ קוֹ ל בְּ לֵּ פַּ  תְ זֵר וּמִ שׁ חוֹ חַ לַ ת בְּ כוֹ רָ בְּ

יו מ"מ י"ל שָׁ  כְ ין עַ יאִ קִ נוּ בְּ וּלָּ כּ שֶׁ ואע"פ 

נֶה מוֹ שְּׁ  אנֵי הַ שָׁ  ךְ דְּ ל כָּ יה כָּ יָ אָ ין זֶה רְ אֵ דְּ

ל לֵּ פַּ  תְ ה מִ יָ ם הָ י אִ רֵ הֲ שֶׁ ת  כוֹ רָ ה בְּ רֵ שְׂ עֶ

ם בָּ ונוּ לִ וְּ כַ לֹא יְ א  מָּ  שֶׁ ם  ל רָ קוֹ ה בְּ ילָּ חִ תְּ מִ

ה שָּׁ דוּ ם קְ קוֹ מְ וּר בִּ בּ יחַ צִ לִ שְׁ ם  יעַ עִ גִּ הַ לְ

וּ ילּ פִ ת אֲ שׂוֹ עֲ ה לַ צֶ ה רוֹ יָ ים ור"ת לֹא הָ דִ וּמוֹ

ת כַּ רְ נָן בִּ ק א"ר יוֹחָ חָ צְ ר ר' יִ מַ אֲ וַ : מוֹ צְ עַ לְ

י ירֵ יְ לָא מַ "י דְּ שׁ רִ ירֵ פֵּ ה  רָ שָׂ עֲ ים בַּ לִ בֵ אֲ

ב חוֹ רְ ה בִּ תָ יְ י לֹא הָ רֵ הֲ שֶׁ ן  זוֹ מָּ  ת הַ כַּ רְ בִ בְּ

ף ח: ת )דַּ וֹ תוּבּ כְ א דִּ מָּ  ק קַ רֶ פֶּ י'  פֵ דְ יר כִּ עִ הָ

ים רִ מְ יוּ אוֹ הָ שֶׁ ת  כוֹ רָ בְּ י בַּ ירֵ יְ לָּא מַ ם( אֶ שָׁ  וְ

ם נַחֵ ין לְ שִׂ יוּ עוֹ הָ שֶׁ ת  דוֹ מָ עֲ מַ יר בְּ עִ ב הָ חוֹ רְ בִּ

ה שָׁ לֹ  שְׁ  י בִּ גִּ ן סַ זוֹ מָּ  ת הַ כַּ רְ ל בִּ שֶׁ  ל בְּ בָ ים אֲ לִ בֵ אֲ

ם: שָׁ ם  עַ טַּ  שׁ הַ ירֵ פֵ דְ ף כִּ רֵ טָ צְ מוֹ מִ צְ הוּא עַ וְ

י עֵ אי לָא בָּ מַּ  י אַ יָא לִ שְׁ  ים כּוּ' קַ נִ ה כֹּהֲ רָ שָׂ עֲ
הוּא שֶׁ ר  בָ ל דָּ כָ קוּל בְּ שָׁ ין ב"ד  אֵ ר דְּ שָׂ ד עָ חַ אַ

י ם מִ אָדָ וְ ת: עַ דַּ וּל הַ קּ שִׁ  ד בְּ מֵ עוֹ שֶׁ לוּי  תָּ

ין רִ דְ הֶ נְ סַ ס פ"ק דְּ רֵ וּנְטְ קּ שׁ הַ ירֵ פֵּ דוֹשׁ  קָ

ן כֵ ד לָ בֶ עֶ וּק כְּ שּׁ  ר בַּ כָּ מְ ין נִ א אֵ הָ ף טו.( וְ )דַּ

י ירֵ יְ מַ ר דְּ מַ אָ אי לָא קָ מַּ  יָא אַ שְׁ  קַ שׁ וְ דוֹ ין קָ אֵ

א הָ וֹ דְּ ישׁ דִּ קְ הַ ם לְ דָ ל אָ כוֹ יָּ שֶׁ י  נִ נַעֲ ד כְּ בֶ עֶ בְּ

ינַן פ' רִ מְ אָ דְ ם כִּ דָ רוּי אָ יר קָ פִּ שַׁ י  נִ נַעֲ ד כְּ בֶ עֶ

ר שֶׁ  ם אֲ רֶ ל חֵ ם( כָּ שָׁ  ין לח: וְ יטִּ חַ )גִּ לֵ וֹ שּׁ  הַ

וֹ דּ בְ ת עַ וֹ בּ רַ ה לְ דֶ פָּ  לֹא יִ ם  דָ אָ ן הָ ם מִ רַ חֳ יָ

י ירֵ יְ מַ א דְּ יתָ י אִ אִ ים וי"ל דְּ נִ נַעֲ כְּ תוֹ הַ חָ פְ שִׁ  וְ

ה לָא רָ שָׂ עֲ ל בַּ בָ ה אֲ שָׁ לֹ  שְׁ  י בִּ גִּ י סַ נִ נַעֲ ד כְּ בֶ עֶ בְּ

עוּ מְ שְׁ  א יִ מָּ  שֶׁ ה  זֵרָ י גְּ מִ לְ שַׁ ירוּ א בִּ יתָ אִ דְ כִּ

י ירִ יְּ י אַ מִ לְ שַׁ רוּ יא יְ הִ הַ א דְּ ימָ חוּ וא"ת אֵ רְ בְ יִ וְ

יךְ רִ א צָ יתָ יְ רָ אוֹ ינָא דְּ דִ ל בְּ בָ נָן אֲ בָּ רַ ינָא דְּ דִ בְּ

י כִ יהּ דְּ תֵּ דוּכְ ין לְ יַ שְׁ ר קוּ ה וא"כ הֲדַ רָ שָׂ עֲ

ד בֶ עֶ י בְּ ירֵ יְ מַ נֵי דְּ שָּׁ י ישׁ לִ דִּ י קַ ם מִ דָ יךְ אָ רֵ פָּ

יהּ וָה לֵ ד הֲ בֶ עֶ י בְּ ירֵ יְ מַ א דְּ יתָ י אִ אִ ן דְּ שָׁ  קְ מַּ  יהּ לַ ר לֵ בַ סָ ה דְּ אֶ רְ ד נִ ה וְעוֹ שָׁ לֹ  שְׁ  וָה בִּ א הֲ ד הָ בֶ עֶ י בְּ ירֵ יְ אַ א דְּ יתָ י אִ ת וא"כ אִ שׂוֹ עֲ יךְ לַ רִ צָּ שֶׁ ין  ינִ דִּ נֵי הַ תָ יב וְ שִׁ  ין חֲ יתִ נִ תְ מַ יהּ דְּ א לֵ יטָ שִׁ  פְ י"ל דִּ י וְ נִ נַעֲ כְּ

עוֹת קָ רְ קַ שׁ לְ קַּ יתַּ ד אִ בֶ עֶ ד וְ בֶ עֶ ין אוֹתוֹ כְּ מִ שָׁ ם[: דָ ין טו. ד"ה אָ רִ דְ הֶ נְ ת סַ פוֹ סָ וֹ ים ]וע"ע תּ דִ בָ עֲ הָ ת וְ עוֹ קָ רְ קַּ ם הַ קוֹ ל מָ כָ נֵי בְּ תָ קָ דְ ן כִּ כֹהֵ ה וְ עָ שְׁ  ים תִּ דִ בָ עֲ הָ ת וְ עוֹ קָ רְ קַּ יָא הַ דְ הֶ י בְּ שֵׁ רוּ פָ לְ

ד בֶ עֶ ם דְּ עַ טַּ  יוּת מִ רָ חְ ן אַ הֶ יֵּשׁ לָ שֶׁ ים  סִ כָ הּ נְ וֵה לֵ ה הָ שָּׁ  אִ ם( דְּ שָׁ  ף ז. וְ ין )דַּ שִׁ וּ דּ קִ א דְּ מָּ  ק קַ רֶ פֶּ ע  מַ שְׁ  י מַ י נָמֵ כִ הָ ת וְ עוֹ קָ רְ קַ שׁ לְ קַּ יתַּ י אִ רִ בְ ד עִ בֶ עֶ ע דְּ מַ שְׁ  גוֹ' מַ ם וְ ם אוֹתָ תֶּ לְ נַחַ תְ הִ יב וְ תִ כְ דִּ

ל בָ ם אֲ שָׁ  ' שׁ ירֵ פֵ דְ ת כִּ חוֹ דְ ין יֵשׁ לִ שִׁ וּ דּ קִ יא דְּ הִ אי הַ ע וַדַּ קַ רְ קַ שׁ לְ קַּ יתַּ אִ ל דְּ לָ ינוּ כְּ צִ י לֹא מָ רִ בְ ד עִ בֶ ל עֶ בָ ם אֲ תֶ לָ נַחֲ תְ הִ וֹ רָא דּ יב קְ תִ יהּ כְּ לֵ עֲ י דַּ נִ נַעֲ ד כְּ בֶ א עֶ וקָ וְ ינוּ דַּ יְ הַ יָא דְּ שְׁ  קַ ע וְ קַ רְ קַ שׁ לְ קַּ יתַּ אִ

יָא: שְׁ  א קַ כָ הָ

ם יכֶ י ״עוֹלוֹתֵ רֵ הֲ א: וַ בָ הּ רָ יף לַ קֵ תְ י. אמַ עֵ א בָּ י לָ דּוֹ נָמֵ גְ נֶ כְּ

ם, תָ י הָ אנֵ ינַן! שָׁ רֵ קָ ד, וְ חַ ין וְ רִ שְׂ ין עֶ יִ וְ א הָ לָ פוֹ״, דְּ סְ

ר אָמַ הָ א? וְ יָינָא לָ נְ יק עִ לֵ א סָ לָ א דְּ יכָ הֵ יָינָא. בוְ נְ יק עִ לֵ סְ דִּ

יהּ מֵּ נָא קַ ימְ אֵ ה קָ וָ ין הֲ יאִ גִּ ין סַ נִ מְ א: זִ ר אַבָּ ל בַּ מוּאֵ ב שְׁ רַ

ן: ר לַ מַ י, אֲ סוּקֵ ה פְּ רָ שָׂ ינַן עֲ רֵ ה קָ וָ י הֲ כִ נָן, וְ י יוֹחָ בִּ רַ דְּ

א יפָ לִ חְ ב תַּ י רַ נֵ תָ י. דְּ אנֵ ן שָׁ מָ גְּ יֵּשׁ תּוּרְ קוֹם שֶׁ יקוֹ! מָ סִ אַפְּ

ל בָ ן, אֲ מָ גְּ ין תּוּרְ אֵ קוֹם שֶׁ מְ א בִּ לָּ נוּ אֶ ל: לֹא שָׁ מוּאֵ ר שְׁ בַּ

ל ין עַ סִ ין פּוֹרְ י׳ אֵ נִ תְ ק. ג־ו)א(מַ ן — פּוֹסֵ מָ גְּ יֵּשׁ תּוּרְ קוֹם שֶׁ מָ

ת ין אֶ אִ ין נוֹשְׂ אֵ ה, וְ יבָ תֵּ י הַ נֵ פְ ין לִ רִ ין עוֹבְ אֵ ע, וְ מַ שְׁ
יא, ז־ נָּבִ ין בַּ ירִ טִ פְ ין מַ אֵ ה, וְ תוֹרָ ין בְּ ין קוֹרִ אֵ ם, וְ יהֶ פֵּ כַּ

ים לִ בֵ ת אֲ כַּ רְ ים בִּ רִ ין אוֹמְ אֵ ב, וְ ד וּמוֹשָׁ מָ עֲ ין מַ ין עוֹשִׂ אֵ יאוְ

ם — שֵׁ ין בְּ נִ מְּ זַ ין מְ אֵ ים, וְ נִ תָ ת חֲ כַּ רְ ים, וּבִ לִ בֵ י אֲ חוּמֵ נְ תַ וְ

ם אָדָ ן, וְ כֹהֵ ה וְ עָ שְׁ עוֹת — תִּ קָ רְ קַ ה. וּבְ רָ שָׂ עֲ חוֹת מֵ פָּ

ר יָּיא בַּ י חִ בִּ ר רַ י? אָמַ ילֵּ י מִ נֵ נָא הָ ׳ מְ מָ ן. יב)ב(גְּ הֶ א בָּ יּוֹצֵ כַּ

י נֵ תוֹךְ בְּ י בְּ תִּ שְׁ דַּ קְ נִ א: ״וְ רָ ר קְ אָמַ נָן, דְּ י יוֹחָ בִּ ר רַ א אָמַ אַבָּ

ה. רָ שָׂ עֲ חוֹת מֵ א פָּ הֵ ה לֹא יְ דוּשָּׁ קְ בִּ ר שֶׁ בָ ל דָּ ל״, כׇּ אֵ רָ שְׂ יִ

״, ״ ״תּוֹךְ יָא ״תּוֹךְ יָּיא: אָתְ י חִ בִּ י רַ נֵ תָ ע? דְּ מַ שְׁ אי מַ )ג(מַ

ם: תָ יב הָ תִ ל״, וּכְ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ תוֹךְ בְּ י בְּ תִּ שְׁ דַּ קְ נִ א: ״וְ כָ יב הָ תִ כְּ

יב תִ כְ ה״, דִּ דָ ה״ ״עֵ דָ יָא ״עֵ אָתְ ה״, וְ דָ עֵ תּוֹךְ הָ לוּ מִ דְ בָּ ״הִ

ן לָּ הַ ה לְ זֹּאת״ — מָ ה הַ עָ רָ ה הָ דָ עֵ י לָ תַ ד מָ ם: ״עַ תָ הָ

חוֹת ב פָּ ד וּמוֹשָׁ מָ עֲ ין מַ ין עוֹשִׂ אֵ ה. וְ רָ שָׂ אן עֲ ה, אַף כָּ רָ שָׂ עֲ

בוּ מוֹדוּ, שְׁ ים עֲ רִ קָ דוּ יְ מְ ר: ״עִ ימַ מֵ י לְ עֵ בָ ן דְּ יוָ ה. כֵּ רָ שָׂ עֲ מֵ
א. יג־ עָ ח אַרְ או אוֹרַ ה לָ רָ שָׂ עֲ יר מֵ צִ בוּ״ — בְּ ים שֵׁ רִ קָ יְ

כוּ׳(. ים )וְ נִ תָ ת חֲ כַּ רְ ים וּבִ לִ בֵ ת אֲ כַּ רְ ים בִּ רִ ין אוֹמְ אֵ טו)ד(וְ

ק חָ צְ י יִ בִּ ר רַ אָמַ ה. דְּ בָ חָ ת רְ כַּ רְ ים? בִּ לִ בֵ ת אֲ כַּ רְ אי בִּ מַ

ן ים מִ לִ בֵ ין אֲ אֵ ה, וְ רָ שָׂ עֲ ים בַּ לִ בֵ ת אֲ כַּ רְ נָן: בִּ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ

ין אֵ יָן. וְ נְ מִּ ן הַ ים מִ נִ תָ חֲ ה, וַ רָ שָׂ עֲ ים בַּ נִ תָ ת חֲ כַּ רְ יָן. בִּ נְ מִּ הַ

י עֵ בָ ן דְּ יוָ כוּ׳(. כֵּ ה )וְ רָ שָׂ עֲ חוֹת מֵ ם פָּ שֵּׁ זוֹן בַּ מָּ ל הַ ין עַ נִ מְּ זַ מְ

ח או אוֹרַ ה לָ רָ שָׂ עֲ יר מֵ צִ ינוּ״ — בְּ אלֹהֵ ךְ לֵ רֵ בָ ר ״נְ ימַ מֵ לְ

ן הֶ א בָּ יּוֹצֵ ם כַּ אָדָ ן, וְ כֹהֵ ה וְ עָ שְׁ עוֹת תִּ קָ רְ קַּ הַ א. וְ עָ אַרְ

ים נִ ה כֹּהֲ רָ שָׂ ל: עֲ מוּאֵ ר שְׁ י? )ה(אָמַ ילֵּ י מִ נֵ נָא הָ כוּ׳(. מְ )וְ
ךְ ידַּ אִ י,( וְ עוֹטֵ מַ ד לְ חַ יהּ, )וְ גוּפֵ ד לְ ה. חַ שָׁ רָ פָּ ים בַּ תוּבִ כְּ

א לָּ יעוּט אֶ ר מִ יעוּט אַחַ ין מִ אֵ יעוּט, וְ ר מִ יעוּט אַחַ י מִ וֵ הָ

ה שָּׁ מִ א: חֲ ימָ אֵ ן. וְ ד כֹּהֵ חַ ים וְ לִ אֵ רְ שְׂ ה יִ עָ שְׁ בּוֹת. תִּ רַ לְ

ן. הֶ א בָּ יּוֹצֵ ם כַּ אָדָ יָא. וְ שְׁ ים! קַ לִ אֵ רְ שְׂ ה יִ שָּׁ מִ חֲ ים וַ נִ כֹּהֲ

י״. לַ י עָ מֵ ר ״דְּ אוֹמֵ הוּ: בְּ בָ י אֲ בִּ ר רַ דוֹשׁ? טזאָמַ י קָ ם מִ אָדָ

ד בֶ עֶ ד. וְ בֶ עֶ ין אוֹתוֹ כְּ מִ י״ — שָׁ לַ י עָ מֵ ר ״דְּ אוֹמֵ יָא: הָ נְ תַ דְּ

ם יכֶ נֵ בְ ם לִ ם אוֹתָ תֶּ לְ נַחַ תְ הִ יב: ״וְ תִ כְ עוֹת, דִּ קָ רְ קַ שׁ לְ קַּ יתַּ אִ

ה — תוֹרָ א בְּ קּוֹרֵ י׳ הַ נִ תְ ה״. יזיח)ו(מַ חוּזָּ ת אֲ שֶׁ רֶ ם לָ יכֶ רֵ אַחֲ

ן מָ גְּ תוּרְ מְ א לִ רָ קְ לֹא יִ ים, וְ סוּקִ ה פְּ לֹשָׁ שְּׁ חוֹת מִ פְ לֹא יִ

ד. חָ סוּק אֶ פָּ ר מִ יוֹתֵ
יא בִ נָּ וּבַ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יג, טוש״ע או״ח סי׳

רפד סעי׳ א:

ב מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יג, סמג עשין יט, טור

או״ח סי׳ ש:

ג מיי׳ פח׳ מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ה, סמג עשין יט,

טוש״ע או״ח סי׳ קכח סעי׳ א:

ד מיי׳ פח׳ מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ד:

ה מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ג, טוש״ע או״ח סי׳

קמג סעי׳ א:

ו מיי׳ פי״ב מהל׳ אבל הל׳ ד,
טוש״ע יו״ד סי׳ שעו סעי׳ ג:

ז מיי׳ פי״ג מהל׳ אבל הל׳ א,
סמג עשין דרבנן,, טוש״ע יו״ד

סי׳ שעו סעי׳ ג:

ח מיי׳ פב׳ מהל׳ ברכות הל׳ י:

ט מיי׳ פי׳ מהל׳ אישות הל׳ ה,
טוש״ע אה״ע סי׳ סב סעי׳ ד:

י מיי׳ פה׳ מהל׳ ברכות הל׳ ד,
סמג עשין פח, טוש״ע או״ח סי׳

קצב סעי׳ א:

יא מיי׳ פח׳ מהל׳ ערכים וחרמין
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כד.הקורא עומד   פרק שלישי   מגילה
יוּ ם הָ אִ וְ ה: אָ רָ ינֵּיהּ הוֹ א מִ קָ א נָפְ לָ ה דְּ עֶ טְ ם יִ ן אִ ת לָ פַּ  יכְ צֶה וְלֹא אִ ם יִרְ ה אִ שָׁ לֹ  שְׁ יא  נָבִ וּבְ

ת חַ כַּ שְׁ  א מַ יכָ שׁ הֵ רֵ פָ ' מְ מָ גְ ' בִּ וּ ן כּ תָּ שְׁ  לָ שְׁ

ה שָׁ  רָ פָּ  יא מִ נָּבִ  ין בַּ גִ לְּ דַ מְ ין: צוּפֵ הּ רְ לָ
עַ מֵ וֹ שּׁ  הַ שֶׁ ה  רָ וֹ תּ ין בַּ גִ לְּ דַ ין מְ אֵ וְ ה: שָׁ  רָ פָ לְ

ב שָּׁ יוּ וֹ מְ בּ ין לִ ם אֵ קוֹ מָ ם לְ קוֹ מָּ  ץ מִ פֵ וֹ קּ ת הַ אֶ
יא: נָבִ ג בְּ לֵּ דַ ה הוּא מְ מָּ  ד כַּ עַ וְ : עַ מוֹ שְׁ  לִ

ם קוֹ מָּ  ג מִ לֵּ דַ לֹּא יְ  שֶׁ ן  מָ גְּ וּרְ תּ ק הַ סוֹ לֹּא יִפְ  שֶׁ
ת ל אֶ גוֹ ל לְ יּוּכַ שֶׁ י  דֵ א כְּ לָּ א אֶ רֵ הוּא קוֹ שֶׁ

ם דֶ וּג קוֹ ילּ דִּ ם הַ קוֹ מָ ת בְּ רוֹ קְ לִ ר וְ פֶ סֵּ  הַ

ג לֵּ דַ יְּ שֶׁ א  רָ קְ מִּ וּם הַ גּ רְ ן תַּ מָ גְּ וּרְ תּ ר הַ מוֹ גְ יִּ שֶׁ
ם שָׁ ד  מוֹ עֲ וּר לַ בּ ד צִ בוֹ ין כְּ אֵ שֶׁ וּם  שּׁ  זֶה מִ

ת חֲרֵי מוֹ ל אַ דוֹ ן גָּ כֹּהֵ א  רֵ גמ' קוֹ ה: יקָ תִ שְׁ  בִּ
א מָ ת יוֹ כֶ סֶּ  מַ יא בְּ נָה הִ שְׁ  ים מִ וּרִ פּ כִּ ם הַ יוֹ בְּ

וּג ילּ אן דִּ יֵשׁ כָּ שׁ וְ דֶ חוֹ ר לַ שׂוֹ עָ ךְ בֶּ אַ וְ

י יעִ בִ שְּׁ  שׁ הַ חֹדֶ ר לַ שׂוֹ עָ ךְ בֶּ ת אַ שַׁ  רָ פָ דְּ
י דֵ כְ אן בִּ כָּ נִים: כֹּהֲ  ר אֶל הַ מוֹ ת אֱ שַׁ  רָ פָ בְּ

לֹּא  שֶׁ י  דֵ כְ אי בִּ הַ ן וְ מָ גְּ תוּרְ מְ ק הַ סוֹ לֹּא יִפְ  שֶׁ
נֵי תָ א קָ הָ וְ ן: ין הֵ וּכִ מּ הֲרֵי סִ שֶׁ ק הוּא  סוֹ פְ יִ

ד חָ ן אֶ יָ נְ עִ בָּ : הּ לָ ינַן עֲ סִ רְ א גָּ לָ ינַן וְ סִ רְ גָּ

אן ין כָּ אֵ ד וְ חָ ר אֶ בָ דָ ין בְּ רִ בְּ דַ ן מְ נֵיהֶ שְּׁ  שֶׁ
יק סִ פְ א מַ י לָ ךְ כִּ כָּ לְ ת הִ עַ דַּ ירוּף הַ טֵ

ן יוה"כ יָ נְ עִ ן בְּ נֵיהֶ שְׁ י  הֲרֵ שֶׁ ג  לֵּ דַ ן מְ מָ גְּ וּרְ תּ
נֵי שְׁ  לָל לֹא בִּ נֵי כְּ תָ קָ י' דְּ נִ תְ ים וּמַ רִ בְּ דַ מְ

ת שַׁ  רָ פָ ים לְ עִ גָ ת נְ שַׁ  רָ פָּ  ן מִ גוֹ נִים כְּ יָ נְ עִ

ין גִ לְּ דַ ין מְ אֵ א: נִיחוּתָ א בְּ יָ נְ תַּ הַ וְ ין: בִ זָ
ר תֵ ירוּף יוֹ אן טֵ יֵּשׁ כָּ שֶׁ יא  נָבִ יא לְ נָּבִ  מִ

: עַ רֵ פְ מַ ילָּתוֹ לְ חִ תְ ר לִ פֶ סֵּ  ף הַ וֹ סּ מִ אי: דַּ מִ
יל גִ רָ שֶׁ י  יא מִ נָּבִ  יר בַּ טִ פְ מַּ  י' הַ נִ תְ מַ

א יְּהֵ שֶׁ ים  מִ נוּ חֲכָ קְּ יא תִּ נָּבִ  יר בַּ טִ פְ הַ לְ

ה יבָ תֵּ נֵי הַ פְ ר לִ בֵ הוּא עוֹ ע: מַ שְׁ ת  ס אֶ רֵ וֹ פּ
ל עַ לָּה: פִ תְּ בַּ שֶׁ ה  שָּׁ דוּ קְ וּר בִּ בּ צִּ ת הַ יא אֶ צִ הוֹ לְ

י פִ ע לְ מַ שְׁ ל  ס עַ רֵ וֹ ינוֹ פּ ן אֵ טָ קָ : ילוֹ בִ שְׁ  דוֹ בִּ יָ
יוָן ן וְכֵ תָ בָ י חוֹ דֵ ים יְ בִּ יא רַ צִ הוֹ א לְ הוּא בָּ שֶׁ

ים רִ חֵ יא אֲ צִ ינוֹ מוֹ ר אֵ בָ דָּ חוּיָּב בַּ ינוֹ מְ אֵ שֶׁ

ן כֹּהֵ ם  יו אִ פָּ  ת כַּ א אֶ שֵׂ ינוֹ נוֹ אֵ וְ ן: תָ בָ י חוֹ דֵ יְ
ין פוּפִ ת כְּ יוֹ הְ וּר לִ בּ ל צִ שֶׁ ד  בוֹ ין כָּ אֵ שֶׁ הוּא 

ל שׁ כָּ רֵ פָ ים מְ רִ פְ ס' סוֹ מַ חַ בְּ חֵ וֹ פּ : תוֹ כָ רְ בִ לְ
ם גֵּ רְ תַ ף מְ חֵ יָ רוּם וְ ין עָ אִ יו נִרְ עָ רָ כְּ שֶׁ

רֵס וֹ פּ יָהוּ כ':ב'(: עְ שַׁ  ח )יְ חַ אי וּפָ ילַ טִ רְ עַ
ינוֹ ל אֵ בָ אֲ ה: כָ רָ בְ חוּיָּב בִּ א מְ הָ ע דְּ מַ שְׁ ת  אֶ

נֵי פְ ן לִ ה וְכֵ רָ וֹ ד תּ בוֹ וּם כְּ שּׁ  ה מִ רָ וֹ תּ א בַּ רֵ קוֹ

נַאי הוּא ם גְּ יִ פַּ  יאוּת כַּ שִׂ נְ ן בִּ ה וְכֵ יבָ תֵּ הַ
נֵי פְ יר לִ בִ עֲ הַ ד לְ בוֹ וּם כָּ שּׁ  גמ' מִ וּר: בּ צִ לְ

ינוֹ אֵ שֶׁ ר  בָ דָ מוֹ לְ צְ יא עַ צִ מְ יל וּמַ אִ ה הוֹ יבָ תֵּ הַ
יֵי צוֹ ינְּ וּם אִ שּׁ  מִ ד: בוֹ כְ נוּ לוֹ זוֹ לִ יקְּ דוֹ תִּ בוֹ כְּ

יר טִ פְ נִי מַ ת אֲ קֶ חֲלוֹ י מַ ידֵ א לִ ר בָּ בָ דָּ הַ

יד בִ א עֲ קָ דְּ ה: יבָ תֵּ נֵי הַ פְ ר לִ עֲבוֹ ה תַּ תָּ אַ וְ
ינוֹ ה אֵ יבָ תֵּ נֵי הַ פְ ר לִ עֲבוֹ א לַ בָּ נָּם הַ  חִ בְּ

וּם שּׁ  א מִ יֵי לֵיכָּ צוֹ ינְּ א אִ כָ הָ ר דְּ כָ ל שָׂ טֵ נוֹ
א: יכָּ ד אִ בוֹ כָּ

ד חָ סוּק אֶ פָּ א  לָּ יא אֶ נָבִ וּ בְּ ילּ פִ ן אֲ מָ גְּ תוּרְ מְּ ין לַ רִ קְ נוּ מַ ין אָ יו אֵ שָׁ  כְ עַ ה וְ לֹשָׁ יא שְׁ נָבִ וּבְ
ה רָ טָ פְ הַ ילַּת הַ חִ תְ ק בִּ ת רַ עוֹ טְ בֹא לִ לֹּא יָ  שֶׁ

ן י כֵ יעַ כִּ דִ הוֹ ן לְ מָ גְּ תוּרְ מְּ ין ג' לַ רִ קְ נוּ מַ אָ

יוּ ם הָ אִ וְ ה: עֶ טְ יִּ שֶׁ ינַן  שִׁ י יְ חָ א דְּ י לָ ין אִ דִּ הַ

ד חָ ין אֶ יּוֹת קוֹרִ שִׁ רָ לֹשׁ פָּ ל שָׁ ן שֶׁ תָּ שְׁ לָ שְׁ

ר ין וַיֹּאמֶ מִ גְּ רְ תַ נוּ מְ אָ שֶּׁ ה  ל מַ א עַ יָ שְׁ  ד קַ חָ אֶ
עַ ג':ה'( שֻׁ  הוֹ וּ )יְ שׁ דָּ קַ תְ ם הִ עָ עַ אֶל הָ שֻׁ  הוֹ יְ

יא הִ ת הַ עֵ ד בְּ ים עַ סוּקִ ם ג' פְּ שָׁ יֵשׁ  וְ

ד חַ יַ ן בְּ תָּ שְׁ  לָ שְׁ ם  גֵּ רְ תַ מְּ ן לַ תָ ין אוֹ רִ קְ וּמַ
ים סוּקִ נֵי פְּ שְׁ ף  וֹ סּ ה בַּ שָׁ  רָ פָּ יֵּשׁ  שֶׁ ואע"פ 

ח סַ פֶּ ל  שֶׁ ת  רוֹ טָ פְ ין הַ מִ גְּ רְ תַּ נוּ מִ אָ שֶׁ א  הָ וְ
ן הֵ שֶׁ י  פִ ר י"ט לְ אָ שְּׁ  י מִ פֵ צֶרֶת טְ וַעֲ

ן נֵּס וְכֵ ם הַ סֵ רְ פַ י לְ דֵ ם כְּ יּוֹ נֵס הַ ת בְּ רוֹ בְּ דַ מְ

ל בָ אֲ נֵּס: ם הַ סֵ רְ פַ י לְ דֵ ה כְּ רָ וֹ ן תּ תַּ מַ בְּ

ה י יְהוּדָ בִּ וּ לְרַ ילּ פִ ע וַאֲ מַ ל שְׁ ס עַ ינוֹ פּוֹרֵ אֵ

ף ילָּה דַּ גִ יל )מְ עֵ ילָּה לְ גִ מְ יר לֵיהּ בִּ שִׁ  כְ מַ דְּ

י דֵ ים יְ רִ חֵ יא אֲ צִ לֹּא יוֹ  שֶׁ ה  דֶ א מוֹ כָ יט:( הָ
ן טָ קָ בְ וּם דִּ שּׁ  ה מִ שָּׁ דוּ קְ בִּ שֶׁ ר  בָ דָ ן בְּ תָ בָ חוֹ

נָן בָּ יל לְרַ עֵ ית לְ שִׁ י רֵ פָ דְ נָן כִּ בָּ רַ א ב' דְּ יכָּ אִ
י פִ ל לְ קֵ הָ ילָּה יֵשׁ לְ גִ מְ ל בִּ בָ ה אֲ י יְהוּדָ בִּ רַ דְּ

יד מִ שְׁ  הַ ג וּלְ הֲרוֹ לַ ק דְּ פֵ סָ יוּ בְּ ים הָ שִׁ נָ ף וְ טֶ שֶׁ

ינוֹ אֵ וְ ל: דוֹ גָ ה כְּ הוּדָ י יְ בִּ אוֹ רַ שָׂ ךְ עֲ יכָ פִ לְ

ן טָ א קָ יָ ירְ אי אִ ה מַ שֶׁ  ה קָ יבָ תֵּ י הַ נֵ פְ ר לִ עוֹבֵ

ה יבָ תֵּ נֵי הַ פְ ר לִ בֵ ינוֹ עוֹ י אֵ ל נָמֵ דוֹ וּ גָּ ילּ פִ אֲ

"ק ף פּ א סוֹ יָ נְ תַ דְ נוֹ כִּ א זְקָ לֵּ מַ אא"כ נִתְ
אוּי נוֹ רָ א זְקָ לֵּ מַ ם( נִתְ שָׁ  כֹּד: וְ ף  ין )דַּ חוּלִּ דְּ

ה יבָ תֵּ נֵי הַ פְ ד לִ לֵירֵ וּר וְ בּ יחַ צִ לִ שְׁ ת  שׂוֹ עָ לֵ
י יְירֵ ם מַ תָ הָ י"ל דְּ ר לֹא וְ חֵ ן אַ יָ נְ עִ ל בְּ בָ אֲ

ף טז.( נִית )דַּ עֲ תַ נַן בְּ תְ דִ וּר כְּ בּ נִית צִ עֲ תַ בְּ

יל גִ ן וְרָ א זָקֵ לָּ ה אֶ יבָ תֵּ נֵי הַ פְ ין לִ ידִ רִ ין מוֹ אֵ דְּ
ה רוּבֶּ וּלוֹ מְ פּ טִּ שֶׁ י  ( וּמִ נוֹ קָ א זְ לֵּ מַ נִּתְ שֶׁ י  )וּמִ

אוּי נוֹ רָ א זְקָ לֵּ מַ י נִתְ בֵּ ם גַּ תָ נֵי הָ תָ קָ א דְּ הָ וְ
יעוּת בִ קְ ת ש"ץ בִּ יוֹ הְ ינוּ לִ יְ ת ש"ץ הַ שׂוֹ עָ לֵ

ת יוֹ הְ ל לִ א יָכוֹ מָ לְ עָ אי בְּ רַ קְ אַ ל בְּ בָ אֲ

שׁ ירֵ פֵּ  שֶׁ מוֹ  ת וְלֹא כְּ רוֹ עָ יא ב' שְׂ בִ הֵ שֶּׁ  מִ
ר פָ וֹ ת שׁ יעַ קִ תְ י לִ יְירֵ מַ שׁ דְּ ירֵ פֵ ם דְּ שָׁ "י  שִׁ  רַ

ת קוֹ לְ הַ וּר וּלְ בּ צִּ ל הַ נָס עַ רְ פַּ ת  נוֹ מָּ  הִ וּלְ

ם א אִ ע הָ מַ שְׁ  יו מַ פָּ א כַּ ין נוֹשֵׂ אֵ וְ ת: וֹ נַדּ וּלְ

א הָ ה דְּ שֶׁ  יו וְקָ פָּ  א כַּ שָּׂ ת יִ רוֹ עָ יא ב' שְׂ בִ הֵ

ר מַ ם( אָ שָׁ  כֹּד: וְ ף  ין )דַּ חוּלִּ "ק דְּ ף פּ סוֹ
נוֹ א זְקָ לֵּ מַ יִּתְ שֶׁ ד  יו עַ פָּ  ת כַּ א אֶ שֵׂ ין נוֹ אֵ דְּ

זוּל גָּ רֶק לוּלָב הַ פֶּ ף  ע סוֹ מַ שְׁ  מַ ה דְּ שֶׁ  ד קָ עוֹ וְ

ת א אֶ ישָּׂ עַ לִ דֵ יּוֹ ן הַ טָ ף מב.( קָ ה דַּ )סוּכָּ
וּ ילּ פִ ן וַאֲ רֶ וֹ גּ ה בַּ רוּמָ ין לוֹ תְּ קִ לְ יו חוֹ פָּ  כַּ

י יְירֵ זוּל מַ גָּ לוּלָב הַ יא דְּ הִ הַ י"ל דְּ שׁ וְ מָּ  ן מַ טָ קָ
א נֵּךְ וְהָ  חַ תְ הִ ד וּלְ מוֹ לְ ים לִ לִ דוֹ נִים גְּ כֹּהֲ ם  עִ

ים לִ דוֹ ין גְּ אֵ שֶׁ  י בְּ יְירֵ ן מַ טָ א קָ כָ ינַן הָ לִ סְ פָ דְּ

י יְירֵ ן מַ וּי זָקָ לּ י מִ עֵ בָ ין דְּ חוּלִּ יא דְּ הִ הַ וֹ וְ מּ עִ
אי רַ קְ אַ ל בְּ בָ יעוּת אֲ בִ קְ יר בִּ דִ יו תָּ פָּ  א כַּ ישָּׂ לִ

לֹּא  שֶׁ יו אע"פ  פָּ  א כַּ ישָּׂ ל הוּא לִ א יָכוֹ מָ לְ עָ בְּ
נֵי: הֲ כָ יהּ בְּ שֵׁ  י נַפְ קֵ זוֹ חְ אַ י לְ דֵ נוֹ כְּ א זְקָ לֵּ מַ נִתְ

וּ(: לּ אֵ ת צט: ד"ה וְ מוֹ בָ ' יְ סְ וֹ ע"ע תּ )וְ

ינַן מִ גְּ רְ תַ ף פ"ה מְ חֵ יָ רוּם וְ חַ עָ פּוֹחֵ
וּם גּ רְ י הוּא תַּ חֵ פָ א דְּ לֵיתָ י וְ חֵ אי וּפָ ילַ טִ רְ עַ

י בִּ א רַ הָ ה דְּ שֶׁ  ע קָ מַ ל שְׁ רוֹס עַ פְ אוֹרוֹת לֹא יִ אָה מְ לֹּא רָ י שֶׁ מִ ין: שִׁ וּ ידּ ס' קִ מַ א דְּ מָּ  רֶק קַ פֶּ ע  מַ שְׁ  י מַ י נָמֵ כִ הָ ין וְ רוּעִ ים קֵ דִ גָ לָּבוּשׁ בְּ שֶׁ תוֹ  י זֶהוּ אוֹ חֵ פָ ס דְּ פָ לְ ב אַ שׁ רַ ירֵ פֵּ ן  רוּם וְכֵ ל עָ שֶׁ

י יְירֵ א מַ לָ י דְּ מִ לְ שַׁ ירוּ שׁ בִּ רֵ פָ י וּמְ ם נָמֵ תַּ סְ נִ ת וְ רוֹ אוֹ ה מְ אָ וּ רָ ילּ פִ א אֲ סוּמָ א בְּ כָ י הָ יְּירִ י אַ ת וא"כ אִ וֹ צְ מִּ ל הַ כָּ טוּר מִ פָּ א  ם( סוּמָ שָׁ  ף פז. וְ "ק דַּ ל )בּ בֵ חוֹ רֶק הַ פֶּ ר  מַ אָ ה הוּא דְּ יְהוּדָ

ד לַ וֹ נּ שֶּׁ  א מִ מֵּ  תַּ סְ וּ נִ ילּ פִ יָּיב וַאֲ א חַ יהָ נָן מִ בָּ רַ דְּ ל מִ בָ ה אֲ רָ וֹ תּ ן הַ ינוּ מִ יְ א הַ ם סוּמָ תָ ינַן הָ רִ טְ פָ א דְּ הָ א וְ סוּמָ יר בְּ פִּ שַׁ י  יְירֵ מַ ד י"ל דְּ עוֹ ל וְ פֵ ית אָ בֵ הוּא בְּ שֶׁ י  יְירֵ א מַ לָּ שׁ אֶ מָּ  א מַ סוּמָ בְּ
נֵר י בְּ הֲרֵ שֶׁ נָן  בָּ רַ דְּ א מִ לָּ ינָן אֶ אֵ שֶׁ ן  תָ אוֹ וּ מֵ ילּ פִ א אֲ מָ רָ ן גְּ מַ זְּ  הַ שֶׁ ה  שֵׂ וַת עֲ צְ מִּ ים מִ טוּרִ פְ ים דִּ שִׁ נָּ י לַ מֵ לֹא דָּ לָל דְּ י כְּ הוּדִ ת יְ וֹ דַּ ג בּ הֵ א נוֹ הֵ לֹא יְ י וְ רִ נָכְ א כְּ הֵ לֹּא יְ  שֶׁ נָן  בָּ רַ דְּ יָּיב הוּא מִ מ"מ חַ

ן מַ זְּ  הַ שֶׁ ה  שֵׂ וַת עֲ צְ ל מִ כָּ ן מִ תָ ר אוֹ טוֹ פְ וּ נִ ילּ פִ אֲ שֶׁ א  מָ עְ ינוּ טַ יְ ם הַ תָ נֵּס הָ תוֹ הַ אוֹ יוּ בְּ ן הָ הֵ שֶׁ י  פִ א לְ לָּ י אֶ יְּיבִ חַ א מְ נָן לָ בָּ רַ דְּ א מִ לָּ וּ אֶ א הוֹ לָ ילָּה דְּ גִ א מְ רָ קְ מִ ת וּבְ סוֹ וֹ ע כּ בַּ רְ אַ ה וּבְ נוּכָּ חֲ
ית אִ ן דְּ טָ קָ יל דְּ עֵ ' לְ שׁ ירֵ פֵ י ואע"ג דְּ רִ נָכְ וּב כְּ שׁ א חָ הֵ נָן א"כ יְ בָּ רַ דְּ א מִ לָּ ינָן אֶ אֵ שֶׁ ן  תָ אוֹ י' מֵ פִ ת אֲ וֹ צְ ל מִ כָּ תוֹ מִ ר אוֹ טוֹ פְ ם נִ א אִ ל סוּמָ בָ ת אֲ וֹ בּ ת רַ וֹ צְ ן מִ הֶ ין יֵשׁ לָ יִ דַ א מ"מ עֲ מָ רְ גַּ

יא צִ נָן יוֹ בָּ רַ דְּ י מִ רֵ וֹ תְּ יֵּשׁ בּ שֶׁ א  "ה סוּמָ פֵּ  ע אַ מַ שְׁ ת  יסַ רִ נָן פְּ בָּ רַ ד דְּ א חַ לָּ א אֶ לֵיכָּ ים דְּ לִ דוֹ ים גְּ רִ חֵ יא אֲ צִ הוֹ ל לְ ין יָכוֹ נָן אֵ בָּ רַ דְּ א מִ לָּ וֵי אֶ א הָ לָ ע דְּ מַ שְׁ ת  יסַ רִ ן וּפְ טָ הוּא קָ שֶׁ נָן  בָּ רַ דְּ י מִ רֵ תְּ

יר[: שִׁ  כְ ילָּה יט:( ד"ה ור"י מַ גִ יל )מְ עֵ ' לְ סְ ' וְתוֹ א וְכוּ מָ ילְ ין צו. ד"ה דִּ ירוּבִ ' עֵ סְ וֹ ע"ע תּ ן: ]וְ טָ קָּ י מִ פֵ יף טְ דִ ת עָ עַ ר דַּ ל וּבַ דוֹ הוּא גָּ שֶׁ יוָן  כֵ ים דְּ רִ חֵ אֲ יר הָ פִּ שַׁ

ין יּוֹת — קוֹרִ שִׁ רָ לֹשׁ פָּ ן שָׁ תָּ שְׁ לָ יוּ שְׁ ה. הָ לֹשָׁ יא שְׁ נָּבִ אוּבַ

ד עַ ה. וְ תּוֹרָ ין בַּ גִ לְּ דַ ין מְ אֵ יא וְ נָּבִ ין בַּ גִ לְּ דַ ד. ב)א(מְ חָ ד אֶ חָ אֶ

ן. מָ גְּ תוּרְ מְ סוֹק הַ פְ לֹּא יִ י שֶׁ דֵ ד כְּ ג? עַ לֵּ דַ ה הוּא מְ מָּ כַּ

י: ב אַסִּ ר רַ י? אָמַ ד מִ גֶ נֶ ין כְּ סוּקִ ה פְּ לֹשָׁ י שְׁ נֵ ׳ הָ מָ )ב(גְּ

ן מָ גְּ תוּרְ מְּ א לַ רָ קְ לֹא יִ ים. וְ תוּבִ ים וּכְ יאִ בִ ה נְ ד תּוֹרָ גֶ נֶ כְּ

ם אִ ים, וְ סוּקִ ה פְּ לֹשָׁ יא — שְׁ נָּבִ ד, וּבַ חָ סוּק אֶ פָּ ר מִ יוֹתֵ

גוֹן: ד. כְּ חָ ד אֶ חָ א אֶ יּוֹת — קוֹרֵ שִׁ רָ לֹשׁ פָּ ן שָׁ תָּ שְׁ לָ יוּ שְׁ הָ

ר ה׳ י כֹּה אָמַ ם״. ״כִּ תֶּ רְ כַּ מְ נָּם נִ ר ה׳ חִ י כֹה אָמַ ״כִּ

י ה לִּ ה מַ תָּ עַ אשׁוֹנָה״, ״וְ רִ י בָ מִּ ד עַ ם יָרַ יִ רַ צְ ים מִ לֹהִ אֱ

ה. תּוֹרָ ין בַּ גִ לְּ דַ ין מְ אֵ יא וְ נָּבִ ין בַּ גִ לְּ דַ ם ה׳״. )ג(מְ אֻ פֹה נְ

א הָ שׂוֹר״ — וְ עָ ״אַךְ בֶּ י מוֹת״ וְ רֵ א ״אַחֲ י: קוֹרֵ הִ ינְ מִ וּרְ

סוֹק פְ יִּ י שֶׁ דֵ כְ אן בִּ יָא: כָּ שְׁ א קַ יֵי, לָ ר אַבָּ ג! אָמַ לֵּ דַ א מְ קָ

הּ לַ א עֲ הָ ן. וְ מָ גְּ תּוּרְ סוֹק הַ פְ לֹּא יִ י שֶׁ דֵ כְ אן בִּ כָ ן, וְ מָ גְּ תּוּרְ הַ

ה מָּ ד כַּ עַ ה, וְ תּוֹרָ ין בַּ גִ לְּ דַ ין מְ אֵ יא וְ נָּבִ ין בַּ גִ לְּ דַ י: מְ נֵ תָ קָ

ל לָ כְ ן. מִ מָ גְּ תּוּרְ סוֹק הַ פְ לֹּא יִ י שֶׁ דֵ ד כְּ ג — עַ לֵּ דַ הוּא מְ

יָא: שְׁ א קַ יֵי, לָ ר אַבָּ א אָמַ לָּ א! )ד(אֶ ל לָ לָ ל כְּ לָ ה כְּ תּוֹרָ בַ דְּ

ין גִ לְּ דַ יָא: מְ נְ תַ הָ יָינוֹת. וְ נְ י עִ תֵּ שְׁ אן בִּ ד, כָּ חָ יָן אֶ נְ עִ אן בְּ כָּ

אן, כָ אן וְ ין. כָּ יָינִ נְ י עִ נֵ שְׁ יא בִּ נָּבִ ד, וּבַ חָ יָן אֶ נְ עִ ה בְּ תּוֹרָ בַּ

ין : אֵ ךְ ידַּ יָא אִ נְ ן. ג)ה(תַּ מָ גְּ תּוּרְ סוֹק הַ פְ לֹּא יִ י שֶׁ דֵ כְ בִּ

ר — שָׂ ים עָ נֵ ל שְׁ יא שֶׁ נָּבִ יא, וּבַ נָבִ יא לְ נָּבִ ין מִ גִ לְּ דַ מְ

תוֹ. ילָּ חִ תְ ר לִ פֶ סֵּ סּוֹף הַ ג מִ לֵּ דַ לֹּא יְ ד שֶׁ בַ לְ ג, וּבִ לֵּ דַ מְ

הוּא ע, וְ מַ ל שְׁ ס עַ יא — הוּא פּוֹרֵ נָּבִ יר בַּ טִ פְ מַּ י׳ הַ נִ תְ )ו(מַ

יָה ם הָ אִ יו. וְ פָּ ת כַּ א אֶ הוּא נוֹשֵׂ ה, וְ יבָ תֵּ י הַ נֵ פְ ר לִ עוֹבֵ

א ן קוֹרֵ טָ ל יָדוֹ. דה)ז(קָ ין עַ רִ בּוֹ עוֹבְ יו אוֹ רַ ן — אָבִ טָ קָ

ינוֹ אֵ ע, וְ מַ ל שְׁ ס עַ ינוֹ פּוֹרֵ ל אֵ בָ ם. אֲ גֵּ רְ תַ ה וּמְ תּוֹרָ בַּ

חַ — יו. ופּוֹחֵ פָּ ת כַּ א אֶ ינוֹ נוֹשֵׂ אֵ ה, וְ יבָ תֵּ י הַ נֵ פְ ר לִ עוֹבֵ

ה, תּוֹרָ א בַּ ינוֹ קוֹרֵ ל אֵ בָ ם. אֲ גֵּ רְ תַ ע וּמְ מַ ת שְׁ ס אֶ פּוֹרֵ

יו. פָּ ת כַּ א אֶ ינוֹ נוֹשֵׂ אֵ ה, וְ יבָ תֵּ י הַ נֵ פְ ר לִ ינוֹ עוֹבֵ אֵ וְ

ה הוּדָ י יְ בִּ ם. רַ גֵּ רְ תַ ע וּמְ מַ ת שְׁ ס אֶ א — פּוֹרֵ ז)ח(סוֹמֵ

ל ס עַ ינוֹ פּוֹרֵ יו — אֵ יָּמָ אוֹרוֹת מִ אָה מְ לֹּא רָ ל שֶׁ ר: כׇּ אוֹמֵ

בוֹד. שּׁוּם כָּ ר: מִ א אָמַ פָּ ב פָּ א? רַ מָ עְ אי טַ ׳ מַ מָ ע. גְּ מַ שְׁ

אי צוֹיֵי. מַ ינְּ אִ י לְ אָתֵ שּׁוּם דְּ ר: מִ י אָמַ ימִ ר שִׁ ה בַּ בָּ רַ

ם אִ נַן: וְ נָּם. )ט(תְּ חִ יד בְּ בֵ עָ יהוּ דְּ ינַיְ א בֵּ יכָּ יהוּ? אִ ינַיְ בֵּ

תְּ רַ י אָמְ ל יָדוֹ. אִ ין עַ רִ בּוֹ עוֹבְ יו אוֹ רַ ן — אָבִ טָ יָה קָ הָ

א לָּ צוֹיֵי הוּא? )י(אֶ י[נְּ ר ]אִ ן בַּ טָ צוֹיֵי — קָ י[נְּ שּׁוּם ]אִ מִ

א לָּ בוֹד הוּא?! אֶ ר כָּ ן בַּ טָ בוֹד? קָ שּׁוּם כָּ אי — מִ מַ

בּוֹ, בוֹד רַ יו וּכְ בוֹד אָבִ א כְּ יכָּ אִ

א כָ הָ
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כהנים הל׳ יג, סמג עשין יט,

טוש״ע או״ח סי׳ קמד סעי׳ א:

ג מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יג, סמג עשין יט,

טוש״ע או״ח סי׳ קמד סעי׳ א:

ד מיי׳ פח׳ מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יא, טוש״ע או״ח סי׳

נג סעי׳ ו:

ה מיי׳ פט״ו מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ד, טוש״ע או״ח סי׳

קכח סעי׳ לד:

ו מיי׳ פח׳ מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יב, טוש״ע או״ח סי׳

נג סעי׳ יג:

ז מיי׳ פח׳ מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יב, טוש״ע או״ח סי׳

סט סעי׳ ב:

מסורת הש״ס

א יומא סט:; סוטה מא.

ב לעיל כא:

ג משנה יומא

ד שבת יב:

ה תוספתא מגילה

ו שיר השירים רבה

ז מסכת סופרים

ח תוספתא מגילה

ט בבא קמא פו:

י מסכת סופרים

גליון הש״ס

גמ' א"ר אסי כנגד תורה. עי'

מ"ר פ' תבא:

תוס' ד"ה מי שלא וכו' אבל

מדרבנן מיהא חייב. עי' ר"ה דף

לג ע"א תד"ה הא ר' יהודה:

בא"ד אפ"ה סומא שיש בו תרי

מדרבנן. עי' לעיל דף יט ע"ב

תוס' ד"ה ור' יהודה:

תורה אור השלם

ם תֶּ רְ כַּ מְ ם נִ נָּ ה חִ הֹוָ ר יְ מַ י־כֹה אָ כִּ

                  לוּ אֵ גָּ ף תִּ סֶ כֶ לֹא בְ וְ

]ישעיהו נב, ג[

ם יִ רַ צְ ה מִ הֹוִ י יֱ דֹנָ ר אֲ מַ י כֹה אָ כִּ

ם גוּר שָׁ ה לָ אשֹׁנָ רִ י בָ מִּ ד־עַ רַ יָ

קוֹ ]ישעיהו נב, שָׁ ס עֲ פֶ אֶ שּׁוּר בְּ אַ וְ

ד[

י־ ה כִּ הֹוָ ם־יְ אֻ ה נְ י־פֹ ה־לִּ ה מַ תָּ עַ וְ

ילוּ ילִ הֵ ו יְ לָ ם מֹשְׁ נָּ י חִ מִּ ח עַ קַּ לֻ

י מִ יּוֹם שְׁ ל־הַ יד כׇּ מִ תָ ה וְ הֹוָ ם־יְ אֻ נְ

ץ ]ישעיהו נב, ה[ נֹּאָ מִ

י מוֹת רֵ חֲ ה אַ ל־מֹשֶׁ ה אֶ הֹוָ ר יְ בֵּ דַ יְ וַ

י־ נֵ פְ ם לִ תָ בָ רְ קׇ רֹן בְּ הֲ י אַ נֵ י בְּ נֵ שְׁ

תוּ ]ויקרא טז, א[ מֻ יָּ ה וַ הֹוָ יְ

ה זֶּ י הַ יעִ בִ שְּׁ שׁ הַ חֹדֶ שׂוֹר לַ עָ ךְ בֶּ אַ

שׁ א־קֹדֶ רָ קְ ים הוּא מִ רִ פֻּ כִּ יוֹם הַ

ם יכֶ שֹׁתֵ פְ ת־נַ ם אֶ יתֶ נִּ עִ ם וְ כֶ ה לָ יֶ הְ יִ

ה ]ויקרא כג, יהֹוָ ה לַ שֶּׁ ם אִ תֶּ בְ רַ קְ הִ וְ

כז[



הקורא עומד   פרק שלישי   מגילה כד:
ר בָ וַת דָּ רְ ךָ עֶ  ה בְ אֶ רְ לֹא יִ  וּם וְ שּׁ  סוּר מִ אָ חַ הוּא דְּ חֵ וֹ ל פּ דוֹ ה גָּ רָ וֹ תּ א בַּ רָ קְ יִּ שֶׁ הוּ  חַ מַ חֵ וֹ ן פּ טָ קָ

ר הָ ינוֹ מוּזְ ן אֵ טָ ל קָ בָ ים כ"ג:ט"ו( אֲ רִ בָ )דְּ
ל: דוֹ גָ ן לְ טָ ין קָ י' בֵּ נִ תְ יג מַ לִ פְּ א  א לָ מָ לְ אוֹ דִּ

ת: וּמוֹ ים גּ תִ חָ פְּ  אל: קֵ זְ יחֶ ה דִּ בָ כָּ רְ מֶ שׁ בְּ רוֹ דְ לִ
ם עָ הָ שֶׁ י  פִ ין לְ יו מוּמִ דָ יָ יֵּשׁ בְּ שֶׁ ן  כֹּהֵ י'  נִ תְ מַ
ף ה )דַּ יגָ גִ ת חֲ כֶ סֶּ מַ ינַן בְּ רִ מְ אָ וֹ וְ ין בּ לִ כְּ תַּ סְ מִ

ין אִ שְׂ וֹ נּ שֶׁ ה  עָ שָׁ  ים בְּ נִ כֹּהֲ  ל בַּ כֵּ תַּ סְ מִּ  טז.( הַ
ה רָ וֹ ינָה שׁ כִ שְּׁ  הַ שֶׁ י  פִ ת לְ הוֹ ינָיו כֵּ ן עֵ יהֶ פֵּ  ת כַּ אֶ

יו לָ גְ רַ יו וְ דָ נָיו יָ פָּ  יס קרו"ג: טִ סְ ן: יהֶ דֵ ל יְ עַ
א יָ נְ תַ דְ יו כִּ לָ עָ נְ ץ מִ לֵ יו חוֹ פָּ  ת כַּ א אֶ שֵׂ וֹ נּ הַ
וֹ לוּ בּ כְּ תַּ סְ וֹ מוּם יִ ם יֵשׁ בּ אִ ף מ.( וְ ה דַּ טָ )סוֹ

ת יּוֹ נִ קָ הֲ וֹ מ' בּ גְּ יו: דָ ת יָ ין אֶ אִ ךְ רוֹ ךְ כָּ וֹ תּ וּמִ
ת: פוּפוֹ ת כְּ קוּמוֹ עֲ "ז: עַ לַ לונטיי"ש בְּ

הוּא שֶׁ ן  כֹּהֵ י  נִ שָׁ י י וּבֵ נִ יפָ חֵ ן: יהֶ ידֵּ צִ ת לְ וֹ קוּשׁ עֲ
ין מִ גְּ מְ גַ ן מְ אָ שְׁ ית  י בֵּ שֵׁ  נְ אַ ה וּמֵ פָּ י י חִ שֵׁ  נְ אַ מֵ
ין ינִ יְ ין עַ פִ לְ אַ ין לָ רִ וֹ קּ שֶׁ נֵי  פְּ  מִ ן: נָן הֵ וֹ שׁ לְ בִּ

ים נִ כֹּהֲ ת  כַּ רְ ין בִּ שִׂ יוּ עוֹ ם הָ אִ ין וְ פִ לְ ין אַ ינִ יְ עַ לָ וְ
ה לָ לָ ן קְ וֹ שׁ נָיו וּלְ פָּ ר ה'  עַ ר יַ אֵ ים יָ רִ מְ יוּ אוֹ הָ

מוֹ ס כְּ עַ ן כַּ וֹ שׁ וּ לְ שׁ רְ פָּ  תְ יִּ שֶׁ ים  נִ פָּ י יֵשׁ  הוּא כִּ
א רָ קְ נַי )וַיִּ פָּ ת  ת ל"ג:י"ד( אֶ מוֹ שְׁ כוּ ) נַי יֵלְ פָּ
ין שִׂ "ן עוֹ יִ עַ י וּמֵ זִ ת רוּגְ ינַן יָ מִ גְּ רְ תַ כ( וּמְ

ת כוֹ רָ ינַן )בְּ רִ מְ אָ ן וּדְ תָ לָּ פִ ין תְּ מִ גְ אלפי"ן וּפוֹ
ין ינִ יְ עַ לָ ין וְ ינִ יְ ין עַ פִ לְ אַ ין לָ רִ י ר"א קוֹ בֵ לב.( דְּ

א יָ נְ תַ ךְ וְ לָ י קָ בֵ עָ דְּ ה: שָׁ  רָ דְ הוּא בִּ ין הַ פִ לְ אַ
לֹה י שִׁ  כֹּד.( בְּ ף  ין דַּ ין )חוּלִּ טִ חֲ וֹ כֹּל שׁ  הַ בְּ
ל צֶ אֵ ל: קוֹ ין בְּ לִ סָ פְ ם נִ יִּ וִ לְּ ים הַ מִ לָ ית עוֹ בֵ וּבְ

לֹא ה: יָ עְ שַׁ  ר יְ פֶ סֵ א זֶה בְּ רָ קְ ' מִ הּ י לָ יתִ כִּ חִ וְ
א לחיתי"ן רֵ ה קוֹ יָ הָ שֶׁ ף  דֵּ גַ ף וּמְ רֵ חָ את מְ צֵ מְ נִ

ינָיו ן עֵ גָ לְ בְ זַ י: יתִ כֵּ הִ ר וְ מֵ אוֹ ה כְּ אֶ רְ היהי"ן נִ
י פִ יו לְ פָּ  ת כַּ א אֶ שָּׂ לֹא יִ  ה: עָ מְ ת דִּ פוֹ לְ זוֹ

יוּ ר הָ בָ וָה כְּ ירוֹ הֲ עִ שׁ בְּ דָּ : וֹ ין בּ לִ כְּ תַּ סְ מִּ  שֶׁ
ד וֹ עוֹ ין בּ לִ כְּ תַּ סְ יוּ מִ לֹא הָ  ירוֹ וְ י עִ שֵׁ  נְ ין אַ ילִ גִ רְ
ין יטִּ גִ שׁ )בְּ שׁ דָּ דָ יוָן דְּ מוֹ כֵּ יל כְּ גִּ רְ ן מַ וֹ שׁ שׁ לְ דָּ

ר בוֹ עֲ לֹא יַ ים  נִ בָ לְ ף בִּ י' אַ נִ תְ מַ ף נו:(: דַּ
ה גוּלָּ תוֹ עֲ לָּ פִ ה תְּ שֶׂ עוֹ הָ :' מָ גְּ שׁ בַּ רֵ פָ א מְ מָ עְ טַ

ז: גוֹ אֱ כֶ ה וְ יצָ בֵּ ה כַּ גוּלָּ וֹ עֲ רֹאשׁ בְּ שֶׁ ין  ילִּ פִ תְּ
וָה צְ הּ מִ ין בָּ אֵ וְ : וֹ רֹאשׁ נֵס בְּ כָּ לֹּא תִּ  שֶׁ נָה  כָּ סַ
ל רֹאשׁ שֶׁ חוֹ  צְ ל מִ נָהּ עַ תָ נְ ינַן: עֵ ת בָּ עוֹ רוּבָּ מְ דִּ

ינוּת מִּ  ךְ הַ רֶ י זוֹ דֶּ רֵ הֲ : דוֹ ס יָ פַּ ל  ד עַ ל יָ שֶׁ  וְ
ר חַ ין אַ כִ לְ הוֹ ים וְ מִ כָ שׁ חֲ רַ דְ ין מִ זִּ  בַ מְּ  שֶׁ

ךָ  דְ ל יָ עַ שׁ וְ מָּ  ינֶיךָ מַ ין עֵ ן בֵּ עָ מָ שְׁ  מִ ע כְּ מָ שְׁ  מַּ  הַ
ף לז:( ת )דַּ נָחוֹ מְ וּ בִּ שׁ רְ ינוּ דָּ תֵ וֹ בּ רַ שׁ וְ מָּ  מַ
ם קוֹ קֹד מְ דְ ךָ זֶה קָ ינֶי ין עֵ וָה בֵּ שָׁ ה  זֵירָ גְ בִּ

ד יָּ הּ הַ בַ וֹ ךָ גּ  דֶ ל יָ עַ ס וְ פֵ ק רוֹ ינוֹ ל תִּ שֶׁ חוֹ  וֹ מּ שֶׁ
ד נֶגֶ ה כְּ ימָ א שִׂ הֵ תְּ שֶׁ עַ  רוֹ זְּ  רֹאשׁ הַ ת בְּ רֶ וֹ יבּ קִ

וֹ בוּשׁ ד לְ ית יָ ל בֵּ י עַ לֵ קְ ית אוּנְ ל בֵּ עַ ב: לֵּ הַ
ם דָ נֵי אָ ים בְּ נִ יצוֹ ךְ חִ רֶ י זֶה דֶּ רֵ הֲ חוּץ: בַּ מִ
ים מִ כָ ת חֲ עַ דַּ ם חוּץ מִ תָּ עְ י דַּ רֵ חֲ ים אַ כִ לְ הוֹ הַ

ם(: שָׁ ת ) אוֹ ים לְ רִ חֵ אֲ לֹא לַ  ת וְ אוֹ ךָ לְ  ינַן לְ עֵ בָ דְּ
ת ה' רַ וֹ יֶה תּ הְ ן תִּ עַ מַ יב לְ תִ י כְּ ב נָמֵ הָ ן זָ פָּ י צִ

ה מָ הֵ בְּ כֹּל מִ  א הַ הֵ יְּ שֶׁ ת י"ג:ט'(  מוֹ שְׁ ךָ ) י פִ בְּ
ין ינִ מִּ  וֹ הַ ה בּ קָ רְ זְ ינוּת נִ א מִ מָּ  שֶׁ גמ'  ה: רָ הוֹ טְ
ן רָ פְ תִ בְּ ךְ: כָ ין בְּ ידִ פִּ קְ י ע"ז מַ דֵ בְ עוֹ

יךְ רִ ן צָ בָ שָׁ  ית מוֹ ר בֵּ פֵ וֹ הוּא תּ שֶׁ  נָן כְּ סוֹ כְ לַ אֲ וּבַ
ת חוּט יכַ שִׁ  מְ ן בִּ וּעָ יבּ ל רִ קֵ לְ קַ לֹּא יְ  שֶׁ ר  הֵ זָּ י לִ

תוֹ כָ לְ הִ ן כְּ סוֹ כְ לַ ן אֲ הֶ א לָ הֵ יְּ שֶׁ יךְ  רִ צָ ה וְ ירָ פִ תְּ הַ
ךְ רֶ אוֹ ב וּבְ חַ רוֹ ע בְּ בַּ צְ א אֶ הֵ תְּ שֶׁ ע  רוּבָּ מְ בִּ
י כִּ ן: סוֹ כְ לַ אֲ ין בַּ שִׁ  נֵי חוּמְ שְׁ ע וּ בַּ צְ יא אֶ הִ שֶׁ

ה יצָ בֵּ ה כַּ גוּלָּ ל עֲ בָ ז אֲ גוֹ אֱ ת כָּ וֹ גוּלּ זָא עֲ וֹ גּ מְ אַ
א יתָ יְ רַ בָ א לְ יעָ יְּ סַ א תְּ לָ י וְ מֵ יר דָּ פִּ שַׁ ה  שָׁ  דָ עֲ כַ וְ

ין: יתִ נִ תְ מַּ  מִ

ךְ יאַ י"ת א"כ הֵ ר חֵ מַ ל לוֹ כוֹ ה יָ יָ לֹּא הָ  שֶׁ יוָן  ה כֵּ שֶׁ  ה' – קָ י לַ יתִ כִּ חִ ל וְ צֶ יעַ אֵ גִּ ה מַ תָּ אַ שֶׁ  כְּ

ית נִ עֲ ר תַּ זַ גָּ שֶׁ  ה כְּ יבָ תֵּ נֵי הַ פְ י לִ בִּ ידוּ רַ רִ הוֹ
ף "מ דַּ ים )בּ לִ עֲ וֹ פּ ת הַ ר אֶ כֵ וֹ שּׂ הַ י' בְּ אַ תָ דְ כִּ

ה פָּ י י חִ שֵׁ  נְ אַ לֹא מֵ ין  ידִ רִ ין מוֹ א אֵ הָ פה:( וְ
ין פִ לְ אַ ין לָ אִ רְ וֹ קּ שֶׁ י  פִ ן לְ אָ שְׁ ית  י בֵּ שֵׁ  נְ אַ לֹא מֵ  וְ
וֵּין כַּ תְ ה מִ יָ הָ שֶׁ  כְ ין וי"ל דִּ פִ לְ ין אַ ינִ יְ עַ לָ ין וְ ינִ יְ עַ

יר ע"י פִּ שַׁ הּ  תָ א אוֹ רֵ י"ת קוֹ חֵ ת הַ רוֹ קְ לִ
יהּ ר לֵ מַ אָ שֶׁ י  פִ ל וּלְ קַ ה בְּ יָ לֹא הָ ל  בָ ח אֲ רַ טוֹ

ךְ יכָ פִ ה לְ אוּלָּ גְּ ר הַ הֵ מַ דוֹ תְּ ל יָ עַ שֶׁ הוּ  יָּ לִ אֵ
וּ ילּ פִ ר – וַאֲ ירוֹ מוּתָּ עִ שׁ בְּ ה דָּ יָ ם הָ אִ : ידוֹ רִ הוֹ
הוּא הַ י בְּ מִ לְ שַׁ ירוּ ר בִּ מַ אָ דְ דוֹ כִּ יָ בְּ שֶׁ ין  מוּמִ בְּ

י בִּ רַ יהּ דְּ מֵּ  קַ א לְ תָ י אֲ שִׁ י קִ יהָ עֲ דֶ וּ יָ הוֹ ן דְּ כֹּהֵ
ךָ  ירְ עִ שׁ בְּ ה דָּ תָּ אַ שֶׁ יוָן  יהּ כֵּ ר לֵ מַ י אָ לִ תָּ נַפְ

ת עַ שְׁ  ה פר"ת בִּ וָ צְ הּ מִ ין בָּ אֵ נָה וְ כָּ סַ ר: מוּתָּ

יו לָ ין עָ גֵ לֹא תָּ  ן וְ הֶ ן בָּ כֵּ תַּ סְ הִ ל לְ כוֹ נָה יָ כָּ סַּ הַ
ל עַ ע בַּ שָׁ י לִ אֱ מוֹ לֶ ה לוֹ נֵס כְּ שֶׂ עֲ לֹא יַ  וָה וְ צְ מִּ  הַ

הוּא שֶׁ  ן כְּ רָ פְ תִ בְּ ף מט.(: ת דַּ בָּ שַׁ ם ) יִ נָפַ כְּ הַ

ךְ וֹ שׁ מְ לֹּא יִ  שֶׁ ר  הֵ זָּ י יךְ לִ רִ ם צָ בָ שָׁ  ית מוֹ ר בֵּ פֵ וֹ תּ
וּעַ יבּ רִ ל הָ קֵ לְ קַ תְ יִ אי וְ דַּ ר מִ תֵ ה יוֹ ירָ פִ תְּ חוּט הַ

מוֹ צְ ר עַ פֶ תֶּ א הַ הֵ יְּ שֶׁ יךְ  רִ צָ שׁ דְּ ירֵ פֵּ ור"ת 
ע: רוּבָּ מְ

ל ס עַ חַ פּוֹרֵ בּוֹ. פּוֹחֵ צּוּיֵי רַ נִ יו וְ צּוּיֵי אָבִ א נִ יכָּ י, אִ א נָמֵ כָ הָ

חַ ן פּוֹחֵ טָ יֵי: קָ אַבָּ ב מֵ ר רַ א בַּ יהּ עוּלָּ ינֵּ א מִ עָ כוּ׳. בְּ ע וְ מַ שְׁ

רוֹם רוֹם! עָ ךְ עָ י לָ עֵ יבְּ תִ יהּ: וְ ר לֵ מַ ה? אֲ תּוֹרָ א בַּ רָ קְ יִּ הוּ שֶׁ מַ

שּׁוּם י מִ א נָמֵ כָ בּוּר, הָ בוֹד צִ שּׁוּם כְּ א — מִ א לָ מָ עְ אי טַ מַ

רוּ לוֹ יָא, אָמְ נְ כוּ׳. תַּ ע וְ מַ ל שְׁ ס עַ א פּוֹרֵ בּוּר. סוֹמֵ בוֹד צִ כְּ

הּ אוּ אוֹתָ לֹא רָ ה, וְ בָ כָּ רְ מֶּ רוֹשׁ בַּ דְ פוּ לִ ה צָ בֵּ רְ ה: הַ הוּדָ י יְ בִּ רַ לְ

יָא לְ א תַּ יבָּ לִ א דְ תָּ נְ אֹבַ ם בְּ תָ ה, הָ הוּדָ י יְ בִּ רַ ם. וְ יהֶ ימֵ מִ

נָאָה הוּא, שּׁוּם הֲ א מִ כָ ע. הָ יָדַ ין וְ וֵּ יכַּ א מִ א קָ הָ א, וְ תָ ילְּ מִ

י. י יוֹסֵ בִּ רַ נָאָה, כְּ יהּ הֲ ית לֵ נַן — אִ בָּ רַ נָאָה. וְ יהּ הֲ ית לֵ א לֵ הָ וְ

א רָ קְ ל מִ ר עַ עֵ טַ צְ י מִ יתִ יִ י הָ ל יָמַ י: כׇּ י יוֹסֵ בִּ ר רַ יָא, אָמַ נְ תַ דְּ

ה״, לָ פֵ אֲ ר בָּ וֵּ עִ שׁ הָ שֵּׁ מַ ר יְ שֶׁ אֲ ם כַּ יִ רַ הֳ צׇּ שׁ בַּ שֵּׁ מַ יתָ מְ יִ הָ ה: ״וְ זֶ

א בָּ ד שֶׁ ה? עַ אוֹרָ ה לְ ילָ פֵ ין אֲ ר בֵּ וֵּ עִ יהּ לְ ת לֵ פַּ כְ ה אִ י מָ כִ וְ

ה לָ יְ ישׁוֹן לַ אִ ךְ בְּ לֵּ הַ י מְ יתִ יִ ת הָ ם אַחַ עַ י: פַּ יָדִ ה לְ שֶׂ עֲ מַ

יָדוֹ. ה בְּ בוּקָ אֲ ךְ וַ רֶ דֶּ ךְ בַּ לֵּ הַ יָה מְ הָ א שֶׁ י סוֹמֵ יתִ אִ רָ ה, וְ לָ פֵ אֲ וַ

ן מַ ל זְ י: כׇּ ר לִ ? אָמַ ךְ ה לָ מָּ ה זוֹ לָ בוּקָ י, אֲ נִ י לוֹ: בְּ תִּ רְ אָמַ

ן י מִ ין אוֹתִ ילִ צִּ י וּמַ ין אוֹתִ ם רוֹאִ י אָדָ נֵ י, בְּ יָדִ ה בְּ בוּקָ אֲ שֶׁ

יו יָדָ יֵּשׁ בְּ ן שֶׁ י׳ כֹּהֵ נִ תְ ין. אמַ נִ קָ רְ בַּ ן הַ ין וּמִ קּוֹצִ ן הַ ין וּמִ תִ חָ פְּ הַ

יוּ הָ י שֶׁ ר: אַף מִ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ יו. רַ פָּ ת כַּ א אֶ שָּׂ ין לֹא יִ מוּמִ

ם עָ הָ י שֶׁ נֵ פְּ יו, מִ פָּ ת כַּ א אֶ שָּׂ יס לֹא יִ טֵ בוּעוֹת סְ יו צְ יָדָ

יו נָיו יָדָ פָ רוּ, בְּ אָמְ ין שֶׁ נָא: מוּמִ ׳ תָּ מָ ין בּוֹ. בגְּ לִ כְּ תַּ סְ מִ

יּוֹת — לֹא נִ קָ יו בּוֹהֲ י: יָדָ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ יו. אָמַ לָ גְ רַ וְ

א שָּׂ יּוֹת — לֹא יִ נִ קָ יו בּוֹהֲ י: יָדָ כִ י הָ יָא נָמֵ נְ יו. תַּ פָּ ת כַּ א אֶ שָּׂ יִ

ר יו. גדאָמַ פָּ ת כַּ א אֶ שָּׂ קוּשׁוֹת — לֹא יִ קוּמּוֹת עֲ יו. עֲ פָּ ת כַּ אֶ

י יָא נָמֵ נְ יו. תַּ פָּ ת כַּ א אֶ שָּׂ י — לֹא יִ נִ ישָׁ י וּבֵ נִ יפָ י: חֵ ב אַסִּ רַ

לֹא אָן וְ ית שְׁ י בֵּ שֵׁ ה לֹא אַנְ יבָ תֵּ י הַ נֵ פְ ין לִ ידִ ין מוֹרִ י: אֵ כִ הָ

ין קּוֹרִ י שֶׁ נֵ פְּ ין, מִ עוֹנִ בְ י טִ שֵׁ לֹא אַנְ ה וְ יפָ ית( חֵ י )בֵּ שֵׁ אַנְ

י בִּ רַ יָּיא לְ י חִ בִּ יהּ רַ ר לֵ מַ ין. אֲ פִ ין אַלְ ינִ יְ עַ לָ ין וְ ינִ יְ ין עַ פִ אַלְ לָ

ן, דּוּכָ ן הַ ה מִ סוּל אַתָּ י — פָּ וִ ה לֵ י אַתָּ לֵ מָ לְ י: אִ בִּ ר רַ עוֹן בַּ מְ שִׁ

יל יהּ: זִ ר לֵ מַ בוּהּ. אֲ אֲ יהּ לַ ר לֵ מַ א אֲ תָ . אֲ ךְ לָ י קָ בֵ עֲ שּׁוּם דַּ מִ

את צֵ מְ ה׳״, לֹא נִ י לַ יתִ כִּ חִ ל ״וְ צֶ יעַ אֵ גִּ ה מַ אַתָּ שֶׁ יהּ: כְּ א לֵ ימָ אֵ

יו. פָּ ת כַּ א אֶ שָּׂ ן לֹא יִ גָ לְ בְ ב הוּנָא: זַ ר רַ ף?! האָמַ דֵּ גַ ף וּמְ רֵ חָ מְ

יס רֵ ה פָּ וָ הֲ ב הוּנָא, וַ רַ יהּ דְּ בוּתֵ יבָ שִׁ ה בְּ וָ הֲ הוּא דַּ א הַ הָ וְ

ן לֹא גָ לְ בְ י: זַ כִ י הָ יָא נָמֵ נְ ה. תַּ וָ ירוֹ הֲ עִ שׁ בְּ הוּא דָּ יהּ! הָ דֵ יְ

י בִּ ר רַ ר. ואָמַ ירוֹ — מוּתָּ עִ שׁ בְּ יָה דָּ ם הָ אִ יו, וְ פָּ ת כַּ א אֶ שָּׂ יִ

א הָ יו. וְ פָּ ת כַּ א אֶ שָּׂ ינָיו — לֹא יִ עֵ ת מֵ אַחַ א בְּ נָן: סוֹמֵ יוֹחָ

יהּ! דֵ יס יְ רֵ ה פָּ וָ הֲ נָן דַּ י יוֹחָ בִּ רַ יהּ דְּ בוּתֵ יבָ שִׁ ה בְּ וָ הֲ הוּא דַּ הַ

ינָיו עֵ ת מֵ אַחַ א בְּ י: סוֹמֵ כִ י הָ יָא נָמֵ נְ ה. תַּ וָ ירוֹ הֲ עִ שׁ בְּ הוּא דָּ הָ

י בִּ ר. זרַ ירוֹ — מוּתָּ עִ שׁ בְּ יָה דָּ ם הָ אִ יו, וְ פָּ ת כַּ א אֶ שָּׂ — לֹא יִ

יו. פָּ ת כַּ א אֶ שָּׂ בוּעוֹת — לֹא יִ יו צְ יוּ יָדָ הָ י שֶׁ ר: מִ ה אוֹמֵ הוּדָ יְ

י׳ נִ תְ ר. חמַ ךְ — מוּתָּ כָ ן בְּ תָּ אכְ לַ יר מְ עִ י הָ שֵׁ ם רוֹב אַנְ נָא: אִ תָּ

ים נִ בָ לְ ין — אַף בִּ בוּעִ צְ ה בִּ יבָ תֵּ י הַ נֵ פְ ר לִ י עוֹבֵ ינִ ר: אֵ אוֹמֵ הָ

בוֹר. ף לֹא יַעֲ ר — אַף יָחֵ י עוֹבֵ ינִ ל אֵ דָּ נְ סַ בוֹר. בְּ לֹא יַעֲ

נָהּ תָ ה. נְ וָ צְ הּ מִ ין בָּ אֵ נָה, וְ כָּ ה — סַ גוּלָּ תוֹ עֲ לָּ פִ ה תְּ עוֹשֶׂ טי)א(הָ

ן( יפַּ ינוּת. )צִ מִּ ךְ הַ רֶ י זוֹ דֶּ רֵ ס יָדוֹ — הֲ ל פַּ חוֹ אוֹ עַ צְ ל מִ עַ
ךְ רֶ י זוֹ דֶּ רֵ לּוֹ — הֲ י שֶׁ לִ קְ ית אוּנְ ל בֵּ נָהּ עַ תָ ב וּנְ הָ הּ[ זָ יפָּ ]צִ

ה קָ רְ זְ ינוּת נִ א מִ מָּ ינַן שֶׁ ישִׁ יְ א — חָ מָ עְ אי טַ ׳ מַ מָ ים. גְּ יצוֹנִ חִ הַ

א ימָ ה. לֵ וָ צְ הּ מִ ין בָּ אֵ נָה וְ כָּ ה סַ גוּלָּ תוֹ עֲ לָּ פִ ה תְּ עוֹשֶׂ בּוֹ. יאהָ

ה מֹשֶׁ ה לְ כָ לָ עוֹת הֲ רוּבָּ ין מְ לִּ פִ נַן, תְּ בָּ נוּ רַ תָ א דְּ הָ ינָא לְ נֵ תְּ

א: פָּ ב פָּ ר רַ סוֹנָן! אָמַ כְ לַ אֲ ן וּבַ רָ פְ תִ א: בְּ בָ ר רָ אָמַ ינַי! וְ סִּ מִ

ר: אוֹמֵ י׳ הָ נִ תְ א. מַ גּוּזָ י אַמְ א כִּ ידָ בִ עֲ ין דַּ יתִ נִ תְ מַ
כוּךָ רְ בָ ״יְ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פט״ו מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ב, סמג עשין ב,
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נג סעי׳ יב:

ה מיי׳ פט״ו מהל׳ תפילה וברכת
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קכח סעי׳ ל:
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מסורת הש״ס

א מסכת תפילין

גליון הש״ס

גמ' משום כבוד צבור. לעיל דף
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כה.הקורא עומד   פרק שלישי   מגילה
ף ת דַּ יתוֹ רִ דוּ )כְּ ים לָמְ מִ כָ ם וַחֲ קוֹ ל מָ שֶׁ חוֹ  בְ שִׁ  ים בְּ עִ שָׁ  ל רְ לֵ וֹ ינוֹ כּ אֵ שֶׁ ינוּת  ךְ מִ רֶ ים ה"ז דֶּ בִ ךָ טוֹ כוּ רְ בָ י' יְ נִ תְ מַ

ה גוּדָּ אֲ ן בַּ תָ יוֹ הְ ן לִ תָ אָ צָ רְ הַ תוּב בְּ כָּ ן הַ יכָ רִ צְ מַּ  שֶׁ ת  רֶ טוֹ קְּ נֵי הַ מָ מְ ין סַ תוּב בֵּ כָּ הּ הַ נָאָ ע וּמְ הּ רַ יחָ רֵ שֶׁ נָה  בְּ לְ חֶ ו:( מֵ

זֶּה  ן הַ וֹ שׁ לָ ךָ כְּ י מֶ יעוּ רַחֲ ר יַגִּ וֹ פּ ן צִ ל קַ עַ ת: חַ אַ

ם רַחֵ ךְ חוּס וְ ר כָּ וֹ פּ ן צִ ל קַ ין עַ יעִ גִּ ךָ מַ י רַחֲמֶ

ה דֶ ךָ נוֹ י תֶ בוֹ ל טוֹ ךָ עַ  מֶ שְׁ ר  כֵ זָּ  ב יִ ל טוֹ עַ וְ ינוּ: לֵ עָ
הוּא שֶׁ  ים כְּ דִ ים מוֹ מִ עָ פְּ נֵי  שְׁ ר  מַ אָ שֶׁ ךָ אוֹ   לְ

: הּ שׁ לָ רֵ פָ א מְ רָ מָ גְ תוֹ וּבִ ין אוֹ קִ תְּ שַׁ  עַ מְ רֵ וֹ כּ

שׁ רֵ וֹ דּ שֶׁ שׁ  רֵ פָ א מְ רָ מָ גְ ת בִּ יוֹ רָ עֲ נֶּה בַּ כַ מְ הַ

שׁ מָּ  וָה מַ רְ לֹא עֶ ר  מֵ אוֹ ינּוּי וְ כִ ת בְּ יוֹ רָ ת עֲ שַׁ  רָ פָּ

נוֹ וֹ שׁ לְ תוּב בִּ כָּ ינָּה הַ א כִּ לָּ תוּב אֶ כָּ ר הַ יבֵּ דִּ
ן לוֹ יו וּקְ בִ ן אָ לוֹ ה קְ לָּ גִ מְּ  וָה הַ רְ הּ עֶ תָ א אוֹ רָ קָ וְ

ךְ פֵּ  הַ מְּ  שֶׁ ךְ  יפֶ ן הֵ וֹ שׁ ינּוּי הוּא לְ ים כִּ בִּ רַ וֹ בָּ מּ אִ

ן וֹ שׁ לְ ה יֵשׁ בִּ בֵּ רְ הַ נַאי וְ גְ ח אוֹ לִ בַ שֶׁ  וּרוֹ לְ יבּ דִּ

ישׁ ים אִ עִ בְ שִׁ י  ה לִּ פָ י אֶסְ רֵ פְ סִ ים בְּ מִ כָ חֲ
ה אֶ רְ ל אֶ אַ ר י"א:ט"ו-ט"ז( וְ בָּ דְ מִּ  )בַּ

א לָּ ר אֶ מַ ה לוֹ לוֹ יָ ם הָ תָ עָ רָ ם( בְּ שָׁ י ) תִ עָ רֵ בְּ

ת ירוּ אֶ ר וַיָּמִ בָ דָּ א בַּ צֵ יּוֹ תוּב כַּ כָּ ינָּה הַ כִּ שֶׁ

ים ילִּ הִ ב )תְּ שֶׂ ל עֵ כֵ ר אוֹ וֹ ית שׁ נִ בְ תַ ם בְּ דָ בוֹ כְּ

ינָּה כִּ שֶׁ א  לָּ ר אֶ מַ ה לוֹ לוֹ יָ י הָ דִ בוֹ ק"ו:כ'( כְּ
יר בִ עֲ הַ ן לְ תֵּ לֹא תִ ךָ   עֲ רְ זַּ  ר וּמִ מֵ אוֹ הָ תוּב: כָּ הַ

"ז: עַ ן לַ יד בֵּ לִ תוֹ ית וְ וּתִ כּ ל הַ בֹא עַ לֹא תָּ ךְ  לֶ וֹ מּ לַ

תוּב כָּ ר הַ קֵ עוֹ שֶׁ ה  יפָ זִ נְ תוֹ בִּ ין אוֹ קִ תְּ שַׁ  מְ

ים יִּ רִ אֱמוֹ ק לָ ת חוֹ דַ בוֹ הוּא עֲ שֶׁ עוֹ  מְ שְׁ  מַ מְ

ל בֹא עַ ת לָ רֵ ן כָּ תֵ נוֹ שׁ וְ אֵ ן לָ נֵיהֶ יר בְּ בִ עֲ הַ לְ
ת יתַ ג וּמִ גֵ וֹ שּׁ  ל הַ את עַ טָּ  יֵּיב חַ חַ ית וּמְ וּתִ כּ הַ

י תֵּ שְׁ  גמ' כִּ ה: אָ רָ תְ הַ יד בְּ זִ מֵּ  ל הַ ב"ד עַ

ל עַ : הַּ לוֹ ר אֱ חַ הַּ אַ לוֹ ה אֱ דֶ ל וּמוֹ בֵּ קַ ת וּמְ וּיוֹ שׁ רְ

רוּךְ ה בָּ בָ וֹ טּ ל הַ עַ ת: אֱמֶ ין הָ יַּ רוּךְ דַּ ה בָּ עָ רָ הָ

ל ר עַ מַ ה לוֹ אָ נְ יל קִ טִ מֵ יב: טִ מֵּ  הַ ב וְ וֹ טּ הַ
ס: ינוֹ חָ ת אֵ יּוֹ ת וְחַ הֵמוֹ בְּ ל הַ עַ ס וְ ת חָ פוֹ עוֹ הָ

וֹ ינוּ עוּלּ לֵ יל עָ טִּ הַ ךְ לְ לֶ ת מֶ זֵירַ א גְּ לָּ ינָן אֶ אֵ וְ

יו: תָ וֹ צְ י מִ רֵ מְ וֹ שׁ יו וְ דָ בָ נוּ עֲ נַחְ אֲ שֶׁ יעַ  דִ הוֹ לְ

ר וֹ בּ גִּ ל הַ דוֹ גָּ ל הַ אֵ ה הָ רָ וֹ תּ ה בַּ שֶׁ הוּ מֹ ינְ בִ תְ כַ דְּ

ים י':י"ז(: רִ בָ ים )דְּ נִ א פָ שָּׂ לֹא יִ ר  שֶׁ  א אֲ רָ נּוֹ הַ וְ
ה יָ מְ א )נְחֶ רָ זְ ר עֶ פֶ סֵ ה בְּ לָ דוֹ גְּ ת הַ נֶסֶ י כְּ שֵׁ  נְ אַ

ר וֹ בּ גִּ ל הַ דוֹ גָּ ל הַ אֵ ינוּ הָ לֹהֵ  ה אֱ תָּ עַ ט':ל"ב( וְ

ת אַ רְ יִּ חוּץ מִ ד: חֶסֶ הַ ית וְ רִ בְּ ר הַ מֵ וֹ א שׁ רָ נּוֹ הַ וְ

א הוּא הֵ יְּ שֶׁ ם  דָ י אָ ידֵ ה בִּ סוּרָ הּ מְ תָ ם אוֹ יִ מַ שָׁ

דוֹ יָ ת בְּ לֶ כוֹ יְּ הַ שֶׁ ךְ אע"ג  כָ וֹ לְ בּ ין לִ כִ צְמוֹ מֵ עַ
ד יַ ר בְּ מֶ חוֹ נֵּה כַ יב הִ תִ כְ יו דִּ לָ נוּ אֵ בֵ בָ ין לְ כִ הָ לְ

הוּ יָ מְ רְ ל )יִ אֵ רָ שְׂ ית יִ י בֵּ דִ יָ ם בְּ תֶּ ן אַ ר כֵּ צֵ יּוֹ הַ

ן בֶ אֶ ב הָ ת לֵ י אֶ תִ ירוֹ ר וַהֲסִ מֵ אוֹ י"ח:ו'( וְ

א תָ ילְּ ר מִ מַ אָ אל ל"ו:כ"ו(: קֵ זְ ם )יְחֶ כֶ רְ שַׂ בְּ מִ

ין נֶה אֵ וֹ שׁ ר וְ מֵ ה אוֹ יבָ ל תֵּ הּ כָּ נֵי לַ תָ א וְ תָ ילְּ מִ
ל כָ גוּנֶּה וְסָ א מְ לָּ ת אֶ וּיוֹ שׁ י רְ תֵּ שְׁ עוּת  מָ שְׁ  אן מַ כָּ

ג הַ נְ מִ י כְּ כִ א וְ יָּ מַ שְׁ י  פֵּ  לַ א כְּ רוּתָ בְ חַ הוּא:

לֹּא  שֶׁ נָיו  פָ ר לְ בֵּ דַ ג בהקב"ה לְ הֵ ירוֹ נוֹ בֵ חֲ

יוֵּן לֹּא כִּ  שֶׁ לוֹ  פְ כוֹ ה לוֹ בְּ אֶ רְ זֵר וּמַ וֵּין וְחוֹ כַּ תְ מִ בְּ

ם שֶׂ "ז וַתָּ עַ לַ א מרטי"ל בְּ תָּ פְ זַ רְ מַ נָה: וֹ אשׁ רִ בָּ
ים טִ פְ וֹ א )שׁ תָּ פְ זַ רְ ינַן מַ מִ גְּ רְ תַ ת מְ בֶ קֶּ מַּ  ת הַ אֶ

נָּהּ כַּ י מִ שֵׁ  רוֹ פָ ף לְ סֵ ב יוֹ נֵי רַ תָּ ד':כ"א(:

ךָ מְּ  וַת אִ רְ עֶ ךָ וְ י בִ וַת אָ רְ ם עֶ גֵּ רְ תַ מְ דִ י' כְּ נִ תְ מַ דְּ

וּם ה שׁ לֶ גְ לֹא תִּ  ךָ וְ  מְּ  אִ נָא דְּ לַ קָ בוּךְ וְ אֲ נָא דַּ לַ קָ

אל עֵ מָ שְׁ  י יִ בִּ י רַ בֵ נָא דְּ תָּ ן: הֶ בָּ שֶׁ ן  לוֹ ר קָ בָ דָּ
ית וּתִ כּ ל הַ א עַ בָּ ל הַ אֵ רָ שְׂ יִ י' בְּ נִ תְ שׁ מַ רֵ פָ לְ

ב כַּ שְׁ  ן וַיִּ אוּבֵ ה רְ שֵׂ עֲ י' מַ נִ תְ מַ ר: בֵּ דַ תוּב מְ כָּ הַ

ית שִׁ א רֵ יו )בְּ בִ שׁ אָ גֶ ילֶ פִּ ה  הָ לְ ת בִּ אֶ

לֹא וְ ת: נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ א בְּ רָ קְ נִ ל"ה:כ"ב(:

ה: יהוּדָ ר וִ מָ ה תָּ שֵׂ עֲ מַ : נוּתוֹ גְ ינַן לִ שִׁ י יְ ם חָ גֵּ רְ תַ מְ
ד ל עַ גֶ עֵ ת הָ שַׁ  רָ פָּ ל  ן כָּ וֹ אשׁ רִ ל הָ גֶ ה עֵ שֵׂ עֲ וּמַ

ה ת ל"ב:כ"ד( וּמָ מוֹ שְׁ שׁ ) אֵ הוּ בְּ יכֵ לִ שְׁ  אַ וְ

רוּי ה הוּא קָ שֶׂ עֲ מַּ  ר הַ פֵּ  רֹן וְסִ הֲ ר אַ זַ חָ שֶׁ

ל גֶ עֵ א הָ צָ יָ וֹ וְ תוּב בּ כָּ שֶׁ י הוּא  נִ שֵּׁ  ל הַ גֶ ה עֵ שֵׂ עֲ מַ

רוּ יֹאמְ ץ וְ רֶ אָ י הָ מֵּ  עוּ עַ טְ ן יִ פֶּ ם  גֵּ רְ תַ לֹא יְ  זֶּה וְ  הַ
ין א אֵ רָ קְ מִּ  ל הַ בָ יו אֲ לָ אֵ א מֵ צָ יָּ שֶׁ וֹ  ה בּ יָ שׁ הָ מָּ  מַ

יהָ תֶ בוֹ עֲ וֹ ת תּ םִ אֶ לַ שָׁ רוּ ת יְ ע אֶ דַ הוֹ ין: ינִ בִ מְ

לֹא ין וְ רִ קְ לֹא נִ יֵשׁ  גמ' וְ אל: קֵ זְ יחֶ יא בִּ ה הִ שָׁ  רָ פָּ

ן נוֹ מְ אַ ד וְ וִ ה דָּ שֵׂ עֲ א מַ יפָ סֵ שׁ בְּ רֵ פָ ין מְ מִ גְּ רְ תַּ מִ

וּ' ית כּ שִׁ א רֵ ה בְּ שֵׂ עֲ מַ ה: רָ טָ פְ הַ ין בְּ רִ קְ לֹא נִ
ל כֵּ תַּ סְ מִּ  ף יא:( הַ ה )דַּ יגָ גִ ת חֲ כֶ סֶּ מַ ינַן בְּ רִ מְ אָ וְ

א לֹא בָּ וּ  ילּ אִ אוּי לוֹ כְּ ים רָ רִ בָ ה דְּ עָ בָּ רְ אַ בְּ

ל שֶׁ נוֹ  צוֹ ין רְ א אֵ מָ עְ שׁ טַ רֵ פָ ם מְ תָ הָ ם וְ לָ עוֹ לָ

:' וּ ה כּ פָּ  שְׁ  ל אַ מוֹ עַ שְׁ ירוּ  כִּ זְ יַּ שֶׁ ךְ  לֶ מֶ

זֵי חְ מֶ וּם דְּ שּׁ  י מִ י נָמֵ ל אִ לָ כְּ ן הַ ים מִ עִ שְׁ  וֹ פּ ת הַ יא אֶ צִ וֹ מּ שֶׁ י'  פֵּ ים  כוּךָ טוֹבִ רְ בָ יְ

י נֵ פְּ מִ ים: בִ ים טוֹ לֹהִ  ר אֱ מַ לוֹ ת כְּ וּיוֹ שׁ י רָ תֵּ שְׁ  כִּ

ם ינָ ן אֵ הֵ ים וְ מִ חֲ ל הקב"ה רַ יו שֶׁ דּוֹתָ ה מִ עוֹשֶׂ שֶׁ

ד יָּסַ שֶׁ ה  ל מָ נָן עַ לְחָ ירוֹת ק' להר"ר אֶ זֵ א גְּ לָּ אֶ

ל שֶׁ ם ב'  יוֹ ים בְּ רִ מְ נוּ אוֹ אָ שֶׁ ת'  שַׁ  דוֹ קְ יר בִּ לִ קָּ הַ

ם יוֹ טוּ בְּ חֲ שְׁ  לֹא תִ נוֹ  ת בְּ אֶ תוֹ וְ קוּ אוֹ דְ ח צָ סַ פֶּ

תוֹ ל אוֹ ס עַ ע שר"ל שהקב"ה חָ מַ שְׁ  מַ ד דְּ אֶחָ

י ידֵ כֹּל בִּ הַ ה: זֵירָ א גְּ לָּ ינוֹ אֶ הוּא אֵ נוֹ וְ ת בְּ אֶ וְ

ק רֶ פֶ א בְּ הָ ה דְּ שֶׁ  ם קָ יִ מַ אַת שָׁ רְ יִּ ם חוּץ מִ יִ מַ שָׁ

ינַן רִ מְ ם( אָ שָׁ  ף ל. וְ ת דַּ וֹ תוּבּ ת )כְּ רוֹ וּ נְעָ לּ אֵ

ה אֶ רְ נִ ים וְ חִ ים וּפַ נִּ צִּ ם חוּץ מִ יִ מַ שָׁ י  ידֵ כֹּל בִּ  הַ
ם כָ יֶה חָ הְ ם יִ ם אִ דָ אָ ת הָ דוֹ לְ תוֹ י בְּ ירֵ יְ א מַ כָ הָ דְּ

כֹּל  הַ שׁ דְּ לָּ ר אוֹ חַ וֹ בּ יר גִּ שִׁ  י אוֹ עָ נִ שׁ עָ פֵּ  אוֹ טִ

ל לֵּ הַ תְ ל יִ יב אַ תִ כְ דִ ה כְּ אָ רְ יִּ ן הַ יו חוּץ מִ לָ ר עָ זַ גְ נִ

ם י אִ תוֹ כִּ בוּרָ גְ ר בִּ וֹ בּ גִּ הַ רוֹ וְ שְׁ  עָ יר בְּ שִׁ  עָ
י תִ עַ אוֹ דוֹ יָ ל וְ כֵּ שְׂ ל הַ לֵּ הַ תְ מִּ  ל הַ לֵּ הַ תְ זֹאת יִ בְּ

ת עוֹ רָ אוֹ מְ י בִּ ירֵ יְ ם מַ תָ הָ הוּ ט':כ"ג( וְ יָ מְ רְ )יִ

ם גַּ שֶׁ ד  לַ נּוֹ שֶׁ ר  חַ יו אַ לָ בֹא אֵ ת לָ ידוֹ תִ עֲ ם הָ דָ אָ הָ

ירוּשׁ פֵּ ים  חִ ים וּפַ נִּ צִּ ם חוּץ מִ יִ מַ שָׁ י  ידֵ ם בִּ הֵ

נֵי פְ יב לִ תִ כְ א דִּ הָ ה מֵ שֶׁ  לֹא קָ  ם וְ חוֹ הַ ר וְ וֹ קּ הַ
ים קמ"ז:י"ז( דה"פ ילִּ הִ ד )תְּ עֲמוֹ י יַ תוֹ מִ רָ קָ

רֹאשׁ יב בְּ תִ כְ דִ ת כְּ חַ ם אַ עַ פַ נָּה בְּ לְּחֶ שַׁ  ם יְ אִ

ה שֶׁ  א קָ ם לָ גַ ים וְ תִּ פִּ  חוֹ כַּ רְ יךְ קַ לִ שְׁ  סוּק מַ פָּ  הַ

ם יט( שָׁ תוֹ ) חֲמָ ר מֵ תָּ ין נִסְ אֵ יב וְ תִ כְ א דִּ הָ מֵ

ל בָ ר אֲ מַ אָ קָ ים הוּא דְּ כִ רָ י דְּ רֵ בְ עוֹ יא בְּ הִ הַ דְּ
ל ינָּצֵ ל הוּא לִ כוֹ אי יָ יתוֹ וַדַּ בֵ הוּא בְּ שֶׁ ן  ל זְמַ כָּ

לֹא  א וְ רָ קְ י נִ נִ שֵּׁ  ל הַ גֶ ל עֵ שֶׁ ה  שֶׂ עֲ מַ נּוּ: מֶּ  מִ

וּת שׁ מָּ  רוּ מַ לֹּא יֹאמְ  שֶׁ "י  שִׁ  שׁ רַ ירֵ פֵּ ם –  גֵּ רְ תַּ מִ

זֶּה  ל הַ גֶ עֵ א הָ צָ יָ רֹן וְ הֲ ר אַ מַ אָ קָ דְּ וֹ מִ ה בּ יָ הָ

א יכָּ אִ י וְ אֵ רָ מוֹ י אָ יגִ לִ פְּ י  מִ לְ שַׁ רוּ יְּ א בַּ הָ ה דְּ שֶׁ  קָ וְ
ם יהֶ מֵ קָ ה בְּ צָ מְ שִׁ  ד לְ ר עַ יֹאמַ ן וְ ר מִ מַ אָ אן דְּ מַ

א רָ קְ יהּ דִּ יפֵ ינוּ סֵ יְ הַ י וְ נִ שֵּׁ  ל הַ גֶ ה עֵ שֵׂ עֲ ה( מַ יָ )הָ

א לָּ ר אֶ מַ ה לוֹ לוֹ יָ לֹא הָ ה ולפרש"י  שֶׁ א מֹ וַיֵּרָ דְּ

שׁ רֵ פָ מְ דִ ה כְּ אֶ רְ ן נִ כֵ סוּק לָ פָּ  ת הַ לַּ חִ ד תְּ עַ

נַאי ה גְּ מֶ וֹ ין דּ אֵ שֶׁ י  פִ וֵי לְ ם הָ עַ טַּ  הַ י דְּ מִ לְ שַׁ רוּ יְּ בַּ
ל שֶׁ נַאי  גְ וּר לִ בּ צִ וּר בְּ בּ ל צִ שֶׁ יד אוֹ  יָחִ יד בְּ ל יָחִ שֶׁ

צוּ לֹא רָ רֹן  הֲ ל אַ שֶׁ דוֹ  בוֹ וּם כְּ שּׁ  וּר וּמִ בּ צִ יד בְּ יָחִ

ה הוּדָ י יְ בִּ רַ ה וְ בָ כָּ רְ מֶּ ין בַּ ירִ טִ פְ ין מַ אֵ ם: גֵּ רְ תַ לְ

ה: הוּדָ ר' יְ ן כְּ א לַ ימָ יְ קַ יר וְ תִּ מַ

פּוֹר ן צִ ל קַ ינוּת. ״עַ מִּ ךְ הַ רֶ י זוֹ דֶּ רֵ ים״ — הֲ כוּךָ טוֹבִ רְ בָ אב)א(״יְ

ים״ — ים מוֹדִ ״, ״מוֹדִ ךָ מֶ ר שְׁ כֵ זָּ ל טוֹב יִ ״עַ ״, וְ יךָ מֶ חֲ יעוּ רַ יַגִּ

ר: אוֹמֵ ין אוֹתוֹ. הָ קִ תְּ שַׁ יוֹת — מְ רָ עֲ ה בַּ נֶּ כַ מְ ין אוֹתוֹ. )ב(הַ קִ תְּ שַׁ מְ

א רָ בָּ אַעְ ן לְ תֵּ ׳, לֹא תִ ךְ מּוֹלֶ יר לַ בִ עֲ הַ ן לְ תֵּ ךָ לֹא תִ עֲ רְ זַּ ״׳וּמִ

א מָ לָ שְׁ ׳ בִּ מָ ה. ג)ג(גְּ יפָ זִ נְ ין אוֹתוֹ בִּ קִ תְּ שַׁ א״ — מְ יוּתָ מָ אַרְ בְּ

ר כֵ זָּ ל טוֹב יִ עַ שׁוּיוֹת. ״וְ י רָ תֵּ שְׁ י כִּ זֵ יחֲ מִ ים״ — דְּ ים מוֹדִ ״מוֹדִ

נַן: א, וּתְ ע — לָ ל רַ עַ ין, וְ ל טוֹב — אִ ע: עַ מַ שְׁ מַ י, דְּ ״ נָמֵ ךָ מֶ שְׁ

ה. טּוֹבָ ל הַ ךְ עַ רֵ בָ הוּא מְ ם שֶׁ שֵׁ ה כְּ עָ רָ ל הָ ךְ עַ רֵ בָ ם לְ יָּיב אָדָ חַ

הּ י בַּ יגִ לִ א? פְּ מָ עְ אי טַ ״ מַ יךָ מֶ חֲ יעוּ רַ פּוֹר יַגִּ ן צִ ל קַ א: ״עַ לָּ אֶ

ר י בַּ י יוֹסֵ בִּ רַ ין וְ ר אָבִ י בַּ י יוֹסֵ בִּ א: רַ בָ רְ עְ מַ י בְּ אֵ י אָמוֹרָ רֵ תְּ

ד חַ ית, וְ אשִׁ רֵ ה בְ שֵׂ עֲ מַ אָה בְּ נְ יל קִ טִ מֵּ י שֶׁ נֵ פְּ ר: מִ ד אָמַ א, חַ ידָ בִ זְ

ים, מִ חֲ רוּךְ הוּא רַ דוֹשׁ בָּ קָּ ל הַ יו שֶׁ דּוֹתָ ה מִ עוֹשֶׂ י שֶׁ נֵ פְּ ר: מִ אָמַ

ה ר: אַתָּ מַ ה, אֲ בָּ רַ יהּ דְּ מֵּ ית קַ חֵ נְ הוּא דִּ ירוֹת. )ד(הַ זֵ א גְּ לָּ ינָן אֶ אֵ וְ

ל תָּ עַ סְ ה חַ ינוּ! )אַתָּ לֵ ם עָ חֵ רַ ה חוּס וְ פּוֹר — אַתָּ ן צִ ל קַ תָּ עַ סְ חַ

ה: בָּ ר רַ מַ ינוּ.( אֲ לֵ ם עָ חֵ רַ ה חוּס וְ נוֹ״ — אַתָּ ת בְּ אֶ ״אוֹתוֹ וְ

א הָ יֵי: וְ יהּ אַבָּ ר לֵ מַ יהּ. אֲ רֵ מָ צּוֹיֵי לְ רַ נַן לְ בָּ רַ אי מֵ ע הַ ה יָדַ מָּ כַּ

א. עָ בְ יֵי הוּא דִּ אַבָּ י לְ דּוֹדֵ חַ ה, לְ בָּ רַ נַן! וְ ין אוֹתוֹ״ תְּ קִ תְּ שַׁ ״מְ

בּוֹר גִּ דוֹל הַ גָּ ל הַ אֵ ר: ״הָ ינָא, אָמַ נִ י חֲ בִּ רַ יהּ דְּ מֵּ ית קַ חֵ נְ הוּא דִּ דהַ

הוּ ינְ תִּ יֵּימְ יהּ: סַ ר לֵ מַ יץ״. )ה(אֲ אַמִּ הָ ק וְ זָ חָ הֶ יר וְ אַדִּ א הָ נּוֹרָ הַ וְ

הוּ ינְ בִ תְ כַ או דְּ י לָ א, אִ תָ לָ י תְּ נֵ א הָ תָּ שְׁ ? הַ ךְ רָ מָ יהּ דְּ חֵ בָ שְׁ לִ

א נַן לָ הוּ — אֲ ינְ נִ קְּ תַ ה וְ דוֹלָ גְּ ת הַ נֶסֶ תוֹ כְּ אֲ א, וַ יתָ יְ אוֹרָ ה בְּ מֹשֶׁ

יוּ לוֹ הָ ם שֶׁ אָדָ ל לְ שָׁ אי! מָ י הַ תְּ כּוּלֵּ רַ אַתְּ אָמְ הוּ. וְ ינַן לְ רִ אָמְ

ף( לֶ אֶ ין אוֹתוֹ )בְּ סִ לְּ קַ יוּ מְ הָ ב, וְ הָ י זָ רֵ ינְ ים דִּ פִ לָ י אֲ פֵ ף אַלְ לֶ אֶ

י ידֵ כֹּל בִּ ינָא: הַ נִ י חֲ בִּ ר רַ נַאי הוּא לוֹ?! ה)ו(אָמַ ף. לֹא גְּ סֶ י כֶ רֵ ינְ דִּ

ה ה׳ ל מָ אֵ רָ שְׂ ה יִ תָּ עַ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ ם, שֶׁ יִ מַ אַת שָׁ רְ יִּ ם חוּץ מִ יִ מַ שָׁ

א תָ ילְּ אָה מִ רְ יִ ל דְּ לָ כְּ אָה״. מִ רְ יִ ם לְ י אִ ךְ כִּ מָּ עִ ל מֵ יךָ שׁוֹאֵ לֹהֶ אֱ

יא. י הִ תִּ רְ א זוּטַ תָ ילְּ ינוּ מִ בֵּ ה רַ י מֹשֶׁ בֵּ גַ ין, לְ יא?! אִ י הִ תִּ רְ זוּטַ

ה יֵשׁ לוֹ — דּוֹמֶ דוֹל וְ י גָּ לִ נּוּ כְּ ימֶ ין הֵ שִׁ קְּ בַ מְּ ם שֶׁ אָדָ ל לְ שָׁ מָ

דוֹל. י גָּ לִ כְ יו כִּ לָ ה עָ ין לוֹ — דּוֹמֶ אֵ ן וְ טָ ן. קָ טָ י קָ לִ כְ יו כִּ לָ עָ

ים ר ״מוֹדִ אוֹמֵ ע״ — כְּ מַ ע שְׁ מַ ר ״שְׁ אוֹמֵ א: הָ ירָ י זֵ בִּ ר רַ ו)ז(אָמַ

ה י זֶ רֵ הּ — הֲ לָ כוֹפְ ע וְ מַ ת שְׁ א אֶ קּוֹרֵ י: הַ יבִ יתִ י. מֵ מֵ ים״ דָּ מוֹדִ

א יהּ?! לָ ינַן לֵ קִ תְּ שַׁ א מְ י לָ תּוֹקֵ י, שַׁ וֵ הָ ה הוּא דְּ גוּנֶּ ה. מְ גוּנֶּ מְ

ר אָמַ א דְּ הּ, הָ י לַ נֵ תָ א וְ תָ ילְּ א מִ תָ ילְּ ר מִ אָמַ א דְּ יָא: הָ שְׁ קַ

א מָ לְ דִ א: וְ בָ רָ א לְ פָּ ב פָּ יהּ רַ ר לֵ מַ הּ. אֲ י לֵ נֵ תָ א וְ סוּקָ א פְּ סוּקָ פְּ

יהּ: ר לֵ מַ יהּ? אֲ תֵּ עְ ין דַּ וֵּ א כַּ תָּ שְׁ הַ יהּ וְ תֵּ עְ ין דַּ וֵּ א כַּ א לָ רָ יקָּ עִ מֵ

יהּ ינָא לֵ חֵ יהּ, מָ תֵּ עְ ין דַּ וֵּ כַ א מְ י לָ יָּא? אִ מַ י שְׁ פֵּ לַ א כְּ רוּתָ בְ חַ

יוֹת רָ עֲ ה בַּ נֶּ כַ מְ יהּ. הַ תֵּ עְ ין דַּ וֵּ כַ מְ ד דִּ א עַ חָ נַפָּ א דְ תָּ פְ זַ אַרְ בְּ

ר: אוֹמֵ מּוֹ. הָ לוֹן אִ יו וּקְ לוֹן אָבִ ף: קְ ב יוֹסֵ י רַ נֵ ין אוֹתוֹ. תָּ קִ תְּ שַׁ מְ

אל: עֵ מָ שְׁ י יִ בִּ י רַ בֵ נָא דְּ כוּ׳״. תָּ יר וְ בִ עֲ הַ ן לְ תֵּ ךָ לֹא תִ עֲ רְ זַּ ״וּמִ

ה רָ ה זָ בוֹדָ עֲ ן לַ נָּה בֵּ מֶּ יד מִ הוֹלִ גּוֹיָה וְ ל הַ א עַ בָּ ל הַ אֵ רָ שְׂ יִ בְּ

ם. גֵּ רְ תַּ לֹא מִ א וְ רָ קְ ן — נִ אוּבֵ ה רְ שֵׂ עֲ י׳ מַ נִ תְ ר. ז)ח(מַ בֵּ דַ תוּב מְ כָּ הַ

אשׁוֹן — רִ ל הָ גֶ ה עֵ שֵׂ עֲ ם. מַ גֵּ רְ תַּ א וּמִ רָ קְ ר — נִ מָ ה תָ שֵׂ עֲ מַ

ים, נִ ת כֹּהֲ כַּ רְ ם. בִּ גֵּ רְ תַּ לֹא מִ א וְ רָ קְ י — נִ נִ שֵּׁ הַ ם, וְ גֵּ רְ תַּ א וּמִ רָ קְ נִ

ין ירִ טִ פְ ין מַ ין. אֵ מִ גְּ רְ תַּ לֹא מִ ין וְ אִ רָ קְ נוֹן — נִ אַמְ ד וְ וִ ה דָ שֵׂ עֲ מַ

ין ר: אֵ ר אוֹמֵ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ יר. רַ תִּ ה מַ הוּדָ י יְ בִּ רַ ה, וְ בָ כָּ רְ מֶּ בַּ

ין רִ קְ נַן: יֵשׁ נִ בָּ נוּ רַ ׳ תָּ מָ םִ״. גְּ לַ רוּשָׁ ת יְ ע אֶ ״הוֹדַ ין בְּ ירִ טִ פְ מַ

לֹא ין וְ רִ קְ יֵשׁ לֹא נִ ין, וְ מִ גְּ רְ תַּ לֹא מִ ין וְ רִ קְ יֵשׁ נִ ין, וְ מִ גְּ רְ תַּ וּמִ

ן. ימָ ״ה סִ פֶּ שְׁ ״ן נִ קָ ״ת עָ לַ ין. בָּ מִ גְּ רְ תַּ ין וּמִ רִ קְ לּוּ נִ ין. אֵ מִ גְּ רְ תַּ מִ

א: ימָ תֵ הוּ דְּ א! מַ יטָ שִׁ ם. פְּ גֵּ רְ תַּ א וּמִ רָ קְ ית נִ אשִׁ רֵ ה בְ שֵׂ עֲ )ט(מַ

ה, טָּ מַ ה לְ ה מָ לָ עְ מַ ה לְ י מָ יּוֹלֵ שַׁ אָתוּ לְ

ה וּמָ
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הקורא עומד   פרק שלישי   מגילה כה:
ן תָּ עְ שׁ דַּ לוֹ יהוּ יַחֲ יְ תַּ עְ י דַּ יגִ יְ פָּ  : אוֹ טְ חֶ ה מֵ דָ הוֹ שֶׁ י  דִ אוֹ דְּ יָיה: רְ קַּ ה הַ יהוּדָ ח הוּא לִ בַ שֶׁ חוֹ הוּא  בְ קמ"ל שִׁ

: נֵשׁ יעָ נוּ לֵ פֵ סוֹ יל וְ אִ נֵנוּ הוֹ צוֹ ל רְ כָ זֶּה בְּ  ם הַ לָ ן הָעוֹ ת מִ נוֹ יהָ ב לֵ רוּ טוֹ יֹאמְ ין וְ נָשִׁ הוּ נֶעֱ יְּ שֶׁ עוּ  מְ שְׁ יִּ שֶׁ  כְּ

ן בָּ ין לִ אֵ ת וְ לוֹ לָ ל קְ שֶׁ ה  אָ רְ יִּ וּמִ ת: כוֹ רָ ל בְּ שֶׁ ה  בָ הֲ אַ מֵ
קֹב נֵי יַעֲ יוּ בְ הְ ן וַיִּ רוֹ חֲ לָּא אַ ם אֶ גֵּ רְ תַ ל תְּ אַ ם: יִ מַ שָּׁ  לַ

ה שָׁ  רָ פָּ ק  סֵ פְ הֶ ק בְּ סַ פְ זֶּה נִ  סוּק הַ פָּ  הַ ר וְ שָׂ נֵים עָ שְׁ
ן מִ : מוֹ צְ עַ סוּק לְ פָּ וּ הוּא  ילּ אִ ן כְּ רוֹ חֲ הוּ אַ רֵ ךְ קוֹ כָ לְ

זֶּה:  ם הַ ךָ הָעָ  ה לְ שָׂ ה עָ רֹן מֶ הֲ ל אַ ה אֶ שֶׁ ר מֹ וַיֹּאמֶ
שׁ מָּ ר יֵשׁ מַ מַ ם לוֹ נֵיהֶ פְּ יזוּ  עִ ים הֵ רִ וּמָ מּ רוּ הַ קְ פָּ

ן הֶ א לָ שֵׂ רוּ הקב"ה נוֹ לֹּא יֹאמְ  שֶׁ א  שָּׂ וּם יִ שּׁ  מִ בע"ז:

ן הֶ את לָ שֵׂ ל לָ אֵ רָ שְׂ ן יִ אי הֵ דַ כְּ שֶׁ ין  עִ דְ ינָן יוֹ אֵ ים וְ נִ פָּ
ם אי הֵ דַ לֹא כְּ ף כ:(  ת )דַּ כוֹ רָ בְ ינַן בִּ רִ מְ אָ דְ ים כִּ נִ פָּ

תָּ לְ כַ י וְאָ תִּ רְ מַ י אָ נִ ים אֲ נִ פָּ ן  הֶ את לָ שֵׂ ל לָ אֵ רָ שְׂ יִ
ל ין עַ ירִ מִ חְ ן מַ הֵ ים ח':י'( וְ רִ בָ ת )דְּ כַּ רְ תָּ וּבִ עְ בָ שָׂ וְ

ב כָּ שְׁ ן מִ וֹ שׁ נָּה לְ לֶ גְּ שְׁ יִ ה: יצָ בֵּ ד כַּ ת עַ זַּיִ  ד כַּ ן עַ מָ צְ עַ

יָה ב':ו'( מְ חֶ לוֹ )נְ צְ ת אֶ בֶ שֶׁ  ל יוֹ גַ שֵּׁ  הַ יב וְ תִ כְ דִ כְּ
נַאי גְ שׁ הוּא לִ רָ פוֹ ן מְ וֹ שׁ ים לְ פוּלִ עֲ בַּ א: תָ בְּ לְ וי"מ כַּ

י: יעִ רֵ ית הָ ב בֵּ נֶקֶ ן בְּ נֵיהֶ ים וּשְׁ רִ חוֹ טְּ ר מִ תֵ יוֹ
ן ב מִ זָּ  ים הַ נִ יוֹ בְ דִּ י: יעִ ן רֵ וֹ שׁ י לְ רֵ ים חָ יּוּנִ רִ חֲ

ן יהֶ לֵ לְ ין גֶּ לִ כְ ל אוֹ רָאֵ שְׂ יוּ יִ הָ שֶׁ שׁ  רֵ פָ לֹּא לְ  שֶׁ ים  נִ יּוֹ הַ

ב: נֶּקֶ ךְ הַ רֶ צֵא דֶּ יּוֹ י הַ יעִ ם רֵ יהֶ ת חוּרֵ אֶ ן: רוֹ מְ וֹ שׁ בְּ
ה חָ ה לַ אָ צוֹ ת' וְ שֶׁ  כֶּ רְ כַּ ם יֵשׁ לַ ינַּיִ ם שִׁ ינֵּיהֶ י שִׁ ימֵ מִ

י בֵּ ת גַּ רָאוֹ חְ מַ לְ ן: ינֵּיהֶ י שִׁ ימֵ רוּיָה מִ ה קְ כָּ רַ וְ
ר י חוֹ ים כִּ כִ לָ ר מְ פֶ סֵ יב בְּ תִ ים כְּ בִ כָ וֹ ת כּ דַ בוֹ עֲ

ל קוֹ ן לְ ית אוֹ ת בֵּ לוֹ גָ עֲ לַ י הוּא: יעִ צֵא רֵ ן מוֹ וֹ שׁ לְ

ם ינֵּיהֶ כִּ שֶׁ ן יָגוּרוּ  ית אוֹ י בֵּ לֵ גְ ל עִ ה עַ אָ בָּ ה הַ מוּעָ שְּׁ  הַ
יו רָ מָ וּכְ ל: גֶ עֵ ל הָ יו עַ לָ ל עָ בַ י אָ ן כִּ רוֹ מְ וֹ שׁ בְּ שֶׁ

יו לָ חַ עָ מוֹ שְׂ ין לִ ילִ גִ יוּ רְ ר הָ שֶׁ  ילוּ אֲ יו יָגִ לָ ר( עָ שֶׁ  )אֲ
לָּא אֶ נּוּ: מֶּ ה מִ לָ י גָ דוֹ כִּ בוֹ ל כְּ לוּ עַ בְּ אַ תְ ה יִ תָּ עַ

ד בֶ כוֹ וֹ וְ יֶה בּ הְ י תִּ יעִ ל רֵ שֶׁ אוֹ  שָּׂ ד מַ בֶ וֹ ידוֹ כּ בֵ כְּ

סוּ( רְ עוּ קָ רְ יָה )כָּ עְ שַׁ  ר יְ פֶ סֵ ה לוֹ בְּ מֶ דוֹ יו וְ תָ בוֹ גְ עַ
ל שֶׁ א  שָּׂ ' הוּא מַ גוֹ א וְ שָּׂ ט מַ לֵּ לוּ מַ לֹא יָכְ יו  דָּ יַחְ

שׁ מָּ ילוּ מַ יו יָגִ לָ יו עָ רָ מָ ין וּכְ שִׁ רְ פָ י מְ תַ וֹ בּ רַ י וְ יעִ רֵ
שׁ רֵ פָ ין לְ ל אֵ בָ ן אֲ הֶ לָּ שֶׁ י  אוֹ שּׂ ל מַ יקֵ הֵ שֶׁ ה  חָ מְ ן שִׂ וֹ שׁ לְ

יב: רִ חֵ נְ לוֹ סַ טָ נְּ שֶׁ ד  חָ אֶ ה כְּ לָ וֹ גָּ וּלּ ל כּ גֶ עֵ הָ שֶׁ ן  כֵּ

ם יִ רָ צְ וַת מִ רְ ת עֶ שֵׁ י  שׂוּפַ ן וַחֲ וֹ שׁ י"ו לְ תָ י"ן וְ שִׁ
יו לָ ת עָ צְאוֹ יּוֹ שֶׁ נֵיהּ  עָ וּמְ נֵי שׁ סְ דִּ יָהוּ כ':ד'(: עְ שַׁ  )יְ

י"ן שִׁ ג' וְ בַּ ף: אֵ הוּא נוֹ שֶׁ ת  נוּאוֹ ת וּשְׂ ת רָעוֹ מוּעוֹ שְׁ
ךְ הוּא ח כָּ רָ ם מוּסְ שֵׁ יי'  רַ הּ סָ מָ נָה שְׁ א זוֹ תָּ יַּרְ ר גַּ בַּ

וֹ מּ ת אִ ם אֶ ת גַּ זּוֹ  בַ ר לְ ים מוּתָּ נִ אוֹ גְּ ת הַ וּבוֹ שׁ תְ בִּ
יָיא: טְ שָׁ א  יָּיטָ שַׁ א  פָ יוֹ ים גָּ שִׁ רְ פָ י מְ תַ וֹ בּ רַ וּ וְ תּ דַ לָ יְּ שֶׁ

נֵי י' בְּ נִ תְ מַ ד מֵ ה עוֹ ילָּ גִ מְּ ת הַ רֵא אֶ וֹ קּ ךְ הַ לָ ן עֲ רַ דַ הֲ

ה שָּׁ דוּ וֹ קְ יר יֵשׁ בּ ל עִ שֶׁ הּ  בָ חוֹ רוּ רְ כְ מָּ שֶׁ יר  עִ הָ
ת יּוֹ נִ עֲ תַ וֹ בְּ ין בּ לִ לְּ פַּ  תְ יל וּמִ אִ ' הוֹ מָ גְּ שׁ בַּ רֵ פָ מְ דִ כְּ

ת: דוֹ מָ עֲ מַ וּבְ

ת שֶׁ  שֵׁ ם  דֶ יָה קוֹ ה הָ י מָ י נָמֵ ב אִ רָ עֲ מַ ח וּלְ רָ זְ מִּ ם לַ לָ י הָעוֹ בוּלֵ ף גְּ סוֹ ה בְּ י' מֶ פֵּ אָחוֹר  ה לְ ים מָ נִ פָ ה לְ מָ
ם: לָ ה הָעוֹ לֶ כְ יִּ שֶׁ ר  חַ יֶה אַ הְ ה יִ ית וּמָ רֵאשִׁ י בְּ מֵ יְ

י נִ שֵּׁ  ל הַ גֶ ל עֵ שֶׁ ה  שֶׂ עֲ מַ יר עִ נֵי הָ י בְּ יעִ בִ ק רְ רֶ פֶּ
רוּ לֹּא יֹאמְ  שֶׁ "י  שִׁ שׁ רַ ירֵ פֵּ ם.  גֵּ רְ תַּ לֹא מִ  רָא וְ קְ נִ
זֶּה  ל הַ גֶ עֵ יָצָא הָ רֹן וְ הֲ ר אַ מַ אָ קָ דְּ וֹ מִ יָה בּ וּת הָ שׁ מָּ מַ

אן א מַ יכָּ אִ י וְ אֵ רָ מוֹ י אָ יגִ לִ פְּ י  מִ לְ שַׁ רוּ יְּ הָא בַּ ה דְּ שֶׁ  קָ וְ

יָה( ם ). הָ יהֶ מֵ קָ ה בְּ צָ מְ שִׁ ד לְ ר עַ יֹאמַ ן וְ ר מִ מַ אָ דְּ
וַיֵּרָא רָא דְּ קְ יהּ דִּ יפֵ ינוּ סֵ יְ הַ י וְ נִ שֵּׁ  ל הַ גֶ ה עֵ שֵׂ עֲ מַ

לַּת חִ ד תְּ לָּא עַ ר אֶ מַ יָה לוֹ לוֹ לֹא הָ ה ולפרש"י  שֶׁ מֹ
ם עַ טַּ הַ י דְּ מִ לְ שַׁ רוּ יְּ שׁ בַּ רֵ פָ מְ דִ ה כְּ אֶ רְ ן נִ כֵ סוּק לָ פָּ  הַ

ל שֶׁ יד אוֹ  יָחִ יד בְּ ל יָחִ שֶׁ נַאי  ה גְּ מֶ וֹ ין דּ אֵ שֶׁ י  פִ וֵי לְ הָ

וּם שּׁ  וּר וּמִ בּ צִ יד בְּ ל יָחִ שֶׁ נַאי  גְ וּר לִ בּ צִ וּר בְּ בּ צִ
ךְ לָ ן עֲ רַ דַ הֲ ם: גֵּ רְ תַ צוּ לְ לֹא רָ רֹן  הֲ ל אַ שֶׁ דוֹ  בוֹ כְּ

יר: עִ נֵי הָ י' בְּ נִ תְ מַ ד מֵ ה עוֹ ילָּ גִ מְּ ת הַ רֵא אֶ וֹ קּ הַ

י תֵּ ה לוֹט וּשְׁ שֵׂ עֲ ן. )א(מַ ע לַ מַ שְׁ א מַ אָחוֹר, קָ ה לְ ים וּמָ נִ פְ ה לִ וּמָ

בוֹדוֹ כְ יחוּשׁ לִ א: נֵ ימָ תֵ הוּ דְּ א! מַ יטָ שִׁ ם. פְּ גֵּ רְ תַּ א וּמִ רָ קְ יו נִ נוֹתָ בְ

ם. גֵּ רְ תַּ א וּמִ רָ קְ ה נִ יהוּדָ ר וִ מָ ה תָ שֵׂ עֲ ן. מַ ע לַ מַ שְׁ א מַ ם, קָ הָ רָ אַבְ דְ

ן ע לַ מַ שְׁ א מַ ה, קָ יהוּדָ בוֹדוֹ דִ כְ יחוּשׁ לִ א: לֵ ימָ תֵ הוּ דְּ א! מַ יטָ שִׁ פְּ

ם. גֵּ רְ תַּ א וּמִ רָ קְ אשׁוֹן נִ רִ ל הָ גֶ ה עֵ שֵׂ עֲ י. מַ אוֹדִ יהּ הוּא דְּ חֵ בָ שְׁ

ן: ע לַ מַ שְׁ א מַ ל, קָ אֵ רָ שְׂ ל יִ ן שֶׁ בוֹדָ כְ יחוּשׁ לִ א: לֵ ימָ תֵ הוּ דְּ א! מַ יטָ שִׁ פְּ

ין רִ קְ כוֹת נִ רָ לוֹת וּבְ לָ ה. קְ רָ פָּ הוּ כַּ יָא לְ וְ הָ הוּ, דְּ א לְ יחָ נִ ן דְּ כֵּ ל שֶׁ כׇּ

יהוּ יְ תַּ עְ א דַּ יגָ יְ א פָּ מָ לְ יחוּשׁ דִּ א: נֵ ימָ תֵ הוּ דְּ א! מַ יטָ שִׁ ין. פְּ מִ גְּ רְ תַּ וּמִ

ין. מִ גְּ רְ תַּ ין וּמִ רִ קְ ין נִ עוֹנָשִׁ רוֹת וָ הָ ן. אַזְ ע לַ מַ שְׁ א מַ א, קָ בּוּרָ צִ דְ

א אָה, קָ רְ יִּ ד מִ בַּ עְ מֶ א אָתוּ לְ מָ לְ יחוּשׁ דִּ א: נֵ ימָ תֵ הוּ דְּ א! מַ יטָ שִׁ פְּ

לוֹם שָׁ ה אַבְ שֵׂ עֲ ם ]מַ גֵּ רְ תַּ א וּמִ רָ קְ ר נִ מָ תָ נוֹן וְ ה אַמְ שֵׂ עֲ ן. מַ ע לַ מַ שְׁ מַ

א ד, קָ וִ דָ יהּ דְּ רֵ יקָ יחוּשׁ לִ א: לֵ ימָ תֵ הוּ דְּ א! מַ יטָ שִׁ ם[. פְּ גֵּ רְ תַּ א וּמִ רָ קְ נִ

הוּ א! מַ יטָ שִׁ ם. פְּ גֵּ רְ תַּ א וּמִ רָ קְ ה נִ עָ בְ גִּ שׁ בַּ גֶ ילֶ ה פִּ שֵׂ עֲ ן. מַ ע לַ מַ שְׁ מַ

ת ע אֶ ן. ״הוֹדַ ע לַ מַ שְׁ א מַ ין, קָ יָמִ נְ בִ בוֹדוֹ דְ כְ יחוּשׁ לִ א: לֵ ימָ תֵ דְּ

י אַפּוֹקֵ א! לְ יטָ שִׁ ם. פְּ גֵּ רְ תַּ א וּמִ רָ קְ ״ נִ יהָ בוֹתֶ ת תּוֹעֲ ם אֶ לִַ רוּשָׁ יְ

ה לָ עְ מַ א לְ יָה קוֹרֵ הָ ד שֶׁ חָ ם אֶ אָדָ ה בְּ שֶׂ עֲ יָא: מַ נְ תַ ר. דְּ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ דְּ מִ

ד ר לוֹ: עַ ״. אָמַ יהָ בוֹתֶ ת תּוֹעֲ ם אֶ לִַ רוּשָׁ ת יְ ע אֶ ר ״הוֹדַ זֶ יעֶ לִ י אֱ בִּ רַ מֵ

קוּ דְ ךָ. בָּ מֶּ בוֹת אִ תוֹעֲ דוֹק בְּ א וּבְ ם צֵ יִ לַ רוּשָׁ בוֹת יְ תוֹעֲ ק בְּ ה בּוֹדֵ אַתָּ שֶׁ

ין, מִ גְּ רְ תַּ לֹא מִ ין וְ רִ קְ לּוּ נִ אֵ סוּל. וְ ץ פְּ מֶ אוּ בּוֹ שֶׁ צְ יו וּמָ רָ אַחֲ

י בִּ רַ ה בְּ שֶׂ עֲ ם. וּמַ גֵּ רְ תַּ לֹא מִ א וְ רָ קְ ן נִ אוּבֵ ה רְ שֵׂ עֲ ן( מַ ימָ )רעבד״ן סִ

י הִ יְ ת ״וַ נֶסֶ כְּ ן הַ זַּ א חַ יָה קוֹרֵ הָ בוּל, וְ כָ ךְ לְ לַ הָ ל שֶׁ יאֵ לִ מְ ן גַּ ינָא בֶּ נִ חֲ

א לָּ ם אֶ גֵּ רְ תַ ק( אַל תְּ סֵ פְ ן: )הַ מָ גְּ תוּרְ מְּ ר לוֹ לַ אָמַ ל״, וְ אֵ רָ שְׂ כּוֹן יִ שְׁ בִּ

ם. גֵּ רְ תַּ לֹא מִ א וְ רָ קְ י נִ נִ שֵּׁ ל הַ גֶ ה עֵ שֵׂ עֲ ים. מַ מִ כָ חוּהוּ חֲ יבְּ שִׁ רוֹן, וְ אַחֲ

ה״. א מֹשֶׁ יַּרְ ד ״וַ ה״ עַ ר מֹשֶׁ יֹּאמֶ ן ״וַ י — מִ נִ שֵּׁ ל הַ גֶ ה עֵ שֵׂ עֲ ה מַ יזֶ אֵ

יר הִ ם זָ א אָדָ הֵ ם יְ עוֹלָ ר: לְ ר אוֹמֵ זָ עָ לְ ן אֶ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ יָא, רַ נְ תַּ

רוּ קְ ה פָּ מֹשֶׁ רֹן לְ יבוֹ אַהֲ שִׁ הֱ ה שֶׁ שׁוּבָ תּוֹךְ תְּ מִּ יו, שֶׁ שׁוּבוֹתָ תְ בִּ

ת כַּ רְ ה״. בִּ זֶּ ל הַ גֶ עֵ א הָ יֵּצֵ שׁ וַ אֵ הוּ בָ יכֵ לִ אַשְׁ ר: ״וָ מַ אֱ נֶּ ין, שֶׁ ינִ מִּ הַ

א״. שָּׂ יב: ״יִ תִ כְ שּׁוּם דִּ א? מִ מָ עְ אי טַ ין. מַ מִ גְּ רְ תַּ לֹא מִ ין וְ רִ קְ ים נִ נִ כֹּהֲ

ה שֵׂ עֲ תְּ מַ רַ א אָמְ הָ ין. וְ מִ גְּ רְ תַּ לֹא מִ ין וְ רִ קְ נוֹן לֹא נִ אַמְ ד וְ וִ ה דָּ שֵׂ עֲ אמַ

ן נוֹן בֶּ יב ״אַמְ תִ כְ א דִּ יָא: הָ שְׁ א קַ ם! לָ גֵּ רְ תַּ א וּמִ רָ קְ ר נִ מָ תָ נוֹן וְ אַמְ

אוֹת רָ קְ מִּ ל הַ נַן: כׇּ בָּ נוּ רַ א. תָּ מָ תָ נוֹן״ סְ יב ״אַמְ תִ כְ א דִּ ד״, הָ וִ דָּ

נָּה״ לֶ גָּ שְׁ גוֹן: ״יִ ח, כְּ בַ שֶׁ ן לְ ין אוֹתָ נַאי — קוֹרִ גְ ה לִ תּוֹרָ ין בַּ תוּבִ כְּ הַ

ים, יוֹנִ בְ ים״ — דִּ יוֹנִ רְ ים, ״חִ חוֹרִ טְּ ים״ — בַּ פוֹלִ עֲ נָּה, ״בַּ בֶ כָּ שְׁ — יִ

ת כוֹל אֶ אֱ ם״ — לֶ יהֶ ינֵּ י שִׁ ימֵ ת מֵ תּוֹת אֶ שְׁ לִ ם וְ יהֶ ת חוֹרֵ כוֹל אֶ אֱ ״לֶ

אוֹת, מוֹצָ אוֹת״ — לְ רָ חֲ מַ ם. ״לְ יהֶ לֵ גְ י רַ ימֵ ת מֵ תּוֹת אֶ שְׁ לִ ם וְ צוֹאָתָ

הוּא י שֶׁ נֵ פְּ ן, מִ מָ שְׁ אוֹת״ כִּ רָ חֲ מַ ר: ״לְ ה אוֹמֵ חָ רְ ן קׇ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ

ר א, בַּ ירָ סִ א אֲ נוּתָ יצָ ן: כֹּל לֵ מָ ב נַחְ ר רַ ה. ב)ב(אָמַ רָ ה זָ בוֹדָ עֲ נַאי לַ גְּ

בוֹ״, ס נְ ל קֹרֵ ע בֵּ רַ יב: ״כָּ תִ כְ יָא. דִּ רְ שַׁ ה — דְּ רָ ה זָ בוֹדָ עֲ א דַּ נוּתָ יצָ לֵּ מִ

י יַנַּאי בִּ גוֹ׳״. רַ א וְ שָּׂ ט מַ לֵּ לוּ מַ יו לֹא יָכְ דָּ עוּ יַחְ רְ סוּ כָ רְ יב: ״קָ תִ וּכְ

יו לָ ל עָ י אָבַ רוֹן כִּ ן שׁוֹמְ כַ ן יָגוּרוּ שְׁ ית אָוֶ לוֹת בֵּ גְ עֶ א: ״לְ כָ הָ ר, מֵ אָמַ

י רֵ קְ נּוּ״. אַל תִּ מֶּ ה מִ לָ י גָ בוֹדוֹ כִּ ל כְּ ילוּ עַ יו יָגִ לָ יו עָ רָ מָ מּוֹ וּכְ עַ

ב רַ יהּ דְּ מֵ שְּׁ נוֹחַ מִ ר מָ ב הוּנָא בַּ ר רַ ידוֹ״. אָמַ בֵ א ״כְּ לָּ בוֹדוֹ״, אֶ ״כְּ

גוֹי: יהּ לְ ר לֵ ימַ מֵ ל לְ אֵ רָ שְׂ ר יִ בַ יהּ לְ י לֵ רֵ א: שְׁ יקָ ב אִ רַ יהּ דְּ רֵ א בְּ אַחָ

אי י: הַ ב אָשֵׁ ר רַ לּוֹ. אָמַ יו שֶׁ ין תָּ שִׁ יהּ בְּ חֵ אַנְּ ה וְ רָ ה זָ בוֹדָ עֲ יהּ לַ לֵ קְ שִׁ

אן אי מַ ין, הַ שִׁ ל וְ ימֶ גִ זּוֹיֵיהּ בְּ בַ יהּ לְ י לֵ רֵ יהּ — שְׁ נֵ עָ י שׁוּמְ נֵ סְ אן דִּ מַ

יהּ — יָנוּחוּ לוֹ חֵ בְּ שַׁ אן דְּ יהּ, וּמַ בּוֹחֵ שַׁ י לְ רֵ יהּ — שְׁ נֵ עָ יר שׁוּמְ פִּ שַׁ דְּ
ל רֹאשׁוֹ. )ג( כוֹת עַ רָ בְּ

ד ה עוֹמֵ ילָּ גִ מְּ ת הַ א אֶ קּוֹרֵ ךְ הַ לָ ן עֲ רַ דַ הֲ

ין חִ יר — לוֹקְ ל עִ הּ שֶׁ חוֹבָ רוּ רְ כְ מָּ יר שֶׁ עִ הָ י נֵ בְּ ג

ה יבָ ה. תֵּ יבָ ין תֵּ חִ ת — לוֹקְ נֶסֶ כְּ ית הַ ת. בֵּ נֶסֶ כְּ ית הַ יו בֵּ מָ דָ בְּ

חוֹת — פָּ טְ חוֹת. מִ פָּ טְ ין מִ חִ — לוֹקְ

חוּ קְ יִ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יב, סמג עשין יט:

ב טוש״ע יו״ד סי׳ קמז סעי׳ ה:

ג מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יד, טוש״ע או״ח סי׳

קנג סעי׳ ב:

מסורת הש״ס

א עירובין יד:

ב סנהדרין סג:

ג תמיד לב.

גליון הש״ס

גמ' דלמא פייגא. עיין ברא"ם

ויגש פ' מ"ו פסוק י:

תורה אור השלם

]דברים כח[

]שופטים יט[

]יחזקאל טז, ב[

]בראשית לה, כב[

]שמות לב, כא[

]שמות לב, כה[

]שמות לב, כד[

]במדבר ו, כו[

]דברים כח, ל[

]דברים כח, כז[

]מלכים ב ו, כה[

]מלכים ב יח, כז[

]מלכים ב י, כז[

]ישעיהו מו, א[

]ישעיהו מו, ב[

]הושע י, ה[



כו.בני העיר   פרק רביעי   מגילה
ין לִ עֲ א מַ תָּ פְ סֶ וֹ ין. תּ ידִ רִ לֹא מוֹ שׁ וְ קֹּדֶ  ין בַּ לִ עֲ מַּ  שֶׁ  ' ה כוּ רָ וֹ רוּ תּ כְ ל מָ בָ אֲ ים: תוּבִ ים וּכְ יאִ בִ ים נְ רִ פָ ין סְ חִ קְ לוֹ

ן כָּ שְׁ  מִּ ת הַ ה אֶ שֶׁ ם מֹ קֶ יב וַיָּ תִ כְ שׁ דִּ קֹּדֶ  בַּ

ה יָ הָ שֶׁ ה  שֶׁ ה וּמֹ שָׂ ל עָ אֵ לְ צַ ת מ':י"ח( בְּ מוֹ שְׁ (

ת יב אֵ תִ כְ ים דִּ ידִ רִ לֹא מוֹ ימוּ וְ קִ וּ הֵ נּ מֶּ  ל מִ גָּדוֹ

שׂוּ עָ ם וְ תָ וֹ שׁ נַפְ ה בְּ לֶּ אֵ ים הָ אִ טָּ חַ ת הַ וֹ תּ חְ מַ

י חַ כִּ בֵּ זְ מִּ וּי לַ פּ ים צִ חִ י פַ וּעֵ קּ ם רִ תָ אוֹ

ר בָּ דְ מִּ ' )בַּ גוֹ וּ וְ שׁ דָּ קְ נֵי ה' וַיִּ פְ יבוּם לִ רִ קְ הִ

אן: ד כָּ וּ עַ שׁ דְּ וּ הוּקְ שׁ דְּ הוּקְ שֶׁ יוָן  י"ז:ג'( כֵּ

חוּ קְ לָ ים וְ רִ פָ רוּ סְ כְ ן מָ יהֶ רֵ מוּתְּ ן בְּ כֵ וְ

ר תָ וֹ מּ ן הַ חוּ מִ קְ לֹא יִ ה  רָ וֹ ים תּ מִ דָּ ת הַ צָ קְ מִּ מִ

י בִּ י רַ רֵ בְ מ' זוֹ דִּ גְּ ה: חוּתָ תוֹ פְּ שָּׁ דוּ קְּ שֶׁ ר  בָ דָּ

א תָּ פְ סֶ וֹ תּ ינַן בַּ רִ מְ יָא אָ דְ הֶ ' בְּ וּ ם כּ נַחֵ מְ

ם עָ הָ יל וְ אִ הוֹ : הּ רָ מָ הוּא אֲ ה )פ"ב( דְּ ילָּ גִ מְ דִּ

נַן תְ דִ ת כְּ דוֹ מָ עֲ מַ ת וּבְ יּוֹ נִ עֲ תַ וֹ בְּ ים בּ לִ לְּ פַּ  תְ מִ

לֹא וּ וְ לּ רוּ אֵ בְ ף טו.( עָ ת )דַּ יּוֹ נִ עֲ ת תַּ כֶ סֶּ  מַ בְּ

יר. ל עִ שֶׁ הּ  בָ חוֹ רְ ה לִ יבָ תֵּ ת הַ ין אֶ יאִ צִ נוּ מוֹ נַעֲ

ין סִ נְּ כַּ תְ נַן מִ ת תְּ דוֹ מָ עֲ מַ ת' וּבְ פֶ סֶ וֹ תּ

יָא נְ תַ ית וְ שִׁ רֵא ה בְ שֵׂ עֲ מַ ין בְּ רִ קוֹ ן וְ יהֶ רֵ עָ בְּ

ת נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ ין לְ נָסִ כְ ד נִ מָ עֲ י מַ שֵׁ  נְ רָא אַ מָ גְּ בַּ

ית ר בֵּ שָׁ  פְ ת אֶ בָּ שַׁ  ת בְּ יּוֹ נִ עֲ ע תַּ בַּ רְ ין אַ בִ שְׁ  יוֹ וְ

יר ל עִ שֶׁ הּ  בָ חוֹ רְ בוּעַ בִּ ם קָ הֶ ה לָ יָ ת הָ נֶסֶ כְּ הַ

ינוּ נִ שָּׁ  שֶׁ ךְ  רֶ דֶ וֹ כְּ וּלּ ד כּ מָ עֲ מַּ  ם הַ שָׁ ין  סִ נְּ כַּ תְ וּמִ

ת ירוֹ יָ עֲ ל הָ נָה ב( כָּ שְׁ  ים )פ"ג מִ וּרִ יכּ בִ בְּ

ד מָ עֲ ל מַ שֶׁ ת  ירוֹ יָ עֲ ין לַ סִ נְּ כַּ תְ ד מִ מָ עֲ מַּ  בַּ שֶׁ

ין נָסִ כְ יוּ נִ לֹא הָ יר וְ ל עִ שֶׁ הּ  בָ חוֹ רְ ין בִּ נִ לָ וְ

ר קוּמוּ מֵ נֶּה אוֹ מוּ מְּ ה הַ יָ הָ ם וְ שָׁ ין  נִ לָ ים וְ תִּ בָּ לַ

וּס ינּ תָּ כִּ דְ מַ א לָ ינוּ הָ לֹהֵ  ל ה' אֱ ן אֶ יּוֹ ה צִ לֶ נַעֲ וְ

ד מָ עֲ מַּ  שֶׁ וֵי  רַאי הָ קְ ה וְאַ תָ יְ ב הָ חוֹ רְ ת בָּ ירוֹ יָ עֲ

נָה שָׁ י  צִ ד חֲ ה עַ ילָ לִ זֵר חֲ ינוֹ חוֹ זֶּה אֵ  הַ

י צָאתִ י מָ וִ לֵּ ק הַ חָ צְ ינוּ יִ בֵּ י רַ ידֵ מִ לְ תַ וּבְ

ה תָ יְ לֹּא הָ  שֶׁ שׁ  רֵ פָ ן וּמְ ינַ סִ רְ ת לָא גָּ דוֹ מָ עֲ מַ וּבְ

א מָ לְ עָ רַאי בְּ קְ אַ אן: ד כָּ ב עַ חוֹ רְ ן בָּ תָ לָּ פִ תְּ

ית ר בֵּ וֹ כּ מְ ין לִ לִ יכוֹ נוּ דִּ שָׁ לֹא  יר: דִ ינוֹ תָּ אֵ

ין כִּ רַ ל כְּ שֶׁ ל  בָ אֲ ין: רִ פָ ל כְּ שֶׁ לָּא  ת אֶ נֶסֶ כְּ הַ

ן יהֶ לֵ עֲ כֹּל בַּ  הַ ים וְ בִּ רַ ת דְּ יּוֹ נֵסִ י כְּ תֵּ הוּ בָּ וָה לְ הֲ

ם: הֶ ים לָ לִ עָ ם בְּ דָּ בַ יר לְ עִ נֵי הָ ין בְּ אֵ וְ

ם יִ לָ שָׁ רוּ ין יְ אֵ וְ ת: שֶׁ  חוֹ י נְ פֵ רְ יִּים צוֹ סִ טוּרְ

יא ה הִ זָּ חוּ לָאו אֲ ים דְּ עִ גָ נְ ה בִּ אָ מְּ טַּ מִ

נָּא לֹא אי תַּ הַ יהּ לְ ירָא לֵ בִ סְ ן דִּ מָּ  קַ י' לְ רִ מְ אָ דְ כִּ

ה לָ לֹא נָפְ  ים וְ טִ בָ שְׁ  ם לִ יִ לַ שָׁ רוּ ה יְ קָ לְּ חַ תְ נִ

י לֹא נִ אֲ ין: יָמִ נְ בִ לֹא לְ ה וְ יהוּדָ ל לֹא לִ רָ גוֹ בְּ

ם קוֹ לָּא מְ א אֶ מֵּ  יטַּ הֵא מִ לֹּא יְ  שֶׁ י  תִּ עְ מַ שָׁ

שׁ הוּא דֶ ל קוֹ שֶׁ ת  יִ בַ וּם דְּ שּׁ  ד מִ בַ לְ שׁ בִּ דָּ קְ מִ

רָא קְ ת )וַיִּ יִ בַּ ר לוֹ הַ שֶׁ  א אֲ ים וּבָ עִ גָ י נְ בֵּ גַ וְ

א מֵּ  יטַּ ם מִ יִ לַ שָׁ רוּ ל יְ בָ ינַן אֲ עֵ י"ד:ל"ה( בָּ

ים טִ בָ שְׁ  ה לִ קָ לְּ חַ תְ ר נִ בַ סָ ים דְּ עִ גָ נְ בִּ

י בִּ רַ ת לְ יהַ נֵי מִ תָ יהּ קָ ינָא לֵ רֵ ם קָ כֶ תְ זַּ חוּ וַאֲ

לָּא נוּ אֶ שָׁ ה לֹא  קָ לְּ חַ תְ יהּ נִ ית לֵ אִ ה דְּ הוּדָ יְ

י תֵּ ת וּבָ יּוֹ נֵסִ י כְ תֵּ ל בָּ בָ שׁ אֲ דָּ קְ ם מִ קוֹ מְ

יר ואע"ג עִ י הָ תֵּ ר בָּ אָ שְׁ  הּ כִּ בָּ שֶׁ ת  וֹ שׁ רָ דְ מִ

ת יּוֹ נֵסִ י כְּ תֵּ ף בָּ שׁ אַ קוּדָּ מְ ךְ הוּא: רַ ל כְּ שֶׁ  דְּ

ח רָ זְ מִּ צַּד הַ תוֹ מִ יסָ נִ כְ יִת בִּ בַּ ר הַ הַ ע: מַ שְׁ  מַ

ין אֵ שֶׁ ת  יִ בַּ ר הַ רוּי הַ נוּי קָ פָּ ם  שָׁ יֵּשׁ  שֶׁ ה  ל מֶ כָּ

יל: חֵ ךְ הַ תוֹ בְּ שֶׁ ת  כוֹ שָׁ  לְּ הַ וְ ר: חֵ ם אַ שֵׁ הּ  לָ
ל אֵ רָ שְׂ ת יִ רַ זְ עֶ ים וְ שִׁ ת נָ רַ זְ ן עֶ תָּ  שְׁ  לָ שְׁ ת  רוֹ זָ עֲ הָ וְ

ין אִ שָּׁ  ל רַ אֵ רָ שְׂ יִּ שֶׁ ה  מָּ  ה אַ רֵ שְׂ ת עֶ חַ ן אַ הֵ

צַד ם לְ יהֶ רֵ חֲ ר וְאַ עַ שַּׁ  ן הַ ים מִ נִ פְ נֵס לִ יכָּ לִ

ין בֵּ שֶׁ ה  מָּ  ים י"א אַ נִ כֹּהֲ ת  רַ זְ עֶ ב לְ רָ עֲ מַ

ה וּמָ ן: יצוֹ חִ חַ הַ בֵּ זְ מִ ל לְ אֵ רָ שְׂ י יִ לֵ גְ ת רַ יסַ רִ דְּ

צַּד ל מִ יכָ הֵ ם וְ ין אוּלָ יָמִ נְ ל בִּ שֶׁ קוֹ  לְ חֶ ה בְּ יָ הָ

חַ בֵּ זְ מִּ ם הַ קוֹ ים מְ יִ תַ נְ ר בֵּ תֵ יו יוֹ שָׁ  כְ ב עַ רָ עֲ מַ

ה מָּ  חַ כ"ב אַ בֵּ זְ מִּ הַ ם וְ אוּלָ ין הָ ה וּבֵ מָּ  ל"ב אַ

ה צוּעָ שׁ רְ ירֵ ר וּפֵ זַ י הוּא חָ ל מִ שֶׁ שׁ  ירֵ פֵּ לֹּא   שֶׁ

הּ דָּ בַ ה זוֹ לְ צוּעָ אן רְ ךָ כָּ דְ מֶּ י ' לִ וּ הּ כּ אָ צְ יוֹ

: חַ בֵּ זְ ל מִ שֶׁ חוֹ  רָ זְ מִ ד לְ סוֹ ה יְ יָ ךְ לֹא הָ כָ ד וּלְ סוֹ יְּ ם הַ קוֹ ית מְ חִ רָ זְ מִּ לָּא הַ ה אֶ צוּעָ רְ הּ הָ תָ אוֹ ה בְּ יהוּדָ ין לִ אֵ שֶׁ ינַן  רִ מְ ים אָ חִ בָ ת זְ כֶ סֶּ  מַ ין וּבְ יָמִ נְ ל בִּ שֶׁ בוֹ  רָ עֲ מוֹ וּמַ רוֹ חַ וּדְ בֵּ זְ ל מִ שֶׁ נוֹ  פוֹ ל צְ בָ ה אֲ יהוּדָ לִ

ף יר דַּ ס )נָזִ פֵ סְ פַ ף וּמְ פֵ יר חוֹ מוֹ נָזִ וּף כְּ שׁ פְ שִׁ ן  וֹ שׁ יו. לְ דָ גָ בְ ךְ בִּ כֵּ חַ תְ ף וּמִ פֵ ר חוֹ עֵ טַ צְ מִּ ם הַ דָ יו אָ לָ ף עָ פֵ חוֹ : יהָ לֶ ר עָ עֵ טַ צְ ת וּמִ יוֹ הְ יד לִ תִ ן עָ כֵּ שֶׁ שׁ  קֹּדֶ  רוּחַ הַ ה בְּ פֶ יק צוֹ דִּ צַּ ין הַ יָמִ נְ ה בִּ יָ הָ וְ

ן: כָ תוֹ ין לְ נָסִ כְ נִ ן וְ הֶ ין לָ נִ תְ נָּם נוֹ  חִ לָּא בְּ ים אֶ לִ גָ י רְ לֵ עוֹ ם לְ יהֶ תֵּ ת בָּ ים אֶ תִּ י בָּ לֵ עֲ ין בַּ ירִ כִּ שְׂ ין מַ אֵ יל: עֵ ן לְ רַ מַ אֲ י דַּ נָּאֵ ינוּ תַּ יְ הַ ' וְ וּ ר כּ בַ נָּא סָ אי תַּ הַ וְ : קוֹ לְ חֶ ן בְּ רוֹ ה אָ יָ הָ שֶׁ ן  כָ יזְ פִּ שְׁ אוּ מב.(:

יבוּתוֹ שִׁ  חֲ ת בַּ נֶסֶ כְּ ית הַ ן וּבֵ תָ שָּׁ דוּ קְּ ים מִ מִ ין דָּ ידִ רִ ין מוֹ אֵ נוּ דְּ שָׁ לֹא  ה: מָ הֵ ט בְּ חַ שָׁ ם  א אִ כָּ שְׁ  וּמַ : וֹ שׁ בּ מֵּ  תַּ שְׁ  נִּ שֶׁ ס  רֶ ל חֶ שֶׁ ן  קַ נְ א קַ פָּ  וּלְ גּ ים: לִ עָ בְּ ת לַ רוֹ עוֹ הָ שֶׁ ים  מִ לָ שְׁ ה וּ דָ וֹ ים תּ שִׁ  דָ ת קָ רוֹ עוֹ

ן ץ וּמִ פֶ חֵ ן הַ ה מִ שָּׁ דוּ ה קְ עָ קְ פָּ  ]' כוּ רוֹ וְ כָ ם מְ ל אִ בָ ם ]אֲ עָ וּת הָ שׁ רְ ים בִּ בִ וֹ טּ רוּ הַ כְ לֹּא מָ  שֶׁ לָּא  אֶ ן: יתָ וָיָ הֲ ים בַּ רִ פָ יג סְ הִ נְ ה מַ לָּ הַ ן ס"ת וְ הֶ חַ בָּ קֵ ים לוֹ רִ פָ סְ יָא דִּ וּמְ חַ דּ קֵ יַד לוֹ ף בְּ ד אַ מֵ עוֹ

י: ימִ יְ יהוּ קָ יְ תַּ שְׁ דוּ קְ ת בִּ עוֹ מָּ  הַ ת וְ יִ בַּ הוּ הַ ל דְּ ר כָּ כֶ מֶ א בְּ מָ לְ הּ אַ עָ רָ יזְ מִ הוּ לְ א מַ תָּ שְׁ י נִ י כְ בֵ ילָּא דְּ ל תִּ י עַ שִּׁ  ב אַ רַ ינָא מֵ בִ ינֵּיהּ רָ א מִ עָ בְ ינוּ דִּ יְ הַ נָם וְ צוֹ ל רְ ן כָּ הֶ ת מֵ שׂוֹ עֲ ר לַ ים וּמוּתָּ מִ דָּ הַ

ת דוֹ מָ עֲ מַ ס וּבְ רַ דוֹת לָא גָּ מָ עֲ מַ יּוֹת וּבְ נִ עֲ תַ ין בּוֹ בְּ לִ לְּ פַּ תְ ם מִ עָ הָ יל וְ הוֹאִ
לָּא ב אֶ חוֹ ינוּ רְ צִ ת לֹא מָ דוֹ מָ עֲ י מַ בֵּ י גַּ רֵ הֲ שֶׁ

' פֶ יָא בְּ נְ תַ דְ ין כִּ כִ לְ יוּ הוֹ ת הָ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ לְ

א מָ לְ עָ מֵ ן דְּ יוָ כֵּ ף כו.(: ית )דַּ נִ עֲ תַ רָא דְּ תְ בָּ

נֵי ב בְּ רוֹ שֶׁ יוָן  י כֵּ כִ שׁ הָ רֵ פָ ה לְ אֶ רְ הּ נִ אָתוּ לָ קָ

י ל פִּ ף עַ ל אַ לֵּ פַּ  תְ הִ ם לְ שָׁ ת  כֶ לֶ ים לָ ילִ גִ ם רְ דָ אָ

יוָן ם כֵּ קוֹ ל מָ כָּ נוֹ מִ יָ נְ בִ לוּם בְּ ים כְּ נִ תְ ין נוֹ אֵ שֶׁ

תוֹ שָּׁ דוּ ה קְ מוּרָ ה חֲ שָׂ ים נַעֲ בִּ ן רַ תָ ת אוֹ עַ דַ לְ דִּ

יוָן שׁ כֵּ רֵ פָ ד יֵשׁ לְ רוֹ וְעוֹ כְ מוֹ ין לְ לִ כוֹ ן יְ ינָ אֵ וְ

יו כָ רָ ר צְ אָ שְׁ  נוֹ וּבִ יָ נְ בִ ים בְּ נִ תְ ים נוֹ בִּ רַ שֶׁ

א תָּ עְ דַּ אַ י דְּ שִּׁ  ב אַ ר רַ מַ אָ קָ י דְּ מוּךְ נָמֵ סָ וּבְ

ת שׂוֹ עֲ וֹ לַ ים בּ נִ תְ וֹ נּ שֶׁ ה  מָּ  ינוּ מִ יְ תוּ הַ אָ י קָ ידִ דִּ

ע מַ שְׁ  הוּ מַ ינְ ים נִ כִּ רַ כְ א דִּ הָ אי וְ אַמַּ וְ : נוֹ צוֹ רְ

י נִ בְּ דַּ יזְ לָא מִ יוָן דְּ כֵ ן דְּ שָׁ  קְ מַּ  יהּ לַ ירָא לֵ בִ סְ דִּ

לָא וּם דְּ שּׁ  ים מִ עִ גָ נְ א בִּ מֵ יטָּ ן לִ הֶ ין לָ אֵ דְּ

ר שֶׁ  יהּ אֲ ינַן בֵּ רֵ ם לָא קָ גַ ם וְ כֶ תְ זַּ חוּ י אֲ רֵ יקְּ מִ

ף א )דַּ מָ יוֹ א בפ"ק דְּ הָ ה דְּ שֶׁ  קָ ת וְ יִ בַּ לוֹ הַ

ים כִּ רַ ל כְּ שֶׁ ת  נֶסֶ כְּ ית הַ יֵּיב ר"מ בֵּ חַ יא.( מְ

ר מַ אָ קָ ם דְּ תָ הָ א דְּ יתָ יְ רַ י בָּ ם מוּקִ גַ ה וְ זוּזָ מְ בִּ

יהּ תֵ ווֹ ים כְּ עִ גָ נְּ א בַּ מֵּ  יטַּ ת מִ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ דְּ

א הָ ים דְּ כִּ רַ ל כְּ שֶׁ ט  קַ אי נְ מַּ  ה אַ שֶׁ  ד קָ וְעוֹ

ים כִּ רַ ל כְּ שֶׁ ין  ם בֵּ תָ יג הָ לֵּ פַ )ר"מ( לָא מְ

ר מַ יֵשׁ לוֹ ה וְ זוּזָ ים וּמְ עִ גָ ן נְ יַ נְ עִ ים לְ רִ פָ ל כְּ שֶׁ  לְ

ין אֵ א דְּ דָ י חֲ תִּ רְ תַ ה בָּ עָ ן טָ שָׁ  קְ מַּ  אי הַ וַדַּ דְּ

יק סִּ מַ דְ ים כִּ רִ פָ ל כְּ שֶׁ  ים לְ כִּ רַ ין כְּ וּק בֵּ ילּ חִ

ם גַ ה וְ הוּדָ ינוּ ר' יְ יְ הַ ר"מ דְּ נָן דְּ בָּ רַ ם לְ תָ הָ

ן הֶ י יֵשׁ לָ נִ בְּ דַּ יזְ לָא מִ א דאע"ג דְּ הָ ה בְּ עָ טָ

ה צוּעָ וּרְ יר: אִ י מֵ בִּ רַ ים לְ עִ גָ נְ א בִּ מֵּ  יטַ לִ

יָה הּ הָ ין וּבָ יָמִ נְ ק בִּ לֶ חֵ ה לְ הוּדָ ק יְ לֶ חֵ אָהּ מֵ יוֹצְ

ן מָ קוֹ יזֶהוּ מְ ק אֵ רֶ פֶ א בְּ הָ ה דְּ שֶׁ  נוּי קָ חַ בָּ בֵּ זְ מִ

ית מִ רוֹ ן דְּ רֶ קֶ בְ ר דִּ מַ ף נג:( אָ ים דַּ חִ בָ )זְ

ד סוֹ ה יְ יָ לֹּא הָ  שֶׁ י  פִ ד לְ סוֹ ה יְ יָ ית לֹא הָ חִ רָ זְ מִ

יב תִ כְ ין דִּ יָמִ נְ ף בִּ רֵ ל טוֹ שֶׁ קוֹ  לְ חֶ לָּא בְּ אֶ

ית מ"ט:כ"ז( שִׁ רֵא ף )בְּ רָ ב יִטְ ין זְאֵ יָמִ נְ בִּ

ין יָמִ נְ ל בִּ שֶׁ קוֹ  לְ חֶ נוּי בְּ חַ בָּ בֵּ זְ מִּ ל הַ כָּ שֶׁ א  מָ לְ אַ

ה יָ לֹּא הָ  שֶׁ ית  חִ רָ זְ ית מִ מִ רוֹ ן דְּ רֶ תוֹ קֶ וי"ל אוֹ

ה יָ ל זֶה הָ ה עַ הוּדָ ק יְ לֶ חֵ ה בְּ יָ הָ שֶׁ ד  סוֹ וֹ יְ בּ

ל הֵא כָּ יְּ שֶׁ י  דֵ הּ כְּ עָ לְ בוֹ ין לְ יָמִ נְ ר בִּ עֵ טַ צְ מִ

שׁ ירֵ פֵּ טּוֹת  מִּ אַף לֹא הַ : קוֹ לְ חֶ חַ בְּ בֵּ זְ מִּ הַ

ע קַ רְ קַּ הַ שֶׁ יוָן  כֵ יהּ דְּ ירָא לֵ בִ סְ ף דִּ סֵ הר"ר יוֹ

ים לֹא לִ עָ בְּ ד לַ יוּחָ ה מְ יָ ת לֹא הָ וֹ טּ מִּ ם הַ קוֹ מְ

לֵם שָׁ ירוּת  כִ ם שְׂ ירָ כִּ שְׂ הַ ם לְ יָדָ כֹּחַ בְּ ה  יָ הָ

ין לִ טְ יוּ נוֹ ם הָ יהֶ לֵ טְ לְ טַּ ת מִ מַ חֲ ם מֵ קוֹ ל מָ כָּ וּמִ

ים: שִׁ  דָ קֳּ ת הַ רוֹ עוֹ

רוּ כְ ם מָ ל אִ בָ ה. אֲ ין תּוֹרָ חִ ים — לוֹקְ רִ פָ ים. סְ רִ פָ חוּ סְ קְ יִ

חוּ קְ ים — לֹא יִ רִ פָ ים. סְ רִ פָ חוּ סְ קְ ה — לֹא יִ תּוֹרָ

ה — לֹא יבָ ה. תֵּ יבָ חוּ תֵּ קְ חוֹת — לֹא יִ פָּ טְ חוֹת. מִ פָּ טְ מִ

חוֹב. רְ ת הָ חוּ אֶ קְ ת — לֹא יִ נֶסֶ כְּ ית הַ ת. בֵּ נֶסֶ כְּ ית הַ חוּ בֵּ קְ יִ

ל הּ שֶׁ חוֹבָ רוּ רְ כְ מָּ יר שֶׁ עִ י הָ נֵ ׳ בְּ מָ ן. א)א(גְּ יהֶ רֵ מוֹתְ ן בְּ כֵ וְ

י בִּ י רַ רֵ בְ נָן: זוֹ דִּ י יוֹחָ בִּ ר רַ נָה אָמַ ר חָ ר בַּ ה בַּ בָּ ר רַ יר. אָמַ עִ

ים: רִ ים אוֹמְ מִ כָ ל חֲ בָ אָה, אֲ תָּ ומְ תִ י סְ ר יוֹסֵ ם בַּ נַחֵ מְ

אי י, מַ ר יוֹסֵ ם בַּ נַחֵ י מְ בִּ רַ ה. וְ דוּשָּׁ שּׁוּם קְ ין בּוֹ מִ חוֹב אֵ רְ הָ

יּוֹת נִ עֲ תַ ין בּוֹ בְּ לִ לְּ פַּ תְ ם מִ עָ הָ יל וְ יהּ? הוֹאִ מֵ עְ טַ

ית א. בבֵּ מָ לְ עָ אי בְּ רַ הוּא אַקְ נַן — הַ בָּ רַ דוֹת. וְ מָ עֲ מַ וּבְ

י נִ מָ ר נַחְ ל בַּ מוּאֵ י שְׁ בִּ ר רַ ה. אָמַ יבָ ין תֵּ חִ ת — לוֹקְ נֶסֶ כְּ הַ

ים, רִ פָ ל כְּ ת שֶׁ נֶסֶ כְּ ית הַ א בֵּ לָּ נוּ אֶ ן: לֹא שָׁ י יוֹנָתָ בִּ ר רַ אָמַ

יהּ — א אָתוּ לֵ מָ לְ עָ מֵ ן דְּ יוָ ין, כֵּ כִּ רַ ל כְּ ת שֶׁ נֶסֶ כְּ ית הַ ל בֵּ בָ אֲ

י: ב אָשֵׁ ר רַ ים. אָמַ בִּ רַ יהּ דְּ ה לֵ וֵ הָ יהּ, דְּ י לֵ נִ בְּ זַ צוּ מְ א מָ לָ

א מָ לְ עָ מֵ ב דְּ ל גַּ יָא, אַף עַ סֵ חְ א מַ תָ מָ א דְּ תָּ ישְׁ נִ י כְ אי בֵּ הַ

ינָא עֵ י בָּ אָתוּ — אִ י קָ ידִ א דִּ תָּ עְ אַדַּ ן דְּ יוָ הּ, כֵּ אָתוּ לַ

ית בֵ ה בְּ שֶׂ עֲ ה: מַ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ י, אָמַ יבִ יתִ הּ. מֵ נָא לַ ינְ בֵּ זַ מְ

י בִּ רַ רוּהָ לְ כָ מְּ ם שֶׁ יִ לַ ירוּשָׁ יָה בִּ הָ ים שֶׁ יִּ סִ ל טוּרְ ת שֶׁ נֶסֶ כְּ הַ

ה! וָ ים הֲ כִּ רַ כְ ם דִּ תָ א הָ הָ יו, וְ כָ רָ ל צְ הּ כׇּ ה בָּ שָׂ עָ ר וְ זֶ יעֶ לִ אֱ

דוּהּ. בְ הוּ עַ ינְ אִ ה, וְ וָ י הֲ א זוּטֵ תָּ ישְׁ נִ י כְ יא, בֵּ הִ הָ

א מָּ יטַּ ם מִ כֶ תְ חוּזַּ ם״, אֲ כֶ תְ חוּזַּ ץ אֲ רֶ ית אֶ בֵ י: ״בְּ יבִ יתִ גד)ב(מֵ

י בִּ ר רַ ים. אָמַ עִ גָ נְ א בִּ מָּ יטַּ ם מִ יִ לָ רוּשָׁ ין יְ אֵ ים, וְ עִ גָ נְ בִּ

א ד. הָ בַ לְ שׁ בִּ דָּ קְ קוֹם מִ א מְ לָּ י אֶ תִּ עְ מַ י לֹא שָׁ נִ ה: אֲ הוּדָ יְ

א אי? הָ ין, אַמַּ אִ מְּ יטַּ שׁוֹת מִ רָ דְ י מִ תֵּ יּוֹת וּבָ נֵסִ י כְ תֵּ בָּ

י תִּ עְ מַ י לֹא שָׁ נִ ה: אֲ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ א, אָמַ ימָ ווּ! אֵ ין הָ כִּ רַ כְ דִּ

א מָּ נָּא קַ י? תַּ גִ לְ יפַּ מִ אי קָ מַ ד. הובְּ בַ לְ שׁ בִּ קוּדָּ קוֹם מְ א מְ לָּ אֶ

ה הוּדָ י יְ בִּ רַ ים, וְ טִ בָ שְׁ ם לִ יִ לַ רוּשָׁ ה יְ קָ לְּ חַ תְ ר: לֹא נִ בַ סָ

י נֵ הָ א דְ תָּ לוּגְ פְ ים. וּבִ טִ בָ שְׁ ם לִ יִ לַ רוּשָׁ ה יְ קָ לְּ חַ תְ ר: נִ בַ סָ

ר ה — הַ הוּדָ ל יְ קוֹ שֶׁ לְ חֶ יָה בְּ ה הָ יָא: מָ נְ תַ י. )ג(דְּ נָּאֵ תַ

ין יָמִ נְ ל בִּ קוֹ שֶׁ לְ חֶ יָה בְּ ה הָ רוֹת. וּמָ זָ עֲ הָ כוֹת, וְ שָׁ לְּ ת, הַ יִ בַּ הַ

ה תָ יְ ה הָ צוּעָ ים. )ד(וּרְ שִׁ דָ קֳּ י הַ שֵׁ דְ ית קׇ ל, וּבֵ יכָ הֵ ם, וְ — אוּלָ

ין, יָמִ נְ ל בִּ קוֹ שֶׁ לְ חֶ ת בְּ נֶסֶ כְ נִ ה וְ הוּדָ ל יְ קוֹ שֶׁ לְ חֶ את מֵ יוֹצֵ

ל כׇ יהָ בְּ לֶ ר עָ עֵ טַ צְ יק מִ דִּ צַּ ין הַ יָמִ נְ יָה בִּ הָ נוּי, וְ חַ בָּ בֵּ זְ הּ מִ וּבָ
ךְ יכָ פִ יּוֹם״, לְ ל הַ יו כׇּ לָ ף עָ ר: ״חוֹפֵ מַ אֱ נֶּ הּ, שֶׁ עָ בוֹלְ יוֹם לְ

נָּא אי תַּ הַ ינָה. ז)ה(וְ כִ שְּׁ ן לַ כָ יזְ פִּ ה אוּשְׁ שָׂ נַעֲ ין וְ יָמִ נְ ה בִּ כָ זָ

ין יָא: אֵ נְ תַ ים. דְּ טִ בָ שְׁ ם לִ יִ לַ רוּשָׁ ה יְ קָ לְּ חַ תְ ר לֹא נִ בַ סָ

י בִּ ן. רַ הֶ לָּ ינָן שֶׁ אֵ י שֶׁ נֵ פְּ ם, מִ יִ לַ ירוּשָׁ ים בִּ תִּ ים בָּ ירִ כִּ שְׂ מַ

, עוֹרוֹת ךְ יכָ פִ טּוֹת. לְ ר: אַף לֹא מִ דוֹק( אוֹמֵ ר צָ ר )בַּ זָ עָ לְ אֶ

ר . אָמַ רוֹעַ זְ ן בִּ ין אוֹתָ לִ ין נוֹטְ יזִ פִּ י אוּשְׁ לֵ עֲ ים — בַּ שִׁ דָ קָ

א פָּ ינָשׁ גּוּלְ ק אִ בַּ ישְׁ מִ א לְ עָ ח אַרְ ינַּהּ אוֹרַ ע מִ מַ יֵי: שְׁ אַבָּ

לֹּא א שֶׁ לָּ נוּ אֶ א: לֹא שָׁ בָ ר רָ יהּ. חאָמַ יזֵ פִּ אוּשְׁ א בְּ כָּ שְׁ וּמַ

רוּ כְ ל מָ בָ יר, אֲ עִ י הָ שֵׁ ד אַנְ מַ עֲ מַ יר בְּ עִ י הָ ה טוֹבֵ עָ בְ רוּ שִׁ כְ מָ

ילּוּ פִ יר, אֲ עִ י הָ שֵׁ ד אַנְ מַ עֲ מַ יר בְּ עִ י הָ ה טוֹבֵ עָ בְ שִׁ
א תֵּ ישְׁ מִ לְ
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י נִ ר אֲ שֶׁ ן אֲ עַ נַ ץ כְּ רֶ ל־אֶ בֹאוּ אֶ י תָ כִּ

ע גַ י נֶ תִּ תַ נָ ה וְ זָּ חֻ אֲ ם לַ כֶ ן לָ נֹתֵ

ם כֶ תְ זַּ חֻ ץ אֲ רֶ ית אֶ בֵ ת בְּ עַ רַ צָ

]ויקרא יד, לד[

כֹּן שְׁ ה יִ הֹוָ יד יְ דִ ר יְ מַ ן אָ מִ יָ נְ בִ לְ

יּוֹם ל־הַ יו כׇּ לָ ף עָ יו חֹפֵ לָ ח עָ טַ בֶ לָ

ן          ]דברים כֵ יו שָׁ פָ תֵ ין כְּ וּבֵ

לג, יב[



בני העיר   פרק רביעי   מגילה כו:
ל תֵּ רוּי  רוּס קָ ת הָ יִ ל בַּ א כָּ ילָּ תִּ ת: וֹ תּ שְׁ  ר לִ כָ שֵׁ ת  שׂוֹ עֲ לַ ים וְ מִ דָ ת בְּ נוֹ קְ א לִ רָ יכְ שִׁ יהּ  א בֵּ תָּ שְׁ י מִ לְ

ן תָּ תִ ין לְ יכִ רִ יוּ צְ ן הָ שָׁ  ת יָ נֶסֶ כְּ ית הַ ל בֵּ שֶׁ ת  רוֹ י קוֹ וּרֵ שׁ כְּ ים יג(: רִ בָ ם )דְּ לָ ל עוֹ תֵּ ה  תָ יְ הָ מוֹ וְ כְּ

א רָ תְ א בָּ בָ בָ א בְּ דָּ סְ ב חִ ר רַ מַ אָ א דְּ הָ : שׁ חֹדֶ בְּ

ע שַׁ  פְ א יִ מָּ  שֶׁ א  יעוּתָ שִׁ  פְּ וּם  שּׁ  מִ ין: פִ וּתָּ שּׁ  הַ בְּ

אי י הַ כִּ ר: חֵ נֶה אַ בְ לֹא יִ  שׁ וְ יאֵ יָ תְ יִ א( וְ לָּ )אֶ
ל זֶה: שֶׁ נֵינוּ  בָ א לְ לָּ תוֹ אֶ ירָ תִ ין סְ אֵ שֶׁ אי  ונָא מַ וְ גַ

ל וּף אוֹ עַ ילּ חִ ל הַ תוֹ עַ שָּׁ דוּ ה קְ לָ נֵי חָ בוֹ זָ י וְ וּפֵ לּ חִ

: וֹ שׁ בּ מֵּ  תַּ שְׁ  הִ ה לְ שָּׁ דוּ קְּ ן הַ א מִ צָ הוּא יָ ים וְ מִ דָּ הַ

י יקֵ תִּ עַ בְּ ת: נֶסֶ כְּ ית הַ ל בֵּ שֶׁ ים  ינִ בֵ נֵי לְ יבְ לִ

ל בָ אֲ ל: נָּפַ שֶׁ ת  נֶסֶ כְּ ית הַ ל בֵּ תֶ כוֹ ר בְּ בָ נוּ כְּ בְ נִּ שֶׁ
ן ית לַ ת לֵ נֶסֶ כְּ ית הַ ם בֵּ שֵׁ  ה לְ שָׂ נַּעֲ שֶׁ א  תָּ דְ חַ בְּ

ק רֶ פֶ ין בְּ רִ דְ הֶ נְ ת סַ כֶ סֶּ מַ "ד בְּ מֶ י' לָ פִ וַאֲ : הּ בַּ

ג רֵ י אוֹ בֵּ ף מז:( גַּ ין דַּ רִ דְ הֶ נְ ין )סַ דִּ ר הַ מַ גְ נִ

ת מֵּ  י הַ יכֵ רִ כְ תַ נָה בְּ מָ זְ הַ סוּר בְּ אָ ת דְּ ד לְמֵ גֶ בֶּ
ה לָ גְ עֶ ם מֵ שָׁ ם  שָׁ ינַן  רִ גָמְ ה דְּ נָאָ הֲ י בַּ ירִ אֲסִ דַּ

ג רֵ אוֹ י בְּ ילֵּ נֵי מִ הָ ם: תָ שׁ הָ רֵ פָ מְ דִ ה כְּ רוּפָ עֲ

יוָן כֵ ה וְ יגָ רִ א אֲ לָּ ר אֶ סֵ ינוֹ חָ אֵ שֶׁ ת  ד לְמֵ גֶ בֶּ

ת מֵּ  ל הַ שׂוֹ עַ רְ פוֹ אוּי לְ א רָ יָ וְ ד הָ יָּ ג מִ רַ נֶּאֱ שֶׁ

ל תֶ וֹ כּ ן בַּ תָ נוֹ בְ יה לִ יָּ שִׂ ים עֲ רִ חוּסָּ ים מְ ינִ בֵ ל לְ בָ אֲ
יהּ וָה לֵ ת הֲ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ ים דְּ ינִ בֵ ל לְ שֶׁ  ךְ בְּ כָּ לְ הִ וְ

ונָא וְ אי גַּ י הַ כִ "ד בְּ מֶ א לָ יכָּ לֵ יג וְ רִ אָ וי לְ וִ טְ כִּ

יר עִ נֵי הָ נוּ בְּ נָה נָתְ תָּ מַ יא: א הִ תָ ילְּ נָה מִ מָ זְ הַ דְּ

וָה צְ י מִ שֵׁ י מִ שְׁ  תַ וְ ל: י חוֹ שֵׁ י מִ שְׁ  תַ ת לְ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵּ

מוֹ י כְּ מֵ קְ סְ לוֹ דְּ וָה: צְ ן מִ הֶ וּ בָּ שׁ מְּ י שִּׁ  שֶׁ ים  רִ בָ דְּ
יק תִּ נַרְ יק וְ תִּ ר[: פֶ וֹ ]סֵ שׂוּם בּ ק לָ שַׂ ת וְ חַ תַּ מְ אַ

ר בָ ל דָּ ל עַ פֵ יק נוֹ ן תִּ וֹ שׁ לְּ שֶׁ א  לָּ יא אֶ א הִ דָ חֲ

ר: צָ ר קָ בָ ל דָּ ל עַ פֵ יק נוֹ תִּ ן נַרְ וֹ שׁ ךְ וּלְ רוֹ אָ

ישׁ מִ שְׁ  תַ ישׁ דְּ מִ שְׁ  תַּ ץ: ל עֵ שֶׁ ה  ימָ א בִּ יָ סְ וּרְ כּ

ר פֶ ן סֵ תֵ ךְ נוֹ ר כָּ חַ אַ יו וְ לָ ה עָ פָּ  רֵס מַ וֹ פּ שֶׁ
לֹא  יהָ בְּ לֶ ה עָ רָ וֹ ר תּ פֶ י סֵ בִ תְ מוֹ דְּ יו: לָ ה עָ רָ וֹ תּ

ת יבוֹ בִ ין סְ סִ רְ וֹ פּ שֶׁ ה  יעָ רִ א יְ יסָ רִ פְּ  ה: פָּ  מַ

ישׁ הוּא מִ שְׁ  תַ ישׁ דְּ מִ שְׁ  תַּ ים: נִ פְ בִּ ן מִ רוֹ אָ הָ

ים מִ עָ פְּ יהּ  י לֵ יפִ יְ עָ דְּ ן: רוֹ ל אָ שֶׁ ישׁ  מִ שְׁ  תַּ

ן רוֹ ט אָ פַּ  ירַ אִ דְּ ת ס"ת: חַ תוֹ תַּ ין אוֹ לִ פְ וֹ כּ שֶׁ
תוֹ מָ וּגְ יֵשׁ דּ וּרוֹ וְ בּ חִ ד מֵ רַ פְ נִ ל וְ קֵ לְ קַ תְ נִּ שֶׁ

ל נְעָ ף קב.( מִ ת )דַּ מוֹ יבָ א בִּ יתָ יְ רַ בָ בְּ

ה יבָ ת תֵּ שׂוֹ עֲ י לַ תִּ רְ א זוּטַ יבוּתָ תֵּ ט: פָּ רוּ מְ הַ

א דָ בְּ יעְ מֶ נָה: וֹ אשׁ רִ ה הָ לָ דוֹ גְּ ן הַ נָּה מִ טַ קְ

: הּ תָ שָּׁ דוּ קְּ ה מִ דָ רְ יָּ שֶׁ סוּר  אָ ה: ימָ א בִּ יָ סְ וּרְ כּ
ין שִׁ  לְחוּמָּ לוּ: בָּ שֶׁ ן  רוֹ אָ ת הָ יעוֹ רִ ה יְ לָ בֵ ה דְּ יסָ רִ פְּ

ן כוּלָּ וֹ וְ דּ בַ שׁ לְ מָּ ל חוּ ין כָּ שׂוּיִ ן עֲ הֵ שֶׁ ים  רִ פָ יֵשׁ סְ

ז גַּ רְ א אַ רָ טְ מְ קַ י: מֵ קְ סְ לוֹ ין דְּ מִ י כְּ ילִ בִ זְ ן: יוֹ לָּ גִ בְּ

ל שֶׁ וּם  גּ רְ תַ ה יֵשׁ בְּ בֵּ רְ הַ ין אשקריניי"ו וְ רִ וֹ קּ שֶׁ

אל קֵ זְ ים )יְחֶ שִׁ בוּ ים חֲ לִ בָ ל חֲ יאֵ זִּ ן עוּ ן בֶּ נָתָ הוֹ יְ
ן כֵ ין וְ רִ טְ מְ קַ א בְּ יתָ רִ הוֹ זְ יץ דִּ לִ מֵּ  ים אַ זִ גָּ רְ כז( אַ

ים כִ לָ י' )מְ רֵ טְ מְ ל קַ עַ דְ ה לִ חָ תָּ לְ מֶּ  ל הַ ר עַ שֶׁ  אֲ לַ

י שֵׁ  נְ י אַ אֵ מָ רוֹ א דְּ תָּ שְׁ י נִ י כְ בֵּ ב י':כ"ב(:

ם שָׁ בוּ  שְּׁ י יַ תְ נִ זָא וְ חוֹ י לְמָ מִ רוֹ אוּ מֵ ל בָּ אֵ רָ שְׂ יִ

ר דֶ נָא חֶ רוֹ ידְּ אִ ת: נֶסֶ כְּ ית הַ ם בֵּ הֶ שׂוּ לָ עָ וְ
לֹּא  שֶׁ ד  ת עַ וֹ מֵ ה מוּנָּח בּ יָ הָ ת וְ וֹ מֵ ין בּ ימִ שִׂ מְּ  שֶׁ

נַּח ינַן וַתַּ מִ גְּ רְ תַ מְ דִ מוֹ מוּנָּח כְּ יַת כְּ חְ מִ ר: בַּ קְ נִ

ית שִׁ א רֵ יהּ )בְּ תֵּ יתְ חֵ אַ הּ וְ לָ צְ דוֹ אֶ גְ בִּ

הוּא הַ יֵי בְּ וֹ לּ צַ ל וּלְ יעַ מֵ נֵי לְ הֲ עוּ כָּ בָּ ל"ט:ט"ז(:

ה אָ וּמְ טּ נֵי הַ פְּ  נֵס מִ יכָּ ין לִ לִ כוֹ ין יְ א אֵ תָּ שְׁ י נִ כְּ
ית בֵּ ח מִ תַ פֶּ  ךְ הַ רֶ ת דֶּ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ ת בְּ נֶסֶ כְ נִּ הַ

נָה שְׁ  ת )פ"ג מִ לוֹ ת אֹהָ כֶ סֶּ מַ נַן בְּ י תְּ כִ הָ ת דְּ יִ בַּ לַ

: מוֹ קוֹ מְּ  ן מִ רוֹ אָ יהוּ הָ בִּ גְ א הִ יבוּתָ לוּ תֵּ דְּ ז(:

ינוֹ ד אֵ ם אֶחָ קוֹ מָ ת בְּ נַחַ שׂוּי לְ עָ ץ הֶ י עֵ לִ כְּ

ן יַ נְ עִ ק לְ שַׂ ץ לְ י עֵ לִ שׁ כְּ קַּ יתַּ אִ ה דְּ אָ ל טוּמְ בֵּ קַ מְ
ר ד אוֹ עוֹ גֶ ץ אוֹ בֶ י עֵ לִ ל כְּ כָ יב וְ תִ כְ ה דִּ אָ טוּמְ

ף ל אַ טֵ לְ טַּ י מִּ  ק הַ ה שַׂ א יא( מָ רָ קְ ק )וַיִּ אוֹ שָׂ

ה אָ ל טוּמְ בֵּ קַ מְ ר הַ בָ ל דָּ ל. כָּ טֵ לְ טַּ י מִּ  ץ הַ י עֵ לִ כְּ

ים רִ פָ ת סְ חוֹ פָּ  טְ מִ ה: אָ וּמְ טּ נֵי הַ פְ ץ בִּ צֵ ינוֹ חוֹ אֵ

ר מַ לוֹ ת כְּ כוֹ לָ נֶה הֲ וֹ וּ שׁ ילּ פִ וַאֲ ל ס"ת: שֶׁ ף  אַ
"ס שַּׁ  הַ ים בְּ מִ כָ י חֲ ידֵ לְמִ שׁ תַּ מֵּ י שִׁ לֹא  וּ  ילּ פִ אֲ

י בֵּ מִ ת: יתוֹ יְ רָ בָ ת וּבְ נָיוֹ שְׁ  מִּ  א בַּ לָּ א אֶ רָ מָ גְ וּבִ

ית ת בֵּ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵּ ת מִ שׂוֹ עֲ נַן לַ בָּ י רַ בֵ א לְ תָּ שְׁ י נִ כְ

: שׁ רָ דְ מִּ  הַ

ל בָ ם אֲ לָ ר עוֹ כַּ מְ א מִ לָּ ין אֶ יתִ נִ תְ מַ ר בְּ סַ לֹא אָ יר  אִ י מֵ בִּ א רַ הָ ה דְּ שֶׁ  סוּר – קָ נָה אָ וֹ כּ שְׁ  הּ וּמַ רֵ גוֹ אוֹ

ים בִּ רַ ים לְ בִּ ל רַ שֶׁ ינוּ  יְ נַאי הַ ל תְּ ר עַ וֹ כּ י לִמְ רֵ שָׁ אי דר"מ  הַ י דְּ ה לִ אֶ רְ נִ נָא וְ שְׁ אי  י וּמַ רִ שָׁ נַאי  ל תְּ עַ

א הָ זוּל וְ לְ ר זֶה זִ כֶ מֶ ין בְּ אֵ ם דְּ שָׁ ל  לֵּ פַּ  תְ הִ לְ

וּם שּׁ  יד מִ יָחִ וֵי דְּ א הָ תָּ נְ כַּ שְׁ  א מַ כָ י' הָ רִ סְ אָ דְּ

ל ק שֶׁ תֵּ כוּ' נַרְ ה וְ דוּשָּׁ י קְ ישֵׁ מִ שְׁ תַּ זוּל: לְ זִ

"ת לֶ דָּ הַ שֶׁ ע  מַ שְׁ  אן מַ כָּ ן מִ יהֶ צוּעוֹתֵ ין וּרְ ילִּ פִ תְּ

ת יּוֹ תִ ינָן אוֹ ה אֵ צוּעָ רְ ר הָ שֶׁ  קֶ בְּ שֶׁ "ד  יּוֹ הַ וְ

ם י אִ ינַי כִּ סִּ ה מִ שֶׁ ה לְמֹ כָ לָ וֵי הֲ א הָ לָ ת וְ מוּרוֹ גְּ
ת צוּעוֹ רְ א לִ כָ י הָ רֵ א קָ לָ דְּ ים מִ תִּ בָּ בַּ שֶׁ י"ן  שִּׁ  הַ

ע מַ שְׁ  י מַ י נָמֵ כִ הָ ה וְ שָּׁ דוּ י קְ שֵׁ י מִ שְׁ  א תַּ לָּ אֶ

א לָ ם( דְּ שָׁ  ף לה: וְ ת דַּ נָחוֹ ה )מְ בָּ ץ רַ מֵ וֹ קּ הַ בְּ

י י נָמֵ כִ הָ ה וְ שָּׁ דוּ י קְ שֵׁ י מִ שְׁ  א תַּ לָּ הוּ אֶ י לְ רֵ קָ

יךְ רֵ פָ כֹּח:( דְּ ף  ת )דַּ בָּ שַׁ  י דְּ נִ שֵׁ ק  רֶ פֶ ע בְּ מַ שְׁ  מַ
ה שֶׁ ה לְמֹ כָ לָ ין הֲ ילִּ פִ ל תְּ שֶׁ י"ן  שִׁ יֵּי  בַּ ר אַ מַ אָ הָ וְ

לֹא  "ד וְ יּוֹ הַ "ת וְ לֶ דָּ ן הַ ךְ מִ יךְ כָּ רֵ פָּ א  לָ ינַי וְ סִּ מִ

אוּ רָ י וְ בֵּ ף לה:( גַּ ת )דַּ נָחוֹ מְ יא דִּ הִ הַ ה מֵ שֶׁ  קָ

אוּ רְ יָ ךָ וְ י לֶ א עָ רָ קְ ם ה' נִ שֵׁ י  ץ כִּ רֶ אָ י הָ מֵּ  ל עַ כָּ

שׁ רֵ פָ יֵּשׁ לְ שֶׁ רֹאשׁ  בָּ שֶׁ ין  ילִּ פִ וּ תְּ לּ רוּ אֵ מְ אָ ךָּ וְ  מֶּ  מִ
ל רֹאשׁ שֶׁ הּ  בַ גוֹ ם בְּ לָ עוֹ ן לְ הֵ שֶׁ י  פִ ם לְ עַ טַּ  הַ

ד ל יָ שֶׁ ן  תָ ל אוֹ בָ ת אֲ יר אוֹ פִּ  שַׁ ם  לָ עוֹ ים לְ אִ רְ נִ וְ

ךָ  יוּ לְ הָ יב וְ תִ כְ דִ ת כְּ ן אוֹ הֶ ין בָּ אֵ ין וְ אִ רְ ינָן נִ אֵ

ים רִ אֲחֵ לֹא לַ  ף לז:( וְ ת דַּ נָחוֹ ינַן )מְ שִׁ  רְ דָ ת וְ אוֹ לְ

וֵי ם הָ עַ טַּ  הַ ם דְּ תָ ה שפרש"י הָ ל לָמָ בָ ת אֲ אוֹ לְ
ב וֵי רוֹ הָ "ת דְּ לֶ דָּ הַ י"ן וְ שִּׁ  ן הַ הֶ יֵּשׁ בָּ שֶׁ וּם  שּׁ  מִ

ע מַ שְׁ  מַ דְ ה כִּ שֶׁ  ירוּשׁ זֶה קָ פֵ י לְ דַּ שַׁ ל  שֶׁ ת  יּוֹ תִ אוֹ

א "ת לָ לֶ דָּ הַ "ד וְ יּוֹ הַ י דְּ אתִ בֵ הֵ שֶׁ נֵי  ל הָ כָ בְּ

אי א הַ ינָ ה אָמֵ וָ ישׁ הֲ רֵ מֵ ת: יּוֹ תִ י אוֹ יבִ שִׁ  חֲ

רֵס טְ וּנְ קּ י' הַ פֵּ ישׁ הוּא  מִ שְׁ תַ ישׁ דְּ מִ שְׁ א תַּ יסָ רִ פְּ

ה שֶׁ  קָ כוֹ וְ תוֹ ן בְּ רוֹ אָ יב הָ בִ ין סְ סִ רְ וֹ פּ שֶׁ ה  יעָ רִ יְ

ה שָּׁ דוּ ישׁ קְ מִ שְׁ  וֵי תַּ צְמוֹ הָ ן עַ רוֹ אָ י הָ רֵ הֲ שֶׁ

א יָ סְ וּרְ נּוּ כּ מֶּ  ת מִ שׂוֹ עֲ סוּר לַ אָ שֶׁ ם(  תָ ר )הָ מַ אָ וְ

ין סִ וּרְ פּ ן הַ ר מִ תֵ ה יוֹ שָּׁ דוּ ה קְ יבָ תֵּ הַ שֶׁ א  לְמָ אַ
ן רוֹ אָ יב הָ בִ הּ סְ תָ ין אוֹ סִ רְ וֹ פּ שֶׁ י  ה לִ אֶ רְ ךְ נִ כָ לְ

חוּץ: בַּ מִ

הוּא יהּ הָ ה לֵ וָ ינָא הֲ בִ י. רָ מֵ יר דָּ פִּ א — שַׁ רָ יכְ יהּ שִׁ א בֵּ תֵּ ישְׁ מִ לְ

הוּ יהּ: מַ ר לֵ מַ י, אֲ ב אָשֵׁ רַ יהּ דְּ מֵּ קַ א לְ תָ א. אֲ תָּ ישְׁ נִ י כְ בֵ א דְּ ילָּ תִּ

ד מַ עֲ מַ יר בְּ עִ י הָ ה טוֹבֵ עָ בְ שִּׁ יהּ מִ נֵ בְ יל זַ יהּ: זִ ר לֵ מַ הּ? אֲ עֵ רְ יזְ מִ לְ

י י בֵּ נֵ א בָ ה קָ וָ א הֲ ר אַבָּ י בַּ מֵ הּ. א)א(רָ עֵ רְ זַ יר, וְ עִ י הָ שֵׁ אַנְ

יהּ רַ תְּ יסְ מִ י לְ עֵ ה בָּ וָ א, הֲ יקָ תִּ א עַ תָּ ישְׁ נִ יא כְּ הִ ה הָ וָ א. הֲ תָּ ישְׁ נִ כְ

א קָ יב וְ ם. יָתֵ תָ הָ י לְ יּוֹלֵ עַ ינַּהּ וְ י מִ שׁוּרֵ י וּכְ נֵ יבְ תוֹיֵי לִ אֵ וּלְ

תּוֹר יסְ א לִ א: לָ דָּ סְ ב חִ ר רַ אָמַ א, דְּ דָּ סְ ב חִ רַ א דְּ יהּ הָ יָא לֵ עְ יבַּ מִ

שּׁוּם ם מִ תָ י — הָ יתִ רִ א אַחֲ תָּ ישְׁ נִ י כְ י בֵּ נֵ בָ ד דְּ א עַ תָּ ישְׁ נִ י כְ בֵּ

ר סַ אֲ א וַ פָּ ב פָּ רַ יהּ דְּ מֵּ קַ א לְ תָ אי? אֲ ונָא מַ וְ אי גַ י הַ א, כִּ יעוּתָ שִׁ פְּ

י אי בֵּ א: הַ בָ ר רָ יהּ. באָמַ ר לֵ סַ אֲ ב הוּנָא וַ רַ יהּ דְּ מֵּ קַ יהּ. לְ לֵ

כּוֹנַהּ — שְׁ הּ וּמַ י, אוֹגוֹרַ רֵ בּוֹנַהּ — שְׁ זַ הּ וְ לּוֹפַ א, חַ תָּ ישְׁ נִ כְ

הוּ ינְ לּוֹפִ י, חַ י נָמֵ נֵ יבְ י. לִ אֵ הּ קָ תַּ דוּשְׁ קְ א: בִּ מָ עְ אי טַ יר. מַ סִ אֲ

א, תָ יקָ תִּ עַ י בְּ ילֵּ י מִ נֵ יר. הָ סִ הוּ — אֲ ינְ י, אוֹזוֹפִ רֵ הוּ — שְׁ ינְ בּוֹנִ זַ וְ

נָה מָ זְ ר הַ אָמַ אן דְּ מַ ילּוּ לְ פִ אֲ הּ. וַ ן בַּ ית לַ [א — לֵ ]תָ תָּ דְ חַ ל בְּ בָ אֲ

א, כָ ל הָ בָ ת. אֲ מֵּ ד לַ גֶ ג בֶּ אוֹרֵ גוֹן הָ י כְּ ילֵּ י מִ נֵ יא, הָ א הִ תָ ילְּ מִ

ב הּ רַ י בַּ יגִ לִ נָה, פְּ תָּ ר. גמַ אָמַ אן דְּ מַ א לְ יכָּ לֵ י, וְ מֵ יג דָּ אָרִ ווּי לְ טָ כְּ

ע קַ פְ אי תִּ מַ ר: בְּ אָסַ אן דְּ י. מַ רֵ ד שָׁ חַ ר, וְ ד אָסַ ינָא, חַ בִ רָ א וְ אַחָ

יהּ — ינֵּ נָאָה מִ יהּ הֲ ה לֵ וָ הֲ או דַּ י לָ י: אִ רֵ שָׁ אן דְּ הּ?! וּמַ תַּ דוּשְׁ קְ

נַן: בָּ נוּ רַ י. דהתָּ ינֵ בִ זְ נָה כִּ תָּ יהּ מַ ה לַ וֵ ר הָ דַ יהּ, הֲ יב לֵ ה יָהֵ וָ א הֲ לָ

לּוּ אֵ ין. וְ נָזִ גְ ה — נִ דוּשָּׁ י קְ ישֵׁ מִ שְׁ ין. תַּ קִ רָ זְ ה — נִ וָ צְ י מִ ישֵׁ מִ שְׁ תַּ

ן לּוּ הֵ אֵ ית. וְ יצִ ר, צִ ב, שׁוֹפָ ה, לוּלָ ה: סוּכָּ וָ צְ י מִ ישֵׁ מִ שְׁ ן תַּ הֵ

יק תִ זוּזוֹת, וְ ין וּמְ ילִּ פִ ים, תְּ רִ פָ י סְ מֵ קְ לוֹסְ ה: דְּ דוּשָּׁ י קְ ישֵׁ מִ שְׁ תַּ

א, בָ ר רָ ן. ואָמַ יהֶ צוּעוֹתֵ ין וּרְ ילִּ פִ ל תְּ יק שֶׁ תִּ נַרְ ה, וְ ר תּוֹרָ פֶ ל סֵ שֶׁ

ישׁ הוּא, מִ שְׁ תַ ישׁ דְּ מִ שְׁ יָא, תַּ סְ אי כּוּרְ ינָא: הַ ה אָמֵ וָ ישׁ הֲ רֵ מֵ

ינָא: ה, אָמֵ ר תּוֹרָ פֶ יהּ סֵ וֵ לָּ י עִ בִ מוֹתְ ינָא דְּ זֵ חֲ ן דַּ יוָ י. כֵּ רֵ וּשְׁ

ה וָ ישׁ הֲ רֵ א, מֵ בָ ר רָ אָמַ יר. זוְ סִ אֲ ה הוּא, וַ דוּשָּׁ ישׁ קְ מִ שְׁ תַּ

ינָא זֵ חֲ ן דַּ יוָ ישׁ הוּא. כֵּ מִ שְׁ תַ ישׁ דְּ מִ שְׁ א, תַּ יסָ רִ אי פְּ ינָא: הַ אָמֵ

ה דוּשָּׁ ישׁ קְ מִ שְׁ ינָא: תַּ יהּ, אָמֵ וֵ לָּ א עִ רָ יפְ י סִ חִ נְּ יהּ וּמַ י לֵ יפִ יְ עָ דְּ

הּ דַ בְּ יעְ ט, מִ פַ ירְ אִ א דְּ יבוּתָ אי תֵּ א: הַ בָ ר רָ אָמַ יר. חוְ סִ אֲ הוּא, וַ

אי א: הַ בָ ר רָ אָמַ יר. וְ סִ יָיא — אֲ סְ י, כּוּרְ רֵ י — שְׁ תִּ רְ ה זוּטַ יבָ תֵּ

ין שִׁ חוּמְ י, לְ רֵ י — שְׁ רֵ פְ סִ א לְ יסָ רִ יהּ פְּ דֵ בְּ יעְ מִ ה, לְ לָ בְ א דִּ יסָ רִ פְּ

י — רֵ פְ סִ י דְ רֵ טְ מְ קַ י וְ שֵׁ חוּמָּ י דְ ילֵ בִ י זְ נֵ א: הָ בָ ר רָ אָמַ יר. טוְ סִ — אֲ

י נֵ א: הָ ימָ תֵ הוּ דְּ א! מַ יטָ שִׁ ין. פְּ נָזִ גְ נִ הוּ, וְ ינְ ה נִ דוּשָּׁ ישׁ קְ מִ שְׁ תַּ
ן. י־ ע לַ מַ שְׁ א מַ י, קָ ידִ בִ א עֲ מָ לְ עָ י בְּ נַטּוֹרֵ ן, לְ ידָ בִ בוֹד עֲ כָ או לְ לָ

יחַ תִ ה פְּ וָ הֲ י דַּ אֵ [רוֹמָ י( ]דְּ אֵ יהוּדָ א )דִּ תָּ ישְׁ נִ י כְ הוּא בֵּ יג)ב(הָ

י נֵ הֲ עוּ כָּ ווֹ בָּ הֲ ת, וַ יהּ מֵ ית בֵּ חֵ ה מַ וָ הֲ רוֹנָא דַּ ידְּ הוּא אִ הָ לְ

לּוֹ הוּ: דַּ ר לְ מַ א. אֲ בָ רָ יהּ לְ רוּ לֵ מַ תוֹ, אֲ ם. אֲ תָ לּוֹיֵי הָ צַ ל לְ יעַ מֵ לְ

ץ י עֵ לִ ת, וּכְ נַחַ שׂוּי לְ עָ ץ הֶ י עֵ לִ יהּ כְּ ה לֵ וֵ הָ , דְּ בוּהָ א אוֹתְ יבוּתָ תֵּ

אָה. טּוּמְ י הַ נֵ פְ ץ בִּ חוֹצֵ אָה וְ ל טוּמְ בֵּ קַ ינוֹ מְ ת אֵ נַחַ שׂוּי לְ עָ הֶ

נַּח י מַ יהּ כִּ י לֵ לִ טְ לְ טַ מְ ין דִּ נִ מְ א זִ הָ א: וְ בָ רָ נַן לְ בָּ יהּ רַ רוּ לֵ מַ אֲ

י כִ י הָ ם! אִ יקָ רֵ א וְ לֵ ל מָ טֵ לְ יטַּ יהּ מִ ה לֵ וֵ הָ יהּ, וְ וֵ לָּ ה עִ ר תּוֹרָ פֶ סֵ

לוּ — בָּ ים שֶׁ רִ פָ חוֹת סְ פְּ טְ א: מִ רָ ר זוּטְ ר מָ ר. ידאָמַ שָׁ פְ א אֶ לָ

ר אָמַ ן. טווְ תָ יזָ נִ יא גְּ זוֹ הִ ה, וְ וָ צְ ת מִ מֵ ין לְ יכִ רִ כְ ן תַּ ין אוֹתָ עוֹשִׂ

ם, כָ יד חָ מִ לְ ל תַּ צֶ ין אוֹתוֹ אֵ זִ ה — גּוֹנְ לָ בָּ ה שֶׁ ר תּוֹרָ פֶ א: סֵ בָ רָ

ס, רֶ י חֶ לִ כְ קֹב: וּבִ ר יַעֲ א בַּ ב אַחָ ר רַ כוֹת. אָמַ לָ ה הֲ ילּוּ שׁוֹנֶ פִ אֲ וַ

ים״. בִּ ים רַ דוּ יָמִ מְ ן יַעַ עַ מַ שׂ לְ רֶ י חָ לִ כְ ם בִּ תָּ תַ ר: ״וּנְ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

נַן — בָּ י רַ בֵ א לְ תָּ ישְׁ נִ י כְ בֵּ א: מִ בָ רָ יהּ דְּ מֵ שְּׁ י מִ פִּ ב פַּ ר( רַ אָמַ טז)וְ

יהּ מֵ שְּׁ א מִ פָּ ב פָּ רַ יר. וְ סִ א — אֲ תָּ ישְׁ נִ י כְ בֵ נַן לְ בָּ י רַ בֵּ י, מִ רֵ שְׁ

א: ב אַחָ ר רַ א. אָמַ כָ יפְּ י אִ נִ תְ א מַ בָ רָ דְּ
יהּ ווֹתֵ כְּ
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י לֹהֵ אוֹת אֱ בָ ה צְ הֹוָ ר יְ מַ כֹּה־אָ

ה לֶּ אֵ ים הָ רִ פָ סְּ ת־הַ קוֹחַ אֶ ל לָ אֵ רָ שְׂ יִ

ת אֵ ה וְ זֶּ ה הַ נָ קְ מִּ ר הַ פֶ ת סֵ אֵ

ה זֶּ לוּי הַ גָּ ר הַ פֶ ת סֵ אֵ תוּם וְ חָ הֶ

דוּ מְ עַ ן יַ עַ מַ שׂ לְ רֶ י־חָ לִ כְ ם בִּ תָּ תַ וּנְ

ים          ]ירמיהו לב, בִּ ים רַ מִ יָ

יד[



כז.בני העיר   פרק רביעי   מגילה
א לְמָ שׁ אַ רָ דְ מִּ ית הַ ת בֵּ וֹ שׂ עֲ ר לַ מוּתָּ ן: ימָ יֵּים יֵשׁ סִ תַּ סְ תִּ יב: תִ ן כְּ דָ אֲ זַרְ בוּ נְ ל בִּ דוֹ ית גָּ ל בֵּ ת כָּ אֶ ית ה' וְ ת בֵּ רֹף אֶ שְׂ יִּ וַ

ר פֶ יו סֵ מָ דָ ח בְּ יקַּ ר לִ י מוּתָּ כִ וּם הָ שּׁ  ה וּמִ רָ וֹ רוּ תּ כְ נֵי מָ תָ קָ דְ ר כִּ בָ רוּהוּ כְּ כָ מְּ שֶׁ ד  בַ יעֲ דִּ ל: דוֹ ת גָּ יִ וֵי בַּ שׁ הָ רָ דְ מִּ ית הַ בֵּ
ן יָא לַ עְ יבַּ א מִ י קָ ם כִּ הֶ חוּ מֵ קְ ה יִ או מֶ ם לָ אִ שֶׁ ה  רָ וֹ תּ

וֹ ין בּ אֵ שֶׁ ה  רָ וֹ ר תּ פֶ ין סֵ שִׁ  חוּמְ ךְ: כָ ה לְ ילָּ חִ תְּ כַ ר לְ וֹ כּ מְ לִ
ים תוּבִ ים וּכְ יאִ בִ לֹא נְ ל  בָ אֲ ד: שׁ אֶחָ מֶ א חוֹ לָּ אֶ
ת חוֹ פָּ טְ מִּ יד הַ רִ וֹ מּ שֶׁ ה  רָ וֹ ר תּ פֶ ת סֵ חוֹ פְּ טְ מִ בְּ

הוּ י לְ לֵּ עַ א מְ קָ ין דְּ שִׁ  ל חוּמְ שֶׁ ת  חוֹ פָּ טְ מִ בְּ ן: תָ שָּׁ דוּ קְּ מִ
ין א אֵ מָ לְ א אַ ה לָ רָ וֹ ר תּ פֶ ת סֵ חוֹ פְּ טְ מִ ל בְּ בָ אֲ ת: חוֹ פָּ טְ מִּ לַ

א יפָ א סֵ ימָ אֵ נָּה: ימֶ ה הֵ לָ עְ מַ א לְ לָּ הּ אֶ א בָּ צֵ וֹ יּ כַ ין לְ נִּ שַׁ  מְ
ה ידָ רִ א יְ הָ ה דְּ רָ וֹ ר תּ פֶ ל סֵ שֶׁ ת  חוֹ פְּ טְ מִ ין בְּ שִׁ  לֹא חוּמָּ  וְ
: ירוֹ בֵ ל חֲ ל עַ לָ גְ ף נִ יהּ דַּ רֵ בְ חַ א אַ פָּ יב דַּ תִ א מוֹ קָ וְ יא: הִ

ךְ וֹ תּ נֶה וּמִ קְ לֹא יִ וּב  ר שׁ וֹ כּ מְ יִּ שֶּׁ  א מִ מָּ שֶׁ א  יעוּתָ שִׁ  וּם פְּ שּׁ  מִ
י קֵ רוֹ יפְּ אִ נַּח לְ מַ ינַן דְּ רִ מְ אָ י קָ כִּ ים: מִ דָּ דוּ הַ סְ פָּ ךְ יִ כָּ

א לָּ ב אֶ עוּכָּ ינוֹ מְ אֵ ר וְ פֵ וֹ סּ ית הַ בֵ שׁ בְּ ר הַחֹדֶ בָ תוּב כְּ כָּ שֶׁ
וֹ נֵס בּ רְ פַּ תְ הִ ה לְ רָ וֹ ד תּ מוֹ לְ א לִ לָּ אֶ ים: מִ ת לוֹ דָּ תֵ לָ

ה: רָ וֹ ר תּ פֶ ת סֵ נוֹ קְ ה וקס"ד דה"ה לִ רָ וֹ ד תּ מֵ וֹ לּ שֶׁ  כְּ

ה כָ רָ ן בְּ ימַ ה סִ אֶ ינוֹ רוֹ אֵ ר: יֵּשׁ לוֹ אַחֵ שֶׁ יךְ לוֹ  רִ ינוֹ צָ אֵ שֶׁ
ד רוּ אֶחָ כְ ירוּ מָ תִ הוֹ רוּ וְ כְ מָּ שֶׁ  ים: מִ דָּ ן הַ תָ אוֹ ם בְּ לָ עוֹ לְ

ה שָּׁ דוּ ים קְ מִ דָּ ת הַ צָ קְ מִּ חוּ מִ קְ לָ לוּ וְ לָּ ת הַ וֹ שּׁ דוּ קְּ ן הַ מִ
וּר בּ צִּ ן הַ ת מִ עוֹ בוּ מָ ל גָּ בָ אֲ ן: הֶ ירוּ מֵ תִ הוֹ ה וְ עוּלָּ מְ
ים מִ דָּ ן הַ ן מִ יָדָ ר בְּ תָ נוֹ נָאוּהוּ וְ ה וּקְ רָ וֹ ר תּ פֶ ךְ סֵ רֶ צוֹ לְ

ה שָּׁ דוּ וּשׁ קְ ימּ שִׁ אוּ לְ לֹא בָּ ין  יִ דַ י עֲ רֵ הֲ שֶׁ ן  ידָ רִ הוֹ ר לְ מוּתָּ
ים: מִ דָּ ן הַ נֵנוּ מִ צוֹ ת רְ וֹ שׂ עֲ נָת לַ ל מְ נוּ עַ תְ לֹּא הִ  שֶׁ  ה: מוּרָ חֲ

י מֵ א דְּ וֵי הָ אי הָ נוּ מַ תְ י הִ כִּ ן: מָּ קַ שׁ לְ רֵ פָ יָא מְ סוּסְ דוּכְ לְ
נֵנוּ צוֹ ת רְ וֹ שׂ עֲ בוּ לַ גָּ שֶׁ  נוּ כְּ תְ הִ א דְּ מָ עְ טַ וְ ן: ה הֵ שָּׁ דוּ קְ
יר עִ נֵי הָ א בְּ תָ מָ א דְּ שָׁ  רְ פִּ ים: מִ דָּ ר הַ תַ וֹ מּ נוּ מִ צֵ פְ וְחֶ

לְחוֹ וֹ שׁ ן לְ זוּמָּ ן מְ הֶ א לָ הֵ יְּ שֶׁ ב סוּס  כֵ ם רוֹ דָ ין אָ רִ כְ וֹ שׂ
הּ תָ ין אוֹ נִ תְ נוֹ כוּ: רְ טָ צְ יִּ שֶׁ  יר כְּ עִ ל הָ שֵׁ  מוֹ יחוּת לְ לִ שְׁ בִּ

ים קִ סְ פוֹ דוּם בְּ שְׁ לֹּא יַחְ  שֶׁ י  דֵ יר כְּ עִ הּ הָ תָ י אוֹ אֵ בָּ גַ לְ
ן מָ קוֹ מְ ים לִ רִ זְ ים וְחוֹ אִ ן בָּ הֵ שֶׁ  וּכְ ין: נִ תְ ינָן נוֹ אֵ וְ

ן: ירָ יֵּי עִ נִ הּ עֲ ין בָּ סִ נְ רְ פַ ים וּמְ אִ בָּ גַּ ן הַ ן מִ תָ ים אוֹ עִ בְ וֹ תּ

ה כָ לָ הֲ יָה דַּ אָ י רְ יתֵ יְ מַ דְּ נָן מִ חָ ר' יוֹ י דְּ בֵּ גַ י לְ וִ ן לֵ עַ בֶּ שֻׁ  הוֹ ר' יְ ה כְּ כָ לָ הֲ ע דַּ מַ שְׁ א מַ כָ הָ א מֵ רָ בְּ תַּ סְ י מִ פֵּ ב פַּ רַ יהּ דְּ ווֹתֵ כְּ

יהּ תֵ ווֹ י כְּ אֵ י קָ וִ ן לֵ עַ בֶּ שֻׁ  הוֹ י יְ בִּ רַ וּם דְּ שּׁ  י מִ פִּ ב פַּ רַ כְּ

י נוּ ז' טוֹבֵ תְ ל הִ בָ אֲ : יהּ לֵ יג עֲ לִ נָן פְּ חָ י יוֹ בִּ רַ אע"ג דְּ

יר עִ י הָ בֵ נוּ ז' טוֹ תְ הִ שֶׁ יוָן  כֵ ה דְּ שֶׁ  ד כּוּ' קָ מַ עֲ מַ יר בְּ עִ הָ

יהּ טֵ אי נַקְ מַּ אַ ירוּ וְ תִ הוֹ י לְ ה לִ מָּ יר לָ עִ י הָ שֵׁ  נְ ד אַ מַ עֲ מַ בְּ
צוּ רְ יִּ שֶׁ ה  ת מַ וֹ שׂ עֲ ן לַ ין הֵ לִ כוֹ ים יְ מִ דָּ ל הַ כָ י' בְּ פִ א אֲ הָ וְ

א ופרש"י רָ יכְ יהּ שִׁ י בֵּ תֵּ  ישְׁ מִ וּ לְ ילּ פִ יל אֲ עֵ ר לְ מַ אָ דְ כִּ
ט קַ נְ ר דִּ מַ יֵשׁ לוֹ ת וְ וֹ תּ שְׁ ר לִ כָ שֵׁ ים  מִ דָּ ן הַ ת מִ נוֹ קְ לִ

א קָ לְ סָ נַאי דְּ י תְּ עֵ ר בָּ תָ מוֹ ף בְּ אַ ינַן דְּ עִ מוֹ שְׁ אַ ירוּ לְ תִ הוֹ וְ
ירוּ תִ הוֹ ה וְ שָּׁ דוּ ר קְ בַ ים דְּ מִ דָּ ן הַ נוּ מִ ם קָ אִ ךְ דְּ תָּ עְ דַ
לֹא  וּ בְּ ילּ פִ צוּ אֲ רְ יִּ שֶׁ ה  ל מֶ ר כָּ וּתָּ מּ ן הַ ת מִ וֹ שׂ עֲ ר לַ מוּתָּ דְּ

א: לָ נַאי קמ"ל דְּ תְּ

ת — נֶסֶ כְּ ית הַ י: בֵּ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ א, דְּ רָ בְּ תַּ סְ י מִ פֵּ ב פַּ רַ יהּ דְּ ווֹתֵ כְּ

אי א, מַ רָ פָּ ר קַ שׁ בַּ רַ ינַּהּ. )א(דָּ ע מִ מַ שׁ. שְׁ רָ דְ מִּ ית הַ שׂוֹתוֹ בֵּ עֲ ר לַ מוּתָּ

ת אֶ ם וְ לִַ רוּשָׁ י יְ תֵּ ל בָּ ת כׇּ אֵ ךְ וְ לֶ מֶּ ית הַ ת בֵּ אֶ ית ה׳ וְ ת בֵּ רֹף אֶ שְׂ יִּ יב: ״וַ תִ כְ דִּ

״ ךְ לֶ מֶּ ית הַ שׁ. ״בֵּ דָּ קְ מִּ ית הַ ה בֵּ ית ה׳״ — זֶ שׁ״. ״בֵּ אֵ ף בָּ רַ דוֹל שָׂ ית גָּ ל בֵּ כׇּ

ת אֶ ן. ״וְ עָ מָ שְׁ מַ ם״ — כְּ לִַ רוּשָׁ י יְ תֵּ ל בָּ ת כׇּ אֵ . ״וְ ךְ לֶ ל מֶ ין שֶׁ רִ טֵ לְ לּוּ פַּ — אֵ

ר: ד אָמַ י, חַ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ נָן וְ י יוֹחָ בִּ שׁ״ — רַ אֵ ף בָּ רַ דוֹל שָׂ ית גָּ ל בֵּ כׇּ

אן ה. מַ לָּ פִ ין בּוֹ תְּ לִ דְּ גַ מְּ קוֹם שֶׁ ר: מָ ד אָמַ חַ ה, וְ ין בּוֹ תּוֹרָ לִ דְּ גַ מְּ קוֹם שֶׁ מָ

אן יר״. וּמַ דִּ יַאְ ה וְ יל תּוֹרָ דִּ קוֹ יַגְ דְ ן צִ עַ מַ ץ לְ פֵ יב: ״ה׳ חָ תִ כְ ה, דִּ ר תּוֹרָ אָמַ דְּ

ע״, ישָׁ לִ ה אֱ שָׂ ר עָ שֶׁ דוֹלוֹת אֲ גְּ ה נָּא הַ רָ פְּ יב: ״סַ תִ כְ ה, דִּ לָּ פִ ר תְּ אָמַ דְּ

י הוּא וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ רַ יֵּים דְּ תַּ סְ ד. תִּ בַ עֲ י הוּא דַּ מֵ חֲ רַ ד — בְּ בַ עֲ ע דַּ ישָׁ לִ אֱ וֶ

ת נֶסֶ כְּ ית הַ י: בֵּ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ ה, דְּ ין בּוֹ תּוֹרָ לִ דְּ גַ מְּ קוֹם שֶׁ ר מָ אָמַ דְּ

חוּ קְ ה לֹא יִ רוּ תּוֹרָ כְ ל מָ בָ ינַּהּ. אֲ ע מִ מַ שׁ. שְׁ רָ דְ מִּ ית הַ שׂוֹתוֹ בֵּ עֲ ר לַ מוּתָּ

שׁ? דָ ח בּוֹ חָ יקַּ ן לִ ה יָשָׁ ר תּוֹרָ פֶ כּוֹר סֵ מְ הוּ לִ הוּ: מַ יָא לְ עְ יבַּ כוּ׳. אִ ים וְ רִ פָ סְ

ילּוּיָיא לּוֹיֵי עִ עַ א לְ יכָּ לֵ ן דְּ יוָ א: כֵּ מָ לְ יהּ — אָסוּר, אוֹ דִ י לֵ לֵּ עַ א מְ לָ ן דְּ יוָ כֵּ

ים. רִ פָ חוּ סְ קְ ה לֹא יִ רוּ תּוֹרָ כְ ל מָ בָ ע: אֲ מַ א שְׁ י? תָּ מֵ יר דָּ פִּ ינָא — שַׁ רִ אַחֲ

י ד. כִּ בַ יעֲ ין דִּ יתִ נִ תְ י. מַ מֵ יר דָּ פִּ ה — שַׁ תוֹרָ ה בְּ א תּוֹרָ א, הָ לָ ים הוּא דְּ רִ פָ סְ

חוֹת פְּ טְ מִ ה בְּ ר תּוֹרָ פֶ ין סֵ לִ ע: גּוֹלְ מַ א שְׁ ה. )ב(תָּ לָּ חִ תְּ כַ ן, לְ יָא לַ עְ יבַּ א מִ קָ

ים יאִ בִ ל לֹא נְ בָ ים. אֲ תוּבִ ים וּכְ יאִ בִ חוֹת נְ פְּ טְ מִ ין בְּ שִׁ חוּמָּ ין, וְ שִׁ חוּמָּ

י נֵ תָ ה. קָ ר תּוֹרָ פֶ חוֹת סֵ פְּ טְ מִ ין בְּ שִׁ לֹא חוּמָּ ין, וְ שִׁ חוֹת חוּמָּ פְּ טְ מִ ים בְּ תוּבִ וּכְ

ין — שִׁ חוֹת חוּמָּ פְּ טְ ין, מִ שִׁ חוֹת חוּמָּ פְּ טְ מִ ה בְּ ר תּוֹרָ פֶ ים סֵ לִ ת: גּוֹלְ יהַ מִ

חוֹת פְּ טְ מִ ין בְּ שִׁ לֹא חוּמָּ א: וְ יפָ א סֵ ימָ א. אֵ ה — לָ ר תּוֹרָ פֶ חוֹת סֵ פְּ טְ ין, מִ אִ

ע מַ ישְׁ מִ א לְ יכָּ א לֵ הָ א מֵ לָּ י! אֶ מֵ יר דָּ פִּ ה — שַׁ תוֹרָ ה בְּ א תּוֹרָ ה. הָ ר תּוֹרָ פֶ סֵ

י בֵּ ל גַּ ה עַ תוֹרָ ה, וְ י תּוֹרָ בֵּ ל גַּ ה עַ ר תּוֹרָ פֶ ין סֵ יחִ נִּ ע: מַ מַ א שְׁ ינַּהּ. אתָּ מִ

ים תוּבִ ים וּכְ יאִ בִ ל לֹא נְ בָ ים. אֲ תוּבִ ים וּכְ יאִ בִ י נְ בֵּ ל גַּ ין עַ שִׁ חוּמָּ ין, וְ שִׁ חוּמָּ

י אנֵ ? שָׁ תְּ רַ אָמְ ה קָ נָּחָ ה. הַ י תוֹרָ בֵּ ל גַּ ין עַ שִׁ לֹא חוּמָּ ין, וְ שִׁ י חוּמָּ בֵּ ל גַּ עַ

א א קָ הָ ינַן? וְ כִ רְ י כָּ יכִ ךְ הֵ רָ יכְ י, מִ כִ א הָ ימָ א תֵּ י לָ אִ ר. דְּ שָׁ פְ א אֶ לָ ה, דְּ נָּחָ הַ

א לָ ן דְּ יוָ י, כֵּ א נָמֵ כָ י. הָ רֵ ר — שְׁ שָׁ פְ א אֶ לָ ן דְּ יוָ א כֵּ לָּ יהּ! אֶ רֵ בְ א אַחַ פָּ יב דַּ יָתֵ

נָן י יוֹחָ בִּ ר רַ נָה אָמַ ר חָ ר בַּ ה בַּ בָּ ר רַ אָמַ ע: דְּ מַ א שְׁ י. תָּ רֵ ר — שְׁ שָׁ פְ אֶ

ח בּוֹ יקַּ ן לִ ה יָשָׁ ר תּוֹרָ פֶ ם סֵ כּוֹר אָדָ מְ ל: לֹא יִ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ שּׁוּם רַ מִ

נַּח יב וּמַ תִ כְ גוֹן דִּ ינַן: כְּ רִ אָמְ י קָ א. כִּ יעוּתָ שִׁ שּׁוּם פְּ ם — מִ תָ שׁ. הָ דָ חָ

ין יר: אֵ אִ י מֵ בִּ שּׁוּם רַ נָן מִ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ ע, דְּ מַ א שְׁ אי? בתָּ י, מַ רוֹקֵ יפְּ אִ לְ

ה ינַּהּ תּוֹרָ ע מִ מַ ה. גשְׁ שָּׁ א אִ ישָּׂ לִ ה וְ מוֹד תּוֹרָ לְ א לִ לָּ ה אֶ ר תּוֹרָ פֶ ין סֵ רִ מוֹכְ

ה. שֶׂ עֲ י מַ ידֵ יא לִ בִ מוּד מֵ לְ תַּ הַ מוּד, שֶׁ לְ י תַּ אנֵ א שָׁ מָ לְ י. דִּ מֵ יר דָּ פִּ ה שַׁ תוֹרָ בְּ

א. ה — לָ תוֹרָ ה בְּ ל תּוֹרָ בָ הּ״, אֲ רָ צָ ת יְ בֶ שֶׁ אָהּ לָ רָ א תֹהוּ בְ י: ״לָ ה נָמֵ שָּׁ אִ

ר יךְ לוֹ. יָתֵ רִ ינוֹ צָ אֵ י שֶׁ ל פִּ ה אַף עַ ר תּוֹרָ פֶ ם סֵ כּוֹר אָדָ מְ נַן: לֹא יִ בָּ נוּ רַ דתָּ

ר פֶ ר סֵ כַ ל וּמָ ה יֹּאכַ ין לוֹ מַ ילּוּ אֵ פִ ל: אֲ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ ר רַ ן אָמַ ל כֵּ עַ

ר ן. אָמַ יהֶ רֵ מוֹתְ ן בְּ כֵ ם. הווְ עוֹלָ ה לְ כָ רָ ן בְּ ימַ ה סִ ינוֹ רוֹאֶ תּוֹ — אֵ ה אוֹ בִּ תּוֹרָ

ר. ירוּ — מוּתָּ הוֹתִ בוּ וְ ל גָּ בָ ירוּ, אֲ הוֹתִ רוּ וְ כְ מָּ א שֶׁ לָּ נוּ אֶ א: לֹא שָׁ בָ רָ

נוּ — תְ ל הִ בָ נוּ, אֲ תְ לֹּא הִ ים — שֶׁ מוּרִ ים אֲ רִ בָ ה דְּ מָּ יֵי: בַּ יהּ אַבָּ יבֵ יתִ אֵ

י ירוּ, כִּ הוֹתִ רוּ וְ כְ מָּ א שֶׁ ימָ ילֵּ י? אִ מֵ י דָ יכִ ר. הֵ יָא מוּתָּ סוּסְ דוּכְ ילּוּ לְ פִ אֲ

נוּ — תְ א לֹא הִ נוּ, הָ תְ הִ א דְּ מָ עְ ירוּ. טַ הוֹתִ בוּ וְ גָּ א שֶׁ לָּ י? אֶ וֵ אי הָ נוּ מַ תְ הִ

ים — מוּרִ ים אֲ רִ בָ ה דְּ מָּ ר: בַּ אָמַ י קָ כִ הָ ירוּ, וְ הוֹתִ רוּ וְ כְ מָּ ם שֶׁ עוֹלָ א! זחלְ לָ

ה עָ בְ נוּ שִׁ תְ ל הִ בָ יר, אֲ עִ י הָ שֵׁ ד אַנְ מַ עֲ מַ יר בְּ עִ י הָ ה טוֹבֵ עָ בְ נוּ שִׁ תְ לֹּא הִ שֶׁ

ר מַ ר. אֲ י מוּתָּ יָא נָמֵ סוּסְ דוּכְ ילּוּ לְ פִ יר — אֲ עִ י הָ שֵׁ ד אַנְ מַ עֲ מַ יר בְּ עִ י הָ טוֹבֵ

י ת: מִ שֶׁ ב שֵׁ רַ יהּ דְּ מֵּ א קַ יָתָ נְ תְ ר מַ דַּ סַ ה מְ וָ הֲ נַן דַּ בָּ רַ הוּא מֵ הָ יֵי לְ יהּ אַבָּ לֵ

ת: שֶׁ ב שֵׁ ר רַ י אָמַ כִ יהּ, הָ ר לֵ מַ יָא״? אֲ סוּסְ אי ״דּוּכְ ת מַ שֶׁ ב שֵׁ רַ ךְ מֵ יעַ לָ מִ שְׁ

יהּ עַ לֵ מִ שְׁ נַן דִּ בָּ רַ א מֵ בָּ אי צוּרְ , הַ ךְ כָּ לְ יֵי: הִ ר אַבָּ א. אָמַ תָ מָ א דְ שָׁ רָ פָּ

י)ה( מֵּ יחַ קַ כִ שְׁ אן[ דִּ מַ יהּ( ]לְ מֵּ הּ )קַ ילַ יְּ ישַׁ אּ, לִ ירוּשַׁ ע פֵּ א יָדַ לָ א וְ תָ ילְּ מִ

נָן י יוֹחָ בִּ ר רַ ה. טאָמַ בָּ א רַ רָ בְ ן גַּ יהּ מִ יעַ לֵ מִ א שְׁ לָ ר דְּ שָׁ פְ א אֶ לָ נַן, דְּ בָּ רַ

ה קָ דָ ן צְ יהֶ לֵ קוּ עֲ סְ ת וּפָ רֶ יר אַחֶ עִ כוּ לְ לְ הָ יר שֶׁ עִ י הָ נֵ יר: בְּ אִ י מֵ בִּ שּׁוּם רַ מִ

ן. ירָ יֵּי עִ נִ הּ עֲ ין בָּ סִ נְ רְ פַ ן וּמְ הֶ מָּ הּ עִ ין אוֹתָ יאִ בִ ין, מְ אִ ן בָּ הֵ שֶׁ ין, וּכְ נִ — נוֹתְ

ה — קָ דָ ן צְ יהֶ לֵ קוּ עֲ סְ ת וּפָ רֶ יר אַחֶ עִ כוּ לְ לְ הָ יר שֶׁ עִ י הָ נֵ י: בְּ כִ י הָ יָא נָמֵ נְ יתַּ

ת רֶ יר אַחֶ עִ ךְ לְ לַ הָ יד שֶׁ יָחִ ן. וְ הֶ מָּ הּ עִ ין אוֹתָ יאִ בִ ין, מְ אִ ן בָּ הֵ שֶׁ ין, וּכְ נִ נוֹתְ

א. יתָ נִ עֲ ר תַּ זַ ב הוּנָא גְּ יר. רַ עִ הּ הָ יֵּי אוֹתָ נִ עֲ ן לַ נָּתֵ ה — תִּ קָ דָ יו צְ לָ קוּ עָ סְ וּפָ

ה קָ דָ יהוּ צְ יְ לַ מוֹ עֲ יהּ, רְ תֵ י מָ נֵ כֹל בְּ אי וְ ילַ נִ ר חֲ נָה בַּ ב חָ יהּ רַ בֵּ גַ ל לְ עָ

יֵי נְ הּ עַ נֵס בַּ רְ פַ יל וּנְ יזִ נֵ ר וְ ן מָ הּ לַ בַ ותְּ יהּ: נִ רוּ לֵ מַ י, אֲ יתֵ מֵ עוּ לְ י בָּ בוּ. כִּ יהַ וִ

ם ין שָׁ אֵ שֶׁ ים — בְּ מוּרִ ים אֲ רִ בָ ה דְּ מָּ ינָא: בַּ נֵ הוּ, תְּ ר לְ מַ ין. יאאֲ אתִ מָ

ר בֵ חֲ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פי׳ מהל׳ תפילין ומזוזה
וספר תורה הל׳ ה, טוש״ע יו״ד

סי׳ רפב סעי׳ יט:

ב טוש״ע אה״ע סי׳ א סעי׳ ב:

ג טוש״ע אה״ע סי׳ א סעי׳ ב:

ד טוש״ע אה״ע סי׳ א סעי׳ ב:

ה מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ טו:

ו מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יח, טוש״ע או״ח סי׳

קנג סעי׳ ה:

ז מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ טו:

ח מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יח, טוש״ע או״ח סי׳

קנג סעי׳ ה:

ט מיי׳ פז׳ מהל׳ מתנות עניים
הל׳ יד, טוש״ע יו״ד סי׳ רנו סעי׳

ו:

י מיי׳ פז׳ מהל׳ מתנות עניים הל׳
יד, טוש״ע יו״ד סי׳ רנו סעי׳ ו:

יא מיי׳ פז׳ מהל׳ מתנות עניים
הל׳ יד, טוש״ע יו״ד סי׳ רנו סעי׳

ו:

מסורת הש״ס

א פסיקתא דרב כהנא; פסיקתא
רבתי; מכילתא דרבי שמעון בן

יוחאי; איכה רבה פתיחתא יב

ב תוספתא מגילה

גליון הש״ס

גמ' אלא ללמוד תורה. עי' ב"ב

דף ח ע"ב תד"ה פדיון שבוים

ע"ז דף יג ע"א תד"ה ללמוד

תורה:

שם אשה נמי. ע' ב"ב ד' יג ע"א

תד"ה שנא'. ובחגיגה ד' ב ע"ב

תד"ה לא תהו ובגיטין ד' מא

ע"ב תד"ה לא תהו:

תורה אור השלם

ית ת־בֵּ אֶ ה וְ הֹוָ ית־יְ ת־בֵּ רֹף אֶ שְׂ יִּ וַ

ת־ אֶ לַ͏ִם וְ  רוּשָׁ י יְ תֵּ ל־בָּ ת כׇּ אֵ ךְ וְ לֶ מֶּ הַ

שׁ ]מלכים אֵ ף בָּ רַ דוֹל שָׂ ית גָּ ל־בֵּ כׇּ

ב כה, ט[

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

ישׁ־ ר אִ עַ י נַ זִ חֲ ל־גֵּ ר אֶ בֵּ דַ ךְ מְ לֶ מֶּ הַ וְ

ת י אֵ א לִ ה־נָּ רָ פְּ אמֹר סַ ים לֵ לֹהִ אֱ הָ

ה שָׂ ר־עָ שֶׁ דֹלוֹת אֲ גְּ ל־הַ כׇּ

ע          ]מלכים ב ח, ד[ ישָׁ לִ אֱ

י ו מִ דָּ חְ צוּ יַ עֲ וָּ ף יִ ישׁוּ אַ גִּ הַ ידוּ וְ גִּ הַ

הּ ידָ גִּ ז הִ אָ ם מֵ דֶ קֶּ יעַ זֹאת מִ מִ שְׁ הִ

ים לֹהִ ין־עוֹד אֱ אֵ ה וְ הֹוָ י יְ נִ לוֹא אֲ הֲ

ן יִ יעַ אַ יק וּמוֹשִׁ דִּ ל־צַ י אֵ דַ עָ לְ בַּ מִ

י ]ישעיהו מה, כא[ תִ זוּלָ

ם יִ מַ שָּׁ א הַ ה בּוֹרֵ הֹוָ ר־יְ מַ י כֹה אָ כִּ

הּ עֹשָׂ ץ וְ רֶ אָ ר הָ ים יֹצֵ לֹהִ אֱ הוּא הָ

ת בֶ שֶׁ הּ לָ אָ רָ הּ לֹא־תֹהוּ בְ נָ הוּא כוֹנְ

ין עוֹד ]ישעיהו אֵ ה וְ הֹוָ י יְ נִ הּ אֲ רָ צָ יְ

מה, יח[

]ירמיהו מה, יח[



בני העיר   פרק רביעי   מגילה כז:
ת חוֹ פָּ ה  שָּׁ דוּ קְ בִּ שֶׁ ר  בָ ים דָּ רִ מְ ין אוֹ אֵ שֶׁ ה  שָּׁ דוּ א קְ יכָּ לֵ וּר: בּ י צִ כֵ רְ צָ ק בְּ סֵּ עַ תְ מִּ ם הַ כָ יד חָ מִ לְ תַּ יר  ר עִ בֶ חֶ

ם ב עָ רוֹ וּם בְּ שּׁ  שׁ מִ יחַ מֵ א לְ יכָּ י אִ א נָמֵ כָ ט הָ עֵ מַ ב לְ ין רַ שׁ בֵּ יחַ מֵ א לְ יכָּ י אִ י אִ רִ מְ נָן אָ בָּ רַ וְ ה: רָ שָׂ עֲ מֵ

ת נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ ה בְּ ירָ כִ ת מְ חַ כַּ שְׁ לָא מַ ךְ וְ לֶ ת מֶ רַ דְ הַ
הוּ י לְ לֵּ עַ י וּמְ מֵ יל דָּ קִ שָׁ  יוָן דְּ כֵ ינַן דְּ ישִׁ יְ לָּא לָא חָ אֶ

יד חוּץ מד' בִ חַ עֲ קֵ י לוֹ עֵ בָ ל דְּ ה כָּ עוּלָּ ה מְ שָּׁ דוּ קְ בִּ
נַאי ל תְּ לָּא עַ י' אֶ נִ תְ מַ א: יפָ נֵי סֵ תָ קָ דְ ים כִּ רִ בָ דְּ

ת ירַ כִ יר מְ אִ ר ר' מֵ סַ ים אָ בִּ רַ ים לְ בִּ רְ וּ מַ ילּ פִ וַאֲ
ינָיו עֵ ינָן בְּ ר אֵ מַ לוֹ ן הוּא ]כְּ יוֹ זָּ  ךְ בִּ רֶ דֶ ין דְּ לוּטִ חֲ

ם לָ ר עוֹ כַּ מְ כוּ' מִ ים וְ רִ מְ ים אוֹ מִ כָ וַחֲ לוּם[: כְ לִ

ית בֵ לְ ים: רִ בָ ד' דְּ ישׁ חוּץ מַ מִ שְׁ ל תַּ כָ יד וּלְ יָחִ לְ
מ' גְּ ם: יִ לַ גְ י רַ ית מֵ בֵ י לְ י נָמֵ ה אִ יסָ בִ כְ ם לִ יִ מַּ הַ

הוּ ינְ תִּ שְׁ דֵּ קַ ן: מַ ר זְ חַ לָּה לְאַ פִ ל תְּ שֶׁ ת  וֹ מּ ד' אַ בַּ
לֹּא  שֶׁ ן  הֶ ךָ ד"א בָּ  ין לְ אֵ שֶׁ א  עָ דְּ רְ הַ נְ י דִ ילֵ בִ הוּ שְׁ כוּלְּ לְ

י דֵ הֶה כְּ שְׁ נֵי יִ תָּ ים: כִ רָ י דְּ רֵ בְ ן עוֹ הֶ לוּ בָּ לְּ פַּ  תְ הִ

פוּ נְּ טַ לֹּא יְ  שֶׁ ת  צוֹ יצוֹ וּם נִ שּׁ  מִ ת: וֹ מּ ע אַ בַּ רְ וּךְ אַ ילּ הִ
ים תָּ יָמִ כְ רַ אֱ ה הֶ מֶּ בַּ : תוֹ מָּ אַ בְּ שֶׁ ת  צוֹ יצוֹ נִ יו בְּ דָ גָ בְּ

י: מִ ין גֶּ א מִ יתָ ר רִ סַ אָ יף: עִ ה צָ פָ כָּ כוּת: יזֶה זְ אֵ בְּ
ין ילִ עִ מְ ה בִּ כוּסֶּ תוּם וּמְ י סָ אֵ ירָ שִׁ וּם בְּ יטּ תִ דְּ

י אֵ תָּ שְׁ לִ פְּ ין  מוּנִ וּמוֹ טְ גּ רְ ים תַּ תִּ שְׁ לִ פְּ מוּם  תְּ סִ

ה: פָּ חוּ נַס לְ כְ נִּ שֶׁ  ל כְּ לַּ יכַּ אִ ית כ"ו:ט"ו(: רֵאשִׁ )בְּ
ה תָּ ף אַ ר אַ מַ ן לְ כֵ וְ ן: יהֶ דֵ גְ ת בִּ טוֹ שְׁ וֹ יוּ פּ ן[ הָ חָ לְ שֻׁ [

יֵּים קַ תְ תִ ן וְ צוֹ ת רָ יָה עֵ א הָ מָּ שֶׁ ךְ  כָ ךְ לְ רָ בוֹ הֵא מְ תְּ
ית ךְ בֵּ רֶ וּכוֹ דֶּ ילּ ר הִ צֵּ קַ יָא מְ רְ דַּ נְ פַּ  קַ י: ף בֵּ אַ

יוּ הָ שֶׁ  שׁ כְּ דֶ ם קוֹ י עַ שֵׁ ל רָא י עַ תִּ עְ סַ פָּ לֹא   וְ ת: נֶסֶ כְּ הַ

ךְ לֵ הוֹ ע הַ קַ רְ י קַ בֵּ ל גַּ שׁ עַ רָ דְ מִּ ית הַ בֵ ין בְּ ידִ מִ לְ תַּ  הַ
ל עַ עַ סֵ פוֹ ה כְּ אֶ רְ ן נִ מָ קוֹ מְ ב לִ שֵׁ י ן לֵ תָ יבָּ סִ י מְ בֵּ ל גַּ עַ

ת כַּ רְ בִ ן לְ דוּכָ י לְ פִ י כְּ אתִ לֹא נָשָׂ  וְ ם: י הָעָ שֵׁ רָא
ה תָּ רוּךְ אַ ךְ בָּ רֵ בָ ין לְ יכִ רִ ים צְ נִ כֹּהֲ  הַ שֶׁ י  פִ ים לְ נִ כֹּהֲ

יו תָ וֹ צְ מִ נוּ )בְּ שָׁ  דְּ ר קִ שֶׁ  ם אֲ לָ ךְ הָעוֹ לֶ ינוּ מֶ ה' אֱלֹהֵ

ף ה )דַּ טָ ת סוֹ כֶ סֶּ מַ רֹן בְּ הֲ ל אַ שֶׁ תוֹ  שָּׁ דוּ קְ וָּנוּ( בִּ צִ וְ
לט.(:

"מ ךְ )בּ שֶׁ יזֶהוּ נֶ אֵ ר בְּ מַ אָ ה דְּ אָ סְ ה בִּ אָ וָה סְ לְ נָא מִ אי שְׁ ה מַ שֶׁ  ר קָ ית מוּתָּ בִּ רִ ד בְּ חָ ד אֶ ר צַ בַ ה סָ הוּדָ י יְ בִּ רַ
ד חָ ד אֶ א צַ יכָּ אִ וּם דְּ שּׁ  סוּר מִ אָ ם( דְּ שָׁ  ף סג. וְ דַּ

אנֵי שָׁ  ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ ה וְ בוּאָ תְּ ר הַ יַיקֵּ א תְּ מָּ שֶׁ  ית דְּ בִּ רִ בְּ

ר כֶ ת מֶ רַ תוֹ לָּא בְּ ה אֶ וָאָ לְ ךְ הַ רֶ וֵי דֶּ לָא הָ א דְּ כָ הָ
יִת ן לוֹ בַּ כֵּ שְׁ מִּ נָא מִ אי שְׁ ה מַ שֶׁ  י קָ תִּ כַּ אַ יהּ וְ ידֵ א לִ תָ אֲ

י' פִ אֲ ף סה:( דַּ ם )דַּ תָ ר הָ מַ אָ ה דְּ דֶ ן לוֹ שָׂ כֵּ שְׁ מִ
לָּא ם אֶ רֵ כְּ מְ לֹא תִּ ם  רָ כְ מוֹ ה לְ צֶ רְ תִּ שֶׁ  כְ יהּ לִ ר לֵ מַ אָ

ה מָּ ר מִ תֵ ת )יוֹ ירוֹ פֵּ ל  כַ לוּ וְאָ לָּ ים הַ מִ דָּ י בַּ לִ
עַ שֻׁ  הוֹ ר' יְ יהּ דְּ רֵ ב הוּנָא בְּ ר רַ מַ סוּר וְאָ וָה( אָ לְ הִ שֶׁ

ד חָ ד אֶ ר צַ מַ ה הָאָ הוּדָ ר' יְ י כַּ אִ ה דְּ הוּדָ ר' יְ לָא כְּ דְּ

ד חָ ד אֶ ם צַ י אִ א כִּ יכָּ א לֵ כָ הָ ר וְ ית מוּתָּ בִּ רִ בְּ
ה וָאָ לְ וֵי הַ ם הָ גַ ם וְ רֵ כְּ מְ לֹא יִ א  מָּ שֶׁ  ית דְּ בִּ רִ בְּ

ה הוּדָ י יְ בִּ י רַ רֵ שָׁ י  כֵ וּ הָ ילּ פִ ן וַאֲ כֵּ שְׁ ר מִ מַ אָ קָ דְּ מִ
ה אָ סְ ה בִּ אָ ת סְ וָאַ לְ הַ ל לְ לָ י כְּ מֵ י לָא דָ תִּ כַּ אַ י"ל דְּ וְ

ן כֵּ שְׁ י מִ בֵּ גַ א וְ כָ ל הָ בָ ל אֲ לָ ר כְּ כֶ ד מֶ א צַ יכָּ ם לֵ תָ הָ דְּ

ד חָ ד אֶ ר צַ בַ ה סָ הוּדָ י יְ בִּ רַ ר: כֶ ד מֶ חָ ד אֶ א צַ יכָּ אִ
ה אָ סְ ה בִּ אָ וֶה סְ לְ נָא מַ אי שְׁ ה מַ שֶׁ  ר. קָ ית מוּתָּ בִּ רִ בְּ

סוּר אָ ם( דְּ שָׁ  ף סג. וְ "מ דַּ ךְ )בּ שֶׁ יזֶהוּ נֶ אֵ ר בְּ מַ אָ דְּ
ר יַיקֵּ א תְּ מָּ שֶׁ  ית דְּ בִּ רִ ד בְּ חָ ד אֶ א צַ יכָּ אִ וּם דְּ שּׁ  מִ

ךְ רֶ וֵי דֶּ לָא הָ א דְּ כָ אנֵי הָ שָׁ  ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ ה וְ בוּאָ תְּ הַ

ה שֶׁ  י קָ תִּ כַּ אַ יהּ וְ ידֵ א לִ תָ ר אֲ כֶ ת מֶ רַ תוֹ לָּא בְּ ה אֶ וָאָ לְ הַ
ר מַ אָ ה דְּ דֶ ן לוֹ שָׂ כֵּ שְׁ ת מִ יִ ן לוֹ בַּ כֵּ שְׁ מִּ נָא מִ אי שְׁ מַ

ה צֶ רְ תִּ שֶׁ  כְ יהּ לִ ר לֵ מַ י' אָ פִ אֲ ף סה:( דַּ ם )דַּ תָ הָ
ל כַ לוּ וְאָ לָּ ים הַ מִ דָּ י בַּ לָּא לִ ם אֶ רֵ כְּ מְ לֹא תִּ ם  רָ כְ מוֹ לְ

ב ר רַ מַ סוּר וְאָ וָה( אָ לְ הִ שֶׁ ה  מָּ ר מִ תֵ ת )יוֹ ירוֹ פֵּ

ר' י כַּ אִ ה דְּ הוּדָ ר' יְ לָא כְּ עַ דְּ שֻׁ  הוֹ ר' יְ יהּ דְּ רֵ הוּנָא בְּ
א יכָּ א לֵ כָ הָ ר וְ ית מוּתָּ בִּ רִ ד בְּ חָ ד אֶ ר צַ מַ ה הָאָ הוּדָ יְ

ם גַ ם וְ רֵ כְּ מְ לֹא יִ א  מָּ שֶׁ  ית דְּ בִּ רִ ד בְּ חָ ד אֶ ם צַ י אִ כִּ
י בִּ י רַ רֵ שָׁ י  כֵ וּ הָ ילּ פִ ן וַאֲ כֵּ שְׁ ר מִ מַ אָ קָ דְּ ה מִ וָאָ לְ וֵי הַ הָ

ה אָ ת סְ וָאַ לְ הַ ל לְ לָ י כְּ מֵ י לָא דָ תִּ כַּ אַ י"ל דְּ ה וְ הוּדָ יְ

י בֵּ גַ א וְ כָ ל הָ בָ ל אֲ לָ ר כְּ כֶ ד מֶ א צַ יכָּ ם לֵ תָ הָ ה דְּ אָ סְ בִּ

ל ית עַ בִּ ר רִ א אָמַ בָ רָ ר: כֶ ד מֶ חָ ד אֶ א צַ יכָּ ן אִ כֵּ שְׁ מִ

י' נִ תְ מַ יר דְּ אִ י מֵ בִּ רַ יהוּ וּלְ ינַיְ א בֵ יכָּ יר אִ זִ חֲ הַ נָת לְ מְ

ית ירוּת בֵּ כִ יר שְׂ זִ חֲ הַ ין לְ נִ תְ יוּ מַ הָ שֶׁ יהּ  ירָא לֵ בִ סְ
לֹא  ה: הוּדָ ר' יְ רוּ כְּ שָׁ י  כִ הָ רוּ וּבְ זְ חָ שֶׁ  ת כְּ נֶסֶ כְּ הַ

א יכָ וּ הֵ ילּ פִ לָּה. וַאֲ פִ ל תְּ שֶׁ ת  וֹ מּ ךְ ד' אַ תוֹ י בְּ תִּ נְ תַּ שְׁ הִ
וּךְ ד' ילּ י הִ דֵ ה כְּ הָ שָּׁ  שֶׁ ן  גוֹ מוּר כְּ ר גָּ יתֵּ יֵּשׁ הֶ שֶׁ

ה לָּ פִ ל תְּ תוֹךְ ד' אַמּוֹת שֶׁ י בְּ תִּ נְ תַּ שְׁ לֹא הִ ת: וֹ מּ אַ

י דֵ ה כְּ הָ שָּׁ  שֶׁ ן  גוֹ מוּר כְּ ר גָּ יתֵּ יֵּשׁ הֶ שֶׁ א  יכָ וּ הֵ ילּ פִ וַאֲ

וּ ילּ פִ י אֲ ירִ בֵ חֲ ם לַ י שֵׁ יתִ נִּ לֹא כִּ וְ ת: וֹ מּ וּךְ ד' אַ ילּ הִ

ף "מ דַּ ינַן )בּ רִ מְ אָ הָא דְּ נַאי וְ וֵי גְּ לָא הָ ינּוּי דְּ כִּ
ם לָ ק לָעוֹ לֶ ין לוֹ חֵ ירוֹ אֵ בֵ חֲ ם לַ שֵׁ נֶּה  כַ מְּ הַ נח:( דְּ

ה לוֹ יחָ נִּ הִ ה: חָ פָּ  שְׁ ם מִ גַ פְּ ל  שֶׁ ינּוּי  כִ ינוּ בְּ יְ א הַ בָּ הַ

וּשׁ ידּ קִ יר בְּ הִ זָּ  ינַן הַ רִ מְ אָ דְ ן כִּ י יַיִ בֵּ רְ ים( גַּ פִ לָ ג' )אֲ

ף ת דַּ בָּ שַׁ ן ) י יַיִ בֵּ רְ ים לוֹ גַּ לְּאִ מַ ה וּמְ כֶ ם זוֹ יּוֹ הַ

ה מָּ א בַּ ידָ רִ ת ר' פְּ יו אֶ ידָ מִ לְ לוּ תַּ אֲ שָׁ כג:(:

כוּת זְ יָה בִּ ה הָ בָּ רַ דְּ אַ ה דְּ שֶׁ  ים כּוּ' קָ תָּ יָמִ כְ רַ אֱ הֶ

נֵי ימְ ת זִ אוֹ ע מֵ בַּ רְ ד אַ חָ יד אֶ מִ לְ תַ נֶה לְ וֹ יָה שׁ הָ שֶׁ
יהּ רֵ י דָּ וּלֵּ י כּ כֵּ יזְ לִ יךְ דְּ ה לִ ר נָאָ מַ ל וְאָ ת קוֹ ק בַּ פַ וּנְ

ר מַ ין אָ נִ ה שְׁ אָ יֵי ד' מֵ יחְ לִ י אוֹ דְּ תֵ אָ א דְ מָ לְ עָ לְ
ף נד:( ין דַּ ירוּבִ הָא )עֵ יהּ הָא וְ בוּ לֵ הַ הקב"ה יְ

ה רָאָ שֶׁ ף  וֹ סּ בַ ד לְ ן עַ ע כֵּ לֹא יָדַ רָא  יקָּ עִ מֵ וי"ל דְּ

ךְ: ל כָּ יָה כָּ חָ שֶׁ

ן כֵּ ל שֶׁ כׇ יר. וְ ר עִ בֵ חֲ ן לַ ינָּתֵ יר — תִּ ר עִ בֵ ם חֲ ל יֵשׁ שָׁ בָ יר, אֲ ר עִ בֵ חֲ

ים בִּ ל רַ ת שֶׁ ין אֶ רִ ין מוֹכְ י׳ אֵ נִ תְ י. מַ יכִ מִ י סְ לַ כוּ עֲ ידְ דִ י וְ ידִ יֵי דִּ נְ עַ דְּ

רוּ יר. אָמְ אִ י מֵ בִּ י רַ רֵ בְ תוֹ, דִּ דוּשָּׁ קְּ ין אוֹתוֹ מִ ידִ מּוֹרִ י שֶׁ נֵ פְּ יד, מִ יָחִ לְ

י רִ אָמְ יר קָ פִּ ׳ שַׁ מָ נָּה. גְּ טַ יר קְ עִ ה לְ דוֹלָ יר גְּ עִ ן אַף לֹא מֵ ם כֵּ לוֹ: אִ

נָּה — טַ יר קְ עִ ה לְ דוֹלָ יר גְּ עִ יר, מֵ אִ י מֵ בִּ רַ יר! וְ אִ י מֵ בִּ רַ נַן לְ בָּ יהּ רַ לֵ

א יכָּ יד לֵ יָחִ ים לְ בִּ רַ א. מֵ ישָׁ דִּ י קַ א נָמֵ תָּ שְׁ א, הַ ישָׁ דִּ א קַ רָ יקָּ עִ מֵ

א יכָּ י אִ ונָא נָמֵ וְ אי גַ י הַ שׁ, כִּ יחַ מֵ א לְ יכָּ י אִ נַן — אִ בָּ רַ ה. )א(וְ דוּשָּׁ קְ

ית ין בֵּ רִ ין מוֹכְ י׳ אֵ נִ תְ ״. אמַ ךְ לֶ ת מֶ רַ דְ ם הַ רוֹב עָ שּׁוּם ״בְּ שׁ, מִ יחַ מֵ לְ

יר. אִ י מֵ בִּ י רַ רֵ בְ ירוּהוּ, דִּ זִ צוּ יַחְ רְ ם יִ אִ נַאי, שֶׁ ל תְּ א עַ לָּ ת אֶ נֶסֶ כְּ הַ

ה עָ בָּ אַרְ ם, חוּץ מֵ ר עוֹלָ כַּ מְ ין אוֹתוֹ מִ רִ ים: מוֹכְ רִ ים אוֹמְ מִ כָ חֲ וַ

ה הוּדָ י יְ בִּ ם. רַ יִ מַּ ית הַ בֵ ה, וּלְ ילָ בִ טְ י, לִ קִ סְ בוּרְ ץ, וּלְ חָ רְ מֶ ים: לְ רִ בָ דְּ

ה. שֶׂ ה יַעֲ צֶ רְ יִּ ה שֶּׁ חַ — מַ לּוֹקֵ הַ ר, וְ צֵ ם חָ שֵׁ הּ לְ ין אוֹתָ רִ ר: מוֹכְ אוֹמֵ

ר ית! )ב(אָמַ בִּ הּ רִ יָא לַ וְ א הָ הּ? הָ י בַּ ירִ יְ י דָּ יכִ יר, הֵ אִ י מֵ בִּ רַ ׳ וּלְ מָ גְּ
ד חָ ד אֶ ר: צַ אָמַ הּ, דְּ רָ מָ ה אֲ הוּדָ י יְ בִּ ת רַ יטַ שִׁ יר בְּ אִ י מֵ בִּ נָן: רַ י יוֹחָ בִּ רַ

ה לוֹ שָׂ עָ ה, וְ נֶ ירוֹ מָ בֵ חֲ ה בַּ יָה נוֹשֶׁ הָ י שֶׁ רֵ יָא: הֲ נְ תַ ר. )ג(דְּ ית מוּתָּ בִּ רִ בְּ

ל חַ אוֹכֵ ר, לוֹקֵ ירוֹת — מוּתָּ ל פֵּ ר אוֹכֵ מּוֹכֵ ן שֶׁ מַ זְ ר, בִּ כֶ הוּ מֶ דֵ שָׂ

ירוֹת — ל פֵּ חַ אוֹכֵ ילּוּ לוֹקֵ פִ ר: אֲ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ ירוֹת — אָסוּר. רַ פֵּ

הוּ דֵ ה שָׂ שָׂ עָ ן שֶׁ ן זוֹנִ תוֹס בֶּ יְ בַ ה בְּ שֶׂ עֲ ה: מַ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ אָמַ ר. וְ מוּתָּ

יָה. ירוֹת הָ ל פֵּ חַ אוֹכֵ לוֹקֵ יָה, וְ רְ זַ ן עֲ ר בֶּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ י רַ ל פִּ ר עַ כֶ מֶ

. חַ לֹא לוֹקֵ יָה וְ ירוֹת הָ ל פֵּ ר אוֹכֵ אָיָה?! מוֹכֵ ם רְ שָּׁ רוּ לוֹ: מִ אָמְ

ד חָ ד אֶ ר: צַ בַ ר סָ יהוּ. מָ ינַיְ א בֵּ יכָּ ית אִ בִּ רִ ד בְּ חָ ד אֶ יהוּ? צַ ינַיְ אי בֵּ )ד(מַ

י כוּלֵּ ר: דְּ א אָמַ בָ ית אָסוּר. רָ בִּ רִ ד בְּ חָ ד אֶ ר: צַ בַ ר סָ ר, וּמָ ית מוּתָּ בִּ רִ בְּ

א יכָּ יר אִ זִ חֲ הַ נָת לְ ל מְ ית עַ בִּ א רִ כָ הָ ית אָסוּר, וְ בִּ רִ ד בְּ חָ ד אֶ א צַ מָ לְ עָ

ר: אָסוּר. בַ ר סָ ר, וּמָ יר מוּתָּ זִ חֲ הַ נָת לְ ל מְ ית עַ בִּ ר: רִ בַ ר סָ יהוּ. מָ ינַיְ בֵּ

ה הוּדָ ב יְ ר רַ כוּ׳. אָמַ ם וְ ר עוֹלָ כַּ מְ ין אוֹתוֹ מִ רִ ים מוֹכְ רִ ים אוֹמְ מִ כָ חֲ וַ

ל ע אַמּוֹת שֶׁ בַּ תוֹךְ אַרְ ם בְּ יִ ין מַ תִּ שְׁ הַ ם לְ אָדָ ר לָ ל: מוּתָּ מוּאֵ ר שְׁ אָמַ

ה הוּדָ י יְ בִּ ינָא, רַ נֵ ן? תְּ ע לַ מַ שְׁ א מַ אי קָ ף: מַ ב יוֹסֵ ר רַ ה. אָמַ לָּ פִ תְּ

ה. שֶׂ ה יַעֲ צֶ רְ יִּ ה שֶּׁ חַ — מַ לוֹקֵ ר, וְ צֵ שׁוּם חָ הּ לְ ין אוֹתָ רִ ר: מוֹכְ אוֹמֵ

יהּ. תֵּ דוּשְׁ יעַ קְ בִ קְ ת, דִּ נֶסֶ כְּ ית הַ א בֵּ לָּ י אֶ רִ אָמְ א קָ נַן לָ בָּ ילּוּ רַ פִ אֲ וַ

יהּ מֵּ נָּא קַ י תַּ נֵ א. תָּ יהוּ — לָ יְ תַּ דוּשְׁ יעַ קְ בִ א קְ לָ ע אַמּוֹת, דְּ בַּ ל אַרְ בָ אֲ

ין תִּ שְׁ מַּ הַ ין, וְ תִּ שְׁ ע אַמּוֹת וּמַ בַּ יק אַרְ חִ רְ ל — מַ לֵּ פַּ תְ מִּ ן: הַ מָ ב נַחְ רַ דְּ

ין תִּ שְׁ מַּ א הַ מָ לָ שְׁ יהּ: בִּ ר לֵ מַ ל. באֲ לֵּ פַּ תְ ע אַמּוֹת וּמִ בַּ יק אַרְ חִ רְ — מַ

ן ן וּמִ הֶ יק מֵ חִ ה יַרְ מָּ ינָא: כַּ נֵ ל — תְּ לֵּ פַּ תְ ע אַמּוֹת וּמִ בַּ יק אַרְ חִ רְ מַ

ע אַמּוֹת בַּ יק אַרְ חִ רְ ל מַ לֵּ פַּ תְ מִּ א: הַ לָּ ע אַמּוֹת. גאֶ בַּ צּוֹאָה, אַרְ הַ

א. עָ דְּ רְ הַ נְ י דִ ילֵ בִ הוּ שְׁ כוּלְּ הוּ לְ ינְ תִּ שְׁ דֵּ י, קַ כִ י הָ י? אִ ה לִ מָ ין לְ תִּ שְׁ וּמַ

ע אַמּוֹת, בַּ ילּוּךְ אַרְ י הִ דֵ ה כְּ הֶ שְׁ ין יִ תִּ שְׁ א מַ מָ לָ שְׁ ה. בִּ הֶ שְׁ י: יִ נִ תְּ

ע אַמּוֹת, בַּ ילּוּךְ אַרְ י הִ דֵ ה כְּ הֶ שְׁ ל יִ לֵּ פַּ תְ א: מִ לָּ יצוֹצוֹת. אֶ שּׁוּם נִ מִ

יו, פִ ה בְּ דוּרָ תוֹ סְ לָּ פִ ע אַמּוֹת תְּ בַּ כֹּל אַרְ י: שֶׁ ב אָשֵׁ ר רַ י? אָמַ ה לִ מָ לְ

י בִּ ת רַ יו אֶ ידָ מִ לְ לוּ תַּ אֲ ן. שָׁ ימָ ״ן סִ פָ לְ יהּ. זַ ווֹתֵ פְ ן שִׂ שָׁ חֲ רַ י מְ חוֹשֵׁ רַ וְ

ם יִ י מַ תִּ נְ תַּ שְׁ י לֹא הִ יָּמַ ם: מִ הֶ ר לָ ים? אָמַ תָּ יָמִ כְ רַ אֱ ה הֶ מָּ אי: בַּ כַּ זַ

לֹא י, וְ ירִ בֵ חֲ ם לַ י שֵׁ יתִ נִּ לֹא כִּ ה, וְ לָּ פִ ל תְּ ע אַמּוֹת שֶׁ בַּ תוֹךְ אַרְ בְּ

ה רָ כְ ת מָ ם אַחַ עַ י, פַּ ה לִ תָ יְ ינָה הָ קֵ א זְ מָּ יּוֹם. אִ ידּוּשׁ הַ י קִ תִּ לְ יטַּ בִּ

ה יחָ נִּ ה, הַ תָ מֵּ שֶׁ נָא: כְּ יּוֹם. תָּ ידּוּשׁ הַ י קִ יאָה לִ בִ הֵ הּ וְ רֹאשָׁ בְּ ה שֶׁ פָּ כִּ

ת לֹשֶׁ נָיו שְׁ בָ יחַ לְ נִּ ת הוּא, הִ מֵּ שֶׁ ן. כְּ י יַיִ בֵ רְ אוֹת גַּ לוֹשׁ מֵ לוֹ שְׁ

ר ב, אָמַ רַ יהּ דְּ מֵּ י קַ אֵ קָ א וְ יתָ ר רִ ה אָסַ וָ ב הוּנָא הֲ ן. רַ י יַיִ בֵ רְ ים גַּ פִ לָ אֲ

יהּ תֵּ נְ כַּ שְׁ א, וּמַ ידּוּשָׁ י קִ ה לִ וָ א הֲ יהּ: לָ ר לֵ מַ אי? אֲ אי הַ יהּ: מַ לֵ

יטּוּם תִ א דְּ וָ עֲ א רַ הֵ יהּ: יְ ר לֵ מַ א. אֲ ידּוּשָׁ יהּ קִ אי בֵּ תַ אֵ יָינַאי וְ מְ הֶ לְ

נָא ה, גְּ וָ א הֲ ישׁ גּוּצָ ינִ ב הוּנָא אִ יהּ, רַ רֵ ה בְּ בָּ ל רַ לַּ יכַּ י אִ י. כִּ אֵ ירָ שִׁ בְּ

ד יהּ עַ לֵ יהוּ עֲ נַיְ יָין מָ דְ שָׁ ן וְ חָ לְ יהּ שָׁ תֵ לָּ כַ יהּ וְ נָתֵ יָין בְּ יָא. אָתְ אַפּוּרְ

תְּ רְ מַ א אֲ א לָ מָ עְ אי טַ ר: מַ מַ ד, אֲ פַ יקְּ אִ ב וְ ע רַ מַ י. שְׁ אֵ ירָ שִׁ יטּוּם בְּ אִ דְּ

ן ר בֶּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ת רַ יו אֶ ידָ מִ לְ לוּ תַּ אֲ ר״. )ה(שָׁ מָ ן לְ כֵ : ״וְ יךְ תָּ כְ רֵ י בָּ י כִּ לִ

י יתִ שִׂ י לֹא עָ יָּמַ ם: מִ הֶ ר לָ ים? אָמַ תָּ יָמִ כְ רַ אֱ ה הֶ מָּ : בַּ מּוּעַ שַׁ

לֹא דוֹשׁ, וְ ם קָ י עַ אשֵׁ ל רָ י עַ תִּ עְ סַ לֹא פָּ ת, וְ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ יָא לְ רְ דַּ נְ פֶּ קַ

ה מָּ א: בַּ ידָ רִ י פְּ בִּ ת רַ יו אֶ ידָ מִ לְ לוּ תַּ אֲ ה. )ו(שָׁ כָ רָ לֹא בְּ י בְּ פַּ י כַּ אתִ נָשָׂ

שׁ, רָ דְ מִּ ית הַ בֵ ם לְ י אָדָ נִ מַ דָ י לֹא קְ יָּמַ ם: מִ הֶ ר לָ ים? אָמַ תָּ יָמִ כְ רַ אֱ הֶ
לֹא וְ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יז, סמג עשין יט,

טוש״ע או״ח סי׳ קנג סעי׳ ט:

ב מיי׳ פג׳ מהל׳ קריאת שמע הל׳
ב, טוש״ע או״ח סי׳ עח סעי׳ א:

ג מיי׳ פד׳ מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יד, סמג עשין יח,

טוש״ע או״ח סי׳ צב סעי׳ ח:

מסורת הש״ס

א סוכה כח.

ב בבא מציעא סג.

ג ערכין לא.

ד הוריות ג.

ה סוטה לט.; במדבר רבה

ו אוצר מדרשים חופת אליהו
חופת אליהו רבה רב

תורה אור השלם

אֹם ס לְ פֶ אֶ ךְ וּבְ לֶ ת־מֶ רַ דְ ם הַ ב־עָ רׇ בְּ

זוֹן ]משלי יד, כח[ ת רָ תַּ חִ מְ



כח.בני העיר   פרק רביעי   מגילה
וֹ תּ שְׁ דַּ קִ ף נט:( וְ ין דַּ יטִּ ר )גִּ ר מַ מַ אָ ן דְּ כֹּהֵ נֵי  פְ ה לִ עוּדָ סְ י בִּ תִּ כְ רַ לֹא בֵּ  וְ ה: יבָ קֵּ הַ ם וְ יַיִ חָ לְּ הַ עַ וְ רוֹ זְּ  יהָ הַ תֶ נוֹ תְּ מַ

תוֹ אוֹ נְּ שֶׁ  ם לְ דָ נֵי אָ בְ ין לִ מִ רְ וֹ גּ שֶׁ י  יאֵ נִ שְׂ מַ ן: וֹ אשׁ ךְ רִ רֵ בָ לְ ן וּ וֹ אשׁ חַ רִ וֹ תּ פְ ה לִ שָּׁ דוּ קְ בִּ שֶׁ ר  בָ ל דָּ כָ א כא( לְ רָ קְ )וַיִּ

ר מֵ ץ אוֹ רֶ אָ ם הָ נֵי עַ פְ ל לִ פָ שָׁ ם  כָ יד חָ מִ לְ תַּ ה  אֶ רוֹ הָ שֶׁ

הּ שׁ לָ רֵ פָ וּ' מְ י כּ תִּ דְ בַּ כַּ תְ לֹא נִ  ה: רָ וֹ תּ ת רוּחַ בַּ ין נַחַ אֵ

ינֵּיהּ יל מִ קֵ שָׁ א  קָ וְ ז: עַ לַ א פורי"ש בְּ רָ מָ זֵיל: אָ וְ

א שֵׂ ה נוֹ תָּ אַ שֶׁ יךְ  אתִ מָ ית בְּ רֵ דְּ נָּה הוּא: אֶ שָּׂ יִ דוֹ וְ בְּ כַ לְ

ים דִ בָ יוּ עֲ ין הָ יסִ רִ י סָ זִ ווֹ גְּ ךָ:  ירְ עִ זֶה בְּ י כְּ לִ כְּ

יוּ ין הָ וּרִ בּ ר"ע סִ יהּ לְ חוּ לֵ א מָ קָ תוֹ וְ ים אוֹ תִ רְ שָׁ  מְ

ד חָ שׂ אֶ בֶ כֶּ ת הַ שׂ אֶ בֶ ר כֶּ מַ ם נֶאֱ אִ יָּיו: חַ ץ בְּ יָה קָ הָ שֶׁ

מוּל לֵּם גְּ שַׁ  י לְ תַ וֹ דּ ל מִ י עַ תִּ דְ מַ לֹא עָ  וְ ר: בֹּקֶ  ה בַ שֶׂ עֲ תַּ

ל י אוּכַ לַ יךְ אוּ רִ י צָ נִ ד אֲ מוֹ לְ לִ י: נִ רַ יעֲ צִּ שֶׁ י  מִ ע לְ רַ

ם א אִ שֵׂ י נוֹ נִ ה אֲ הוּדָ ךְ יְ לֶ ט מֶ פָ שָׁ  הוֹ נֵי יְ לֵא פְּ לוּ יֵּים: קַ לְ

ם: רָ יהוֹ ן לִ ר כֵּ מַ ע אָ שָׁ י לִ ךָּ אֱ  אֶ רְ ם אֶ אִ ךָ וְ י לֶ יט אֵ בִּ אַ

ךָ  ב לְ ין טוֹ הַּ אֵ י מִ תְ עוּ בִּ רְ ה יִ מָ הֵ ךָ בְּ י רֶ חֲ ים אַ אִ בָּ הַ

ךָ נֶי לוּ בָּ טְּ לֹא יִ י שא"כ  נִ מוֹ ים כָּ בִּ ים רַ ת יָמִ יוֹ חְ לִ

ת: טוֹ יוֹ דְ יוּ הֶ הְ ם יִ יהֶ מֵ ל יְ ם כָּ הֵ יא וְ ה נָשִׂ תָּ אַ ךָ וְ  תְ לָּ דוּ גְ בִּ

י פִ ה בְּ גוּרָ י שְׁ תִ סָ רְ ה גִּ רָ וֹ לֹא תּ  בְּ ה: רָ י תוֹ רֵ בְ תָּ דִ רְ הַ רְ הִ

נַאי: גְ ירוֹ לִ בֵ חֲ ם לַ שֵׁ ינּוּ  ם כִּ ( אִ תוֹ יכָ נִ חֲ )בַּ יד: מִ תָּ

ר סוּדָּ מְּ שֶׁ ינּוּי  תוֹ כִּ וּ אוֹ ילּ פִ ( אֲ ינָתוֹ כִ חֲ הּ )בַּ י לָ רִ מְ אָ וְ

תוֹ יכָ נִ ב חֲ תַ מוֹ כָּ י כְּ פִ וֹ ם דּ שֵׁ וֹ  תּ חְ פַּ שְׁ מִּ א לוֹ מִ וּבָ

ין ילִ שִׁ פְ י' מַ נִ תְ מַ ף פז:(: ין )דַּ יטִּ ת גִּ כֶ סֶּ מַ הּ דְּ תָ יכָ נִ וַחֲ

ת לַ שָׁ  פְ הַ שֶׁ י  פִ א לְ לָּ ת אֶ אכוֹ לָ ל מְ כָ ין לְ דִּ הוּא הַ ים וְ לִ בָ חֲ

ל דוֹ ת גָּ נֶסֶ כְּ ית הַ נוּי וּבֵ ח פָּ וּוֹ רֻ ם מְ קוֹ יךְ מָ רִ ים צָ לִ בָ חֲ

ין יחִ נִּ שׁ מַ ת נֶפֶ מַ גְ נֵי עָ פְּ מִ ךְ: כָ יק לְ פִּ סְ אוּי וּמַ רָ הוּא וְ

ן יהֶ אֵ רוֹ שׁ לְ ת נֶפֶ מַ גְ א עָ הֵ תְּ שֶׁ י  דֵ ים כְּ בִ שָׂ וֹ עֲ בּ

ף סֵּ אַ תְ הִ ין לְ ילִ גִ יוּ רְ הָ שֶׁ ת  אֶ יָינוֹ וְ נְ י בִּ מֵ ת יְ ירוּ אֶ כִּ יַּזְ שֶׁ  וְ

ין גמ' אֵ : מוּתוֹ דְ קַ רוּ לְ זְ יַּחְ שֶׁ ים  מִ חֲ וּ רַ שׁ קְּ בַ ם יְ שָׁ

ן הֶ ין בָּ לִ כְ ין אוֹ אֵ ינַן וְ סִ רְ א גָּ לָ ן כוּ' וְ הֶ ין בָּ לִ כְ אוֹ

וּת לּ ן קַ וֹ שׁ ן לְ וּת רֹאשׁ הֵ לּ קַ א דְּ שָׁ ירוּ הוּ פֵּ לְּ כוּ דְּ

: הּ תָ ין אוֹ ילִּ קִ מְּ שֶׁ

ין וִ שָׁ  ן וי"ל דְּ וֹ אשׁ ךְ רִ רֵ בָ ה לְ שָּׁ דוּ קְ בִּ שֶׁ ר  בָ ל דָּ כָ וֹ לְ תּ שְׁ דַּ קִ יב וְ תִ א כְ הָ א וְ בוּתָ אי רְ ה מַ שֶׁ  קָ ין וְ וִ שָׁ יהוּ בְּ ר אִ אָמַ י קָ כִּ
ם כָ יד חָ מִ לְ תַּ י  ן נָמֵ כֹּהֵ  הַ שֶׁ ר  מַ לוֹ א כְּ לָּ א אֶ קָ וְ או דַּ לָ

י בִּ יָה רַ לֹא הָ י  כִ י' הָ פִ תוֹ וַאֲ מוֹ וּב כְּ שׁ ינוֹ חָ נָם אֵ מְ אָ

ר אָ שְׁ ר דִּ מַ יךְ לוֹ רִ ם צָ גַ נָיו וְ פָ ת לְ רוֹ קְ ה לִ צֶ א רוֹ ידָ רִ פְּ
וֵי א הָ א דאל"כ לָ ידָ רִ י פְּ בִּ רַ ים לְ פוּפִ יוּ כְּ ים הָ נִ כֹּהֲ

ם( שָׁ  ף נט. וְ ין דַּ יטִּ ין )גִּ זָּקִ י נִּ ק הַ רֶ זֵינַן פֶּ חָ דְ א כִּ בוּתָ רְ

י מֵּ י אַ בִּ רַ או דְּ י לָ נֵי אִ הֲ כָ י בְּ רֵ וֵי קָ א הָ ב הוּנָא לָ רַ דְּ

י יפִ יְ וּ כַּ ל הוֹ אֵ רָ שְׂ יִ א דְּ עָ רְ אַ י דְּ יבִ שִׁ נֵי חֲ הֲ י כָּ סִּ י אַ בִּ רַ וְ

י רֵ וָה קָ א הֲ ב הוּנָא לָ רַ ם דְּ תָ ר הָ מַ אָ א דְּ הָ יהּ ועי"ל דְּ לֵ

ינוּ יְ יהּ הַ יפוּ לֵ יְּ נֵי כַּ הֲ ר כָּ אָ שְׁ וּם דִּ שּׁ  א מִ לָּ נֵי אֶ הֲ כָ בְּ

ב' ל בָּ בָ יָא אֲ ינּוּפְ א כִּ יכָּ אִ י"ט דְּ ת וְ תוֹ בָּ שַׁ  א בְּ וקָ וְ דַּ

ל דוֹ וֵי גָּ א הָ לָ ן אע"ג דְּ כֹּהֵ נֵי  פְ יר בִּ פִּ שַׁ א  רֵ ' קוֹ הַּ וּבֹ

י בִּ רַ ין וְ זָּקִ י נִּ ק הַ רֶ יָא פֶּ דְ הֶ א זֶה יֵשׁ בְּ יּוּקָ דִ כ"כ וּכְ

' הַּ ב' וּבֹ וּ בָּ ילּ פִ ן אֲ כֹּהֵ נֵי  פְ ת בִּ רוֹ קְ ה לִ צָ לֹא רָ א  ידָ רִ פְּ

ן וה"נ זוֹ מָּ ת הַ כַּ רְ בִ י בְּ ירֵ יְ א מַ כָ הָ שׁ דְּ ירֵ "י פֵּ שִׁ רַ וְ

י יתִ רִ לֹא קָ  ר וְ מַ אָ א קָ לָ דְּ י מִ תִּ כְ רַ א בֵּ לָ נָא דְּ שָּׁ י ע לִ מַ שְׁ מַ

ם לוֹ שָׁ י  כֵ רְ וּם דַּ שּׁ  ן מִ הֶ ן לָ קַ תְ לֹא נִ ן  זוֹ מָּ ת הַ כַּ רְ וּבִ

נֵי פְ ךְ בִּ רֵ בָ א לְ ידָ רִ י פְּ בִּ ה רַ צֶ יָה רוֹ לֹא הָ י  כִ י' הָ פִ וַאֲ

י כּוּתִ ם הַ פוּת עִ י שׁוּתָּ דִ בַ א עֲ לָ י דְּ י לִ יתֵ תֵּ ן: כֹּהֵ  הַ

וּ ילּ פִ ה וַאֲ בוּעָ י שְׁ ידֵ בֹא לִ ל לָ ינוֹ יָכוֹ אֵ שֶׁ יָן  נְ עִ י' בְּ פִ אֲ

ם דָ נֵי אָ ר בְּ אָ שְׁ י בִּ רֵ שָׁ  נּוּ דְּ רֶ טְ פְ ה יִ בוּעָ יו שְׁ לָ יָחוּל עָ

ית ה בֵּ הוּדָ עוֹד א"ר יְ וְ ת: שׂוֹ עֲ ה לַ צֶ יָה רוֹ לֹא הָ "ה  פֵּ אַ

יל קֵ וָה מֵ יל הֲ עֵ א לְ הָ ד דְּ עוֹ אי וְ ה מַ שֶׁ  ב קָ רַ חָ ת שֶׁ נֶסֶ כְּ הַ

אי ן מַ ם כֵּ אִ יר וְ מִ חְ א הוּא מַ כָ הָ ים וְ מִ כָ חֲ י מֵ פֵ טְ

א שָׁ י רֵ ה בְּ הוּדָ ר ר' יְ מַ אָ א דְּ הָ י אַ אֵ קָ ד וי"ל דְּ עוֹ וְ

ר מַ אָ ר קָ צֵ ם חָ שֵׁ  א לְ קָ וְ דַ ר וְ צֵ ם חָ שֵׁ  תוֹ לְ ין אוֹ רִ כְ מוֹ

ד עוֹ ינוּ וְ יְ הַ הּ וְ תָ שָּׁ דוּ קְּ ת מִ דֶ רֶ ינָהּ יוֹ ם אֵ תָ ל סְ בָ אֲ

בַד לְּ ת מִ רֶ חֶ א אַ רָ ד חוּמְ עוֹ ר וְ מַ לוֹ ה כְּ הוּדָ ר ר' יְ מַ אָ דְּ

ר מַ אָ א דְּ הָ ן וְ הֶ ין בָּ ין שׁוֹתִ אֵ ין וְ לִ ין אוֹכְ אֵ נָה: וֹ אשׁ רִ הָ

ם( שָׁ  ף קא. וְ ים דַּ חִ סָ ים )פְּ חִ סָ י פְּ בֵ רְ ישׁ עַ רֵ בְּ

ר מַ ה לוֹ צֶ א רוֹ תָּ  ישְׁ נִ י כְ בֵ תוּ בְּ לוּ וּשְׁ כְ ין אָ חִ רְ אוֹ דְּ

ת: נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ ה לְ מוּכָ סְּ ר הַ דֶ חֶ בַּ

. יהָ נוֹתֶ תְּ מוּ מַ לֹּא הוּרְ ה שֶׁ מָ הֵ בְּ י מִ תִּ לְ לֹא אָכַ ן, וְ י כֹהֵ נֵ פְ י לִ תִּ כְ רַ לֹא בֵּ וְ

לֹּא ה שֶׁ מָ הֵ בְּ כוֹל מִ אֱ נָן: אָסוּר לֶ י יוֹחָ בִּ ר רַ ק אָמַ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ אָמַ אדְּ

מוּ לֹּא הוּרְ ה שֶׁ מָ הֵ בְּ ל מִ אוֹכֵ ל הָ ק: כׇּ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ אָמַ . וְ יהָ נוֹתֶ תְּ מוּ מַ הוּרְ

י תִּ כְ רַ לֹא בֵּ יהּ. וְ ווֹתֵ א כְּ תָ כְ לְ ית הִ לֵ ים. וְ לִ בָ ל טְ ילּוּ אוֹכֵ אִ , כְּ יהָ נוֹתֶ תְּ מַ

ל נָן: כׇּ י יוֹחָ בִּ ר רַ א אָמַ הָ יא? וְ א הִ יוּתָ לְּ עַ מְ א דִּ רָ ימְ מֵ ן, )א(לְ י כֹהֵ נֵ פְ לִ

ץ — אוֹתוֹ אָרֶ ם הָ דוֹל עַ ן גָּ ילּוּ כֹּהֵ פִ נָיו, אֲ פָ ךְ לְ רֵ בָ מְּ ם שֶׁ כָ יד חָ מִ לְ תַּ

ת״. אַל וֶ בוּ מָ אַי אָהֲ נְ שַׂ ל מְ ר: ״כׇּ מַ אֱ נֶּ ה, שֶׁ יתָ יָּיב מִ ם חַ כָ יד חָ מִ לְ תַּ

לוּ אֲ ין. שָׁ וִ שָׁ יהוּ, בְּ ר אִ אָמַ י קָ יאַי״. כִּ נִ שְׂ א ״מַ לָּ אַי״, אֶ נְ שַׂ י ״מְ רֵ קְ תִּ

ם: הֶ ר לָ ים? אָמַ תָּ יָמִ כְ רַ אֱ ה הֶ מֶּ נָה: בַּ קָּ ן הַ יָא בֶּ חוּנְ י נְ בִּ ת רַ יו אֶ ידָ מִ לְ תַּ

י, רִ בֵ ת חֲ לַ לְ י קִ תִ טָּ ל מִ ה עַ תָ לְ לֹא עָ י, וְ רִ בֵ לוֹן חֲ קְ י בִּ תִּ דְ בַּ כַּ תְ י לֹא נִ יָּמַ מִ

ב רַ א דְּ י הָ י — כִּ רִ בֵ לוֹן חֲ קְ י בִּ תִּ דְ בַּ כַּ תְ י. לֹא נִ יתִ יִ י הָ מוֹנִ מָ ן בְּ רָ תְּ וּוַ

יהּ. ינֵּ י מִ רֵ א דָ קָ אי וְ ילַ נִ ר חֲ נָא בַּ ב חָ א רַ תָ יהּ. אֲ פֵּ תְ א אַכַּ רָ י מָ רֵ הוּנָא דָּ

י יַיקּוֹרֵ תְ א, אִ י לָ אִ י, וְ רִ יךְ — דְּ אתָ מָ ית בְּ רֵ דָ תְּ דְּ ילַ גִ י רְ יהּ: אִ ר לֵ מַ אֲ

י רִ בֵ ת חֲ לַ לְ י קִ תִ טָּ ל מִ ה עַ תָ לְ לֹא עָ י. וְ א לִ יחָ א נִ ךְ לָ ידָ א דִּ ילוּתָ זִ נָא בְּ אֲ

ל כׇ יהּ לְ י לֵ רֵ ר: שְׁ מַ יֵיהּ, אֲ פוּרְ יק לְ לֵ ה סָ וָ י הֲ א כִּ רָ ר זוּטְ מַ א דְּ י הָ — כִּ

ן רָ ותְּ יּוֹב וַ ר: אִ ר מָ אָמַ י — דְּ יתִ יִ י הָ מוֹנִ מָ ן בְּ רָ תְּ ן. וּוַ רָ עֲ צַ אן דְּ מַ

י בִּ אַל רַ יהּ. שָׁ מוֹנֵ מָּ י מִ נִ וָ נְ חֶ ה לַ רוּטָ יחַ פְּ נִּ יָה מַ הָ ה, שֶׁ וָ יהּ הֲ מוֹנֵ מָ בְּ

תוֹ ים? אֲ תָּ יָמִ כְ רַ אֱ ה הֶ מֶּ ר לוֹ(: בַּ דוֹל )אָמַ גָּ יָא הַ חוּנְ י נְ בִּ ת רַ א אֶ יבָ קִ עֲ

י: בִּ יהּ, רַ ר לֵ מַ א. אֲ לָ יקְ דִ א דְּ ישָׁ יב אַרֵ תֵ יק, יְ לֵ יהּ. סְ חוּ לֵ א מָ קָ י וְ וּוֹזֵ גַּ

נַן בָּ רַ דְּ א מִ בָּ הוּ: צוּרְ ר לְ ד״? אָמַ חָ ר ״אֶ מַ אֱ ה נֶ מָּ שׂ״ לָ בֶ ר ״כֶּ מַ אֱ ם נֶ אִ

יהּ: ר לֵ מַ רוֹ. אֲ דְ עֶ בְּ ד שֶׁ יוּחָ ד״ — מְ חָ יהּ: ״אֶ ר לֵ מַ קוּהוּ. אֲ בְ הוּא, שִׁ

י מוֹנִ מָ ן בְּ רָ תְּ י, וּוַ דּוֹתַ ל מִ י עַ תִּ דְ מַ לֹא עָ נוֹת, וְ תָּ י מַ תִּ לְ בַּ י לֹא קִ יָּמַ מִ

יהּ י לֵ רִ דְּ שַׁ ווֹ מְ י הֲ ר כִּ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ א דְּ י הָ נוֹת, כִּ תָּ י מַ תִּ לְ בַּ י. )ב(לֹא קִ יתִ יִ הָ

א יהּ — לָ י לֵ נִ מְּ זַ ה מְ וָ י הֲ יל. כִּ קֵ ה שָׁ וָ א הֲ יאָה — לָ שִׂ י נְ בֵּ נוֹת מִ תָּ מַ

נוֹת תָּ א מַ יב: ״שׂוֹנֵ תִ כְ יֶה, דִּ חְ אֶ כוּ דְּ א לְ יחָ א נִ הוּ: לָ ר לְ מַ יל, אֲ ה אָזֵ וָ הֲ

יל. קֵ ה שָׁ וָ א הֲ יאָה — לָ שִׂ י נְ בֵּ יהּ מִ י לֵ רִ דְּ שַׁ ווֹ מְ י הֲ א כִּ ירָ י זֵ בִּ יֶה״. רַ חְ יִ

לֹא י. ב)ג(וְ י בִּ רִ יַיקְּ תְ מִ י דְּ יַיקּוֹרֵ תְ ר: אִ מַ יל. אֲ יהּ — אָזֵ י לֵ נִ מְּ זַ ה מְ וָ י הֲ כִּ

יו — דּוֹתָ ל מִ יר עַ בִ עֲ מַּ ל הַ א: כׇּ בָ ר רָ אָמַ י — דְּ דּוֹתַ ל מִ י עַ תִּ דְ מַ עָ

ע״. שַׁ ל פֶּ ר עַ עוֹבֵ וֹן וְ א עָ ר: ״נוֹשֵׂ מַ אֱ נֶּ יו, שֶׁ עָ שָׁ ל פְּ נּוּ כׇּ מֶּ ין מִ ירִ בִ עֲ מַ

עַ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ת רַ י אֶ בִּ אַל רַ ע. )ד(שָׁ שַׁ ל פֶּ ר עַ עוֹבֵ י שֶׁ מִ וֹן — לְ א עָ י נוֹשֵׂ מִ לְ

י, בִּ ר לוֹ: רַ יַּי? אָמַ חַ תָּ בְּ צְ ר לוֹ: קַ ים? אָמַ תָּ יָמִ כְ רַ אֱ ה הֶ מָּ ה: בַּ חָ רְ ן קׇ בֶּ

מוּת דְ י בִּ תִּ לְ כַּ תַּ סְ י לֹא נִ יָּמַ ר לוֹ: מִ . אָמַ יךְ רִ י צָ נִ מוֹד אֲ לְ לִ יא וְ ה הִ תּוֹרָ

מוּת ם דְּ לֶ צֶ ל בְּ כֵּ תַּ סְ הִ ם לְ אָדָ נָן: אָסוּר לְ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ ע. דְּ שָׁ ם רָ אָדָ

ם א אִ י נוֹשֵׂ נִ ה אֲ הוּדָ ךְ יְ לֶ ט מֶ פָ הוֹשָׁ י יְ נֵ א פְּ ר: ״לוּלֵ מַ אֱ נֶּ ע, שֶׁ שָׁ ם רָ אָדָ

ר: מַ אֱ נֶּ הוֹת, שֶׁ ינָיו כֵּ ר: עֵ ר אָמַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ ״. רַ ךָּ אֶ רְ ם אֶ אִ יךָ וְ לֶ יט אֵ אַבִּ

ו שָׂ עֵ ל בְּ כַּ תַּ סְ אִ שּׁוּם דְּ אוֹת״, מִ רְ ינָיו מֵ יןָ עֵ הֶ כְ תִּ ק וַ חָ צְ ן יִ קֵ י זָ י כִּ הִ יְ ״וַ

י הִ ם אַל תְּ עוֹלָ ק: לְ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ אָמַ הָ יהּ? וְ א לֵ מָ רַ א גְּ הָ ע. )ה(וְ שָׁ רָ הָ

יֵּים קַ תְ נִ ה, וְ רָ ת שָׂ ל אֶ לֵּ ךְ קִ לֶ ימֶ בִ י אֲ רֵ הֲ יךָ, שֶׁ ינֶ עֵ ה בְּ לָּ יוֹט קַ דְ ת הֶ לַ לְ קִ

סוּת״, י ״כְּ רֵ קְ ם״: אַל תִּ ינַיִ סוּת עֵ ךְ כְּ ה הוּא לָ נֵּ ר: ״הִ מַ אֱ נֶּ הּ, שֶׁ עָ רְ זַ בְּ

ת אֵ א: ״שְׂ כָ הָ ר, מֵ א אָמַ בָ יהּ. רָ א לֵ מָ רַ א גְּ הָ א וְ ם״! הָ ינַיִ יַּית עֵ סִ א ״כְּ לָּ אֶ

ר לוֹ: י! אָמַ נִ כֵ רְ י[ בָּ בִּ ר לוֹ: ]רַ תוֹ, אָמַ ירָ טִ ת פְּ עַ שְׁ ע לֹא טוֹב״. בִּ שָׁ י רָ נֵ פְּ
יךָ רֶ ים אַחֲ אִ בָּ ר לוֹ: הַ א? אָמַ הוּ לָ כוּלְּ י. וּלְ י יָמַ צִ חֲ יעַ לַ גִּ תַּ צוֹן שֶׁ י רָ הִ יְ

י י לִ יתֵ ר: תֵּ ד אָמַ י, חַ יהִ ר אִ ן בַּ יָמִ נְ י וּמִ יהִ ר אִ בוּהּ בַּ עוּ?! אֲ רְ ה יִ מָ הֵ — בְּ

י דֵ הֲ פוּת בַּ י שׁוּתָּ דִ בַ א עֲ לָ י דְּ י לִ יתֵ ר: תֵּ ד אָמַ חַ גוֹי, וְ י בְּ לִ כַּ תַּ סְ א אִ לָ דְּ

ר ים? אָמַ תָּ יָמִ כְ רַ אֱ ה הֶ מָּ א: בַּ ירָ י זֵ בִּ ת רַ יו אֶ ידָ מִ לְ לוּ תַּ אֲ גּוֹי. גד)ו(שָׁ

דוֹל גָּ י שֶׁ י מִ נֵ פְ י בִּ תִּ דְ עַ לֹא צָ י, וְ יתִ תוֹךְ בֵּ י בְּ תִּ דְ פַּ קְ י לֹא הִ יָּמַ ם: מִ הֶ לָ

ע אַמּוֹת בַּ י אַרְ תִּ כְ לַ לֹא הָ טוּנָּפוֹת, וְ מְ בוֹאוֹת הַ מְ י בִּ תִּ רְ הַ רְ לֹא הִ י, וְ נִּ מֶּ מִ

ע בַ ינַת קֶ שׁ לֹא שֵׁ רָ דְ מִּ ית הַ בֵ י בְּ תִּ נְ לֹא יָשַׁ ין, וְ ילִּ פִ לֹא תְּ ה וּבְ לֹא תּוֹרָ בְּ

י ירִ בֵ חֲ י לַ אתִ רָ לֹא קָ י, וְ ירִ בֵ ת חֲ לַ קָּ תַ י בְּ תִּ שְׂ לֹא שַׂ אי, וְ רַ ינַת עֲ לֹא שֵׁ וְ

ה: הוּדָ י יְ בִּ ר רַ עוֹד אָמַ י׳ וְ נִ תְ ינָתוֹ(. מַ כִ חֲ הּ: )בַּ י לַ רִ אָמְ תוֹ(, וְ יכָ נִ חֲ )בַּ

תוֹכוֹ ין בְּ ילִ שִׁ פְ ין מַ אֵ תוֹכוֹ, וְ ין בְּ ידִ פִּ סְ ין מַ ב — אֵ רַ חָ ת שֶׁ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵּ

ירוֹת, גּוֹ פֵּ ל גַּ ין עַ חִ ין שׁוֹטְ אֵ צוּדוֹת, וְ תוֹכוֹ מְ ין לְ שִׂ ין פּוֹרְ אֵ ים, וְ לִ בָ חֲ

ם״ — יכֶ שֵׁ דְּ קְ ת מִ י אֶ מּוֹתִ שִׁ הֲ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ יָא, השֶׁ רְ דַּ נְ פֶּ ין אוֹתוֹ קַ ין עוֹשִׂ אֵ וְ

י נֵ פְּ לוֹשׁ, מִ תְ ים לֹא יִ בִ שָׂ לוּ בּוֹ עֲ ין. )ז(עָ מִ ן שׁוֹמְ הֵ שֶׁ ן אַף כְּ תָ דוּשָּׁ קְ

לּוּת רֹאשׁ. ן קַ הֶ ין בָּ גִ ין נוֹהֲ יּוֹת אֵ נֵסִ י כְ תֵּ נַן: בָּ בָּ נוּ רַ ׳ תָּ מָ שׁ. וגְּ פֶ ת נֶ מַ גְ עׇ

ן, הֶ ין בָּ ין שׁוֹתִ אֵ ן, וְ הֶ ין בָּ לִ ין אוֹכְ אֵ
ין אֵ וְ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פט׳ מהל׳ ביכורים ושאר
מתנות כהונה שבגבולין הל׳ יד:

ב מיי׳ פב׳ מהל׳ תשובה הל׳ י,
טוש״ע או״ח סי׳ תרו סעי׳ א:

ג מיי׳ פג׳ מהל׳ קריאת שמע הל׳
ד, טוש״ע או״ח סי׳ פה סעי׳ ב:

ד מיי׳ פד׳ מהל׳ תלמוד תורה
הל׳ ט, טוש״ע יו״ד סי׳ רמו סעי׳

טז:

ה מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יא, סמג עשין יט,

טוש״ע או״ח סי׳ קנא סעי׳ י:

ו מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ו, טוש״ע או״ח סי׳

קנא סעי׳ א:

מסורת הש״ס

א שבת קיד.; עירובין צט.

ב חולין מד:

ג ראש השנה יז.

ד אוצר מדרשים אלפא ביתא
דבן סירא אלפא ביתא אחרת

לבן סירא ב; פסחים סו:; במדבר

רבה

ה אוצר מדרשים מדרש לעולם;
לעיל טו.; בבא קמא צג.

ו סוכה כח.; תענית כ:

ז אוצר מדרשים חופת אליהו
חופת אליהו רבה רב

תורה אור השלם

ת אֵ ים מֵ נִ כֹּהֲ ט הַ פַּ שְׁ ה מִ יֶ הְ ה יִ זֶ וְ

ם־שׁוֹר ח אִ בַ זֶּ י הַ חֵ ת זֹבְ אֵ ם מֵ עָ הָ

רֹעַ זְּ ן הַ כֹּהֵ ן לַ תַ נָ ה וְ ם־שֶׂ אִ

ה ]דברים יח, ג[ בָ קֵּ הַ ם וְ יִ יַ חָ לְּ הַ וְ

י אַ נְ שַׂ ל־מְ שׁוֹ כׇּ פְ ס נַ י חֹמֵ אִ חֹטְ וְ

ת ]משלי ח, לו[ וֶ בוּ מָ הֲ אָ

ר בֹּקֶ ה בַ שֶׂ עֲ ד תַּ חָ שׂ אֶ בֶ כֶּ ת־הַ אֶ

ין ה בֵּ שֶׂ עֲ י תַּ נִ שֵּׁ שׂ הַ בֶ כֶּ ת הַ אֵ וְ

ם ]במדבר כח, ד[ יִ בָּ רְ עַ הָ

א שׂוֹנֵ ע וְ צַ עַ בָּ יתוֹ בּוֹצֵ ר בֵּ עֹכֵ

ה ]משלי טו, כז[ יֶ חְ נֹת יִ תָּ מַ

ל־ ר עַ עֹבֵ וֺן וְ א עָ מוֹךָ נֹשֵׂ ל כָּ י־אֵ מִ

יק זִ חֱ תוֹ לֹא־הֶ לָ חֲ ית נַ רִ אֵ שְׁ ע לִ שַׁ פֶּ

ד הוּא סֶ ץ חֶ פֵ י־חָ פּוֹ כִּ ד אַ עַ לָ

]מיכה ז, יח[

אוֹת בָ ה צְ הֹוָ י־יְ ע חַ ישָׁ לִ ר אֱ יֹּאמֶ וַ

י נֵ י פְּ י לוּלֵ יו כִּ נָ פָ י לְ תִּ דְ מַ ר עָ שֶׁ אֲ

א י נֹשֵׂ נִ ה אֲ הוּדָ ךְ־יְ לֶ ט מֶ פָ הוֹשָׁ יְ

ךָּ אֶ רְ ם־אֶ אִ יךָ וְ לֶ יט אֵ בִּ ם־אַ אִ

]מלכים ב ג, יד[

יו ינָ יןָ עֵ הֶ כְ תִּ ק וַ חָ צְ ן יִ קֵ י־זָ י כִּ הִ יְ וַ

דֹל גָּ נוֹ הַ ו  בְּ שָׂ ת־עֵ א אֶ רָ קְ יִּ אֹת וַ רְ מֵ

י נִ נֵּ יו הִ לָ ר אֵ יֹּאמֶ י וַ נִ יו בְּ לָ ר אֵ יֹּאמֶ וַ

]בראשית כז, א[

ף סֶ ף כֶּ לֶ י אֶ תִּ תַ ה נָ נֵּ ר הִ מַ ה אָ רָ שָׂ וּלְ

ם יִ ינַ סוּת עֵ ךְ כְּ ה הוּא־לָ נֵּ יךְ הִ חִ אָ לְ

ת חַ נֹכָ ת כֹּל וְ אֵ ךְ וְ תָּ ר אִ שֶׁ כֹל אֲ לְ

]בראשית כ, טז[

טּוֹת הַ ע לֹא־טוֹב לְ שָׁ י־רָ נֵ ת פְּ אֵ שְׂ

ט ]משלי יח, ה[ פָּ שְׁ מִּ יק בַּ דִּ צַ

ה בָּ רְ ם חׇ יכֶ רֵ ת־עָ י אֶ תִּ תַ נָ וְ

לֹא ם וְ יכֶ שֵׁ דְּ קְ ת־מִ י אֶ מּוֹתִ שִׁ הֲ וַ

ם ]ויקרא כו, כֶ יחֹחֲ יחַ נִ רֵ יחַ בְּ רִ אָ

לא[



בני העיר   פרק רביעי   מגילה כח:
ת מֵּ שֶׁ ם  כָ יד חָ מִ לְ ל תַּ שֶׁ ים  בִּ ל רַ שֶׁ ד  פֵּ  סְ הֶ ם: שָׁ ין  ילִ יְּ טַ ין מְ אֵ כוֹ וְ תוֹ ין לְ טִ שְּׁ  קַ תְ ין מִ אֵ ין וְ תִ ין נֵיאוֹ אֵ וְ

יהוּ יְ מַ שְׁ ר  כַ אן דְּ מַ ל: דוֹ ת גָּ יִ הוּא בַּ שֶׁ י  פִ ךְ לְ כָ אוּי לְ ת רָ נֶסֶ כְּ ית הַ ידוֹ וּבֵ פִּ  סְ ף וּלְהַ סֵּ אַ תְ ין לְהִ יכִ רִ צְּ שֶׁ
ר בָ ן דָּ הֶ ת בָּ שׂוֹ עֲ א לַ מָּ נָּא קַ תַ ינַן לְ עִ מְ שָׁ א  יכָ הֵ
ין דִ בְּ כַ י מְ תַ ימָ אֵ ים: בִ שָׂ ת עֲ לוֹ עֲ לַּ ים מִ נְעִ וֹ מּ שֶׁ
ין דִ בְּ כַ מְּ שֶׁ ר  חַ אַ ן לְ וּבָ שּׁ י יִ ן בְּ תָ ין אוֹ יצִ בִּ רְ וּמַ
ל עַ ק: בָ אָ ת הָ יץ אֶ בִּ רְ ם לְהַ יִ מַּ ת הַ ין אֶ פִ לְּ זַ מְ

ע מַ שְׁ  וֹ מַ ין בּ ינִ לִּ מַ ן: הֶ וּ בָּ שׁ מְּ תַּ שְׁ  יִּ שֶׁ נָת  ל מְ נַאי עַ תְּ
ינוּ יָּלִ שֶׁ ף  סוֹ לְ ת: מֵּ ת הַ הּ אֶ ין בָּ לִ הָ יא לְ ה הִ בָ חוֹ דְּ
ן הֶ ין לָ אֵ שֶׁ ים  תִ יר מֵ עִ יָּמוּתוּ בָּ שֶׁ וָה  צְ י מִ תֵ וֹ מֵ בּ
י תֵּ ין בָּ רִ ה קוֹ מָּ נַן לָ בָּ י רַ אי בֵּ מַ ין: רִ בְ קוֹ
ר: בָ ל דָּ כָ ם הוּא לְ יתָ בֵּ שֶׁ י  פִ נַן לְ בָּ י רַ ת בֵּ וֹ שׁ רָ דְ מִ

או לָ : כֹחַ ין בְּ אִ בָּ שֶׁ ם  יִ ם מַ א זֶרֶ רָ טְ מִ א דְּ חָ ילְ זִ
ם אִ שֶׁ ים  מִ שָׁ  גְּ נֵי הַ פְּ  ינוּ מִ לֵ ן עָ יָּגֵ שֶׁ א  רָ יטְ וּם מִ שּׁ  מִ
ין: נָסִ כְ ינוּ נִ יִ לֹא הָ א  תָּ עְ מַ שְׁ  ין בִּ קִ סְ ינוּ עוֹ יִ לֹא הָ
רוּד ינוֹ טָ אֵ שֶׁ ת  בֶ שֶּׁ יוּ לוּלָה וּמְ ת צְ עַ א דַּ וּתָ ילּ צִ
י רֵ קְ מִ ישׁ לְ ינִ אִ יהּ לְ ה לֵ יכָ רִ י צְ אִ ה: בָ שָׁ  חֲ לוּם מַ כְ בִּ

ין אֵ שֶׁ ר  חַ אַ יד מֵ בֵּ יעַ אי נִ א מַ תָּ שְׁ י נִ י כְ בֵּ א מִ רָ גַּבְ
א קָ יָנוֹ א לְ ימָ לֵ ךְ: רֶ צוֹ לֹּא לְ  שֶׁ ן  הֶ ין בָּ נָסִ כְ נִ
ת: נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ ת בְּ רוֹ קְ ין לִ ילִ גִ יוּ רְ ת הָ קוֹ ינוֹ תִּ הַ שֶׁ
ם יָמוּת ת אִ שֶׁ  שֵׁ י רַב  י בֵּ אֵ קָ א דְּ ידָ פֵּ  סְ ן הֶ גוֹ כְּ
א רָ קָ וּם יְ שּׁ  י מִ ר אִ מַ אֲ ת: שֶׁ  שֵׁ י רַב  ד בֵּ חָ ם אֶ דָ אָ

ד פֵּ  סְ יהּ הֶ וָה לֵ א הֲ יתָ מִ א דְּ רָ קָ וּם יְ שּׁ  י מִ י אִ ידִ דִּ
נֵי וָה תָּ הֲ דַּ ד: וֹ פּ סְ א לִ מָ לְ י עָ וּלֵּ תוּ כּ אָ ים: בִּ ל רַ שֶׁ
בכ"ד ים: ידִ מִ לְ תַ ת לְ נָיוֹ שְׁ  נֶה מִ וֹ יָה שׁ הָ שֶׁ א  תָ כְ לְ הִ
יהּ א לֵ רָ סְ ינַן חָ סִ רְ י גָּ כִ הָ ים: ידִ מִ לְ ל תַּ שֶׁ ת  וּרוֹ שׁ
יד פִּ  סְ י אַ יכִ הֵ ה: בָּ א רַ רָ בְ ל גַּ אֵ רָ שְׂ יִ א דְ עָ רְ אַ

א לָּ ינוֹ אֶ י אֵ רֵ יפְ א סִ לֵ נָּא מָ י צַ הֵ נּוּ: דֶ פְּ  סְ אי אֶ מַ בְּ
הּ כָ תוֹ ה בְּ ין מֶ בִ ין מֵ אֵ ים וְ רִ פָ אוּהוּ סְ ילְּ מִּ שֶׁ ל  סֶ כֶּ
ד מוֹ לְ שׁ ת"ח לִ ימֵּ שִׁ לֹא   ת וְ כוֹ לָ נֶה הֲ וֹ ף שׁ אַ
נָה שְׁ  י מִ רֵ בְ דִּ שֶׁ ים  מִ עָ נָה וּפְ שְׁ  י מִ מֵ עֲ ינוּהוּ טַ בִ יְּ שֶׁ
א כָ ן הָ גוֹ הּ כְּ צָ רְ תָ יךְ לְ רִ צָ ת זֶה וְ ין זֶה אֶ רִ תְ סוֹ

יא י הִ נִ לוֹ פְּ י  בִּ י רַ נִּ א מַ ן הָ גוֹ ינַן וּכְ קִ סְ אי עָ מַ בְ
נֶה: וֹ ה שׁ עַ מַ דֵ ינוֹ יוֹ א אֵ רָ סְּ יחַ י מִ וּרֵ סּ ן חַ גוֹ וּכְ
ינַן רִ מְ אָ ישׁ דְּ קִ ישׁ לָ ל רֵ אֵ רָ שְׂ יִ א דְּ עָ רְ י אַ יפֵ קִּ תַּ
ה בָּ י רַ דֵ הֲ וּ בַּ ילּ פִ אֲ ף ט:( דַּ א )דַּ מָ ת יוֹ כֶ סֶּ מַ בְּ
י דֵ הֲ י בַּ עֵ תַּ שְׁ  מִ אן דְּ מַ י דְּ עֵ תַּ שְׁ  א מִ נָה לָ ר חָ ר בַּ בַּ

א לָ א בְּ קָ יסְ יהּ עִ ין לֵ בִ א יָהֲ וּקָ שׁ ישׁ בְּ קִ ישׁ לָ רֵ
ל בֶ י בָּ ידֵ סִ חֲ ק מֵ חָ צְ ר יִ ן בַּ מָ י: רַב נַחְ דֵ הֲ סָ
יהּ ר לֵ מַ אָ קָ ף מט:( דְּ ה )דַּ טָ ת סוֹ כֶ סֶּ י מַ הֵ ילְ שִׁ  בְּ
א גָ תָ בְּ נָא: א אֲ יכָּ אִ א דְּ טְ ת חֵ אַ רְ נֵי יִ תְ א תִּ לָ
א מָ קְ עוּרְ ם: לָ עוֹ ן הָ ר מִ בַ לָף עָ חָ רָה: וֹ ר תּ תֶ כֶּ

י' עִ מַ שְׁ  אַ דְּ ין: כוּנָּסִ ם מְ יִ ל מַ שֶׁ ית  לוּלִ שְׁ יָא  מְ דָּ
ן מָ צְ ל עַ ירוּ עַ מִ חְ הֶ שֶׁ  י: נִ דוֹ אֲ שׁ לַ מֵּ שַׁ  אֲ שֶׁ
א לָּ ים אֶ יִּ קִ ה נְ עָ בְ שִׁ ה  יכָ רִ ין צְ א אֵ יתָּ יְ רַ אוֹ דְּ מִ דְּ
ם ךְ י"א יוֹ תוֹ ים בְּ צוּפִ ים רְ ה יָמִ שָׁ  לוֹ שְׁ אֶה  רוֹ הָ
וּ ילּ פִ הּ אֲ תָ דָּ ת נִ לַּ חִ תְ ל בִּ ה אֲבָ דָּ נִ ה לְ דָּ ין נִ בֵּ שֶׁ

לָה יְ לַּ ת בַּ לֶ בֶ רֶב טוֹ עֵ ה לְ קָ סְ ה וּפָ עָ בְ שִׁ ל  ה כָּ תָ אֲ רָ
ים יאִ קִ כֹּל בְּ  ין הַ אֵ שֶׁ י  פִ ן לְ מָ צְ ל עַ ירוּ עַ מִ חֱ ן הֶ הֵ וְ
ים ת בי"א יָמִ דוֹ מְ ן עוֹ י הֵ תַ ימָ הּ אֵ תָ דָּ ח נִ תַ פֶ בְּ
א לָּ ירוּ אֶ מִ לֹא יַחֲ ר  תֹּאמַ ם  אִ ה וְ דָּ נִ ה לְ דָּ ין נִ בֵּ שֶׁ
ת לֹא עֶ  ים בְּ בִּ ים רַ יב יָמִ תִ כְ דִ ין כְּ צוּפֵ ג' רְ בַּ

יַית אָ רְ שֶׁ ים  מִ עָ פְּ א ט"ו:כ"ה(  רָ קְ הּ )וַיִּ תָ דָּ נִ
רָה וֹ תּ ן הַ ים מִ יִּ קִ ה נְ עָ בְ שִׁ  הּ לְ תָ יקָ קִ זְ ה מַ דָּ ם נִ דַּ
ר חַ אַ ים לְ יִּ קִ ה נְ עָ בְ שִׁ ר  וֹ פּ סְ ילָה לִ חִ תְ ד הִ יצַ כֵּ
ים יִּ קִ ה נְ עָ בְ שִׁ רָה  פְ סָ מוּרָה וְ ה גְּ ה זָבָ תָ יְ הָ שֶׁ

כֹּל  רָה הַ תְ ל סָ דָּ רְ חַ י' כְּ פִ ה אֲ תָ אֲ י רָ יעִ בִ שְּׁ  וּבַ
י י נָמֵ ים אִ יִּ קִ ה נְ עָ בְ שִׁ ר  וֹ פּ סְ לִ ר וְ זוֹ חֲ ה לַ יכָ רִ וּצְ
ה תָ אֲ ם רָ יּוֹ הַ ה וְ עָ לֹא יָדְ  ים וְ נֵי יָמִ שְׁ ה  תָ אֲ א רָ מָּ שֶׁ
ה יכָ רִ ין וּצְ צוּפִ ים רְ ה יָמִ שָׁ לֹ שְׁ וּ לְהוּ  הוֹ ה דְּ עָ יָדְ וְ

ירוּ: מִ חְ ן הֶ ל כֵּ עַ ים וְ יִּ קִ ה נְ עָ בְ שִׁ

א יתָ יְ רַ בָּ זֵינַן בַּ א חָ הָ ין דְּ לִ טֵ ן בְּ הֵ שֶׁ ן  מַ ל זְ ר כָּ מַ צֶה לוֹ ין רוֹ שׂוּיִ ן עֲ נַאי הֵ ל תְּ ל עַ בֶ ל בָּ יּוֹת שֶׁ נֵסִ י כְּ תֵּ בָּ
נֵס יכָּ ים לִ צִ יוּ רוֹ לֹא הָ ים  אִ רָ מוֹ אָ הָ שֶׁ ם  גַ יל וְ עֵ לְ דִּ
וּם שּׁ  א מִ לָּ ים אֶ מִ שָׁ  נֵי גְּ פְּ  ים מִ מִ שָׁ  גְ ן בִּ הֶ בָּ
רַב חָ שֶׁ  י כְּ ירֵ יְ א מַ כָ א וְהָ וּתָ ילּ י צִ עֵ א בָּ תָּ עְ מַ שְׁ  דִּ

נֵּי הַ ל מְ בֶ בָ בְּ שֶׁ ן  תָ אוֹ א לְ וקָ וְ דַ נַאי וְ תְּ נֵּי הַ הַ ז מְ אָ דְּ
ינוּ יָמֵ רָה בְּ הֵ מְ ל בִּ אֵ וֹ א גּ ת בָּ עֵ י לָ רֵ הֲ שֶׁ נַאי  תְּ הַ
א ל לָ אֵ רָ שְׂ ץ יִ רֶ אֶ בְּ שֶׁ ן  תָ אוֹ ל לְ ן אֲבָ תָ שָּׁ דוּ ע קְ קַ פְ תִּ
ת יֶּימֶ ם קַ לָ עוֹ ן לְ תָ שָּׁ דוּ י קְ רֵ הֲ שֶׁ נַאי  נֵּי תְּ הַ מְ

ל א"כ בֶ בָ בְּ שֶׁ ן  תָ אוֹ נַאי לְ נֵּי תְּ הַ מְ יוָן דִּ וא"ת כֵּ
ינָא בִ רָ ף כו:( דְּ ילָּה דַּ גִ יל )מְ עֵ לְ יא דִּ הִ הַ ה מֵ שֶׁ  קָ
יהּ רַב ר לֵ מַ אָ יהּ וְ עֵ רְ אַ א בְּ תָּ שְׁ י נִ י כְ יהּ בֵּ וָה לֵ הֲ דַּ
אי מַּ אַ יר וְ עִ י הָ בֵ ה טוֹ עָ בְ שִּׁ  נֵהּ מִ בְ יל זַ י זִ שִּׁ  אַ
וּם שּׁ  י"ל מִ רַב וְ נֶּחֱ שֶׁ ר  חַ ן אַ ת כֵּ שׂוֹ עֲ יךְ לַ רִ טְ יצְ אִ

ת מַ גְ עָ ר וְ תֵ יוֹ וּת רֹאשׁ בְּ לּ וֵי קַ ה הָ יעָ רִ זְ הּ דִּ עָ רְ זַ דְּ
: נָהּ בָּ חוּרְ י' בְּ פִ סוּר אֲ י אָ כִ וּם הָ שּׁ  שׁ וּמִ נֶפֶ

ירוּשׁ פֵּ לּוּת רֹאשׁ  ן קַ הֶ ין בָּ גִ ין נוֹהֲ ואעפ"כ אֵ
נֵי ל הָ כָ י בְּ רִ שָׁ נָהּ  בָּ חוּרְ י בְּ רֵ הֲ שֶׁ יָנָהּ  נְ בִ בְּ
ךְ תָּ עְ א דַ קָ לְ סָ וּם דְּ שּׁ  ינַן מִ עִ מוֹ שְׁ  אַ יךְ לְ רִ טְ צְ אִ וְ
וּת לּ וֵי קַ הָ יָּה דְּ תִ שְׁ ילָה וּ כִ א אֲ וקָ וְ דַ ינָא דְּ מִ אֲ
א לָ ת דְּ נוֹ וֹ בּ שְׁ  ל חֶ סוּר אֲבָ אָ ר הוּא דְּ תֵ יוֹ רֹאשׁ בְּ
ינָא מִ ךְ אֲ תָּ עְ א דַ קָ לְ ךְ סָ ל כָּ וּת רֹאשׁ כָּ לּ וֵי קַ הָ

ם ת דָּ פַּ ילּוּ רוֹאוֹת טִ פִ אֲ שֶׁ א: לָ יָא קמ"ל דְּ רְ שַׁ  דְּ

יָא שְׁ  א קַ לָ ים וְ יִּ קִ ה נְ עָ בְ יהָ שִׁ לֶ בוֹת עָ ל יוֹשְׁ דָּ רְ חַ כְּ

א צֵ ק יוֹ רֶ פֶ ף סו.( וּבְ ה )דַּ דָּ נִ ר בְּ מַ אָ א דְּ הָ מֵ
א מֵ ל טָ דָּ רְ ין חַ עֵ וּ כְּ ילּ פִ אֲ שֶׁ ה ד' מג.(  דָּ ן )נִ פֶ וֹ דּ
ים יִּ קִ ה נְ עָ בְ שִׁ הּ  יכָ רִ צְ הַ י לְ ירֵ יְ א מַ ם לָ תָ א הָ מָּ שֶׁ  דְּ
ינוּ צִ ךְ מָ יאַ יָא הֵ שְׁ  קַ א וְ יתָ יְ רָ אוֹ ה דְּ דָּ ת נִ יוֹ הְ א לִ לָּ אֶ
ים יִּ קִ ה נְ עָ בְ שִׁ ת  מֶ רֶ וֹ גּ ל הַ דָּ רְ חַ ה כְּ פָּ  טִ

ר בָ ים דָּ מִ כָ נוּ חֲ קְּ לֹא תִּ אי  וַדַּ א דְּ יתָ יְ רָ אוֹ דְ בִּ
נָא חְ כַּ שְׁ  אַ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ א וְ יתָ יְ רָ אוֹ הּ דְּ תֵ ווֹ כְ ית דִּ לֵ דְּ

כֹּל:  ת הַ רֶ תֶ וֹ סּ שֶׁ הּ  תָ ירָ פִ סְ ז' לִ יר בַּ פִּ  שַׁ הּ  בָּ

ן הֶ ין בָּ נָסִ כְ ין נִ אֵ ם, וְ הֶ ין בָּ ילִ יְּ טַ ין מְ אֵ ם, וְ הֶ ין בָּ יאוֹתִ ין נֵ אֵ )א(וְ

ין ידִ פִּ סְ ין מַ אֵ ים. וְ מִ שָׁ גְּ י הַ נֵ פְּ ים מִ מִ שָׁ גְּ ה, וּבַ מָּ חַ י הַ נֵ פְּ ה מִ מָּ חַ בַּ

ין ידִ פִּ סְ ן, וּמַ הֶ ין בָּ שׁוֹנִ ן, וְ הֶ ין בָּ ל קוֹרִ בָ יד. אֲ ל יָחִ ד שֶׁ פֵּ סְ ן הֶ הֶ בָּ

ן, שּׁוּבָ יִ י — בְּ תַ ימָ ה: אֵ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ ים, אָמַ בִּ ל רַ ד שֶׁ פֵּ סְ ן הֶ הֶ בָּ

לֹא ים, וְ בִ שָׂ ן עֲ הֶ ין בָּ עוֹלִ ן וְ ין אוֹתָ יחִ נִּ נָן — מַ בָּ חוּרְ ל בְּ בָ אֲ

י סּוֹרֵ יהוּ? חַ יְ מַ ר שְׁ כַ אן דְּ ים מַ בִ שָׂ שׁ. עֲ פֶ ת נֶ מַ גְ י עׇ נֵ פְּ לוֹשׁ מִ תְ יִ

לֹּא י שֶׁ דֵ ן כְּ ין אוֹתָ יצִ בִּ רְ ן וּמַ ין אוֹתָ דִ בְּ כַ י: וּמְ נֵ תָ י קָ כִ הָ א וְ רָ סְּ יחַ מִ

ל בָ ן, אֲ שּׁוּבָ יִ י — בְּ תַ ימָ ה: אֵ הוּדָ י יְ בִּ ר רַ ים. אָמַ בִ שָׂ ן עֲ הֶ לוּ בָּ יַעֲ

ים — לֹא בִ שָׂ ן עֲ הֶ לוּ בָּ לוֹת. עָ עֲ ן לַ ין אוֹתָ יחִ נִּ נָן — מַ בָּ חוּרְ בְּ

יּוֹת נֵסִ י כְ תֵּ י: בָּ ב אַסִּ ר רַ שׁ. א־גאָמַ פֶ ת נֶ מַ גְ י עׇ נֵ פְּ לוֹשׁ, מִ תְ יִ

ן הֶ ין בָּ גִ ין נוֹהֲ ן, אֵ י כֵ ל פִּ אַף עַ ין. וְ שׂוּיִ ן עֲ נַאי הֵ ל תְּ ל, עַ בֶ בָ בְּ שֶׁ

ית י: בֵּ ב אַסִּ ר רַ בּוֹנוֹת. אָמַ שְׁ יהוּ — חֶ אי נִ לּוּת רֹאשׁ. וּמַ קַ

ין ינִ לִ ת. מְ מֵּ ת הַ ין בּוֹ אֶ ינִ לִ בּוֹנוֹת — מְ שְׁ ין בּוֹ חֶ בִ שְּׁ חַ מְּ ת שֶׁ נֶסֶ כְּ הַ

ת ינוּ בּוֹ מֵ יָּלִ סוֹף שֶׁ א, לְ לָּ י? אֶ כִ או הָ לָ י דְּ גִּ א סַ ? לָ ךְ תָּ עְ א דַ קָ לְ סָ

ם יהֶ ידֵ מִ לְ תַ ים וְ מִ כָ א: חֲ בָ ר רָ ן. אָמַ הֶ ין בָּ יאוֹתִ ין נֵ אֵ ה. ד־ווְ וָ צְ מִ

א יתָ נַן — בֵּ בָּ י רַ אי בֵּ י: מַ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ ין, דְּ רִ מוּתָּ

י נֵ פְּ ים מִ מִ שָׁ גְּ ה וּבַ מָּ חַ י הַ נֵ פְּ ה מִ מָּ חַ ן בַּ הֶ ין בָּ נָסִ כְ ין נִ אֵ נַן. וְ בָּ רַ דְ

י ימִ יְ ווֹ קָ נָה הֲ תְ ר מַ א בַּ ב אַדָּ רַ ינָא וְ בִ רָ א דְּ י הָ ים. כִּ מִ שָׁ גְּ הַ

י בֵ י לְ ילִ יְ א, עָ רָ יטְ מִ א דְ חָ ילְ א זִ תָ א, אֲ בָ רָ א מֵ תָּ ילְ אֵ י שְׁ לִ אֲ שָׁ וְ

שּׁוּם או מִ א לָ תָּ ישְׁ נִ י כְ בֵ ינַן לְ ילִ יְ עָ אי דְּ י: הַ רִ א אָמְ תָּ ישְׁ נִ כְ

נָא. תָּ סְ אִ א דְ יוֹמָ א כְּ ילּוּתָ יָא צִ עֲ א בָּ תָּ עְ מַ שְׁ שּׁוּם דִּ א מִ לָּ א, אֶ רָ יטְ מִ

יהּ יךְ לֵ רִ טְ צְ י אִ י: אִ ב אָשֵׁ רַ א לְ בָ רָ יהּ דְּ רֵ א בְּ ב אַחָ יהּ רַ ר לֵ מַ ז־טאֲ

י יהּ: אִ ר לֵ מַ אי? אֲ א, מַ תָּ ישְׁ נִ י כְ בֵּ א מִ רָ בְ י גַּ רֵ יקְ מִ ישׁ לְ ינִ אִ לְ

א ימָ נָּא הוּא — לֵ י תַּ אִ א, וְ תָ כְ לְ א הִ ימָ נַן הוּא — לֵ בָּ רַ א מֵ בָּ צוּרְ

יהּ א לֵ ימָ א, לֵ י לָ אִ א. וְ סוּקָ א פְּ ימָ א הוּא — לֵ רָ י קָ אִ ין, וְ יתִ נִ תְ מַ

יקוּם. נֵ א וְ תָּ י פּוּרְ הֵ ישְׁ י, נִ י נָמֵ . אִ יךְ סוּקָ י פְּ א לִ ימָ א: אֵ יָנוֹקָ לְ

ים? בִּ רַ א דְ ידָ פֵּ סְ י הֶ מֵ י דָּ יכִ ים. הֵ בִּ ל רַ ד שֶׁ פֵּ סְ ן הֶ הֶ ין בָּ ידִ פִּ סְ יוּמַ

ב י רַ וֵ חְ ת. מַ שֶׁ ב שֵׁ יהּ רַ י בֵּ אֵ קָ א דְּ ידָ פֵּ סְ גוֹן הֶ א: כְּ דָּ סְ ב חִ י רַ וֵ חְ מַ

הּ דַ פְּ ם אַסְ רָ פְ א. רַ דָּ סְ ב חִ יהּ רַ י בֵּ אֵ קָ א דְּ ידָ פֵּ סְ גוֹן הֶ ת: כְּ שֶׁ שֵׁ

א אָתוּ יתָ מִ י וּדְ ידִ א דִּ רָ קָ שּׁוּם יְ ר: מִ א, אָמַ תָּ ישְׁ נִ י כְ בֵ יהּ בְּ תֵ לְּ כַ לְ

א, תָּ ישְׁ נִ י כְ בֵ נַן בְּ בָּ רַ הוּא מֵ הָ יהּ לְ דֵ פְ א סַ ירָ י זֵ בִּ א. רַ מָ לְ יהּ עָ כּוּלֵּ

א, יתָ מִ יהּ( דְּ ידֵ א )דִּ רָ קָ שּׁוּם יְ י מִ י, אִ ידִ א דִּ רָ קָ שּׁוּם יְ י מִ ר: אִ מַ אֲ

נַן בָּ רַ א מֵ בָּ הוּא צוּרְ הָ יהּ לְ דֵ פְ ישׁ סַ קִ ישׁ לָ א. רֵ מָ לְ י עָ אָתוּ כּוּלֵּ

ע בַּ אַרְ ים וְ רִ שְׂ עֶ א בְּ תָ כָ לְ י הִ נֵ ה תָּ וָ הֲ ל דַּ אֵ רָ שְׂ יִ א דְ עָ אַרְ יחַ בְּ כִ שְׁ דִּ

הוּא ה. )ב(הָ בָּ א רַ רָ בְ ל גַּ אֵ רָ שְׂ יִ א דְ עָ א אַרְ רָ סְ וי חָ ר: וַ מַ א, אֲ תָ שׁוּרָ

תוֹ יב, אֲ כֵ א וּשְׁ תָּ פְ תוֹסֶ י וְ רֵ יפְ סִ א וְ רָ יפְ א סִ תָ כְ לְ י הִ נֵ ה תָּ וָ הֲ דַּ

י יהּ? הֵ דֵ פְּ סְ י נִ יכִ ר: הֵ מַ ר! אֲ יהּ מָ דֵ פְּ יסְ ן: לִ מָ ב נַחְ רַ יהּ לְ רוּ לֵ מַ אֲ וַ

א עָ אַרְ י דְּ יפֵ קִּ ין תַּ ה בֵּ י מָ זִ א חֲ ר?! תָּ סַ חֲ י דַּ רֵ יפְ י סִ לֵ מְ נָּא דִּ צַ

א — גָ תָ שׁ בְּ מַּ תַּ שְׁ אִ ם: וּדְ תָ נַן הָ ל. יאתְּ בֶ בָ י דְ ידֵ סִ חֲ ל לַ אֵ רָ שְׂ יִ דְ

כוֹת לָ ה הֲ שּׁוֹנֶ י שֶׁ מִ שׁ בְּ מֵּ תַּ שְׁ מִּ ה הַ ישׁ: זֶ קִ ישׁ לָ י רֵ נֵ ף. תָּ לֵ חָ

י נֵ תָ אן דְּ מַ ישׁ בְּ ינִ שׁ אִ מַּ תַּ שְׁ א: לִ ר עוּלָּ אָמַ ה. )ג(וְ ל תּוֹרָ הּ שֶׁ רָ תְ כִּ

ישׁ רֵ א דְּ י הָ ה. כִּ עָ בְּ י אַרְ נֵ תְ מַ אן דְּ מַ שׁ בְּ מַּ תַּ שְׁ א לִ לָ ה, וְ עָ בְּ אַרְ

הוּא א הָ תָ יָּא, אֲ מַ א דְ מָ קְ א עוּרְ טָ א מְ חָ אוֹרְ יל בְּ ה אָזֵ וָ ישׁ הֲ קִ לָ

ית? רֵ יהּ: קְ ר לֵ מַ יהּ. אֲ ר לֵ בַּ עַ א מְ קָ יהּ וְ פֵּ תְ יהּ אַכַּ בֵ כְּ א אַרְ רָ בְ גַּ

ר מַ נָה. אֲ שְׁ י מִ רֵ ידְ ה סִ עָ בָּ ינָא אַרְ נֵ ית? תָּ נֵ ינָא. תְּ רֵ יהּ: קָ ר לֵ מַ אֲ

י דִ ?! שְׁ ךְ פָּ תְ ישׁ אַכַּ קִ ר לָ נַתְּ בַּ עֲ טָ י וְ ה טוּרֵ עָ בְּ ךְ אַרְ תְּ לָ לְ סַ יהּ: פְּ לֵ

י ר. אִ מָ יהּ לְ עֵ מְּ שַׁ אֲ י דַּ א לִ יחָ יהּ: נִ ר לֵ מַ יָּא! יב)ד(אֲ מַ א בְּ ישָׁ קִ ר לָ בַּ

ן ל הֵ אֵ רָ שְׂ נוֹת יִ א: בְּ ירָ י זֵ בִּ ר רַ אָמַ א דְּ תָ לְּ א מִ י הָ ינִּ מוֹר מִ י, גְּ כִ הָ

בוֹת ל יוֹשְׁ דָּ רְ חַ ם כְּ ת דָּ יפַּ ילּוּ רוֹאוֹת טִ פִ אֲ ן שֶׁ מָ צְ ל עַ ירוּ עַ מִ חֱ הֶ

כוֹת, לָ ה הֲ שּׁוֹנֶ ל הַ יָּהוּ: כׇּ לִ י אֵ בֵ נָא דְּ ים. )ה(תָּ יִּ קִ ה נְ עָ בְ יו שִׁ לָ עָ

ם לוֹ״, יכוֹת עוֹלָ לִ ר: ״הֲ מַ אֱ נֶּ א, שֶׁ בָּ ם הַ ן עוֹלָ הוּא בֶּ ח לוֹ שֶׁ טָ מוּבְ

נַן: בָּ נוּ רַ כוֹת״. )ו(תָּ לָ א ״הֲ לָּ יכוֹת״ אֶ לִ י ״הֲ רֵ קְ אַל תִּ
ין לִ טְּ בַ מְ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ו:

ב מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ז:

ג מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ט, סמג עשין יט,

טוש״ע או״ח סי׳ קנא סעי׳ א:

ד מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ו:

ה מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ז:

ו מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ט, סמג עשין יט,

טוש״ע או״ח סי׳ קנא סעי׳ א:

ז מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ו:

ח מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ז:

ט מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ט, סמג עשין יט,

טוש״ע או״ח סי׳ קנא סעי׳ א:

י מיי׳ פי״א מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ז, טוש״ע יו״ד סי׳

שמד סעי׳ יט:

יא סמג עשין יב, טוש״ע יו״ד סי׳
רמו סעי׳ כא:

יב מיי׳ פי״א מהל׳ איסורי ביאה
הל׳ ד, סמג לאוין קיא, טוש״ע

יו״ד סי׳ קפג סעי׳ א:

מסורת הש״ס

א תוספתא מגילה; תלמוד
ירושלמי מגילה

ב תענית כג:

ג קידושין עא:

ד פרקי דרבי אליעזר; ברכות לא.

ה נדה עג.

ו כתובות יז.

תורה אור השלם

ם ר גּוֹיִ תֵּ יַּ ה וַ אָ ץ רָ רֶ ד אֶ מֹדֶ יְ ד  וַ מַ עָ

עוֹת בְ חוּ גִּ ד שַׁ י־עַ רֵ רְ צוּ הַ צְ פֹּ תְ יִּ וַ

ם לוֹ ]חבקוק ג, יכוֹת עוֹלָ לִ ם הֲ עוֹלָ

ו[



כט.בני העיר   פרק רביעי   מגילה
ר עַ שַּׁ  ים מִ נָשִׁ ת אֲ יצַ חִ א מְ רָ יכְ סִ א לְ בוּלָּ אֲ י מֵ רֵ בְ י גַּ יצִ יְ חָ ן דְּ גוֹ כְּ : הּ תָ ית חוּפָּ בֵ יהָ לְ בִ ית אָ בֵּ הּ מִ תָ וֹ וּ לַ ה לְ לָּ ת כַּ נָסַ כְ הַ לְ

תוֹ יעָ סִ יָה וְ נְ כָ הּ יְ נָאָ יב וּבְ יָתֵ ף וְ שָׁ  דְּ ה: רָ וֹ ל תּ שֶׁ הּ  ינָתָ תִ נְ כִּ ם: שָׁ תוֹ  ין אוֹ דִ פְ וֹ סּ שֶׁ ם  קוֹ ת מָ רוֹ בָ קְּ ית הַ ד בֵּ יר עַ עִ הָ
ה יֵּים מַ קַ ן לְ לוּתָ גָ ן בְּ הֶ מָּ יאוּ עִ בִ הֵ שֶׁ ר  פָ עָ ים וְ נִ בָ אֲ מֵ

נֵנוּ הּ יְחוֹ רָ פָ ת עֲ אֶ נֶיהָ וְ בָ ת אֲ ךָ אֶ י דֶ בָ צוּ עֲ י רָ ר כִּ מַ נֶּאֱ שֶׁ
נָס כְ י נִ נִ ה אֲ סָ רְ נָא פַּ קְ חַ רַ י מְ כִ דְּ ים ק"ב:ט"ו(: ילִּ הִ )תְּ
ינוּ בֵּ ית רַ בֵּ וָה: ר הֲ הוֹ י נְ גִּ ת סַ שֶׁ  שֵׁ ב  רַ : כוֹ תוֹ ל בְּ לֵּ פַּ תְ הִ לְ

יָּם ת הַ ל אֶ מֶ רְ ר כַּ בַ עָ שֶׁ נוּ  דְ מַ יָּם יָבֹא לָ ל בַּ מֶ רְ כַ וּכְ ב: רַ
: הּ עָ מָ שְׁ מִ הּ כְּ מָ שְׁ  כִּ ה: רָ וֹ ן תּ תַּ ת מַ עַ שְׁ יָה בִּ י הָ תַ ימָ אֵ וְ

ת וּרוֹ יף שׁ קִּ אַ שֶׁ ד  עוֹ א בְּ הָ יעוּל בְּ י אֵ רֵ דָּ נָא אַ יפְ קֵּ מַ דְּ אַ
ת ר אֶ צֵּ קַ זֶּה וַאֲ  ת הַ יִ בַּ ךְ הַ רֶ נֵס דֶּ כָּ לוּ אֶ לָּ ים הַ תִּ ל בָּ שֶׁ
ן: נֵיהֶ ין שְׁ ת בֵּ נֶסֶ כְּ ית הַ י וּבֵ בוֹ מָּ י לַ בוֹ מָּ ךְ מִ רֶ דֶּ הַ

א שָׁ י רֵ אַ ם: שָׁ ת  נֶסֶ כְּ ית הַ נָה בֵּ בְ נִּ שֶׁ ם  דֶ א קוֹ רָ יקָּ עִ מֵ
וּת רֹאשׁ לּ ן קַ הֶ ין בָּ גִ הֲ ין נוֹ אֵ ים אַ תִ ל מֵ שֶׁ ן  דָ בוֹ וּם כְּ שּׁ  מִ

יאוּ יָּבִ שֶׁ יעַ  דִ הוֹ ים לְ לִ קָ שְׁ ת  שַׁ  רָ פָ ין בְּ רִ י' קוֹ נִ תְ מַ י: אֵ קָ
ה רוּמָ תְּ ן מִ יסָ נִ ד בְּ אֶחָ יבוּ בְּ רִ יַּקְ שֶׁ י  דֵ ר כְּ דָ אֲ ן בַּ יהֶ לֵ קְ שִׁ
ה אָ בָּ ת הַ בָּ שַּׁ  ין לַ יקִ סִ פְ וּמַ א: רָ מָ גְּ ינַן בַּ רִ מְ אָ דְ ה כִּ שָׁ  דָ חֲ

ת בָּ שַׁ  ר בְּ ת זָכוֹ שַׁ  רָ א פָּ רֵ קָּ תִּ שֶׁ י  דֵ יָּיה כְּ נִ ה שְׁ שָׁ  רָ ר פָּ מַ וֹ לּ מִ
ן: מָּ יַּית הַ חִ מְ ק לִ לֵ מָ יַּית עֲ חִ ךְ מְ מוֹ סְ ים לִ פוּרִ ה לְ מוּכָ סְּ הַ

וּ שׂ יַּעֲ שֶׁ ר  הֵ טַ ל לְ אֵ רָ שְׂ ת יִ יר אֶ הִ זְ הַ ה לְ דוּמָּ ה אֲ רָ פָּ
ם שָּׁ  שֶׁ ם  כֶ זֶּה לָ  שׁ הַ דֶ חוֹ ית הַ יעִ בִ רְ בָּ ה: רָ הֳ טָ ן בְּ יהֶ חֵ סְ פִּ
א מָ ר ר' חֲ מַ ינַן אָ סִ רְ י גָּ מִ לְ שַׁ רוּ "ס יְ שַּׁ  ח וּבַ סַ פֶּ  ת הַ שַׁ  רָ פָּ

ד אֶחָ י בְּ רֵ הֲ שֶׁ ה  רָ ת פָּ שַׁ  רָ פָ שׁ לְ דֶ ם הַחוֹ וֹ דּ קְ יִּ שֶׁ ין הוּא  דִ בְּ
נֵי פְּ ה וּמִ רָ פָּ ה הַ פָ רְ שְׂ י לוֹ נִ נִ שֵׁ  ן וְ כָּ שְׁ מִּ ם הַ ן הוּקַ יסָ נִ בְּ

ל כָ לְ ל: אֵ רָ שְׂ ל יִ שֶׁ ן  תָ רָ הֲ יא טַ הִ שֶׁ ימוּהָ  דִּ קְ ה הִ מָ
ד עֵ יַן מוֹ נְ עִ ין בְּ רִ קוֹ ם וְ וֹ יּ יַן הַ נְ עִ ת בְּ רוֹ קְ לִּ ין מִ יקִ סִ פְ מַ
ית אשִׁ רֵ ה בְּ שֵׂ עֲ מַ ין בְּ רִ קוֹ ת וְ דוֹ מָ עֲ מַ לְ ע: רָ אוֹ מְּ ין הַ עֵ מֵ

ים לִ קָ שְּׁ  ל הַ ין עַ יעִ מִ שְׁ  גמ' מַ ין: יתִ נִ תְ מַ ן בְּ מָּ קַ נֵי לְ תָ קָ דְ כִּ
ין: ית דִּ זַת בֵּ רָ כְ הַ בְּ

י בִּ רַ ה בְּ שֶׂ עֲ י' מַ רִ מְ אָ א פ"ח( דְּ ץ )זוּטָ רֶ ךְ אֶ רֶ ס' דֶּ מַ יא דְּ הִ הַ יָא מֵ שְׁ א קַ לָ ת -וְ מֵּ  ת הַ אַ צָ הוֹ ה לְ רָ וֹ מוּד תּ לְ ין תַּ לִ טְּ בַ מְ

ר' עַ וְ שֻׁ  הוֹ ל ר' יְ צֶ א אֵ בָּ שֶׁ  ת וּכְ רוֹ בָ קְּ ית הַ בֵ יאוּ לְ בִ הֵ שֶׁ ד  ין עַ ילִ ה מִ עָ בָּ רְ אוּ אַ נָשְׂ ךְ וְ רֶ דֶּ וָה בַּ צְ ת מִ א מֵ צָ מָּ שֶׁ א  יבָ קִ עֲ
ה יעָ סִ ה וּפְ יעָ סִ ל פְּ ל כָּ רוּ לוֹ עַ מְ ם אָ הֶ ר לָ פַ סָ זֶר וְ יעֶ אֱלִ

ל טַ בָּ שֶׁ נֵי  פְּ יָה מִ לֹא הָ י  ם נָקִ תָּ דָּ כְ פַ שָׁ וּ  ילּ אִ תָּ כְּ עְ סַ פָּ שֶׁ
נֶה וָה קוֹ צְ ת מִ מוֹ וּמֵ קוֹ מְּ יזוֹ מִ זִ הֱ שֶׁ וּם  שּׁ  א מִ לָּ וּדוֹ אֶ מּ לִ

י נֵ תְ מַ אן דְּ מַ ל לְ בָ י אֲ נֵ תָ י וְ רֵ קָ אן דְּ מַ י לְ ילֵּ י מִ נֵ הָ : מוֹ קוֹ מְ

י רֵ א קָ לָ אן דְּ מַ לְ ינַן דִּ עִ מְ שָׁ א  ילָ מֵּ  א מִ יעוּרָ יהּ שִׁ ית לֵ לֵ

ה רָ וֹ מוּד תּ לְ ין תַּ לִ טְּ בַ ין מְ אֵ א וְ יעוּרָ יהּ שִׁ ית לֵ נֵי אִ תָ וְ

יַן נְ עִ א לְ קָ וְ דַ וֹ וְ ק בּ סֵּ עַ תְ הִ כוֹ לְ רְ י צוֹ דֵ א כְּ לָּ ילוֹ אֶ בִ שְׁ בִּ
נֵי ל בְּ כָ ה אָסוּר לְ אכָ לָ וּל מְ יטּ יַן בִּ נְ עִ ל לְ בָ ה אֲ רָ וֹ וּל תּ יטּ בִּ
ם( שָׁ  ף כז: וְ ין )מו"ק דַּ חִ לְּ גַ וּ מְ לּ ק אֵ רֶ פֶ י בְּ רֵ הֲ שֶׁ יר  עִ הָ

נֵי תָ י וְ רֵ קָ אן דְּ ין מַ ה בֵּ אכָ לָ וּר מְ יסּ יַן אִ נְ עִ ק בְּ לֵּ חַ לֹא מְ
ל בָ נֵי אֲ תָ י וְ רֵ קָ אן דְּ מַ י לְ ילֵּ נֵי מִ הָ נֵי: תָ י וְ רֵ א קָ לָ אן דְּ מַ לְ

אן מַ לְ ינַן דִּ עִ מְ שָׁ א  ילָ מֵּ  א. מִ יעוּרָ יהּ שִׁ ית לֵ נֵי לֵ תְ מַ אן דְּ מַ לְ
מוּד לְ ין תַּ לִ טְּ בַ ין מְ אֵ א וְ יעוּרָ יהּ שִׁ ית לֵ נֵי אִ תָ י וְ רֵ א קָ לָ דְּ
א קָ וְ דַ וֹ וְ ק בּ סֵּ עַ תְ הִ כוֹ לְ רְ י צוֹ דֵ א כְּ לָּ ילוֹ אֶ בִ שְׁ ה בִּ רָ וֹ תּ

ה אָסוּר אכָ לָ וּל מְ יטּ יַן בִּ נְ עִ ל לְ בָ ה אֲ רָ וֹ וּל תּ יטּ יַן בִּ נְ עִ לְ
ף ין )מו"ק דַּ חִ לְּ גַ וּ מְ לּ ק אֵ רֶ פֶ י בְּ רֵ הֲ שֶׁ יר  עִ נֵי הָ ל בְּ כָ לְ

אן ין מַ ה בֵּ אכָ לָ וּר מְ יסּ יַן אִ נְ עִ ק בְּ לֵּ חַ לֹא מְ ם(  שָׁ  כז: וְ

ן הֶ ין בָּ עִ רְ ין מַ אֵ נֵי.: תָ י וְ רֵ א קָ לָ אן דְּ מַ נֵי לְ תָ י וְ רֵ קָ דְּ

ת נוֹ ילָ אִ ל הָ בָ ים אֲ תִ ל מֵ שֶׁ ן  דָ בוֹ וּם כְּ שּׁ  מוֹת מִ הֵ בְּ

ל שֶׁ ן  דָ בוֹ וּם כְּ שּׁ  ם מִ הֶ ין בָּ אֵ ין וְ רִ ן מוּתָּ הֶ ין בָּ עִ טְ וֹ נּ שֶׁ

ל כָ לְ ן: מָ צְ ים עַ רִ בָ קְּ ל הַ ינָן עַ אֵ שֶׁ י  רֵ ים אַחֲ תִ מֵ

י ירֵ יְ מַ ר דְּ מַ יךְ לוֹ רִ ים צָ פּוּרִ כִּ יוֹם הַ כוּ' וּלְ ין וְ יקִ סִ פְ מַ

א הָ אַ ת וְ בָּ שַׁ  ת בְּ יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ ים  וּרִ פּ כִּ ם הַ ת יוֹ נְחַ מִ בְּ
ין רִ קוֹ ת וְ בָּ שַׁ תוֹ  אוֹ ל בְּ חָ שֶׁ ר  דֶ סֵּ ן הַ ין מִ יקִ סִ פְ מַּ שֶׁ ר  מַ אָ קָ

א ג' לָּ ין אֶ רִ ין קוֹ אֵ שֶׁ נֵי  ל הָ כָ ן בְּ כֵ ת וְ יוֹ רָ ת עֲ שַׁ  רָ פָ בְּ
א יכָּ לֵ ים דְּ ה וּפוּרִ נוּכָּ ת וַחֲ דוֹ מָ עֲ ת וּמַ וֹ יּ נִ עֲ ן תַּ גוֹ כְּ

ין רִ וֹ קּ שֶׁ ית  רִ חֲ שַׁ ים  וּרִ פּ כִּ ם הַ יוֹ י בְּ ירֵ יְ מַ ר דְּ ימַ מֵ לְ
א"כ ה דְּ עָ בְ ת שִׁ בָּ שַׁ  ה וּבְ שָּׁ  ל שִׁ חוֹ ת בְּ י מוֹ רֵ ת אַחֲ שַׁ  רָ פָ בְּ

י: ת נָמֵ דוֹ עֲ ר מוֹ אָ שְׁ וּ  ילּ פִ ים אֲ וּרִ פּ כִּ ם הַ ט יוֹ קַ אי נְ מַּ אַ

ל יו עַ לָ רוּ עָ ה. אָמְ לָּ כַּ ת הַ נָסַ כְ הַ ת, וּלְ מֵּ אַת הַ הוֹצָ ה לְ מוּד תּוֹרָ לְ ין תַּ לִ טְּ בַ אמְ

ת מֵּ אַת הַ הוֹצָ ה לְ מוּד תּוֹרָ לְ ל תַּ טֵּ בַ יָה מְ הָ אי שֶׁ עַ ילְ י אִ בִּ רַ ה בְּ הוּדָ י יְ בִּ רַ

ל בָ כּוֹ, אֲ ל צוֹרְ ם כׇּ ין שָׁ אֵ שֶׁ ים — בְּ מוּרִ ים אֲ רִ בָ ה דְּ מֶּ ה. בַּ לָּ כַּ ת הַ נָסַ כְ הַ וּלְ

ל מוּאֵ ב שְׁ ר רַ כּוֹ? אָמַ ל צוֹרְ ה כׇּ מָּ כַ ין. )א(וְ לִ טְּ בַ ין מְ כּוֹ — אֵ ל צוֹרְ ם כׇּ יֵשׁ שָׁ

י. יפּוּרֵ י שִׁ פֵ א אַלְ יתָּ שִׁ י, וְ רֵ בְ י גַּ פֵ ר אַלְ יסַ רֵ ב: תְּ רַ יהּ דְּ מֵ שְּׁ יָא מִ ינְ ר אִ בַּ

א י. עוּלָּ יפּוּרֵ י שִׁ פֵ א אַלְ יתָּ יהוּ שִׁ ינַּיְ י, וּמִ רֵ בְ י גַּ פֵ ר אַלְ יסַ רֵ הּ: תְּ י לַ רִ אָמְ וְ

הּ ינָתָ תִ נְ ר: כִּ ת אָמַ שֶׁ ב שֵׁ א. ברַ רָ יכְ ד סִ א עַ בוּלָּ אֲ י מֵ רֵ בְ י גַּ יצִ יְ חָ גוֹן דְּ ר: כְּ אָמַ

יבּוֹא. ים רִ שִּׁ שִׁ הּ בְּ תָ ילָ טִ יבּוֹא, אַף נְ ים רִ שִּׁ שִׁ הּ בְּ ינָתָ תִ ה נְ הּ. מָ תָ ילָ טִ ךְ נְ כָּ

א. יעוּרָ יהּ שִׁ ית לֵ י — לֵ נֵ תְ מַ אן דְּ מַ ל לְ בָ י, אֲ נֵ תָ י וְ רֵ קָ אן דְּ מַ י לְ ילֵּ י מִ נֵ הָ

ל אֵ רָ שְׂ ין יִ יבִ בִ ה חֲ מָּ ה כַּ אֵ ר: בּוֹא וּרְ י אוֹמֵ ן יוֹחַ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ יָא, רַ נְ )ב(תַּ

לוּ ן. גָּ הֶ מָּ ינָה עִ כִ לוּ — שְׁ גָּ קוֹם שֶׁ ל מָ כָ בְּ רוּךְ הוּא, שֶׁ דוֹשׁ בָּ קָּ י הַ נֵ פְ לִ
יךָ ית אָבִ בֵ י לְ יתִ לֵ גְ לֹה נִ גְ נִּ ר: ״הַ מַ אֱ נֶּ ן, שֶׁ הֶ מָּ ינָה עִ כִ ם — שְׁ יִ רַ צְ מִ לְ

ם כֶ נְ עַ מַ ר: ״לְ מַ אֱ נֶּ ן, שֶׁ הֶ מָּ ינָה עִ כִ ל — שְׁ בֶ בָ לוּ לְ גוֹ׳״. גָּ ם וְ יִ רַ צְ מִ ם בְּ יוֹתָ הְ בִּ

ר: מַ אֱ נֶּ ן, שֶׁ הֶ מָּ ינָה עִ כִ ל — שְׁ אֵ יגָּ ין לִ ידִ תִ ן עֲ הֵ שֶׁ אַף כְּ ה״. וְ לָ בֶ י בָ תִּ חְ לַּ שֻׁ

ד מֵּ לַ ב״. מְ שָׁ א ״וְ לָּ ר, אֶ מַ אֱ יב״ לֹא נֶ שִׁ הֵ ״. ״וְ ךָ בוּתְ ת שְׁ יךָ אֶ לֹהֶ ב ה׳ אֱ שָׁ ״וְ

יֵי: ר אַבָּ א? אָמַ יכָ ל הֵ בֶ בָ יּוֹת. בְּ לִ גָּ ין הַ בֵּ ן מִ הֶ מָּ ב עִ רוּךְ הוּא שָׁ דוֹשׁ בָּ קָּ הַ שֶׁ

א לָ א. וְ עָ דְּ רְ הַ נְ יב״ בִּ יתֵ ף וִ ״שַׁ א דְּ תָּ ישְׁ נִ י כְּ בֵ ל, וּבְ הוּצָ א דְּ תָּ ישְׁ נִ י כְּ בֵ בְּ

י, י לִ יתֵ יֵי: תֵּ ר אַבָּ א. אָמַ כָ ין הָ נִ מְ זִ א וְ כָ ין הָ נִ מְ א זִ לָּ א, אֶ כָ הָ א וְ כָ א הָ ימָ תֵּ

י[ וִ לֵ ל ]וְ מוּאֵ שְׁ בוּהּ דִּ ם. אֲ תָ ינָא הָ לֵּ צַ נָא וּמְ יֵילְ ה, עָ סָ רְ נָא פַּ יקְ חַ רַ י מְ כִ דְּ

עוּ קוֹל מַ ינָה, שְׁ כִ אי שְׁ תַ א. אֲ עָ דְּ רְ הַ נְ יב בִּ יתֵ ף וִ שַׁ א דְּ תָּ ישְׁ נִ כְ י בִּ בִ ווֹ יָתְ הֲ

יב יתֵ ף וִ שַׁ א דְּ תָּ ישְׁ נִ י כְּ בֵ יב בְּ ה יָתֵ וָ ת הֲ שֶׁ ב שֵׁ קוּ. )ג(רַ פַ מוּ וּנְ א ]קָ שָׁ יגְ רִ

תוּ עֲ בַ א מְ קָ ת וְ רֵ שָּׁ י הַ כֵ אֲ לְ תוֹ מַ ק. אֲ פַ א נְ לָ ינָה[ וְ כִ אי שְׁ תַ א, אֲ עָ דְּ רְ הַ נְ בִּ

י נֵ פְּ ה מִ חֶ דְ י נִ לוּב, מִ ינוֹ עָ אֵ שֶׁ לוּב וְ ם, עָ ל עוֹלָ בּוֹנוֹ שֶׁ נָיו: רִ פָ ר לְ יהּ. אָמַ לֵ

ק: חָ צְ י יִ בִּ ר רַ ט״, אָמַ עַ שׁ מְ דָּ קְ מִ ם לְ הֶ י לָ הִ אֱ קוּהוּ. ״וָ בְ הוּ: שִׁ ר לְ מַ י? אֲ מִ

ית ה בֵּ ר: זֶ ר אָמַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ רַ ל. וְ בֶ בָ בְּ שׁוֹת שֶׁ רָ דְ י מִ תֵּ יּוֹת וּבָ נֵסִ י כְ תֵּ לּוּ בָּ אֵ

לּוּ נוּ״, אֵ יתָ לָּ יִ ה הָ עוֹן אַתָּ יב: ״ה׳ מָ תִ כְ אי דִּ א, מַ בָ שׁ רָ רֵ ל. דָּ בֶ בָ בְּ ינוּ שֶׁ בֵּ רַ

א יתָ בֵ נָא בְּ יסְ רֵ אי גָּ וַ ישׁ הֲ רֵ יֵי: מֵ ר אַבָּ שׁוֹת. אָמַ רָ דְ י מִ תֵּ יּוֹת וּבָ נֵסִ י כְ תֵּ בָּ

י תִּ בְ ד: ״ה׳ אָהַ וִ ר דָּ אָמַ קָ א דְּ הָ ית לְ עִ מַ שְׁ ן דִּ יוָ א, כֵּ תָּ ישְׁ נִ י כְ בֵ ינָא בְּ לֵּ צַ וּמְ

ר פָּ קַּ ר הַ זָ עָ לְ י אֶ בִּ יָא, רַ נְ א. תַּ תָּ ישְׁ נִ י כְ בֵ נָא בְּ יסְ רֵ אי גָּ וַ ״, הֲ ךָ יתֶ עוֹן בֵּ מְ

ץ רֶ אֶ עוּ בְּ בְ קָּ יִּ ל שֶׁ בֶ בָ בְּ שׁוֹת שֶׁ רָ דְ י מִ תֵּ יּוֹת וּבָ נֵסִ י כְ תֵּ ין בָּ ידִ תִ ר: עֲ אוֹמֵ

ים רִ בָ לֹא דְּ הֲ יָּם יָבֹא״, וַ ל בַּ מֶ רְ כַ ים וּכְ רִ הָ בוֹר בֶּ תָ י כְּ ר: ״כִּ מַ אֱ נֶּ ל, שֶׁ אֵ רָ שְׂ יִ

ה, מוֹד תּוֹרָ לְ ה לִ עָ י שָׁ פִ א לְ לָּ אוּ אֶ לֹּא בָּ ל שֶׁ מֶ רְ כַ בוֹר וְ ה תָּ ר: וּמָ חוֹמֶ ל וָ קַ

ין יצִ בִּ רְ ין וּמַ קּוֹרִ שׁוֹת שֶׁ רָ דְ י מִ תֵּ יּוֹת וּבָ נֵסִ י כְ תֵּ ל, בָּ אֵ רָ שְׂ ץ יִ רֶ אֶ ים בְּ עִ בָּ קְ נִ

ה מָּ יב: ״לָ תִ כְ אי דִּ א, מַ רָ פָּ ר קַ שׁ בַּ רֵ ה. דָּ מָּ כַ ה וְ מָּ ת כַּ ל אַחַ ה — עַ ן תּוֹרָ הֶ בָּ

ין צוּ דִּ רְ ה תִּ מָּ ם: לָ הֶ ה לָ רָ אָמְ ת קוֹל וְ ה בַּ תָ ים״, יָצְ נוּנִּ בְ ים גַּ רִ דוּן הָ צְּ רַ תְּ

ים״, נוּנִ בְ א: ״גַּ כָ יב הָ תִ ינַי. כְּ ל סִ צֶ ם אֵ ים אַתֶּ י מוּמִ לֵ עֲ ם בַּ כֶ ינַי? כּוּלְּ ם סִ עִ

אן אי מַ ינַּהּ הַ ע מִ מַ י: שְׁ ב אָשֵׁ ר רַ ק״. אָמַ ן אוֹ דַ בֵּ ם: ״אוֹ גִ תָ יב הָ תִ וּכְ

אי יָא מַ רְ דַּ נְ פֶּ ין אוֹתוֹ קַ ין עוֹשִׂ ל מוּם הוּא. ג)ד(אֵ עַ יר — בַּ יהִ דִּ

ר: אָמַ אן דְּ מַ הּ? כְּ מָ שְׁ אי כִּ הּ. מַ מָ שְׁ יָא כִּ רְ דַּ נְ פֶּ א: קַ בָ ר רָ יָא״? אָמַ רְ דַּ נְ פֶּ ״קַ

יל בִ יָה שְׁ ם הָ הוּ: אִ בָ י אֲ בִּ ר רַ א. דאָמַ הָ יעוּל בְּ י, אֵ רֵ נָא אַדָּ יפְ קֵּ מַ אַדְּ

לֹּא נָת שֶׁ ל מְ נָס עַ כְ נִּ ק: הַ חָ צְ ר יִ ן בַּ מָ ב נַחְ ר רַ ר. האָמַ א — מוּתָּ רָ יקָּ עִ מֵ

ר בּוֹ אָמַ לְ י חֶ בִּ ר רַ אָמַ יָא. וְ רְ דַּ נְ פֶּ שׂוֹתוֹ קַ עֲ ר לַ יָא — מוּתָּ רְ דַּ נְ פֶּ שׂוֹת קַ עֲ לַ

יָא, רְ דַּ נְ פֶּ שׂוֹתוֹ קַ עֲ ר לַ ל — מוּתָּ לֵּ פַּ תְ הִ ת לְ נֶסֶ כְּ ית הַ בֵ נָס לְ כְ נִּ ב הוּנָא: הַ רַ

פוֹן ר צָ עַ ךְ שַׁ רֶ א דֶּ בָּ ים הַ דִ מּוֹעֲ י ה׳ בַּ נֵ פְ ץ לִ אָרֶ ם הָ בֹא עַ ר: ״וּבְ מַ אֱ נֶּ שֶׁ

י נֵ פְּ לוֹשׁ, מִ תְ ים — לֹא יִ בִ שָׂ לוּ בּוֹ עֲ ב״. ועָ גֶ ר נֶ עַ ךְ שַׁ רֶ א דֶּ ווֹת יֵצֵ חֲ תַּ שְׁ הִ לְ

נַן י תְּ ! כִּ יחַ נִּ שׁ וּמַ ל תּוֹלֵ בָ יל, אֲ כִ אֲ שׁ וּמַ ינוֹ תּוֹלֵ יָא: אֵ נְ תַ הָ שׁ. וְ פֶ ת נֶ מַ גְ עׇ

ין רוֹת, אֵ בָ קְּ ית הַ נַן: בֵּ בָּ נוּ רַ נַן. זתָּ יל תְּ כִ אֲ שׁ וּמַ ין — תּוֹלֵ יתִ נִ תְ י מַ נָמֵ

ת ן אַמַּ הֶ ין בָּ יכִ ין מוֹלִ אֵ ה, וְ מָ הֵ ן בְּ הֶ ין בָּ עִ רְ ין מַ לּוּת רֹאשׁ. אֵ ן קַ הֶ ין בָּ גִ נוֹהֲ

י נֵ פְּ ן, מִ קוֹמָ מְ ן בִּ פָ ט — שׂוֹרְ יקֵּ ם לִ אִ ים. וְ בִ שָׂ ן עֲ הֶ ין בָּ טִ קְּ לַ ין מְ אֵ ם, וְ יִ מַּ הַ

אי ן מַ קוֹמָ מְ ן בִּ פָ שּׂוֹרְ ן שֶׁ יוָ א — כֵּ יפָ א אַסֵּ ימָ ילֵּ יָיא? אִ ים. אַהֵ תִ בוֹד מֵ כְּ

יוֹת הְ ל לִ חָ ר שֶׁ דָ שׁ אֲ י׳ רֹאשׁ חֹדֶ נִ תְ א. חמַ ישָׁ א אַרֵ לָּ א? אֶ יכָּ ים אִ תִ בוֹד מֵ כְּ

ין ימִ דִּ קְ ת — מַ בָּ שַּׁ תוֹךְ הַ יוֹת בְּ הְ ל לִ ים. חָ לִ קָ ת שְׁ שַׁ רָ פָ ין בְּ ת, קוֹרִ בָּ שַּׁ בַּ

ה רָ ית פָּ ישִׁ לִ שְּׁ כוֹר״. בַּ יָּה ״זָ נִ שְּׁ ת. ט)ה(בַּ רֶ ת אַחֶ בָּ שַׁ ין לְ יקִ סִ פְ ר, וּמַ בַ עָ שֶׁ לְ

כֹּל ן. לַ רָ דְ סִ כְ ין לִ רִ ית חוֹזְ ישִׁ מִ חֲ ם״. בַּ כֶ ה לָ זֶּ שׁ הַ חוֹדֶ ית ״הַ יעִ בִ רְ ה. בָּ דוּמָּ אֲ

דוֹת, מָ עֲ מַ יּוֹת וּבְ נִ עֲ תַ ים, בְּ פוּרִ ה וּבְ נוּכָּ חֲ ים, בַּ שִׁ דָ י חֳ אשֵׁ רָ ין: בְּ יקִ סִ פְ מַ

ים, לִ קָ שְּׁ ל הַ ין עַ יעִ מִ שְׁ ר מַ דָ אֲ ד בַּ חָ אֶ ם: בְּ תָ נַן הָ ׳ תְּ מָ ים. יגְּ פּוּרִ כִּ יוֹם הַ וּבְ

ל עַ וְ
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בני העיר   פרק רביעי   מגילה כט:
ים שִׁ דָ נֵי חֳ ל הָ נָה כָּ שָּׁ  י הַ שֵׁ  דְ חָ וֹ לְ שׁ דְ חָ שׁ בְּ דֶ חוֹ ה: בוּאָ תְּ ין הַ ין בֵּ רִ יכָּ נִּ ים הַ עִ רָ זְּ  י הַ אֵ לְ ר כִּ קוֹ עֲ יִם לַ אַ לְ כִּ ל הַ עַ וְ

ה רוּמָ תְּ ין מִ פִ ין וּמוּסָ ידִ מִ ת תְּ לוֹ ת עוֹ אַ בָ הֲ וֹ בַּ שׁ דְּ חַ יךְ לְ רִ ה צָ תָּ אַ שֶׁ שׁ  דֶ ךָ חוֹ  ה יֵשׁ לְ רָ וֹ ה תּ רָ מְ א אָ לָּ אֶ י: ה לִ מָּ לָ

ינַן רִ מְ גָ נָה דְּ שָּׁ  רֹאשׁ הַ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ ן כִּ יסָ זֶהוּ נִ ה וְ שָׁ  דָ חֲ

י שֵׁ  דְ חָ ם לְ כֶ ן הוּא לָ וֹ אשׁ יב רִ תִ כְ ן דִּ יסָ נִּ נָה מִ שָׁ נָה  שָׁ

אי י הַ לֵּ וּ ינַן כּ מִ דְּ קְ אן מַ מַ כְּ ת י"ב:ב'(: מוֹ נָה )שְׁ שָּׁ  הַ

ר דָ אֲ בט"ו בַּ ל: יאֵ לִ מְ ן גַּ ן בֶּ עוֹ מְ ן שִׁ בָּ רַ א כְּ לָ דְּ

ף סֶ י כֶּ לֵ קְ ין שִׁ פִ לְּ חַ מְ ת הַ עוֹ בְּ טְ י מַ לֵ עֲ ת בַּ נוֹ חָ לְ וּ שׁ

ב רֵ ר קָ בָ כְּ שֶׁ ן  ימָ שׁ הוּא סִ דָּ קְ מִּ ין בַּ בִ שְׁ יוֹ ת: רוּטוֹ פְ בִּ

רוּ הֲ ימַ ת וִ וֹ לֹשׁ קוּפּ שָׁ  ה בְּ כָּ שְׁ לִּ ת הַ ם אֶ רוֹ תְ ן לִ מַ זְ

ת ן אֶ כֵּ שְׁ מַ ין לְ ילִ חִ תְ ם מַ יּוֹ תוֹ הַ אוֹ מֵ יאוּ דְּ יָבִ וְ

ר דָ אֲ ד בַּ חָ אֶ ינַן לְ מִ דְ ת קָ נוֹ חָ לְ וּ וּם שׁ שּׁ  מִ ים: בִ כְּ עַ מְ הַ

ן ן בֶּ עוֹ מְ ן שִׁ בָּ רַ א דְּ מָ עְ טַ ת וְ תוֹ בָּ שַׁ י  תֵּ  ינוּ שְׁ יְ הַ דְּ

א מָ עְ טַ ף ו.(: ים )דַּ חִ סָ פְ נַן בפ"ק דִּ בָּ רַ ל וְ יאֵ לִ מְ גַּ

ר דָ אֲ ים בַּ לִ קָ ינַן שְׁ יתִ יְ אי מָ א מַ מָ עְ י טַ בִ י טָ בִּ רַ דְ כִּ

ן יסָ נִ ד בְּ חָ אֶ ת בְּ נוֹ בָּ רְ יבוּ קָ רִ יַּקְ שֶׁ י  בִ י טָ בִּ רַ דְ כִּ

ים לִ קָ שְׁ א: יבָ תִ ם כְּ תָ וָה הָ צְ ךְ מִ הַ ה וְ שָׁ  דָ ה חֲ רוּמָ תְּ מִ

ף סֶ ת כֶּ תָּ אֶ חְ קַ לָ יב וְ תִ כְ דִ ם כְּ תָ י הָ יבִ תִ ים כְּ נִ דָ אֲ לָ

ן הֵ ד וְ עֵ ל מוֹ ת אֹהֶ דַ בוֹ ל עֲ תוֹ עַ תָּ אוֹ נָתַ ים וְ וּרִ פּ כִּ הַ

ף סֶ כֶ יב וְ תִ כְ דִ ן כְּ כָּ שְׁ מִּ נֵי הַ דְ ן אַ הֶ שׂוּ מֵ נַּעֲ שֶׁ ים  לִ קָ שְּׁ  הַ

ת ת אֵ קֶ צֶ ף לָ סֶ כֶּ ר הַ כַּ ת כִּ אַ י מְ הִ ' וַיְ גוֹ ה וְ דָ עֵ י הָ קוּדֵ פְּ

ית צִ חֲ ם מַ שָׁ רוּ  מְ ת נֶאֶ רוּמוֹ לֹשׁ תְּ שָׁ  :' גוֹ שׁ וְ קֹּדֶ  נֵי הַ דְ אַ

ת רוּמַ ת תְּ ת אֶ תֵ ת ה' לָ רוּמַ ן תְּ תֵּ ה' יִ ה לַ רוּמָ ל תְּ קֶ שֶּׁ  הַ

חַ בֵּ זְ ת מִ רוּמַ ים וּתְ נִ דָ אֲ ה לָ תָ יְ ים הָ נִ דָ ת אֲ רוּמַ ה' תְּ

נָה שָּׁ  ל הַ כָ וּר לְ בּ ת צִ נוֹ בְּ רְ ן קָ הֶ ת מֵ נוֹ קְ חַ לִ בֵּ זְ מִּ לַ

יא ת הִ יִ בַּ ק הַ דֶ בֶ לְ ם: יכֶ תֵ וֹ שׁ ל נַפְ ר עַ פֵּ כַ הּ לְ יב בָּ תִ כְ דִּ

ר מַ נֶּאֱ שֶׁ תוֹ  בָ דְ י נִ פִ ישׁ כְּ א אִ לָּ ן אֶ לָּ כוּ וָה בְּ שָׁ ה  תָ יְ לֹא הָ

ת מוֹ ' )שְׁ גוֹ יב לֵב וְ דִ כֹּל נְ ים  נָּשִׁ ל הַ ים עַ נָשִׁ אֲ וַיָּבֹאוּ הָ

אי ין הַ קִ רְ פִ ר בְּ מַ אָ אן דְּ מַ א לְ יחָ נִ הָ ל"ה:כ"ב(:

ר דֶ סֵ לְ ן: רָ דְ סִ כְ ין לִ רִ זְ ית חוֹ ישִׁ מִ חֲ י' בַּ נִ תְ נֵי מַ תָ קָ דְּ

יקוּ סִ פְ הִ וּ וְ לּ ת אֵ אוּ אֶ רְ קָּ שֶׁ זֵר  ת הוּא חוֹ יּוֹ שִׁ רָ פָּ

ר מַ אָ דְ ר כִּ ימַ מֵ א לְ יכָּ ת אִ בָּ שַּׁ  ת הַ שַׁ  רָ ת פָּ ת אֶ רוֹ קְ לִּ מִ

ר מַ אָ אן דְּ מַ א לְ לָּ שׁ אֶ דֶ רֹאשׁ חוֹ דְ הוּ בִּ לְּ וּ רוּ כּ נָא קָ ידָּ אִ הָ

ת רוֹ טָ פְ הַ ר הַ דֵּ סַ ן לְ רָ דְ סִ כְ ין לִ רִ זְ שׁ חוֹ רֵ פָ מְ וּ' דִּ כּ

לֹא ל  בָ נָּה אֲ ד הֵ קוּ עַ סְ ת הוּפְ רוֹ טָ פְ הַ א הַ מָ לְ אַ

א מָ יוֹ יָינָא דְּ נְ עִ י מֵ רוּ נָמֵ ווּ קָ א הֲ תָּ  שְׁ ד הַ עַ ת דְּ יּוֹ שִׁ רָ פָּ הַ

ים לִ קָ שְׁ שׁ בִּ דֶ ת חוֹ לַ י זֹאת עוֹ בִ י טָ בִּ רַ דְ כִּ י: נִ שֵׁ אי  מַ

ה מוּכָ סְּ ה הַ שָׁ  רָ פָ ר בְּ דֶ ת ר"ח אֶ יוֹ הְ ל לִ חָ ר: מַ אָ

יָּה אע"פ נִ ת שְׁ בָּ שַׁ  הּ בְּ תָ ין אוֹ לִ פְ כוֹ וְ ים: לִ קָ ת שְׁ שַׁ  רָ פָ לְ

ל שֶׁ ק  רֶ תוֹ פֶּ אוֹ נָא בְּ ימְ הוּא זִ הַ בְּ נָה: וֹ אשׁ רִ אוּהָ בָּ רָ קְּ שֶׁ

יא הִ שֶׁ יא  ס הִ חָ ינְ ת פִּ שַׁ  רָ פָ לֹא בְּ  י וַהֲ מֵּ רַ תְ י מִ מִ ר: דָ אֲ

ין ימִ יְּ סַ א מְ יתָ יְ רָ י אוֹ קִ סְּ מַ דְּ ב: שׁ אָ דֶ חוֹ ה לְ מוּכָ סְ

ל כָ לֹא בְּ  ים וְ נִ שָׁ לֹשׁ  שָׁ  ת לְ חַ ם אַ עַ ין פַּ שִׁ ה חוּמְ שָּׁ  מִ חֲ

ר: יקַּ ת עִ שׂוֹ עֲ ין לַ יחִ גִּ שְׁ ין מַ אֵ ין: שִׂ נוּ עוֹ אָ שֶׁ מוֹ  נָה כְּ שָׁ

ף קו:( "מ דַּ ל )בּ בֵּ קַ מְּ הַ שׁ בְּ רֵ פָ מְּ שֶׁ ן  מַ זְּ  וֵי הַ א הָ י לָ רֵ הֲ שֶׁ ה  יעָ רִ ן זְ מַ א זְ קָ וְ או דַּ יא לָ ה הִ יעָ רִ ן זְ מַ זְ ם דִּ אַיִ לְ כִּ ל הַ עַ
ת בוּאוֹ תְּ לוּ הַ דְ ר גָּ בָ ה וּכְ יעָ רִ ף זְ ר סוֹ מַ ה לוֹ צֶ א רוֹ לָּ אֶ

ינָן ן אֵ כֵ ם לָ דֶ ל קוֹ בָ ין אֲ רִ יכָּ ם נִ יִ אַ לְ כִּ ז הַ אָ ים וְ עִ רָ זְּ  הַ וְ

אן ר וא"ת וּמַ מַ יתְּ הּ אִ תָּ ירְ בֶ ל חֲ לַ כְּ א מִ דָ חֲ ין: רִ יכָּ נִ

ךְ ידָ ינַן אִ עִ יָדְ יוָן דְּ א כֵּ הָ הּ וְ רָ מָ אי אֲ מַּ א אַ לָ לָ כְּ ר מִ מַ אָ דְּ

ב רַ יהּ דְּ רֵ תְ אַ ה בְּ רָ מְ אָ אן דְּ מַ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ א וְ ן הָ כֵּ שֶׁ ל  כָּ

ת בָּ שַׁ  ת בְּ יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ ר  דָ שׁ אֲ דֶ רֹאשׁ חוֹ ר דְּ בַ סָ וָה דְּ הֲ

ל לָ י כְּ עִ ווּ יָדְ א הֲ לָ ת וְ רוֹ וֹ י תּ תֵּ  ם שְׁ י אִ ין כִּ יאִ צִ ין מוֹ אֵ שֶׁ

יךְ רִ טְ יצְ ם אִ עַ טַּ זֶּה הַ  ק וּמִ חָ צְ י יִ בִּ רַ ךְ דְּ ידָ אִ

ת יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ ת  בֵ שׁ טֵ דֶ רֹאשׁ חוֹ יא דְּ הִ ינַן הַ עִ מוֹ שְׁ אַ לְ

א תָ כְ לְ הִ וְ ה: רָ וֹ י תּ רֵ פְ ה סִ שָׁ לֹ ין שְׁ יאִ צִ מוֹ ת דְּ בָּ שַּׁ  בַּ

ר ואע"ג יקָּ תוֹ עִ שׂוֹ עֲ ירוּשׁ לַ ה פֵּ נוּכָּ חֲ ין בַּ יחִ גִּ שְׁ ין מַ אֵ

ק סוֹ פְ ךְ לִ רַ ף מ"מ הוּצְ סֵ ב יוֹ י רַ בֵּ גַ ה לְ בָּ רַ א כְּ תָ כְ לְ הִ דְּ

י: אֵ רָ מוֹ ר אָ אָ יהּ שְׁ לֵ י עֲ יגִ לִ פְ וּם דִּ שּׁ  יהּ מִ תֵ ווֹ ה כְּ כָ לָ הֲ

ל א עַ לָּ יא, אֶ ה הִ יעָ רִ ן זְ מַ זְ ם — דִּ אַיִ לְ כִּ ל הַ א עַ מָ לָ שְׁ ם. )א(בִּ אַיִ לְ כִּ ל הַ עַ אוְ

א: רָ ר קְ אָמַ יָּה, דְּ י יֹאשִׁ בִּ ר רַ י אָמַ בִ י טָ בִּ ר רַ ן? בג)ב(אָמַ נָלַ ים מְ לִ קָ שְּׁ הַ

ן בָּ רְ א קׇ בֵ הָ שׁ וְ דֵּ ה: חַ ה תּוֹרָ רָ שׁוֹ״, אָמְ דְ חׇ שׁ בְּ ת חוֹדֶ ״זֹאת עוֹלַ

ינַן מִ דְ ה, קָ שָׁ דָ ה חֲ רוּמָ תְּ י מִ רוֹבֵ י אַקְ עֵ ן בָּ יסָ נִ בְ ן דִּ יוָ כֵ ה. וְ שָׁ דָ ה חֲ רוּמָ תְּ מִ

אן — מַ שׁ. ד)ג(כְּ דָּ קְ מִּ ים לַ לִ קָ תוֹ שְׁ יְ לַ י דְּ יכִ י הֵ ר, כִּ דָ אֲ ד בַּ חָ אֶ ינַן בְּ רֵ קָ וְ

ר אָמַ ל, הָ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ י רַ אִ ל. דְּ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ רַ א כְּ לָ דְּ

ים לֹשִׁ ח שְׁ סַ פֶ ם לְ ח קוֹדֶ סַ פֶּ כוֹת הַ לְ הִ ין בְּ לִ יָא: שׁוֹאֲ נְ תַ תוֹת, דְּ בָּ י שַׁ תֵּ שְׁ

א ימָ ילּוּ תֵּ פִ תוֹת. ה)ד(אֲ בָּ י שַׁ תֵּ ר: שְׁ ל אוֹמֵ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ יוֹם. רַ

נוֹת חָ ר בּוֹ שׁוּלְ שָׂ ה עָ שָּׁ מִ חֲ ר: בַּ ר מָ אָמַ ן דְּ יוָ ל, כֵּ יאֵ לִ מְ ן גַּ עוֹן בֶּ מְ ן שִׁ בָּ רַ

שּׁוּם שׁ — מִ דָּ קְ מִּ ין בַּ בִ ה יוֹשְׁ שָּׁ מִ חֲ ים וַ רִ שְׂ עֶ ינָה וּבְ דִ מְּ ין בַּ בִ יוֹשְׁ

ת ו אֶ ר: ״צַ ב אָמַ ים? רַ לִ קָ ת שְׁ שַׁ רָ אי פָּ ינַן. וזמַ רֵ קָ ינַן וְ מִ דְ נוֹת קָ חָ שׁוּלְ

י ר: ״כִּ ל אָמַ מוּאֵ י״. וּשְׁ מִ חְ י לַ נִ בָּ רְ ת קׇ ם אֶ יהֶ לֵ תָּ אֲ רְ אָמַ ל וְ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ בְּ

ת שַׁ רָ הּ פָּ י לַ רֵ קָ ינוּ דְּ יְ א״, הַ שָּׂ י תִ ר ״כִּ אָמַ אן דְּ מַ א לְ מָ לָ שְׁ א״. בִּ שָּׂ תִ

י נִ בָּ רְ ת קׇ ר ״אֶ אָמַ אן דְּ מַ א לְ לָּ ים״. אֶ לִ קָ הּ ״שְׁ יב בַּ תִ כְ ים — דִּ לִ קָ שְׁ

אי — א מַ מָ עְ ין, טַ ם? אִ תָ י הָ יבִ תִ ים״ כְּ לִ קָ י ״שְׁ ידֵּ א מִ כָ י״, הָ מִ חְ לַ

שּׁוּם ל״ — מִ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ת בְּ ו אֶ ר ״צַ אָמַ אן דְּ מַ א לְ מָ לָ שְׁ י. בִּ בִ י טָ בִּ רַ דְ כִּ

א״, שָּׂ י תִ ר ״כִּ אָמַ אן דְּ מַ א לְ לָּ י. אֶ בִ י טָ בִּ רַ דְ ם, כִּ תָ נוֹת״ הָ בָּ רְ י ״קׇ יבִ תִ כְ דִּ

ף: ב יוֹסֵ י רַ נֵ תָ דְ י! כִּ יבִ תִ ים כְּ נִ דָ אֲ ים לָ לִ קָ י? שְׁ יבִ תִ י כְּ נוֹת״ מִ בָּ רְ ״קׇ

ל שֶׁ ים, וְ נִ דָ אֲ ים לָ נִ דָ ל אֲ שֶׁ , וְ חַ בֵּ זְ מִּ חַ לַ בֵּ זְ ל מִ ן. שֶׁ רוּמוֹת הֵ לֹשׁ תְּ שָׁ

ינוּ יְ א״, הַ שָּׂ י תִ ר ״כִּ אָמַ אן דְּ מַ א לְ מָ לָ שְׁ ת. בִּ יִ בַּ ק הַ דֶ בֶ ת לְ יִ בַּ ק הַ דֶ בֶּ

ו ר ״צַ אָמַ אן דְּ מַ א לְ לָּ ים, אֶ שִׁ דָ י חֳ אשֵׁ אָר רָ שְּׁ שׁ מִ אי רֹאשׁ חֹדֶ י הַ נֵ שָׁ דְּ

א יתָּ רוּ שִׁ ים קָ שִׁ דָ י חֳ אשֵׁ ילּוּ רָ אִ י, דְּ נֵ י? שָׁ נֵ אי שָׁ י״, מַ נִ בָּ רְ ת קׇ אֶ

הוּ נָא — כּוּלְּ ידָּ אִ ילּוּ הָ אִ שׁ, וְ רֹאשׁ חוֹדֶ דְ ד בִּ חַ א וְ יוֹמָ יָינָא דְ נְ עִ בְּ

א לָּ ר. אֶ יּוֹת הוּא חוֹזֵ שִׁ רָ ר פָּ דֶ סֵ ר לְ אָמַ אן דְּ מַ א לְ יחָ נִ שׁ. הָ רֹאשׁ חוֹדֶ דְ בִּ

אי ינַן, מַ רֵ א קָ יוֹמָ א דְ תָּ שְׁ רַ ר, וּפָ רוֹת הוּא חוֹזֵ טָ פְ ר הַ דֶ סֵ ר לְ אָמַ אן דְּ מַ לְ

ד חַ א וְ יוֹמָ יָינָא דְ נְ עִ א בְּ יתָּ רוּ שִׁ ים קָ שִׁ דָ י חֳ אשֵׁ ילּוּ רָ אִ י, דְּ נֵ י? שָׁ נֵ שָׁ

א, יוֹמָ יָינָא דְ נְ עִ א בְּ תָ לָ רוּ תְּ נָא — קָ ידָּ אִ ילּוּ הָ אִ שׁ, וְ רֹאשׁ חוֹדֶ דְ י בִּ רֵ קָ

יוֹת הְ ל לִ חָ ר שֶׁ דָ שׁ אֲ י: רֹאשׁ חֹדֶ יבִ יתִ שׁ. חטמֵ רֹאשׁ חוֹדֶ דְ רוּ בִּ ה קָ עָ בְּ אַרְ וְ

א מָ לָ שְׁ ן. בִּ כֹּהֵ ע הַ יהוֹיָדָ ין בִּ ירִ טִ פְ ים, וּמַ לִ קָ ת שְׁ שַׁ רָ פָ ין בְּ ת קוֹרִ בָּ שַּׁ בַּ

י מֵ דָ ן — דְּ כֹּהֵ ע הַ יהוֹיָדָ ין בִּ ירִ טִ פְ מַ ינוּ דְּ יְ א״, הַ שָּׂ י תִ ר ״כִּ אָמַ אן דְּ מַ לְ

י נִ בָּ רְ ת קׇ ר ״אֶ אָמַ אן דְּ מַ א לְ לָּ כּוֹ״, אֶ רְ שׁוֹת עֶ ף נַפְ סֶ יב: ״כֶּ תִ כְ יהּ, דִּ לֵ

ה שָׁ רָ פָּ יוֹת בַּ הְ ל לִ י: חָ יבִ יתִ י. מֵ בִ י טָ בִּ רַ דְ י, כִּ מֵ י? דָּ מֵ י דָּ י״, מִ מִ חְ לַ

ין לִ כוֹפְ הּ וְ ין אוֹתָ יהָ — קוֹרִ רֶ אַחֲ לְּ ין מִ יהָ וּבֵ נֶ פָ לְּ ין מִ הּ, בֵּ ה לָ מוּכָ סְּ הַ

הוּא הָ י בְּ מֵ רְ תְ מִ ינוּ דְּ יְ א״ הַ שָּׂ י תִ ר ״כִּ אָמַ אן דְּ מַ א לְ מָ לָ שְׁ הּ. בִּ אוֹתָ

הוּא הָ י בְּ מֵ רְ תְ י מִ י״, מִ נִ בָּ רְ ת קׇ ו ... אֶ ר ״צַ אָמַ אן דְּ מַ א לְ לָּ נָא. יאֶ ימְ זִ

יָא נְ ין. תַּ נִ ת שְׁ לָ תְ א בִּ יתָ יְ אוֹרָ דְ י לִ קִ סְּ מַ א דְּ בָ רְ עְ י מַ נֵ בְ ין — לִ נָא? אִ ימְ זִ

י ין ״כִּ ת, קוֹרִ בָּ שַׁ יוֹת בְּ הְ ל לִ חָ ר שֶׁ דָ שׁ אֲ ל: רֹאשׁ חֹדֶ מוּאֵ שְׁ יהּ דִּ ווֹתֵ כְּ

א: רֹאשׁ חָ ק נַפָּ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ ן. יאיב)ה(אָמַ כֹּהֵ ע הַ יהוֹיָדָ ין בִּ ירִ טִ פְ א״ וּמַ שָּׂ תִ

ן הֶ ין בָּ קוֹרִ לֹשׁ תּוֹרוֹת, וְ ין שָׁ יאִ ת — מוֹצִ בָּ שַּׁ יוֹת בַּ הְ ל לִ חָ ר שֶׁ דָ שׁ אֲ חֹדֶ

א״. שָּׂ י תִ ״כִ ד בְּ חָ אֶ שׁ, וְ ל רֹאשׁ חֹדֶ שֶׁ ד בְּ חָ אֶ ל יוֹם, וְ יָינוֹ שֶׁ נְ עִ ד בְּ חָ אֶ

ת — בָּ שַּׁ יוֹת בַּ הְ ל לִ חָ ת שֶׁ בֵ שׁ טֵ א: רֹאשׁ חֹדֶ חָ ק נַפָּ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ אָמַ וְ

ד חָ אֶ ל יוֹם, וְ יָינוֹ שֶׁ נְ עִ ד בְּ חָ ן אֶ הֶ ין בָּ קוֹרִ לֹשׁ תּוֹרוֹת, וְ ין שָׁ יאִ בִ מְ

א הָ א — בְּ הָ ר בְּ מַ יתְּ י אִ אִ א, דְּ יכָ רִ ה. וּצְ נוּכָּ חֲ ד בַּ חָ אֶ שׁ, וְ רֹאשׁ חוֹדֶ דְ בִּ

ת שַׁ רָ ר פָּ אָמַ יהּ, דְּ א לֵ ירָ בִ ב סְ רַ ךְ — כְּ הָ ל בְּ בָ ק, אֲ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ אָמַ קָ

ן. ע לַ מַ שְׁ א מַ י, קָ גִּ י תוֹרוֹת סַ תֵּ שְׁ י״, וּבִ מִ חְ י לַ נִ בָּ רְ ת קׇ ים ״אֶ לִ קָ שְׁ

ר: מַ יתְּ ר. יגאִ מַ יתְּ הּ אִ תָּ ירְ בֶ ל חֲ לַ כְּ א מִ דָ ! חֲ ךְ יָא הָ עֲ א בָּ לָ א וְ א הָ ימָ לֵ וְ

א תָ לָ רוּ תְּ ק: קָ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ חוֹל, אָמַ יוֹת בַּ הְ ל לִ חָ ת שֶׁ בֵ שׁ טֵ רֹאשׁ חֹדֶ

א תָ לָ רוּ תְּ ר: קָ מַ א אֲ יפָ ן חֵ מִ י דְּ ימִ ב דִּ רַ ה. וְ נוּכָּ חֲ ד בַּ חַ שׁ, וְ רֹאשׁ חֹדֶ בְּ

א חָ ק נַפָּ חָ צְ י יִ בִּ רַ יהּ דְּ ווֹתֵ י: כְּ נִ י מָ בִּ ר רַ שׁ. אָמַ רֹאשׁ חֹדֶ ד בְּ חַ ה, וְ נוּכָּ חֲ בַּ

יהּ ווֹתֵ ין: כְּ י אָבִ בִּ ר רַ ם. אָמַ יר קוֹדֵ דִ יר תָּ דִ ינוֹ תָּ אֵ שֶׁ יר וְ דִ תָ א, דְּ רָ בְּ תַּ סְ מִ
ךְ כָּ לְ שׁ, הִ יָּבֹא — רֹאשׁ חֹדֶ י שֶׁ יעִ בִ רְ ם לָ רַ י גָּ א, מִ רָ בְּ תַּ סְ י מִ ימִ ב דִּ רַ דְּ

ין ר: אֵ ף אָמַ ב יוֹסֵ הּ? רַ לַ י עֲ וֵ אי הָ י. מַ רֵ יקְ י מִ עֵ שׁ בָּ רֹאשׁ חֹדֶ י בְּ יעִ בִ רְ

ה, נוּכָּ חֲ ין בַּ יחִ גִּ שְׁ ין מַ ר: אֵ ה אָמַ בָּ רַ שׁ, וְ רֹאשׁ חוֹדֶ ין בְּ יחִ גִּ שְׁ מַ

ל ר: חָ מַ יתְּ ר. אִ יקָּ שׁ עִ רֹאשׁ חֹדֶ ה, וְ נוּכָּ חֲ ין בַּ יחִ גִּ שְׁ ין מַ א: אֵ תָ כְ לְ הִ וְ

ה אַתָּ ״וְּ א מִ יתָּ רוּ שִׁ א: קָ חָ ק נַפָּ חָ צְ י יִ בִּ ר רַ ה״, אָמַ וֶּ צַ ה תְּ אַתָּ ״וְ יוֹת בִּ הְ לִ

יֵי: ר אַבָּ ״. אָמַ יתָ שִׂ עָ ד ״וְ א״ עַ שָּׂ י תִ ״כִּ ד מִ חַ א״, וְ שָּׂ י תִ ד ״כִּ ה״ עַ וֶּ צַ תְּ
י: רִ אָמְ
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ל.בני העיר   פרק רביעי   מגילה
לֹּא  שֶׁ י  רִ בְ לָּא סָ ים אֶ לִ קָ ת שְׁ שַׁ  רָ פָּ ם  שֵׁ  ר לְ יכָּ ר נִ בָ דָּ ין הַ ר אֵ מַ לוֹ ם כְּ תָ י הָ מִ קְ מוֹ י הוּא דְּ מֵ קוֹ י אוֹ רִ מְ אָ

ר יּוֹ יתָ כִּ שִׂ עָ ד וְ א עַ שָּׂ י תִ כִּ ת מִ רוֹ קְ נֶה לִ וֹ שׁ זֵר וְ י חוֹ רֵ קָ אנֵי וְ ד תָּ חַ וְ אן: ד כָּ וֶּה עַ צַ ה תְּ תָּ אַ ת וְ שַׁ  רָ פָּ ה  ימָ יְּ תַּ סְ נִ

נֵי הּ שְׁ תָ ין אוֹ רִ וֹ קּ שֶׁ ת  תוֹ בָּ שַׁ  הּ בְּ לָ פְ וֹ כּ :' גוֹ ת וְ שֶׁ  חוֹ נְ
ין רִ קוֹ ין וְ ימִ דִּ קְ ר מַ מַ ב אָ רַ : ר זוֹ חַ ת זוֹ אַ תוֹ בָּ שַׁ

ר מַ ב אָ רַ י': נִ תְ מַ נַן בְּ תְ דִ ר כְּ בַ עָ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  א לְ שָּׂ י תִּ כִ בְּ
נַן תְ דִ ר כְּ בַ עָ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  א לְ שָּׂ י תִּ כִ ין בְּ רִ קוֹ ין וְ ימִ דִּ קְ מַ

ת נוֹ חָ וּלְ שּׁ  הוּ לַ י לְ רִ צְ ין בָּ רִ חֲ אַ מְ ן דִּ ם כֵּ אִ דְּ י': נִ תְ מַ בְּ
ת נוֹ חָ וּלְ שּׁ  שֶׁ וּם  שּׁ  יל מִ עֵ ינַן לְ רִ מְ אָ ת דְּ תוֹ בָּ שַׁ נֵי  שְּׁ  מִ

ין רִ קוֹ ין וְ ימִ דִּ קְ ינָה בט"ו מַ דִ מְּ ב בַּ שֵׁ י כוּ לֵ רְ הוּצְ

ן נֵיהֶ פְ ת לִ תוֹ בָּ שַׁ י  תֵּ ין שְׁ שִׁ רְ וֹ הוּ דּ יְּ שֶׁ שׁ  דֶ רֹאשׁ חוֹ מֵ
רַת חֳ מָ ד לְ ר עַ חֵ אַ ם תְּ ל וְאִ יאֵ לִ מְ ן גַּ ן בֶּ עוֹ מְ ן שִׁ בָּ רַ כְּ

ר יסַ מֵ חֲ ת: תוֹ בָּ שַׁ י  תֵּ ה שְׁ מָ דָּ קְ אן הַ ין כָּ שׁ אֵ רֹאשׁ חֹדֶ
ילוּ חִ לֹא יַתְ ם  יּוֹ תוֹ הַ לַע וְאוֹ יקְּ א מִ תָ בְּ שַׁ י  לֵ עֲ מַ בְּ

לָא ת: בָּ שַּׁ  ד הַ בוֹ נֵי כְּ פְּ  ינָה מִ דִ מְּ ב בַּ שֵׁ י לֵ צֵאת וְ לָ

י תֵּ א שְׁ יכָּ י אִ ת נָמֵ רֶ חֶ אַ י מְ כִ ת וְ בָּ שַׁ  ד בְּ חַ ד בְּ י עַ קִ נָפְ
יק סִ פְ הַ ךְ לְ רֵ טָ צְ לֹּא תִּ  שֶׁ י  דֵ ין כְּ רִ חֲ אַ ךְ מְ כָּ לְ ת הִ תוֹ בָּ שַׁ

ת רֶ חֶ אַ י מֵ אִ א דְּ קָ וְ ת דַּ בָּ שַׁ ךְ  תוֹ בְּ ת: יּוֹ שִׁ רָ פָּ ין ב'  בֵּ
ל מוּאֵ ר שְׁ מַ אָ ת: נוֹ חָ וּלְ שׁ י לְ מֵ הוּ יוֹ י לְ רִ צְ אי בָּ וַדַּ

ת בָּ שַׁ ךְ  וֹ לָּא תּ בוּעַ אֶ שָׁ ךְ  וֹ נֵי לָאו תּ תָ קָ הּ דְּ כָ תוֹ הַאי בְּ

ךְ הַ א דְּ תָּ פְ סֶ וֹ תּ ל בַּ מוּאֵ י שְׁ בֵ נָא דְּ ן תָּ כֵ וְ : מוֹ צְ עַ
ל ר"ח חָ שֶׁ ל  נָה כָּ וֹ אשׁ ת רִ בָּ שַׁ יא  י זוֹ הִ א אִ יתָ יְ רַ בָּ

ל וּ חָ ילּ פִ מוֹ וַאֲ צְ ת עַ בָּ שַׁ ם  יוֹ הּ בְּ ת בָּ יוֹ הְ ר לִ דָ אֲ
א מָ לְ הּ אַ ל בָּ וּ חָ ילּ אִ ל כְּ מוֹ תְ ל אֶ שֶׁ ת  בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ בְּ

ין ירוּגִ ן סֵ וֹ שׁ ין לְ גִ רְ סָ מְ ינַן: עִ מוֹ שְׁ ין אַ רִ חֲ אַ מְ

נָה וֹ אשׁ ה רִ שָׁ  רָ פָּ ין  ת בֵּ תוֹ בָּ שַׁ  ין לְ יקִ סִ פְ ר מַ מַ לוֹ כְּ
ר בַ עָ שֶׁ  ין לְ ימִ דִּ קְ מַּ שֶׁ ל  חוֹ ל ר"ח בְּ חָ שֶׁ  יָּה כְּ נִ שְׁ לִ

ין יקִ סִ פְ ת וּמַ נוֹ חָ וּלְ שׁ י לְ מֵ הוּ יוֹ י לְ רִ צְ דא"כ בָּ
י דֵ כוּר כְּ ין זָ רִ ית קוֹ ישִׁ לִ ת שְׁ בָּ שַׁ  ה וּלְ אָ בָּ ת הַ בָּ שַּׁ  לַ

ין גִ רְ סָ ין מְ אֵ ים: פוּרִ כוּר לְ ה זָ מוּכָ הֵא סְ תְּ שֶׁ

ין גִ רְ סָ ין מְ ר אֵ מֵ י אוֹ נִ י אֲ תַ ימָ אֵ זֵיל: אָ שׁ וְ רֵ פָ מְ דִ כְּ
ין רִ חֲ אַ י מְ י נָמֵ כִ ת דְּ בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ ת בְּ יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ ן  מַ זְ בִּ

יל עֵ ל לְ מוּאֵ ר שְׁ מַ אָ דְ ת כִּ נוֹ חָ וּלְ שּׁ  י לַ מֵ י יוֹ רִ צְ לָא בָּ
ךְ כָּ לְ ת הִ בָּ שַׁ  ד בְּ ד חַ י עַ בִ ת לָא יָתְ נוֹ חָ וּלְ ף שׁ ף סוֹ סוֹ

ת יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ ן  מַ זְ ל בִּ בָ אֲ ירוּג: אן סֵ ין כָּ אֵ ין וְ רִ חֲ אַ מְ

א מָ הוּ יוֹ י לְ רִ צְ הּ בָּ ת לָ רֶ חֶ אַ י מְ אִ ת דְּ בָּ שַּׁ  ךְ הַ תוֹ בְּ
י כִ הָ ירוּג: אן סֵ יֵשׁ כָּ ים וְ דִּ ךְ נַקְ חָ רְ ל כָּ ת עַ נוֹ חָ וּלְ שּׁ  לַ

ה: ירָ כִ זְ יָּיה לִ שִׂ ם עֲ וֹ דּ יקְ לָא לִ י דְּ יכִ י הֵ ינַן כִּ סִ רְ גָּ
שׁ דֶ רֹאשׁ חוֹ ךְ אַ תָּ עְ א דַ קָ לְ א סָ יָּה זָכוּר קָ נִ שְּׁ  נַן בַּ תְּ

א שָׁ י יהּ רֵ י בֵּ ירֵ יְ מַ י דְּ אֵ ת קָ בָּ שַׁ  ת בְּ יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ ר  דָ אֲ
א שָׁ י רֵ ר לָאו אַ מַ לוֹ ה כְּ קָ סָ פְ הַ יָּה לְ נִ שְׁ ין: יתִ נִ תְ מַ דְּ

ךְ תוֹ ת בְּ יוֹ הְ ל לִ נֵי חָ תָ קָ י דְּ אֵ א קָ יפָ סֵּ לָּא אַ י אֶ אֵ קָ

ה אָ בָּ ת הַ בָּ שַׁ  ין לְ יקִ סִ פְ ר וּמַ בַ עָ שֶׁ  ין לְ ימִ דִּ קְ ת מַ בָּ שַּׁ  הַ
ין רִ ה קוֹ קָ סָ פְ ר הַ חַ ל אַ שֶׁ ת  בָּ שַּׁ  ר בַּ מַ י וְאָ אֵ ה קָ לָ עָ וְ

יזוֹ אֵ ים: וּרִ הֵא פּ יהָ יְ רֶ חֲ לְּאַ שֶׁ בוּעַ  שָׁ ךְ  תוֹ כוּר וּבְ זָ
יָּה נִ ה שְׁ שָׁ  רָ פָּ ל  שֶׁ ת  בָּ שַׁ ר  מַ לוֹ יָּה כְּ נִ ת שְׁ בָּ שַׁ יא  הִ

ים וּרִ ל פּ וּ חָ ילּ פִ יהָ וַאֲ רֶ חֲ הּ לְאַ כָ תוֹ בְּ ר: כוֹ ת זָ שַׁ  רָ פָּ

ה שָׁ  רָ פָּ  ין הַ רִ מוֹ קוֹ צְ ת עַ בָּ שַׁ ם  יוֹ הּ בְּ בָּ ת: בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ בְּ
וּ ילּ אִ ל כְּ מוֹ תְ ת אֶ בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ ל בְּ וּ חָ ילּ פִ ם וַאֲ יּוֹ וֹ בַּ בּ

ת יוֹ הְ ל לִ חָ ל: מוּאֵ שְׁ ינוּ כִּ יְ הַ ר וְ חָ מָ לְּ שֶׁ ת  בָּ שַּׁ  ל לַ חָ
ר בַ עָ שֶׁ  כוּר לְ ין זָ רִ ין קוֹ כֹּל אֵ  י הַ רֵ בְ ת דִּ בָּ שַּׁ  ים בַּ וּרִ פּ

י בֵּ גַ ה וְ ירָ כִ זְ יָּיה לִ שִׂ ה עֲ מָ דְ א לָא קָ תָּ שְׁ הָא הַ דְּ

יא ין הִ יִ דַ עֲ יָּיה: שִׂ עֲ ה לַ ירָ כִ ה זְ מָ דְ ין קָ פִ מוּקָּ
דֹּם  קְ תִּ שֶׁ י  דֵ ין כְּ ימִ דִּ קְ ב מַ ר רַ מַ זוֹ אָ ף בְּ ת אַ קֶ לוֹ חֲ מַ

ית ישִׁ לִ ת שְׁ בָּ שַׁ יא  יזוֹ הִ אֵ ת: יָירוֹ עֲ יָּיה דַּ שִׂ עֲ ה לַ ירָ כִ זְ
לַע רֹאשׁ יקְּ אִ הָא דְּ ית: ישִׁ לִ ה שְׁ שָׁ  רָ פָּ וֹ  ין בּ רִ וֹ קּ שֶׁ

ים דִּ קְ הַ ךְ לְ רַ לֹּא הוּצְ  שֶׁ ת  בָּ שַּׁ  ם הַ יוֹ ן בְּ יסָ שׁ נִ דֶ חוֹ

ת בָּ שַׁ  ינַן לְ רֵ ה קָ רָ בְ עָ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  שׁ לְ דֶ חוֹ ת הַ שַׁ  רָ פָּ
לֹא  ינָא וְ נִ ר' חֲ א בְּ חָ י אֶ בִּ רַ ה כְּ דוּמָּ ה אֲ רָ פָּ ה  רָ בְ עָ שֶׁ

ח סַ פֶּ  ים לַ אִ מֵ רַת טְ הָ זְ ךְ אַ מוֹ סְ ים לִ פוּרִ ה לְ מוּכָ סְ בִּ
ת בָּ שַׁ צַע  מְ אֶ ן בְּ יסָ שׁ נִ דֶ ל רֹאשׁ חוֹ חָ א דְּ יכָ הֵ וְ

נֶיהָ פָ לְּ שֶׁ ת  בָּ שַּׁ  שׁ בַּ דֶ חוֹ ת הַ שַׁ  רָ פָּ ת  רוֹ קְ נוּ לִ כְ רַ הוּצְ שֶׁ

ת בָּ שַׁ נֵי  פְ לִּ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  ה לְ רָ פָּ ת  שַׁ  רָ פָּ ים  דִּ קְ הַ נוּ לְ קְ קַ הוּזְ
וּ' נַן כּ בָּ נוּ רַ תָּ : יהָ רֶ חֲ אַ ים מֵ פוּרִ ה לְ מוּכָ יא סְ הִ שֶׁ

ב רַ ין לְ ירוּגִ סֵ ה בְּ לָ עְ מַ ת לְ שֶׁ  רֶ פוֹ א זוֹ מְ יתָ יְ רַ בָּ
: יהּ ית לֵ אִ דְ ל כִּ מוּאֵ שְׁ לִ יהּ וְ ית לֵ אִ דְ כִּ

ל יָּה כָּ נִ ת שְׁ בָּ שַׁ י  הִ יזוֹ נֵי אֵ תָ קָ א דְּ יתָ יְ רַ בָּ יךְ מִ רֵ פָּ אי לָא  מַּ יָא אַ שְׁ כוּ' קַ י וְ מֵ ר נָ מַ יתְּ ת אִ לוֹקֶ חְ יא מַ ין הִ יִ דַ עֲ
ת בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ וּ בְּ ילּ פִ הּ וַאֲ כָ תוֹ ת בְּ יוֹ הְ ים לִ וּרִ ל פּ חָ שֶׁ

ךְ ר כָּ חַ לְּאַ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  י' בְּ פִ ר וַאֲ ימַ מֵ י לְ צֵ וֵי מָ ב הָ רַ וּלְ

ת בָּ שַׁ  ין לְ ימִ דִּ קְ מַּ שֶׁ נֶיהָ  פָ לְּ שֶׁ ת  בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ ן בְּ כֵּ שֶׁ ל  כָ וְ
א יתָ יְ רַ ינוּ בָּ יְ א הַ יתָ יְ רַ ךְ בָּ הַ ה וי"ל דְּ רָ בְ עָ שֶׁ

זֶּה  שׁ הַ חֹדֶ ית הַ יעִ בִ רְ בִ י' דְּ נִ תְ ר מַ חַ מוּךְ אַ סָ בְ דִּ
נָה וֹ אשׁ ת רִ בָּ שַׁ י  בֵּ ת גַּ בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ וּ בְּ ילּ פִ נֵי וַאֲ תָ ב דְּ גַּ אַ וְ

הָא י בְּ נָא נַמֵּ א תְּ קָ וְ וֵי דַּ הָ ית דְּ יעִ בִ ת רְ בָּ שַׁ י  בֵּ גַ וְ
וֵי לָא הָ ב דְּ ל גַּ ף עַ תָּ אַ בְ שַׁ  לֹא בֵּ  ת וְ בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ בְּ

כוּ'. י וְ ר נָמֵ מַ יתְּ ת אִ קֶ לוֹ חְ יא מַ ין הִ יִ דַ עֲ א: קָ וְ דַּ

י הִ יזוֹ נֵי אֵ תָ קָ א דְּ יתָ יְ רַ בָּ יךְ מִ רֵ פָּ אי לָא  מַּ יָא אַ שְׁ קַ
וּ ילּ פִ הּ וַאֲ כָ תוֹ ת בְּ יוֹ הְ ים לִ וּרִ ל פּ חָ שֶׁ ל  יָּה כָּ נִ ת שְׁ בָּ שַׁ

ת בָּ שַׁ  י' בְּ פִ ר וַאֲ ימַ מֵ י לְ צֵ וֵי מָ ב הָ רַ ת וּלְ בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ בְּ
נֶיהָ פָ לְּ שֶׁ ת  בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ ן בְּ כֵּ שֶׁ ל  כָ ךְ וְ ר כָּ חַ לְּאַ שֶׁ

א יתָ יְ רַ ךְ בָּ הַ ה וי"ל דְּ רָ בְ עָ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  ין לְ ימִ דִּ קְ מַּ שֶׁ

ית יעִ בִ רְ בִ י' דְּ נִ תְ ר מַ חַ מוּךְ אַ סָ בְ א דִּ יתָ יְ רַ ינוּ בָּ יְ הַ
י בֵּ ת גַּ בָּ שַׁ ב  רֶ עֵ וּ בְּ ילּ פִ נֵי וַאֲ תָ ב דְּ גַּ אַ זֶּה וְ  שׁ הַ חֹדֶ הַ

נָא א תְּ קָ וְ וֵי דַּ הָ ית דְּ יעִ בִ ת רְ בָּ שַׁ י  בֵּ גַ נָה וְ וֹ אשׁ ת רִ בָּ שַׁ
לָא ב דְּ ל גַּ ף עַ תָּ אַ בְ שַׁ  לֹא בֵּ  ת וְ בָּ שַׁ ב  רֶ עֵ הָא בְּ י בְּ נַמֵּ

א: קָ וְ וֵי דַּ הָ

רוּ יֵי: קָ ר אַבָּ א אָמַ לָּ ם. אאֶ תָ י הָ מִ א מוֹקְ קָ י הוּא דְּ י: אוֹקוֹמֵ רִ אָמְ

א״ שָּׂ י תִ ״כִּ י מִ רֵ קָ י וְ נֵ ד תָּ חַ ״, וְ יתָ שִׂ עָ ד ״וְ ה״ עַ וֶּ צַ ה תְּ אַתָּ ״וְּ א מִ יתָּ שִׁ

ין הּ, בֵּ ה לָ מוּכָ סְּ ה הַ שָׁ רָ פָּ יוֹת בַּ הְ ל לִ י: חָ יבִ יתִ ״. מֵ יתָ שִׂ עָ ד ״וְ עַ

א מָ לָ שְׁ הּ. בִּ ין אוֹתָ לִ כוֹפְ הּ וְ ין אוֹתָ יהָ — קוֹרִ רֶ אַחֲ לְּ ין מִ יהָ בֵּ נֶ פָ לְּ מִ

ק חָ צְ י יִ בִּ ךְ רַ ר לָ יָא! אָמַ שְׁ א קַ חָ ק נַפָּ חָ צְ י יִ בִּ רַ א לְ לָּ א, אֶ יחָ יֵי נִ אַבָּ לְ

תְּ חַ כַּ שְׁ י מַ יכִ יהָ הֵ רֶ אַחֲ , לְ יהָ נֶ פָ ינַח לְ א? תִּ יחָ י נִ יֵי מִ אַבָּ א: וּלְ חָ נַפָּ

י א נָמֵ כָ תוֹת, הָ בָּ שַׁ הּ בְּ לָ ר: כּוֹפְ ימַ מֵ ךְ לְ ית לָ אי אִ א מַ לָּ הּ? אֶ לַ

ק חָ צְ י יִ בִּ ר רַ הּ, אָמַ מָ צְ א״ עַ שָּׂ י תִ ״כִ יוֹת בְּ הְ ל לִ תוֹת. חָ בָּ שַׁ הּ בְּ לָ כּוֹפְ

י ״כִּ י מִ רֵ ד קָ חַ ל״, וְ הֵ יַּקְ ד ״וַ ״ עַ יתָ שִׂ עָ ן ״וְ א מִ יתָּ רוּ שִׁ א: קָ חָ נַפָּ

עַ הוּא רֵ פְ מַ י לְ רִ א אָמְ תָּ שְׁ יֵי: הַ הּ אַבָּ יף לַ קֵ תְ ״. מַ יתָ שִׂ עָ ד ״וְ א״ עַ שָּׂ תִ

י רֵ קָ י וְ נֵ ד תָּ חַ ל״, וְ הֵ יַּקְ ד ״וַ א עַ יתָּ רוּ שִׁ יֵי: קָ ר אַבָּ א אָמַ לָּ י! אֶ רֵ קָ דְּ

י ״כִ יוֹת בְּ הְ ל לִ יֵי: חָ אַבָּ יהּ דְּ ווֹתֵ יָא כְּ נְ ״. תַּ יתָ שִׂ עָ ד ״וְ א״ עַ שָּׂ י תִ ״כִּ מִ
תוֹךְ יוֹת בְּ הְ ל לִ הּ. חָ ין אוֹתָ לִ כוֹפְ הּ וְ ין אוֹתָ הּ — קוֹרִ מָ צְ א״ עַ שָּׂ תִ

ר דָ שׁ אֲ ר: רֹאשׁ חֹדֶ מַ יתְּ ה. אִ רָ בְ עָ ת שֶׁ בָּ שַּׁ ין לַ ימִ דִּ קְ ת — מַ בָּ שַּׁ הַ

ר: ל אָמַ מוּאֵ ין, וּשְׁ ימִ דִּ קְ ר: מַ ב אָמַ ת, רַ בָּ ב שַׁ רֶ עֶ יוֹת בְּ הְ ל לִ חָ שֶׁ

י הוּ יוֹמֵ י לְ רִ צְ ן בָּ ם כֵּ אִ ין — דְּ ימִ דִּ קְ ר מַ ב אָמַ ין. ברַ רִ אַחֲ מְ

ר יסַ מֵ : סוֹף סוֹף חֲ ךְ ר לָ ין — אָמַ רִ אַחֲ ר מְ ל אָמַ מוּאֵ נוֹת. וּשְׁ חָ שׁוּלְ
ךְ כָּ לְ א, הִ בָּ שַׁ ד בְּ ד חַ י עַ קִ א נָפְ נוֹת לָ חָ שׁוּלְ ע, וְ לַ יקְּ א מִ תָ בְּ י שַׁ לֵ עֲ מַ בְּ

ר, בַ עָ שֶׁ ין לְ ימִ דִּ קְ ת — מַ בָּ שַּׁ תוֹךְ הַ יוֹת בְּ הְ ל לִ נַן: חָ ין. תְּ רִ אַחֲ מְ

ת? לֹא, בָּ ב שַׁ רֶ עֶ ילּוּ בְּ פִ או אֲ אי לָ ת. מַ רֶ ת אַחֶ בָּ שַׁ ין לְ יקִ סִ פְ וּמַ

ל אשׁוֹנָה — כׇּ ת רִ בָּ יא שַׁ יזוֹ הִ ע: אֵ מַ א שְׁ א. )א(תָּ קָ וְ ת דַּ בָּ שַּׁ תוֹךְ הַ בְּ

אי ת. מַ בָּ ב שַׁ רֶ עֶ ילּוּ בְּ פִ אֲ הּ, וַ תוֹכָ יוֹת בְּ הְ ר לִ דָ שׁ אֲ ל רֹאשׁ חֹדֶ חָ שֶׁ

ין ימִ דִּ קְ הּ מַ ה תּוֹכָ הּ, מָ תוֹכָ יָא דְּ ת — דּוּמְ בָּ ב שַׁ רֶ עֶ ילּוּ בְּ פִ או: אֲ לָ

י בֵ נָא דְּ ן תָּ כֵ הּ. וְ ל: בָּ מוּאֵ ר שְׁ ין! אָמַ ימִ דִּ קְ ת מַ בָּ ב שַׁ רֶ — אַף עֶ

יא. נָּשִׂ ה הַ הוּדָ י יְ בִּ י רַ רֵ בְ תוֹת, דִּ בָּ שַׁ ין לְ גִ רְ סָ י: מְ נָּאֵ תַ הּ. כְּ ל: בָּ מוּאֵ שְׁ

ן עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ ר רַ ין. אָמַ גִ רְ סָ ין מְ ר: אֵ ר אוֹמֵ זָ עָ לְ ן אֶ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ רַ

ב רֶ עֶ יוֹת בְּ הְ ל לִ חָ ן שֶׁ מַ זְ ין — בִּ גִ רְ סָ ין מְ ר אֵ י אוֹמֵ נִ י אֲ תַ ימָ ר: אֵ זָ עָ לְ אֶ

א קוֹרֵ ים וְ דִּ קְ ת — מַ בָּ שַּׁ תוֹךְ הַ יוֹת בְּ הְ ל לִ חָ ן שֶׁ מַ זְ ל בִּ בָ ת, אֲ בָּ שַׁ

כוּ׳. כוֹר״ וְ יָּיה ״זָ נִ שְׁ ט. גבִּ בָ הוּא שְׁ י שֶׁ ל פִּ ה, אַף עַ רָ בְ עָ ת שֶׁ בָּ שַּׁ מִ

ין ימִ דִּ קְ ר: מַ ב אָמַ ת, רַ בָּ ב שַׁ רֶ עֶ יוֹת בְּ הְ ל לִ חָ ים שֶׁ ר: פּוּרִ מַ יתְּ אִ

י ין — כִּ ימִ דִּ קְ ר מַ ב אָמַ ין. רַ רִ אַחֲ ר: מְ ל אָמַ מוּאֵ כוֹר, וּשְׁ ת זָ שַׁ רָ פָּ

ין — רִ אַחֲ ר מְ ל אָמַ מוּאֵ ה. וּשְׁ ירָ כִ זְ יָּה לִ שִׂ דּוֹם עֲ יקְ א תִּ לָ י דְּ יכִ הֵ

ה ירָ כִ יָּה וּזְ שִׂ ר, עֲ יסַ מֵ חֲ י בַּ דִ בְ עָ ין דְּ פִ א מוּקָּ יכָּ אִ ן דְּ יוָ : כֵּ ךְ ר לָ אָמַ

ישׁ ע רֵ לַ יקְּ י מִ א כִּ הָ כוֹר״. וְ יָּה ״זָ נִ שְּׁ נַן: בַּ יָין. תְּ א אָתְ י קָ דֵ דָ י הֲ דֵ הֲ בַּ

כוֹר״! יָּה ״זָ נִ שְּׁ י בַּ נֵ תָ קָ ת, וְ בָּ ב שַׁ רֶ עֶ ים בְּ ע פּוּרִ לַ יקְּ ת, מִ בָּ שַׁ א בְּ חָ יַרְ

יזוֹ ע: אֵ מַ א שְׁ ה. דתָּ קָ סָ פְ הַ יָּה לְ נִ יָּה — שְׁ נִ אי שְׁ א: מַ פָּ ב פָּ ר רַ אָמַ

ב רֶ עֶ ילּוּ בְּ פִ אֲ הּ, וַ תוֹכָ יוֹת בְּ הְ ים לִ ל פּוּרִ חָ ל שֶׁ יָּה — כׇּ נִ ת שְׁ בָּ שַׁ

ין ימִ דִּ קְ הּ מַ ה תּוֹכָ הּ, מָ תוֹכָ יָא דְּ ת — דּוּמְ בָּ ב שַׁ רֶ או: עֶ אי לָ ת. מַ בָּ שַׁ

י בֵ נָא דְּ ן תָּ כֵ הּ. וְ ל: בָּ מוּאֵ ר שְׁ ין! אָמַ ימִ דִּ קְ ת מַ בָּ ב שַׁ רֶ — אַף עֶ

י רֵ בְ דִ ב הוּנָא: לְ ר רַ הּ, אָמַ מָ צְ ת עַ בָּ שַׁ יוֹת בְּ הְ ל לִ הּ. חָ ל: בָּ מוּאֵ שְׁ

ר מַ יתְּ ת. אִ לוֹקֶ חְ יא מַ ין הִ יִ דַ ר: עֲ ן אָמַ מָ ב נַחְ רַ ין. וְ ימִ דִּ קְ ין מַ כֹּל אֵ הַ

ים ב: פּוּרִ ר רַ א אָמַ י אַבָּ בִּ ר רַ א, אָמַ ר אַבָּ יָּיא בַּ י חִ בִּ ר רַ י, אָמַ נָמֵ

כוֹר״. ה ״זָ רָ בְ עָ ת שֶׁ בָּ שַּׁ א בַּ קוֹרֵ ים וְ דִּ קְ ת — מַ בָּ שַׁ יוֹת בְּ הְ ל לִ חָ שֶׁ

ית ישִׁ לִ ת שְׁ בָּ יא שַׁ יזוֹ הִ נַן: אֵ בָּ נוּ רַ כוּ׳. תָּ ה וְ דוּמָּ ה אֲ רָ ית פָּ ישִׁ לִ שְּׁ הבַּ

י בִּ רַ א בְּ מָ י חָ בִּ ר, רַ מַ יתְּ . אִ יהָ רֶ אַחֲ ים מֵ פוּרִ ה לְ מוּכָ סְּ — כֹּל שֶׁ

א י: הָ יגִ לִ א פְּ לָ ן. וְ יסָ שׁ נִ רֹאשׁ חֹדֶ ה לְ מוּכָ סְּ ת הַ בָּ ר: שַׁ ינָא אָמַ נִ חֲ

ת. בָּ ע שַׁ צַ מְ אֶ ע בְּ לַ יקְּ אִ א דְּ ת, הָ בָּ שַׁ ן בְּ יסָ שׁ נִ ע רֹאשׁ חֹדֶ לַ יקְּ אִ דְּ

ל חָ ר שֶׁ דָ שׁ אֲ נַן: רֹאשׁ חֹדֶ בָּ נוּ רַ ם״. תָּ כֶ ה לָ זֶּ שׁ הַ חֹדֶ ית ״הַ יעִ בִ רְ ובָּ

י זוֹ אִ ע״. וְ ״יהוֹיָדָ ין בִּ ירִ טִ פְ א״, וּמַ שָּׂ י תִ ין ״כִּ ת — קוֹרִ בָּ שַּׁ יוֹת בַּ הְ לִ

הּ, תוֹכָ יוֹת בְּ הְ ר לִ דָ שׁ אֲ ל רֹאשׁ חֹדֶ חָ אשׁוֹנָה — כֹּל שֶׁ ת רִ בָּ יא שַׁ הִ

י זוֹ אִ י״. וְ תִּ דְ קַ ין ״פָּ ירִ טִ פְ כוֹר״, וּמַ יָּה ״זָ נִ שְּׁ ת. בַּ בָּ ב שַׁ רֶ עֶ ילּוּ בְּ פִ אֲ וַ

ילּוּ פִ אֲ הּ, וַ תוֹכָ יוֹת בְּ הְ ים לִ ל פּוּרִ חָ יָּה — כֹּל שֶׁ נִ ת שְׁ בָּ יא שַׁ הִ

י תִּ קְ רַ זָ ין ״וְ ירִ טִ פְ ה, וּמַ דוּמָּ ה אֲ רָ ית פָּ ישִׁ לִ שְּׁ ת. זבַּ בָּ ב שַׁ רֶ עֶ בְּ

ים פוּרִ ה לְ מוּכָ סְּ ית — כֹּל שֶׁ ישִׁ לִ ת שְׁ בָּ יא שַׁ י זוֹ הִ אֵ ם״. וְ יכֶ לֵ עֲ

ים[ לֹהִ ר ה׳ ]אֱ ין ״כֹּה אָמַ ירִ טִ פְ ה, וּמַ זֶּ שׁ הַ חֹדֶ ית הַ יעִ בִ רְ . בָּ יהָ רֶ אַחֲ מֵ

שׁ״. חֹדֶ ד לַ חָ אֶ אשׁוֹן בְּ רִ בָּ
יזוֹ אֵ וְ
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בני העיר   פרק רביעי   מגילה ל:
יָא וּמְ ת דּ בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ ל דְּ מוּאֵ שְׁ ה  דֶ א מוֹ הָ ת בְּ בָּ שַׁ ב  רֶ עֵ וּ בְּ ילּ פִ ' וַאֲ וּ ית כּ יעִ בִ ת רְ בָּ שַׁ יא  י זוֹ הִ אֵ וְ

ה מָ דְ ין קָ רִ חֲ אַ ין דא"א מְ ימִ דִּ קְ הּ וּמַ כָ תוֹ דְּ

ב רַ הוּ כְּ כוּלְּ ין בְּ גִ הֲ נַן נוֹ ה וַאֲ יעָ מִ שְׁ  יה לִ יָּ שִׂ עֲ

הּ מָ צְ ת עַ בָּ שַׁ  ת בְּ יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ ים  וּרִ פּ חוּץ מִ

וֵי ר"ח ל דא"כ הָ לָ לַע כְּ יקְּ יא לָא אִ הִ הַ דְּ

י נִ שֵׁ  ן בְּ יסָ שׁ נִ דֶ רֹאשׁ חוֹ ת וְ בָּ שַׁ  ד בְּ חָ אֶ ר בְּ דָ אֲ

וָה ר וא"כ הֲ סֵ ם חָ לָ עוֹ ר לְ דָ י אֲ רֵ הֲ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  בְּ

לָא ן דְּ א לַ ימָ יְ קַ ת וְ בָּ שַׁ  י בְּ נִ שֵׁ  ח בְּ סַ פֶּ יהּ  לֵ

ת יעַ בִ קְ ין לִ אוּיִ רְ ים הָ יָמִ ם וְ לָ עוֹ ח לְ סַ פֶּ בד"ו 

רֶת סוֹ ן מָ ימָ סִ ר זבד"ו וְ שׁ אֲדָ דֶ רֹאשׁ חוֹ

ךְ זט"ו ב"ו ד"ד ובי"ו ת כָּ יּוֹ שִׁ  רָ פָּ ת  קַ סָ פְ הַ

ר דֶ שׁ אֶ דֶ א רֹאשׁ חוֹ ם בָּ ירוּשׁ זט"ו אִ פֵּ זֶהוּ 

ה שָּׁ  מִ ם חֲ יוֹ ה בְּ שָׁ  רָ פָּ ת  קַ סָ פְ ךָ הַ הֵא לְ ת יְ בָּ שַּׁ  בַּ

שׁ דֶ ם רֹאשׁ חוֹ יוֹ י בְּ רֵ הֲ שֶׁ ר  תֵ לֹא יוֹ ר וְ שָׂ עָ

ת שַׁ  רָ פָּ ה  אָ בָּ ת הַ בָּ שַׁ  ים וּלְ לִ קָ שְׁ ת  שַׁ  רָ פָּ ין  רִ קוֹ

ת בָּ שַׁ יא  י זוֹ הִ א אִ יתָ יְ רַ בָּ יָא בַּ נְ תַ דְ ר כִּ כוֹ זָ

וּ ילּ פִ הּ וַאֲ כָ תוֹ ת בְּ יוֹ הְ ים לִ וּרִ ל פּ חָ שֶׁ כֹּל  ה  יָּ נִ שְׁ

כוּר ה זָ יָּ נִ שְּׁ  נַן בַּ י תְּ י' נָמֵ נִ תְ ת וּמַ בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ בְּ

ת יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ ים  וּרִ ר פּ מַ אָ ב דְּ רַ ינוּ כְּ יְ הַ וְ

ים וּרִ חוּל פּ יו יָ שָׁ  כְ עַ ין וְ ימִ דִּ קְ ע"ש מַ בְּ

ת בָּ שַׁ  ל לְ בָ ב אֲ רַ ין כְּ ימִ דִּ קְ נוּ מַ אָ ת וְ בָּ שַׁ ב  רֶ עֶ בְּ

שׁ דֶ חוֹ ם ט"ו לַ הוּא יוֹ שֶׁ ר  דָ ל אֲ שֶׁ ית  שִׁ י לִ שְׁ

יא הִ שֶׁ  ) שׁ דֶ חוֹ ית )לַ יעִ בִ ת רְ בָּ שַׁ  ין וּבְ יקִ סִ פְ מַ

ן יהֶ רֵ חֲ אַ ין מֵ פִ ל מוּקָּ שֶׁ ים  פוּרִ ה לְ מוּכָ סְ

י זוֹ א אֵ יתָ יְ רַ בָ יָא בְּ נְ תַ ה דְּ מָּ ה אֲדוּ רָ פָּ ין  רִ קוֹ

ה מוּכָ סְּ שֶׁ כֹּל  ה  רָ פָּ ת  שַׁ  רָ פָּ ל  שֶׁ ת  בָּ שַׁ יא  הִ

ל חָ א דְּ יכָ נָא הֵ ימְ קֵ יהָ וְאוֹ רֶ חֲ אַ ים מֵ פוּרִ לְ

ת בָּ שַׁ  ד בְּ חָ אֶ חוּל בְּ זֶה יָ ל וְ חוֹ ן בְּ יסָ ר"ח נִ

ת בָּ שַׁ  ין בְּ רִ שׁ קוֹ דֶ חוֹ ת הַ שַׁ  רָ ל וּפָ הוּא חוֹ שֶׁ

ן יסָ ה לר"ח נִ מוּכָ יא סְ י הִ רֵ הֲ שֶׁ י'  רִ חֲ לְּאַ שֶׁ

א ר"ח ם בָּ ירוּשׁ ב"ו אִ פֵּ י' זט"ו  פֵּ ךָ  י לְ רֵ הֲ

ת בָּ שַּׁ  ה בַּ קָ סָ פְ הֵא הַ ת תְּ בָּ שַׁ  י בְּ נִ שֵׁ  ר בְּ דֶ אֶ

י רֵ הֲ שֶׁ ר  דָ אֲ ה לַ שָּׁ  שִׁ ם  הוּא יוֹ שֶׁ ר ר"ח  חַ לְּאַ שֶׁ

ה רָ בְ עָ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  ים בְּ לִ קָ שְׁ ת  שַׁ  רָ פָּ ת  מַ דָּ קְ הַ

ין ימִ דִּ קְ ב' מַ שֵׁ  ךְ הָ תוֹ ת בְּ יוֹ הְ ל לִ נַן חָ תְ דִ כְּ

ין וּב אֵ שׁ ה וְ אָ בָּ ת הַ בָּ שַׁ  ין לְ יקִ סִ פְ ר וּמַ בַ עָ שֶׁ  לְ

יהָ רֶ חֲ לְּאַ שֶׁ ת  בָּ שַׁ י  רֵ הֲ שֶׁ ן  הֶ ה בָּ קָ סָ פְ ךָ הַ לְ

שׁ דֶ חוֹ ם י"ג לַ הוּא יוֹ ר וְ כוֹ ת זָ שַׁ  רָ פָּ רֵאת  קְ נִ

ת שַׁ  רָ פָּ יהָ  רֶ חֲ ל אַ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  ר וְ חָ ם מָ יוֹ ים לְ וּפוּרִ

ת בָּ שַׁ  יהָ וְ רֶ חֲ אַ ה מֵ מוּכָ יא סְ הִ שֶׁ ה  מָּ ה אֲדוּ רָ פָּ

ת שַׁ  רָ פָּ ין  רִ שׁ קוֹ דֶ חוֹ ם כ"ז לַ יהָ יוֹ רֶ חֲ ל אַ שֶׁ

ךָ י לְ רֵ ן וַהֲ יסָ ה לר"ח נִ מוּכָ יא סְ הִ שֶׁ שׁ  דֶ חוֹ הַ

ר א ר"ח אֲדָ ם בָּ ירוּשׁ ד"ד אִ פֵּ ירוּשׁ ב"ו  פֵּ

שׁ דֶ חוֹ ד' לַ ה בַּ קָ סָ פְ ךָ הַ הֵא לְ ת תְּ בָּ שַׁ  ד' בְּ בַּ

ת שַׁ  רָ פָּ ת  מַ דָּ קְ י הַ רֵ הֲ שֶׁ ר ר"ח  חַ ל אַ שֶׁ ת  בָּ שַׁ

ם עַ טַּ  ל הַ נֵי ר"ח כָּ פְ לִּ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  ים בְּ לִ קָ שְׁ

ם יוֹ ה בְּ יָּ נִ שְּׁ  הַ שׁ וְ דֶ חוֹ י לַ נִ שֵׁ הוּא  שֶׁ ר  חָ ם מָ יוֹ ת לְ חַ ה אַ קָ סָ פְ ךָ הַ הֵא לְ ת יְ בָּ שַׁ  י בְּ שִּׁ  שִׁ  א ר"ח בְּ ם בָּ ירוּשׁ ובי"ו אִ פֵּ ירוּשׁ ד"ד  פֵּ ךָ  י לְ רֵ ן וַהֲ הֶ ה בָּ קָ סָ פְ ד הַ ךָ עוֹ ין לְ אֵ ל ב"ו וְ שֶׁ וֹ  ירוּשׁ פֵּ ם  עַ טַ כְּ

ין יקִ סִ פְ ר וּמַ בַ עָ שֶׁ  ין לְ ימִ דִּ קְ ת וּמַ בָּ שַׁ צַע  מְ אֶ ר ע"ש כְּ מַ אָ ב דְּ רַ ן כְּ ירָא לָ בִ סְ ה דִּ יָּ נִ שְׁ ת  בָּ שַׁ  ין לְ יקִ סִ פְ ר וּמַ בַ עָ שֶׁ  ין לְ ימִ דִּ קְ ת מַ בָּ שַּׁ  ךְ הַ תוֹ ת בְּ יוֹ הְ ל לִ יָא חָ נְ תַ דְ ר כִּ חָ ם מָ יוֹ נָה בְּ וֹ אשׁ רִ ר הָ שָׂ ה עָ שָּׁ  שִׁ

ה מוּכָ סְּ שֶׁ י  ל פִּ ף עַ ה וְאַ יָּ נִ שְׁ ם  עַ פַּ יק  סִ שׁ יַפְ דֶ חוֹ ר לַ שָׂ ה עָ שָּׁ  שִׁ הוּא  שֶׁ ים  וּרִ ר פּ חַ לְּאַ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  ים וּבְ פוּרִ ה לְ מוּכָ יא סְ הִ שׁ וְ דֶ חוֹ ה לַ עָ שְׁ  ם תִּ הוּא יוֹ שֶׁ יהָ  רֶ חֲ ל אַ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  ר בְּ כוֹ ת זָ שַׁ  רָ ה וּפָ אָ בָּ ת הַ בָּ שַׁ  לְ

ת שַׁ  רָ פָּ רֵא  קָּ תִּ שֶׁ י  דֵ ן כְּ יסָ ה לר"ח נִ מוּכָ סְּ ת הַ בָּ שַּׁ  ית בַּ שִׁ י לִ שְׁ ה  שָׁ  רָ פָּ ין  רִ ת קוֹ בָּ שַׁ  ן בְּ יסָ שׁ נִ ל רֹאשׁ חֹדֶ חָ א דְּ יכָ הֵ יל דְּ עֵ ינָא לְ נִ ר חֲ א בַּ מָ ב חָ ר רַ מַ אָ דְ ה כִּ מָּ ה אֲדוּ רָ פָּ רָא  קְ יהָ לֹא תִּ רֶ חֲ אַ מֵ

ל ר"ח ת זט"ו ב"ו ד"ד ובי"ו חָ קוֹ סָ פְ הַ ן הַ ימַ סִ ר זבד"ו וְ ת ר"ח אֲדָ יעַ בִ י קְ מֵ ן יְ ימָ ה סִ רָ צָ ךְ קְ רֶ . דֶּ שׁ חֹדֶ ם כ"ג לַ הוּא יוֹ נֶיהָ וְ פָ לְּ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  ה בְּ רָ פָּ ת  שַׁ  רָ שׁ וּפָ דֶ ל רֹאשׁ חוֹ שֶׁ ת  בָּ שַּׁ  שׁ בַּ דֶ חוֹ הַ

ל רֹאשׁ ר חָ תֵ לֹא יוֹ ם ד' וְ יוֹ ה בְּ קָ סָ פְ ם ד' הַ יוֹ ר בְּ דָ שׁ אֲ ל רֹאשׁ חֹדֶ ר חָ תֵ לֹא יוֹ שׁ וְ דֶ חוֹ ' לְ וֹ ה בּ קָ סָ פְ ם ב' הַ יוֹ ר בְּ דָ ל ר"ח אֲ ר חָ תֵ לֹא יוֹ שׁ וְ דֶ חוֹ ר לְ שָׂ ה בט"ו עָ קָ סָ פְ הַ ם ז' הַ יוֹ ת בְּ בָּ שַׁ  ר בְּ דָ אֲ

ת הוּא רוֹ טָ פְ ר הַ דֶ סֵ לְ לוּ: לָּ ת הַ יּוֹ שִׁ  רָ פָּ ע  בַּ רְ לָּא אַ אוּ אֶ רְ לָא קָ ת דְּ יּוֹ שִׁ  רָ פָּ ר  דֶ יקוּ סֵ סִ פְ לוּ הִ לָּ ת הַ תוֹ בָּ שַׁ  בְּ שֶׁ ת  יּוֹ שִׁ  רָ פָּ ר  דֵּ סַ לְ : שׁ חֹדֶ ם י"ו לְ יוֹ שׁ וּבְ חֹדֶ ם ב' לְ יוֹ ה בְּ קָ סָ פְ י הַ שִּׁ  שִׁ ם  יוֹ ר בְּ דָ שׁ אֲ דֶ חוֹ

א יתָ אִ דְ א כִּ הָ ה: רָ טָ פְ א הַ יכָּ ל לֵ חוֹ ין וּבְ יקִ סִ פְ נֵי מַ תָ קָ וּ וְ ת לָא הוֹ בָּ שַׁ  נֵי בְּ ךְ הָ חָ רְ ל כָּ ת עַ דוֹ מָ עֲ מַ ת וּלְ יּוֹ נִ עֲ תַ לְ א: יתָ יְ רַ בָּ יל בַּ עֵ ת לְ נוּיוֹ שְּׁ  לוּ הַ לָּ ת הַ יּוֹ שִׁ  רָ פָּ ע  בַּ רְ ין אַ עֵ ין מֵ ירִ טִ פְ נָּה מַ  ד הֵ עַ שֶׁ זֵר  חוֹ
ר מַ אָ יךְ דְּ רֵ פָּ ה  יָ מְ רְ י יִ בִּ רַ ת לְ יּוֹ שִׁ  רָ פָּ ת  קַ סָ פְ י הַ ה לִ מָּ  ת לָ יּוֹ נִ עֲ תַ וּבְ ע: רָ אוֹ מְּ ין הַ עֵ ה מֵ רָ טָ פְ הַ ין בְּ רִ קוֹ ת וְ רוֹ טָ פְ הַ ין בְּ יקִ סִ פְ ה מַ רָ טָ פְ יֵּשׁ הַ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  ל בְּ בָ ם אֲ יּוֹ ת הַ שַׁ  רָ פָּ ל  חוֹ ין בְּ יקִ סִ פְ אי מַ ' וַדַּ וּ כּ

י דֵ לוּ כְּ דְּ חְ יַ ה וְ ירָ בֵ ם עֲ יָדָ ם יֵשׁ בְּ ין אִ ירִ הִ זְ ין וּמַ קִ דְ ם וּבוֹ דָ נֵי אָ ין בְּ פִ סְּ אַ יָא מְ וּפְ ינּ רָא כִּ פְ צַּ מִ ית: רִ חֲ שַׁ קוּ  סְּ פַ ה יְ מָּ  ה לָ חָ נְ מִּ ה בַּ יאָ רִ א קְ יכָּ אִ יוָן דְּ ת כֵּ יּוֹ נִ עֲ ינַן תַּ קִ סְּ פַ ר לָא מְ שָׁ  פְ אֶ א דְ יכָ הֵ

ת חַ נְ מִ וּבְ הוּ: ינְ גִ לְ פַּ ית  רִ חֲ שַׁ רָא  קְ ת דִּ יּוֹ יעִ בִ נֵי ב' רְ הָ ר דְּ מַ נָא לוֹ וּךְ אֲ יפּ אִ וְ ם: יָדָ ה בְּ ירָ בֵ יֶה עֲ הְ ם תִּ ים אִ קִ דְ וֹ א בּ תָ מָ י דְּ ילֵּ מִ בְּ ה: רָ וֹ תּ ת בַּ רוֹ קְ ית לִ רִ חֲ שַׁ  נַאי בְּ ין פְּ ךְ אֵ יכָ פִ ית לְ נִ עֲ תַּ ל הַ בֵּ קַ תְ יִּ שֶׁ

א מָ יוֹ רָא כב( וּבְ קְ שׂ )וַיִּ בֶ ר אוֹ כֶּ וֹ נִים שׁ כֹּהֲ ת  רַ תוֹ בְּ שֶׁ ת  עֲדוֹ ת מוֹ שַׁ  רָ פָּ י'  נִ תְ מַ רָא: זְ ר עֶ פֶ סֵ יהוּ בְּ וַיְ רְ י תַּ אֵ רָ נֵי קְ הָ י וְ מֵ חֲ עוּ רַ יָא בָּ נְ פַ א לְ מָ לְ ל ה' אַ י אֶ פַּ  ה כַ שָׂ רְ פְ רָא וָאֶ קְ א דִּ יפָ סֵ ' וְ גוֹ ב וְ רֶ עֶ הָ

ר אוֹ וֹ שׁ י דְּ יעִ בִ שְּׁ  שׁ הַ חֹדֶ בְּ ר: כוֹ בְּ ל הַ כָ ת דְּ בוּעוֹ שְׁ ה  עָ בְ שִׁ  א: יתָ יְ רַ בָ נָא בְּ י' תְּ נִ תְ מַ יֵּיר בְּ שִׁ  אי דְּ ח וּמַ סַ פֶּ ל  שֶׁ נוֹ  יָ נְ עִ רֵא מֵ קוֹ ט וְ קֵּ לַ ח מְ סַ פֶּ  ת הַ מוֹ ל יְ ר כָּ אָ שְׁ הּ וּ ינַן בָּ רִ מְ א אָ יתָ יְ רַ בָּ י וּבַ ירֵ יְ א מַ מָּ  קַ

י נִ שֵׁ ם  ק יוֹ פֵ הוּא סָ שֶׁ ת  אוֹ רְ הַ י לְ נִ שֵּׁ  ם הַ יוֹ וֹ וּבְ ין בּ רִ ין קוֹ י הוּא אֵ נִ שֵׁ ם  יּוֹ שֶׁ ר ואע"פ  שָׂ ה עָ שָּׁ  מִ חֲ יר בַּ טִ פְ מַּ  רֵא הַ י קוֹ נִ שֵׁ ם  יוֹ ן וְ וֹ אשׁ ם רִ יצַד יוֹ ס כֵּ חָ ינְ ת פִּ שַׁ  רָ פָ ג בְּ חָ ת הֶ נוֹ בְּ רְ קָ ין בְּ רִ קוֹ ב: שֶׂ כֶּ

הוּא שֶׁ י  יעִ בִ רְ י הָ יעִ בִ רְ ם הָ יּוֹ ה בַּ אָ יתָ לִ י תְּ שִׁ י לִ שְּׁ  ם הַ יוֹ ינָא בְּ יָ נְ תִ י וְ נִ שֵּׁ  ם הַ יוֹ ן בְּ וֹ אשׁ רֵא רִ י קוֹ שִׁ י לִ שְׁ ק  פֵ י סָ נִ שֵׁ ק  פֵ הוּא סָ שֶׁ ד  עֵ וֹ מּ ל הַ ל חוֹ שֶׁ ן  וֹ אשׁ ם רִ ל יוֹ ק חוֹ פֵ סְ ת יו"ט בִּ רוֹ קְ נַאי הוּא לִ גְ דִּ

ם יוֹ רֵא בְּ י קוֹ שִׁ י לִ שְׁ י  יעִ בִ רְ ם הָ יּוֹ רֵא בַּ י קוֹ נִ שֵׁ י  שִׁ י לִ שְּׁ  ם הַ יוֹ ן בְּ וֹ אשׁ רֵא רִ ר קוֹ חָ מָ ן לְ כֵ י וְ שִׁ י לִ שְּׁ  ם הַ יוֹ י וּבְ נִ שֵּׁ  ם הַ יוֹ ם בְּ יּוֹ י הַ יקֵ פֵ ן סְ ה הֵ ם וּמָ יּוֹ י הַ יקֵ פֵ ת סְ רֵא אֶ יל חש"מ הוּא קוֹ בִ שְׁ  ף בִּ סַ נוֹ

י פִ י לְ ינִ מִ שְּׁ  ם הַ יוֹ ת בְּ רוֹ קְ ל חש"מ שא"א לִ שֶׁ ן  רוֹ חֲ ם אַ יּוֹ י חוּץ מִ נִ שֵׁ  ן וְ וֹ אשׁ רָא רִ קָּ שֶׁ ה  רֵא מָ י קוֹ יעִ בִ רְ יד הָ מִ ן תָּ כֵ ם וְ יּוֹ י הַ יקֵ פֵ ן סְ הֵ שֶׁ י  יעִ בִ רְ ם הָ יּוֹ י וּבַ שִׁ י לִ שְּׁ  ם הַ יוֹ י בְּ יעִ בִ רְ הָ י וְ שִׁ י מִ חֲ הַ

ן הֵ שֶׁ ז'  ם הַ יוֹ י וּבְ שִּׁ  שִּׁ  ם הַ יוֹ רֵא בְּ י קוֹ יעִ בִ רְ הָ י וְ יעִ בִ שְּׁ  ם הַ יוֹ רֵא בְּ י קוֹ שִׁ י לִ שְׁ י  שִּׁ  שִּׁ  ם הַ יוֹ רֵא בְּ י קוֹ נִ שֵׁ י  שִׁ י מִ חֲ ם הַ יוֹ ין בְּ רִ ן קוֹ וֹ אשׁ ל חש"מ רִ שֶׁ ם ז'  ךְ יוֹ יכָ פִ מוֹ לְ צְ עַ ל לְ גֶ לָּא רֶ ג אֶ חָ י הֶ ימֵ ינוֹ מִ אֵ שֶׁ

י נִ שֵּׁ  יעַ בַּ קִ י רָ יהִ ית וִ שִׁ רֵא ן בְּ וֹ אשׁ רִ ם הָ יּוֹ ן בַּ תָ יאָ רִ ר קְ דֶ ה סֵ נוּיָ שְׁ ף כו.(  רָא )דַּ תְ ק בָּ רֶ פֶ ית בְּ נִ עֲ ת תַּ כֶ סֶּ  מַ ית בְּ שִׁ רֵא ה בְּ שֵׂ עֲ מַ בְּ : חַ בֵּ זְ מִּ ת הַ נוּכַּ י חֲ וֵי נָמֵ הָ ים דְּ יאִ שִׂ נְּ ה בַּ נוּכָּ חֲ בַּ ם: יּוֹ י הַ יקֵ פֵ סְ

שׁ רֵ פָ ף כז:( מְ ם )דַּ תָ הָ ם וְ יִ מַ שָּׁ  וּ הַ כוּלּ ץ וַיְ רֶ אָ צֵא הָ וֹ י תּ שִּׁ  שִּׁ  ץ בַּ רֶ אָ צֵא הָ תוֹ ם וְ יִ מַּ  צוּ הַ רְ שְׁ  י יִ שִׁ י מִ חֲ ם בַּ יִ מַּ  צוּ הַ רְ שְׁ  יִ ת וְ רוֹ אוֹ י מְ הִ י יְ יעִ בִ רְ ת בָּ רוֹ אוֹ י מְ יהִ ם וִ יִ מַּ  וּ הַ וֹ קּ ג' יִ ם בַּ יִ מַּ  וּ הַ וֹ קּ יִ יעַ וְ קִ י רָ הִ יְ

ץ: רֶ ם וָאָ יִ מַ שָׁ ים  ימִ יְּ קַ תְ ת מִ נוֹ בָּ רְ קָּ יל הַ בִ שְׁ  בִּ שֶׁ ת  דוֹ מָ עֲ מַ ית בְּ שִׁ רֵא ה בְּ שֵׂ עֲ מַ ין בְּ רִ אי קוֹ א מַ מָ עְ טַ

ת עֲדוֹ מוֹ ה בְּ יָּ נִ שְׁ ה  רָ וֹ ר תּ פֶ ין סֵ ידִ מִ עֲ נוּ מַ אָ שֶׁ א  הָ ג וְ חָ נוֹת הֶ בְּ רְ קָ ין בְּ ג קוֹרִ חַ מוֹת הַ אָר יְ וּשְׁ
ךְ מֶ ינוּ סֶ צִ ם לֹא מָ יּוֹ ת הַ נוֹ בָּ רְ קָ ין בְּ רִ קוֹ וְ

ת צָ נוֹ וּקְ שְׁ ם יֶ רָ מְ ב עַ ר רַ דֶ סֵ ךְ בְּ מוּד אַ לְ תַּ בַּ

ה ילָּ גִ ן )מְ מָּ  קַ ר לְ מַ אָ א דְּ הָ ר מֵ בָ דָ ךְ לְ מֶ יֵשׁ סֶ

נֵי הקב"ה פְ ם לִ הָ רָ בְ ר אַ מַ ף לא:( אָ דַּ

י תִּ נְ קַּ ר תִּ בָ ר לוֹ הקב"ה כְּ מַ ' אָ כוּ רבש"ע וְ

ן: הֶ ין בָּ רִ וֹ קּ שֶׁ ן  מַ ל זְ ת כָּ נוֹ בָּ רְ ר קָ דֶ ם סֵ הֶ לָ

ן יסָ שׁ נִ ל רֹאשׁ חֹדֶ חָ ית — כֹּל שֶׁ יעִ בִ ת רְ בָּ יא שַׁ יזוֹ הִ אֵ אוְ

ין רִ ית חוֹזְ ישִׁ מִ חֲ ת. בבַּ בָּ ב שַׁ רֶ עֶ ילּוּ בְּ פִ אֲ הּ, וַ תוֹכָ יוֹת בְּ הְ לִ

ר דֶ סֵ ר: לְ י אָמַ י אַמֵּ בִּ אי? רַ ר מַ דֶ סֵ כוּ׳. לְ ן וְ רָ דְ סִ כְ לִ

רוֹת טָ פְ ר הַ דֶ סֵ ר: לְ יָה אָמַ מְ רְ י יִ בִּ ר. רַ יּוֹת הוּא חוֹזֵ שִׁ רָ פָּ

א, רָ בְּ תַּ סְ י מִ י אַמֵּ בִּ רַ יהּ דְּ ווֹתֵ יֵי: כְּ ר אַבָּ ר. אָמַ הוּא חוֹזֵ

ה, נוּכָּ חֲ ים, לַ שִׁ דָ י חֳ אשֵׁ רָ ין, לְ יקִ סִ פְ כֹּל מַ נַן: לַ תְ דִּ

ים. פּוּרִ כִּ יוֹם הַ דוֹת, וּלְ מָ עֲ מַ יּוֹת, וּלְ נִ עֲ תַ ים, לְ פוּרִ וּלְ

ינוּ יְ ר — הַ יּוֹת הוּא חוֹזֵ שִׁ רָ ר פָּ דֶ סֵ ר: לְ אָמַ אן דְּ מַ א לְ מָ לָ שְׁ בִּ

רוֹת טָ פְ ר הַ דֶ סֵ ר: לְ אָמַ אן דְּ מַ א לְ לָּ חוֹל. אֶ ה בְּ שָׁ רָ א פָּ יכָּ אִ דְּ

א ךְ — הָ ידַּ אִ א? וְ יכָּ י אִ חוֹל מִ ה בְּ רָ טָ פְ ר — הַ הוּא חוֹזֵ

ה? קָ סָ פְ י הַ ה לִ מָ יּוֹת לְ נִ עֲ תַ א. )א(וּבְ יתָ אִ דְ א כִּ הָ א וְ יתָ אִ דְ כִּ

א! יתָ נִ עֲ תַ ה בְּ חָ נְ מִ א, וּבְ יוֹמָ יָנָא דְ נְ עִ א בְּ רָ פְ צַּ י מִ רֵ יקְ לִ

א רָ פְ צַּ ב הוּנָא: מִ ר רַ אָמַ ב הוּנָא, דְּ רַ יהּ לְ יַּיע לֵ סַ מְ

יהּ גֵ לְ פַ א לְ רָ פְ צַּ יֵי: מִ ר אַבָּ ינַן? אָמַ דִ בְ י עָ יכִ יָא. גהֵ ינּוּפְ כִּ

יָא, נְ פַ א לְ יוֹמָ יהּ דְּ גֵ לְ פַּ א. מִ תָ מָ י דְ ילֵּ מִ ינַן בְּ ינִ יְּ עַ א מְ יוֹמָ דְּ

י, מֵ חֲ עוּ רַ א בָּ יוֹמָ א דְ עָ יבְ רִ י, וְ רִ טְ פְ רוּ וּמַ א קָ יוֹמָ א דְ עָ יבְ רִ

ית יעִ בִ ם רְ יהֶ לֹהֵ ת ה׳ אֱ ר תּוֹרַ פֶ סֵ אוּ בְּ רְ קְ יִּ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ שֶׁ
יפוֹךְ אֵ ים״. וְ וִ חֲ תַּ שְׁ ים וּמִ ודִּ וַ תְ יּוֹם( מִ ית )הַ יעִ בִ יּוֹם וּרְ הַ

ד רֵ פוּ כֹּל חָ י יֵאָסְ לַ אֵ יב: ״וְ תִ כְ , דִּ ךְ תָּ עְ א דַּ קָ לְ א סָ נָא? לָ אֲ

ב י יוֹשֵׁ נִ אֲ ה וַ גּוֹלָ ל הַ עַ ל מַ ל עַ אֵ רָ שְׂ י יִ לֹהֵ י אֱ רֵ בְ דִ בְּ

ב רֶ עֶ ת הָ חַ נְ מִ יב: ״וּבְ תִ ב״, וּכְ רֶ עָ ת הָ חַ נְ מִ ד לְ ם עַ שׁוֹמֵ מְ

ת שַׁ רָ פָ ין בְּ ח קוֹרִ סַ פֶּ י׳ בַּ נִ תְ י״. ד)ב(מַ יתִ נִ עֲ תַּ י מִ תִּ מְ קַ

ה עָ בְ ת — ״שִׁ רֶ צֶ עֲ ים. בָּ נִ ת כֹּהֲ ל תּוֹרַ דוֹת שֶׁ מוֹעֲ

ד חָ אֶ י בְּ יעִ בִ שְּׁ שׁ הַ חֹדֶ נָה — ״בַּ שָּׁ רֹאשׁ הַ בוּעוֹת״. בְּ שָׁ

יוֹם טוֹב י מוֹת״. בְּ רֵ ים — ״אַחֲ פּוּרִ כִּ יוֹם הַ שׁ״. בְּ חֹדֶ לַ

ת תוֹרַ בְּ דוֹת שֶׁ ת מוֹעֲ שַׁ רָ פָ ין בְּ ג קוֹרִ ל חַ אשׁוֹן שֶׁ רִ הָ

ה נוּכָּ חֲ ג. בַּ חַ נוֹת הַ בְּ רְ קׇ ג בְּ חַ מוֹת הַ ל יְ אָר כׇּ שְׁ ים, וּבִ נִ כֹּהֲ

י אשֵׁ רָ ק״. בְּ לֵ מָ יָּבֹא עֲ ים — ״וַ פּוּרִ ים. בַּ יאִ שִׂ נְּ — בַּ

ה שֵׂ עֲ מַ דוֹת — בְּ מָ עֲ מַ ם״. בְּ יכֶ שֵׁ דְ י חׇ אשֵׁ רָ ים — ״וּבְ שִׁ דָ חֳ

יּוֹת — נִ עֲ תַ ית. בְּ אשִׁ רֵ בְ
כוֹת רָ בְּ
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לא.בני העיר   פרק רביעי   מגילה
רוּ זְ חְ יַ ם וְ לָ עוֹ נוּת לָ עָ וּרְ ה פּ אָ א בָּ טְ חֵ י הַ קֵ סְ ל עִ עַ שֶׁ יעַ  דִ הוֹ י לְ תַ וֹ קּ חֻ ם בְּ אִ ת דְּ לוֹ לָ ת וּקְ כוֹ רָ בְּ

: יהָ לֶ ין עָ נִּ עַ תְ ן מִ הֵ שֶׁ ה  רָ צָּ לוּ מִ נָּצְ  יִ ה וְ וּבָ שׁ תְ בִּ
א תָ ילְּ שׁ מִ רֵ פָ מְ דִ ת כְּ לוֹ לָ קְּ ין בַּ יקִ סִ פְ ין מַ אֵ

ת א אֶ רֵ ד קוֹ חָ א אֶ לָּ ן אֶ הֶ ין בָּ רִ נַיִם קוֹ שְׁ ין  אֵ שֶׁ
ת שַׁ  רָ פָּ ין  רִ ים קוֹ נִ וֹ אשׁ רִ נַיִם הָ שְׁ ן וּ וּלָּ כּ
ר דֶ ן סֵ יַ נְ עִ ן בְּ רָ דְ סִ ין כְּ רִ קוֹ ת: כוֹ רָ בְּ

א יתָ יְ רַ בָ הּ בְּ י בָּ יגִ לִ פְּ י  נָּאֵ תַ ת וְ יּוֹ שִׁ  רָ פָּ  הַ
ין אֵ וְ י: שִׁ י מִ חֲ י וּבַ נִ שֵׁ  יל בְּ חִ תְ ן מַ יכָ א הֵ רָ מָ גְּ בַּ

ת בָּ שַׁ ם  יעַ יוֹ גִּ יַּ שֶׁ  ן כְּ וֹ בּ שְׁ  חֶ ן הַ ן מִ הֶ ה לָ לֶ עוֹ
י נִ שֵׁ  ה וּבְ חָ נְ מִ ת בְּ בָּ שַּׁ  אוּ בַּ רְ קָּ שֶׁ ה  רוּ מָ זְּ  חַ יְ
י דֵ עֲ ת מוֹ ה אֶ שֶׁ ר מֹ בֵּ דַ ר וַיְ מַ נֶּאֱ שֶׁ  י: שִׁ י מִ חֲ וּבַ

י אֵ ין קָ יתִ נִ תְ הּ מַ וּלָּ כּ ל אַ אֵ רָ שְׂ נֵי יִ ל בְּ ה' אֶ
ד עֵ וֹ מּ ם הַ יוֹ ת בְּ רוֹ קְ וָה לִ צְ מִּ  שֶׁ אן  כָּ ד מִ מוֹ לְ לִ

ינַן ת"ר סִ רְ י גָּ כִ גמ' הָ ת: דוֹ עֲ וֹ מּ נֵי הַ יְ נְ עִ מֵ
א יתָ יְ רַ ' בָּ וּ ת כּ דוֹ עֲ ת מוֹ שַׁ  רָ פָ ין בְּ רִ ח קוֹ סַ פֶ בְּ
ין רִ ג קוֹ חַ ת הַ מוֹ ל יְ ר כָּ אָ שְׁ ד וּ יא עַ ה הִ ימָ לֵ שְׁ

א רָ מָ גְּ י הַ לֵ עֲ בַּ שֶׁ א  לָּ ג אֶ חָ ת הֶ נוֹ בְּ רְ קָ בְּ
ה ם מֶ יּוֹ ם בַּ ד יוֹ עֵ ל מוֹ כָ שׁ בְּ רֵ פָ יקוּהָ לְ סִ פְ אַ

ים ת ב' יָמִ שׂוֹ עֲ גוּ לַ נָּהֲ  שֶׁ ים  נִ רוֹ חֲ אַ נוּ הָ יקְּ תִּ
נֵית שְׁ  א נִ יתָ יְ רַ בָּ הַ שֶׁ י  פִ י לְ נִ שֵׁ ם  יוֹ ת בְּ רוֹ קְ לִ
ם א יוֹ לָּ ין י"ט אֶ שִׂ ין עוֹ אֵ שֶׁ ל  אֵ רָ שְׂ ץ יִ רֶ אֶ בְּ

ת מוֹ ל יְ ר כָּ אָ שְׁ וּ : עַ שֻׁ  יהוֹ ל בִּ גַּ לְ ח גַּ סַ פֶ בְּ ד: חָ אֶ
ם כֶ חוּ לָ כוּ וּקְ שְׁ  ן מאפ"ו "מִ ימָ ח סִ סַ פֶּ  הַ

ךָ  ל לְ סָ י "פְּ מִּ  ת עַ וֶה אֶ לְ ף תַּ סֶ ם כֶּ צֹאן "אִ
ין רִ י קוֹ נִ שֵׁ ב  ם טוֹ יוֹ ךָ וְ  תְ לוֹ עֲ הַ בְ בִּ שֶׁ ר  בֵּ דַ "וַיְ
ח לַּ שַׁ  י בְּ הִ וַיְ ב: שֶׂ ר אוֹ כֶּ וֹ ן שׁ וֹ אשׁ ם רִ יוֹ כְּ

ה ירָ שִׁ רוּ  מְ ח אָ סַ פֶּ ל  שֶׁ ם ז'  יוֹ בְּ שֶׁ י  פִ עֹה לְ רְ פַּ
ה ירָ שִׁ יא  הִ שֶׁ וִד  ר דָּ בֵּ דַ ין וַיְ ירִ טִ פְ וּמַ יָּם: ל הַ עַ

ה לָ ם עָ יִ רַ צְ ת מִ יאַ צִ יְּ הּ מִ ר בָּ בֵּ דַ הּ וּמְ תָ מוֹ כְּ
ד עוֹ :' גוֹ ם וְ יצֵ פִ יוֹ וַיְ צְ ח חֶ לַ שְׁ  ' וַיִּ גוֹ וֹ וְ פּ אַ ן בְּ שָׁ  עָ

ח סַ פֶּ יל  לֵ יב בְּ רִ חֵ נְ ל סַ שֶׁ וֹ  תּ לְ פַּ  מַּ  שֶׁ י  פִ ם לְ יּוֹ הַ
ן תַּ מַ ר בְּ בֵּ דַ מְּ  שֶׁ וּק  קּ בַ חֲ ין בַּ ירִ טִ פְ וּמַ ה: יָ הָ
ה: רָ וֹ ן תּ תַּ מַ א בְּ בוֹ ן יָ ימָ תֵּ הַּ מִ לוֹ ה אֱ רָ וֹ תּ

ינַי סִ ה בְּ לָ גְ נִּ שֶׁ ם  שֵׁ ל  אל עַ קֵ זְ יחֶ ה דִּ בָ כָּ רְ מֶ בְּ
נָא ידָּ אִ הָ וְ ן: נָאָ שְׁ י  פֵ לְ ת אַ בוֹ בָ א רְ וֹ בּ רִ בְּ

א כָּ יפְ אִ יהוּ וְ וַיְ רְ תַ ינַן כְּ דִ בְ י עָ מֵ י יוֹ רֵ א תְּ יכָּ אִ דְּ
נָּא תַ י לְ אֵ רָ תְ הוּ בָּ ינְ אִ ים דְּ רִ חֵ י אֲ רִ מְ אָ קָ דְּ
ה בָ כָּ רְ מֶ יר בְּ טִ פְ י וּמַ שִׁ י לִ שְּׁ  שׁ הַ חֹדֶ א בַּ מָּ  קַ

נָּא ר תַּ מַ אָ קָ הוּ וּדְ ינַן לְ רֵ ן קָ וֹ אשׁ רִ ם הָ יוֹ בְּ
ין ירִ טִ פְ ת וּמַ בוּעוֹ שָׁ ה  עָ בְ שִׁ ת  רֶ צֶ עֲ א בָּ מָּ  קַ

ן תַּ מַ א דְּ כָ יפְּ אִ י וְ נִ שֵּׁ  ם הַ יוֹ ינַן בְּ רֵ וּק קָ קּ בַ חֲ בַּ
יִם רַ פְ י אֶ יר לִ קִּ ן יַ בֵ הֲ יוָן: סִ י בְּ שִּׁ  שִׁ  ה בְּ רָ וֹ תּ
וּ: נּ מֶ חֲ רַ ם אֲ חֵ וּ רַ נּ רֶ כְּ זְ כוּר אֶ וּם זָ שּׁ  מִ

ה תָ יְ הּ הָ תָ ידָ קִ פְּ שֶׁ י  פִ נָּה לְ חַ ין בְּ ירִ טִ פְ מַ
י דֵ ין כְּ ירִ כִּ זְ ק מַ חָ צְ ת יִ ידַ קֵ נָה וַעֲ שָּׁ  רֹאשׁ הַ בְּ

ם ר רָ מַ י כֹה אָ כִּ ט: פָּ  שְׁ  מִּ  ם בַּ יּוֹ נוּ הַ ר לָ כֵ זָּ  תִּ שֶׁ
ת דַּ מִ ר בְּ בֵּ דַ מְּ  שֶׁ וּ  לּ וּ סוֹ לּ ר סוֹ מַ אָ א וְ שָּׂ נִ וְ
הוּ יָ עְ שַׁ  הוּ )יְ רֵ חָ בְ ם אֶ לֹא זֶה צוֹ  ה הֲ וּבָ שׁ תְּ הַ

ת ירוֹ בֵ יֵּשׁ עֲ שֶׁ י  מִּ  שֶׁ ת  יוֹ רָ עֲ ין בַּ רִ קוֹ נ"ח:ו'(:
ה ירָ בֵ ת עֲ יוֹ רָ עֲ הָ שֶׁ י  פִ ן לְ הֶ שׁ מֵ רוֹ פְ דוֹ יִ יָ בְּ

רוֹ צְ יִ ן וְ תָּ דְ מַּ  חַ ם מְ דָ ל אָ שֶׁ וֹ  שׁ נַּפְ  שֶׁ ה  צוּיָ מְ
ג חוֹ יהּ לָ יב בֵּ תִ כְ ה' דִּ א לַ ם בָּ נֵּה יוֹ הִ : פוֹ קְ וֹ תּ
ת נוּכַּ חֲ שֶׁ ם  שֵׁ ל  לוּ עַ הִ קְ וַיַּ ת: וֹ וּכּ סּ ג הַ ת חַ אֶ

ת: וֹ וּכּ סּ ג הַ חַ ה וּבְ יפָ סִ הּ אֲ תָ אוֹ ה בְּ תָ יְ ת הָ יִ בַּ הַ
ר שֵּׂ ין עַ ילִ חִ תְ מַּ  שֶׁ א  לָּ ר אֶ כוֹ בְּ ל הַ ין כָּ רִ קוֹ

ת וֹ צְ ה מִ שָׁ  רָ פָּ הּ  תָ אוֹ יֵּשׁ בְּ שֶׁ י  פִ ר לְ שֵּׂ עַ תְּ
ן מַ תוֹ זְ אוֹ ג בְּ חַ ת בַּ הוּגוֹ נְּ ה הַ בֵּ רְ ים הַ חוּקִּ וְ
ין יכִ רִ ים צְ יִּ נִ עֲ הָ שֶׁ ת  עֵ יף וְ סִ ן אָ מַ הוּא זְ שֶׁ

הּ תָ אוֹ ד יֵשׁ בְּ עוֹ ם וְ יתָ בֵ ל לְ כָ אֲ ף מַ סוֹ אֱ לֶ
ן תֵּ ת נָתוּן תִּ וֹ צְ י וּמִ נִ ר עָ שֵׂ עֲ וַת מַ צְ ה מִ שָׁ  רָ פָּ

י רִ בְ ד עִ בֶ עֶ יק לְ נִ עֲ נָק תַּ עֲ הָ ח וְ תַּ פְ תוּחַ תִּ וּפָ
י הִ וַיְ וּ: נּ יטֶ בִ עֲ ט תַּ בֵ עֲ הַ י וְ שִׁ  פְ וּחַ חָ ילּ שִׁ  וְ

ת ח אֶ לַּ שִׁ י  ינִ מִ שְּׁ  ם הַ יּוֹ ם בַּ שֵׁ ל  לֹמֹה עַ  שְׁ ת  וֹ לּ כַ כְּ
ם שָׁ יֵּשׁ  שֶׁ ה  תָּ ה אַ אֵ ינַן רְ רֵ א קָ רָ קְ מִ ם: עָ הָ
יב תִ כְ ד דִּ עֵ ל מוֹ שֶׁ וֹ  חוּלּ ים וְ לִ גָ ת וּרְ בָּ שַׁ ת  וֹ צְ מִ

נוּ דְ מַ אן לָ כָּ ר וּמִ מוֹ שְׁ  ת תִּ צּוֹ מַּ  ג הַ ת חַ אֶ
ת כֶ סֶּ מַ ד בְּ עֵ ל מוֹ שֶׁ וֹ  ת חוּלּ אכֶ לֶ וּר מְ יסּ אִ

אוּ צְ יָּ שֶׁ ת  וֹ שׁ בֵ יְּ ת הַ מוֹ צָ עֲ בָּ ף יח.(: ה )דַּ יגָ גִ חֲ
יא הִ ג וְ וֹ א גּ ם בָּ יוֹ בְּ ץ: קֵּ נֵי הַ פְ ם לִ יִ רַ צְ מִּ  מִ
א ם בָּ נֵּה יוֹ  הִ ה בְּ יָ רְ כַ זְ ה בִּ מוּרָ אֲ ה הָ מָ חָ לְ מִּ  הַ

ם שֵׁ ל  י עַ חִ מְ שִׂ י וְ נִ ה רָ יָ רְ כַ זְ ת דִּ נֵרוֹ ה': לַ
:' גוֹ ין וְ יָּמִ שׁ מִ מֵ ת חָ רוֹ נוֹ מְּ  ת הַ אֶ '[ וְ גוֹ ירוּם ]וְ שׂ חֵ עַ לֹמֹה וַיַּ  שְׁ  ת דִּ נֵרוֹ :' גוֹ הּ וְ וּלָּ ב כּ הָ ת זָ רַ נוֹ נֵּה מְ  הִ י וְ יתִ אִ רָ

ק נֶּה רַ  תַּ שְׁ  לֹא יִ ר  דֶ סֵּ זֶה הַ "י דְּ ר רִ מֵ כוּ' אוֹ א וְ ךְ תּוֹרָ שַׁ י מְ רֵ קְ מִ א לְ מָ לְ הוּג עָ נָא נְ ידָּ אִ הָ וְ
ין רִ א' ב' קוֹ י שָׂ שִׁ י מִ ם חֲ יוֹ ח בְּ סַ פֶּ ל  חָ שֶׁ  כְּ
ל ל חוֹ שֶׁ ת  בָּ שַׁ הוּא  שֶׁ י  שִׁ י לִ שְׁ ם  יוֹ א וּבְ רָ וֹ ךְ תּ שַׁ  מָ
הּ לָ לָ כְ י וּבִ לַ ר אֵ מֵ ה אוֹ תָּ ה אַ אֵ ין רְ רִ ד קוֹ עֵ וֹ מּ הַ

ל ל חוֹ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  ן דְּ מָּ  קַ ינַן לְ רִ מְ אָ דְ ךָ כִּ  ל לְ סַ פָּ וֵי  הָ
ה אֵ ין רְ רִ י קוֹ רֵ שְׁ  תִ ין בְּ ן בֵּ יסָ נִ ין בְּ ד בֵּ עֵ וֹ מּ הַ

ל שֶׁ י  שִּׁ  שִׁ  י וְ שִׁ י מִ ם ד' וַחֲ יוֹ י וּבְ לַ ר אֵ מֵ ה אוֹ תָּ אַ
ךָ ל לְ סָ אוּ פְּ רְ קְ לֹא יִ ת  בָּ שַׁ  הוּא אב"ג דְּ שֶׁ ח  סַ פֶּ

ר אָ שְׁ  ין בִּ ילִ גִ רְ שֶׁ מוֹ  ח כְּ סַ פֶּ ל  שֶׁ י  שִׁ י מִ חֲ בַּ
אוּ רְ קְ י יִ שִּׁ  שִׁ  י וְ שִׁ י מִ ע וַחֲ בַּ רְ ם אַ יוֹ א בְּ לָּ ים אֶ נִ שָׁ

ין ה קוֹרִ חָ נְ מִּ בַּ א: רָ בְּ דְ מַ א בְּ פָּ  סְ כַ שׁ בְּ קֹדֶ

יל בִ שְׁ  ת בִּ טוֹ שָּׁ קוּ ים מְ שִׁ נָּ הַ שֶׁ י  פִ יוֹת לְ רָ עֲ בַּ

לֹּא  שֶׁ ם  ירָ כִּ זְ הַ יךְ לְ רִ ךְ צָ יכָ פִ ם לְ יּוֹ ד הַ בוֹ כְּ
ין רִ ךְ קוֹ כָ לְּ שֶׁ שׁ יֵשׁ  רָ דְ מִּ  ן וּבַ הֶ לוּ בָּ שְׁ  כָּ יִ

ז להקב"ה מֶ ין רֶ שִׂ ל עוֹ אֵ רָ שְׂ יִּ שֶׁ י  פִ ת לְ יוֹ רָ עֲ בַּ
ךְ וָה כָּ רְ ת עֶ לוֹ גְ לֹּא לִ  שֶׁ ם  תָ יר אוֹ הִ זְ הִ שֶׁ ם  שֵׁ  כְּ שֶׁ

ין רִ ה קוֹ חָ נְ מִ בְּ ם: תָ נוֹ וֹ עֲ ם בַּ וָתָ רְ ה עֶ לֶ גְ לֹא תִּ
יל בִ שְׁ  ת בִּ טוֹ שָּׁ קוּ ים מְ שִׁ נָּ הַ שֶׁ י  פִ ת. לְ יוֹ רָ עֲ בַּ
לֹּא  שֶׁ ם  ירָ כִּ זְ הַ יךְ לְ רִ ךְ צָ יכָ פִ ם לְ יּוֹ ד הַ בוֹ כְּ

ין רִ ךְ קוֹ כָ לְּ שֶׁ שׁ יֵשׁ  רָ דְ מִּ  ן וּבַ הֶ לוּ בָּ שְׁ  כָּ יִ
ז להקב"ה מֶ ין רֶ שִׂ ל עוֹ אֵ רָ שְׂ יִּ שֶׁ י  פִ ת לְ יוֹ רָ עֲ בַּ

ךְ וָה כָּ רְ ת עֶ לוֹ גְ לֹּא לִ  שֶׁ ם  תָ יר אוֹ הִ זְ הִ שֶׁ ם  שֵׁ  כְּ שֶׁ

ינַן רֵ ר קָ חָ מָ לְ ם: תָ נוֹ וֹ עֲ ם בַּ וָתָ רְ ה עֶ לֶ גְ לֹא תִּ

יֵשׁ לֹמֹה וְ מוֹד שְׁ יַּעֲ ין וַ ירִ טִ פְ ה וּמַ כָ רָ בְּ זֹאת הַ וְ

ת י מוֹ רֵ חֲ י אַ הִ וַיְ יר בְּ טִ פְ הַ גוּ לְ נָּהֲ  שֶׁ ת  מוֹ קוֹ מְ
ר מֵ ין אוֹ "ס אֵ שַּׁ  י הַ רֵ הֲ שֶׁ וּשׁ הוּא  יבּ שִׁ  ה וְ שֶׁ מֹ

ר מַ ן לוֹ קֵּ ן תִּ אוֹ אי גָּ ב הַ רַ שֶׁ ים  רִ מְ יֵשׁ אוֹ ן וְ כֵּ
ין עִ דְ ינָן יוֹ ל אֵ בָ ה אֲ שֶׁ ת מֹ י מוֹ רֵ חֲ י אַ הִ וַיְ

יר טִ פְ מַ "ס: שַּׁ  ר הַ דֶ נָה סֵ שָׁ אי  מַּ  א אַ רָ בָ סְּ הַ

ין אי אֵ מַּ  א אַ יָ שְׁ  שׁ קַ ר חֹדֶ חָ ן מָ הוֹנָתָ ר לוֹ יְ יֹּאמֶ וַ

ן יסָ שׁ נִ רֹאשׁ חֹדֶ ר וְ דָ ל ר"ח אֲ חָ שֶׁ  ן כְּ ין כֵּ שִׂ עוֹ

ע דָ יָ יהוֹ ין בִּ ירִ טִ פְ אי מַ מַּ  אַ ת וְ בָּ שַׁ  ד בְּ חָ אֶ בְּ
וּם שּׁ  י"ל מִ שׁ וְ חֹדֶ ד לְ חָ אֶ ן בְּ וֹ אשׁ רִ וּבְ
ים לִ קָ שְׁ  ת בִּ רֶ בֶּ דַ ע מְ דָ יָ יהוֹ ה דִּ רָ טָ פְ הַ דְּ

תוֹ אוֹ יֶה בְּ הְ ר יִ דָ שׁ אֲ רֹאשׁ חֹדֶ שֶׁ ת  רֶ כֶּ זְ וּמַ
: בוּעַ שָׁ

א ד קוֹרֵ חָ א אֶ לָּ לוֹת, אֶ לָ קְ ין בִּ יקִ סִ פְ ין מַ לוֹת. אֵ לָ כוֹת וּקְ רָ בְּ

ין ה — קוֹרִ חָ נְ מִּ ת בַּ בָּ שַּׁ י, בַּ ישִׁ מִ חֲ י וּבַ נִ שֵׁ ן. )א(בְּ ת כּוּלָּ אֶ

ר בֵּ דַ יְ ר: ״וַ מַ אֱ נֶּ בּוֹן. )ב(שֶׁ שְׁ חֶ ן הַ ם מִ הֶ ים לָ ין עוֹלִ אֵ ן, וְ רָ דְ סִ כְּ

ין הוּ קוֹרִ יְּ ן שֶׁ תָ וָ צְ ל״, מִ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ל בְּ י ה׳ אֶ דֵ ת מוֹעֲ ה אֶ מֹשֶׁ

ין ח קוֹרִ סַ פֶ נַן: בְּ בָּ נוּ רַ ׳ תָּ מָ נּוֹ. אגְּ מַ זְ ד בִּ חָ אֶ ד וְ חָ ל אֶ כׇּ

א יכָּ אִ נָא דְּ ידָּ אִ הָ ל, וְ גָּ לְ ח גִּ סַ פֶ ין בְּ ירִ טִ פְ דוֹת וּמַ ת מוֹעֲ שַׁ רָ פָ בְּ

ח סַ פֶ ר — בְּ חָ מָ ל, וּלְ גָּ לְ ח גִּ סַ פֶ א — בְּ מָּ א קַ י, יוֹמָ י יוֹמֵ רֵ תְּ

ל יָנוֹ שֶׁ נְ עִ א מֵ קוֹרֵ ט וְ קֵּ לַ ח מְ סַ פֶּ מוֹת הַ אָר יְ יָּהוּ. וּשְׁ יֹאשִׁ

ן. יוֹם טוֹב ימָ אַפּ״וֹ סִ א: מֵ פָּ ב פָּ ר רַ יא? אָמַ אי הִ ח. מַ סַ פֶּ

ר בֵּ דַ יְ ין ״וַ ירִ טִ פְ ח״, וּמַ לַּ שַׁ י בְּ הִ יְ ין ״וַ ח קוֹרִ סַ ל פֶּ רוֹן שֶׁ אַחֲ הָ

ר יּוֹם״. באָמַ ין ״עוֹד הַ ירִ טִ פְ כוֹר״, וּמַ בְּ ל הַ ר ״כׇּ חָ מָ ד״. וּלְ וִ דָּ

שׁ דֵּ א, קַ ךְ תּוֹרָ שַׁ י: מְ רֵ יקְ מִ א לְ מָ לְ הוּג עָ נָא נְ ידָּ אִ הָ יֵי, וְ אַבָּ

ה עָ בְ ת ״שִׁ רֶ צֶ עֲ א. גבָּ רָ ח בּוּכְ לַּ א, שַׁ רָ בְּ דְ מַ ל בְּ סַ א, פְּ פָּ סְ כַ בְּ

שׁ חֹדֶ ים: ״בַּ רִ ים אוֹמְ רִ חֵ קּוּק. אֲ בַ חֲ ין בַּ ירִ טִ פְ בוּעוֹת״, וּמַ שָׁ

י רֵ א תְּ יכָּ אִ נָא דְּ ידָּ אִ הָ ה. וְ בָ כָּ רְ מֶּ ין בַּ ירִ טִ פְ י״, וּמַ ישִׁ לִ שְּׁ הַ

שׁ חֹדֶ נָה: ״בַּ שָּׁ רֹאשׁ הַ א. בְּ כָּ יפְ אִ יהוּ וְ יְ וַ רְ תַ ינַן כְּ דִ בְ י, עָ יוֹמֵ

יֵשׁ ם״. וְ יִ רַ פְ י אֶ יר לִ ן יַקִּ בֵ ין: ״הֲ ירִ טִ פְ י״, וּמַ יעִ בִ שְּׁ הַ

נָא ידָּ אִ הָ נָּה. דוְ חַ ין בְּ ירִ טִ פְ ה״, וּמַ רָ ת שָׂ ד אֶ קַ ה׳ פָּ ים: ״וַ רִ אוֹמְ

ר: חַ מְ ים, לִ רִ יֵשׁ אוֹמְ א כְּ מָּ א קַ י — יוֹמָ י יוֹמֵ רֵ א תְּ יכָּ אִ דְּ

יר״. ן יַקִּ בֵ ין ״הֲ ירִ טִ פְ ם״, וּמַ הָ רָ ת אַבְ ה אֶ סָּ ים נִ לֹהִ אֱ הָ ״וְ

י כֹה ין ״כִּ ירִ טִ פְ י מוֹת״, וּמַ רֵ ין ״אַחֲ ים קוֹרִ פּוּרִ כִּ יוֹם הַ הבְּ

יוֹנָה. ין בְּ ירִ טִ פְ יוֹת וּמַ רָ עֲ ין בָּ ה קוֹרִ חָ נְ מִּ א״. וּבַ שָּׂ נִ ם וְ ר רָ אָמַ

ל תוֹ שֶׁ בוּרָ א גְּ ה מוֹצֵ אַתָּ קוֹם שֶׁ ל מָ נָן: כׇּ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ

תוּב ה כָּ ר זֶ בָ נוּתוֹ. דָּ ותָ וְ נְ א עִ ה מוֹצֵ רוּךְ הוּא, אַתָּ דוֹשׁ בָּ קָּ הַ

תוּב ים. כָּ תוּבִ כְּ שׁ בַּ שׁוּלָּ ים, וּמְ יאִ בִ נְּ נוּי בַּ שָׁ ה, וְ תּוֹרָ בַּ

י דוֹנֵ אֲ ים וַ לֹהִ אֱ י הָ לֹהֵ ם הוּא אֱ יכֶ לֹהֵ י ה׳ אֱ ה: ״כִּ תּוֹרָ בַּ

נָה״. מָ אַלְ ט יָתוֹם וְ פַּ שְׁ ה מִ יהּ: ״עוֹשֶׂ רֵ תְ יב בָּ תִ ים״, וּכְ דוֹנִ אֲ הָ

גוֹ׳״, דוֹשׁ וְ קָ ד וְ ן עַ א שׁוֹכֵ שָּׂ נִ ם וְ ר רָ ים: ״כֹה אָמַ יאִ בִ נְּ נוּי בַּ שָׁ

שׁ שׁוּלָּ ״, מְ ל רוּחַ פַ א וּשְׁ כָּ ת דַּ אֶ יהּ: ״וְ רֵ תְ יב בָּ תִ וּכְ

מוֹ״, יָהּ שְׁ בוֹת בְּ רָ עֲ ב בָּ רוֹכֵ יב: ״סוֹלּוּ לָ תִ כְ ים, דִּ תוּבִ כְּ בַּ

נוֹת״. ויוֹם טוֹב מָ יַּין אַלְ דַ ים וְ תוֹמִ י יְ בִ יהּ: ״אֲ רֵ תְ יב בָּ תִ וּכְ

ים, נִ ת כֹּהֲ תוֹרַ בְּ דוֹת שֶׁ ת מוֹעֲ שַׁ רָ פָ ין בְּ ג קוֹרִ ל חַ אשׁוֹן שֶׁ רִ הָ

י, י יוֹמֵ רֵ א תְּ יכָּ אִ נָא דְּ ידָּ אִ הָ ה׳״. וְ א לַ ה יוֹם בָּ נֵּ ין ״הִ ירִ טִ פְ וּמַ

ין — ירִ טִ פְ אי מַ י מַ טוֹרֵ ינַן, אַפְ רֵ י קָ י נָמֵ כִ א הָ רָ יקְ ר מִ חַ מְ לִ

ין ג קוֹרִ חַ מוֹת הַ ל יְ אָר כׇּ לֹמֹה״. זוּשְׁ ךְ שְׁ לֶ מֶּ ל הַ לוּ אֶ הֲ קָּ יִּ ״וַ

כוֹר״, בְּ ל הַ ין ״כׇּ רוֹן קוֹרִ אַחֲ ג. יוֹם טוֹב הָ חָ נוֹת הֶ בְּ רְ קׇ בְּ

לֹמֹה״. לּוֹת שְׁ כַ י כְּ הִ יְ ין ״וַ ירִ טִ פְ כוֹר, וּמַ ים וּבְ חוּקִּ וֹת וְ צְ מִ

לֹמֹה״. מֹד שְׁ יַּעֲ ין ״וַ ירִ טִ פְ ה״, וּמַ כָ רָ בְּ זֹאת הַ ין ״וְ ר קוֹרִ חָ מָ לְ

ל חוּלּוֹ שֶׁ יוֹת בְּ הְ ל לִ חָ ת שֶׁ בָּ ב: שַׁ ר רַ ב הוּנָא אָמַ ר רַ חאָמַ

ה אֵ ינַן ״רְ רֵ א קָ רָ קְ סּוּכּוֹת — מִ ין בַּ ח, בֵּ סַ פֶּ ין בַּ ד, בֵּ מוֹעֵ

סּוּכּוֹת שׁוֹת״. וּבַ בֵ יְּ מוֹת הַ צָ עֲ ח — ״הָ סַ פֶּ י, בַּ טוֹרֵ ה״. אַפְ אַתָּ

ין ירִ טִ פְ ים, וּמַ יאִ שִׂ נְּ ה — בַּ נוּכָּ חֲ יוֹם בֹּא גוֹג״. טבַּ — ״בְּ

א יתָ יְ מַּ תוֹת — קַ בָּ י שַׁ תֵּ י שְׁ עִ לְ יקַּ י מִ אִ יָה. וְ רְ כַ זְ נֵרוֹת דִּ בְּ

ים — פּוּרִ לֹמֹה. ייאבַּ נֵרוֹת שְׁ א בְּ יתָ יְ רָ תְ יָה, בָּ רְ כַ זְ נֵרוֹת דִּ בְּ

ם״. יכֶ שֵׁ דְ י חׇ אשֵׁ רָ ים — ״וּבְ שִׁ דָ י חֳ אשֵׁ רָ ק״. בְּ לֵ מָ יָּבֹא עֲ ״וַ

שׁ י חֹדֶ דֵּ יָה מִ הָ ין ״וְ ירִ טִ פְ ת, מַ בָּ שַׁ יוֹת בְּ הְ ל לִ חָ שׁ שֶׁ רֹאשׁ חֹדֶ

ין ירִ טִ פְ מוֹל מַ תְ אֶ ת, מֵ בָּ שַּׁ ד בַּ חָ אֶ יוֹת בְּ הְ ל לִ שׁוֹ״. חָ דְ חׇ בְּ

ב הוּנָא: ר רַ שׁ״. אָמַ ר חֹדֶ חָ ן מָ הוֹנָתָ ר לוֹ יְ יֹּאמֶ ״וַ
רֹאשׁ

עין משפט
נר מצוה

א טוש״ע או״ח סי׳ תצ סעי׳ א:

ב מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ח, טוש״ע או״ח סי׳

תצ סעי׳ ה:

ג מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ט, טוש״ע או״ח סי׳

תצד סעי׳ א ב:

ד מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ י, טוש״ע או״ח סי׳

תרא סעי׳ א:

ה מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יא, טוש״ע או״ח סי׳

תרכב סעי׳ ב:

ו מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יב, טוש״ע או״ח סי׳

תרסב סעי׳ ג:

ז מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יב, טוש״ע או״ח סי׳

תרסט סעי׳ א:

ח מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ טז, טוש״ע או״ח סי׳

תרסג סעי׳ ג:

ט מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יז, טוש״ע או״ח סי׳

תרפד סעי׳ א ב:

י מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יז, טוש״ע או״ח סי׳

תרצג סעי׳ ד:

יא מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ד, טוש״ע או״ח סי׳

תכה סעי׳ א ג:

מסורת הש״ס

א מסכת סופרים

ב לקמן לב.

תורה אור השלם

]ויקרא כו[

]ויקרא כג, מד[

]יהושע ה, י[

]מלכים ב כג, טז[

]מלכים ב כג, א-ט[

]במדבר ט, א-יד[

]שמות כב:כד-כג, יט[

]שמות לד, א-כו[

]שמות יב, כא-נא[

]שמות יג, יז[

]ישעיהו י, לב[

]שמואל ב כב, א[

]שמות כב, א[

]במדבר ט, א[

]שמות יג, א-טז[

]שמות יג:יז-טו, כו[

]ויקרא כב, כו[

]שמות כב, כד[

]שמות לד, א[

]שמות יג, א[

]שמות יב, כא[

]שמות יט, א[

]יחזקאל א, א[

]דברים טז, ט[

]חבקוק ג, א[

]חבקוק ב[

]במדבר כט, א[

]בראשית כא, א[

]שמואל א ב, א[

]ירמיהו לא, א-יט[

]ירמיהו לא, יט[

]ירמיהו לא, כ[

]בראשית כב, א[

]בראשית כא[

]ויקרא טז, א[

]ישעיהו נז, טו[

]ויקרא יח, א-ל[

]שיעורים במנהיגות; מהדורה

עברית, קרח; עבדות אני נותן

לכם כד[

]שיעורים במנהיגות; מהדורה

עברית, פנחס; שלושה שיעורים

במנהיגות יב[

]תהילים סח, ה[

]תהילים סח, ו[

]דברים י, יז[

]דברים י, יח[

]זכריה יד, א[

]מלכים א ח, ב[

]ויקרא כב:כו-כג, מד[

]במדבר כט[

]מלכים א ט, א[

]מלכים א ח, כב[

]דברים לג:א-לד, יב[

]דברים טו:יט-טז, יז[

]מלכים א ח, כג-נג[

]דברים לג, א[

]דברים טו, יט[

]שמות לג, יב[

]יחזקאל לח, יח[

]יחזקאל לז, ד[

]שמות לג:יד-לד, כו[

]זכריה ב, יד[

]במדבר ז[

]זכריה ד, ב[

]מלכים א ז, מ[

]מלכים א ח, מ-נ[

]במדבר כח, יא[

]שמות יז, ח[

]ישעיהו סו, כג[

]שמואל א כ, יח[

]שמואל א כ, יח-מב[

]ישעיהו סו, כב[



בני העיר   פרק רביעי   מגילה לא:
ינַן רִ מְ אָ דְ רוּ בט"ב כִּ זְ ם חָ ים וְהֵ לִ גְּ רַ מְּ יהוּ בַּ וַיְ רְ ה תַּ עָ רָ ה הָ דָ עֵ י לָ תַ ד מָ עַ י וְ צוּנִ נָאֲ נָה יְ ד אָ עַ

ה ע מֶ דַ ה אֵ מֶּ בַּ ת: דוֹ מָ עֲ ל מַ צֶ ית אֵ שִׁ א רֵ יָן בְּ נְ ה עִ י מָ ילֵּ נֵי מִ נָהָ מְ ף כט.(: ית )דַּ נִ עֲ ת תַּ כֶ סֶּ מַ בְּ
ן: יהֶ תֵ נוֹ וֹ עוֹ רוּ בּ פְּ  כַּ תְ יִּ שֶׁ ר  בָ ן דָּ דָ מְּ לַ י לְ ר לִ תֹּאמַ
ת נוֹ בָּ רְ קָּ ר הַ מַ לוֹ ת כְּ שֶׁ  וּלֶּ שׁ לָה מְ גְ י עֶ ה לִ חָ קְ
ים יקִ סִ פְ ין מַ אֵ י דְּ ילֵּ נֵי מִ נָהָ מְ ן: יהֶ לֵ רוּ עֲ פְּ  כְ יִ
אֶה רְ ן מַ הֶ יק בָּ סִ פְ מַּ ס וְהַ אַ מְ ל תִּ אַ ת: לוֹ לָ קְּ בַּ

ים רִ פְ ת סוֹ כֶ סֶּ מַ ת וּבְ רוֹ קְ ה לוֹ לִ שֶׁ  קָּ שֶׁ מוֹ  צְ עַ
ץ קוֹ ל תָּ אַ א וְ רָ קְ יהּ דִּ יפֵ סֵּ הּ מִ יף לָ )פי"ב( יָלֵ
ים קִ סָ פְּ ין  צִ ין קוֹ צִ שׂוּ קוֹ עֲ ל תַּ וֹ אַ תּ חְ כַ תוֹ בְּ
ן רָ מָ בוּרָה אֲ גְּ י הַ פִּ  ה מִ שֶׁ מֹ יצָה: צִ ן קְ וֹ שׁ ים לְ קִ סָ פְּ
י רֵ הֲ שֶׁ י הקב"ה  ר לִ מַ ךְ אָ ר כָּ מַ יחַ לוֹ לִ שָׁ ה  שָׂ נַעֲ וְ

י י מִ תִּ חְ לַ שָׁ  י וְ תִּ דְ קַ פְ י וְהִ תִּ נָתַ ן וְ וֹ שׁ לְ ין בִּ מוּרִ אֵ
רָה וֹ נֵה תּ שְׁ  מִ ל בְּ ת אֲבָ שׂוֹ עֲ יָדוֹ לַ ת בְּ לֶ כוֹ יְּ הַ שֶׁ
ן רָ מָ ה אֲ שֶׁ ךָ מֹ  ק ה' בְּ בַּ דְ ה ה' יִ כָ יב יַכְּ תִ כְּ
יד קִ יו הוּא יַפְ תָ וֹ צְ ל מִ רוּ עַ בְ עַ ם תַּ יו אִ לָ אֵ מֵ
י: שִׁ  קוֹ רוּצָה וּבְ מְ ן בִּ תָ א אוֹ רָ ם קָ גֵּ מְ גַ מְ ם: יכֶ לֵ עֲ

ךָ  נְ צוֹ ם רְ ךְ אִ שָׁ  נַפְ כְּ אַ רָה: וֹ נֵה תּ שְׁ  מִ י בְּ רוּרֵ אֲ בַּ
ן: תָ יאָ רִ קְ ץ בִּ ה קָ תָּ אַ יל וְ אִ סוּק הוֹ פָּ יק  סִ פְ לְהַ
ת ירוֹ פֵּ ן  מַ יר וּזְ צִ ן קָ מַ הוּא זְ שֶׁ ת  רֶ צֶ ם עֲ דֶ קוֹ

זֵיל: אָ שׁ וְ רֵ פָ מְ דִ ן כְּ ילָ אִ הָ

נוּ ין אָ אֵ ' – וְ גוֹ י וְ שִׁ  ה נַפְ אָ נְ ם שָׂ יכֶ דֵ עֲ ם וּמוֹ יכֶ שֵׁ  דְ ין חָ ירִ טִ פְ ת מַ בָּ שַׁ  ת בְּ יוֹ הְ ל לִ חָ שֶׁ ב  שׁ אָ רֹאשׁ חֹדֶ

י פִ ם לְ עַ טַּ  יָהוּ וְהַ עְ שַׁ  ן יְ זוֹ נֵי ט"ב חֲ פְ לִּ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  ר ה' וּבְ בַ עוּ דְּ מְ שָׁ יָה  מְ רְ יִ יר בְּ טִ פְ א מַ לָּ ן אֶ ין כֵּ שִׂ עוֹ
ר ג' מַ א לוֹ תָּ יקְ סִ פְּ  י הַ פִּ ל  ין עַ גִ הֲ נוּ נוֹ אָ שֶׁ
י רֵ בְ ן דִּ וּ הֵ לּ אֵ ב וְ אָ ה בְּ עָ שְׁ  ם תִּ דֶ א קוֹ נוּתָ עָ פוּרְ דְּ
ר תַ יָהוּ וּבָ עְ שַׁ  ן יְ זוֹ ר ה' חֲ בַ עוּ דְּ מְ שָׁ יָה  מְ רְ יִ
א תָּ יוּבְ תְ י דִּ תֵּ רְ תַ א וְ תָּ מְ נֶחָ ב שב דְּ אָ ה בְּ עָ שְׁ  תִּ

רָה עֲ יָּה סוֹ נִ ן עֲ יּוֹ ר צִ תֹאמַ מוּ וְ מוּ נַחֲ ן נַחֲ וּ הֵ לּ אֵ וְ
שׂ י שׂוֹ רִ י אוֹ רָה קוּמִ קָ י עֲ נִ י רָ נֹכִ י אָ נֹכִ הּ אָ דָּ בַ לְ
יָּה נִ ין עֲ ימִ דִּ קְ ךְ מַ יכָ פִ ה וּלְ וּבָ וּ שׁ שׁ רְ ישׂ דָּ שִׂ אָ
ת מוֹ נֶּחָ ךְ הַ רֶ דֶ רָה דְּ קָ י עֲ נִ ם רָ דֶ רָה קוֹ עֲ סוֹ
ר זֶה דֶ סֵ ר וְ תֵ ת יוֹ חוֹ וּבָּ שׁ ת וּמְ כוֹ לְ ת הוֹ יוֹ הְ לִ

"ח נו"ע אר"ק שַׁ  נָיךְ דְּ ימָ סִ ס וְ חָ נְ פִ יל בְּ חִ תְ מַ
ינוּ יְ הַ ים דְּ צָּבִ ם נִ אתֶ ישׂ בָּ שִׂ שׂ אָ ם שׂוֹ לָ עוֹ שד"ש וּלְ
ת מוֹ נֶּחָ ף הַ הוּא סוֹ שֶׁ י  פִ נֵי ר"ה לְ פְ לִּ שֶׁ ת  בָּ שַׁ
ם נֵי יוֹ פְ לִּ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  ה בְּ בֶ וֹ שׁ יָה וְ לְ דַ ם גְּ צוֹ וּ בְּ שׁ רְ דָ וְ
ים וּרִ פּ כִּ ם הַ ין יוֹ ת בֵּ בָּ שַׁ יֵּשׁ  שֶׁ  ים וּכְ וּרִ פּ כִּ הַ

ם נֵי יוֹ פְ לִּ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  וּ בְּ שׁ רְ וֵי דִּ ז הָ ת אָ וֹ סוּכּ לְ
אוֹ צְ מָּ הִ וּ ה' בְּ שׁ רְ יהּ דָּ יב בֵּ תִ כְ וּם דִּ שּׁ  ים מִ וּרִ פּ כִּ הַ

ת וֹ סוּכּ וּר לְ פּ ין כִּ ה בֵּ בֶ וֹ שׁ ה וְ וּבָ שׁ י תְּ ימֵ ינוּ בִּ יְ הַ וְ
ן וַה' כֵ שׁ וְ קוֹ לְ רֶה וּמַ ךָ יוֹ  י לְ תִּ נָתַ הּ וְ יב בָּ תִ כְ דִּ
יָּיךְ שַׁ  ם דְּ יִ מַּ י בַּ עֵ תַּ שְׁ י מִ ילוֹ דְּ נֵי חֵ פְ לוֹ לִ ן קוֹ נָתַ

נֶּה תַּ שְׁ  לֹא יִ ג  הָ נְ מִּ זֶה הַ ת וְ וֹ נֵי סוּכּ פְ יר לִ פִּ  שַׁ
לֹא  שׁ ר"ת וְ ירֵ פֵּ ן  כֵ א וְ תָּ יקְ סִ פְּ  ם ע"פ הַ לָ עוֹ לְ
ה וּבָ ר שׁ מַ ל לוֹ בֵּ לְ בַ ךְ וּמְ פֵ הוֹ ל הַ בֵ חוֹ י רַב הַ רֵ בְ דִ כְּ
ת וֹ סוּכּ וּר לְ פּ ין כִּ ישׂ בֵּ שִׂ שׂ אָ שׂוֹ וּר וְ פּ ם כִּ דֶ קוֹ
א לָּ ית אֶ יעִ בִ שְׁ  ת לִ מוֹ שׁ נֶחָ שֵּׁ  ין הַ יק בֵּ סִ פְ ין לְהַ אֵ דְּ

ישׂ שִׂ שׂ אָ ם שׂוֹ תַּ ים נֶחְ רִ שָׁ  ם יְ ם עִ ינוּ תָּ בֵּ י רַ רֵ בְ דִ כְּ
נוּ ין אָ אֵ שֶׁ א  יתוֹ וְהָ רִ חֲ אַ ה בְּ בֶ וֹ שׁ יתוֹ וְ שִׁ א רֵ בְּ
וּם שּׁ  ב מִ וֹ ר"ח אָ ל בּ חָ שֶׁ ת  בָּ שַׁ  ן בְּ זוֹ ין חֲ ירִ טִ פְ מַ
ל חָ שֶׁ בוּעַ  שָׁ  א בְּ לָּ ל אֶ ילוּת חָ בֵ ין אֲ אֵ ן דְּ א לַ ימָ יְ קַ דְּ
ן זוֹ יר חֲ טִ פְ מַ ר דְּ מַ אָ רַב דְּ הּ וְ כָ תוֹ ת בְּ יוֹ הְ ט"ב לִ

ין אֵ נַס ר"ח וְ כְ נִּ שֶׁ יָּד  ל מִ לוּת חָ אֲבֵ הָ ר דְּ בַ סָ
יץ מִּ זֶר מִ יעֶ לִ שׁ הר"ר אֱ ירֵ פֵּ ן  כֵ ן וְ ה כֵּ כָ לָ הֲ
ין גִ הֲ נוּ נוֹ ן אָ כֵ עוּ וְ מְ שָׁ ין  ירִ טִ פְ נוּ מַ ךְ אָ כָ וּלְ
ל חַ ין וַיְ רִ נוּ קוֹ אָ שֶׁ ים  רִ פְ ת סוֹ כֶ סֶּ ע"פ מַ
ת כוֹ רָ ין בְּ רִ וֹ קּ שֶׁ ינַן  רִ מְ ין אָ יתִ נִ תְ מַ ת וּבְ יּוֹ נִ עֲ תַ בְּ

ד חָ ין אֶ רִ קוֹ ת – וְ לוֹ לָ קְּ ין בַּ יקִ סִ פְ ין מַ אֵ ת: לוֹ לָ וּקְ
ל אַ ס וְ אָ מְ ל תִּ י אַ נִ ר ה' בְּ יב מוּסַ תִ כְ וּם דִּ שּׁ  מִ
ה חָ כָ וֹ תּ שׂ הַ עַ ל תַּ א אַ חָ וֹ א"ר אֶ תּ חְ כַ תוֹ ץ בְּ קוֹ תָּ
י נִ ין אֲ נִ כְ סַ עַ דְּ שֻׁ  ים וא"ר יְהוֹ צִ ים קוֹ צִ קוֹ
ין ין דִּ ן אֵ ם כֵּ אִ רָה וְ צָ י בְּ נֹכִ וֹ אָ מּ י עִ תִּ רְ מַ אָ

א רָ קְ א יִ לָּ ם אֶ לָּהֶ שֶׁ ת  רוֹ צָּ ל הַ נַי עַ י בָּ כוּנִ רְ יְּבָ שֶׁ
ר בָ דָ יֵּים בְּ יסַ ר וִ חֵ ר אַ בָ דָ יל בְּ חִ יַתְ כֹּל וְ  ד הַ חָ אֶ
יל חִ תְ מַ ף: סוֹ ילָּה וְ חִ ךְ תְּ רֵ ל לְבָ ז יוּכַ אָ ר וְ חֵ אַ
א יֵשׁ הָ סוּק דְּ פָּ א  קָ וְ או דַּ ם – לָ נֵיהֶ פְ לִּ שֶׁ סוּק  פָ בְּ

ה שָׁ לֹ שְּׁ  ת מִ חוֹ פָ ין בְּ ירִ יְּ שַׁ  ין וּמְ ילִ חִ תְ ין מַ אֵ ה וְ שָׁ  רָ פָּ

רוּחַ ם – וּבְ רָ מָ מוֹ אֲ צְ עַ ה מֵ שֶׁ מֹ ים: סוּקִ פְּ

ת רֶ צֶ ם עֲ לוֹת שבת"כ קוֹדֶ לָ קְ : שׁ קֹּדֶ  הַ

ית בֵ לוּ בְּ אֲ שָׁ ה  נָ שָּׁ ם רֹאשׁ הַ ה קוֹדֶ ה תוֹרָ נֵ שְׁ מִ בְּ שֶׁ וְ

ת שַׁ  רָ פָּ ים  קִ לְּ חַ ה מְ מָּ ים לָ סִּ ינוּ נִ בֵּ ל רַ שֶׁ שׁ  רָ דְ מִּ הַ
ין ר"ה ת בֵּ תוֹ בָּ שַׁ יֵּשׁ ב'  שֶׁ  ם כְּ נַיִ שְׁ  ךְ לִ יֵלֵ ים וְ צָּבִ נִ
ת וֹ טּ ין מִ קִ לְּ חַ ין מְ אֵ לֹא יוה"כ וְ  ת בְּ וֹ סוּכּ לְ
ם אתֶ בָּ שֶׁ י  פִ יב לְ שִׁ  הֵ ר וְ תֵ ת יוֹ וֹ רוּכּ אֲ שֶׁ י  עֵ סְ וּמַ

ם ימָ יְּ סַ צֶה לְ רוֹ ל וְ אֵ רָ שְׂ ל יִ לֵּ קִּ שֶׁ ת  לוֹ לָ ים יֵשׁ קְ צָּבִ נִ
ת לוֹ לָ קְּ ינַן הַ בִ שְּׁ  חַ לֹא מְ נוּ  אָ שֶׁ ה  שֶׁ  קָ ם ר"ה וְ דֶ קוֹ
ר כֵ וֹ מּ ק הַ רֶ פֶ ע בְּ מַ שְׁ  מַ דְ ל כִּ אֵ רָ שְׂ ה יִ שֶׁ ל מֹ לֵּ קִּ שֶׁ
בֹּא י  וִ ם( א"ר לֵ שָׁ  ף פח: וְ ינָה )ב"ב דַּ פִ סְּ ת הַ אֶ
ת ב"ו הקב"ה דַּ ת הקב"ה מִ דַּ מִ לֹּא כְּ  שֶׁ אֵה  וּרְ

ה שֶׁ מֹנָה וּמֹ שְׁ  ן בִּ לָ לְּ קִ ל בכ"ב וְ אֵ רָ שְׂ ךְ יִ ירֵ בֵּ
יב שִׁ  ם וַחֲ יִ תַּ שְׁ ים וּ רִ שְׂ עֶ ם בְּ לָ לְּ קִ מֹנָה וְ שְׁ  ם בִּ כָ רְ בֵּ
ע מַ שְׁ  נֶה מַ ין קוֹ אֵ ד וְ עוּ עַ מְ שְׁ  לֹא תִּ ם  וַּאִ מִ
לֹא  ת וְ לוֹ לָ קְּ ן הַ וֵי מִ נֶה הָ ין קוֹ ד אֵ עַ שֶׁ יָא  דְ הֶ בְּ
ין אי אֵ מַּ תוֹ אַ רָ בָ י סְ פִ יָא לְ שְׁ  ד קַ עוֹ ר וְ תֵ יוֹ

ם יֵשׁ שָׁ ם  י גַּ רֵ הֲ שֶׁ ם ר"ה  דֶ ינוּ קוֹ זִ אֲ ין הַ רִ קוֹ
י אֶה לִ רְ ךְ נִ כָ ף לְ שֶׁ  י רֶ חוּמֵ ב וּלְ עָ זֵי רָ ת מְ לוֹ לָ קְ
ים צִ נוּ רוֹ אָ שֶׁ י  פִ ן לְ תָ ים אוֹ קִ לְּ חַ נוּ מְ אָ שֶׁ ם  עַ טַּ  הַ
ם ר"ה דֶ ת קוֹ חַ ת אַ בָּ שַׁ ת  רוֹ קְ לִ יק וְ סִ פְ לְהַ
לֹּא  שֶׁ ל  לָ ת כְּ לוֹ לָ קְּ ת בַּ רֶ בֶּ דַ א מְ הֵ לֹּא תְּ  שֶׁ ה  שָׁ  רָ פָ בְּ

ין רִ נוּ קוֹ ם זֶה אָ עַ טַּ  ת לר"ה וּמִ לוֹ לָ קְּ יךְ הַ מִ סְ לְהַ
יךְ מִ סְ לֹּא לְהַ  שֶׁ י  דֵ ת כְּ רֶ צֶ ם עֲ דֶ ינַי קוֹ ר סִ בָּ דְ מִּ בַּ
ל שֶׁ נּוּ  דֶ מְּ לַ ת: יְ רֶ צֶ עֲ י לַ תַ וֹ חוּקּ בְ בִּ שֶׁ ת  לוֹ לָ קְּ הַ
רָה וֹ תּ ת בַּ רוֹ קְ אי לִ שַּׁ  ם רַ דָ ין אָ רוֹ אֵ תְ ת יִ שַׁ  רָ פָּ

ב יּוֹ ר )אִ מַ נֶּאֱ שֶׁ ים  מִ עָ פְּ ה ג'  שָׁ  רָ פָּ  יר הַ דִּ יַּסְ שֶׁ ד  עַ
ינָּה כִּ הַ הּ וְ רָ קָ הּ חֲ רָ פְּ  סַ ה וַיְ אָ ז רָ כ"ח:כ"ז( אָ
ל ךְ עַ מוֹ סְ סוּר לִ אָ ם וְ דָ אָ ר לָ ן וַיֹּאמֶ י כֵ רֵ חֲ אַ וְ

ד: עוּמָּ הּ מְ תָ יאָ רִ ף קְ ד אַ עוּמָּ הּ מְ ינָתָ תִ הּ נְ מָ ה דָּ ימָ בִּ הַ

ם יכֶ שֵׁ דְ ין ״חׇ ירִ טִ פְ ת, מַ בָּ שַׁ יוֹת בְּ הְ ל לִ חָ שׁ אָב שֶׁ א)א(רֹאשׁ חֹדֶ

י לַ יוּ עָ אי ״הָ ח״. מַ טוֹרַ י לָ לַ יוּ עָ י הָ שִׁ אָה נַפְ נְ ם שָׂ יכֶ דֵ וּמוֹעֲ

ל אֵ רָ שְׂ יִ ם לְ הֶ יָּין לָ רוּךְ הוּא: לֹא דַּ דוֹשׁ בָּ קָּ ר הַ ח״? אָמַ טוֹרַ לָ

ה שָׁ ה קָ ירָ זֵ יזוֹ גְּ ע אֵ ידַ י לֵ ין אוֹתִ יחִ רִ טְ מַּ א שֶׁ לָּ נַי, אֶ פָ ין לְ אִ חוֹטְ שֶׁ

ב: ר רַ ינַן? אָמַ רִ טְ פְ אי מַ יהּ מַ אָב גּוּפֵ ה בְּ עָ שְׁ תִ ם. בבְּ יהֶ לֵ יא עֲ אָבִ

ים: רִ ים אוֹמְ רִ חֵ יָא, אֲ נְ אי? תַּ א מַ רָ קְ זוֹנָה״. מִ ה לְ תָ יְ ה הָ יכָ ״אֵ

ד אָנָה ר: ״עַ ף אוֹמֵ ר יוֹסֵ ן בַּ י נָתָ בִּ י״, רַ עוּ לִ מְ שְׁ ם לֹא תִ אִ ״וְ

ה עָ רָ ה הָ דָ עֵ י לָ תַ ד מָ ים: ״עַ רִ יֵשׁ אוֹמְ ה״, וְ זֶּ ם הַ עָ י הָ צוּנִ נַאֲ יְ

יד י תוֹלִ י ״כִּ רֵ יקְ מִ א לְ מָ לְ הוּג עָ נָא נְ ידָּ אִ יֵי: הָ ר אַבָּ זֹּאת״. אָמַ הַ

ה שֵׂ עֲ מַ דוֹת[ בְּ מָ עֲ מַ ם״. ג)ב(]בְּ יפֵ סִ ין ״אָסוֹף אֲ ירִ טִ פְ ים״, וּמַ נִ בָּ

דוֹת מָ עֲ א מַ לֵ מָ לְ י: אִ י אַמֵּ בִּ ר רַ י? אָמַ ילֵּ י מִ נֵ נָהָ כוּ׳. מְ ית וְ אשִׁ רֵ בְ

ם י יוֹמָ יתִ רִ ם לֹא בְ ר: ״אִ מַ אֱ נֶּ ץ, שֶׁ אָרֶ ם וָ יִ מַ ימוּ שָׁ יְּ קַ תְ לֹא נִ

ר ה׳ יֹּאמַ יב: ״וַ תִ י״. )ג(וּכְ תִּ מְ ץ לֹא שָׂ אָרֶ ם וָ יִ מַ ה חוּקּוֹת שָׁ לָ יְ לָ וָ

דוֹשׁ קָּ י הַ נֵ פְ ם לִ הָ רָ ר אַבְ נָּה״, אָמַ שֶׁ ירָ י אִ ע כִּ דַ ה אֵ מָּ ים בַּ לֹהִ אֱ

ים אִ ל חוֹטְ אֵ רָ שְׂ לוֹם יִ שָׁ ס וְ א חַ מָּ ם, שֶׁ ל עוֹלָ בּוֹנוֹ שֶׁ רוּךְ הוּא: רִ בָּ

ר ה? אָמַ גָּ לַ פְּ דוֹר הַ בּוּל וּכְ מַּ דוֹר הַ ם כְּ הֶ ה לָ ה עוֹשֶׂ אַתָּ יךָ וְ נֶ פָ לְ

ר ע״? אָמַ דַ ה אֵ מֶּ ם, ״בַּ ל עוֹלָ בּוֹנוֹ שֶׁ נָיו: רִ פָ ר לְ או. )ד(אָמַ לוֹ: לָ

ל בּוֹנוֹ שֶׁ נָיו: רִ פָ ר לְ גוֹ׳״. אָמַ ת וְ שֶׁ שׁוּלֶּ ה מְ לָ גְ י עֶ ה לִ חָ לוֹ: ״קְ

ית ין בֵּ אֵ ן שֶׁ מַ זְ יָּים. בִּ שׁ קַ דָּ קְ מִּ ית הַ בֵּ ן שֶׁ מַ זְ ינַח בִּ ם, תִּ עוֹלָ

ם הֶ י לָ תִּ נְ קַּ ר תִּ בָ ר לוֹ: כְּ ם? אָמַ יהֶ לֵ א עֲ הֵ ה תְּ יָּים מָ שׁ קַ דָּ קְ מִּ הַ

ילּוּ אִ ן כְּ יהֶ לֵ י עֲ נִ ה אֲ לֶ עֲ ן מַ הֶ ין בָּ אִ קּוֹרְ ן שֶׁ מַ ל זְ נוֹת, כׇּ בָּ רְ ר קׇ דֶ סֵ

ם. יהֶ וֹנוֹתֵ ל עֲ ל כׇּ י עַ נִ ל אֲ ן, וּמוֹחֵ בָּ רְ נַי קׇ פָ ין לְ יבִ רִ קְ מַ

י נֵ נָא הָ לוֹת. מְ לָ קְּ ין בַּ יקִ סִ פְ ין מַ אֵ לוֹת, וְ לָ כוֹת וּקְ רָ יּוֹת בְּ נִ עֲ תַ דה)ה(בְּ

א רָ ר קְ אָמַ י: דְּ י אַסִּ בִּ ר רַ א אָמַ דָ מָּ ר גַּ יָּיא בַּ י חִ בִּ ר רַ י? אָמַ ילֵּ מִ

ין אֵ י שֶׁ פִ ר: לְ ישׁ אָמַ קִ ישׁ לָ אָס״. רֵ מְ י אַל תִּ נִ ר ה׳ בְּ ״מוּסַ

הוּא שֶׁ נָא: כְּ יד? תָּ בֵ י עָ יכִ א הֵ לָּ נוּת: אֶ עָ פּוּרְ ל הַ ה עַ כָ רָ ים בְּ רִ אוֹמְ

יֵּים — סַ הוּא מְ שֶׁ ם, וּכְ יהֶ נֵ פְ לִּ סוּק שֶׁ פָּ יל בַּ חִ תְ יל — מַ חִ תְ מַ

לוֹת לָ קְ א בִּ לָּ נוּ אֶ יֵי: לֹא שָׁ ר אַבָּ ן. ואָמַ יהֶ רֵ אַחֲ לְּ סוּק שֶׁ פָּ יֵּים בַּ סַ מְ

אי ק. מַ ה — פּוֹסֵ ה תוֹרָ נֵ שְׁ מִ בְּ לוֹת שֶׁ לָ ל קְ בָ ים, אֲ נִ ת כֹּהֲ תוֹרַ בְּ שֶׁ

ה בוּרָ גְּ י הַ פִּ ה מִ מוּרוֹת, וּמֹשֶׁ ים אֲ בִּ שׁוֹן רַ לְ לוּ בִּ לָּ א — הַ מָ עְ טַ

ן. רָ מָ מוֹ אֲ צְ י עַ פִּ ה מִ מוּרוֹת, וּמֹשֶׁ יד אֲ שׁוֹן יָחִ לְ לוּ בִּ לָּ הַ ן, וְ רָ מָ אֲ

י. רוּרֵ אֲ ב הוּנָא בַּ רַ יהּ דְּ מֵּ ם קַ גֵּ מְ גַ א מְ קָ י וְ רֵ ה קָ וָ י הֲ ר בּוּטֵ י בַּ וִ לֵ

ים, נִ ת כֹּהֲ תוֹרַ בְּ לוֹת שֶׁ לָ א קְ לָּ נוּ אֶ . לֹא שָׁ ךְ שָׁ נַפְ ר לוֹ: אַכְּ אָמַ

ר זָ עָ לְ ן אֶ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ יָא, רַ נְ ק. זתַּ ה — פּוֹסֵ ה תוֹרָ נֵ שְׁ מִ בְּ ל שֶׁ בָ אֲ

ת תוֹרַ בְּ לוֹת שֶׁ לָ ין קְ הוּ קוֹרִ יְּ ל שֶׁ אֵ רָ שְׂ יִ ן לְ הֶ ן לָ יקֵּ א תִּ רָ זְ ר: עֶ אוֹמֵ

אי נָה. מַ שָּׁ ם רֹאשׁ הַ ה קוֹדֶ ה תוֹרָ נֵ שְׁ מִ בְּ שֶׁ ת, וְ רֶ צֶ ם עֲ ים קוֹדֶ נִ כֹּהֲ

נָה שָּׁ ה הַ לֶ כְ תִּ י שֶׁ דֵ ישׁ: כְּ קִ ישׁ לָ א רֵ ימָ יתֵּ אִ יֵי וְ ר אַבָּ א? אָמַ מָ עְ טַ

ה לֶ כְ תִּ י שֶׁ דֵ א כְּ יכָּ ה, אִ ה תוֹרָ נֵ שְׁ מִ בְּ א שֶׁ מָ לָ שְׁ . )ו(בִּ יהָ לוֹתֶ לְ קִ וְ

ת רֹאשׁ רֶ צֶ ים, אַטּוּ עֲ נִ ת כֹּהֲ תוֹרַ בְּ א שֶׁ לָּ . אֶ יהָ לוֹתֶ לְ קִ נָה וְ שָׁ

ת רֶ צֶ עֲ נַן: וּבַ תְ יא. דִּ נָה הִ שָּׁ י רֹאשׁ הַ ת נָמֵ רֶ צֶ ין, עֲ יא? אִ נָה הִ שָּׁ הַ

ם ר: אִ ר אוֹמֵ זָ עָ לְ ן אֶ עוֹן בֶּ מְ י שִׁ בִּ יָא, רַ נְ ן. תַּ ילָ אִ ירוֹת הָ ל פֵּ עַ

ה, נֶ בְ אַל תִּ תוֹר וְ ה״ — סְ נֵ ים ״בְּ דִ ילָ תוֹר״ וִ ים ״סְ נִ קֵ ךְ זְ רוּ לָ יֹאמְ

ר בָ דָּ ן לַ ימָ סִ ה. וְ ירָ תִ ים סְ רִ עָ יַן נְ נְ יָן, וּבִ נְ ים בִּ נִ קֵ ת זְ ירַ תִ סְּ י שֶׁ נֵ פְּ מִ

ת בָּ שַּׁ ין בַּ יקִ סִ פְ מַּ קוֹם שֶׁ נַן: מָ בָּ נוּ רַ לֹמֹה. )ז(תָּ ן שְׁ ם בֶּ עָ בְ חַ — רְ

י, נִ שֵׁ ין בְּ ם קוֹרִ ה — שָׁ חָ נְ מִ ה, בְּ חָ נְ מִ ין בְּ ם קוֹרִ ית — שָׁ רִ חֲ שַׁ

ת בָּ שַּׁ ין לַ ם קוֹרִ י — שָׁ ישִׁ מִ חֲ י, בַּ ישִׁ מִ חֲ ין בַּ ם קוֹרִ י — שָׁ נִ שֵׁ בְּ

ין יקִ סִ פְ מַּ קוֹם שֶׁ ר: מָ ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ יר. רַ אִ י מֵ בִּ י רַ רֵ בְ אָה, דִּ בָּ הַ

ת בָּ שַּׁ לַ י, וְ ישִׁ מִ חֲ י וּבַ נִ שֵּׁ ה, וּבַ חָ נְ מִ ין בְּ ם קוֹרִ ית — שָׁ רִ חֲ ת שַׁ בָּ שַּׁ בַּ

ת בָּ שַּׁ ין בַּ יקִ סִ פְ מַּ קוֹם שֶׁ ה, מָ כָ לָ א: הֲ ירָ י זֵ בִּ ר רַ אָה. חאָמַ בָּ הַ

ת בָּ שַּׁ לַ י, וְ ישִׁ מִ חֲ י וּבַ נִ שֵׁ ה, וּבְ חָ נְ מִ ין בְּ ם קוֹרִ ית — שָׁ רִ חֲ שַׁ

ה! הוּדָ י יְ בִּ רַ ה כְּ כָ לָ א: הֲ ימָ לֵ אָה. וְ בָּ הַ
שּׁוּם מִ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ד, טוש״ע או״ח סי׳

תכה סעי׳ א:

ב מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יח, טוש״ע או״ח סי׳

תקנט סעי׳ ד:

ג מיי׳ פו׳ מהל׳ כלי המקדש
והעובדין בו הל׳ ו:

ד מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יח, טור או״ח סי׳

תקעט:

ה מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ז, טוש״ע או״ח סי׳

תכח סעי׳ ו:

ו מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ז, טוש״ע או״ח סי׳

תכח סעי׳ ו:

ז מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ב, טוש״ע או״ח סי׳

תכח סעי׳ ד:

ח מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ג, סמג עשין יט, טור

או״ח סי׳ רצב:

מסורת הש״ס

א שבת קמה:

ב פסחים סח:; שבת קלז:

ג תענית כז:

ד מנחות קי.; גיטין ד:

ה תוספות על ברכות יח.

ו משנה ראש השנה

ז מסכת סופרים

תורה אור השלם

]ישעיהו א, יד[

]במדבר יד, יא[

]במדבר יד, כז[

]ישעיהו א, כא[

]ויקרא כו, יד[

]דברים ד, כה[

]ירמיהו ח, יג[

]ירמיהו לג, כה[

]בראשית טו, ח[

]ירמיהו כג, כה[

]בראשית טו, ב[

]בראשית טו, ט[

]משלי ג, יא[

]ויקרא טז[

]מלכים א יב, כא[



לב.בני העיר   פרק רביעי   מגילה
יר: אִ י מֵ בִּ רַ דְ ה לִ הוּדָ י יְ בִּ רַ ה וּדְ הוּדָ י יְ בִּ רַ דְ יר לִ אִ י מֵ בִּ רַ הוּ דְּ י לְ כִ פְ אָ וּם דְּ שּׁ  מִ

תוּב וּם כָּ גּ רְ ר תַּ מֵ אוֹ י וְ עֵ יטְ מִ א לְ יכָּ אִ

וּם גּ רְ ב תַּ תַּ יכְ מִ תוּ לְ אָ ה וְ רָ וֹ תּ בַּ

ין עִ דְ ל יוֹ כֹּ  ת הַ כוֹ רָ ל בְּ בָ אֲ ה: רָ וֹ תּ בַּ

ת וּחוֹ לּ הַ ה: רָ וֹ תּ ין בַּ תוּבִ ת כְּ כוֹ רָ ין בְּ אֵ שֶׁ
ן ין הֵ שִׁ  רְ פָ יֵשׁ מְ ן וְ ה הֵ י מֶ תִּ עְ דַ לֹא יָ

ן וּיַ שּׂ ן עִ ינָ אֵ שֶׁ נוּ  לָּ שֶׁ ים  רִ פָ סְ ן לִ וּיָ עֲשׂ הָ

ךְ לֶ מֶּ  ין לַ שִׂ יוּ עוֹ הָ שֶׁ ה  ימָ בִּ ן: יוֹ ילָּ גִ בְּ

ת כֶ סֶּ  מַ ינַן בְּ רִ מְ אָ דְ ךְ כִּ לֶ מֶּ  ת הַ שַׁ  רָ פָ בְּ

ר פֶ תֶּ ל הַ וּ עַ נּ ידֶ מִ עֲ יַ ה )מא.(: טָ סוֹ
ה: קוֹ יָפֶ דְּ הַ אוּי לְ ם רָ שָּׁ  שֶׁ ר  פֶ תֶּ ד הַ נֶגֶ כְּ

הוּא ן וְ יָ נְ עִ ן לְ יָ נְ עִ ה מֵ רָ וֹ ר תּ פֶ ל סֵ לֵ וֹ גּ הַ

יו כָּ רְ ל בִּ ה מוּנָּח לוֹ עַ רָ וֹ ר תּ פֶ יד וְסֵ יָחִ

ה לוֹ הוּא חוּצָ שֶׁ וּד  מּ עַ חוּץ הָ בַּ לוֹ מִ לְ וֹ גּ
ם אִ שֶׁ נִים  ד פְּ צַ ד חוּץ לְ צַּ ל מִ גוֹ יָ לוֹ וְ לְ וֹ גּ

חוּץ ד הַ צַ ל לְ גוֹ יָ י וְ נִימִ פְּ וּד הַ מּ ז עַ יֶאֱחוֹ

הוּא שֶׁ  וּכְ ץ: רֶ אָ ל לָ וֹ פּ יִ ן וְ יצוֹ חִ ט הַ שֵּׁ  פַּ  תְ יִ

קוֹ דְּ הַ א לְ ל וּבָ לוֹ גְ לִּ ר מִ מַ גָּ שֶׁ  קוֹ כְּ דְּ הַ מְ

י דֵ ן כְּ יצוֹ חִ ל הַ ק עַ דֵּ י וִיהַ נִימִ פְ ז בִּ יֶאֱחוֹ
וָה צְ מִּ שֶׁ יו  תָ עוֹ רוֹ זְ ב בִּ תָ כְּ ה הַ סֶּ  כַ לֹּא יְ  שֶׁ

ם עָ ל[ הָ ב אֶ תָ כְּ ת ]הַ ת אֶ אוֹ רְ הַ לְ

ה רָ שָׂ עֲ ים: רִ פְ ת סוֹ כֶ סֶּ  מַ קוֹ בְּ דְּ הַ מְּ שֶׁ  כְּ

י אוֹ שִׁ י לִ שְּׁ  אוּ הַ רְ קָ פוּ וְ סְ נֶּאֶ שֶׁ אוּ  רְ קָּ שֶׁ

ין רִ ין קוֹ אֵ שֶׁ י  פִ ם וּלְ יּוֹ ק הַ חוֹ י כְּ יעִ בִ שְּׁ  הַ
אוּ רְ קָּ שֶׁ ט י'  קַ ה נְ רָ עֲשָׂ ת מֵ חוֹ פָּ ה  רָ וֹ תּ בַּ

ם ל אִ ת קוֹ בַ ין בְּ שִׁ  מְּ תַּ שְׁ  מִ ה: רָ וֹ תּ בַּ

ין ל אוֹ הִ ע קוֹ מַ שָׁ ר וְ בָ יל דָּ חִ תְ הַ וֹ לְ בּ לִ בְּ

וּם שּׁ  אן מִ ין כָּ אֵ יו וְ רָ חֲ ךְ אַ לֵ או הוֹ אוֹ לָ

ינוֹ אֵ שֶׁ ל  א קוֹ תָ מָ א בְּ רָ בְ ל גַּ קַ : נִיחוּשׁ
הוּא וְ לָיו: ה אֵ אָ ל בָּ ת קוֹ צוּי הוּא וּבַ מָ

י תֵּ שְׁ ל  פַּ  כְ נִּ שֶׁ או  או לָ ין אוֹ לָ ין הֵ ר הֵ מַ אָ דְּ

י מֵ עֲ ן טַ גוֹ ה כְּ ימָ עִ נְ ים: מִ עָ פְּ

יב בִ ת סְ חַ פַּ  טְ לֹא מִ רוּם בְּ עָ ת: אוֹ רָ קְ מִּ הַ

ה רָ וֹ ר תּ פֶ ל סֵ לוֹ גְ ל יִ אַ וְ ה: רָ וֹ ר תּ פֶ סֵ
ת ה אֶ שֶׁ ר מֹ בֵּ דַ וַיְ ת: חַ פַּ  טְ מִּ ךְ הַ תוֹ בְּ

ן יקֵּ ה תִּ שֶׁ ל מֹ אֵ רָ שְׂ נֵי יִ ל בְּ י ה' אֶ דֵ עֲ מוֹ

ין שִׁ  רְ דוֹ ין וְ לִ אֲ וֹ הוּ שׁ יְּ שֶׁ ל  אֵ רָ שְׂ יִ ם לְ הֶ לָ

ח סַ פֶּ  ח בַּ סַ פֶּ ת  כוֹ לְ ם הִ ל יוֹ שֶׁ נוֹ  יָ נְ עִ בְּ

ךְ רַ ה הוּצְ מָּ  ת לָ רֶ צֶ עֲ ת בָּ רֶ צֶ ת עֲ כוֹ לְ הִ
ל י כָּ כִ ה וְ שֶׁ ר מֹ בֵּ דַ אן וַיְ ב כָּ וֹ תּ כְ לִ

ל אֵ רָ יִשְׂ ה לְ שֶׁ ן מֹ רָ מָ ן לֹא אֲ וּלָּ ת כּ וֹ צְ מִּ הַ

נֵי ל בְּ י ה' אֶ דֵ עֲ ת מוֹ ה אֶ שֶׁ ר מֹ בֵּ דַ הוּ וַיְ מַ

ן הֶ מָּ  ר עִ בֵּ דַ ה מְ יָ הָ שֶׁ ד  מֵּ  לַ ל מְ אֵ רָ יִשְׂ

יעַ דִ הוֹ ן לְ נָּ מַ זְ ד בִּ עֵ ד וּמוֹ עֵ ל מוֹ ת כָּ כוֹ לָ הֲ
יְּימוּ קִ לוּ וְ בְּ קִ יו וְ תָ רוֹ תוֹ ים וְ לֹהִ אֱ י הָ חוּקֵּ

זֶה ם בָּ נֵיהֶ ל בְּ עַ ם וְ לֵיהֶ ת עֲ וֹ צְ מִּ ר הַ כַ שְׂ

א יקָ לִ יר וּסְ עִ נֵי הָ ךְ בְּ לָ ן עֲ רַ דַ הֲ א: בָּ וּבַ

ה ילָּ גִ ת מְ כֶ סֶּ  הּ מַ לַ

ה רָ וֹ ר תּ פֶ נֵי סֵ יוֹ לְ רוּךְ גִּ עָ שׁ בֶּ ירֵ פֵּ ה  דוּשָּׁ שּׁוּם קְ ן מִ הֶ ין בָּ ימוֹת אֵ בִּ הַ לּוּחוֹת וְ הַ

ף דַ ף לְ ין דַּ ל בֵּ שֶׁ ה וְ טָּ מַ לְּ שֶׁ ה וְ לָ עְ מַ לְּ שֶׁ

ף ת דַּ בָּ שַׁ י ) בֵ תְ ל כִּ ק כָּ רֶ פֶּ א  הָ א דְּ יָ שְׁ  קַ וְ
ת ין אֶ אִ מְּ טַ מְ א דִּ יָ דְ הֶ נַן בְּ קטז.( תְּ

ן מַ ל זְ ם ר"ל כָּ תָ הָ ר דְּ מַ יֵשׁ לוֹ ם וְ יִ דַ יָּ הַ

א כָ הָ ה וְ רָ וֹ ר תּ פֶ סֵ ין בְּ רִ חוּבָּ ן מְ הֵ שֶׁ

י רֵ הֲ שֶׁ ה  שֶׁ  י קָ תִּ כַּ אַ יֵיז וְ גָ א דְּ יכָ י הֵ יְירֵ מַ

י יֵשׁ יזִי אִ יְ גַ א דְּ יכָ ן הֵ א לָ יָ עְ יבַּ ם מִ תָ הָ
יט שֵׁ  פָּ א  אי לָ מַּ  אַ או וְ י לָ ה אִ שָּׁ דוּ ן קְ הֶ בָּ

הוּא שֶׁ חוּץ וּכְ בַּ לוֹ מִ גּוֹלְ א: כָ הָ לֵיהּ מֵ

י אֵ קָ ים פר"ח דְּ נִ פְ בִּ קוֹ מִ דְּ הַ קוֹ מְ דְּ הַ מְ

ת חַ פַּ  טְ ר מִ שֵׁ  וֹ קּ שֶׁ  ת כְּ חַ פַּ  טְ ר מִ שֶׁ  קֶּ אַ

נִים פְ בִּ ר מִ שֶׁ  קֶּ א הַ הֵ יב הס"ת יְ בִ סְ

יו רָ חֲ אַ יֶה מֵ הְ ם יִ אִ שֶׁ ב  תָ כְּ י הַ פֵּ  לַ כְּ

יךְ רִ יֶה צָ הְ ה יִ רָ וֹ ר תּ פֶ סֵּ  ח הַ תַּ פְ יִּ שֶׁ  כְּ

ין אֵ ר וְ שֶׁ  קֶּ יר הַ תִּ הַ ב לְ תָ כְּ ל הַ כוֹ עַ פְ הוֹ לְ
ין יאִ צִ וֹ מּ שֶׁ  ר כְּ מַ גוּ לוֹ הֲ ד. נָ בוֹ ךְ כָּ רֶ זֶה דֶּ

ת רַ וֹ י תּ מֵ חֲ רַ י דְּ סוּקֵ נֵי פְּ ה הָ רָ וֹ ר תּ פֶ סֵ

י ה' קוּדֵ ה פְּ נָ מָ דוּת ה' נֶאֱ ה עֵ ימָ מִ ה' תְּ

ם רָ כָ ן שְׂ תַּ מַּ  שֶׁ י  פִ ה לְ רָ וַת ה' בָּ צְ ים מִ רִ שָׁ יְ

שׁ שֵׁ וֹ  יֵּשׁ בּ שֶׁ לוֹ  דְ ר גָּ מֵ ךְ אוֹ ר כָּ חַ אַ ם וְ דָּ צִ בְּ
י אֵ שְׂ ל נוֹ שֶׁ ים  דִ עָ ה צְ שָּׁ  שִׁ ד  נֶגֶ ת כְּ יבוֹ תֵּ

ת יבוֹ ל ב ו':י"ג( וּמ' תֵּ מוּאֵ שְׁ ן ) רוֹ אָ הָ

ם מ' יוֹ ד הַ נֶגֶ ה כְּ ימָ מִ ת ה' תְּ רַ תוֹ יֵשׁ בְּ

חוֹ תְ וֹ "כּ פּ חַ אַ ה וְ רָ וֹ תּ ה הַ נָ ם נִיתְּ הֶ בָּ שֶׁ

ן הֵ כֹּ א  רֵ קוֹ וֹ וְ ת בּ רוֹ קְ ה לִ צֶ רְ יִּ שֶׁ ם  קוֹ מָ לְ
ם דֶ מוֹ קוֹ תְ לוֹ וְסוֹ לְ וֹ ה הוּא גּ ילָּ חִ תְּ כַ וּלְ

ן מוֹ הָ רוּ הֶ לֹּא יֹאמְ  שֶׁ י  דֵ ךְ כְּ רֵ בָ יְּ שֶׁ

ד בַ יעֲ דִ ל בְּ בָ וֹ אֲ ת בּ תוּבוֹ ת כְּ כוֹ רָ בְּ הַ שֶׁ

ץ רֶ אָ י הָ מֵּ  י עַ יחִ כִ שְׁ א  י לָ רֵ הֲ שֶׁ ין לָחוּשׁ  אֵ

וֹ א בּ רָ קָּ שֶׁ ר  חַ אַ ל לְ בָ ה אֲ תָּ ךְ עַ ל כָּ כָּ
ר' ךְ כְּ רֵ בָ יְּ שֶׁ ם  דֶ לוֹ קוֹ לְ גוֹ יךְ לְ רִ אי צָ וַדַּ

הוּא שֶׁ י  פִ ל לְ ן גּוֹלֵ כוּלָּ בְּ דוֹל שֶׁ גָּ ה: הוּדָ יְ

ן כוּלָּ בְּ שֶׁ ל  דוֹ הוּא גָּ שֶׁ י  פִ ם לְ גַ דוֹ וְ בוֹ כְּ
וּלָּם ד כּ נֶגֶ ר כְּ כָ ל שָׂ וֹ יטּ יי הוּא לִ דַ כְּ

ן נַּיִ מִ : עַ שֻׁ  הוֹ י יְ בִּ ר רַ מַ אָ דְ כִּ

ת בָּ שַׁ י ) מִ לְ שַׁ ירוּ ת קוֹל בִּ בַ ין בְּ שִׁ מְּ תַּ שְׁ מִּ שֶׁ

וּ נַחֲשׁ יב לֹא תְ תִ נֵי כְּ ה( תָּ שָּׁ  ה אִ מֶּ  ק בַּ רֶ פֶּ

ין נִיחוּשׁ יֵשׁ אֵ שֶׁ ף ע"פ  אַ נֵנוּ וְ עוֹ לֹא תְ וְ

יוּ הָ שֶׁ ה  רָ מְ לֹא זִ ה בְּ שּׁוֹנֶ הַ וְ ן: ימָ סִ

י פִ ה לְ רָ מְ זִ ת בְּ נָיוֹ שְׁ  מִּ ת הַ נּוֹ שַׁ  ין לְ ילִ גִ רְ

יוּ ךְ הָ ה וע"י כָּ פֶּ ל  ן עַ תָ נִין אוֹ וֹ יוּ שׁ הָ שֶׁ

ה י"מ וָ צְ הּ מִ לֹא אוֹתָ בְּ ר: תֵ ים יוֹ רִ כָּ זְ נִ

א בוּתָ אי רְ ה מַ שֶׁ  קָ ה וְ יזָ חִ וַת אֲ צְ מִ

ה שָׂ לֹּא עָ  שֶׁ יוָן  ר כֵּ כָ ין לוֹ שָׂ אֵ שֶׁ א  יטָ שִׁ  פְּ

לֹא "א בְּ יבָ שׁ רִ ירֵ פֵּ ךְ  כָ ן לְ גֶ הוֹ וָה כַּ צְ מִּ הַ

ם אִ שֶׁ ה  עָ שָׁ הּ  תָ אוֹ ה בְּ שָׂ עָ שֶׁ וָה  צְ הּ מִ תָ אוֹ

ךְ לָ ן עֲ רַ דַ הֲ ד: בוֹ כָ ר וְ שֶׁ  הּ עוֹ מֹאלָ שְׂ הּ בִּ ינָ ימִ ים בִּ ךְ יָמִ רֶ ת אוֹ חַ פַּ  טְ מִ זוֹ בְּ חָ ל אֲ בָ יהוֹ אֲ גִּ הַ לוֹ אוֹ לְ לְ גוֹ זוֹ לְ חָ ן אֲ כֵ ה וְ יאָ רִ קְּ ן הַ ר מִ כָ ין לוֹ שָׂ וֹ אֵ א בּ רָ קָ רוּם וְ ה עָ רָ וֹ ר תּ פֶ ז סֵ חַ אָ
ה ילָּ גִ ת מְ כֶ סֶּ  הּ מַ א לַ יקָ לִ יר וּסְ עִ נֵי הָ בְּ

, ךְ רֵ בָ ל וּמְ ה, גּוֹלֵ רוֹאֶ חַ וְ נַן: פּוֹתֵ בָּ נוּ רַ הוּ. אתָּ י לְ כִ אָפְ שּׁוּם דְּ מִ

ר: ה אוֹמֵ הוּדָ י יְ בִּ יר. רַ אִ י מֵ בִּ י רַ רֵ בְ א. דִּ קוֹרֵ חַ וְ ר וּפוֹתֵ חוֹזֵ וְ

יר? אִ י מֵ בִּ רַ א דְּ מָ עְ אי טַ א. במַ קוֹרֵ ךְ וְ רֵ בָ ה וּמְ רוֹאֶ חַ וְ פּוֹתֵ

ה לֹא תּוֹרָ א בַּ קּוֹרֵ רוּ הַ ה אָמְ י מָ נֵ פְּ א: מִ ר עוּלָּ אָמַ א. דְּ עוּלָּ דְ כִּ

ה. תּוֹרָ תוּב בַּ גּוּם כָּ רְ רוּ תַּ לֹּא יֹאמְ י שֶׁ דֵ ן — כְּ מָ גְּ תוּרְ מְ יֵּיעַ לַ סַ יְ

י בִּ רַ ה. וְ תּוֹרָ ין בַּ תוּבִ כוֹת כְּ רָ רוּ בְּ לֹּא יֹאמְ י שֶׁ דֵ י: כְּ מֵ א נָ כָ הָ

י. עֵ יטְ מִ א לְ יכָּ כוֹת — לֵ רָ י, בְּ עֵ יטְ מִ א לְ יכָּ גּוּם — אִ רְ ה: תַּ הוּדָ יְ
ךְ רֵ בָ ה וּמְ רוֹאֶ חַ וְ ה, פּוֹתֵ כָ לָ ה: הֲ נָ תְ ב מַ ר רַ א אָמַ ירָ י זֵ בִּ ר רַ אָמַ

ר הוּ. גאָמַ י לְ כִ אָפְ שּׁוּם דְּ ה! מִ הוּדָ י יְ בִּ רַ ה כְּ כָ לָ א: הֲ ימָ לֵ א. וְ קוֹרֵ וְ

ן הֶ ין בָּ ימוֹת — אֵ בִּ הַ לּוּחוֹת וְ ה: הַ נָ תְ ב מַ ר רַ א אָמַ ירָ י זֵ בִּ רַ

ל גּוֹלֵ נָן: הַ י יוֹחָ בִּ ר רַ יָה אָמַ טְ פַ י שְׁ בִּ ר רַ ה. דאָמַ דוּשָּׁ שּׁוּם קְ מִ

יָה טְ פַ י שְׁ בִּ ר רַ אָמַ ר. הוְ פֶ תֶּ ל הַ נּוּ עַ ידֶ מִ יַּעֲ יךְ שֶׁ רִ ה — צָ ר תּוֹרָ פֶ סֵ

ין אֵ חוּץ, וְ בַּ לוֹ מִ ה — גּוֹלְ ר תּוֹרָ פֶ ל סֵ גּוֹלֵ נָן: הַ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ

ינוֹ אֵ ים, וְ נִ פְ בִּ קוֹ מִ דְּ הַ קוֹ — מְ דְּ הַ הוּא מְ שֶׁ ים. ווּכְ נִ פְ בִּ לוֹ מִ גּוֹלְ

ה רָ שָׂ נָן: עֲ י יוֹחָ בִּ ר רַ יָה אָמַ טְ פַ י שְׁ בִּ ר רַ אָמַ חוּץ. זחוְ בַּ קוֹ מִ דְּ הַ מְ

לוֹ גּוֹלְ ה. הַ ר תּוֹרָ פֶ ל סֵ ם גּוֹלֵ הֶ בָּ דוֹל שֶׁ גָּ ה, הַ תּוֹרָ אוּ בַּ רְ קָּ שֶׁ

אוּ רְ קָּ ה שֶׁ רָ שָׂ י: עֲ וִ ן לֵ עַ בֶּ הוֹשֻׁ י יְ בִּ ר רַ אָמַ ן, דְּ ר כּוּלָּ כַ ל שְׂ נוֹטֵ

א קָ לְ ן סָ ר כּוּלָּ כַ ן. שְׂ ר כּוּלָּ כַ ל שְׂ יבֵּ ה קִ ר תּוֹרָ פֶ ל סֵ גּוֹלֵ ה, הַ תּוֹרָ בַּ

יָה טְ פַ י שְׁ בִּ ר רַ אָמַ ן. וְ ד כּוּלָּ גֶ נֶ ר כְּ כָ ל שָׂ יבֵּ א: קִ ימָ א אֵ לָּ ? אֶ ךְ תָּ עְ דַּ
יךָ נֶ זְ אׇ ר: ״וְ מַ אֱ נֶּ ת קוֹל, שֶׁ בַ ין בְּ שִׁ מְּ תַּ שְׁ מִּ ן שֶׁ נַּיִ נָן: מִ י יוֹחָ בִּ ר רַ אָמַ

א רָ בְ ל גַּ ע קָ מַ שָׁ י, דְּ ילֵּ י מִ נֵ הָ אמֹר״. וְ יךָ לֵ רֶ אַחֲ ר מֵ בָ ה דָ נָ עְ מַ שְׁ תִּ

הוּא ין״ וְ ין הֵ ר: ״הֵ אָמַ הוּא דְּ א. וְ רָ בְ דַ א בְּ תָ יתְּ ל אִ קָ א, וְ תָ מָ בְּ

ל נָן: כׇּ י יוֹחָ בִּ ר רַ יָה אָמַ טְ פַ י שְׁ בִּ ר רַ אָמַ או״. )א(וְ או לָ ר: ״לָ אָמַ דְּ

ר: תוּב אוֹמֵ כָּ יו הַ לָ ה, עָ רָ מְ לֹא זִ ה בְּ שׁוֹנֶ ה וְ ימָ עִ לֹא נְ א בְּ קּוֹרֵ הַ

הּ יף לַ קֵ תְ גוֹ׳״. מַ ים וְ ים לֹא טוֹבִ ם חוּקִּ הֶ י לָ תִּ תַ י נָ נִ ם אֲ גַ ״וְ

יוּ חְ ים לֹא יִ טִ פָּ שְׁ א — ״מִ לָ י קָ סּוֹמֵ בַ ע לְ א יָדַ לָ שּׁוּם דְּ יֵי: מִ אַבָּ

י ידֵ מִ לְ י תַּ נֵ ר: שְׁ אָמַ יָא, דְּ שְׁ רְ שַׁ ב מְ רַ דְ א כִּ לָּ יהּ?! אֶ ית בֵּ רֵ ם״ קָ הֶ בָּ

ה — כָ לָ הֲ ה בַּ ת זֶ ה אֶ ין זֶ ין נוֹחִ אֵ ת וְ יר אַחַ עִ ים בְּ בִ יּוֹשְׁ ים הַ מִ כָ חֲ

ים ים לֹא טוֹבִ ם חוּקִּ הֶ י לָ תִּ תַ י נָ נִ ם אֲ גַ ר: ״וְ תוּב אוֹמֵ כָּ ם הַ יהֶ לֵ עֲ

נָן: י יוֹחָ בִּ ר רַ נָךְ אָמַ רְ י פַּ בִּ ר רַ ם״. ט)ב(אָמַ הֶ יוּ בָּ חְ ים לֹא יִ טִ פָּ שְׁ וּמִ

א קָ לְ רוֹם סָ רוֹם. עָ ר עָ בָּ קְ רוֹם, נִ ה עָ ר תּוֹרָ פֶ ז סֵ אוֹחֵ ל הָ כׇּ

וֹת צְ לֹא מִ וֹת. בְּ צְ לֹא מִ רוֹם בְּ ר עָ בָּ קְ א: נִ ימָ א אֵ לָּ ? אֶ ךְ תָּ עְ דַּ

הּ לֹא אוֹתָ רוֹם בְּ ר עָ בָּ קְ יֵי: נִ ר אַבָּ א אָמַ לָּ ?! אֶ ךְ תָּ עְ א דַּ קָ לְ סָ

י בִּ רַ יהּ דְּ מֵ שְּׁ א מִ בָ י יַנַּאי סָ בִּ רַ יהּ דְּ רֵ י יַנַּאי בְּ בִּ ר רַ ה. יאָמַ וָ צְ מִ

ה. ר תּוֹרָ פֶ ל סֵ לֵ גָּ אַל יִ ת וְ חַ פַּ טְ מִּ ל הַ לֵ יגָּ ב תִּ ה: מוּטָ בָּ יַנַּאי רַ

יוּ הְ יִּ ן שֶׁ תָ וָ צְ ל״, מִ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ ל בְּ י ה׳ אֶ דֵ ת מוֹעֲ ה אֶ ר מֹשֶׁ בֵּ דַ יְ יא)ג(״וַ

ם הֶ ן לָ יקֵּ ה תִּ נַן: מֹשֶׁ בָּ נוּ רַ נּוֹ. תָּ מַ זְ ד בִּ חָ אֶ ד וְ חָ ל אֶ ן כׇּ ין אוֹתָ קוֹרִ

ח סַ כוֹת פֶּ לְ ל יוֹם. הִ יָנוֹ שֶׁ נְ עִ ין בְּ שִׁ דוֹרְ ין וְ לִ הוּ שׁוֹאֲ יְּ ל שֶׁ אֵ רָ שְׂ יִ לְ

ג. חָ ג — בֶּ כוֹת חַ לְ ת, הִ רֶ צֶ עֲ ת — בָּ רֶ צֶ כוֹת עֲ לְ ח, הִ סַ פֶּ — בַּ

ה ילָּ גִ ת מְ כֶ סֶּ הּ מַ א לַ יקָ לִ יר וּסְ עִ י הָ נֵ ךְ בְּ לָ ן עֲ רַ דַ הֲ

עין משפט
נר מצוה

א מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ה, סמג עשין יט,

טוש״ע או״ח סי׳ קלט סעי׳ ד:

ב מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יא, טוש״ע או״ח סי׳

קמה סעי׳ א:

ג מיי׳ פי׳ מהל׳ תפילין ומזוזה
וספר תורה הל׳ ד, טוש״ע יו״ד

סי׳ רפב סעי׳ יד:

ד מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ כד, סמג עשין יט,

טוש״ע או״ח סי׳ קמז סעי׳ ג:

ה מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ כד, טוש״ע או״ח סי׳

קמז סעי׳ ד:

ו מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ כד, טוש״ע או״ח סי׳

קמז סעי׳ ד:

ז טוש״ע או״ח סי׳ קמז סעי׳ א:

ח מיי׳ פי״ב מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ יח:

ט מיי׳ פי׳ מהל׳ תפילין ומזוזה
וספר תורה הל׳ ו, טוש״ע יו״ד

סי׳ רפב סעי׳ ד:

י טוש״ע או״ח סי׳ קמז סעי׳ ה:

יא מיי׳ פי״ג מהל׳ תפילה וברכת
כהנים הל׳ ח:

מסורת הש״ס

א מסכת סופרים

ב מסכת סופרים; שבת יד.

ג מסכת סופרים; תוספתא
מגילה; לעיל ד.; לעיל לא.

גליון הש״ס

גמ' משום דאפכי להו. גיטין כח

ע"א מנחות ל ע"ב:

שם מנין שמשתמשין בבת קולי.

ע' תוי"ט פט"ז מ"ז דיבמות:

תורה אור השלם

יךָ רֶ חֲ אַ ר מֵ בָ ה דָ נָ עְ מַ שְׁ יךָ תִּ נֶ זְ אׇ וְ

י כוּ בוֹ כִּ ךְ לְ רֶ דֶּ ה הַ אמֹר זֶ לֵ

ילוּ ]ישעיהו ל, אִ מְ שְׂ י תַ כִ ינוּ וְ מִ אֲ תַ

כא[

ים לֹא קִּ ם חֻ הֶ י לָ תִּ תַ י נָ נִ ם־אֲ גַ וְ

ם הֶ יוּ בָּ חְ ים לֹא יִ טִ פָּ שְׁ ים וּמִ טוֹבִ

]יחזקאל כ, כה[

ל־ ה אֶ הֹוָ י יְ דֵ ת־מֹעֲ ה אֶ ר מֹשֶׁ בֵּ דַ יְ וַ

ל  ]ויקרא כג, מד[ אֵ רָ שְׂ י יִ נֵ בְּ
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״א שָׁ רְ הַ כוֹת – מַ לָ י הֲ דּוּשֵׁ חִ

דף ב.

בפירש"י בד"ה אלא לאו אליבא דרבנן דהוו מקמי רבי עקיבא אמרה עכ"ל לכאורה דמשמע ליה דהני

רבנן הוו מקמי ר"ע דהכי משמע דר' יהודה קאמר לר' עקיבא אימתי אמרו רבנן דקורין בי"א כו' היינו

בזמן שהשנים היו כתקנן אבל בזמן הזה אין קוראין ואין זה מוכרח דאדרבה איכא לפרושי דר"י אליבא
דרבנן קאמר והם בעצמם דברי רבנן דבזמן ר"ע היו דטפי ניחא לן למימר הכי דאל"כ רבי יהודה הוא

דפליג עליה דר"ע ולא רבנן וע"כ נראה שפירש"י נמשך למטה ושיעור דבריו כך הוא אלא לאו רבנן

דפליגי עליה דר"ע ומקמי ר"ע דהיינו בזמן שהשנים כתקנן אמרה מיהא דקרינן אלמא כו' ודו"ק:

דף ב:

תוס' בד"ה ועוד האמר רב חסדא כו' ואר"י דתלמודא מסיק ליה כו' והכא ה"ק כו' ועוד את"ל

דבסתומות איירי נמי תקשה והאמר רב חסדא כו' עכ"ל כצ"ל מתוס' בפרק הבונה ופי' דהתם בפ'
הבונה תלמודא מסיק ליה לאוקמא הא דרבי ירמיה בפתוחות משום דמעיקרא ידע התם מלתיה דרב

חסדא ולא הוה קשיא ליה התם מעיקרא מאלה המצות גם דמעיקרא איירי התם לפלוגי בפתוחות
כדקאמר סתום ועשאו פתוח כו' פתוח ועשאו סתום כו' מש"ה העמיד הך דרבי ירמיה נמי בפתוחה

ולא תקשה כלל מדרב חסדא אבל הכא ה"ק מעיקרא ותסברא מאלה המצות ולא ידע כלל לפלוגי בין

סתומות לפתוחות ומהך קושיא דפריך מעיקרא אלה המצות אתותב ר' ירמיה בין בפתוחות בין
בסתומות ואם כן שפיר קא מקשה לפום הך סברא דבסתומות מיירי הא דר' ירמיה תקשה ליה נמי הא

דרב חסדא ועד"ז יתפרש מ"ש וכפר"ת ז"ל שהגיה כו' ומשני אין מהוו הוו ולא קשיא מידי דר' ירמיה

מוקי לה בסתומות וכי מטי כו' ר"ל דלמאי דמשני בין התם בין הכא אין מהוו הוו ודאי דלק"מ אי דרבי
ירמיה מוקי לה נמי בסתומות ומש"ה כי פריך במגילה מהא דרב חסדא ולא בעי לאוקמא הא דר'

ירמיה בפתוחות כדמוקי לה בפ' הבונה דהכי אורחיה דמקשה זיל הכא קא מדחי ליה להפך הסברא לפי
הקושיא כפרש"י התם ע"ש והכא מאלה המצות נמי פריך מעיקרא דליכא לפלוגי בין סתומות לפתוחות

לפום הך סברא אי איירי בסתומות פריך נמי מרב חסדא כיון דמשני שפיר אין מהוו הוו ולאוקמא אפי'

בסתומות כסברת המקשה ודו"ק:

דף ג.

בד"ה וילן יהושע כו' כשצר על יריחו כתיב וילן כו' וכשצר על העי כתיב וילך בלילה כו' עכ"ל כצ"ל האי

כשצר על יריחו שכתבו לאו ממש הוא דכבר כבש את יריחו והחריבה אלא קודם שצר על העי היה
דכתיב בהאי קרא וישלחם יהושע וילכו אל המארב כו' שעדיין לא הלך על העי כדמסיים בהאי קרא וילן

יהושע בלילה בתוך העם עד אשר הלך בעצמו להלחם על העי כדכתיב באידך קרא וילך יהושע בלילה
ההוא בתוך העמק דהיינו כשהיה צר על העי וק"ל:

דף ג:

בד"ה אין מועד בפני ת"ח ויום שמועה כבפניו דמי עכ"ל הס"ד ואח"כ מה"ד כ"ש חנוכה וק"ל:

בפרש"י בד"ה את ל"ת דכתיב לא תוכל להתעלם כו' עכ"ל לא ידענא אמאי פי' למאי דס"ד מעיקרא

למילף מהכא דגדול כבוד הבריות כו' והא דחינן ליה התם בפ' מי שמתו דשאני התם דכתיב והתעלמת
וה"נ בעי למילף התם דגדול כבוד כו' מהך דמייתינן בשמעתין הרי שהיה הולך לשחוט פסחו כו' ודחינן

לה נמי התם שאני התם דכתיב ולאחותו אלא דגדול כבוד הבריות שדוחה ל"ת דוקא בלאו דלא תסור הוא
כדמסיק התם וה"נ הכא מקרא מגילה לאו דלא תסור הוא דמ"מ מצוה דרבנן הוא וכ"פ הר"ן בשמעתין

וק"ל:

תוס' בד"ה כרך שישב ולבסוף הוקף כו' וצ"ל דהא דקאמר נידון ככפר מיירי דליכא י' בטלנים כו' עכ"ל

ודומיא דהכי ע"כ אפי' בדליכא י' בטלנים במוקף ולבסוף ישב קורין בט"ו ומהכא ה"מ להוכיח

בפשיטות דהך דכרך שאין בו י' בטלנים נידון ככפר ע"כ בסתם כרכים מיירי ולא במוקף חומה מימות
יהושע וכ"ה ברא"ש ור"ן:

בד"ה והתניא ר"א כו' מאי מהני ולבסוף ישב אם לא קדשה כו' עכ"ל כצ"ל:

דף ד.

בפרש"י בד"ה לוד ואונו כו' ובמתני' דערכין תנן תרתי מינייהו דקא מני לוד ואונו כו' עכ"ל כך היה

גרסתו שם אבל בכל נוסחאות שלפנינו במשנה שם לא מנה אלא אונו וכמ"ש התוס' בשמעתין וק"ל:

תוס' בד"ה הא אלפעל בננהו כו' אבל הכא דהוו ג' בשלשתן לא שייך למימר שהן כפולות עכ"ל אין זה

מדוקדק דגיא חרשים לא כתיב בקרא ולא פריך אלא אלוד ואונו אלא דצ"ל דבתרתי נמי לא שייך שהן

כפולות וק"ל:

בד"ה נשים חייבות כו' וקשה דהא בתוספתא תני בהדיא דטומטום כו' ופשיטא דלא עדיפא אשה

מאנדרוגינוס כו' עכ"ל צ"ע אמאי לא תקשי להו בפשיטות מרישא דקתני בטומטום שאינו מוציא מינו
ולא אינו מינו והיינו ע"כ דשמא זה הקורא אשה הוא ועיין יישוב לזה קצת בב"י טור א"ח סי' תרפ"ט

וק"ל:

בד"ה פסק ואומר על הנסים כו' לשעבר ומשום הכי תקנו בה על הנסים כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה מאי אריא פורים כו' דמש"ה לדרוש בו ביום אפי' בי"ט דדרשינן ל' יום כו' עכ"ל כצ"ל:

דף ד:

בד"ה ויעבירנה ד' אמות כו' לפי שאין שם חיוב חטאת כיון שלא היתה עקירה כו' עכ"ל כצ"ל ובתוס'

פ"ב דר"ה ובלולב הגזול דבריהם יותר מבוארים ע"ש:

גמ' וסבר רבי עיירות לא דחינן ליום הכניסה והתניא חל להיות בשבת כו' למאי דס"ד השתא אמתני'

נמי ה"מ למפרך הכי דברישא קתני בע"ש דקורין העיירות בו ביום ובסיפא בשבת קתני דדחינן לה ליום

הכניסה אלא דניחא ליה למפרך אתנא דמשכח בהדי' דאית ליה הכי וכן הא דקאמרינן בסמוך כמאן

כרבי ה"ה דהמ"ל כמאן כסתם מתני' אלא דנקט רבי ודלא כת"ק דפליג עליה דרבי וק"ל:

שם הכל חייבין בקריאת מגילה ואין הכל בקיאין כו' כצ"ל:

דף ה.

בפרש"י בד"ה וכן הקהל כו' במוצאי י"ט ראשון של חג כו' עכ"ל כצ"ל וכ"ה במתני' בפרק ואלו נאמרין

וק"ל:

תוס' בד"ה עולת ראיה כו' על עולה שאינה של י"ט דודאי אינה כו' אבל איסורא מיהא איכא משום

דכתיב לכם עכ"ל כצ"ל מדברי התוס' דפ"ק דביצה דמלכם ילפינן איסורא לנדרים ונדבות אבל מלה'
אדרבה ילפינן היתרא לעולת ראיה לב"ה ודבריהם צריכים ביאור דמ"ש זה אינו כו' דלא נחלקו ב"ה על

עולה שאינה של י"ט דודאי אינה קריבה כו' היינו דאיסורא הוא אבל מלקא ודאי לא לקי דאם לא כן

אמאי קאמר הא מני ב"ש היא הא כב"ה נמי אתיא וכמ"ש התוס' שם וליכא לאקשויי דא"כ הדרא
תירוצן לדוכתא דלהכי נקט עולת נדבה לאשמועינן דאפ"ה לא לקי לב"ה דמ"מ למשרי לגמרי לב"ה

בעולת ראיה הויא רבותא טפי אבל עיקר דבריהם תמוהים דמאי רבותא דשרו ב"ה שייכא הכא כיון
דלא קתני בהך ברייתא שריותא דב"ה כלל אלא השוחט עולת נדבה ביו"ט לוקה ותלמודא קמסיק ליה

התם דאתיא כב"ש דלית להו מתוך כו' וצ"ע:

דף ה:

בד"ה ממעטין ממשא כו' ומתן גדול מזה עכ"ל הס"ד ואח"כ מה"ד ממעטין ר"ל שלא יהו ששים כו'

עכ"ל כצ"ל:

גמ' משום דחד גיסא שודא דימא הוה אי הכי אמאי כו'. לישנא דאי הכי מגומגם דהמקשה גופיה ידע הך

ברייתא דתני סביב פרט לטבריא כו' ואמאי בעי למימר נמי מעיקרא ומי מספקא ליה מלתא דטבריא
והכתיב ערי מבצר וגו' ואפשר דבהך ברייתא לא הוה קתני בה בהדיא סביב פרט לטבריא כו' אלא

סביב פרט שימה חומתה ותלמודא מסיק לה הכי למאי דקמשני ליה דחד גיסא שודא דימא הוה בטבריא

וכן דרך התלמוד להגיה בברייתא למאי דס"ל השתא וק"ל:

דף ו.

שם אלא אמר רבא חמת כו' ולמה נקרא שמה רקת כו' רבא אמר רקת שמה ולמה נקרא שמה טבריא

כו'. נראה דחדא מהנך תרתי מימרות צ"ל רבה אמר וק"ל:

דף ו:

שם אמר רב פפא סדר פרשיות א"ב כו'. למאי דס"ד השתא אי ת"ק קשיא מתנות המ"ל נמי מתנות

איכא בינייהו ולהאי אוקמתא דמסיק ת"ק תנא מקרא מגילה וה"ה מתנות ניחא וק"ל:

תוס' בד"ה הא לענין סדר פרשיות כו' לקרותם באדר השני עכ"ל הס"ד ואח"כ מה"ד ר' אליעזר ב"י
סבר אף מקרא מגילה לכתחלה דדייק כו' עכ"ל כצ"ל:

דף ז.

תד"ה נאמרה לקרות ולא לכתוב כו' ור' יוחנן נמי אמר דאם קראה בין הכתובים לא יצא כו' עכ"ל צ"ע

אמאי לא הביאו מדברי רב יהודה אמר שמואל גופיה דאית ליה נמי הכי בפ"ב דאם קראה בין הכתובים

דלא יצא ונראה לפרש משום דמלתא דשמואל איכא לפרושי דקראה בין הכתובים גרע מקראה בע"פ
אבל בההיא דאר"י קראה בין הכתובים לא יצא א"א לפרש דגרע מקראה בע"פ דקאמר בצבור שנו ואי

גרע מקראה בע"פ יחיד נמי לא יצא דיחיד לא יצא בע"פ וק"ל:

בא"ד ואכתי קשיא כו' ואין לומר דהא דניתן ליכתב מדרבנן קרי כתיבה כו' עכ"ל פי' כיון דמדרבנן ניתן

לכתב ולקרות אכתי קשיא אההיא דפ' אמר להם הממונה דקאמר הניחא למ"ד כו' אלא למ"ד לא ניתן

ליכתב מא"ל כיון דניתן לכתוב מדרבנן לא ה"ל לסתום דבריו למקרי לא ניתן ליכתב סתמא וא"ל דאה"נ
הא דקאמר הניחא למ"ד ניתן ליכתב היינו נמי מדרבנן דקרי כתיבה ואלא למ"ד לא ניתן ליכתב היינו

נמי אפי' מדרבנן דאם כן הדרא קושיין לדוכתין האיכא נמי חנוכה כו' ולא הל"ל הניחא למ"ד ניתן
ליכתב ותירץ הרר"א דזו הסברא קיימת הא דמגילה ניתן ליכתב מדרבנן קרי כתיבה ושפיר קאמר ]א[

הניחא למ"ד ניתן לכתב משום דכתיבה דמגילה מהניא טפי כו' ]ב[ וק"ק לפי דרך זה הא דקאמר אלא

למ"ד לא ניתן לכתב היינו אפי' מדרבנן ולא אשכחן הך דעת שלישית הכא ובשום דוכתא דאיכא מאן
דאית ליה הכי ודו"ק:

בד"ה לכולהו איכא פירכא כו' דלשמואל נמי איכא פירכא כו' עכ"ל כצ"ל:

דף ז:

בד"ה דלא ידע בין ארור המן לברוך מרדכי בירושלמי ארורה זרש כו' עכ"ל כצ"ל ועיין בב"י וק"ל:

בד"ה כאן במכשירין כו' וי"ל דודאי אוכל נפש המתקלקל כו' עכ"ל פי' דודאי מסברא נימא הכי דלא

התירו אוכל נפש אלא בדבר המתקלקל אבל שאינו מתקלקל הרי אפשר לעשותו מאתמול ואסור בי"ט
ומ"ש התוס' אבל אוכל נפש דעדיף כו' ה"ה דאינו עדיף אלא שאינו מתקלקל אלא דקושטא קאמרי דמגבן

הוה עדיף טפי כשנעשה מאתמול כדאמרינן פ' ר"א דמילה אף גבינה בת יומא מעליא אבל מכשירין דלא

שייך ביה מקלקל ואי לאו מיעוטא דהוא הוה שרינן ליה מכשירין בכל גווני מדכתיב לכם דמרבינן
מכשירין וע"כ לא אתא מיעוטא דהוא אלא לחלק בין אפשר ללא אפשר אבל באוכל נפש דלית לן מיעוטא

דהוא לית לן נמי לפלוגי בין אפשר ללא אפשר אלא בין מתקלקל לאינו מתקלקל מסברא ובזה יתיישב מה

שדקדק הרא"ם לפרש"י בפ' בא ע"ש:

דף ח.

בד"ה דריסת הרגל כו' ולא קשה אההיא דהתם מפ"ב דביצה דמשני התם כו' עכ"ל כצ"ל ר"ל לפום הך

סברא דמפלגינן בין שותפין לשאר אינשי לא קשה נמי אההיא דהתם פ' ח"ה מההיא דפ"ב דביצה שמשני

התם פ' ח"ה דההיא דשותפין שנדרו זה מזה אסירין לעולם דלא קפדי ומני ר"א היא דאוסר ויתור וא"כ

מאי מקשינן פ"ב דביצה מההיא דשותפין שנדרו כו' אההיא דבשל עולי בבל ואי אמרת בירא דשותפי הוא
אמאי מותר הא איכא לאוקמא נמי ההיא דשותפין שנדרו כו' כר"א דאוסר ויתור ואהא קאמרי דשפיר
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פריך תלמודא דע"כ ל"פ רבנן עליה דר"א אלא התם דמיירי בשותפין ממש והנהו ודאי לא קפדי אדריסת

רגל כיון שמכירין עצמן אבל בהך דבירא דשותפי כיון דשל עולי בבל הוא ה"ל זה כשאר אינשי דקפדי
דמודו ביה רבנן דאסור וק"ל:

בפרש"י בד"ה את שעליו חייב כו' לכשיתכפר בהן הוי נרצה אבל מקמי כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה משכב כו' ואלו נגע בדבר שאינו משכב ומושב אינו אלא ראשון כו' עכ"ל כצ"ל:

דף ח:

גמ' א"כ לכתוב קרא וכי יטהר הזב ולשתוק מזובו ל"ל כו' הא לענין שילוח וטומאה זה וזה שוין מה"מ

כו' טהור השתא מלטמא בביאה למפרע כו' כצ"ל וכ"ה בספרים מדויקים וק"ל:

שם אי הכי תגלחת וצפרים מ"ט כו'. לישנא דאי הכי מגומגם ויש ליישבו בדוחק וק"ל:

שם עד שיכתבנו בכתב אשורית כו' התוס' הביאו לשון הברייתא עד שיכתבנו אשורית דמשמע נמי דקאי

אלשון שהוא לשון הקודש ואהא הקשו אההיא דגיפטית לגיפטים דאיירי בלשון וכן הביאו רש"י בשמעתין
לגבי לשון ומיהו ודאי דקאי נמי אכתב כדמוכח שמעתין דפריך ואי בגופן שלהן כו' אפי' מקרא שכתבו

מקרא נמי דקתני עד שיכתבנו אשורית ובפסקי תוס' כתבו טעם למה נקרא לשון הקדש אשורית ולא

עברית ע"ש:

דף ט.

תוס' בד"ה בשלמא תורה איכא יגר שהדותא כו' והלא אלו היה חסר כל אלו הג' תיבות כו' עכ"ל ר"ל

בהני תרתי מילי מקרא שכתוב תרגום ותרגום שכתוב מקרא בהדדי הוו שלש תיבות ולא מפסיל גם אם
חסר כולם דהיינו קרא דאמר יעקב גלעד ותרגום דאמר לבן יגר שהדותא דהוו ג' תיבות בהדדי ובהכי

ניחא מ"ש דגרע טפי כשהוא כתוב תרגום כו' דבהכי נמי מיירי הכא ודו"ק:

בד"ה כאן במגילה כו' ורב ושמואל דלקמן סבירא להו כרב אשי דבסמוך עכ"ל ר"ל לרב אשי אליבא

דתנא קמא סבירא ליה לרבותינו דהוא ר"ג דבכל הספרים התירו יונית אפילו במגילה חוץ מבתפילין
ומזוזות אבל לרבי יהודה וודאי דלית ליה לר"ג התירו יונית במגילה ואף בשאר ספרים אלא בספר תורה

ממעשה דתלמי וק"ל:

בד"ה ורב אשי כו' אלמא דבשאר ספרים לא צריך אשורית וספר ודיו וא"כ מנא ליה לרב אשי לומר דר"י

מחמיר ומצריך כולי האי כו' עכ"ל ר"ל מנלן דמחמיר ר' יהודה כולי האי דצריך בשאר ספרים דיו וספר

דמוקים הך ברייתא בשאר ספרים כר' יהודה דקתני עד שיכתבנו אשורית ודיו וספר הא לא אשכחן שום
תנא התם דפליג בהך מלתא ובר"פ כל כתבי הוסיפו להקשות למה שביק רב אשי שנויא קמא דמוקי לה

הכא במגילה והוא גופיה מייתי ברייתא התם דאית ליה הכי ע"ש:

בד"ה אלהים ברא בראשית פירש הקונטרס כו' וקשה שהרי בראשית אינו שם כלל כו' עכ"ל יש לדקדק

השתא דלא ידעינן הך סברא דמש"ה יטעו משום דיש להזכיר הבורא בתחלה תקשי להו מאי תקנו
באלהים ברא בראשית דאכתי המין יפרש כך אלהים ברא בראשית דראשון ברא השני ונראה לפי'

הקונטרס דלכך יטעו משום דלא משמע להמין דברא נמשך אבריאת שמים וארץ אלא אדסמך ליה ולהכי

כיון שגם הם יודעים דאלהים הוא אלהות אי הוה כתיב בראשית ברא אלהים הבריאה נמשך אאלהים
שהוא הנברא ויאמר המין דע"כ בראשית גם כן הוא שם הבורא וב' רשויות הן ולכך הפכו לו שאף אם

יפרש אלהים ברא בראשית דברא נמשך לבראשית לא יפרש שהוא הנברא הוא אלהות אלא הוא דבר
אחד מהנבראים שבעולם וק"ל:

בד"ה ואל זאטוטי בני ישראל וקשה אמאי לא כתבו כו' את אצילי בני ישראל כו' עכ"ל כצ"ל הא ודאי

דכתבו לו לשון יונית כמ"ש התוס' לעיל ומשמע להו דע"כ זאטוטי אינו לשון יון דאצילי דאם כן לא הוצרך

התלמוד להזכיר שכתבו ואל זאטוטי במקום ואל אצילי שהרי אין זה מכלל הנחשבים הכא שנכתבו בשינוי

ואהא קשיא להו דה"ל למכתב בתרוייהו לישנא דאצילי בלשון יון ותירצו דלא רצו לשקר ולכך הוצרכו לכתוב
זאטוטי בתחלה במקום נערי ומשום שיהיו נקראים בשמם הראשון כפרש"י כתבו כן גם כן במקום

אצילי ודו"ק:

דף ט:

בד"ה אין בין כהן המשמש כו' לכהן המשמש ושמש כו' שהפר בא מן המשמש כו' הל"ל בין כהן המשמש

לכהן כו' עכ"ל כצ"ל דכהן המשיח לא שייך בהך בבא דמיירי אף בבית שני וק"ל:

דף י.

בד"ה ומ"ט הדר ביה משום קושיא דרב מרי הקשה הרר"ח כו' וכי לא ידע המשנה כו' לכך נראה כו'

עכ"ל קושיא ראשונה וכי לא ידע המשנה לא מיתרצה בהכי ואפשר שלא חש לתרצה דאיכא למימר דתנאי
פליגי בהכי ואיכא מאן דסבר יש להן היתר ור"י הוה סבר כוותיה:

בד"ה דכ"ע קדושה ראשונה כו' וכ"ש עמון ומואב שהן ח"ל כו' למ"ד לא קדשה כו' עכ"ל והיינו ר"א

דאית ליה הכי דלא קדשה מעולם ואיכא מאן דפליג עליה במסכת ידים ע"ש:

בא"ד גם בקש ר"א להוליכו משום דכל דבר שנאסר כו' עכ"ל היינו שתקנו כרם רבעי עולה לירושלים

מהלך יום אחד כדי לעטר כו' כדאיתא רפ"ק דביצה ע"ש:

בד"ה למה מנו חכמים כו' וקדושת חוניו היתה לאחר קדושה שלישית כו' עכ"ל נראה דצ"ל לאחר קדושה

שניה ולפר"ח בפרק הערל בזה יש ליישב קצת ע"ש ודו"ק:

דף יא:

גמרא גלו בשבע גלו בשמנה גלו בשמנה עשרה גלו בי"ט גלו בשבע לכבוש יהויקים שהוא שמנה

לנבוכדנצר כו' כצ"ל:

בפרש"י בד"ה נשא אויל מרודך כו' בשנת ל"ז לגלות יהויכין וכבר מלך כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה באדין בימי כורש כו' ע"י צרי יהודה ובנימין כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה שנים מקוטעות כו' בשנת אחת לדריוש בן אחשורוש כו' עכ"ל אין זה אחשורוש המלך ולא היה זה

הדריוש בן אסתר שזה היה קודם אחשורוש דאסתר וכ"כ רש"י בס' דניאל ע"ש:

דף יב.

בד"ה תנ"ה דבשנות כו' כשמת בלשצר לא היה לכיבוש יהויקים אלא ע' חסר אחת ואנחנו כו' עכ"ל לפי

החשבון דלעיל דחשב בלשצר הוי ע' מיום שמלך נבוכדנצר ומיום שכבש יהויקים היה ע' חסר אחת היינו

משום דלא חשב אלא תרתי דידיה לפי טעותו אבל לפי האמת דלא היה הפקידה עד שנה א' לכורש וה"ל

בכלל ע' שנים ג' שנים לבלשצר כדכתיב בשנת ג' לבלשצר וגו' וכדחשיב לעיל חדא לבלשצר משמת וע"כ
צריכין למנות הע' שנים לכיבוש יהויקים ולא ממלכות נבוכדנצר ודו"ק:

גמ' באמצע סעודה ומאירה להם כצהרים דבי ר' ישמעאל כו' כצ"ל:

דף יג:

תוס' בד"ה וטובלת ויושבת בחיקו כו' וא"ת והא לא היה שם הבחנת ג' חדשים כו' עכ"ל עם אחשורוש
היתה משמשת במוך ומה שנתעברה ממנו היינו לאחר שנאסרה למרדכי כדלקמן כאשר אבדתי כו' כך

אובד ממך דשוב לא היתה משמשת במוך אבל דוחק לפרש כששמשה עם מרדכי משמשת היתה במוך

דלא התירו לשמש במוך אלא לג' נשים קטנה מעוברת מניקה וק"ל:

דף יד.

גמרא מתקיף לה רבא כו' בנוסחא מדויקת רבא אמר בשלמא כו' כצ"ל וכ"ה בילקוט וק"ל:

דף יד:

שם והיתה נפש אדוני צרורה גומר האי קרא לפי ענין הדרש אין לו מקום כאן וצ"ע:

דף טו:

ולרוח משפט זה הדן את יצרו וליושב על המשפט זה הדן דין אמת כצ"ל:

שם מה נשתנו אלו מאלו א"ל הקב"ה ישראל עסקו בתורה או"ה לא עסקו בתורה א"ל גם אלה ביין כו'

כצ"ל:

דף טז.

תוס' בד"ה ודחי י' אלפים כו' שמעתי שי' אלפים ככר כסף עולין כו' עכ"ל ועי' בחזקוני ריש פרשת כי

תשא ביאור לדבריהם:

דף יז.

למה נמנו שנותיו של ישמעאל כו'. פרש"י למה נמנו מה לנו לשנות הרשעים עכ"ל ואע"ג דאמרי' פ"ק

דב"ב דישמעאל עשה תשובה מ"מ כיון שהיה רשע מעיקרא אין ראוי למנות שנותיו בתורה אי לאו משום

יעקב:

מלמד שקדשה ישמעאל כו'. הוכרחו לומר שקדשה ישמעאל בחייו דאל"כ מנין לנו לומר דבאותו פרק מת

ונראה דהוציאו זה מדכתיב וילך עשו אל ישמעאל דמשמע בחייו הלך אליו לישא בתו וקדשה אז דאל"כ אל
ישמעאל ל"ל ואח"כ כשמת השיאה אחיה נביות מדכתיב אחות נביות:

הוה יעקב מוטמן בבית עבר י"ד שנים כו'. יצא משם ובא לו לארם נמצא כשעמד על הבאר כו'. ויש

לדקדק דא"כ מבית עבר אחר שהיה שם י"ד שנים הלך לארם נהרים וקרא כתיב ויצא יעקב מבאר שבע

וילך חרנה ואמרינן במסכת חולין בפ' ג"ה כי מטא לחרן כו' וחזר למקום שהתפללו אבותיו וכו' וסולם
היה עומד בבאר שבע כו' מכל זה מוכח דמבאר שבע הלך לחרן ולא מבאר שבע לבית עבר ואחר י"ד

שנים הלך לחרן ויש ליישב דבית עבר נמי בבאר שבע ולא הלך כלל מבאר שבע לבית עבר אלא שהיה

מוטמן בבאר שבע בבית עבר מפני יראת אחיו עד אחר י"ד שנים הלך משם לחרן ותו לא מידי ויש רמז
במלות באר שבע שיש בו אותיות עבר וארבע עשרה ועוד נראה דאביו יצחק נמי היה לו בית המדרש

כדאמרינן ביומא יצחק זקן ויושב בישיבה היה כו' וכל שלשה מדרשות של שם ושל עבר ושל יצחק בבאר
שבע היו ורמז מבאר שבע אותיות ש"ם עב"ר א"ב:

ועשה שם י"ח חדש שנאמר ויעקב נסע וגו' ולמקנהו עשה סכות גו' ופרש"י הכא ויבן לו בית לימות

החורף ועשה סוכות ב' פעמים ב' ימות הקיץ הרי י"ח חדשים כו'. עכ"ל ודריש ליה מדכתיב סוכות

בלשון רבים ובית בלשון יחיד משמע דב' פעמים עשה לו סוכות ופ"א בית אבל רישא דקרא ויבא יעקב

סכותה לא דריש דהיינו שם העיר וכן משמע מתוך שמעתין דקאמר הכא יצא לו מארם נהרים ובא לו
לסוכות ועשה שם י"ח כו' הרי לך בהדיא דגם לפי הדרשה דב"פ עשה סכות הניחו סכותה דרישא דקרא

כפשטיה שהוא שם העיר אבל מפרש"י בחומש נראה דרישא דקרא סכותה נמי דריש וכן הבין הרא"ם
דבריו וכתב בפירושו גמגומים ע"ש באורך אבל לשיטתנו יתיישב הכל ויהיה פירוש הכתוב ויבא יעקב

לעיר סכותה ושהה שם ויבן לו בית ולמקנהו בחורף וגם שהה שם עד שבנה לו ולמקנהו סכות ב"פ בקיץ

ותו לא מידי:

ובבית אל עשה ו' חדשים והקריב זבחים. ויש לדקדק למה ייחסו כל הו' חדשים החסרים מכ"ב שנה

לבית אל שהקריב שם זבחים דהא כמה מאורעות היו לו בתוך הו' חדשים שנסע מסכות לשכם ותצא
דינה וגו' ונטע אהלו מהלאה למגדל עדר וגו' דכל זה נעשה ג"כ באותן ו' חדשים קודם שבא לאביו יצחק

ויש ליישב דאשמעינן דאפילו על ששהה באותן ששה חדשים והקריב זבחים שהוא מצוה נענש על ששהה
מלבא לאביו ולאמו וק"ק למה נענש על ששהה להקריב זבחים כיון שעל פי הדיבור עשה כמ"ש עלה בית

אל וגו' ועשה שם מזבח וגו':

דף יז:

תוס' בד"ה דאי בלשון הקודש נאמרה למה לי למכתב כו' קשיא דהא בפרק אלו נאמרין מצריך קרא בין

למ"ד בכל לשון כו' עכ"ל ר"ל דבפרק אלו נאמרין אהא דקחשיב במתניתין דמצות חליצה ופרשת עגלה

ערופה ובכורים בלה"ק נאמרו פרש"י סוטה ווידוי מעשר כו' בכל לשון ומצריך קרא לכולהו אליבא
דכולי עלמא ואמאי לא תקשי לתלמודא כדאקשה ליה הכא למאן דאמר דכל התורה נאמרה בכל לשון לא

איצטריך התם הני קראי דיליף להני דנאמרו בכל לשון ולמאן דאמר דכל התורה בלשון הקודש נאמרה לא
איצטריך הני קראי להני דנאמרו בלה"ק ותירצו דהתם בעי לאוקמי רבוי אליבא דכולי עלמא כו' דבעי

לאוקמי כל הני דמתני' לכולי עלמא והשתא למאן דאמר דבכל לשון נאמרה איצטריך רבוי להני דחשיב

התם דנאמרו בלה"ק ולמ"ד דבלשון הקודש נאמרה איצטריך רבוי להני דחשיב התם דנאמרו בכל לשון
וק"ל:

דף יח.

גמרא לוקמה בכל לעז אלא מתניתין כברייתא וכי אתמר דרב כו' כצ"ל:
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שם והא קתני יונית ליונים אין לכולי עלמא לא כו'. לא הוה אצטריך למפרך מדיוקא אלא מהך ברייתא

דלעיל דקתני בה בהדיא קראה גיפטית כו' יונית לא יצא דהיינו יונית למדית וה"ה ]א[ דה"מ למפרך
מדיוק' דמתניתין דקתני והלועז ששמע אשורית יצא הא יונית לא יצא אלא דניחא ליה למיפרך מדיוקא

דהך ברייתא דקיימינן בה מיהו קצת קשה מעיקרא דפריך מיתיבי קראה גיפטית כו' יונית לא יצא דהיינו

יונית למדית אמאי לא פריך ליה מדיוקא דמתני' דקיימינן בה דקתני והלועז ששמע אשורית יצא הא יונית
לא יצא וק"ל:

דף יט:

תוס' בד"ה אלא הא דתניא לא יברך כו' קשיא היכי מדמינן ברכת המזון לק"ש כו' עכ"ל והא דמדמינן

ההיא דהתורם לק"ש אע"ג דהתור' דאורייתא הוא ברכת תורם אינו דאורייתא ושפיר קאמר דתקינו ביה

כעין דאורייתא מה שאין כן בברכת המזון דהוי גופיה דאורייתא ואכלת ושבעת וברכת וק"ל:

דף כ.

בפרש"י ד"ה לעולם רבי יהודה ואפי' כו' ומתני' רבי יוסי היא ואפי' דיעבד לא עכ"ל לא ידענא מי

הכריחו לפרש להאי אוקמיתא דמתני' רבי יוסי ואפילו דיעבד לא אמאי לא נימא דאוקימתא דלעיל קאי

דמתניתין לכתחלה לא ודיעבד ש"ד ואתיא כרבי יהודה אליבא דראב"ע והכי משמע לישנא דסוגיין וצ"ע:

דף כ:

תוס' בד"ה ספירא ביממא הוא מכאן קשה לפרש"י דכיצד צולין כו' עכ"ל קצרו במה שהיה להם להאריך

דפרש"י שם דמש"ה לא קאמר ברואה בלילות דספירת לילה עולה לספירתה וע"ש בתוס' וק"ל:

דף כא:

תוס' בד"ה תנא משא"כ בתורה פי' שאין קורא כו' וקוראין באותן ח' כו' שהוא תחלת הפ' עכ"ל פי'

שהוא תחלת הפ' שיהושע אמרם ולמ"ד נמי משה אמרם נשתנו שכתבם בדמע לשון הרא"ש:

בד"ה כנגד תורה כו' וסריס אחד ואיתא בירושלמי כו' שיושב ומסרס הלכות כו' עכ"ל כצ"ל מתוס' פ"ק

דסנהדרין:

פרש"י בד"ה נר מערבי הוא נר אמצעי למ"ד נרות כו' דלמ"ד מזרח ומערב מונחין לא משום דהוי

מערבי השני כלפי מזרח כו' עכ"ל כצ"ל וכפרש"י פ' במה מדליקין ע"ש:

דף כב.

תוס' בד"ה אין מתחילין כו' שאנו קורים בפ' ויחל כו' בח"ה דפסח שמתחיל מוהקרבתם כו' עכ"ל

בספרים שלנו אינו כן דויחל הוא אחר ד' פסוקים והקרבתם אחר ג' ועיין בתשובות מהרי"ל סימן

קמ"ט וק"ל:

גמרא רב אמר דולג כו'. מפרש"י בשמעתין יראה דבשל מעמדות איירי וכ"פ הרמב"ן אבל הרי"ף פי'

דבר"ח נמי איירי והקשה עליו הרמב"ן דאם כן מה הועילו בתקנתן והלא אותה חששא דנכנסין במקומה

עומדת שהרואה אותו בפסוק ג' שבפרשה יאמר שהראשון לא קרא אלא ב' פסוקים כו' עכ"ל ועיין בזה
באורך בר"ן ובתשובת מהרי"ל שם כתב לתרץ זה דרב לא חייש לנכנסין בדולג דשמעי כשמתחיל השני

דמסתמא נשארים שם ושיילי אבל נכנסים כשמסיים הראשון פחות מג' פסוקים אחר הפרשה שמא

יצאו בין פרשה לפרשה וסברי דלא קרי ג' פסוקים ודאי חיישינן עכ"ל ועוד נראה בזה דבנכנסין
כשהתחיל הב' לחוד הוא דאיכא למיחש בדולג כרב דליכא למיחש לנכנסין כשמסיים ראשון דהא רואה

דקרא ג' פסוקים אחר הפ' ולא חיישינן אבל באם אינו קורא הראשון אלא שני פסוקים אחר הפ' דאיכא
למיחש בין לנכנסים כשמסיים הראשון ובין לנכנסים כשמתחיל הב' ודאי דחיישינן ]ב[ ודו"ק:

תוס' בד"ה שאני התם דאפשר כו' ואפי' היכא דקאמר משום הנכנסין ויוצאין מיהו הא פשיטא לן שאם
כו' עכ"ל כצ"ל מלתא באנפי נפשה היא וכ"ה בהגהת אשר"י והיינו דפשיטא לן הכא משום דפרשה

שאחריה אינה מענינו של יום כלל משא"כ בח"ה דחג דהכל מענינו דבכל יום קורא טפי אספיקא דיומא

וק"ל:

גמרא הא בתענית צבור ג' אימא רישא בשני כו' כצ"ל:

דף כב:

תוס' בד"ה ולרב אשי מתני' כו' בט"ב שהוא בג' ובד' יותר משני וחמישי דעלמא כו' עכ"ל כצ"ל:

בד"ה ואב"א רב פישוט כו' ובהכי שרי וה"נ משמע כו' עכ"ל ר"ל דה"נ משמע מדמייתי הך דפרק אין

עומדין דמשום איסור השתחוואה על הרצפה נגעו בה מדרבנן בלא פישוט ועיין ברא"ש:

דף כג.

תוס' בד"ה הני ג' וה' כו' לטפויי כ"כ בי"ט וביה"כ ובשבת לא ס"ל משום ]מלאכת[ כרת וסקילה כו'

עכ"ל כצ"ל:

גמרא הני שלשה חמשה ושבעה כנגד מי כו' כצ"ל:

תוס' בד"ה חד אמר עולה כו' ולכך אנו נוהגין בתענית במנחה ובט"ב שהשלישי מפטיר כו' עכ"ל צ"ע

למאי דמדמו המפטיר דעולה בג' לעולה בשבעה אמאי לא מותבינן הכא למ"ד דאינו עולה למנין שבעה

מהך ברייתא דמייתינן בשמעתין לעיל דקתני חל להיות בשני ובחמישי קורין שלישי ומפטיר אחד כו' ר'
יוסי אומר לעולם קורין ג' ומפטיר אחד דלכ"ע עולה המפטיר למנין ג' ודו"ק:

בא"ד דאמרינן לקמן חל להיות בואתה תצוה קורין שיתא בואתה כו' עכ"ל כצ"ל:

בא"ד כדאיתא בילמדנו דחנוכה דהלכתא אין משגיחין כו' עכ"ל לא מצאתיו שם ובפרק בני העיר
קאמרינן הלכתא אין משגיחין בחנוכה ור"ח כל עיקר וק"ל:

דף כג:

בד"ה שמין אותו כו' משמע דעבד עברי איתקש לקרקעות כו' עכ"ל אין זה מדוקדק דהא ודאי שמין אותו

כעבד דקאמר היינו כעבד כנעני אלא דבן חורין האומר דמי עלי כיון דשמין אותו כעבד כנעני מקשינן

ליה לקרקעות דבעי ט' וכהן וכ"ה לשון תוס' פ"ק דקדושין אבל ע"ע לא שייך כאן וק"ל:

דף כד.

תוס' בד"ה פוחח כו' דפוחח הוא תרגום של ערום כו' עכ"ל וכ"ה התרגום ערום ויחף פחח ויחף כמו

שכתב הרי"ף וק"ל:

בד"ה ואינו עובר כו' וי"ל דהתם איירי בתענית צבור כו' אלא זקן ורגיל ומי שטיפולו מרובה כו' גבי

נתמלא זקנו כו' היינו בקביעות כו' עכ"ל כצ"ל ואין זה מדוקדק דמ"ש גבי יורד לפני התיבה דאיירי בת"צ

וגבי ראוי ליעשות ש"צ היינו בקביעות ומדברי התוס' דחולין ופ' לולב הגזול נראה דענין אחד הוא דש"ץ

הקבוע הוא המתפלל בתענית כו' ודו"ק:

בד"ה ואין נושא כפיו משמע הא אם הביא ב' שערות ישא כפיו וקשה דבספ"ק דחולין אמר דאין נושא

כפיו עד שיתמלא זקנו וע"ק דמשמע ס"פ לולב כו' ואפילו קטן ממש ויש לומר דההיא דלולב כו' עכ"ל
כצ"ל:

דף כה.

תוס' בד"ה מפני שעושה מדותיו כו' דמשמע שר"ל שהקב"ה חס כו' והוא אינו אלא גזירה עכ"ל אין

פירושם מוכרח כן ועיין בפירוש המחזור שמפרש לה בע"א ותו לא מידי אבל בת"י קשה בפ' אמור

בפסוק שור או שה אותו ואת בנו וגו' עמי בני ישראל היכמא דאבונן רחמן בשמיא כן תהוון רחמנין כו'
ע"ש ויותר קשה מזה שבפרשת אחרי בפסוק ומזרעך לא תתן להעביר למולך פירוש בת"י ומזרעך לא

תתן בתשמישת' לצד בת עממין למעבר' לפולחנא וגו' שזה הפך משנתינו בשמעתין דקתני דמאן דמפרש

לה הכי משתקין אותו בנזיפה ובערוך בערך ארם יתיישב התרגום לפירושו וע"ש:

דף כה:

בד"ה מה לפנים כו' העולם למזרח ולמערב א"נ כו' עכ"ל:

גמרא ברכות וקללות נקרין ומתרגמין פשיטא מ"ד ליחוש דלמא אתו למעבד מאהבה ומיראה קמ"ל

אזהרות ועונשין נקרין ומתרגמין פשיטא מ"ד דלמא פייגא כצ"ל כן נראה מפרש"י:

שם מעשה אמנון ותמר נקרא ומתרגם מעשה אבשלום נקרא ומתרגם פשיטא כו' כצ"ל וכ"ה ברי"ף

וברא"ש:

דף כו.

תוס' בד"ה ואמאי והא דכרכים כו' וע"ק אמאי נקט של כרכים דהא ר"מ כו' עכ"ל קושיא זו אינה

מובנת בכללה שכתבו אמאי נקט של כרכים כו' דמשמע אי הוה נקט סתמא הוה ניחא ואינו כן דהא
ר"מ לא מפליג בין כרכים לכפרים היינו דבכל גוונא מיטמא אף בכרכים דלא מזדבנן וכקושייתם

הראשונים ונראה דצ"ל וע"ק אמאי נקט של כרכים דהא אף לרבנן דר"מ לא מפלגי וכו' וביאור דק"ל
אמקשן דהכא דסבר בפשיטות דהיכא דלא מזדבני אין להם ליטמא בנגעים וזה אינו דהא ר"מ אית ליה

התם לכולהו אוקמתי דאף בשל כרכים מיטמא ואמאי לא נימא דר"י דהכא סבר כוותיה וכן הקשו

התוס' שם והקשו עוד הכא דאף אם נימא דסבר המקשה הכא כרבנן דהתם דפליגי אר"מ וס"ל דלא
מיטמא קשה מיהת אמאי נקט המקשה כרכים דהא רבנן לא מפלגי כלום דהאי אוקימתא דמפליג בין

כרכים לכפרים לא קאי למסקנא דקאמרינן התם אלא מחוורתא כדשנינן מעיקרא ואהא תירצו דודאי

המקשה הכא טעי בתרתי מילי חדא דהוה סבר כדס"ד התם לחדא אוקמיתא לפלוגי בין כרכים לכפרים
ולא הוה ידע הכא המסקנא דהתם דלא מפלגי לרבנן דר' מאיר דהיינו ר' יהודה ובהכי מיתרצא קושיא

שניה שהקשו וכתבו דגם טעה בהך סברא דלא ידע למימר אף דלא מזדבני מיטמא לר' מאיר ובהכי
מיתרצא קושיא הראשונה וליכא לאקשויי מי הכריחם דטעה בהך סברא דלמא הוה ידע שפיר דר"מ אית

ליה הכי אלא דאר"י פריך הכא דהוא רבנן דר"מ וכן תירצו התוס' שם קושיא זו בסוגיא דהתם די"ל

דה"ל לאתויי הכא ברייתא דהתם דאית להו לרבנן הכי אלא ע"כ המקשה מסברא דבחוץ פריך אר"י וזה
אינו דהא ר"מ לית ליה הך סברא ודו"ק:

דף כו:

בד"ה אוגורה ומשכונה אסור קשה דהא ר"מ לא אסר כו' אבל על תנאי שרי ומ"ש כו' עכ"ל הא ודאי

דלא סבירא לן כר"מ ודקאמר חלופה וזבונה שרי דמשמע אף ממכר עולם אלא דהכא קשיא להו למאי

דמדמו משכונה לממכר על תנאי קשיא דהוי סברות הפוכות דלרבנן ממכר עולם שרי ומשכונה אסור
ולר"מ הוה איפכא דממכר עולם אסור ועל תנאי דהוה דומה למשכונה שרי וק"ל:

בד"ה מריש ה"א כו' וקשה שהרי הארון עצמו כו' עכ"ל למאי דבעי למימר השתא דפורסי הוא תשמיש

דתשמיש תשמיש של ארון כפרש"י ודאי דהתיבה קדושה יותר מהפורסי אלא דבעי לאוכחי אף למאי

דמסיק דהפורסי נמי תשמיש קדושה הוא מ"מ התיבה יותר קדושה ממנו דהפורסין והכורסין משמע

להו דאית להו קדושה אחת בשוה מטעמא דמסיק בתרוייהו דחזינן בהו דזימנין מנחי ס"ת עלייהו והשתא
כיון דהתיבה יותר קדושה מהכורסין ה"נ דיותר קדושה מפורסין וא"כ אין הפורסין לתוך התיבה אלא

מבחוץ וק"ל:

גמרא אמר רב פפי משמיה דרבא מבי כנישתא כו' כצ"ל:

דף כז.

בפרש"י בד"ה אימא סיפא ולא חומשין במטפחות של ס"ת כו' עכ"ל כצ"ל:

דף כח.

גמרא במה הארכת ימים א"ל קצת בחיי כו' כצ"ל:

דף כח:

תוס' בד"ה ואעפ"כ אין נוהגין בהן קלות ראש פי' בבנינה כו' עכ"ל אבל הרא"ש כתב דאיירי בחורבנה
משום דחשבון רבים הוי קלות ראש ביותר כמו זריעה ע"ש:

דף כט:

גמרא מנלן א"ר טבי א"ר יאשיה דאמר קרא זאת כו' ת"כ דשמואל ר"ח אדר שחל להיות בשבת קורין כי

תשא ומפטירין ביהוידע הכהן אר"י נפחא ר"ח אדר שחל בשבת מוציאין ג' ספרי תורות כו' עכ"ל כצ"ל:

בפרש"י בד"ה חל להיות ר"ח אדר בפרשה הסמוכה לפרשת שקלים כו' עכ"ל אפשר דנקט ר"ח אדר

דקאי אמתני' דהיינו ר"ח אדר שחל בשבת שבו קורין פרשת שקלים אבל פרשת כי תשא כסדרה אינה
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קרויה פרשה שקלים בשמעתין והכי הל"ל לפי סוגיין חל להיות פרשת שקלים בפרשה הסמוכה לכי תשא

כופלין כו' ודו"ק:

דף ל.

בפרש"י בד"ה שנייה להפסקה כו' אלא אסיפא קאי דקתני חל להיות בתוך השבת כו' ומפסיקין לשבת

כו' עכ"ל אין רצונו אסיפא דחל בתוך השבת דמפסיקין דהא השתא לשמואל בחל להיות ר"ח בשבת נמי

מפסיקין אלא אסיפא דקתני מפסיקין בין שחל ראש חדש בשבת בין בתוך השבת קאי וק"ל:

דף ל:

בד"ה ואי זו היא שבת רביעי כו' איזהו שבת שניה כל שחל פורים להיות בתוכה ואפילו בע"ש ומתני' כו'

עכ"ל כצ"ל:

דף לא.

גמרא בחדש השביעי כו' כצ"ל:

שם כל הבכור מצות וחוקים כו'. עי' בר"ן שיש נוסחות כן אבל ברי"ף ורא"ש אינו וכן נראה מפרש"י:

תוס' בד"ה מפטיר ויאמר לו יהונתן כו' קשיא אמאי כו' וי"ל משום דהפטורת יהוידע מדברת בשקלים
ומזכרת כו' עכ"ל ובמרדכי מסיים וכן הפטורת בראשון באחד לחדש היא מוכחת שבאותה שבוע יהיה

ר"ח ניסן עכ"ל מיהו עיקר קושייתם אינה מבוררת לן מאי אולמיה הפטורת דמחר חדש מהפטורת

שקלים והחדש שתדחה אותם ועוד אמאי לא תיקשי להו כן בר"ח אדר או ניסן שחל בשבת דלא מפטירין
בר"ח וי"ל דודאי בראש חדש אדר או ניסן שחל בשבת הוי הפטורת יהוידע או בראשון לחדש טפי מענין

הקריאה במאי דסליק מיניה שהמפטיר קרא בס"ת שלישי בשקלים ובפרשת החדש אבל הפטורת מחר

חדש אינה כלל מענין הקריאה ואפ"ה היא דוחה כל הפטרות של סדר השנה שהם מענין הקריאה אמאי

לא תדחה גם אלו וק"ל:

דף לא:

בד"ה ר"ח אב כו' ושובה באחריתו וי"א שאין אנו מפטירין חזון כו' עכ"ל כצ"ל והוא טעם שאף לפי

התלמוד יפה אנו נוהגין שאין אנו קורין חזון בראש חדש אב שחל בשבת ועיין ברא"ש ובמרדכי:

בא"ד ורב דאמר דמפטיר חזון כו' עכ"ל כן היה בנוסחא שלהם בשמעתין אמר רב יהודה בריה דרב
שמואל בר שילת אמר רב ר"ח אב שחל בשבת מפטירין חדשיכם כו' וכ"ה ברא"ש ע"ש:

בד"ה משה מעצמו כו' וחשיב מואם לא תשמעו עד ואין כו' עכ"ל כצ"ל:

דף לב.

תוס' בד"ה גוללו מבחוץ כו' פר"ח דקאי כו' עכ"ל ועי' בב"י טור א"ח סימן קמ"ז לפירושו למה צריך

הגלילה בחוץ ע"ש:

בא"ד ולכתחלה הוא גוללו כו' שהרי לא שכיחי ע"ה כ"כ עתה כו' עכ"ל אין דבריהם מובנים דמשמע
עתה דלא שכיחי ע"ה אין לחוש בדיעבד אבל בימי חכמי התלמוד יש לחוש אפילו בדיעבד ואמאי הא

אמר רב מתנה הלכה פותח ורואה ומברך ואף לכתחלה שרי לעשות כן גם מ"ש עוד אבל אחר שקרא

ודאי דצריך לגוללו קודם שיברך כרבי יהודה עכ"ל לא ידענא היכא יצא להם דר' יהודה אית ליה לפלוגי
בין קודם שקרא לאחר שקרא ועוד דהא בקודם נמי כתבו דלכתחלה גולל קודם שיברך ומה חילוק איכא

בין קודם שקרא לאחר שקרא כדמשמע מדבריהם ושוב ראיתי שגם הרמב"ם פי"ב מהלכות תפלה פסק

בלאחר שקרא דגוללו קודם שיברך וכתב הכ"מ שם דאיתא הכי במ"ס ואולי מ"ש התוס' כר' יהודה
דמשמע דלא כר"מ היינו למאי דאפכי ליה ור"י אית ליה דגולל קודם שקרא ולאחר שקרא והלכה כרבי

יהודה לגבי ר"מ אלא דהשתא אין לחוש בדיעבד דלא שכיחי ע"ה ובזה יתיישבו קצת מהקושיות וצ"ע:
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״א שָׁ רְ הַ דוֹת – מַ י אַגָּ דּוּשֵׁ חִ

דף ב:

מנצפ"ך צופים כו' והכתיב אלה המצות כו' כל דברי המאמר מפורש פרק הבונה בחידושי הלכות

ואגדות גם כאן עיין בחידושי הלכות על דברי התוס' גם עיין בחידושינו פרק כ"ג:

דף ג.

שכחום וחזרו ויסדום כו'. לפי שמוצאם בדיבור הם כפולים שכחום ובודאי יש צורך בהם כגון לענין

המספר עד אלף ובפרק הבונה דרשו בהם בכפולים עיין שם בחידושינו באגדות:

תרגום של תורה אונקלוס כו'. התרגום הוא לשון ארמית והתורה ודאי ניתנה בלשון הקודש הוא לשון

עברי מאבותינו מעבר הנהר אלא פירושה מסיני היה תרגום כדלקמן מפורש זה תרגום שהוא לשון

ארמית שהיה להם ומורגלים בו מבית אבי אמם לבן הארמי כמפורש פ' כ"ג ומסיק דשכחום אחרי ימי
עזרא כדקאמר התם דבררו להם כתב אשורית ולשון הקודש עד דאתי אונקלוס ויסדום:

תרגום של נביאים יונתן אמרו מפי חגי כו'. יונתן הגדול בתלמידיו של הלל היה כמפורש פרק הישן והלל

ק' שנה קודם שנחרב הבית שני היה ובודאי דלא ראו את הנביאים חגי זכריה ומלאכי שהיו בתחלת בית

שני אלא בקבלה היתה לו מפיהם ע"י רבותיו ומקמיה דאונקלוס היה יונתן שהוא היה תלמיד ר"א ור"י
שהיו מתלמידיו של ריב"ז שהיה תלמידו של הלל אלא שלא היה יונתן חש לפרש התורה אז מטעמא דלקמן

דמפרש' מלתא ולא היה מפרש רק נביאים דאיכא מילי דמסתמן עד שבא אונקלוס ופירש לדורו גם

התורה:

ויקראו בספר וגו' זו מקרא מפורש זה תרגום כו'. מפורש פרק אין המודר:

וסגי מספדא בירושלם כמספד דאחאב כו'. מפורש ספ"ב דמ"ק:

וראיתי אני דניאל כו' אינהו עדיפי מיניה. מפורש פרק חלק ולכאורה אין למאמר זה שייכות הכא ונראה

משום דזכר לעיל במעלת כתובים משום ספר דניאל דאית ביה קץ קאמר נמי דאע"ג דאינהו בדורו

עדיפי שהיו נביאים איהו נמי עדיף מנייהו דאיהו חזי כו' והקץ נמי חזי טפי מינייהו:

ויהי בהיות יהושע וגו' א"ל עתה באתי מיד וילן יהושע וכו'. מפורש פרק היה ופרק נ"ה:

דף ד.

חייב אדם לקרות המגילה בלילה ולשנותה ביום שנאמר כו'. והכי משמע ליה מקרא אלהי אקרא יומם

דהיינו שאקרא את המגילה ביום לבד שהוא במקום הלל כדאמרי' לקמן אין זה ראוי כיון שלא תענה להם
לישראל בתחלת גאולתן שם ביום רק בלילה כמ"ש בלילה ההוא נדדה שנת המלך וגו' ואמר ולילה ר"ל

אקרא אותה בלילה לבד מטעם זה מ"מ לא דומיה לי מלהזכיר הנס גם ביום במקום הלל שהיום עיקר

לקרוא הלל ולסעודת פורים כדאמרי' לקמן מדכתיב ימי משתה ושמחה ומאן דמייתי ליה מקרא למען
יזמרך וגו' בההוא מזמור נמי רמז בו מעשה אסתר שאמר בו הסתרת פניך הייתי נבהל שבזמן אסתר

נתקיים הסתר אסתיר את פני וגו' כמ"ש בפרק שלוח הקן אסתר מן התורה מנין שנאמר הסתר וגו'

כמפורש שם. ואמר אליך ה' אקרא וגו' היא תפלת מרדכי ואסתר ואמרו בתפלתם מה בצע בדמי וגו'
ר"ל שקלי כסף שנתנו ישראל ברדתי אל שחת ע"י שקלי כסף של המן כדאמרינן לקמן. ואמר שמע ה'

וחנני וגו' שיהיו שקלי כסף של ישראל דוחין שקלי כסף של המן. ואמר שעלתה תפלתם שהפכת מספדי
למחול פתחת שקי וגו' של מרדכי שנא' בו וילבש שק וגו' ותאזרני שמחה כמ"ש ליהודים היתה וגו'

ושמחה ומסיים ואמר למען יזמרך כבוד וגו' לפי שלא נזכר שום שם במגילה מן הטעם שכ' המפרשים

שנכתבה מעיקרא בלשון פרסי ומ"מ נזכר שמו של הקב"ה בתחלת הנס שהיה בלילה שנאמר בלילה
ההוא נדדה שנת המלך ודרשו מניה לקמן בפרקין שהוא רמז דרך כבוד נדדה שנת מלכו של עולם וז"ש

למען שאתה פתחת שקי וגו' אזמרך בקריאת מגילה בלילה להזכיר שמך דרך כבוד על נס שבלילה שאין

שינה לפניו נכתב כן נדדה שנת גו' כדי לשבר את האוזן כמלך ב"ו ואמר דגם שאזמרך בקריאתה בלילה
מ"מ ולא ידום בקריאתה גם ביום שבו עיקר שמחה כדלעיל ומסיים ה' אלהי לעולם אודך בין שבאת

עלינו במדת רחמים בין במדת הדין כמ"ש בכל מדה שמודד לך או יש לכוין שאמר לעולם אודך על נס
פורים ע"פ מ"ש אם כל המועדים יהיו בטלים ימי פורים לא נבטלים והיינו אודך על נס זה לעולם

שאתה עשית לי גם שלא נזכר שמך בו:

דף ו.

חמת זו טבריא כו' רקת כו' כנרת כו'. במקרא חד כתיבי הני שלש ערים בספר יהושע בגורל של בני

נפתלי והכי אמרינן פרק מרובה ימה של טבריא בחלקו של נפתלי היתה כו' ור"י מפרש להו לפי השמות

שנשתנו בזמנו:

כקלא דכנרי כו'. פירש בערוך שם אילן דפירותיו מתוקים או פירוש מתוק כקול כנור:

כי שכיב איניש הכא כו' וכי מסקי כו' כי נח נפשיה כו'. ג' מיני הספד זכר כאן על ת"ח מי שלא זכה

כלל אף בגופו לאחר מיתה לבא לא"י ספדו עליו גדול כו' ושם לו כו' דיש להספיד עליו שלא זכה בגופו
לבא לא"י מ"מ זכה בשם טוב לבא התם דשם לו ברקת וע"ד טוב שם משמן וגו' ומי שלא זכה למות שם

בא"י אבל זכה לאחר מיתה דמסקי ארוניה להתם יש להספיד עליו שלא זכה בחייו לבא לשם דהשתא

הרוגי עומק מקרי כאילו אינו מת בזמנו ונהרג בחטא זה שהיה דר בחו"ל וכהאי לישנא איכא בסוף
כתובות על שנשא אשה בחו"ל ומת שם ברוך המקום שהרגו ור' זירא שזכה בחייו ליכנס לא"י קאמר

דמ"מ יש להספיד עליו על שאבדה כלי חמדתה שהצדיק ודאי אינו אבד במיתתו שיש לו השארות הנפש
אבל יש לכלל ישראל להספיד על מה שנאבדה מהם כלי חמדתן שהצדיק הוא דמיון כלי חשוב שע"י

פועלים דברים חשובים וטובים:

רקת שאפי' ריקנים שבך מלאים מצות כו'. לכאורה דמלת רקת לא משמע אלא ריקנין ומהיכא משמע

דמלאים מצות כרמון ויש לומר דנקרא רקת על שם הכתוב כפלח הרמון רקתך וכמפורש בפ' זה בורר:

שיושבת בטיבורה של ארץ ישראל כו'. אבל לא בטיבור של עולם דהא אמרינן פרק זה בורר אלשכת

הגזית שררך אגן הסהר וגו' שהיא יושבת בטיבורה של עולם וכ"כ התוספות פרק אלו מציאות דירושלים

לא היה רק מהלך יום אחד מגבול ארץ ישראל מצד אחד וארץ ישראל ד' מאות פרסה על ד' מאות פרסה
היה ע"ש:

שטובה ראייתה כו'. פירשו בתוספות שהיו שם גנות ופרדסים עכ"ל ועוד יש לומר טובה ראייתה

בחכמים שהיו יושבים שם סנהדרין בימי רבי כדאמרינן ספ"ב דר"ה:

זבולן עם חרף וגו' כו'. דלפי פשוטו שמשתבח בזבולן שחרף נפשו למות במלחמה ונפתלי על מרומי

שדה לא ידענו מה שבחו ומ"ה דרשו ביה דבאותה מלחמה שראו בני זבולן את נחלת בני נפתלי כי שם

נקבצו כדכתיב ויזעק ברק את זבולן ואת נפתלי קדשה שהיא נחלת נפתלי כמה שאמר מקדש נפתלי וע"י

שראו בני זבולן את נחלת נפתלי שהיה על מרומי שדה מקום שדות וכרמים חרף הוא נפשו למות על רוע
מזלו שנפל בגורלו ימים והרים וגבעות שאינו מקום שדות וכרמים:

ספוני זה חלזון. רש"י בחומש פירש שבחלק יששכר וזבולן היה כו' עיין שם והכי משמע מקרא כי שפע

ימים יינקו ושפוני טמוני חול וגו' קאי גם איששכר ובשמעתין לא הזכיר אלא זבולן היינו שהוא היה

מתרעם על חלקו ולא כן יששכר שהיו בעלי תורה:

א"ל רבש"ע מי מודיעני כו'. פירש רש"י מי מודיעני על זאת שמא יקחו בלא דמים כו' עכ"ל ודוחק הוא

שיטלו בגזל בלא דמים ויש לומר דהכי קאמר דמי מודיעני דשמא יבאו לסחור בקלא אילן במקום תכלת
כדאמרינן ריש פ' איזהו נשך מי שתולה קלא אילן בבגדו ואומר תכלת הוא אמר ליה שם יזבחו זבחי צדק

כפי' רש"י כשם שאסור גזל בעולה כך לא יגזלו ממך מחייתך של חלזון על ידי קלא אילן שלא יצליח

בסחורתו כו'. ושאמר כל הנוטל ממך בלא דמים כו' יש לומר כמשמעו דבדם חלזון עושין תכלת
כדאמרינן במנחות וקאמר והנוטל ממך סחורה של התכלת בלא דם חלזון על ידי קלא אילן לא יועיל לו

בפרקמטיא ולא יצליח כו':

לדידי חזי לי חלב ודבש כו'. עיין פירוש רש"י ובכתובות ס"פ בתרא מפורש ע"ש:

עקרון תעקר זו קסרי כו'. עקרון תעקר קרא הוא בצפניה וקסרי בגי' עקר ורצה לומר קסרי שמה

ונקרא עקרון במקרא על שם שתיעקר לעתיד וכמה שאמר ומלכות זדון מהרה תעקר כו' ובקרא עקרון

אחד מחמשה ערי סרני פלשתים תחשב בספר יהושע ובספר שמואל ונעשית ראש לאדום כדמוכח
בשמעתין ונראה בזה גם שעקרון וצור מארץ פלשתים תחשב שוב היתה לאדום וע"פ מה שאמרו פא"ט

ואת חמשת סרני פלשתים העזתי והאשדודי והאשקלוני והגתי והעקרוני והעוים אמר חמשה וחשיב שית

ומשני עוים מתימן בן אליפז בן עשו באו ואיוו לאלהי פלשתים ויצאו מתימן לגור ביניהם ולהכי לא אמר ו'
ולפי זה אפשר דבעקרון נתיישבו בני תימן:

שהיא יושבת בין החולות והיא כו'. כהאי לישנא אמרינן פרק ב"מ אתרמודין לפי שדרין בין החולות

עיניהם טרוטות ושם פירושו מלשון חול לפי שדרין במקום חול והרוח נושבת בו ונכנס בעיניהם ונראה

דהכא נמי יש לפרש שהיא יושבת בין החול מכל הצדדים דהיינו שיושבת על שרטון שבתוך הים ונמצא חול
שעל שפת הים סביב לה ואמר כי כבר קודם שמלכה מלכות רומי ואדום דהיינו בימי מלכות יון לפי

שהיתה קסרי קרובה לארץ ישראל כי חמשת סרני פלשתים לארץ כנען תחשב כמפורש ביהושע על כן

היתה יתד תקועה לרעה לישראל על ידי מלכות יונים וכשגברו מלכות בית חשמונאי על היונים נצחו גם
את קסרי וכבשוהו כדאמר לקמן ישבו שניהם אל תאמן והיו קורין אותה אז על שם חורבנה כבישת מגדל

שד כ"ה גירסת הערוך דהיינו שנחרבה ודרים היו בה שדים:

והסירותי דמיו מפיו וגו' זו בית במיא. כפירוש רש"י שם אלו בית במה שלהם שהיו זורקין שם דמי

זבחיהם ויש כו' עיין שם. ושקוציו מבין שיניו וגו' זו בית גליא שלהן כו' כמה שאמר פרק כל הצלמים
ואבדתם את שמם שלא לכנות לה שם שבח אלא שם גנאי היו קורין אותו בית גליא לשון גובה קורין אותה

בית כריא לשון חפירה ושפלות כפירוש רש"י שם ועיין בערוך עוד פירושים וזה שאמר והסירותי דמיו

וגו' ושקוציו מבין שיניו שלא יקרא להם עוד מפיו ומבין שיניו בשם שבח זה:

והיה כאלוף ביהודה וגו' שעתידים שרי יהודה כו'. דבמקום שהיו שם אלופי אדום יהיו אלופי ושרי יהודה

ובספר זכריה פירש רש"י אלוף מלשון לימוד כמו ואאלפך חכמה:

קסרי בת אדום כו' א"ד דמרבי כו' וא"ד דאוקמי מינה מלכי כו'. ועל כן נקראת קסרי כי מלכים שלהם

נקראים קיסר על שם המלך שמלך בה בכח ובחוזק יד כמפורש ביוסיפון וצריך לומר דמרבי ומוקמי

מלכי היינו משאר אומות שהיו בה דהא אמרינן באדום קטון נתתיך בגוים דלא מוקי להו מלך בן מלך:

אם יאמר לך אדם חרבו שתיהן כו'. בחרבו שתיהן ובישבו שתיהן אמר בכל חלוקה מהן אל תאמין אבל

גבי חרבה קסרי וישבה ירושלים וחרבה ירושלים וישבה קסרי אמר בשני החלוקות פ"א תאמין ויש

לומר שאילו היה אומר נמי כן בכל חלוקה תאמין היה המובן ממנו שאפשר לפרש להאמין באחד משני
החלוקות אם לעולם ישבה ירושלים וחרבה קסרי או לעולם ישבה קסרי וחרבה ירושלים ואינו כן אלא

שיש להאמין שב' החלוקות אמת כי לפעמים ישבה קסרי וחרבה ירושלים ולפעמים ישבה ירושלים
וחרבה קסרי ומייתי ליה הכי מקרא דאמלאה החרבה דצור אמרה על ירושלים אתמלא מחורבתה

כפרש"י ומשמע נמי אמלא את צור שהיא חריבה מירושלים שהיתה מלאה וכן ולאום מלאום יאמץ

שסתם הכתוב איזה מהם יאמץ על חבירו על כן פירושו שכל אחד מהם יאמץ על חבירו לפעמים זה
ולפעמים זה:

אמר יצחק כו' יוחן עשו כו'. ר"ל גם שאינו ראוי לכך יוחן במתנת חנם כמ"ש וחנותי את אשר אחון כו'

אמר ליה הקב"ה. רשע גמור הוא ואין ראוי לחנותו א"ל יצחק בל למד צדק וגו' כמ"ש ששגגת תלמוד

עולה זדון וזה שלא למד צדק שוגג הוא במעשיו הרעים א"ל הקב"ה בארץ נכוחות יעול דהיינו להחריב

ארץ ישראל והמקדש בזה הוא מזיד ורשע גמור הוא כמ"ש ערו ערו עד היסוד וגו':

זו גרממיא של אדום כו'. בפ"ק דיומא אמרינן גומר זה גרממיא כו' וגומר מבני יפת היה ואפשר
דמשום הכי קאמר זו גרממיא של אדום כו' ולא אותה גרממיא דהיינו גומר דמבני יפת היה ובאותה דשל

אדום שאלמלא כו':

דף ו:

ותלת מאה ושיתין וחמשה מרזבני איכא ברומי כו'. והוא כמנין ימות החמה שס"ה ימים כי עשו מונה

לחמה וכדלקמן שס"ה שווקים וכ"א ממרזבני שהם שס"ה הוא מושל ביומו מימי השנה שס"ה ודקטיל

בכל יומא חד מנייהו הוא רמז על חסרונה לעתיד דוגמת שאמרו בפרי החג ואמר דעי"כ מיטרדי
לאוקמי מלכי והיינו זממם שאין יוצאין להחריב העולם:



חדושי אגדות – מהרש״א · מגילה

אם יאמר לך אדם יגעתי כו'. ועד"ז פירשו בקרא האמנתי כי אדבר אני עניתי מאד גו' האמנתי שמצאתי

כי אדבר שעניתי ויגעתי מאד בזה אבל כשאמרתי בחפזי בלא יגיעה כל אדם כוזב ולא תאמינו:

אם ראית רשע וכו'. כל הסוגיא מפורש פרק קמא דברכות:

כרך גדול של רומי ג' מאות כו'. ושס"ה שווקים כל אלו דברים הם סיפור גדולתם וחשיבותם של רומי

לאשמועינן אם לעוברי רצונו כך לעושי רצונו לישראל לעתיד על אחת כמה וכמה וכן מצינו במדרש
דירושלים לעתיד תהיה גדולה ארבע מאות פרסה ככל ארץ ישראל ולענין שווקים אמרו ביומא אתהלך

לפני ה' בארצות החיים זה מקום שווקים ולענין מחיצות וחומה הרי נאמר בירושלים אהיה לה חומת

אש:

דף ז.

שלחה להם אסתר לחכמים קבעוני כו'. כל דבר זה קצת מפורש בקרא דכתיב מעיקרא ויכתוב מרדכי

גו' לקיים עליהם להיות עושים גו' ולא רצו לקבל משום קנאה את מעוררת כו' עד ותכתוב אסתר גו'
לקיים את אגרת הפורים גו' השנית וישלח ספרים גו' ומסיים ליה דאין לחוש לקנאה רק דברי שלום

ואמת גו' הלא הם כתובים על ספר דברי הימים למלכי מדי ופרס:

כתבוני לדורות כו'. פי' שבקשה אסתר שתהיה המגילה מכלל הכתובים וכשפרש"י בפסוק ומאמר

אסתר קיים גו' ונכתב בספר גו' אסתר בקשה מחכמי הדור לקבעה ולכתוב בספר זה עם שאר כתובים
וזהו ונכתב בספר עכ"ל והשיבו לה דהכתוב מיעט את המגילה מהיותה מכלל הכתובים דכתיב הלא

כתבתי לך וגו' שאמר הכתוב בתחלה הט אזנך ושמע לדברי חכמים כו' פי' שתהיה המגילה מכלל המצות

שאינן אלא דברי חכמים כמו מצות נר חנוכה ולא מכלל מצות הכתובים הנאמרים ברוח הקדש כדכתיב
בתר הכי הלא כתבתי לך שלישים גו' אין לך לרבעו עד שמצאו להם סמך מן המקרא דהמגילה היא מכלל

השלשה כמאן דסבירא ליה הכי דכתיב כתוב זאת מה שכתוב כאן ובמשנה תורה הוא מקום אחד זכרון
מה שכתוב בנביאים הוא מקום ב' בספר מה שכתוב במגילה הוא מקום שלישי וכתבתי לך שלישים

יתפרש השתא טפי אתורה נביאים וכתובים והכי מפרש בירושלמי כתוב בתורה כמה דתימא וזאת

התורה זכרון אלו נביאים דכתיב ויכתב ספר זכרון לפניו גו' בספר אלו כתובים דכתיב ומאמר אסתר
גו' ונכתב בספר גו' ועוד אמרו בירושלמי שהשיבו לה משום דאין נביא רשאי לחדש דבר מעתה עד

שהאיר הקב"ה עיניהם ומצאו כתובה בתורה ונביאים וכתובים ואיכא למימר דתלמודנו לא חש שישיבו

לה כן דאין כאן משום דאין נביא רשאי לחדש דהא איכא ק"ו כדלקמן ומה מעבדות לחירות אמרו שירה
ממיתה לחיים לא כ"ש ומיהו לא סגי לן בהאי קל וחומר ואיצטריך קראי דהכא דמשום האי ק"ו ראוי

לאומרה במצות חכמים כמו השירה אבל לקובעה בין הכתובים ליכא למילף מקל וחומר אי לאו הני
קראי ור' יהושע נמי דפליג הכא היינו שלא ניתנה לקובעה בין הכתובים להיות מטמא את הידים אבל

לקרותה מדברי חכמים אית ליה מקל וחומר דלקמן:

מפני שחכמתו של שלמה היא כו'. רצה לומר שחכמת התורה היא חכמה העצמית שניתנה ליכתב אבל

חכמת שלמה חכמת האדם היא כעין דברים שבעל פה שלא ניתנו ליכתב ולא שייכא בין הכתובים וא"ל

וכי זו בלבד נאמרה והלא כבר נאמר וידבר שלשת אלפים גו' ולמה נכתב קהלת טפי מהשאר אלא שהיא
שייכא בין הכתובים ואמר וכ"ת דאי בעי איכתב כו' וקהלת איכתב והשאר עד שלשת אלפים משל גו' לא

איכתב ת"ש אל תוסף על דבריו וע"כ לא דברים ממש קאמר דדברים שבעל פה אין להם שיעור אלא
ע"כ על דברים שבכתב נאמר כן וכיון שקהלת ניתן ליכתב ע"כ דבין הכתובים הוא:

קיימו וקבלו קיימו למעלה מה כו' מפורש פרק רבי עקיבא:

קמפיש טובא ואמר כו'. היינו שאמר מתחלה ואשר נתן כתר מלכות בראשו ששאל גם על כתר המלכות

ולבסוף שראה שעיני המלך רעה בו ששאל גם על כתר מלוכה לא אמר רק ונתון הלבוש והסוס גו'
כפרש"י במגילה ע"ש אית לן למימר מסברא דלא שאל כל כך גם על כתר מלוכה אי לאו דבלבו אדעתיה

דנפשיה קאמר:

מלמד שכל אחד ואחד נדמתה לו כו'. לפי שמדרך שאדם נושא חן ביותר בעיני אומתו וגבי אסתר כתיב

לא הגידה אסתר את עמה גו' כי מרדכי צוה גו' אפשר שהוא עשה כן כדי שלא תהיה נושאת חן וישלחוה
אבל מאלהים היה בהיפך זה כיון שלא הכירו את עמה כל אחד ואחד נדמתה לו כאילו היא מאומתו ולכך

נושאת חן בעיני כל רואיה:

דילמא פריסתקי שגר כו'. יש לדקדק מעיקרא דדייק ליה ובבזה לא שלחו וגו' היאך ידעו מה עשו

הרחוקים אי לאו ברוח הקדש טפי ה"ל לדייק כן מרישא דהאי קרא דכתיב ושאר היהודים גו' והרוג

בשונאיהם חמשה ושבעים אלף גו' היאך ידעו מספר הרוגים של הרחוקים אי לאו ברוה"ק וי"ל משום
דבכתב המלך ניתן רשות ליהודים גם בבזה דכתיב אשר נתן המלך ליהודים אשר בכל עיר גו' להשמיד

ולהרוג גו' ושללם לבוז גו' אלא שהם מעצמם הרחיקו מהבזה שלא יהא עין המלך צרה בממון כפרש"י
במגילה והשתא בדבר שנתקיים כתב המלך להרוג בשונאיהם ידע למימר שהיה הקול יצא לידע גם

ממרחקים את מספר ההרוגים אבל בדבר שלא קיימו מצות כתב המלך שלא שלחו ידם בבזה לא הוו

ידעי בקלא בעלמא אי לאו ברוה"ק והמדחה קאמר דע"י שליח הודיעו להם כן וכדי שלא יהא עין המלך
צרה בממון:

מהכא וזכרם לא יסוף מזרעם כו'. כתבו התוס' דברישא דקרא לא חזינן אלא היהודים שבאותו דור

עכ"ל ולא משמע כן דברישא דקרא נמי כתיב בכל דור ודור גו' אלא נראה דרישא דקרא איכא לפרושי

שכן קבלו עליהם שלא יעבור אבל מיתורא דלא יסוף מזרעם משמע ליה למדרש דרוח הקדש אומרת כן

בלשון הבטחה דלא יסוף מזרעם וכה"ג דרשו מיניה בירושלמי דימי פורים לא יתבטלו גם לעתיד:

שדר ליה קיימת בנו ומשלוח מנות פרש"י דהא תרי מנות איכא כו' ע"ש פירושו אינו מבורר ומאי

אשמועינן בכך הא ודאי דאטמא דעגלא וגרבא דחמרא ב' מנות הן ונראה לקיים כל נוסחות הגמרות

שלפנינו דמייתי נמי סיפא דקרא ומתנות לאביונים ומשום דמנה משמע כל דהו ולכך בעי תרי לאיש אחד

אבל מתנה בעי שיעור נתינה כדאמרינן בכמה דוכתין וסגי לאיש אחד מתנה אחת ומשום דשלח לו ב'
מנות אטמא דעגלא וגרבא דחמרא שהם גדולות כשיעור נתינה אמר דבהנך ב' מנות גדולות טפי

משיעור מנות קיימת ג"כ ומתנות לאביונים כשיעור נתינה לר' אושעיא ולבני ביתו וזה שדקדק לומר

וקיימת בנו ולא קאמר וקיימת בי דר"ל וקיימת בנו לשני אנשים שתי מתנות ומלת לאביונים יש בו רמז
א"ב בנ"י דיוצאים בשתי מתנות לאב ובנים:

דף ז:

אי חקלאה מלכא כו' דיקולא כו'. לפי הדרך שכתבנו לעיל דדרך לשלוח מנה יפה כל דהו דרך ריעות

כמ"ש איש לרעהו והוא שלח מלא טסקא כו' ומלא כסא כו' קאמר דרך בדיחותא דאין דרך נכבדים
לשלוח מנה גדולה כזו אלא דרך חקלאה הוא לתת מנה גדולה בתוך דקולא וטסקא הוא כעין דקולא כמו

שפירש הערוך ושוב שדר ליה איהו מלא טסקא דזנגבילא ומלא כסא כו' באותן כלים חזר ושלח לו אלו
הדברים ואמר אביי דרך בדיחותא כי שלח לו מרי שהוא דבר היפך ממה ששלח לו רבה דאיהו שלח לו

דבר מתוק לחיך ומרי שלח לו דבר חריף ומר כשמו מרי ואמר עוד בדרך בדיחותא כי נפקי מבי מר

כו' ואכלי ביה שיתין פלוגי כו'. פי' שיתין חתיכות כפי' הערוך אההיא דפרק יוה"כ אהדרוה פלוגי וצעי
כו' וקאמר ובעי למיכס צעי אבתרא כו' י"ל בדרך בדיחותא שהקערה זאת גם כן נעשית מדבר הנאכל

כעין שעושין עתה האומנין ע"י בלילות צוקר צורות משונות ושפיר קאמר למיכס ולאוכלה ממש:

מחלפי סעודתייהו כו'. פרש"י שזה אוכל עם זה בפורים של שנה זו כו' ע"ש ולא ידענא מאי אשמועינן

בזה והיה נראה לפרש דבחד פורים קמיירי אלא ה"ק דבזה היו מקיימים כ"א משלוח מנות שזה שולח
סעודתו לזה וזה לזה:

מיחייב איניש לבסומי כו' בין ארור המן לברוך כו'. יש לפרש ע"פ מ"ש יש צדיק ורע לו בעולם הזה

שאינו צדיק גמור כדי שיקבל עונשו בעולם הזה ויש רשע וטוב לו בעולם הזה רשע שאינו גמור כדי

לטורדו בעולם הבא אבל יש צדיק גמור שזוכה כו' שזוכה לב' שולחנות לאכול הפירות בעולם הזה והקרן

קיימת לו לעולם הבא כמו מרדכי שזכה לכל הגדולה גם בעוה"ז וכן בהיפך ברשע גמור שאין לו זכות כלל
כמו המן שהיה מזרע עמלק ועשו שאבד גם עולם הזה וע"ז אמר דחייב לבסומי בפוריא כ"כ עד דלא

ידע כו' היינו שאינו נותן לבו להבחין מדרגה גדולה שיש בין ארור המן שהיה רשע גמור ואבד שתי

העולמות לבין ברוך מרדכי שהיה צדיק גמור שזכה לשתי עולמות:

קם רבה שחטיה לרבי זירא כו'. דבר תמוה הוא לפרשו כפשטיה ונראה דר"ל כעין שחטיה דאגבריה

חמרא וכפייה לשתות יותר מדאי עד שחלה ונטה למות ולכך נקטיה בלשון שחיטה דשתיית היין נקרא

ע"ש הגרון מקום שחיטה כמ"ש ממלא גרונם של ת"ח יין וקאמרי דהתפלל עליו שלא ימות מחולי זה עד

שנתרפא וחי ומצינו במקרא ובתלמוד לשון חי מלשון רפואה:

דף ט.

כתבו לו אלהים ברא בראשית כו'. עיין פרש"י והקשו התוס' לפירושו שהרי בראשית אינו שם כלל כו'

וא"כ אילו כתבו בראשית קודם כו' והתיבה הראשון הוא בורא אחד כו' ע"ש ולכאורה לא יצאנו מידי
קושייתם כיון שכתבו לו בלשון יון בתחלה איך יפרשו להוציאו ממשמעו ללשון אלהות כיון דאינו שם כלל

בלשונם וכי מפני הקדימה ישנו ממשמעות הלשון כקושייתם ונראה דודאי המינים יאמרו דהתחיל בשמו
ולהוציא זאת הדעת אמרו במדרש וענותך תרבני מלך ב"ו תחלה מזכיר שמו ואח"כ שבחו פלן אגוסטלא

כו' אבל הקב"ה אינו כן אלא תחלה מזכיר שברא עולמו ואח"כ הזכיר שמו שנאמר בראשית ברא

ואח"כ אלהים כו' ובספר פענח רזי בשם ספר לקח טוב נתן טעם לענין כדאמרינן שלא יאמר האדם
לה' קרבן אלא קרבן לה' דשמא יתחרט בתוך דבורו ולא יסיים ונמצא שהוציא שם שמים לבטלה הכי נמי

הכא אם היה אומר אלהים ברא והיה פוסק ולכך התחיל בראשית עכ"ל ולפי שהמינים יכחישו כל זה

ויאמרו דראוי להתחיל בשמו ואילו כתבו בראשית ברא אלהים יבא זה להכריחם שיאמרו דלכך לא
פתחה התורה בשמו על שיש חסרון בחקו ח"ו וכפי דעות המופסדות אשר למינים שיהיה פי' בראשית

בתחלה ברא מי שברא אלהים שהא' ברא את הב' ושני רשויות הן ח"ו והמקרא קצר וחסר ממנו אלהים
הפועל שאלהים הכתוב בקרא הוא אלהים הפועל ומצינו במקראות שחסר מהם הפועל או שיפרשו כי

בתחלה ברא אלהים ולבסוף ברא אלהים אחר וב' רשויות הן או שיפרשו כי בתחלה וראשית הבריאה

עשה אבל כל התולדות אח"כ אינן בידו ונתן ביד המערכות כי עזב את הארץ ומשום הכי הפכו לו לכתוב
אלהים ברא בראשית כדי שלא יהא להם שום מכריח לפרש הכתוב ככל דעות המופסדות הללו אלא

כפשטיה אלהים ברא בראשית ולהכחיש דעות אלו המינים אנו אומרים בכל יום ובטובו מחדש בכל יום

תמיד מעשה בראשית:

כתבו לו אעשה אדם כו'. כפרש"י שלא יאמרו ב' רשויות הן והוא לא יקבל מ"ש ר"י פ"ד דסנהדרין כ"מ

שפקרו המינים תשובתן בצידן נעשה אדם וגו' ויברא אלהים וגו' הבה נרדה וגו' וירד אלהים וגו' ונכתבו

מעיקרא בלשון רבים דאר"י אין הקב"ה עושה דבר אא"כ נמלך בפמליא של מעלה כו' וענינו כפרש"י

בחומש שהוא ממדת הענוה שיהא הגדול נמלך בקטן והוא ע"פ ב"ר ע"ש אך מה שהוסיף רש"י בחומש
ולפי שהאדם בדמות המלאכים ויתקנאו בו לפיכך נמלך בהם כו' הוא ע"פ מ"ש במסכת סנהדרין שם

בשעה שבקש הקב"ה לבראות האדם כו' א"ל רצונכם נעשה אדם אמרו מה אנוש כי תזכרנו וגו' ע"ש

מזה נראה כי מפני קנאת המלאכים נמלך עמהם לפי שנברא כדמותם ורש"י הרכיב בפירוש החומש
דברי התלמוד ודברי הב"ר לענין אחד לפי שב' הטעמים קרובים לענין אחד:

ויכל אלהים ביום הששי כו'. כי הוא לא יאמין בזה מדרש חכמים מה היה העולם חסר מנוחה באת

שבת באת מנוחה ועוד שאר דרשות:

זכר ונקבה בראו ולא כתבו בראם כו'. פרש"י דבראם משמע שני גופין ברא כ"א זכר ונקבה ב'

פרצופין כו' עכ"ל ר"ל דאינך קראי לא משתמעי כן דכתיב ויברא אלהים את האדם בצלמו וגו' בצלם

אלהים ברא אותו דמשמע דגוף א' האדם נברא מתחלה כדאמרינן פרק הרואה ובפרק קמא דכתובות
ולפי זה נראה לפרש בפשיטות טפי דבראם משמע שני גופין ואינך קראי משמעם דגוף א' נבראו

מתחלה וכדרמינן קראי בפרק הרואה ובפ' עושין פסין ובפ"ק דכתובות כתיב בצלם אלהים ברא אותו

וכתיב זכר ונקבה בראם וכו' ותלמי לא יקבל מדרש חכמים שם כיצד בתחלה עלה במחשבה לבראות
שנים ולבסוף נברא אחד ולכך שינו לו לכתוב בראו דמשמע נמי דנברא גוף א' וקרוב לזה פי' בע"י בשם

התוס'. וכתב בעל יפה מראה מ"ש דקשיא להו זכר ונקבה בראם דבסוף הפ' ולא קשיא להו זכר ונקבה
ברא אותם וגו' דכתיב בריש הפרשה כו' ע"ש באורך אבל זו הקושיא בעצמה י"ל גם בג' מקומות בפרק

הרואה ובפרק עושין פסין ובפרק קמא דכתובות דבכולהו מייתי ליה מהאי קרא דסוף הפרשה זכר

ונקבה בראם ולא לישתמט בא' מהם לאתויי קרא דזכר ונקבה ברא אותם דריש הפרשה והנראה בזה
דמקרא דריש הפרשה זכר ונקבה ברא אותם לק"מ כיון דכתיב אחריו ויקח אחת מצלעותיו וגו' ה"ל

ההוא דזכר ונקבה ברא אותם אינו אלא כלל ואח"כ פרט דהיאך ברא אותם וייצר ה' מן האדמה וגו'

ויפח גו' ויקח אחת מצלעותיו וגו' והכי משמע שהרי לא הוזכרה הנקבה כלל ביום הששי אלא בדרך כלל
ברא אותם וגו' וכה"ג איתא בל"ב מדות דר"א בשר"י הגלילי כלל שאחריו מעשה ואינו אלא פרטו של

ראשון כיצד ויברא אלהים את האדם וגו' ה"ז כלל ואח"כ פרט מעשיו שנאמר וייצר ה' וגו' ויפל וגו' ויבן
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את הצלע השומע סבור שהוא מעשה אחר ואינו אלא פרטו של ראשון עכ"ל אבל בההיא דזכר ונקבה

בראם אין בו פרט אחריו ויש לפרשו כמשמעו דבראם ב' גופים וע"כ שינו אותו לתלמי לכתוב בראו כי
הוא לא יאמין לדרש חכמים דכך עלה במחשבה לברוא שתי גופים ודו"ק:

הבה ארדה ואבלה וגו'. כענין שמפורש לעיל גבי אעשה אדם וגו':

ותצחק שרה בקרוביה כו'. דלפי פשוטו בקרבה דהיינו בקרב לבה למה הקפיד הקב"ה על שרה יותר

מעל אברהם שהוא נמי צחק בלבו דכתיב ביה ויצחק ויאמר בלבו גו' וכפרש"י והוא לא יאמין למדרש

חכמים דויצחק ויאמר בלבו גו' הוא מלשון שמחה כתרגומו וחדי ותצחק שרה הוא לשון לגלוג כת"א

וחייכת:

כי באפם הרגו שור וברצונם וגו'. כפרש"י דלפי שינוי נמי ודאי דלא נתכוונו נמי רק על שכם ואנשי עירו

דודאי לא כתבו לו דבר שקר שלא היה כמ"ש התוס' לקמן גבי ואל זאטוטי כו' ויש לדקדק גם שמטעם זה
כפרש"י שינו רישא דקרא מ"מ סיפא דקרא ששינו וברצונם עקרו אבוס מי הכריחם לכך וע"ק ברישא

דקרא שכיונו על שכם למה שינו לקרוא שור ולא בהמה סתם והנראה בזה כי פי' הכתוב לדעתם כולו על
שכם ועירו כפי' התרגום ברוגזיהן קטלו קטול וברעותיהן תרעו שור סנאה א"נ פי' הכתוב הוא כי

באפם הרגו איש הוא שכם שהיה מושל עיר הרגו באף על שטמא דינה אחותם וברצונם שלא באף עקרו

שור דהיינו אנשי עירו שלא פשעו וכך נראה לפרש בפ' הוציאו גבי ארור דאין לו הכרע שפרש"י וברצונם
עקרו שור ארור שור על שכם שהוא מארור כנען או כו' ע"ש והשתא ניחא דלפי מה ששינו לו נמי יתפרש

כן כי באפם הרגו שור הוא שכם דנחשב כשור וברצונם עקרו אבוס הוא מקום השור שהם אנשי עירו

וכדי שלא לשנות הרבה מלשון הכתוב דכתיב בסיפא דקרא שור כתבו לו מלת שור ברישא דקרא ולא לשון
בהמה וענינו שלא יאמר רצחנים היו כו' כפרש"י דודאי לא היו רצחנים על הריגתם שהיו כולם חייבים

מיתה כדברי הרמב"ן שהיו עע"ז אלא דאי הוו כתבו לו הרגו איש היה לו לבעל דין לחלוק ולומר שע"כ
היה יעקב מקפיד על הריגתם כאילו הרגו איש וע"כ שינו לו הרגו שור גו' שלא היה מקפיד רק כאילו

הרגו בהמה ועקרו אבוס בהמה:

ויקח משה וגו' נושא בני אדם כו'. פרש"י דמשמע גמל שלא יאמר כו' ע"ש פי' דמשמע נמי גמל דאי הוה

דוקא משמע גמל ולא חמור א"כ הוו כתבו לו שקר והתוס' כתבו לקמן גבי ואל זאטוטי וגו' שלא רצו

לשקר לו דאי הוה רצו לשקר לו ה"ל לכתוב וירכיבם על הגמל ובמדרשות יש הלכך כתיב החמור בה"א
הידיעה שזהו החמור שחבש אברהם לעקידת יצחק והוא שעתיד להגלות עליו מלך המשיח אבל תלמי לא

יקבל זה:

ומושב בני ישראל וגו' ובשאר ארצות כו'. מפורש בפרש"י בשמעתין ובחומש ולפי תלמודינו שתים שינו

לו דהיינו לכתוב גם בשאר ארצות כיון שלא היו במצרים רק ר"י שנה ועוד שינו לו שלא לכתוב שלשים כי
הוא סותר קרא דפרשה לך לך דלא כתיב שם רק ד' מאות שנה ולא כתיב שלשים שם והוא לא יאמין

דכתיב כאן שלשים מעת שנגזרה גזירה זו בבין הבתרים כפרש"י ולפי זה גם לקמן בקרא ויהי מקץ ד'

מאות שנה וגו' לא כתבו שלשים אבל בירושלמי איתא דכתבו לו שלשים ולא שינו לו רק בשאר ארצות כי
הוא יאמין שפיר דמגזירת בין הבתרים ה"ל ת"ל שנה ויש לעיין בזה היאך יהיה החשבון מיום שנולד יצחק

הא ומושב בני ישראל כתיב ובעל י"מ כתב דאיתא בב"ר דאברהם נקרא שמו ישראל כמו יעקב דכתיב

ואלה שמות בני ישראל ומ"מ הוא דחוק לפרש כן לתלמי אבל יש ליישב כפרש"י בחומש ומושב בני
ישראל אשר ישבו במצרים אחר שאר ישיבות של האבות היה בין הכל ת' שנה ותלמי יאמין שפיר בזה

וצ"ל לפי הכתוב ת"ל שנה ומגזירת בין הבתרים שאברהם היה בברית בין הבתרים בן ע' שנה ושוב חזר
לחרן ושהה שם ה' שנים שנאמר ואברהם בן ע"ה שנה בצאתו מחרן והכי איתא בס"ע:

וישלח את זאטוטי בני ישראל וגו'. דלפי ענינו נערי הם הבכורות כתרגומו שאז היתה העבודה בבכורות

וכתב הרמב"ן ולמה יכנה הבכורות בלשון נערי אולי בעבור כו' ירמוז כי לא למעלתם בחכמה שלחם

רק מפני הבכורה כו' ע"ש ועז"ה נערי בחורים שלא טעמו טעם חטא כו' ע"ש ולפי שתלמי לא יקבל כל

זה הוצרכו לשנות לו ולכתוב לו זאטוטי שלא יאמר גרועים שבהם שלחתם לקבל פני שכינה בקרבנות
וכתבו התוס' וקשה אמאי לא כתבו אצילי בני ישראל כדכתיב בסמוך והוא לשון גדולה וי"ל שלא רצו

לשקר כו' עכ"ל ע"ש ויש לדקדק על דבריהם כיון דודאי בלשון יונית העתיקו לו התורה וא"כ מאי קשיא
להו מעיקרא ואימא דקושטא הוא דזאטוטי הוא בלשון יון פי' דאצילי דבלה"ק וי"ל דא"כ מאי מייתי

ששינו לו ג"כ לכתוב גבי ואל אצילי בני ישראל וגו' ואל זאטוטי וגו' דאין כאן שינוי כיון שהוא פירושו של

אצילי אלא ע"כ שאין זאטוטי בלשון יון פירושו של אצילי אלא לפי הבנת תלמי הוא מלשון חשיבות בעלמא
וכיון שהוצרכו לשנות גבי וישלח את נערי הוצרכו ג"כ לשנות גבי ואל אצילי כפרש"י ודוק:

דף ט:

לא חמד אחד כו'. דלפי ענינו נקט ופרט חמור כפרש"י בחומש כשהלכתי ממדין למצרים והרכבתי את

אשתי ובני על החמור לא היה החמור משלהם אע"פ שלצרכם הלכתי וכן ת"א לא שחרית ותלמי לא יקבל

זה וע"כ שינוי לו לכתוב חמד במקום חמור שהוא קרוב באותיות כמ"ש שלא יכתוב דלתין רישין רישין
דלתין:

אשר חלק וגו' להאיר לכל וגו' ופרש"י שאל"כ יאמר כו' ומדרשו להחליקן בדברים כדי כו' ע"ש והכי

אמרינן בפ"ב דע"ז כמפורש שם אלא שתלמי לא יקבל דרשה זו לכך שינו לכתוב לו להאיר:

אשר לא צויתי לעובדם כו'. פרש"י שאם לא כתבו לעובדם הוה משמע ליה אשר לא צויתי שיהיו כו' ע"ש

דמצינו לשון צווי גבי בריאה דכתיב כי הוא צוה ונבראו ובירושלמי איתא הגירסא אשר לא צויתי לאומות

לעבדם ולפי זה יש לפרש דאם לא שינו לכתוב מלת לאומות היה קשיא ליה מאי אשר לא צוה לעבדם הא
בישראל בדרבה מיניה שצוה להם בכמה כתובים באזהרה גם שלא לעבדם ולכך שינו לו לכתוב לאומות

שלא צוה להם לעבדם ומיהו שלא לעבדם נמי אינו מפורש באומות דתלמי לא יאמין שהנכרים מצוה על

ע"ז:

ולא כתבו לו ארנבת כו' והטילו שם אשתי בתורה כו'. ר"ל שהטילו שמה בשם הטמאים בתורה

ובמדרשות ד' הטמאים המפורשים בקרא נגד ד' מלכיות וארנבת נגד מלכות יון:

יפיפותו של יפת יהא באהלי שם כו' וה"נ אמרינן בסוף סוטה ובס"פ מרובה בא"י לשון טורסי למה

אלא אי לה"ק אי לשון יונית כו' ולמאי דפריך התם מחכמת יונית דאסירא ולא ידע לפלוגי בין חכמת
יונית ובין לשון יונית ה"מ למפרך ממתני' דהכא דמוכחא דלשון יונית שרי:

דף י:

דבר זה מסורת כו' כ"מ שנאמר ויהי אינו אלא לשון צער כו'. השתא משמע ליה מלת ויהי מורה על כך

ויהי שניהם מל' צרה כדלקמן ולמאי דמסיק כל ויהי איכא למימר הכי ואיכא למימר הכי אלא כל מקום
שנאמר ויהי בימי מסורת הוא שהוא לשון וי כו' דמשמע להו בהנהו ה' ויהי בימי דמלת ויהי מיותרת בהו

למדרש וי הי:

ויהי בנסעם מקדם וגו' נבנה לנו עיר וגו' ולכאורה ה"ל לאתויי קרא דלעיל מיניה ויהי כל הארץ שפה

אחת וגו' אלא משום דההוא לא מוכחא כ"כ דאיכא לפרושי למעלה קאמר שהיה להם שפה אחת כעין
עוה"ב ומיהו ליכא לאקשויי מיניה דאיכא לפרושי ביה נמי לשון צער לפי שהיה להם שפה אחת באו לעצה

א' הרעה נבנה לנו עיר וגו' ובב"ר פליגי ביה אמוראי:

ויהי ביום השמיני אותו יום היה שמחה כו'. והכי איתא במדרש מת"ל ויהי מלמד שהיה שמחה לפניו

כיום שנברא בו העולם במעשה בראשית נאמר ויהי ערב וגו' וכאן אומר ויהי ביום וגו' ויש לדקדק בזה

כיון דמסיק דאיכא הכי ואיכא הכי מאי אולמא למילף האי ויהי ביום השמיני וגו' מויהי ערב ואימא
דיליף ליה מכל הנהו ויהי דהתם לשון צער וי"ל דהא פשיטא ליה דאותו יום יום שמחה הוה שעליו נאמר

ביום שמחת לבו וגו' אלא שבא ללמוד דהיתה השמחה גדולה כ"כ כיום שנברא כו' דמיון השמחה כי כמו
שהשמחה שביום שנבראו שמים וארץ היא השמחה הרצון והקיום לפניו כן בהקמת המשכן נתייחד שמו

שם ברצון וקיום אשר לפניו ואמרו במדרש להלן בהקמת המשכן נאמר ויהי המקריב ביום הראשון גו'

הראשון לבריותו של עולם אמר הקב"ה כאילו באותו יום בראתי עולם י' עטרות נטל אותו יום ראשון
למעשה בראשית כו' ע"ש:

והכתיב ויהי כאשר ראה יעקב את רחל כו'. ק"ק ואימא דנפרשיה מלשון צער ויהי כאשר ראה וגו' ורחל

עקרה דכה"ג דרשו בסמוך בחנה ויהי איש אחד וגו' וה' סגר רחמה וגו' וי"ל דגבי רחל איכא הפסק

בענינא משא"כ גבי חנה דענינא חד:

ויהי בימי אינו אלא לשון צער ה' ויהי בימי הוו כו'. ד' מהם מפורשים בתרגום דמגילה מה היה הצרה

ע"ש אבל הה' ויהי בימי יהויקים וגו' אינו מפורש שם מה היה הצרה לפי שהוא פשוט דבימיו התחיל
הגלות והחורבן ובמדרש ילקוט מפורש מה צרה היתה שם יקרענה בתער הסופר והשלך אל האש כיון

שראו כך התחילו הכל צווחין וי וי:

אמוץ ואמציה אחי כו' משום דכסתה פניה כו'. כל הסוגיא מפורש פ"ק דסוטה:

מלכים מדוד נביאים כו' וכתיב חזון ישעיה כו'. דוד ושלמה נמי בכלל מ"ח נביאים קחשיב להו לקמן

ואפשר דהוצרך לאתויי לישעיה דהוה נביא קבוע ביותר:

מקום ארון אינו מן המדה כו'. עיין כל הסוגיא בפרק המוכר פירות ושם מפורש:

שם זה הכתב שאר זה לשון כו'. נראה לפרש ע"פ מה שכתבו ממה שחנן הש"י את האדם יותר מכל ב"ח

שבעולם הא' שיוכל האדם להודיע לחבירו הרחוק ממנו שלא ידעו בו שאר כל האדם כל מבוקשו ע"י

כתב וחתימתו בו. הב' ע"י לשון שהוא דבור בקרוב לו שישמע דבורו. וקאמר דאלו ב' החנינות חיסר

וכרת הש"י מבבל דהיינו שיודיע לחבירו ע"י שם זה הכתב דהכל הולך אחר החתימה שהוא שם של אדם
אחר הכתיבה ושאר שהוא מלשון קירוב דהיינו לשון הדיבור שהוא הידיעה בקרוב לחבירו שמדבר עמו

בלשון שהמלכיות משתמשין בו שאין שאר כל אדם מכירין בו כמ"ש התוס' דלשון כל אדם שהיה שם
ארמית לא נכרת מהם:

ואמר נין זה מלכות כו' פרש"י לשון ממשלה כו'. ע"ש ויש לפרשו מלשון בן ממש כי מבני בלשצר ואילך

נכרת מלכות בבל. ואמר ונכד זו ושתי שהיתה בת בלשצר שגם ממנה נכרת מלכותה:

שעשה עצמו ע"ז דכתיב בכל הנעצוצים וגו'. לפי פשוטו גם שם הוא מלשון קוצים וסירים ולא ידענא

מהיכא משמע ליה טפי שהוא לשון ע"ז:

זה מרדכי שנקרא ראש לכל הבשמים כו'. כמפורש בסוף מסכת חולין שהיו למרדכי שמות אחרים בלשן
פתחיה אבל נקרא במגילה מרדכי ע"ש החשיבות והגדולה שהיה ראש לגדולה כמו מר דרור שתרגומו

מרי דכיא שהוא ראש לבשמים וז"ש יעלה ברוש שיעלה לגדולה דוגמת הראש לבשמים מר דרור שהוא גם
כן ודאי למעלתו:

ששרף רפידת בית ה' כו'. כי שם היא מקום שכינה רפידתו זהב הוא כפורת הזהב אשר עליו היה

השכינה שרויה כפרש"י שם ואמר יעלה הדס כו' דהיינו שתעלה לגדולה ולשם טוב ולא תהא קרויה עוד

אסתר ע"ש הגלות ואנכי הסתר אסתיר וגו' כמפורש בסוף חולין:

והיה לה' לשם זו מקרא כו'. לפי שאין שם שמים נזכר מפורש במגילה קאמר שע"י קריאת מגילה

בברכותיה נקרא השם של הקב"ה ואמר לאות עולם לא יכרת אלו ימי פורים כדכתיב וזכרם לא יסוף
מזרעם:

ומי חדי הקב"ה במפלתן כו' כל הסוגיא מפורש בס"פ אד"מ גבי באבוד אחאב רנה כו' ע"ש והתם

נתקיים גם סיפא להאביד אתכם וגו' אבל הכא גבי המן סיפא דקרא להאביד וגו' לא נתקיים מ"מ רישא

דקרא כן ישיש גו' אחרים משיש כדמסיק מדלא כתיב ישוש נתקיים גם בימי המן שהיה שמח לפי

מחשבתו הרעה במפלתן של ישראל כמ"ש ויצא המן וגו' שמח וטוב לב וגו':

נתן חכמה ודעת ושמחה וגו' זה מרדכי כו' שמצינו בו שהיה חכם גדול כמפורש במסכת מנחות שע"כ

נקרא פתחיה ובלשן ונתקיים על ידו השמחה לכלל ישראל כמ"ש ליהודים וגו' שמחה ויקר ואמר ולחוטא
נתן ענין כו' זה המן כדאמרינן פ"ק דסוטה המן נתן עיניו במה שאין ראוי לו גם מה שבידו נטלו ממנו:

ושמתי וגו' והאבדתי ממנה מלך זו ושתי כו'. לפי הנראה זאת הנבואה שנאמר בה הנני שובר קשת עילם

וגו' נאמר על איבוד מלכות פרס על ידי אלכסנדרוס אחר שנבנה הבית שני אלא דהאי קרא ושמתי

כסאי בעילם וגו' משמע ליה דנאמר בימי הגלות קודם שנבנה בית שני שהיה אז כסא של הקב"ה בעילם
כמ"ש בגלות עילם שכינה עמהם ולא מצינו אז שנאבדו שם אז מלך ושרים במלחמה אלא שעל ושתי

שהיתה מלכה בת מלך ועל המן ובניו שהיו שרים נאמר כן:

דף יא.

כי עבדים וגו' ויט עלינו חסד וגו' פרש"י סיפא דקרא לתת לנו מחיה ע"ש ר"ל דזה הוא הרמז על מעשה

המן שבקש להרוג ולאבד והמלך הטה חסד לתת לנו חיים:

באש בימי נ"נ כו'. פרש"י שהטילנו לתוך כבשן אש ע"ש. ואפשר לפרש על חורבן הבית שנאמר וישרוף

את בית ה' וגו' ואמר ותוציאנו לרויה בימי המן כו' מלת רויה נופל על המשתה כמו כוסי רויה שהוצאת
מצרה לגאולה היה כולו בסבת המשתה במעשה ושתי ובמעשה אסתר:
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זכר חסדו ואמונתו לבית וגו'. לפי שהיו רבים מהם באותו דור שנתחייבו כליה לפי שנהנו מסעודת

אחשורוש לולי מרדכי וסיעתו הצדיקים שבאותו הדור לזה אמר זכר חסדו לאותן שאינן ראויין לגאולה
ואמונתו לראויין לגאולה ולפי שהיתה הגאולה על ידי אשה שהיא אסתר אמר לבית ישראל כמ"ש כה

תאמר לבית יעקב אלו הנשים כו' ואמר וראו כל אפסי ארץ את ישועת וגו' שהיתה הגאולה בכל עולם

כמה שאמר לקמן דמלך אחשורוש בכיפה:

ארי נוהם וגו' זה נ"נ הרשע כו'. נקט בהאי קרא המרשיעים על ישראל בע' שנה דגלות בבל ארי נוהם
זה נ"נ כו' שהחריב הבית דכתיב עלה אריה ובהך נבואה דדניאל דמייתי בסמוך דכתיב קדמיתא כאריה

וגו' נמי על נ"נ ומלכות בבל ניבא אלא דבהך קרא עלה אריה גו' מפורש טפי דעל נ"נ ניבא ואמר דוב

שוקק וגו' זה אחשורוש שהרשיע ג"כ על ישראל במעשה המן גם הוא שכתב שטנה שלא יבנה הבית בימיו
ודימו לדוב כו' מפורש פ' י' יוחסין ע"ש ואמר מושל רשע זה המן כו' שהיו דלים מן המצות כו' שע"כ

נתחייבו כליה:

בעצלתים ימך כו' בשביל עצלות כו'. דהיינו בשביל ביטול תורה שהיה באותו דור נתחייבו כליה וכה"ג

דרשו האי קרא לענין גשמים בפ"ק דתענית שנעצרים בשביל ביטול תורה ולכך כינה את הקב"ה מקרה
ע"ש המקרה במים וגו' שנעשה מך מאותן מים כמה שאמר כשאין ישראל עושין רצונו מכחישין פמליא

של מעלה:

לולי ה' וגו' בקום עלינו אדם ולא מלך כו'. זה המזמור איתא במדרשות שכוונו בו על עשו וזרעו

שהרשיעו והריעו עלינו בכל הדורות יותר מכל שאר האומות והוא שאמרו במדרש יאמר נא ישראל

ישראל סבא. כתיב וישכב במקום ההוא אריב"ל כאן שכב הא כל עשרים שנה שהיה בבית לבן לא שכב
ומהו אמר כו' כל ספר תהלים כו' והיינו שהתפלל שיהיה ניצול מפני עשו שבשבילו ברח לבית לבן ואמר

שהוא סימן לבניו בגלות אדום שתפשנו אומנות אבותינו שנתפלל כן לולי ה' שהיה לנו בקום עלינו אדם אל
תקרי אדם אלא אדום כמ"ש ואתן אדם תחתיך ואמר שבכל דור ודור עומדים עלינו לכלותנו לולי ה'

שהיה לנו ולפי שהגזירות בגלות אדום נחלקו לג' חלקים במדרגה מרעה לרעה הא' שגזרו שלא יהיה לבר

ישראל מחיה להחיות נפשו ובני ביתו השניה שגזרו הריגה ממש והג' גזירת שמד וז"ש אזי חיים בלעונו
היא הגזירה לבלע ממנו המחיה כמ"ש ראה חיים עם האשה שלא יהיה לישראל שום מחיה בחרות אפם

בנו לבקש תואנה ועלילה ע"ז ועל גזירה שניה גזירת כליה ממש אמר אזי המים שטפונו נחלה עבר על

נפשנו כפל הענין על גזירת הריגה שהיא לגוף ולנפש ועל גזירה הג' שהיא גזירת שמד אמר אזי עבר על
נפשנו המים הזידונים וגו' דהיינו לנפש לבד אבל אמר שהועילה תפלתן של ישראל וברוך ה' אשר לא נתננו

טרף לשיניהם ע"פ מ"ש דראה דניאל ד' חיות סימן לד' מלכיות דרביעי לא מפורש שמה אלא דצורתה
שנין ברזל לה אכלה ומדקה ושארא ברגלה רפסה שזה סימן למלכות אדום שנדמה בכחו לחזיר מיער

דכחו בשיניו ואכלה מדקה בשיניה כל האומות בכח שיניו שהוא סימן טומאה לחזיר אבל בשארה שהוא

שארית ישראל אין לו כח בשיניו שהוא סימן טומאה לו אבל יש לו כח על ישראל דברגליה שהוא סימן
טהרה לחזיר רפסה ואין לו כח לכלות ישראל בשיניו וז"ש ברוך ה' אשר לא נתן לו כח לטרוף בשיניו

לכלותינו כמו על שאר האומות עובדי כוכבים וז"ש הקול קול יעקב והידים ידי עשו ר"ל כפשטיה דאי לאו

קול קול יעקב בתפלה ולימוד תורה היה שולט על ישראל גם בשיניו לכלותם אבל כיון דקול קול יעקב
בתפלה ותורה אין כחו אלא ידים ידי עשו שהוא סימן טהרה שלו בדריסה בעלמא ואמר נפשינו כצפור

נמלטה וגו' על פליטי הגזירה שבכל דור היפך שאמר עבר על נפשנו המים וגו' ודימה ישראל לצפור
שהוא עוף קטן וטהור ובקל הוא נמלט בשבר קטן בפח משא"כ שאר האומות עובדי כוכבים שנדמו

לעופות טמאים גדולים שלא יוכלו להמלט מהר ונתנו טרף לשיניהם ומסיים ביה עזרנו בשם ה' וגו' היינו

בקיבוץ גליות בב"י וע"פ מ"ש פ' האשה אר"י גדול יום קיבוץ גליות כיום שנבראו בו שמים וארץ דהכונה
בו כיום ראשון שנבראו בו שמים וארץ שהיה הוא ושמו א' שע"כ נאמר בו יום אחד ולא ראשון שבו ביום

שיתף הקב"ה שמו המיוחד למדת הדין כמ"ש ביום עשות ה' אלהים ארץ ושמים כך בקיבוץ גליות יתייחד

שמו הגדול כמ"ש ביום ההוא יהיה ה' אחד ושמו אחד וז"ש עזרנו בקיבוץ גליות בשם ה' דהיינו בשם
המיוחד שהוא השם ששיתף במעשה שמים וארץ ועיין עוד בזה פרק האשה וקאמר הכא דגם מעשה המן

שבא מכחו של עשו ועמלק נרמז כאן מדכתיב בקום עלינו אדם ולא מלך וק"ל:

ברבות צדיקים ישמח העם זה מרדכי כו'. לפי שהיו באותו דור בגלות צדיקים ורשעים אמר מה שנצלו

הוא לפי שעולם נדון אחר רובו כדאמרינן ספ"ק דקידושין וע"כ אמר ברבות צדיקים על הרשעים דהיינו
מרדכי ואסתר וסייעתייהו אז ישמח העם או שלשון ברבות הוא מלשון חשיבות לפי התרגום רבו מלשון

חשיבות כשנעשו מרדכי ואסתר חשובים ישמח העם ובמושל וגו' יאנח עם שינה הכתוב לכתוב ישמח

העם בה' הידיעה ויאנח עם בלא ה' ע"פ מ"ש המפרשים לפי שהמן בקש ישנו עם אחד וגו' ולא הזכיר
איזה עם והיו בשושן כל האומות בספק וע"כ אמר והעיר שושן נבוכה שכולם היו מצטערים ודואגים

שמא עליהם בקש המן לאבד משא"כ בכל מדינה ומדינה דכתיב בהו אבל גדול ליהודים כי שם ידעו

כונתו על היהודים ע"י הכתבים כדכתיב ונשלוח ספרים וגו' ולאבד את כל היהודים וגו' וז"ש כאן ברבות
צדיקים בשושן זה מרדכי ואסתר בעת גאולתן ישמח העם המיוחד שהוא ישראל שאז ידעו גם בשושן

מחשבת המן הרשע שעליהם היה אבל במשול רשע זה המן שאז עדיין לא ידעו בשושן על איזה עם כונתו
אז יאנח עם דהיינו כל עם ועם שכולם היו בספק:

מהכא כו' אשר לו אלהים קרובים כו'. כי המן אמר שכבר הרחיקם אלהיהם מעל פניו וז"ש ישנו עם

אחד מפוזר ומפרד בין העמים בכל מדינות וגו' ע"כ אמר כי לו אלהים קרובים בכל קראנו גו' דהיינו

בכ"מ שקראנו אליו הוא קרוב לנו ואין כאן הרחקה כי מלא כל הארץ כבודו:

או הנסה אלהים וגו'. דימה גאולתן בימי מרדכי ואסתר לגאולתן במצרים כמ"ש שם עתה ידעתי כי גדול

ה' כי בדבר אשר זדו וגו' שהפליג בגאולת מצרים כי בדבר אשר חשבו לידון ישראל במים כמ"ש כל הבן
הילוד היאורה וגו' הם נדונו במים בים סוף כן היה גאולתן אז כי נהפך הפור לפורינו שהם חשבו

להשמיד וגו' את כל היהודים בו בדבר נדונו ויכו היהודים בכל אויביהם מכת חרב והרג גו' והיינו הנסה

אלהים לקחת גוי מקרב גוי גו' להיות גוי זה תחת הגוי אשר חשבו עליהם רעה:

ויהי הדא הוא דכתיב והתמכרתם שם לעבדים גו'. כפל הצרה דלעבדים ושפחות אין קונה ולהריגה יש

קונה כמ"ש כי נמכרנו אני ועמי להשמיד גו' ואלו לעבדים ושפחות גו':

לא מאסתים בימי יונים כו' לכלותם בימי המן כו'. אין זה כסדר הגליות ושעבוד המלכיות דימי המן

קדמי טובא ואפשר דלכלותם משמע ליה טפי על המן שבא להשמיד ולהרוג ולאבד גו' אבל גירסת
הילקוט חשיב להו לשעבוד ארבע מלכיות כסדרן לא מאסתים בימי כשדים כו' לא געלתים בימי מדי כו'

לכלותם בימי יונים כו' להפר בריתי בימי רומיים כו' ושמואל דחשיב הכא בימי אספסיינוס ובימי
רומיים בתרתי צ"ל בימי אספסיינוס על ימי החורבן ובימי רומיים היינו באריכות הגלות דורות כמ"ש

רבי וחכמי הדורות וחשיב בימי יונים אע"ג דבהאי קרא בארץ אויביהם כתיב י"ל כיון דהיה אז ממשלת

יונים עליהם גם בא"י בארץ אויביהם מקרי והוא מבואר דגאולת מצרים לא חשיב לפי שהיתה גאולה
שלימה על ידי הקב"ה כמ"ש אני ולא מלאך כו' אבל בד' אלו הגאולות דחשיב הכא לא היה בהן גאולות

שלימות רק על ידי אמצעי כדקאמר לא מאסתים בימי כשדים על ידי דניאל כו' בימי יונים על ידי שמעון

כו' ומסיים כי אני ה' אלהיהם לעתיד שאין כל אומה ולשון יכולה לשלוט בהן כי בכל אלו ד' גאולות עדיין
היו תחת ממשלת אומות משא"כ לעתיד שתהיה הגאולה שלימה ע"י הקב"ה כמ"ש אני ה' ולא מלאך כמו

ביציאת מצרים כמ"ש כימי מצרים אראנו נפלאות וע"כ אין כל אומה ולשון יכולין לשלוט בהן אז ובכן
בב"י א"ס:

מהכא ואם לא תורישו את יושבי הארץ גו'. עיין פרש"י ונראה דאסיפא דקרא סמיך דכתיב וצררו אתכם

על הארץ אשר אתם יושבים בה אשר אתם יושבים בה יתירא הוא דודאי בארץ כנען מדבר כל הענין

לעיל מיניה אבל על הארץ אשר אתם יושבים בה לאו בא"י מדבר אלא בארץ של כל עולם אשר אתם

יושבים בה מרמז בימי המן שאמר עם אחד מפורד בין העמים ואז וצררו אתכם כמפורש ביה צורר
היהודים:

מהכא כאשר דמיתי גו' אעשה לכם כו'. פרש"י אף אלו כמעט כלו עכ"ל ועי"ל דהפסוק הזה אין לו

הכרע אם לרעה אם לטובה ורמיזא אמעשה דהמן אם לרעה לפי המחשבה כאשר דמיתי להם לאבד אני

מדמה לעשות לכם ואם לטובה לפי המעשה כאשר דמיתי להם שישלטו בכם אעשה לכם שאתם תשלטו
בהם ולקיים מ"ש ביום אשר שברו אויבי היהודים לשלוט בהם ונהפוך הוא אשר ישלטו היהודים המה

בשונאיהם:

אחשורוש אחיו של ראש כו' גם בתורה נתנו טעם לכמה שמות וע"כ ראו החכמים ז"ל ג"כ בדרשותיהם

לתת טעם לקצת שמות וע"פ מ"ש ר"מ דייק בשמא וקאמר אחיו של ראש ובן גילו כו' דודאי לאו אחיו
ממש היה אלא פירושו בן גילו כי האחים על הרוב דומים זה לזה והיינו שהיו דומין בבן מזלו שזה הרג כו'

מזלו מאדים כדאמרינן ספ"ב דשבת האי מאן דבמאדים יהא גבר דאשיד דמא כו' ומ"ד שהושחרו

פניהם כו' כשולי קדירה כו' ומלת אחשורוש אותיות שחור אש דבר השחור מן האש דהיינו שולי קדירה
ומ"ד כל שזוכרו אומר אח לראשו כו' יש לפרש כל שזוכרו מצטער ואומר על ראש עצמו אח וצרה וא"נ

אומר בדרך קללה על ראש המלך אח וצרה ומ"ד שהכל נעשו רשין כו' דהיינו נמי אחשורוש שהכל צועקין

אח וצרה על שנעשו רשין בימיו:

הוא אחשורוש הוא ברשעו מתחלתו ועד סופו כו'. התחיל בהוא אחשורוש שהוא בנין אב לכולן שבו

מפורש טפי כמ"ש בתחלת מלכותו כתבו שטנה גו' וקאמר קרא הוא אחשורוש כמו שהיה רשע מתחלתו
בבנין הבית כן היה בסופו במעשה המן וכן בדתן ואבירם הן ברשען מתחלתן בעוד שהיו במצרים

כשא"ל משה רשע למה תכה רעך כו' כמו כן היו בסופן במעשה קרח וכן בהוא עשו ברשעו מתחלתו
כשמכר הבכורה שהיה נער בן ט"ו שנה כן היה בסופו כדמפרש פרק קמא דסוטה כשהיה מערער על

קבורת יעקב וכן הוא המלך אחז פסוק הוא בד"ה וריש הפסוק ובעת היצר לו ויוסף למעול בה' הוא

המלך אחז דהיינו שכבר הרשיע בתחלתו והוסיף בסופו למעול בה' ולא חשיב רק ארבע הכא ובמדרש
חשיב חמשה לרעה דהיינו הוא גבור ציד:

אברם הוא אברהם בצדקו מתחלתו כו'. כמ"ש בן ג' שנים הכיר אברהם את בוראו שנאמר עקב אשר

שמע אברהם וגו' כמנין עקב וסופו מפורש למען אשר יצוה את בניו ואת ביתו אחריו לעשות צדקה וגו'

וכן במשה ואהרן שהיו צדיקים מתחלתן כו' שלא נמצא בהם שום חטא במותן רק מי מריבה וכן דוד הוא
הקטן כו' דע"כ לאו ממש קטן היה דכתיב בענינו כי נער אתה וגו' ואם ר"ל שהוא קטן מאחיו שנזכרו

שם ה"ל למכתב הקטן מהם וע"כ דרשו כשם שבקטנותו קודם שנעשה מלך הקטין עצמו אצל מי שגדול

ממנו בתורה דהיינו מפיבושת כדאמרינן בריש ברכות שנקרא מפיבושת ע"ש שהיה מבייש פני דוד
בהלכה כך במלכותו הקטין עצמו אצל מי שגדול ממנו בחכמה דהיינו אחיתופל שקראו אלופי ומיודעי

שקבל ממנו דבר חכמה כדמפורש פרק החליל בענין כשחפר יסוד המקדש ובמדרש חשיב עוד ב' הוא

חזקיה המלך הוא עזרא עלה וגו' ע"ש:

המולך כו' שמלך מעצמו כו'. דרש כן דאל"כ לכתוב הוא אחשורוש מלך מהודו וגו' דתחלת המקרא ויהי

בימי וגו' משמע דבלשון עבר משתעי:

מהודו כו' וח"א הודו וכוש גבי הדדי קיימי כו'. ר"ל וא"כ ע"כ לאו כמשמעו קאמר דהא כתיב שבע

ועשרים ומאה מדינה דהוי טפי אלא כשם כו' וכה"ג מפורש בפ' כ"ג גבי מתפסח ועד עזה ע"ש:

בתחלה מלך על ז' כו' אלא מעתה ושני חיי עמרם וגו' ולא תקשי ליה משני חיי אברהם ק' שנה וע' שנה

וה' שנים דהתם ודאי איכא למדרש בי' כיון דכתיב שנה בכל כלל וכלל כמו שפרש"י גבי שני חיי שרה

וכמו שהאריכו בזה הרמב"ן )והראב"ן( והרא"ם ע"ש משא"כ הכא דלא כתיב מדינה בכל כלל ודומיא

דהכי בשני חיי עמרם דלא כתיב שנה בכל כלל ולכך פריך מיניה ועוד נראה דהכא דריש ליה מדשינה
לכתוב מספר קטן קודם דהיינו ז' ואח"כ כ' ואח"כ ק' ולא כן דרך הכתובים בשני חיי אברהם ושרה

וישמעאל דכתיב בהו המספר גדול קודם ולכך פריך אדהכא דשני חיי עמרם נמי בכה"ג המספר קטן
קודם וק"ק אמאי לא פריך מקראי דלעיל מניה בשני חיי לוי ושני חיי קהת דכתיבי נמי בכה"ג המספר

קטן קודם:

דקרא יתירא כו' ש"מ לדרשה כו'. ולכך הקדים מספר קטן לאשמועינן דמעיקרא בזמן ושתי המלכה לא

מלך רק על ז' מדינה וכשנשא אסתר זכה למלוך עוד על כ' ועוד על ק' ואיתא במדרש קכ"ז מדינות

בזכות שרה שהיו שני חייה קכ"ז שנים:

אחאב דכתיב חי גו' אשר לא שלח לבקשך וסיפא דקרא ואשביע את הממלכה ואת הגוי גו':

ונ"נ דכתיב והיה הגוי והממלכה אשר לא יעבדו וכו'. בקרא דלעיל מיניה כתיב ועבדו אותו כל הגוים

ואת בנו ואת בן בנו גו' דהיינו אויל מרודך ובלשצר ולא חשיב להו אפשר דנ"נ וזרעו קאמר ומיהו ק"ק
אמאי לא קא מייתי הכא ההוא קרא דלעיל מיניה:

דף יא:

הניחא למ"ד מלך והדיוט כו' מה שיש לדקדק בזה מפורש פרק מי שאחזו:

שמלך על העליונים כו'. פרש"י על העליונים על השדים עכ"ל דלא ניחא להו למימר שהיה שולט על

המלאכים העליונים אבל על השדים מצינו ששלט כדאמרינן פרק מי שאחזו דהיינו דכתיב עשיתי לי שדה

ושדות וקרויין עליונים שהם שטים באויר תחת השמים הנקרא כסא ה' כמ"ש השמים כסאי גו' והיינו

שישב על כסא ה' כאילו ישב על השמים שהם למעלה מן השדים אבל המלאכים הם למעלה מן השמים
ולא מלך עליהן שלמה:
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הא איכא ירושלים דלא כו'. ודקאמר מי בכל אלה הארצות גו' ע"כ בשאר ארצות קאמר וכן מפורש מי

בכל גו' אשר הצילו גו' כי יציל ה' את ירושלים גו' אבל ליכא למימר הכא דקא משתבח נפשיה כדקאמר
בסמוך דהא עם אנשי ירושלים היה מדבר שידעו שלא כבשן:

הא איכא שבע דלא מלך דכתיב כו'. ודכתיב כתב לכל עממיא ולישניא די דארין בכל ארעא גו' היינו
שהודיע כן לכל האומות גם לאותן שבע שלא היו כבושין תחתיו שהציל הקב"ה בנס את דניאל כמפורש

בקרא:

התם אשתבוחי דקא משתבח בנפשיה וכו'. ר"ל דאיהו גופיה קאמר הכי להשתבח עצמו גם בדבר שאינו

דלישנא דמדבר בעדו הוא ולא כן הכתובים דלעיל:

ונ"נ מנלן דמ"ה כו' דאמר מר גלו בז' גלו בח' כו' דאמר מר שנה ראשונה כו'. לא הוה איצטריך ליה

לאתויי בכל זה דמלך מ"ה שנין אלא ההוא קרא דסוף ספר מלכים דכתיב ויצא יהויכין גו' ויקח אותו מלך
בבל בשנת שמנה למלכו וכתיב שם בסופו ויהי בל"ז שנים לגלות יהויכין גו' נשא אויל מרודך גו' את ראש

יהויכין גו' תמני ול"ז הרי מ"ה דנ"נ כו' אלא דאגב גררא בא ליישב רומיא דקראי בכל זה:

וכתיב ביה בליליא קטיל בלשצר גו' וכתיב דריוש מדאה כו'. הני קראי נמי לכאורה לא הוה צריך ליה

לאתויי הכא אלא ליישב האי קרא דלפי מלאות שבעים שנה גו' שודאי נתקיים אז שנתבטל מלכות בבל
ודריוש מדאה קביל מלכותא ודכתיב ביה אפקוד אתכם היינו בפקידה בעלמא כו' דכתיב והוא פקד עלי

גו' כדלקמן ובלשצר טעה לומר דלגאולה ממש קאמר קרא כדקאמר תו לא מיפרקי אפיק כו' אבל רש"י

פירש לעיל לפי מלאות לבבל כסבור הוא למלכות בבל מיום שנטלה בבל מלכות וזה נ"נ כו' ע"ש משמע
מפירושו דזה היה טעותו ולא ידענא מי הכריחו לכך דודאי לפי האמת נמי כן הוא מיום שמשלה מלכות

בבל קאמר לפי מלאות לבבל שבעים שנה גו' אלא דטעה בין פקידה בעלמא לגאולה ממש כדמוכח'

הסוגיא ולקמן לפי סדר עולם יתיישב זה:

מאי לבבל לגלות בבל כו'. דהיינו מגלות יהויכין שהיה שמונה למלכות נ"נ וטעי ליה לממני ע' שנין

מחורבן ירושלים דהיינו מגלות צדקיהו שהיה י"א שנה אחרי זה ומשמע מזה דהוה ידע אחשורוש נמי

נבואה זו למלאות לחורבן ירושלים גו' ואפשר דהוה טעי לומר מחורבן ירושלים היינו מגלות יהויכין

שהיה תחלת החורבן ובלשצר נמי אפשר דהוה ידע נמי זאת הנבואה למלאות לחורבן ירושלים גו' אלא
דהוה טעי לומר דהיינו מיום שכבש את יהויקים שהיה בשנה שניה למלכות נ"נ דהוה כמו תחלת החורבן

של ירושלים ועוד אפשר דבלשצר וכן אחשורוש כפרו בנבואה זו משום דהך נבואה לפי מלאות לבבל ע'

שנה גו' סותר לפי דעתם הך נבואה דלמלאות לחורבן ירושלים דלא הוי ידעי ליה למימר דהך לפי מלאות
לבבל לענין פקידה בעלמא קאמר כדלקמן:

אלמה כתיב באדין בטילת עבודת כו'. אסיפא דקרא סמיך עד תרתין למלכות דריוש גו' ופרש"י שנקראו

לו ג' שמות דריוש כורש ארתחששת' כו' הכי מפורש ברפ"ק דר"ה כורש שמלך כשר היה ארתחששת'

ע"ש מלכותו ומה שמו דריוש כו' וע"ש בתוס':

דף יב.

בפרש"י בד"ה תנ"ה דבשנת כו' למדנו מברייתא זו כשמת בלשצר כו' אלא ע' חסר א' כו' ואנחנו מנינו

למעלה כו' וג' דבלשצר כו' עכ"ל צ"ע בדבריו דהא לא מנינן לעיל אלא תרתי דבלשצר דבג' נהרג ושבעים
דמנינו לעיל היינו מיום שמלך נ"נ בנינוה אבל מכיבוש יהויקים שהיה בשנה שניה ודאי דהיה ע' חסר א'

ויש ליישב פירושו לפי מה שהביא מלישנא דסדר עולם דלא חשיב ליה ע' שנין אלא מיום שכיבש את
יהויקים ששלט על ישראל וה"ל חסר א' לפי מה שמנה לעיל תרתי דבלשצר ויש להגיה בפירושו תרתי

דבלשצר וע"פ דברים אלו נמשך גם פירושו דלקמן בד"ה לפקידה כו' שהיא שנת ע"א לכיבוש יהויקים

שפשטה בבל על ישראל:

בגמ' אף דניאל טעה כו'. מפו' יפה בפרש"י ס' דניאל ע"ש:

לפקידה בעלמא כו' והוא פקד עלי לבנות גו' גם שנתבטל הבנין י"ח שנה עד תרתין לדריוש מ"מ היתה

אז פקידה שנתיישבו ישראל קצת מאז בא"י וכמ"ש שם מי בכם גו' ויעל לירושלים גו' וכדאמרינן בעלמא
מעוף השמים עד בהמה נדדו נ"ב שנה כמנין בהמה היה א"י חרב דהיינו נ"ב שנה מגלות צדקיהו עד

שנה שמלך כורש הראשון:

הוא יבנה ביתי ויקבץ גלותי כו'. דכתיב בההוא ענינא בסמוך הוא יבנה עירי וגלותי ישלח גו' ותחלת

הענין אשר החזקתי בימינו יש רמז על כורש שני בן אסתר שבו יתקיים יבנה עירי שהוא יבנה ביהמ"ק

וירושלים והיינו בימינו שהיה בן אסתר ממשפחת ימיני כדכתיב איש ימיני אבל קובל על כורש הראשון
אני אמרתי כו' והוא אמר מי בכם מכל עמו גו' וביטל אח"כ הבנין ע"י צרי יהודה:

כתיב חיל פרס ומדי וכתיב למלכי מדי כו' פרש"י דבהאי קרא סמיך מדי לפרתמים ובאידך קרא סמיך

מדי למלכי ועי"ל מדהקדים פ"א את מדי לפרס ופ"א הקדים את פרס למדי דרשו כן דפ"א זה חשוב

ופ"א זה חשוב:

כתיב הכא יקר תפארת גו' וכתיב התם לכבוד ולתפארת גו'. אבל מלת לכבוד דכתיב הכא כבוד מלכותו

וכתיב התם לכבוד ולתפארת לא משמע ליה למדרש הכי דלא משמע ליה יתורא כמו תפארת:

ח"א פקח היה כו' דקרוב רחיקא כו'. י"ל ע"פ מ"ש התרגום מטול מה עבד משקיא אית דאמרי דמרדו

עלוה איפרכיא ואזל וכבשינן כו' ועבד להון משקיא כו' ע"ש דהיינו שהיה סעודה זו דרך פיוס ולהכי פליגי
דמ"ד פקח היה דבני מאתיה כל אימת דבעי מפייס להו ומ"ד טפש היה דאם היו חזרו הנך רחוקים

למרוד בו הוו הנך קיימי בהדי':

מפני מה נתחייבו שונאיהם כו'. שייכא הך מלתא אהאי קרא דכתיב ביה עשה המלך לכל העם הנמצאים

בשושן גו' משתה גו' דמשמע בכלל כל העם גו' גם ישראל שהיו שם וכן הוא בתרגום עבד מלכא לכל
עמא בית ישראל דאשתכחו בשושן חייבא כו' וז"ש להם א"כ שבשושן יהרגו שבכל עולם כו':

מפני שהשתחוו לצלם כו' פרש"י לצלם בימי נ"נ עכ"ל דמשמע מקרא דחנניה מישאל ועזריה לא השתחוו

אבל השאר השתחוו ולא ניחא ליה לפרש שהשתחוו להמן דמשמע מרדכי לא השתחווה לו אבל השאר

השתחוו לו דהמן לא עשאו אלוה אלא שהמלך צוה להשתחוות לו מפני הכבוד וק"ק לפי' ר"ת בפרק אלו

נערות אהא דאלמלי נגדוהו לחנניה כו' דאותו צלם לא היה ע"ז ממש אלא היה עשוי לכבוד המלך ואע"פ
כן היה בו קידוש השם ולכך מסרו עצמם כו' ע"ש וא"כ דקאמר נמי שנתחייבו כליה היינו שהיה להם

למסור עצמם כמו שמסרו עצמן חנניה וחביריו א"כ ה"נ י"ל הכא שהשתחוו להמן ואע"פ שלא היו
משתחוים לו רק מפני הכבוד היה להם למסור עצמן מפני קדושת השם ויותר קשה לפרש"י במגילת

אסתר שעשה המן עצמו אלוה וכ"ה לקמן בפ"ב הו"ל לפרש הכא בפשיטות שהשתחוו להמן ונראה

שהשתחוו לצלם לא משמע להמן אלא לצלם שעשה נ"נ בבקעת דורא והיינו משום דהשתחוואה להמן לא

היה רק בשושן וא"כ הדרא קושיין לדוכתין שבשושן יהרגו שבכל העולם כו' אבל צלם שבבקעת דורא

משמע דלכל העולם היה נעשה:

אף הקב"ה עשה עמהם לפנים והיינו כו'. ר"ל שהם לא עשו כן רק מיראת הריגה כמפורש בספר דניאל

ולא עשו כן בלבם לעבוד ע"ז אף הקב"ה לא עשה עמהם רק לפנים לייראם שראוים לכליה שידאגו
שיעשו תשובה ע"י כך והיינו כי לא ענה האדם מלבו אם יעשה עבירה בלי לב ויגה הקב"ה בני איש

שמביא לו תוגה כדי שיעשה תשובה וינצל מן הצרה:

בחצר גינת ביתן כו'. שלשה מקומות הן דחצר מקום פנוי שמשתמשין בו וגינה מקום זריעה וביתן מקום

נטוע אילנות כפרש"י שם ואי מלשון בית ממש כפי' המפרשים ופליגי ביה מר כדאית ליה ומר כדאית
ליה:

מאי וחור כו' חרי חרי כו'. מפי' הערוך יריעות מנוקבין שיהיו רואין אלו את אלו פ"א בגדים הראוין

לבני חורין כו' ע"ש:

אתה מטיל קנאה בסעודה כו'. כתבו התוס' וא"ת למ"ד לעיל הראוי לגינה לגינה כו' א"כ מטיל קנאה

בסעודה וי"ל דס"ל כיון שלא היו רואין זה את זה ליכא קנאה עכ"ל:

אלא הם של כסף ורגליהם של זהב כו'. ודכתיב לעיל מיניה גלילי כסף ועמודי שש לא קאי על המטות

אלא על היריעות שהיו מפסיקים ביניהם כפירוש הערוך וכן הוא בתרגום ומן אילנא לאילנא הוו פרישין

יריען כו' דליין עלוי אונקלוון דכסף כו' ע"ש ולכאורה מהסברא בהיפך הל"ל דהמטות גופייהו של זהב
ורגליהן של כסף ואפשר דהמטות גופייהו מכוסים במצעות יפות דרכן לעשות רגליהן הנראים יותר

חשובים ויקרים:

בהט גו' אבנים שמחטטין על כו'. ה' מתחלפת בח' באותיות אחה"ע וכה"ג דרשו אל תקרי מהונך כו'

וכה"ג פרש"י לפי הדרש שבסמוך ודר אבן טובה כו' ודרא שמה כו' ומאירה להם כצהרים וסוחרת
מלשון סיהרא ה' מתחלפת בח' אבל בתרגום מפרש ג"כ ודר ודורא דכרכי ימא אבל וסוחרת מפרש

בענין אחר מלשון היקף:

שונים משונים כו' ראשונים כלו מפני כלים ואתם שונים כו'. נראה לפרש לפי זה הדרש דהכפל וכלים

מכלים חד מהם מתפרש מלשון כליון דהיינו שכלו בלשצר וחבורתו ע"י כלי המקדש שהיה משתמש בהן

ועתה אחשורוש וחבורתו שונין להשתמש בהן ובא השטן כו' והרג את ושתי כדלעיל והתרגום נמי מפרש
ליה על כלי המקדש ויהיה כפול כלים כפשוטו שכלי אחשורוש היו משונים מכלי המקדש דומים לאבר

כנגדם אבל שונים לא יתיישב דהול"ל משונים:

ויין מלכות רב כו' שכ"א וא' השקהו יין כו' דלפי פשוטו הל"ל הרבה:

מה דת של תורה אכילה מרובה כו'. משום שלא הוזכר בכל הענין אכילה אלא עשה משתה אל תאמר

שהשתיה היה עיקר לכך נכתב כדת של תורה שהאכילה מרובה ועיקר מן השתיה אלא שכלל הסעודה

נקראת בכ"מ ע"ש משתה ונ"ל דאשמועינן קרא דאותו רשע חשב שלא נהרג בלשצר על ששתה בכלי
המקדש אלא על שהיה משתכר בהן ביותר כמפורש ביה לקבל אלפא חמרא שתה ואמר בטעם חמרא

להיתיה למאני דהבא וגו' מן היכלא די בירושלם וגו' ולכך הזהיר אחשורוש על כך שלא ישתכרו בהן אלא

ישתו בהן כדת של תורה אכילה מרובה משתיה ומזה כיון שהיה סעודתו אכילה מרובה משתיה לא הל"ל
דהיתה השתיה באין אונס אלא דאשמועינן מילתא יתירתא דהשתיה המועטת מאכילה נמי היתה באין

אונס לשתות מיין שלא הורגל אלא מיין מדינתו וכדי שלא ישתכר:

לעשות כרצון איש ואיש כרצון מרדכי והמן כו'. פרש"י שהם היו שרי המשקה במשתה עכ"ל ואין פירושו

מבורר לי דאדרבה משמע דיסד המלך את שרי המשקים שיעשו כרצון איש ואיש השותה ונראה כפי'
התרגום למעבד כרעות גברא דבית ישראל וכרעות גברא דכל אומה ולשון ומדכתיב איש ואיש בלשון יתר

אמרו כי תלה הכתוב כלל ישראל במרדכי והיינו כרצונו שלא להאכילן ולהשתותן דבר איסור דמרדכי

גופיה ודאי דלא היה נהנה כלל מאותה סעודה וכן תלה כלל האומות בהמן שרצונו בכל אכילות:

בית המלכות בית הנשים מבעי ליה כו'. בית הנשים הוא מקום צנוע דלא רגילים ביה אנשים אבל עשתה

משתה בית המלכות הוא מקום שהמלך מצוי בו דרגילים ביה אנשים כדי להראות יפיה נתכונה לזנות

כפרש"י:

דף יב:

יום השביעי שבת היה כו'. דלא ה"ל למכתב ביום השביעי אלא דאתי למימר דביום השבת היה שנקרא

שביעי דטב ליביה בחמרא משא"כ ישראל דלא היה אז טב לבם בחמרא אלא שאחר שאוכלין ושותין

מתחילין בד"ת כו' ועובדי כוכבים מתחילין בדברי תיפלות כו':

א"ל ובלבד שתהא ערומה כו' מפורש במדרש אחשורוש שהיה טפש אמר אין נאה כאשתי ולא תאמרו

מפני שהיא לבושה בגדי מלכות ומקושטה א"ל א"כ תבא ערומה כו' ע"ש וקאמר שבמדה שאדם מודד

כו' ר"ל דלהכי אשמועינן דשבת היה ונגזר עליה שתבא ערומה ע"ש שבמדה כו' שהיתה ושתי כו'

מפשיטין ערומות ועושה בהן מלאכה בשבת כו' וכ"ה בתרגום וגזר מלכא כו' לאתיא ושתי מלכתא
ערטילאה בגין דהות מפלחא בבנת ישראל ערטילאין ומנפצן עמר וכיתן ביומא דשבתא כו' ע"ש ואפשר

שהודיע רשעותה שהניפוץ מצער גוף הערומים:

כשוך חמת וגו' זכר את ושתי ואת אשר עשתה וגו'. דלפי ענינו שזכר אותה ועצב על הריגתה בחמתו לא

היה להזכיר את אשר עשתה אלא על אשר נגזר עליה הריגה עצב ולכך דרשו אשר עשתה דהיינו ששעבדה

כך בנות ישראל כן נגזר עליה:

שפרחה בה צרעת כו' ועשה לה זנב כו' עיין בפרש"י ותוס' ע"פ הירושלמי וכתב בעל הערוך פי' כל דבר

שהוא יתר שאינו כמדת חבירו כו' קרוי זנב כו' ע"ש ולא ידענא מי הכריחו לפרש כך ואימא דזנב ממש

עשה לה כבהמה וכה"ג אמרינן בפרק הרואה באדם הראשון שנברא בזנב שנבראת ממנו חוה:

אמאי דלקה ביה כולי האי כו'. דהענין כפול ויקצוף וגו' וחמתו בערה בו ואפשר שדקדק כן מלשון בו

דמשמע שחמתו בערה בדבר שתלוי בו דהיינו שזלזלה בדיבורה לקרותו אהוריירי דאבא כו' וההוא גברא

אשתטי כו' ולא קראה אותו מלכא:

ויאמר המלך לחכמים מאן חכמים רבנן כו'. מצינו לשון חכמים באו"ה כמו ויקרא פרעה לחכמים וגו'

אבל יודעי עתים לא מצינו רק בחכמי ישראל כמ"ש ומבני יששכר יודעי בינה לעתים וגו' והם מכלל

סנהדרין שדנין דיני נפשות בזמן שביהמ"ק קיים ולכך א"ל דיינוה ומדלא מצינו שדנו בה אלא ממוכן

פסק דינה כדכתיב לא על המלך וגו' ש"מ דלא רצו לדונה מטעם דהיכי נדיינ' כו' וא"ל זיל לגבי עמון
ומואב דיתבו כו' ואפשר דאלו השרים דחשיב היה מהן מעמון ומואב כמו שהיה ממוכן זה המן מעמלק:
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הקרוב אליו כרשנא וגו' כל הפסוק ע"ש הקרבנות כו'. כפרש"י והקרוב מלשון הקרבת קרבן עכ"ל

והיינו משום דלפי פשוטו ה"ל למכתב והקרובים אליו בלשון רבים ואמר שמה"ש אמרו לפני הקב"ה כו'
ובתרגום איתא נמי הך דרשה ובני יששכר דהזכיר לעיל שלא רצו לדונה הם היו מתפללים כך והזכיר

בתפלה זו כלל הקרבנות הבאים לכפרה ובאיזה מקום וע"י מי כרשנא ע"ש כרים בני שנה שהם שני

הכרים וכבשים שנקרבו בתמיד של שחרית ושל מנחה שהוא קרבן עשיר שהיה לכלל ישראל חלק בו.
ואמר שתר ע"ש שני תורים שהוא קרבן עני שכל אלו נקרבו על אדמתם שנא' מזבח אדמה וקאמר ע"י

מי ע"י כ"ג ששימש בבגדי כהונה שבו א' מאבנים טובות הנקרא תרשיש ואמר מרס כלום מרסו בדם
שנעשה ע"י שאר כהנים שהיא עבודת הדם השייכה לזריקה המכפרת ומרסנא כלום מרסו במנחות כו'

שהיא קרבן בדלי דלות ממוכן כלום הכינו שלחן כו' שהיא עבודת התמידין בלחם הפנים וכענין זה

בתרגום:

ויאמר ממוכן זה המן כו'. יש רמז במזמור אילת השחר דכתיב ביה "הצילה "מחרב "נפשי "מיד "כלב

וגו' שבו ר"ת המ"ן ממכ"ן ולקמן מייתי ליה אהאי קרא ע"ש ואמר שנקרא שמו ממוכן שמוכן לפורענות
כו' פרש"י לפורענות עומד להיות תלוי עכ"ל ועי"ל שמוכן לפורענות להביא פורענות לאחרים מתחלה

במעשה ושתי להורגה ושוב אח"כ להרוג ולאבד את כל היהודים וגו':

אפילו קרחא בביתי' פרדשכא כו'. קרחא שפל אנשים נקרא בלשון גנאי קרחא כמ"ש התוס' בפ"ב

דבכורות כדכתיב עלה קרח גו' ובפ' שואל מהכא לקרחינאה כמה כו' ורש"י שפי' שאף הגרדן שר
בביתו עכ"ל אין זה פי' של קרחה אלא דר"ל אדם בזוי ושפל כמו הגרדי:

ויפקד גו' ערום יעשה בדעת זה דוד כו' יפרוש גו' זה אחשורוש כו' מפורש בפרש"י ואוסיף על פירושו

לשון המקרא ערום יעשה בדעת היינו שדוד לא פי' כלום אלא שאמר קרא שעבדיו אמרו כן וגם בקשו לו

נערה אבל הכסיל זה אחשורוש הוא פי' בעצמו האולת ויפקד המלך פקידים גו' ויקבצו כל נערה וגו' ובזה
יתיישב שלא הביא קרא דלעיל מיניה ויאמרו נערי גו' יבקשו למלך נערות בתולות גו' אלא דמייתי קרא

דבתריה ויפקד המלך פקידים גו' ויקבצו את כל נערה גו' דהיינו שהוא פי' והסכים באולת שא"ל נעריו:

אי ליחוסי קאתי ליחסיה עד בנימין כו'. ובכלל קושיא זו נמי דדורות דביני ביני נמי לא הזכיר דהא שמעי

לאו בן קיש הוה אלא בן גרא הוה כדלקמן:

בן יאיר בן שהאיר עיניהם כו'. כמ"ש ליהודים היתה אורה גו' ובן שמעי ע"ש ששמע הקב"ה כי הקיש

בתפלתו על שערי רחמים כו' כי כבר ננעלו שערי רחמים כדאמרי' במדרשות שגזר עליהם כליה לולי

תפלתו של מרדכי וצדיקים שבאותו דור שנפתחו להם שערי רחמים שננעלו:

קרי ליה יהודי אלמא כו' עיין פרש"י ונערי ל"ג אלא ה"ג אמר רבה בב"ח כו' ע"ש לפי דבריו יהיה אמר

רבה בב"ח פירושו של מוכתר בנימוסו דהיינו שייחסו הכתוב בין מצד אב ובין מצד אם אבל בערוך

גרס מוכתר בנימוסו הוה כעדי פי' כו' ע"ש ולפי זה י"ל דרבה בב"ח כו' מלתא באנפי נפשיה הוא:

כ"י אמרה לאידך גיסא כו' כפרש"י לצעקה כו' הם גרמו לי הצער עכ"ל ולשון מה שילם לי ימיני כו' אינו

מדוקדק לכאורה דמה תשלומים שייך בו ונראה לפרש משום דלפום ריהטה עשה יהודי דהיינו דוד מעשה

טוב שלא הרג את שמעי שנולד ממנו מרדכי שהביא הגאולה בתפלתו וימיני שהוא מרדכי שילם ותיקן מה
שקלקל שאול דלא קטליה לאגג דכה"ג אמרי רבנן לעיל וקאמר דאינו כן דמה עשה יהודי שלא תיקן כלום

במה שגרם שנולד מרדכי דאי לא הוה מרדכי לא היה כאן תקלה דהמן לא היה מקנא אלא במרדכי וכן
בימיני לא שילם מה שקלקל שאול דאילו הרג את אגג לא היה נולד המן:

דף יג.

כל הכופר בע"ז נקרא יהודי כו'. וע"פ מ"ש פ"ק דסוטה יהודה כו' וע"ש של הקב"ה דיש בו ארבע

אותיות השם ומייתי ליה מדכתיב איתי גוברין יהודאין וגו' אע"ג דקושטא הוא דמבני יהודה הוו כמפורש

בריש ספר דניאל מ"מ לא ה"ל למקריין הכא יהודאין אי לאו דכתיב שם ולאלהך לא וגו' והתוס' כתבו

דבפרק חלק איתא דלא היו משבט יהודה עכ"ל אבל בפ"ק דסוטה מוכח דהיו מיהודה שאמרו שם
דהקב"ה א"ל ליהודה אני מציל שלשה מבניך מן האש ומאן נינהו חנניה מישאל ועזריה:

כל דבריך אחד הם כו'. וכולם שמות משה הם ונראה דדרשו כן משום דאילו היו ממש בניה לא ה"ל

לייחסן אחריה כמ"ש ואלה בני בתיה בת פרעה אשר לקח לו מרד אלא ה"ל לייחסן ע"ש משפחת אב

אלה בני מרד אשר ילדה לו בתיה בת פרעה וע"כ אמרו דלאו בני מרד היו שנולדו לו ממנה ולא נקראו
על שמה אלא שהיא גדלתן כדמסיק ומשום דלא מצינו שהיא גדלה רק את משה ע"כ כולן שמות משה הן

ירד שירד להם לישראל מן כו' כדאמרינן במסכת תענית מן בזכות משה גדור שגדר פרצותיהן כו' היינו

התורה שנתנה על ידו חבר שחיבר ישראל כו' היינו שהיה משה כמו סרסור בין הקב"ה ובין ישראל סוכו
שנעשה להם כסוכה כו' היינו להגין עליהם בתפלתו מן הפורעניות במעשה עגל ובמעשה מרגלים

יקותיאל שקוו לאל בימיו כו' דהיינו דור המדבר שקוו בכל יום ויום ליתן מן ושלו ובאר ואבי זנוח שהזניח
עונותיהן כו' שע"י תפלתו היה הקב"ה סולח להן עונותיהן כמ"ש ויאמר ה' סלחתי כדבריך אבי אבי אבי

היינו שלשה אבי דכתיבי דהאי דכתיב גבי אביגדור היינו שהיה אב בתורה לגדור פרצות של ישראל

במעשיהם הרעים שהיה להן כבר במצרים ואבי סוכו דהיינו אב בחכמה יודע להתפלל על ישראל להגין
עליהם מן הצרות כמ"ש מי כהחכם יודע פשר וגו' זה משה ואבי זנוח אב בנביאים שידע לבם הרע

ואעפ"י כן בקש על כפרתן:

שכפרה בע"ז כו' שירדה לרחוץ מגילולי כו' מפורש פ"ק דסוטה:

אשר הגלה וגו' שגלה מעצמו כו'. דלא ה"ל למכתב אלא אשר הגלה מירושלים עם יכניה וגו' עם הגולה

וגו' אשר הגלתא יתורא דקרא הוא אלא לומר לך דהם גלו עם יכניה בע"כ ע"י נ"נ אבל הוא גלה עמהם

מעצמו:

ע"ש הצדיקים שנקראו הדסים כו'. כי האדם עץ השדה הוא ואדם הרע דומה לאילן סרק שעומד לשריפה

וכמ"ש ס"פ החובל אזל דיקלא בישא אצל קינא דשרכי ובהיפך אדם הטוב דומה לאילן טוב כמ"ש צדיק
כתמר יפרח וגו' שנושא פירות טובים וכן ההדס בריחו הטוב:

אסתר ע"ש שהיה מסתרת דבריה שנאמר אין אסתר מגדת את עמה וגו'. עשתה כן כדי שלא יתקנאו בה

וז"ש ותהי אסתר נושאת חן בעיני כל רואיה כמפורש לעיל דכל אחד ואחד נדמתה לו כאומתו ובתרגום

נתנו טעם אחר:

שהיו א"ה קורין אותה ע"ש אסתהר מלשון סיהרא וכן הוא בערוך:

לא ארוכה ולא קצרה כו' הוא מעלה בבן אדם כמ"ש בחנה זרע אנשים לא ארוך ולא גוץ כו' ע"ש:

אל תקרי לבת אלא לבית כו'. פירוש לאשה כדאמרינן בעלמא קריתי לאשתי ביתי:

ואת שבע הנערות וגו' שהיתה מונה בהן ימי שבת ומדכתיב הראויות לה דריש לה דהיינו שהיו ראויות לה

לידע ימי השבוע ובתרגום מפורש שהיה להן שמות כפי מעשה כל יום מימי השבוע ע"ש:

וישנה ואת נערותיה וגו' שהאכילה מאכל יהודי דהיינו ששינה לה מאכל עם נערותיה משאר הנשים

ומפורש בתרגום דגם נערותיה צדקניות היו שלא רצו לאכול דבר איסור ומ"ד שהאכילה קדלי כו' היינו
ששינה ליתן לה מאכלה משאר יהודים או שינה ליתן לה מאכל שמן וטוב ומתוך אונסה אכלה כפרש"י

ומ"ד ששינה להן לאכול בזרעונים כמו שמצינו בצדיקים:

מאי שמן המור כו' סטכת כו' מפי' הערוך מירא דכיא וכן הוא בתרגום אונקלוס מר דרור מרי דכיא

ועיין באורך בזה ברמב"ן פרשת כי תשא ואנפיקינון שמן זית כו' שמשיר את השיער כו' ובערוך בשם ר'
מצליח שמשחיר השיער ובשמעתין משמע דפליגי אבל בתרגום פי' את שניהם בשמן המור וז"ל וירחץ

בסטכי' ואנפקינון דמנתר ית שערא כו' ע"ש:

מגנותו של אותו רשע למדנו שבחו כו'. דודאי לא בא הכתוב לספר שבחו של רשע אלא גנותו כפרש"י

אלא דמתוך גנותו למדנו כו':

ותהי אסתר וגו' מלמד שכל אחד ואחד כו' מפורש לעיל:

חדש טבת ירח שהגוף נהנה מן הגוף כו' עיין פרש"י ויש לפרש בהיפך שהעיד הכתוב על גנותו שהיה

בעל הנאה ונתכוון כן להנאתו:

ויעש המלך משתה גדול עבד משתיא כו'. מדכתיב שוב את משתה אסתר וגו' דיתורא דקרא הוא לומר

דבשבילה עשה המשתה והנחה וגו' שכל המפורש בשבילה עשה כדי לגלות לו ואמר אזיל שקל עצה

ממרדכי אמר כו' מדכתיב ובהקבץ בתולות שנית כיון דכבר כתיב שהמליכה תחת ושתי למאי קבץ
בתולות שנית גם סמך לו ומרדכי יושב וגו' שאין ענין זה לזה אלא לאשמועינן שנטל עצה ממרדכי היאך

יעשה שתגלה לו ואמר ליה לאחשורוש שיקבץ בתולות שנית ואין אשה מתקנאה כו' וע"י זה אפשר שתגלה
וקאמר דעשה כן ואפ"ה לא גליא ליה כדכתיב בתר הכי אין אסתר מגדת וגו' והוא יעצו כן שאפשר

שאחרת מהבתולות תמצא חן בעיניו וישלח את אסתר דמטעם זה צוה לה שלא תגיד כדי שיאמר

דממשפחה בזויה היא וישלחה כפרש"י במגילה:

דף יג:

לא יגרע מצדיק עינו בשכר כו' פרש"י נותן עיניו במעשה צדיקים כו' ע"ש ועי"ל עינו מלשון כעין

הבדולח שלא יגרע לצדיק שכר כעין מעשיו בשכר צניעות שהיתה בה ברחל זכתה ויצא ממנה שאול שהיה
צנוע כדלקמן ואמר בסיפא דהאי קרא שזכה בזה למלוכה שנאמר ואת מלכים לכסא וזכה הוא שיצאת

ממנו אסתר שהיתה צנועה כמפורש בכמה ענינים ובהגיע תור אסתר לא בקשה דבר וגו' ואין אסתר
מגדת וגו' שכל זה מכלל הצניעות כעין דלקמן גבי שאול וזכתה בזה ג"כ למלוכה ופרש"י דאסתר יצאת

משאול בתרגום דמגילה מייחס מרדכי ועושהו עשירי לשאול כו' ע"ש אבל מתוך שמעתין דלעיל דקאמר

דהיה מרדכי מזרע שמעי שקלל דוד וההוא שמעי מוכח מתוך המקראות דלאו מזרע שאול הוה אלא
ממשפחת שאול מימיני היה מזרע קיש אבי שאול:

ויגד יעקב וגו' וכי אחי אביה הוא כו' עד אלא מתוך סימני כו' כל הסוגיא מפורש פרק י"נ:

ומה צניעות היה בשאול כו' דכתיב ואת דבר המלוכה לא הגיד וגו'. מכלל צניעות הוא שלא יודיע אדם

מעלתו כנאמר יהללך זר ולא פיך וה"מ לאתויי צניעות ממש שהיה בו כשהלך למערה להסך רגליו אלא

שהיה זה אחר שמלך:

כשהקב"ה פוסק גדולה לאדם כו' שנאמר ויושיבם לנצח וגו'. סיפיה דקרא דלעיל לא יגרע מצדיק עינו

הוא ובפ' המזבח מקדש מייתי לה נמי הך דרשה על מעשה שאול דפסקו לו גדולה לעולם מעיקרא אלא

שנטלה ממנו ע"י שהגביה עצמו כמ"ש ואם אסורים בזיקים ופרש"י על ידי שמגביהין עצמן באין לידי
עניות ויסורין עכ"ל נראה מפירושו אסורים מלשון יסורים אבל מלת ואם אינו נופל בו לפי הדרש וע"כ

נראה לפרש לפי דרשה זו ואם שיעשו אסורים דהיינו דבר האסור כמו שעשה שאול שחמל על אגג והרג

נוב עיר הכהנים באו לידי זיקים ואם כמו או דהיינו שיגביהו או שיעשו אסורים:

ואת מאמר מרדכי וגו' שהיתה מראה דם כו'. מאמר מרדכי אינו מפורש מה הוא ובתרגום מפורש

בכמה דברים הות אסתר עבדת שבתא כו' וכל פקודיא דמתחייבין נשיא הות נטרא ע"פ מרדכי כו'

ע"ש והכא לא הזכיר רק לענין דם נדותה שזה היה מפורסם ביותר ע"י שהיתה מראה דם נדותה

לחכמים:

כאשר היתה באמנה וגו' וטובלת ויושבת בחיקו של מרדכי כו'. לכאורה קשה מהיכא משמע ליה מהאי

קרא שהיתה יושבת עתה בחיקו של מרדכי דכאשר היתה באמנה וגו' לא משמע אלא דקאי אמאמר
מרדכי אסתר עושה ועוד דטובלת פרש"י מחמת נקיות והל"ל רוחצת ונראה דודאי קאי אדלעיל אמאמר

מרדכי וגומר שהיתה עושה עתה כמו שהיתה באמנה אתו ולענין שהיתה מראה דם נדה כמו שהיתה
כבר קודם שנלקחה לבית המלך אלא משום דודאי כדי שלא תשמש בנדותה עם המלך לא היתה יכולה

ליזהר מדם נדותה כמ"ש התוס' שבכל יום היה הרשע מצוי אצלה ואונס היה לה כדאמרינן פרק בן סורר

וא"כ ע"כ הא דהיתה מראה דם נדותה לחכמים כמו שהיתה באמנה אתו משום דהיתה יושבת גם אז
בחיקו של מרדכי וניחא דקאמר אחר שהיתה עומדת מחיקו של אחשורוש בכל יום בעת נדותה אח"כ

כשבאתה לישב בחיקו של מרדכי מקודם זה היתה טובלת ממש לנדותה אחר ספירת ימי נדותה:

הקציף הקב"ה כו' לעשות רצון צדיק כו' הכי קאמר רצון צדיק שיוסף ביקש על כך כמ"ש כי אם זכרתני

אתך וגו' והוצאתני מן הבית הזה אבל מרדכי לא ביקש ע"כ אלא שהקב"ה עשה לו זה שיודע לו הדבר
ולעשות לו נס עי"ז כמ"ש בלילה ההוא נדדה שנת וגו' וענינו שהקב"ה מסבב סבות הפכיות לצדיקים

פעם להקציף האדון על העבד ופעם לעבד על האדון:

מיום שבאתה זו לא ראינו שינה כו'. נראה שיצא להם זה הדרש ממה שקראם שומרי הסף שיש בזה שני

משמעות כדעת המפרשים אם שומרים בית המלך מבחוץ במקום סף הבית כי כן דרך המלכים שלא

ילך אדם לבית המלך שלא ברשות וכמוהו וידיה על הסף והיא באה בסף הבית ושומרי הספים לאוהל
ואם מלשון מזרק וכמוהו מן הדם אשר בסף ועוד הרבה ולזה קאמר ע"י שהיה שומרי הסף שומרי

פלטרון של מלך וכמ"ש בתרגום היו שומעין דבר שבינו ולבינה ואמרו שלא ראינו שינה בעינינו בא ונטיל

ארס בספל כו' דהיינו שומרי הסף שהיו ממונים גם על ספלי ומזרקי המלך שהיה רוחץ בהן או שותה
בהן וא"ל והלא אין משמרתי כו' ר"ל שלא היה משמרתם שוה כגון שאחד מהם היה שומר בפתח המלך

חצי היום בשחרית והב' חצי השניה של היום וכן בלילה וכדי שיביא אחד מהם ארס ממקום שהיה שם
צריך לשהות כל היום או לילה יותר מכדי משמרתו שאם היה משמרתן שוה שלא היה לכל א' שיעור קבוע

לו לשמירה אלא שהיו שומרין ביחד היה יכול אחד מהן לשמור שם ושני היה יכול לילך להביא שם הארס
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ממקום שהיה וכיון דאין משמרתי ומשמרתך שוה כאחד כי כשאני אלך להשהות יום אחד תהא משמרתי

הקבוע לי בטילה בלא משמר וירגישו בדבר וא"ל חבירו שלא יהיה משמרתך בטילה שאני אשמור
משמרתי ומשמרתך וקאמר והיינו דכתיב ויבקש הדבר וימצא דמ"מ הרגישו בדבר לפי שמצאו שלא היו

במשמרתן שידעו משמרתן הקבוע וזה שמר שלא היה במשמרת שלו ואותו שהיתה משמרתו קבוע אז לא

היה שם ובקשו הדבר ונתודע להם שהלך להביא ארס לשם ורש"י פירש אתה ממונה על עבודה אחת ואני
ממונה על עבודה אחרת ע"כ ולשון אין משמרתך ומשמרת שלי שוה אינו משמע כן שהרי שניהם שומרי

הסף היו ודרכו לא ידעתי:

מאי אחר כו'. וכה"ג אמרינן בס"פ הנחנקים מאי אחר אחר דבריו של שטן כו' וע"ש דברי הרא"ם

בחומש וכבר כתבנו שם ולמ"ד נמי דאחר מופלג הוא מ"מ משמע שבסבת הדברים שזוכר לעיל מיניה
בא הענין שזכר כאן וכה"ג יש לפרש כאן אחר שברא הקב"ה להם רפואה כו' אבל או"ה אינו כן מכה

כו' וענינו כי כבר הבטיחנו הקב"ה כי אעשה כלה בכל הגוים גו' אך אותך לא אעשה כלה ויסרתיך

למשפט גו' דהיינו היסורין הבאין על ישראל לא באו לכלותן רק למרק חטאם והיינו רפואתן מוכנת
קודם למכה דודאי ירפאו משא"כ באו"ה דאפשר שיעשו כלה ולא יבאו לידי רפואה אך אם ישובו אפשר

שיבאו אחר כך לרפואה כמ"ש בהו נגוף ורפוא ושבו עד ה' וגו':

בתחלה במרדכי לבדו כו'. דלא הו"ל למכתב רק כי הגידו לו כי הוא יהודי ויבקש גו' וע"כ דרשו עם

מרדכי מנו רבנן מלשון עמיתי בתורה הוא:

הפיל פור הוא הגורל כו' אמר נפל לי פור בירח כו'. דלפי פשוטו כפרש"י במגילה שהכתוב מפרש מהו

הפור הוא הגורל לא הוה איצטריך ליה לכתוב אלא הפיל גורל גו' ולכך דרשו כשהפיל פור שמח בדעתו על
גורל זה שהוא ירח שמת בו משה ולא היה יודע כו' ובז' באדר נולד כו' דמיתתו מפורש בקצת מתוך

הכתובים שבז' באדר מת כדאמרינן ספ"ק דקדושין מדכתיב וימת שם משה עבד גו' וכתיב ויבכו גו' צא
מהן ל"ג למפרע הא למדת שבז' באדר מת משה אבל שנולד בז' באדר אינו מפורש אלא מדרש חכמים

הוא שם מדכתיב מאה ועשרים שנה אנכי היום מת"ל היום מלמד שהקב"ה ממלא שנותיהם של צדיקים

מיום ליום כו' וזה הדרש לא היה יודע המן ונראה נמי מה שדקדק לומר שבז' באדר מת ששמח נמי ביום
המיתה שהפיל גורל מיום ליום דהיינו באיזה יום בחדש נפל הגורל בי"ג באדר שהוא בתוך ז' ימי אבולות

של משה שהיה מיתתו בז' באדר:

ישנו עם אחד כו' ליכא דידע לישנא בישא כו'. משום דיתורא דקרא ולשונות כפולים איכא בהאי קרא

ישנו לא ה"ל למכתב רק יש וע"כ דרשו שא"ל שישנו מן המצות מלשון שינוי שמשנין מצותן א"נ מלשון

שינה שישנים מן המצות וכן הוא בילקוט ודמלת אחד שהוא מיותר דרשו דא"ל כו' אית בהו רבנן שיגינו
עליהם במעשיהם הטובים א"ל עם אחד כמו ששאר עם אינן במצות כך הרבנן שבהם אינן מקיימין

מצות ואמר מפוזר שמא תאמר קרחה כו' דמדינה א' קרחה וחריבה מזיקה גם לשאר מדינות משום
חורבה שביניהם מפוזרין כו' ואמר ומפורד מלה מיותרת לדרוש שמא איכא לבריות הנאה מינייהו

וטובה הוא שיהו מפוזרין להיטיב לרבים ת"ל ומפורד שאינן עושין פירות כפרדה זו כו' אין לבריות הנאה

מהן דלענין הנאה למלכות הא אמר ואת דתי המלך אינם עושין דמפקי כו' כפרש"י ואמר ושמא תאמר
איכא מדינתא כו' פרש"י מדינה קטנה עכ"ל והוא דחוק דאכתי בכלל מפוזר בין העמים הוא ויש לפרש

דשמא תאמר איכא מדינה מינייהו לקבצם למקום א' וליישבם שם ת"ל בכל מדינות מלכותך שהם קכ"ז

מדינות שמלך בכיפה הם מפוזרים וא"א לקבצם למקום א' ואמר ודתיהם שונות מכל עם לפי פשוטו
הל"ל דתיהם שונות מכל דת וע"כ דרשו ודתיהם שונות לפרוש מכל עם דלא אכלי כו' ולא נסבי כו' ואמר

ואת דתי המלך אינן עושין דהיינו מלאכת המלך אינן עושין בכולי שתא כאילו הוא שבת דאסורין בכל
מלאכה וכאילו הוא פסח שיצאו לחירות פטורין מכל עבודת המלך ואמר ולמלך אין שוה כו' לפי פשטיה

לא הל"ל רק ואין שוה להניחם ומדכתב ולמלך ה"ק דאפי' למלך מבזים ואם אדוני המלך נוגע כו' ואין

ראוי להניחם:

ועשרת אלפים גו' שעתיד המן לשקול שקלים כו' לפיכך הקדים שקליהם כו'. עשרת אלפים ככר כסף

עולין חצי שקל לכ"א מישראל למ"ד אלף כו' כ"פ התוס' לקמן ועיין בחזקוני:

והיינו דתנן בא' באדר משמיעין על השקלים כו'. זמן נתינת השקלים קודם ר"ח ניסן כדי שיביאו

קרבנות מתרומה חדשה וזה מפורש בתורה אבל שמשמיעין עליהם בא' באדר אינו מפורש בתורה אלא

דחכמים שיערו להכריז עליהן ל' יום מקודם דהיינו בא' באדר והקדים שקליהן דקאמר הכא היינו

להכריז עליהן:

דף יד.

משל דאחשורוש כו' לאחד שהיה לו תל כו'. דמה שהמן רצה ליתן לו עשרת אלפים גו' והוא א"ל הכסף

נתון לך והעם לעשות גו' הוא ממש כמשל מכור לי תילך והוא א"ל טול בחנם ודימה את אחשורוש לבעל
התל שהוא בדמיון ישראל שלא היה חפץ בהם אחשורוש ודימה את המן לבעל החריץ והגומא שהוא חפץ

בתל להשליכו בגומא ובו נתקיים חופר גומץ בו יפול:

גדול הסרת טבעת יותר כו' ואילו הסרת טבעת כו'. תלה גזירת המלך בהסרת טבעת שבו נמסרו להמן

כמ"ש והעם לעשות בו כטוב בעיניך ובמדרש אחשורוש היה שונא ישראל ביותר מנהגו של עולם דרכו
של לוקח ליתן ערבון למוכר ברם הכא כתוב ויסר המלך את טבעתו גו' וז"ש הכא דהסרת טבעת שראו

בו שנאת אחשורוש ביותר היא החזירן למוטב שעשו תשובה בכל לבם:

חוץ ממקרא מגילה כו' פרש"י וא"ת נר חנוכה כבר פסקו הנביאים כו' עכ"ל. לא בעי למימר כיון

שפסקו הנביאים היה להם רשות להוסיף נר חנוכה דאין סברא שיהא לחכמים כח יותר מהנביאים אלא
דבנר חנוכה נמי מצאו חכמים בשום דרשה רמז בתורה כדאיתא במדרשות אלא דה"ק דאף המ"ח

נביאים לא הותירו אלא מקרא מגילה והא דלא תקשי הא דתקון שלמה ערובין ונט"י דאין זה מקרי הותיר

על מה שכתוב בתורה דערובין אינו רק גדר להוצאת שבת מרה"י לר"ה ונט"י משום סרך תרומה
משא"כ מקרא מגילה ונר חנוכה שהם מצות בפני עצמם ועוד פרש"י אבל בימי מרדכי היו נביאים חגי

זכריה ומלאכי עכ"ל מרדכי גופיה היה נביא כפרש"י מסדר עולם וכן אסתר היתה נביאה בימי מרדכי

כדלקמן ונראה דלכך נקט הכא נביאים ונביאות דמקרא מגילה הותירו ע"י מרדכי ואסתר שהיה הוא
נביא והיא נביאה:

ומה מעבדות לחירות אומרים שירה כו'. היינו שירת אז ישיר שהוא סיפור הנס דקריעת ים סוף שיצאו

מעבדות לחירות ומיניה ק"ו לשירת מגילה שמספר בו ג"כ הנס ממיתה לחיים אבל לענין הלל ליכא ק"ו

כדמסיק שאין אומרין הלל על נס שבח"ל כו' והוא מפורש בחידושינו פ"ק דעירובין /פ"ב דערכין/ ע"ש:

קרייתה זו הלילא כו'. ולפי זה מהאי ק"ו ומה מעבדות כו' יש ללמוד למקרא מגילה בין בלילה ובין ביום

כמו שקורין הלל בפסח בלילה וביום ולעיל דריש ליה מקראי ע"ש:

מן הרמתים אחד ממאתים צופים כו'. דכמה פעמים בקרא נקראת עירו הרמתה וכאן כתיב הרמתים

בלשון רבים למדרש למר כדאית ליה אחד ממאתים צופים כו' ואל"ף מרמתים נחה והר' שבו נמי רמז
על מאתים ולמ"ד ב' רמות היו סמוכות צופים זו לזו כפרש"י בספר שמואל לפי פשוטו ולכך נכתב בלשון

רבים רמתים ובודאי בא' מהם היה דר אלקנה וע"כ לגבי ביתו כתיב רמתה לשון יחיד כדכתיב הרמתה
אל ביתו ולמ"ד הבא מבני אדם שעומדין ברומו של עולם כו' דבד"ה מייחס את אלקנה לבני קרח ולכך

נכתב רמתים בלשון רבים רמתה א' כמשמעה עירו נקראת רמתה וא' ברומו של עולם כו' מקום

נתבצר כו' והוא מפורש בפרק חלק ויש לדקדק אדפריך ותו ליכא מהך דרשה ממאתים צופים שנתנבאו
כו' לפרוך מקרא המפורש בתורה מע' זקנים דכתיב בהו ויהי כנוח עליהם הרוח ויתנבאו וגו' י"ל דאותן

ע' זקנים לא נבאו אלא ע"י בקשתו של משה שאמר ולמה לא מצאתי חן בעיניך לשום את משא כל העם

הזה עלי ויאמר ה' אספה לי שבעים זקנים וגו' ואצלתי מן הרוח וגו' ולכך לא פריך ליה לחשבינהו בכלל
מספר הנביאים:

הרבה נביאים כו' כפלים כיוצאי מצרים כו'. והא דקאמר א' ממאתים צופים כו' היינו באותו הדור של

אלקנה אבל בכל הדורות היו בהן כפלים כו':

יסכה זו שרה כו'. מפורש בפ' בן סורר ע"ש:

שסכתה ברוח הקודש שנאמר כל אשר תאמר אליך שרה שמע בקולה כו'. מפורש בב"ר לקול רוח

הקודש היך מה דאת אמר ואתה תשמע לקול דברי ה' ודרשו כן משום דמלת בקולה מיותר דלא הל"ל רק

כל אשר תאמר אליך שרה שמע כי גו':

שהיתה מתנבאת כשהיא אחות אהרן עמד אביה כו'. כל הסוגיא מפורש פ"ק דסוטה:

מאי אשת לפידות שהיתה כו'. בכמה כתובים מייחס האשה אחר אישה כגון יעל אשת חבר הקיני ושם

אשת שאול אחינועם שהאיש מפורסם והרבה כמוהו משא"כ הכא דלפי פשוטו לפידות הוא אישה אינו

מפורסם ואדרבה היא מפורסמת ביותר כדכתיב והיא שופטה וגו' וע"כ דרשו לפידות שהיתה עושה
פתילות למקדש ובזה זכתה לנבואה ולאור התורה שהיתה שופטת את ישראל:

יושבת תחת תומר מ"ש תחת תומר כו'. דאין זה הודעה למקום שהיא יושבת דכמה אילנות תמרים יש

בא"י וקאמר לאשמועינן תחת תומר ולא תחת אילן אחר משום דהתומר אין לו ענפים למטה ואין יחוד

וד"א אין לו אלא לב אחד כו' דהיינו לב אחד של גזעו הולך ביושר מלמטה למעלה משא"כ שאר אילנות
דגם הענפים יש להם לב והם נוטים לכאן ולכאן:

שנמשח בקרן נמשכה מלכותן כו'. כי הקרן הוא דבר המתקיים משא"כ הפך שהוא כלי חרס עלול

לשבירה בנפילה:

אל תקרי בלתך אלא כו' אין צייר כאלהינו אדם כו' מפורש פ"ק דברכות:

א"ל וכי מראין דמים בלילה כו'. הכא משמע דלילה הוה מדאמר דוד אם אשאיר לו עד אור בוקר וגו'

ומה שיש לדקדק בזה עיין ברפ"ק דפסחים:

דף יד:

א"ל ברוך טעמך וברוכה וגו' מבוא בדמים דמים תרתי משמע כו'. נראה דהך דרשה עיקרה לא נפקא

ליה מלשון דמים שהוא לשון רבים דמצינו הרבה כמו איש דמים ומרמה וגו' הצילני מדמים וגו' ועוד

אמאי לא מייתי הכא קרא דלעיל מיניה שא"ל אביגיל אשר מנעך ה' מבוא בדמים דמים תרתי משמע

אלא דעיקר דרשה מהאי קרא שא"ל דוד ברוך טעמך וברוכה את וגו' דהיינו שדיבורה לו היה בטעם
כדאמרינן דע"י שא"ל דוד וכי מראין דם בלילה א"ל היא וכי דנין ד"נ בלילה וקאמר דלפי דרשה דמים

תרתי משמע דהיינו שהוא מנע עצמו מלראות דמה בלילה וגם שהיא מנעה אותו מש"ד ולפי זה ל"ג מאי

מבוא בדמים כו' כמ"ש התוס' אלא דגרסי' מבוא בדמים דמים תרתי משמע וכ"ה בכל הספרים שלנו
וע"ז כתבו התוס' ה"ג תרי דמים דם נדה וש"ד מלמד שגלתה שוקה ול"ג א"ד שגלתה דהא השתא מפרש

מאי תרי דמים כו' ע"ש נראה מדבריהם דדם נדה השתא מפרש לה ע"י שגלתה שוקה התאוה לה וא"ל
השמעי לי בימי נדותה אבל קשה דהא במה שתבע לה קים ליה בדרבה מיניה באיסור א"א שהוא במיתת

ב"ד וע"כ נראה לקיים גירסת הספרים דגרסינן א"ד מלמד שגלתה כו' וה"פ א"ד מה שא"ל ברוך

טעמך וגו' לאו אדם נדה קמכוין שמנע עצמו מלראות דמה בלילה וגם מנע עצמו מלדון ד"נ בלילה
כדאמרינן לעיל אלא דאהא קא"ל ברוך טעמך וגו' מבוא בדמים שע"י שגלתה שוקה א"ל השמעי לי כו'

והיינו בדמים תרתי משמע דהיינו שמנעה אותו מב' מיתות ב"ד דהיינו מש"ד ומאשת איש וסמיך עצמו

שהיא מנעה אותו ג"כ מאיסור א"א מדכתיב ולא תהיה לך זאת לפוקה מכלל דאיכא אחריתי כה"ג איסור
א"א:

שגלתה שוקה והלך לאורה ג' כו' כתבו התוס' קשה היאך גלתה אותה צדקת שוקה לפני דוד וע"ק דמחזי

כגוזמא לומר שהלך לאור שוקה ג' פרסאות כו' ע"ש ולא ידענא מי הגיד להם שבפני דוד אחר שבאתה

אליו גלתה שוקה דלא משמע כן אלא דרחוק ממנו ג' פרסאות והיא לא ידעה ממנו והוא לא ידע ממנה
שם גלתה שוקה אלא שמאיר לו הלילה ע"י שגלתה שוקה מרחוק ג' פרסאות עד שבאתה אליו כדכתיב

ותפגוש אותו אז הרגיש שהלילה מאיר לו משוקה שגלתה ואין זה מחזי כגוזמא דמצינו כה"ג בפ"ק

דברכות חזייה ר"י דגני בבית אפל גלייה לדרעיה ונפל נהורא כו':

והיתה נפש אדוני כו'. האי קרא לא שייך הכא כמפורש בחדושי הלכות:

כי הוה מפטרה מניה א"ל והיה כי יטיב ה' וגו'. האי קרא קודם תשובת דוד לה כתיב אלא דמשמע ליה

דאין ענינו כאן בדברים אלא כי הוה מפטרה מיניה א"ל כן ואין מוקדם ומאוחר בתורה ונראה דמייתי
ליה הכא דגם בזה היתה מתנבא שימות נבל והוא יזכור אותה אז ביפיה וכפרש"י בס"פ החובל:

ובמקום דקאי ירמיה היכי מתנבא כו'. דהא ירמיה נמי מתנבא כן על הגלות והוא כבר נתנבא מקודם

בשנת י"ג למלך יאשיהו וזה היה בשנת י"ח ומשני דקרובת ירמיהו היתה כדלקמן דשניהם מרחב הזונה

יצאו:

מפני שנשים רחמניות הן כו'. אינו נראה דה"ק דלכך שדר לה דרחמניות הן ותתנבא לו לטובה וכי משום

דרחמניות הן תשנה נבואתה מרעה לטובה ואם היה ירא שירמיה יתנבא לו לרעה גם היא ודאי תאמר כן
אלא די"ל דרחמניות הן ותבקש עליהם רחמים לשנות מרעה לטובה:

כי המוכר וגו' אפשר יובל בטל כו'. ר"ל דיחזקאל היה מתנבא שיגלו ישראל ולא ישוב המוכר לנחלתו

ביובל ואם לא היה נוהג היובל בלאו הכי נמי לא ישוב לנחלתו אבל אם היובל נוהג ה"ק קרא המוכר לא
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יתאבל במכירתו דהא בלאו הכי יגלה מנחלתו אך יתאבל מיהת על גלותו כיון דיובל היה נוהג אי לאו

הגלות היה שב לנחלתו ביובל:

דכתיב ויאמר מה הציון וגו' על המזבח בבית אל וגו'. תחלת הענין ה"ל לאתויי דכתיב וגם המזבח אשר

בבית אל וגו' נתץ וישרוף וגו' ויפן יאשיהו וגו' מה טיבו של יאשיהו על המזבח כו' וי"ל דאפשר דלא שבו י'
השבטים אלא שיאשיהו הלך לשם לבטל ולאבד הע"ז שהניחו שם כשגלו אבל האי קרא ויאמרו אליו אנשי

העיר וגו' ויקרא את הדברים אשר עשית בבית אל וגו' משמע דאנשי העיר הן הן ששבו וזכרו כל
המעשים אשר היו בימי ירבעם:

מהכא גם יהודה שת קציר וגו' דלעיל מיניה משתעי קרא הזנית אפרים נטמא ישראל דהיינו על ידי עון

ירבעם שהוא מאפרים נטמא ישראל מתחלתן וע"י כך גלו ואמר דאע"פ כן יש להם עוד תקוה דיאשיהו

שהוא מיהודה שת קציר לך בשוב וגו':

ותלבש אסתר מלכות בגדי כו' שלבשתה רוח הקדש כו'. מלכות היא האחרונה מי' ספירות ממנה רוח

הקודש משפיע על האדם הזוכה לכך ומייתי עליה דכתיב ורוח לבשה וגו' ודאי התם לאו ברוח הקודש
איירי דלא מצינו בו שום נבואה דאי הא דאמר שלום לך ושלום וגו' נבואה הוה ליחשביה לעמשא נמי

במ"ח נביאים דנבואה שהוצרכה הוא אלא דלשון רצון הוא כמ"ש המפרשים וכמו ותהי על יפתח רוח ה'

וגו' ולא מייתי ליה הכא אלא דמצינו לשון לבישה לגבי רוח:

תרתין נשין יהירין הויין וסניין שמייהו כו'. ר"ל אע"ג דסניין שמייהו והוה להן להשפיל ולהכנע עצמן לפי

שמותיהן חולדה ודבורה שהם שפלים בבריות והם לא עשו כן אלא דהוו יהירין נגד אנשים חשובים כגון
יאשיהו וברוך:

כתיב הכא בן חרחס כו'. פרש"י ואע"ג דקראי על בעלה קמסהיד עכ"ל. וכן צ"ל גבי בן תקוה לקמן

בסמוך ונראה דיצא להם זה הדרש משום דבכל מקום שמייחס האשה על שם אישה המפורסם כגון יעל

אשת חבר וגו' ואביגיל אשת נבל הכרמלי וכמוהו הרבה כמ"ש לעיל לא מצינו בהו שמייחס את האיש
ההוא אחר אבותיו והכא שמייחס חולדה הנביאה אשת שלום וגו' אישה שלום היה מפורסם כמפורש שם

שהיה שומר הבגדים של המלך ולא ה"ל לייחסו כלל אחר אבותיו שלום בן תקוה בן חרחס ולכך דרשו

תקוה וחרחס לרמוז על חולדה דבה משתעי קרא שהיתה מיהושע ומרחב כדלקמן:

שמנה נביאים והם כהנים יצאו מרחב. ובמדרש ילקוט מייתי בזה קרא דד"ה ממשפחת עבודת הבוץ

לבית אשבע אלו בני רחב הזונה שהטמינה המרגלים בבוץ לבית אשבע שנשבעו לה המרגלים ע"כ אבל
האי קרא בבני שלה בן יהודה חשיב להו הא דאמר שהיו הח' כהנים בירמיה ואביו חלקיה מפורש מן

הכהנים וכן חנמאל היה בן שלום דודו של ירמיה מסתמא מאב היה אבל בברוך ואביו נריה וכן בשריה
ואבי אביו מחסיא לא ידענא מפורש שהיו כהנים גם יש עיון בזה לפי מה שאמרו לעיל מ"ח נביאים

עמדו כו' ומסיק טובא הוו כפלים כיוצאי מצרים אלא דהנך מ"ח הוצרכו לדורות ללמוד תשובה או

הוראה וכתב רש"י לעיל שהן מנויין בסדר עולם וחשיב בינייהו ברוך ונריה אביו וכן שריה ומחסיה אבי
אביו ולא נמצא מוזכר בנריה ובמחסיה שום נבואה שהוצרכה גם קשה אמאי לא חשיב חנמאל שהוזכרה

בו נבואה כמ"ש ויבא אלי חנמאל וגו' בדבר ה' וגו' ונראה הא דלא חשיב הכא בכלל מ"ח נביאים בלעם

ואיוב וחביריו דלא חשיב הכא אלא נביאי ישראל ואע"ג דאליהו בן ברכאל מישראל הוה כדאמרינן פ"ק
דב"ב מ"מ עיקר נביאותיה לאומות העולם כדאמר נמי התם איוב מישראל מ"מ עיקר נביאותיה לאו"ה

וע"ש מה שיש לדקדק שם בדברי התוס':

וא"ל פתיא אוכמא כו'. פי' בערוך כלי שחור ע"ש ונראה דלא לגנאי היה מתכוין ר"נ לומר כן לרב עינא

אלא לשבח וכדאמרינן בריב"ח שאמרה לו בת קיסר חכמה מפוארה בכלי מכוער כו' וא"ל אלו הוו סנו
הוו גמירי טפי כמפורש שם:

דף טו.

כ"מ ששמו ושם אביו בנביאות כו'. כיון דהזכירו בנביאות איש מפורסם הוא ולא איצטריך ליה לייחסו

ע"ש אבותיו אי לאו משום חשיבותיה דגם אביו נביא היה וכיוצא בזה אמר בסמוך לענין מעשים כשפרט

כו' מהם לשבח כו' ובהיפך כל שפרט לך הכתוב באחד מהם לגנאי כו' כגון ישמעאל בן נתניה וגו'
דמפורש שם רעתו לא ה"ל לייחסו אחר אבותיו אי לאו להודיע שגם הם רשעים היו:

שמו ושם עירו בידוע כו' ר"ל דהיינו שנקרא כן ע"ש עיר שנולד בה ואם לא נזכר שמו ע"ש עירו בידוע

שלידתו בירושלים הוא ועד"ז יש לפרש המקרא נכבדות מדובר בך עיר האלהים וגו' דהיינו בענין שריית

השכינה ונבואה כי אזכיר רהב ובבל ע"ש הנביאים שזה שם עירו ליודעי שנולד שם וכן פלשת וצור עם

כוש אזכיר בשם עירו שזה יולד שם אבל ולציון יש יתרון דיאמר בה איש ואיש דהיינו בין שנזכר שמו על
שם ציון ובין שלא נזכר שמו עליה אלא מסתמא יולד בה אותו הנביא כי יש מעלה לירושלים כי עליון

יכוננה בשריית שכינתו שם וקרוב לזה יתפרש בחידושינו במס' כתובות פרק המדיר ע"ש:

ולמה נקרא שמו מלאכי שהיה שני למלך כו'. ר"ל דהוה חשוב כמלאך:

מלאכי זה עזרא כו'. הכא לא בא לפרש ולמה נקרא שמו מלאכי ואפשר משום שהוא דבר פשוט בו ע"ש

שהיה עזרא כמלאך אלהים בתורתו כמ"ש ותורה יבקשו מפיהו כי מלאך ה' צבאות הוא וגו':

דכתיב בנבואה דמלאכי כו' ובעל בת אל נכר כו'. כדאמרינן פרק הנשרפין ובעל בת אל נכר וכי בת יש

לאל נכר אלא זה הבא על הנכרית והוא מפורש שם ועד"ז אמר עזרא מעלנו באלהינו גו':

ארבע נשים יפיפיות היו בעולם שרה כו'. לאו מקרא יליף לה דכתיב בהו שהיו יפות דברחל ועוד בשאר

נשים מצינו כיוצא בהם יפת תואר ויפת מראה ועוד רחב דחשיב הכא בד' נשים לא מצינו לה האי לישנא
אלא קבלה היה להם דד' נשים אלו לא היו כיוצא בהן ביופי וז"ש יפיפיות לשון כפל היפוי שהוכפלו ביופי

ולא חשיב חוה משום דלא חשיב אלא ד' הנולדים מאשה כמ"ש התוס' ורמז בזה יפיפית מבני אדם גו'

דהיינו הנולדות מבני אדם יצאת חוה מן הכלל שלא נולדה מבני אדם:

רחב בשמה זנתה כו'. גם אלו דברי קבלה בידם ונראה דיש קצת רמז בהם בקרא רחב בשמה מדכתיב

בה אשה זונה ושמה רחב ויעל בקולה דכתיב בה ותאמר אליו סורה אדוני סורה גו' שע"י דיבורה וקולה
תבעה סיסרא לזנות כמ"ש בין רגליה כרע שכב גו' כמפורש במס' נזיר ואביגיל בזכירתה כמ"ש לעיל

וזכרת את אמתך גו' שכיונה בו שעל ידי זכירתה ישאנה ומיכל בראייתה דכתיב בה ומיכל בת שאול

נשקפה בעד החלון גו' ובתר הכי כתיב וישב דוד לברך את ביתו ותצא מיכל לקראתו גו' דאשמעינן קרא
דלא רצתה לצאת מביתה שלא יראנה שום אדם וכענין כל כבודה בת מלך פנימה דאפי' אשה בת מלך

כמו מיכל כבודה פנימה שלא יראנה אחר:

כל האומר רחב כו' אנא אמינא רחב ולא כו'. בברייתא דקתני בשמה זינתה לא משמע אלא שמתאוה

לזנות ולא שיהיה נקרי ולכך פריך ליה לר"י דאמר מיד נקרי הא אנא אמינא כו' ובברייתא נמי לא קתני

אלא רחב בשמה אבל הכא לגבי נקרי נקט כפול רחב רחב ומשני ביודעה ומכירה ופרש"י פ"ק דתענית

יודעה היינו מכירה ועי"ל ביודעה ממש כמו ואיש לא ידעה דהיינו ע"י שידעה מכירה ואז נקרי:

מאי אמר כו' גבה המן כו'. אסיפא דקרא קסמיך ויזעק זעקה גדולה ומרה והיינו שזעק זעקת מרה על

הגדולה שנתן לו אחשורוש כמ"ש גדל המלך אחשורוש את המן שגדלו על עצמו ודאמר גבר מלכא עלאה
כו' פרש"י כינוי הוא להיפוך כו' עכ"ל אבל א"כ הטיח מרדכי דברים כלפי מעלה וע"כ יש לפרש

כפשטיה דהכי קאמר גם שגדל מלכא תתאה את המן גבר מלכא עלאה להשפילו ואמר כן דרך תפלה או
בנבואה:

מאי ותתחלחל כו'. המלה כפולה בלשון דמצינו חיל אחז גו' כיולדה גו' ועל כן דרשו בו מלשון חלולים

ונקבים כפרש"י שנתמסמסו חלולים שלה או חלולים של פתחי נדה או חלולים של צרכיה ועיין בפ"ק

דנדה ובמסכת סוטה פ"ג:

התך זה דניאל כו'. דמוכח דישראל הוה התך מדשלחה אסתר על ידו לדעת מה זה ועל מה זה דהיינו

חמשה חומשי תורה כדלקמן ואם כן הוא דניאל דלא נמצא בשום מקום שהיה יהודי מסריסי המלך דמדי
ופרס כי אם דניאל כמפורש בספר דניאל וכאן כתיב מסריסי המלך אשר העמיד לפניה:

ולמה נקרא שמו התך שחתכוהו מגדולתו. עיין פרש"י ומה שיש לדקדק מפורש בריש פרק קמא דבבא

בתרא והה' מתחלף בח' ובכמה מקומות מפורש:

לדעת מה זה ועל מה זה כו'. מדכתיב כפול דרשו דרמזו על הלוחות דכתיב בהו מזה ומזה דהיינו משני

הצדדים חמשה דברים מצד זה וחמשה דברים מצד השני שבהן נכלל כל התורה שבהחמשה חומשי תורה

כמ"ש בשם רב סעדיה:

מכאן שאין משיבין על הקלקלה כו'. מדכתיב מעיקרא ותאמר אסתר להתך גו' וכתיב בתר הכי ויגידו

למרדכי גו' משמע דאחרים הגידו לו ופרש"י לפיכך לא השיב התך ואסתר שלחה על ידי אחרים עכ"ל
וצריך לומר דאותן אחרים לא חשו להך מלתא דאין משיבין כו' ומיהו ק"ק לפירושו למה שלחה אחר כך

שנים אחרים ולא שלחה אחד מהם כמו ששלחה מעיקרא את התך לחוד ועל כן נראה דאותן מגידים לא

היו שלוחים אלא שהן שמעו מה שאמרה אסתר להתך וכיון שלא הגיד הוא למרדכי משום דאין משיבין
כו' הגידו לו הם מה ששמעו ממנה:

אשר לא כדת גו' שלא כדת ש"ת שבכל יום כו'. דלפי פשוטו הוה ליה לפרש שלא כדת לבא אל המלך אשר

לא יקרא ומדסתם אשר לא כדת היינו סתמא דת של תורה ובדרך זה דרשו נמי סיפא דקרא כפול אבדתי

אבדתי כו' כך אובד ממך כו' וכתבו התוס' ואם תאמר אמאי לא היה מגרשה ותהא מותרת להחזירנה
כו' עכ"ל אין לפרש דרוצה לומר שיהיה מותר להחזירה כשימות אחשורוש מכל מקום אבודה ממנו עתה

כל זמן שהיא אצל אחשורוש או שמא ימות מרדכי מקודם ותהיה אבודה ממנו לעולם אלא דרוצה לומר

דמה שכתוב לעיל שגם עתה היתה יושבת בחיקו של מרדכי והשתא יגרשה עתה קודם שתבא לאחשורוש
ברצון ואחר כך יחזור וישאנה מרדכי ושוב גם אם אח"כ תיבעל לאחשורוש לא יהיה רק באונס

ובתירוצם של התוספות שלא היה אפשר לו ליתן לה גט יתיישב למה לא נתן לה גט משום איסור אשת איש

גם אם היה לה אונס מכל מקום משום חומרא דאשת איש היה לו ליתן גט אי לאו משום יראה כמ"ש
התוספות:

ויעבור מרדכי גו' יום א' דפסח כו' ופרש"י שהרי בי"ג כו' ובי"ו נתלה המן בערב עכ"ל ונראה לפי

ענינו דביום ראשון שהתענו דהיינו בי"ד באה אסתר לפני המלך בלבוש מלכות דהא אח"כ כתיב נדדה

שנת המלך גו' כמפורש במדרשות ובתרגום שהיה ליל ראשון דפסח אבל רש"י פירש לקמן דויהי ביום
השלישי ותלבש אסתר מלכות דהיינו ביום ט"ו היה יום שלישי לשילוח הרצים עכ"ל ולפי זה צ"ל אין

מוקדם ומאוחר דזה המעשה דבלילה ההוא נדדה שהיה בליל ט"ו היה קודם מעשה דותלבש אסתר גו'

שהיה ביום ט"ו וצ"ל נמי דהמעשה מהר קח את הלבוש גו' ויקח המן גו' לא היה ביום שאחר ליל ט"ו
שנדדה שנת המלך כדמשמע מקרא אלא שהיה ביום י"ו ביום הנפת העומר כדמוכח לקמן ובו ביום

עשתה אסתר משתה שני לכך פרש"י כאן דבו ביום בערב נתלה המן שהרי כל מעשה מהר את הלבוש גו'

ויבא המלך והמן לשתות גו' וכל הענין בו ביום קודם שנתלה המן היה:

דעבר עורקמא דמיא כו' פרש"י לאסוף היהודים שבעבר ב' עכ"ל דהכי משמע קרא ויעבור מרדכי

ויעש ככל אשר צותה עליו אסתר גו' ולא מצינו בה שצותה אותו אלא לך כנוס את כל היהודים הנמצאים

בשושן גו':

אל תהי ברכת כו'. דכתיב ויאמר ארונה אל המלך גו' וסיפא דקרא אלהים ירצך גו' היינו ברכת הדיוט

ונתקיים דכתיב ויעתר יי' לארץ ותעצר גו':

דניאל דברכיה כו' הוא ישזבינך כו'. יש לעיין בזה וכי משום דהיה ניצול דניאל נימא דברכת דריוש עשתה

לו ואימא דצדקתו של דניאל עמדה לו כמ"ש וכל חבל לא השתכח ביה די הימן באלהא וי"ל דלהכי
אשמועינן קרא דא"ל הוא ישזבינך דזה נמי גרמה לו:

קלל את שרה הנה הוא לך כסות עינים כו'. בדרך קללה אמר לה כן על ששקרה נגדו לומר על אברהם

אחי הוא ואת אברהם לא קלל ששיקר לו לומר אחותי היא לפי שהוא עשה כן מיראת הריגה כמ"ש

והרגוני על דבר אשתי:

הקב"ה נותן מים ואח"כ שופת הקדירה לקיים מ"ש לקול תתו המון מים ואח"כ ויעלה נשיאים גו' כצ"ל

וכ"ה הגירסא בילקוט שהנשיאים הם )המון( הקדירה ששופת ונותן בתוכו מים:

כל האומר דבר בשם אומרו מביא כו'. הכי איתא בפרק שנו חכמים בלשון כו' וכיון דלאו משנה היא

אלא ברייתא לא תקשי אמאי מייתי ליה הכא בשם ר"א אר"ח דאפשר דר"א לא ידע הך ברייתא ותלמודא
מייתי הכא כל הני מילי דאר"א אר"ח:

צדיק אבד לדורו אבד כו'. כוונו בזה על השארות הנפש של הצדיק ואינו אבד במיתתו אלא לדורו שהיה

מגין עליהם בחייו והמשיל למרגלית שלא נאבדה לעצמה דמרגלית שמה בכ"מ שהיא ולא אבדה אלא

לבעלה:

וכל זה איננו שוה בכל עת שאני רואה את מרדכי גו' וכי משום דרואה את מרדכי יושב בשער המלך

אומר כל זה אינו שוה לי כדרב חסדא כו'. כך היא הגירסא בילקוט ובע"י ור"ל כשראה את מרדכי

שהיה פרוזבולו דהיינו אדונו מחמת עשירות והוא פרוזבוטו דהיינו עבדו משום עניות הוה מתבייש ממנו
כשראה אותו בשער המלך בכל שעה והיה מיצר לו ואמר וכל זה איננו שוה לי וגו' ומפרש ליה שהיה עבדו

בטולמא דלחמא שנתן לו כמפורש בילקוט:



חדושי אגדות – מהרש״א · מגילה

דף טו:

וכל זה איננו וגו' מלמד שכל גנזיו של אותו רשע כו'. דמלת זה מורה בכ"מ אדבר הנראה עכשיו לפניו

וכיון דאכבוד עושרו דכתיב לעיל מיניה קאי א"א לו להראותם להם ולומר עליהם זה אי לאו שהיו חקוקין
לו על לבו:

עתיד הקב"ה להיות עטרה בראש כל צדיק כו'. כל המאמר זה מפורש פ' חלק ע"ש:

ותעמוד בחצר בית המלך וגו' כיון שהגיעה לבית כו'. נראה דמהאי קרא נפקא להו הך מלתא משום דלפי

פשוטו המקרא חסר דכתיב ותלבש אסתר מלכות ותעמוד בחצר בית וגו' דודאי לאו בחצר זה הלבישה

אלא בבית הנשים והל"ל ותלבש אסתר מלכות ותבא ותעמוד בחצר וגו' כדכתיב לעיל אשר יבא אל המלך

אל החצר הפנימית וגו' ועוד דהכא קרי ליה בחצר בית המלך וגו' ולעיל לא כתיב בית ועל כן דרשו ותלבש
אסתר מלכות לאו היינו מלבוש ממש שאמר אלא שלבשה רוח הקודש כמפורש לעיל ואמר ותעמוד בחצר

בית וגו' רצה לומר ותעמוד כמו ותעמוד מלדת דהיינו שפסקה רוח הקודש ממנה כשבאת בחצר בית וגו'

דהיינו בבית הצלמים ומייתי לה נמי מאלי אלי למה וגו' שנאמר במזמור אילת השחר וגו' כפרש"י שהוא
נדרש על גאולת אסתר כמפורש ביומא למה נמשלה אסתר לאילה כו' ולמה נמשלה אסתר לשחר כו' עיין

שם ועוד יש רמז במזמור זה על אסתר שנאמר עליך השלכתי מרחם מבטן אמי אלי אתה כדאמרינן
לעיל באסתר עיברתה מת אביה ילדתה מתה אמה ובמזמור הזה זכר תפלת מרדכי דאיתא במדרש שלא

שכב יעקב בבית לבן אבל היה אומר בלילה תהלים שנאמר ואתה קדוש יושב תהלות ישראל ישראל סבא

כו' דמרדכי וסיעתו אמרו אלהי אקרא יומם וגו' ולילה ולא דומיה לי כמפורש בפרק קמא ועל ידי תהלים
של לילה נענו בלילה שנאמר בלילה ההוא נדדה וגו' ואומנות זה למדו מישראל סבא כמה שאמר ואתה

קדוש יושב תהלות ישראל ועל זה אמר בך בטחו אבותינו דהיינו ישראל סבא ונמלט מצרת לבן ואנכי

תולעת וגו' שאין כחי אלא בפה והנני חרפת אדם כמו שדרשו לעיל בקום עלינו אדם אדם ולא מלך והוא
המן ובזוי עם שבא מארם כמה שאמרו בזוי אתה מאד הוא ארם שאין להם כתב ולשון:

ואמרה שמא לכך עזבתני מרוח הקודש שאתה דן על שוגג כמזיד ואונס כרצון כו' ופרש"י שאני באה אליו

מאלי אונס הוא עכ"ל וק"ק דלעיל מוכח דמה שבאה מאליה לאו אונס הוא דא"כ היתה מותרת למרדכי

ולעיל אמרינן שהיא אמרה אבדתי ממך וע"ק דמשמע דמשום שהגיעה לבית הצלמים נסתלק ממנה
רוה"ק ונראה לפרש כיון שהגיעה לבית הצלמים שהוא בית ע"ז סילק ממנה רוה"ק משום אל תפנו אל

האלילים ועל זה אמרה דבאונס הלכה שם ואין כאן איסור אל תפנו אל האלילים דכה"ג אמרינן בפרק

ח"ה בהולך במקום הכביסה אי דליכא דרכא אחרינא אונס הוא ואמרה עוד שמא על שקראתיו כלב כו'
הוא מבואר דהניצול מן הכלב רע אינו כ"כ נס כמו הניצול מפי אריה שהוא ודאי נס גדול כענין דניאל

ולפי שהיא חשבה מתחלה לתלות הצרה בהמן שהוא דמיון הכלב וז"ש "הצילה "מחרב "נפשי "מיד "כלב
גו' שר"ת המן וממוכן אינו כן שהצרה היא גם מן המלך כדאמרינן לעיל במשל התל והחריץ שגם דעתו

היה לרעה ובעי אפושי רחמי טפי להיות ניצולים בנס גדול ולכך חזרה בתפלתה ואמרה הושיעני מפי

אריה דהיינו ממחשבה רעה של המלך:

ויהי כראות המלך וגו' ג' מה"ש נזדמנו כו'. נראה דיש רמז קצת בהאי קרא לשלשה דברים שאמר והוא

מדכתיב נשאה חן בעיניו ולא מצאה חן בעיניו דבכל המקרא כתיב לשון מצא גבי חן וע"כ דרשו נשאה
באנפי נפשיה שנשאה והגביה מלאך אחד צוארה ואחד שמשך חוט של חסד עליה היינו חן בעיניו וא'

שמתח השרביט כו' מדכתיב ותקרב אסתר ותגע בראש השרביט דלא איצטריך למכתב בראש אלא ותגע
בשרביט אלא לדייק מיניה בראש השרביט בקצה זה היתה יכולה ליגע ולא בשרביט גופה משום דרחוק

ממנה היה לפי שנמתח השרביט והיתה יכולה ליגע בראש השרביט ולא בגופה בקצה השני:

העמידו על י"ב וא"ל על י"ו וא"ל על כ"ד כו'. מדקאמר גבי מאתים ששמע כן מרבו כו' בקבלה ולא

קאמר הכי בכל הני ויש לפרש דיש להם רמז בהאי קרא למ"ד י"ב דיש י"ב תיבות מרישא דהאי קרא עד

ויושט וכן יש י"ב תיבות מן ויושט עד סוף הפסוק ומאן דאמר י"ו דכך יש תיבות מרישא דהאי קרא עד
שרביט הזהב ומ"ד כ"ד דכן יש תיבות בכולה דהאי קרא ומאן דאמר ס' דכן יש אותיות ששים מרישא

דקרא עד שרביט ואמר וכן אתה מוצא באמתה של בת פרעה דמרישא דהאי קרא ותרד בת פרעה וגו'
ותשלח וגו' יש ס' אותיות ואמר וכן אתה מוצא במספר ס' באותיות המיותרות בשיני רשעים כפרש"י:

אל תקרי שברת אלא שרבבת כו'. מפורש בפ' הרואה ע"ש:

עד חצי המלכות ותעש ולא כל המלכות ולא דבר כו'. בילקוט ל"ג ולא כל המלכות ויש לקיים הגירסא

דודאי הא דקאמר עד חצי המלכות לא שיתן לה חצי המלכות ממש דלא זו הדרך שיתן המלך חצי המלכות
לאחרים וכל שכן לאשתו שכבר היה כתוב בדתי פרס ומדי להיות כל איש שורר בביתו ועוד דכל מה

שקנתה אשה קנה בעלה אבל רצה לומר ותעש בקשתה בדבר התולה בחצי המלכות ועל זה קאמר דהכא

נמי הוה מצי למימר בדבר התולה בכל המלכות קאמר אלא דהיינו בהמ"ק שהוא דבר התולה בחצי
מלכות שהוא באמצע עולם כפירוש רש"י וכ"ה בתרגום בית מקדשא דאיהו קאים בפלגות מלכותי כו'

עיין שם והיינו על פי מה שאמרו לעיל דאחשורוש מלך בכפה ומיהו לשון התלמוד שחוצץ במלכות כו' לא
משמע כן דמי הכריח אותם להוציאו ממשמעו מלשון חצי ממש ללשון חציצה דהא שפיר מתפרש לפום

הך דרשה מלשון חצי ועל כן נראה לפרש שדרשו חצי מלשון חציצה שחוצץ ומגיע היזק מבנין בית המקדש

למלכות כמה שאמר בעזרא לגבי ביטול בנין בית המקדש שכתבו למלך דך קריא מרדא ומהנזקת מלכין
וגו' וקרוב לזה בתרגום לחוד למבני בית מקדשא כו' דדחיל אנא מן יהודאי דלמא ימרדון והיינו דבר

שחוצץ במלכות:

פחים טמנה לו שנאמר יהי שלחנם לפניהם לפח כו'. לכאורה דהיינו טעמא בחומם אשית את משתיהם

דמתוך הסעודה יבא להם קלקול ופח ויש ליישב דהכא פח טמנה לו דהיינו דכוונתה מתוך הסעודה להפיל
את המן והיינו שראתה כבר שהיה שלחנו וסעודתו של אחשורוש פח לאשתו אולי יהיה פח גם עתה להמן

אבל לטעמא בחומם אשית את משתיהם וגו' על המלך גופיה גם כן נתכוונה שתבא לו פורענות מתוך

המשתה כמו שנתהוה למלך בלשצר:

אולי ירגיש המקום ויעשה כו'. פירש רש"י בפי' קמא שירגיש הקב"ה שאף אני מקרבת שונאיהן כו'

עכ"ל ק"ק לפירוש זה וכי משום זה תקרב הצרה ביותר להפיק מזימתו ומחשבתו ויש לומר שהקב"ה
ירגיש ויראה כי אפס עצור ועזוב:

אמר רבן גמליאל עדיין אנו צריכין כו' קנאתו במלך כו'. נראה לפרש משום דבעיקר הקושיא מה ראתה

אסתר שזימנה את המן כו' יש במשמע למה זימנה אותו למשתה ואח"כ גילתה הדבר למלך ולמה לא

גילתה למלך כן בלא משתה ויש במשמעו נמי למה זימנה את המן לחוד ולא זימנה גם שרים אחרים דאין
דרך לזמן רק אחד מהשרים גם שהוא היותר חשוב ולכולי טעמי דקאמר לא יתיישב רק מה שזימנה אותו

ועל ידי המשתה גילתה למלך אבל מה שזימנה את המן בלחוד ולא זימנה גם שרים אחרים עמו כדרך כל

הארץ לא יתיישב שפיר ולזה אמר רבן גמליאל דעדיין אנו צריכין למודעי דקנאתו במלך כו' דלזה זימנה

את המן בלחוד שהמלך יקנא אותו שמחשיבתו כמלך שלא זימנה רק המלך והמן וכן השרים יקנאו אותו
בזה ולטעמא דרבה לפני שבר גאון נמי יתיישב שזימנה את המן בלחוד וכן לאביי ורבא בחומם אשית

וגו' נמי יתיישב שנתכוונה אל המן וגם אל המלך שיבא להם פורענות ע"י משתה:

וכמה רוב בניו שלשים כו' דהכתוב לא חשיב אלא י' שנתלו וא"כ מאי רבותיה דרוב בניו דכמה וכמה

מצינו בקרא שהיה להם י' בנים וגם שלשים וארבעים כמפורש בס' שופטים וע"כ דרשו דרוב בניו היינו
יותר מעשרה שנתלו וכיון דסתם לנו הכתוב מספרם נלמד סתום מן המפורש שהיו עכ"פ כמו כן עשרה

וכיון דסתם לנו הכתוב מה שנעשה בהם באותן י' אם מתו ואם חוזרין על הפתחים אית לן למימר דהא

והא איתא במספר עשרה וא"כ שלשים היו ומאן דאמר אותן שמחזרין על הפתחים ע' היו דודאי אותן
שמתו כן הוו עשרה דנלמד סתום מן המפורש בי' שנתלו אבל שחוזרין על הפתחים מפורש בהו שהיו ע'

שנא' שבעים בלחם וגו' דלפי פשוטו מלשון שובע משמעו שבעים עתה וזה דבר שאינו דכיון שהוא שבע

עתה למה הוא נשכר בלחם וע"כ דרשוהו שבעים היו בניו של המן ובלחם נשכרו להחזיר על הפתחים
ומ"ד כולן ר"ח הוי כו' מדכתיב ורב חסר בלא וי"ו כדמסיק ואותן י' שנתלו בכללן ולא נזכרו הי' בפרט

אלא משום דמיתתן נשתנה לתלותן בעץ שעשה אביהן:

נדדה שנת מלכו של עולם כו'. דכל נדוד שינה שבמקרא מפורש ביה סיבת הנדוד כמו ותדד שנתי מעיני

דיעקב משא"כ הכא סיבת נדוד שינה דהמלך אחשורוש אינו מפורש מה היה ולכך דרשו שנת מלכו כו'
ורבנן דאמרי נדדו עליונים כו' ופי' דקרא דנדדו עליונים ותחתונים להתעורר את המלך עד שאמר

להביא ספר וגו' דהיינו עליונים מבהילים אותו כו' כפירוש רש"י והתחתונים בתפלתן ורבא דאמר שנת

מלך אחשורוש ממש דהסבה מפורש מעצמה בקרא נפלה ליה מלתא כו':

ויהיו נקראים מלמד שנקראים כו'. דה"ל למכתב ויהיו קורין וכ"ה בילקוט:

דף טז.

שמשי מוחק וגבריאל כו'. בתרגום מפורש ששמשי ספרא בן המן היה:

ומה כתב שלמטה כו'. ר"ל מה כתב שלמטה בא גבריאל מלמעלה למטה וכותב שלא יהיה נמחק כתב

שלמעלה וגבריאל שם לא כ"ש:

לא נעשה עמו דבר לא מפני שאוהבין כו'. לפי שהמלך א"ל מה נעשה יקר וגדולה למרדכי וגו' הו"ל

למימר למלך נמי בהאי לישנא לא נעשה עמו יקר וגדולה או דלא הל"ל רק לא נעשה אבל גם הם לא היו

אוהבים את מרדכי ולא היו רוצים לעשות לו גדולה ויקר אלא דבר שאינו תלוי בגדולה ומפני שנאתם את
המן רוצים היו מיהת לעשות לו דבר מה:

אשר הכין לו כו'. דלא איצטריך למכתב לו אלא שהכתוב מבשרו לו לעצמו הכין ולא למרדכי:

א"ל סגי ליה בחד דסקרתא כו' א"ל הא נמי הב ליה שנאמר אל תפל וגו'. דהאי קרא יתירא הוא דכבר

כתיב לעיל מהר קח וגו'. כאשר דברת ועשה כן למרדכי וגו' וע"כ דרשו שהמן אמר למלך שאין מרדכי

ראוי לגדולה זו להלבישו בלבוש מלכות ולהרכיבו על סוס המלך וסגי ליה ליתן כפר א' או מכס א' וע"ז

השיב לו אל תפל דבר מכל אשר דברת בין מה שאמרת בראשונה ובין מה שאמרת באחרונה:

אזל כו' הלכות קמיצה לרבנן כו'. כל האי עובדא לא ידענא לו רמז בקרא ובקבלה היה בידם כל זה

ופרש"י הלכות קמיצה דריש מענינו של יום כו' יום תנופת עומר עכ"ל וכ"ה במדרש ילקוט במאי

עסקיתו א"ל במצות עומר כו' א"ל דשעורין כו' ע"ש אבל ממה שאמר בסמוך שא"ל מאן דמנדב מנחה

מייתי מלא קומציה דסולתא כו' לאו אעומר נתכוונו שהרי לא בא בנדבה גם לא היה העומר סולת שהרי
מן שעורים בא ויש לפרש שהפליגו לו בענין דיחיד המנדב מנחה שהוא קרבנו של דלי דלות אעפ"כ בזמן

שבית המקדש קיים מתכפר בקומץ ממנו שנקרב וכמ"ש במנחה כתיב ונפש כי תקריב וגו' כאילו

הקריב נפש וק"ל ולהכי עסקינן ביה גם עכשיו בביטול בהמ"ק כדאמרינן בפ' ג' פרקים בזמן שאין
בהמ"ק מה תהא עליהן א"ל בזמן שקוראין לפני מעלה אני עליהם כאילו הקריבום וע"ז אמר מלי קמצא

קמחא דידכו שאתם עוסקים בה עתה דחי י' אלפי ככרי כספא דידי וע"ז א"ל רשע אתה שאמרת כספא
דידי והלא אינו דידך דעבד שקנה כו' ועד"ז יש לכוין הא דכתיב טוב מלא כף נחת מבית מלא זבחי ריב

דהיינו טוב מלא כף וקומץ של המנחה שבאה בנחת מבית מלא של המן בכסף וזהב וזבחי ריב מסעודות

שעשתה לו אסתר להפילו:

אסרתינהו לכולהו בי בני כו'. לפי פרש"י היינו העוסקים ומשמשים במרחצאות מיהו לקמן בסמוך קרי

ליה בלן וכן בכמה מקומות אבל בי בני מרחצאות גופייהו משמע וכן אומני דקאמר הכא היינו ספר
ובכמה מקומות אומני היינו מקיזי דם ואפשר דבכלל אומני נמי ספר ובי בני נמי דקאמר דממילא

אסרה נמי המרחצאות שלא יהיה שם המשמש להדליק אש בתנור ולהחם חמין:

א"ל לא כתיב לכו בנפול אויביך אל תשמח כו'. ובמדרש ילקוט שאז אמר מרדכי ארוממך ה' כי דליתני

היינו לסלוק ולעלות עליו ולא שמחת אויבי לי שהוא יעשה לי כן כמ"ש ויאמר המן בלבו למי וגו' יותר
ממני וכמ"ש בסמוך שסברה ברתיה האי דרכיב אבוה והאי דמסגי קמיה מרדכי:

דכחישי חילאי מתעניתא גחין וסליק כו' ואתה על במותימו וגו'. ורישא דקרא ויכחשו אויביך לך יתפרש

כן דהיינו שיכחיש חילך מגזירת אויביך על ידי תענית ואתה על במותימו תדרוך:

וישב מרדכי וגו' ששב לשקו כו'. דלא איצטריך לן למימר להיכן שב אי לאו לאשמועינן ששב לשקו כו'

שהיה לפני שער המלך ואע"ג דאל שער המלך משמע לעיל בתוך שער המלך כדכתיב ויבא עד שער המלך

כי אין לבא אל שער המלך בלבוש שק הכא מוכח דאל שער המלך עד שער המלך משמע:

כל האומר דבר חכמה כו'. היינו שא"ל דבר חכמה שבתורה כדמסיק אם מזרע וגו' אם משאר שבטים

כו' ואי משבט יהודה ובנימין כו' ופרש"י אם מזרע וגו' היהודים יש זרע ביהודים שם כו' ע"ש מפירושו
נראה דלאו מלשון יהודים מפיק ליה אי משבט יהודה כו' דהא בנימין ואפרים ומנשה נמי אית להו זו

המדה אלא דיהודים דהכא היינו כלל ישראל וכדאמרינן לעיל כל הכופר בע"ז נקרא יהודי אלא כיון

דכבר ידעו שהיה מרדכי מכלל ישראל כמ"ש כי הגידו לו עם מרדכי ויבקש להשמיד את כל היהודים וזה
היה מפורסם בכל המדינות ואוהביו וחכמיו ודאי דידעו כן שהיה יהודי א"כ מאי קא"ל השתא אם מזרע

היהודים מרדכי וגו' ומעיקרא מאי סברי דהסכימו לעשות עץ כמ"ש ותאמר וגו' וכל אוהביו יעשו עץ גו'

וע"כ אמרו דודאי מעיקרא הוו סברי דמרדכי משבטים אחרים הוה ויכלת ליה אבל השתא ראו בתחלת
נפילת המן חשו לכך וא"ל אם מזרע היהודים גו' דהיינו מאותן שבטים דלא יכלת להו ומייתי ליה בנימין

דאתי מרדכי מיניה דכתיב לפני גו' ובנימין עוררה את גבורתך גו' דכיון שהקב"ה מעורר את הגבורה
להם ודאי דלא יכלת ליה:
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אומה זו משולה לעפר כו' שיורדין עד עפר כו'. שהכל מושלין בהן כמ"ש עבדים משלו בנו וגו' כמו

העפר שנדרסת לכל וכשהן עולין עולים עד לכוכבים כמו שא"א לאדם לעלות למקום הכוכבים כך א"א
לכל אומה ולשון לשלוט בהן וכך היה במעשה המן שהיה עבד מרדכי ועמד להיות מושל עליו ושוב כשזכה

מרדכי עלה עד למעלה להיות משנה למלך:

מלמד שהביאוהו בבהלה כו'. דלפי פשוטו הוא מלשון מהר כמו ויבהל את תמרוקיה ומשום דשינה לשון

ויבהילו במקום וימהרו דכתיב בצווי ויאמר המלך מהרו את המן גו' וע"כ דרשוהו מל' בהלה ופחד כמו
את הבהלה גו' על שלא רחץ כו' כפרש"י א"נ שנבהל עתה כי הרגיש עכשיו קצת כי אסתר זימנה אותו

לרעתו על מחשבתו הרעה על מרדכי דודה:

כי אין הצר שוה בנזק המלך גו' איקני בדידי כו'. משום דהמן אמר ולמלך אין שוה להניחם אם כן היאך

אמרה אסתר בלי טעם היפך זה דאין הצר שוה גו' וע"כ אמרו דא"ל אסתר דבר שנתחדש עתה כשידע

שהיא יהודית דהיינו דכבר קטל את ושתי דהוא ממוכן הוא המן כדאמרינן לעיל השתא בעי נמי למקטלי
ואין לך נזק גדול מזה דבר התלוי בגופו של מלך דאשתו כגופו:

כיון דא"ל מבית שאול קאתי כו' מפורש לעיל:

איש צר ואויב המן הרע גו' שהיתה מחוה כלפי אחשורוש כו'. עיין פרש"י אבל ממה שאמרו שהיתה

מחוה כו' נראה דעיקר דרשה אמלת הזה קסמיך דהזה משמע שהיתה מחוה בידה עליו ולא איצטריך ליה

דודאי עליו נתכונה אלא דאשמעינן שהיתה מחוה בידה כלפי אחשורוש שהוא איש צר ואויב ובא מלאך

כו':

והמלך קם גו' והמלך שב גו' מקיש שיבה כו' דלא איצטריך למימר אלא והמלך שב אל בית משתה גו'

דודאי מגינת הביתן שב שהוזכר לעיל שהיה שם אלא לאשמועינן שהיה שב בחמתו על דבר התולה בגינת
הביתן דקא עקרי אילני כו':

ואמר וי מביתא וי מברא ויאמר המלך גו'. ממה שאמר הגם גו' עמי בבית משמע שהיה לו עליו כבר

עוד אחרת בחוץ והיינו הך דעקר אילני כו' ודריש ויאמר כמו וי אמר המלך הגם גו' וכה"ג דרשו פ' בן

סורר בי"ג ווי"ן דגבי נח:

אף חרבונה רשע היה באותה עצה כו'. חרבונה היה אחד מז' סריסי המלך המשרתים לו כדכתיב לעיל

וה"ל למכתב נמי הכא א' מסריסי המלך אלא למדרש א' מן הסריסים שהיו באותה עצה גם מה לו
להזכיר שהיה גבוה חמשים אמה דבראייה בעלמא ודאי לא היה יודע גובהו אלא שהיה באותה עצה

כשאמרו אוהביו יעשו לו עץ גבוה גו' ואמר מיד ברח והיינו דכתיב ויפל עליו גו' מידו ברוח יברח
ופרש"י שם בן עצתו שהיה מסייעו בתחלתו יברח מעזר ידו בשעת כשלונו כמו שעשה חרבונה להמן

עכ"ל:

וחמת המלך שככה ב' שככות הללו כו'. דבכל המקרא לא מצינו לו אלא בכ"ף א' וישכו המים כשוך חמת

המלך גו' ואמר א' חמת מלכו של עולם על שהשתחוו לצלם כדאמרינן לעיל ואחד של אחשורוש שגזר

להשמיד היהודים וא"ד א' של אסתר כפרש"י ואחת של ושתי דאע"ג דכבר כתיב כשוך חמת המלך מ"מ
לא לגמרי שכך כדכתיב זכר את ושתי גו' ועד היום שנתלה המן שהיה גורם הריגתה דהוא המן הוא

ממוכן לא שכך חמתו לגמרי:

אפשר דבר שנצטער כו'. ואיכא למידק דהא לא דמיא דודאי גבי יעקב כיון דכולן בניו היו אם נותן לאחד

מבניו יותר יתקנאו בו אבל הכא כיון דבנימין היה גם אחיו מן האם ולא כן שאר אחיו למה יתקנאו בו
כשהוא נותן לו יותר וי"ל כיון דיוסף בא עתה להוציא השנאה במכירתו כמו שא"ל כשם שאין בלבי שנאה

כו' לא היה לו להרבות במתן לבנימין כ"כ חמש חליפות דשמא לא יתלו ריבוי המתנה לבנימין במה

שהוא אחיו מן האם אבל יתקנאו בבנימין ויאמרו כי יוסף אוהב אותו יותר בשביל שלא היה במכירתו:

דף טז:

משקל ב' סלעים כו'. בפ"ק דשבת פרש"י ב' סלעים לאו דוקא כו' ע"ש דלא מסתבר להו שכל הבגד לא

היה משקלו רק ב' סלעים אע"ג דמצינו בגדים דקים ביותר פ' הנזקין )נט.( סבני וחומס כאמגוזא כו'
מ"מ סתם כתונת לא היה דק כ"כ ועיין עוד בזה פ"ק דשבת:

מילת מפורש פרק במה בהמה ופרש"י שם גם בערוך בערך כבן והרא"ם כתב פ' וישב שמדברי רש"י

בגמרא משמע שיש הפרש בין מילת שהוא לשון צמר ובין מלתא שהוא מלשון מעיל כמו שפרש"י במ"ק

גבי איצטלא דמלתא עכ"ד ואינו כן דבהדיא פרש"י פ' נ"ה איצטלא דמלתא טלית של צמר נקי בן יומו כו'
ע"ש אלא לפי שאותו צמר נקי אין עושין אלא החשוב בבגדים שהוא המעיל כדכתיב כן תלבשנה בנות

המלך הבתולות מעילים לכך נקרא מלתא:

נתגלגל הדבר וירדו למצרים כו'. מה שיש לדקדק בזה עיין בחידושינו פ"ק דשבת:

רמז לו שעתיד בן כו' ר"ל דרמז לו שישוה לו בנימין אחיו מן האם בגדולה כמו שנעשה יוסף משנה למלך

ונלבש בלבוש מלכות כן לעתיד יעשה המלך למרדכי משנה ויצא בלבוש מלכות וגו' וא"ת אכתי תקשי

דאיכא קנאה במה שנתן לבנימין ג' מאות כסף ולא נתן כן לשאר אחיו ולא נזהר שרמז לו בזה וי"ל כמ"ש
לעיל במה שנתן לבנימין יותר כיון דהוא אחיו גם מן האם אין כאן קנאה אלא בבגדים שהם מתנות גלוים

שהעולם יחשבו שהוא מראה להם שנאה על מכירתו בבגדים שהוא דוגמת המכירה כתונת פסים:

כמה צוארין היו כו'. פרש"י דל"ג ליה שכן דרך המקרא לכתוב צוארי לשון רבים כו' ע"ש אבל בכל

נוסחות גמרא איתא וכן בב"ר וכי שני צוארין כו' ע"ש ופרש"י שם כי צואריו לשון יחיד הוא כמו בעליו

אדוניו אבל צוארי משמע לשון רבים עכ"ל ומפ' הרא"ם דשינויא דקרא קא דריש דלגבי בנימין דכתיב
צוארי בלשון רבים וה"ל למכתב צוארו לשון יחיד כיון שאינו כינוי כו' אמרו ש"מ לדרשא ולגבי יוסף

דכתיב על צוארו וה"ל למכתב צואריו בלשון רבים כיון שהוא כינוי כו' עכ"ל ועוד האריך ע"ש אבל בכל
הס"ת ובחומשים כתיב הכא בכה על צואריו בלשון רבים וכן הביא רש"י הכתוב הזה בשמעתין וע"ק

לפירושו דהא מצינו בכינוי צוארו בלשון יחיד גבי עשו ויבך על צוארו וע"כ הנראה דודאי צוארי בי' לא

משמע אלא לשון רבים וכן צוארו בו' לא משמע רק לשון יחיד אבל צואריו דכתיב בי' וי"ו משמע לשון
רבים ומשמע לשון יחיד כמו בעליו והכא בהאי קרא ברישא דקרא לגבי בנימין כתוב צוארי דלא משמע

רק לשון רבים ובסיפא דקרא לגבי יוסף שינה לכתוב צואריו דמשמע נמי לשון יחיד דרשו מיניה דרמז

לגבי בנימין על ב' מקדשים ולגבי יוסף על א' דב"ה נקרא צואר כמו כמגדל דויד צוארך וצוארך כמגדל
השן כמו שהצואר בגובה של אדם והודו כן המקדש בגובה א"י והודו של ישראל:

והנה עיניכם רואות ועיני וגו' א"ל כשם שאין כו'. דבכלל עיניכם רואות גם בנימין בכלל אבל רמז להם

כשם שאין כו' והמקרא מחובר למעלה שהבטיחם לכלכלם ברעב ובזאת עיניכם רואות שאני משוה

אתכם כאחי בנימין רמז שבודאי אין לי לב עליו על המכירה כך אין לי לב עליכם רק לבי כפי המדבר

אליכם להיטיב לכם והדרש דהכא ימאן מלפרש כפרש"י בחומש עיניכם הרואות שאני אחיכם במילה

וכי פי המדבר אליכם בלה"ק עכ"ל דא"כ למה לא כלל את בנימין עמהם גם כי המילה ולה"ק אינו ראיה
שהרבה אומות שהם נימולים ומדברים בלה"ק שהוא לשון עברי:

מאי מטוב מצרים כו' יין שדעת זקנים כו'. דהיין הוא הטוב שבמינין מוקדם בטובת א"י כדכתיב ארץ

וגו' גפן ולפי שאין משא י' חמורים הכרחי כ"כ מיין אלא דודאי לזקנים כיעקב דעתם נוחה ממנו לפי

טבעם שהם מצוננים והיין מחמם:

וישתחו ישראל על ראש וגו' תעלא בעדנא כו'. ופי' וישתחו ישראל ליוסף על ראש המטה היינו שהפך

עצמו לצד השכינה כפרש"י בחומש והוא מבואר בדברי הרא"ם ע"ש ויותר נ"ל לפי דרש דהכא מתפרש
ראש המטה ג"כ על יוסף שהוא היה ראש וחשוב במטתו של יעקב:

וידבר על לבם כו' שא"ל דברים כו' י' נרות לא יוכלו כו'. מספר י' נרות הם י' אחיו שמכרוהו והמשילם
לנרות ע"ד נר אלהים נשמת אדם ואמר כי י' נרות לא יוכלו לכבות לפי שאין טבע לנר שמכבה נר אלא

אדרבה מדליקתו ביותר כן נעשה לי שע"י המכירה עליתי לגדולה וכמ"ש אתם חשבתם לרעה אלהים
חשבה עלי לטובה וגו':

ליהודים היתה וגו'. זו תורה וכה"א כי נר וגו' כו' דרשו כן דלפי פשוטו ה"ל למכתב היה אור כמו היה

אור במושבותם וע"כ דרשו היתה אורה זו תורה שנקראת בלשון נקבה בכ"מ ויש לכוין בדרש הזה כי

התורה נתנה בעיון כמו לימוד התורה ובמעשה שהן המצות והתורה היא עדות לישראל כמ"ש ואת העדות

אשר אתן וגו' ויש גם במצותיה שהם אות ועדות לישראל כמ"ש המפרשים והם שלשה השבת שנאמר בה
ביני וביניכם וכן התפילין דכתיב בהו והיה לאות על ידך וגו' ]וכן המילה שהוא אות ברית[ ולכך גזר המן

על אלו ביותר כפרש"י לפי שהן עדותן של ישראל וכיון שנתבטלה גזירתו חזרו אלו עדות ליושנן אורה זו

תורה כמ"ש לעיל ושמחה זו י"ט שהוא יום שביתה וכמ"ש שחזרו מאבל לי"ט וששון זו מילה שחזרו לה
כמ"ש ורבים מעמי הארץ מתיהדים דהיינו תחלה בברית מילה ויקר זו תפילין שהוא כבודן של ישראל

ע"ש כי שם ה' נקרא עליך ויראו ממך שחזרו לזה כמ"ש כי נפל פחד מרדכי וגו':

צריך למימרינהו בנשימה א' מ"ט דכולהו כו'. נראה לפרש דמדכתיב ואת עשרת בני המן יתלו וגו'

וכתיב ותלו אותו ואת בניו על העץ משמע ליה דעל עץ א' בפעם א' נתלו ויצאה נשמתן בבת א' ולא בזה
אחר זה ומדחשיב להו בהאי קרא כסדרן זה אחר זה לא תאמר שכן נתלו בזה אחר זה לכך צריך

למימרינהו בנשימה א' לרמוז שיצא נשמתן בבת אחת דבבת אחת נתלו ולא נכתבו הכא כסדר הזה זה

אחר זה אלא שנתלו בעץ א' שעשה המן של נ' אמה כדמסיק דכולהו בחד זקיפא אזדקיפו כסדרן זה תחת
זה כמפורש בתרגום דחשיב להו כסדר הכתוב מלמטה למעלה מפרשנדתא עד ויזתא וע"ד זה אמרו

בירושלמי איש בריש דפא ואת בסוף דפא כו' ויהיו כולם נכתבים תחת איש להורות כי כאיש אחד בפ"א
נתלו כולם ועד"ז אמר נמי דוי"ו דויזתא צריך לממתחא בזקיפה כמורדיא דלברת לברת שם הנהר

ומורדיא הוא עץ שדוחקים בו הספינה מן האבנים והמכשולים וכעין זה פי' הערוך הכא נמי הכא ה"ק

שצריך לממתח ו' דויזתא כעץ פשוט וארוך בזקיפה ותלויה שעושין מעץ דויזתא הוא שנתלה למעלה מכולן
בעץ ההוא כמפורש בתרגום והו' ארוכה בו מלמעלה למטה שבעץ א' ארוך היו נתלו כולם מויזתא של

מעלה זה תחת זה עד פרמשתא שנתלה למטה מכולם:

חוץ משירה זו ומלכי כנען כו' שלא תהא תקומה כו'. עיין במרדכי ובר"ן בזה בשם ר"ת ושירת האזינו

נמי כן היא שיש בה נמי מפלתן של עובדי כוכבים דכתיב מראש פרעות וגו' ודם עבדיו יקום וגו':

מלמד שבא מלאך וסטרו כו'. כנראה מפרש"י ממה שא"ל מה שאלתך בסוף משמע שהתחיל לדבר

בכעס ואין הכרע כ"כ ועי"ל ממה שהיה חושב למספר ההרוגים ה' מאות וי' בני המן בשושן זולת
בשאר מדינות מה עשו משמע דהרבה היו בעיניו וכעס ע"כ:

יאמר בפה מה שכתוב בספר כו' פרש"י סדר המקראות כו' כי המן בקש וכו' ומה שבאתה אסתר כו'

כל זה יאמר שנה שנה עם הספר כו'. ונראה דהיינו כמ"ד לקמן פ"ב דקורין המגילה מאחר הדברים

האלה:

ומאמר אסתר קיים וגו' דברי הצומות לא כו' לפי פשוטו מאמר אסתר היינו מאמרה לחכמים לקיים

ימי הפורים ולפי שלא הזכיר מאמרה בכל אלא ותכתוב אסתר וגו' והיינו דאמרינן לעיל שלחה להם
אסתר קבעוני לדורות ומ"ה קאמרי דמאמר אסתר היינו שאמרה למלך לבטל מחשבת המן הוא קיים

דברי הפורים ואהא מתמה וכי מאמר אסתר למלך בלחוד עשתה זאת ולא דברי הצומות ומשני דקושטא

דכן הוא דהא והא גרמו והמקרא מחובר למעלה דברי הצומות וזעקתם ומאמר אסתר קיים וגו':

מלמד שפירשו ממנו סנהדרין כו' דהיינו אחיו חביריו שהיו מכלל אנשי כנסת הגדולה:

מעיקרא כתיב אשר באו כו'. פרש"י בימי כורש כשעלה עם זרובבל כו' כ"ד שנה היה בין מנין למנין כו'

עכ"ל. וצ"ל ששוב כשראה מרדכי אז שנתבטל בנין בהמ"ק בימי כורש כמפורש בס' עזרא חזר לשושן
בימי אסתר ושוב אח"כ עלה שנית לארץ ישראל בימי כורש שנבנה הבית דהיינו ביאה שניה דקאמר

ולבסוף כתיב הבאים עם זרובבל וגו' כמפורש בספר נחמיה ומיהו אין סברא דהנהו כולהו דחשיב

דבאו עם זרובבל וגו' מעיקרא עלו ושוב חזרו לשושן שוב עלו שנית כדכתיב בנחמיה הבאים עם זרובבל
וגו' וי"ל דודאי ב' הכתובים איירי בביאה ראשונה אלא משום דשינה בפסוק שני שינה לחשוב מרדכי

בתר ה' והוא רמז דגדול ת"ת כו':

כל זמן שברוך בן נריה קיים כו'. כפרש"י דאל"כ למה לא עלה עזרא עם זרובבל וק"ק דברוך גופיה למה

לא עלה אז עם זרובבל ורש"י בא ליישב זה דברוך מת בתוך השנים הללו דהיינו באותן שנים קודם

שהתחילו לבנות בהמ"ק בימי דריוש האחרון אבל אין זה מספיק שהרי ברוך היה חי בשנת שתים לדריוש
האחרון כדאמרינן לעיל שהיה מתנבא בשנת שתים לדריוש ואז התחילו לבנות בהמ"ק כמפורש בספר

עזרא באדין בטילת עבידת בית אלהא גו' עד שנת תרתין למלכות דריוש וצ"ל דבאותה שנה גופה שהיא
שנת תרתין לדריוש מת ברוך ולא עלה בתחלת בנינם:

גדול ת"ת יותר מכבוד אב כו'. מהא דמייתי שלא נענש על אותן שנים שהיה בבית עבר אינו מוכח דגדול
יותר מכבוד אב דבשוה לו נמי אין ראוי לעונש אלא דנקט האי לישנא דגדול ת"ת שסמך אלישנא דמתניתין

דריש פאה דתנן ות"ת כנגד כולם וא"ת למה נענש גם על אותן כ"ב שנים כיון דברצון אב ואם ובמצותן

הלך יעקב מסתמא מחלו על כבודם ותירץ בעל אמרי נועם בשם הר"י מפרי"ש שלבסוף י"ד שנה שהיה
בבית עבר נתקררה דעתו של עשו ושלחה רבקה אמו את דבורה מנקתה אחריו לבית לבן והוא שהה שם

כ"ב שנה ע"כ ועיין במפרשים בזה:

שהיה יעקב אבינו בבית עבר כו'. ובכמה מקומות אמרו בית מדרשו של שם ועבר שהיה קבלה בידם

דנביאים היו וכאן אמר בבית עבר לפי ששם כבר מת בשנת נ' ליעקב אבל עבר היה חי עד שהיה יעקב
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שתי שנים בבית לבן כדלקמן ומסברא קאמרינן שבאותן י"ד שנים שאין מפורש בקרא מה היה עסקו של

יעקב מסתמא בבית עבר היה שע"כ קראו הכתוב יושב אהלים באהל של תורה בבית עבר:

דף יז.

למה נמנו שנותיו של ישמעאל כו'. פרש"י למה נמנו מה לנו לשנות הרשעים עכ"ל ואע"ג דאמרי' פ"ק

דב"ב דישמעאל עשה תשובה מ"מ כיון שהיה רשע מעיקרא אין ראוי למנות שנותיו בתורה אי לאו משום

יעקב:

מלמד שקדשה ישמעאל כו'. הוכרחו לומר שקדשה ישמעאל בחייו דאל"כ מנין לנו לומר דבאותו פרק מת

ונראה דהוציאו זה מדכתיב וילך עשו אל ישמעאל דמשמע בחייו הלך אליו לישא בתו וקדשה אז דאל"כ אל

ישמעאל ל"ל ואח"כ כשמת השיאה אחיה נביות מדכתיב אחות נביות:

הוה יעקב מוטמן בבית עבר י"ד שנים כו'. יצא משם ובא לו לארם נמצא כשעמד על הבאר כו'. ויש

לדקדק דא"כ מבית עבר אחר שהיה שם י"ד שנים הלך לארם נהרים וקרא כתיב ויצא יעקב מבאר שבע
וילך חרנה ואמרינן במסכת חולין בפ' ג"ה כי מטא לחרן כו' וחזר למקום שהתפללו אבותיו וכו' וסולם

היה עומד בבאר שבע כו' מכל זה מוכח דמבאר שבע הלך לחרן ולא מבאר שבע לבית עבר ואחר י"ד
שנים הלך לחרן ויש ליישב דבית עבר נמי בבאר שבע ולא הלך כלל מבאר שבע לבית עבר אלא שהיה

מוטמן בבאר שבע בבית עבר מפני יראת אחיו עד אחר י"ד שנים הלך משם לחרן ותו לא מידי ויש רמז

במלות באר שבע שיש בו אותיות עבר וארבע עשרה ועוד נראה דאביו יצחק נמי היה לו בית המדרש
כדאמרינן ביומא יצחק זקן ויושב בישיבה היה כו' וכל שלשה מדרשות של שם ושל עבר ושל יצחק בבאר

שבע היו ורמז מבאר שבע אותיות ש"ם עב"ר א"ב:

ועשה שם י"ח חדש שנאמר ויעקב נסע וגו' ולמקנהו עשה סכות גו' ופרש"י הכא ויבן לו בית לימות

החורף ועשה סוכות ב' פעמים ב' ימות הקיץ הרי י"ח חדשים כו'. עכ"ל ודריש ליה מדכתיב סוכות
בלשון רבים ובית בלשון יחיד משמע דב' פעמים עשה לו סוכות ופ"א בית אבל רישא דקרא ויבא יעקב

סכותה לא דריש דהיינו שם העיר וכן משמע מתוך שמעתין דקאמר הכא יצא לו מארם נהרים ובא לו

לסוכות ועשה שם י"ח כו' הרי לך בהדיא דגם לפי הדרשה דב"פ עשה סכות הניחו סכותה דרישא דקרא
כפשטיה שהוא שם העיר אבל מפרש"י בחומש נראה דרישא דקרא סכותה נמי דריש וכן הבין הרא"ם

דבריו וכתב בפירושו גמגומים ע"ש באורך אבל לשיטתנו יתיישב הכל ויהיה פירוש הכתוב ויבא יעקב

לעיר סכותה ושהה שם ויבן לו בית ולמקנהו בחורף וגם שהה שם עד שבנה לו ולמקנהו סכות ב"פ בקיץ
ותו לא מידי:

ובבית אל עשה ו' חדשים והקריב זבחים. ויש לדקדק למה ייחסו כל הו' חדשים החסרים מכ"ב שנה

לבית אל שהקריב שם זבחים דהא כמה מאורעות היו לו בתוך הו' חדשים שנסע מסכות לשכם ותצא

דינה וגו' ונטע אהלו מהלאה למגדל עדר וגו' דכל זה נעשה ג"כ באותן ו' חדשים קודם שבא לאביו יצחק
ויש ליישב דאשמעינן דאפילו על ששהה באותן ששה חדשים והקריב זבחים שהוא מצוה נענש על ששהה

מלבא לאביו ולאמו וק"ק למה נענש על ששהה להקריב זבחים כיון שעל פי הדיבור עשה כמ"ש עלה בית

אל וגו' ועשה שם מזבח וגו':

סליק פרק מגילה נקראת

דף יז:

מנין שאומרים אבות שנאמר הבו לה' בני אלים כו'. מפורש פרק בתרא דר"ה:

ומה ראו כו' שנאמר והקדישו וגו' וסמיך ליה וידעו תועי רוח וגו'. יש לפרש הסמיכות שאמר לעיל מיניה

כה אמר ה' אל בית יעקב אשר פדה את אברהם ובמדרש אברהם ניצול מכבשן האש בזכות יעקב ואמר

ע"כ לא יבוש יעקב וגו' כמפורש פ' כ"ג ע"ש ואמר בראותו ילדיו את קידוש השם שעשה אברהם גם הם
בקרבו יקדישו שמו והקדישו את קדוש יעקב ברבים כגון דניאל וחנניה מישאל ועזריה וע"י כך את אלהי

ישראל יעריצו בעולם שכח וגבורה בידו ע"י זה תועי רוח כגון נמרוד ונ"נ ידעו בינה שיש אלהים בישראל

כמ"ש נ"נ ברוך אלההון די שדרך משך ועבד נגו וגו':

דכתיב ולבבו יבין ושב וגו'. היינו דיבין האדם גודל חטאו וכנגד מי חטא ואז ודאי ישוב בתשובה שלמה

ופריך א"ה לימא רפואה כו' למאי דס"ד השתא דקרא ברפואה דתחלואים איירי ה"ק גם בחולה שא"א

לשוב לשעה זו במעשה אם הוא יבין שחטאו גרם לו החולי ושב בלבו ורפא לו ומיהו ק"ק דהיאך ס"ד

למימר דרפואה קדמה לסליחה דהא ודאי השב צריך סליחה וכפרה על עונותיו ואח"כ ישלח לי הקב"ה
רפואה לחליו ואינו נראה כלל שהקב"ה ישלח לו רפואה קודם שיסלח לו וי"ל הא דהוה ס"ד דלא בעי

סליחה היינו דיסורין של חולי ממרקין לו והיא גופה סליחתו וכפרתו ומסיק דאינו כן דגם אם יש לאדם

עון גדול ולא הוה סגי ליה ביסורין למרק ולא היה ראוי לרפואה מ"מ הקב"ה מרבה לסלוח לשב בחליו
לשלוח לו רפואה אחר הסליחה ולכך יש להקדים הסליחה כדכתיב וישוב אל ה' וגו' כי ירבה לסלוח וע"ז

נתכוין בנוסח אלהי עד שלא נוצרתי כו' ומה שחטאתי לפניך מרק ברחמיך הרבים אבל לא על ידי יסורין
וחלאים רעים כו' דהיינו שלא ביסורין רעים ורבים כ"כ שיהיו הם ממרקין העון לסלוח רק שתהיה

הסליחה ע"י רחמים רבים מקודם שיהיו יסורין רעים ממרקין הכל ולמאי דפריך נמי ומאי חזית כו'

סמיך אהא בעי נמי למימר דיסורין ממרקין הכל והיא סליחתו ומשני דאיכא קרא אחרינא דמוכח
מיניה נמי דאין רפואה בלא סליחה מקודם כדכתיב הסולח לכל עוניכי גם שהיסורין אינן ממרקין כל

העונות ובעי סליחה על עונות ואח"כ רופא לכל תחלואיכי ואח"כ הגואל משחת חייכי דהיינו גם אם

נגזר על האדם למות לשחת התשובה והסליחה בחליו מקודם הרפואה יגאלהו משחת:

ההוא לאו כו' אלא רפואה דסליחה כו'. יש לפרש דה"ק דהאי קרא משתעי במי שיסורין ממרקין כל
עונותיו דרפואתו היא סליחתו כמ"ש לעיל אבל א"כ הל"ל דיסורין דסליחה הן ויותר נראה לפרש ע"פ

מ"ש הרמב"ם בשמונה פרקים דחולי הנפש ורפואתו הוא כמו חולי הגוף ורפואתו ורפואה דנקט בהאי

קרא לאו רפואת הגוף אלא רפואת הנפש שהיא הסליחה:

ומה ראו לומר גאולה בשביעית כו' היינו גאולה מן הגלות כדמסיק שעתידים ליגאל כו' אבל גאולת החולה

מן המות כבר מפורש דההיא בתר רפואה איתא כדכתיב הרופא לכל תחלואיכי הגואל משחת וגו' אבל
אההיא אינו מתפלל דבכלל תפלת הרפואה היא שלא יבא האדם למיתה:

ומה ראו לומר רפואה בח' כו'. יש לדקדק ומאי קא קשיא ליה והא כיון דמדינא יש לה להסמיך לסליחה

כדקאמרינן לעיל מדכתיב הסולח לכל עוניכי הרופא וגו' אלא משום דגאולה בשביעית אפסיק לה מ"מ

מאי דאפשר למסמך לה לסליחה סמיך לה ולהכי יש לסמכה לגאולה דסמוכה לסליחה י"ל דמה"ט משום
דעתידים ליגאל בז' אינו מכריע לאומרה הגאולה בשביעית דאדרבה מטעמא דקרא הסולח לכל עוניכי

הרופא וגו' יש למסמך טפי רפואה לסליחה ולא להפסיק ביניהן בגאולה ומשני דברפואה נמי איכא עוד

טעמא דראויה לאומרה בח' וזה ודאי מכריע שלא לסמכה לסליחה:

כנגד מפקיעי שערים דכתיב שבור זרוע רשע כו' עיין פרש"י דכל הפרשה נאמרה על מפקיעי שערים

ומדלא מייתי רק קרא דשבור זרוע רשע וגו' נראה לפרש דשבר חסר כתיב מלשון יש שבר במצרים
וזרוע מלשון זריעה דקבעי דוד רחמי דרעתו ורשעתו של רשע בל תמצא ולא תפיק מזימתו דהיינו שיהיה

מוצלח הזריעה בשבר ותבואה הרבה ולא יוכל עוד להפקיע שערים:

כי אמרה בתשיעי כו' פרש"י וא"ת שמינית היא אשרי ולמה רגשו תרתי עכ"ל. פירושו מגומגם דהא

מסיק בפ"ק דברכות דאשרי ולמה רגשו חדא פרשתא היא ועוד דלא תמצא בשום ספר תהלים דשבור
זרוע רשע בשמינית היא אבל בעשירית היא דבעי למימר התם דה"ל יהיו לרצון אמרי פי וגו' בי"ט

ונראה להגיה בפרש"י וכן צ"ל וא"ת בעשירית היא אשרי ולמה רגשו חדא פרשתא ור"ל עשירית היא כמו

שהיא בספרים שלפנינו וקאמר כדמסיק שם דאשרי ולמה רגשו חדא פרשתא היא וה"ל שפיר הך פרשה
דשבור זרוע וגו' בט' ועיין בחידושינו שם:

ומה ראו לומר קיבוץ כו' ופריכם תשאו לעמי וגו' בפרק חלק מפורש דאין לך קץ מגולה מזה שנאמר

ואתם הרי ישראל ענפכם גו' ע"ש ובחידושינו בספ"ב דכתובות:

וכיון שנתקבצו גליות נעשה דין ברשעים כו'. אברכת השיבה שופטינו כו' קאמר לה ולא מפורש בה דין

ברשעים אלא כיון דהוזכר בה להשיב שופטים כבראשונה אז הוי דין ברשעים כדמייתי מקראי ואשיבה

ידי עליך ואצרוף כבור סיגיך דהיינו דין ברשעים וכתיב ביה ואשיבה שופטיך כבראשונה גו' ומיהו ק"ק
דהיכן מוזכר בהני קראי דמייתי קיבוץ גליות למימר דדין ברשעים תולה בקיבוץ גליות ואין לומר ואשיבה

שופטיך גו' משמע ליה קיבוץ גליות דא"כ בהך ברכה גופה דהשיבה שופטינו כו' מוזכר נמי קיבוץ גליות:

וכיון שנעשה דין ברשעים כלו המינין כו'. אהך מלתא לא מייתי ראיה מקראי דמסברא הוא אם אז נעשה

דין ברשעים כ"ש דין המינין שהוא חמור יותר כמפורש פ"ק דר"ה ושם מפורש דין המינין גיהנם כלה
והם אינן כלים והא דקאמר כלו המינין י"ל דהכי קאמר דכלו מן העולם אבל דין גיהנם אינו כלה מהם

כמפורש שם וקאמר דכולל זדים עם המינין כו' זדים היינו המסורות לאנסים והפוקרים כו' שנזכרו שם

שדינן עם המינין ומייתי שנאמר ושבר פושעים היינו המינין דיודעין רבונן ומורדים בו וחטאים היינו
זדים:

וכיון שכלו המינין מתרוממת קרנות כו'. וקודם שנתקנה ברכת המינין ודאי דהח"י ברכות על הסדר היו
דה"נ איכא למימר כיון שנעשה דין ברשעים כמפורש בברכת השיבה כדאמרינן לעיל מתרוממת קרן

צדיקים כו' וקאמר דכולל גירי צדק כו' שנאמר והדרת פני זקן גו' וסמיך ליה וכי יגור גו' ובהך ברכה
נמי מזכיר זקני צדיקים כמ"ש ועל זקני עמך כו' ועל גירי הצדק וכו' ואמר והיכן מתרוממת כו' ישליו

אוהביך היינו הצדיקים שהם אוהבי ירושלים ואמר וכיון שנבנית כו' שנאמר אחר ישובו בני ישראל גו'

אין זה קיבוץ גליות שהוזכר כבר לעיל דמיירי קודם שיתיישב ירושלים בבנינה אלא דמשמע ליה האי קרא
אחר שיהיה לבני ישראל יישוב בירושלים דהיינו אחר בנינה אזי יבקשו מלכות בית דוד למלוך בירושלים:

דף יח.

וכיון שבא דוד כו' שנאמר והביאותים אל הר קדשי וגו'. משמע ליה מהכא שבא דוד כדאמרינן פרק כ"ג
ג' מצות נצטוו ישראל בכניסתן לארץ להעמיד להם מלך ולהכרית זרעו של עמלק ולבנות בית הבחירה

ומסיק להעמיד להם מלך מקודם וא"כ לעתיד נמי ודאי יהיה כן וכיון דכתיב והביאותים אל הר קדשי
דהיינו בנין בית הבחירה ע"כ דבא דוד מקודם זה ואמר כיון שבאת תפלה באת עבודה כו' דהתפלה

שהיא עבודה שבלב הקדים לעבודת המזבח וכן עשה שלמה בבנינו בהמ"ק שמתחלה התפלל על כל צרה

שלא תבא ואח"כ כתיב ויזבח שלמה גו' זבח לה' בקר כ"ב אלף גו':

וכיון שבאת עבודה באת הודאה כו'. נראה דהך הודאה מלשון וידוי הוא על הקרבן והיינו זבח תודה שעל

הזבח שמביא אדם מתודה עליו והיינו דמסיק עבודה והודאה חדא מלתא היא דהוידוי שייך בכ"מ על
הקרבן וסמוך נמי אהאי וישא אהרן גו' מעשות החטאת גו' מעשות הוידוי שעל החטאת נמי במשמע:

ברכה דהקב"ה שלום שנאמר ה' יברך גו'. הא ודאי דבברכת כהנים איכא כמה ברכות אלא שהכל הולך

אחר החתימה וישם לך שלום שהיא עיקר הברכות כולן:

דאר"א מ"ד מי ימלל גו' למי נאה למלל כו' מה שיש לדקדק בזה מפורש ספ"ב דהוריות:

המספר כו' יותר מדאי כו' שנאמר היסופר לו גו'. משמע יותר מדאי מלשון ספירה מי יוכל לספר כל

שבחו ולך דומיה תהלה דמייתי נמי איירי בהכי דודאי יש לספר בשבחו של מקום אלא דיותר מדאי

קאמר דומיה תהלה לו ודקאמר סמא דכולה מלתא הכי מפורש סמא דכולה של שבח המקום מישתוקא

הוא דא"א לספר כל שבחו ובמערבא מלה בסלע כו' דודאי מלה של שבח המקום בקצת הוא טוב
לקנותה בסלע אבל ביותר מדאי לספר בשבחו של מקום שוה יותר לקנותה בכפל למשתק ביה דאותן

שבחות כיון דא"א לספרן שאין להם שיעור ודאי דהם הרבה יותר מאותן שיש לספר שיש להם שיעור
ופרש"י בשמעתין הא דאסור לספר היינו בקביעות ברכה עכ"ל אין ר"ל בקביעות ברכה בפני עצמה

אבל בברכה אחת שרי להוסיף בשבח המקום דהא לקמן בפ' הקורא עומד אמרי' ההוא דנחית אמר

האל הגדול הגבור והנורא האדיר והחזק כו' אמר לי' סיימתינהו לכולהו שבחיה דמרך כו' משמע דאפי'
בברכה אחת אסור להוסיף והיינו נמי בקביעות ברכה אחת מי"ח ברכות ולאפוקי בלא ברכה כלל

מותר לספר בשבחו של מקום יותר:

דאי סלקא דעתך למזבח קראו כו'. למאי דסלקא דעתך השתא יהיה פירושו כפרש"י בחומש לפי פשוטו

שע"ש הנס שהיה השם עמו והצילו קראו למזבח אל להיות שבחו של מקום כו' עיין שם וכפרש"י בחומש
גבי ויקרא שמו ה' נסי ע"ש והתוס' כתבו דה"נ כתיב ויקרא לו ה' נסי ויקרא לו ה' שלום ומתרגמנן

ופלח וצלי מ"מ י"ל כו' ע"ש נראה מדבריהם שהתרגום שתרגום ויקרא ופלח יפרש נמי שהקריאה היא

מוסבת על המזבח כפרש"י לפי פשוטו בחומש אלא שהתרגום שומר הטעם ולא המלות כדרכו והוא
דחוק בדברי התרגום וטפי ניחא בזה דברי הרמב"ן שהבין שהתרגום יש לו דרך אחר שכתב אבל

אונקלוס אמר ופלח עלה קדם אל אלהא דישראל ויהיה טעם לו כטעם בו כו' עכ"ל ויהיה פירוש הכתוב

לפי זה שקרא יעקב בתפלה על המזבח לאל אלהי ישראל והדרש דהכא ימאן זה דמלת אל מיותר הוא
ולמאי דסלקא דעתך הכא דלמזבח קראו אל ה"נ הכי פריך דמלת אל מיותר ולא הוה ליה למכתב אל אלא

יעקב הוא שקרא וכתב הרמב"ן שיש בענין זה סוד כו' ירמזו למה שהיו אומרים שצורת יעקב חקוקה
בכסא הכבוד כו' ע"ש:

לא הוו ידעי רבנן מאי חלוגלוגות כו' מאי סלסליה כו' כל הסוגיא מפורשת במסכת ראש השנה:
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דף יח:

אלו דברי תורה דכתיב בה התעיף עיניך בו ואיננו כו' מפורש פרק קמא דברכות:

דף יט.

ומ"ד מאיש יהודי מה ראה מרדכי דאקני כו'. ק"ק כיון דקנאה של מרדכי ודשוי נפשיה ע"ז לא הוזכר

אלא לבתר אחר הדברים האלה גדל לא היה לנו להתחיל אלא משם ומה טעם הוא להתחיל מאיש יהודי
וגו' ויש ליישב דאיש יהודי מורה על כך דמשום הכי לא השתחוה כדאמרי' בפרקין לעיל ואמאי קרי ליה

איש יהודי שכפר בע"ז שכל הכופר בע"ז נקרא יהודי:

מה ראה אחשורוש כו'. ולשון ראו בלשון רבים על שם אחשורוש ויועציו וכן מה ראה מרדכי כו' עם שאר

צדיקים שבאותו דור ומה ראה המן כו' עם בניו ומה ראה אחשורוש עם יועציו:

דשוי נפשיה ע"ז כו' מה שיש לדקדק בזה תמצא בפ"ק:

על ככה דזמינתיה אסתר להמן כו'. כמפורש בפ"ק שנת המלך אחשורוש ממש כו' אמר מאי האי

דזמינתיה אסתר להמן דלמא כו' ע"ש:

דף יט:

אלמלי נשתייר במערה שעמד משה ואליהו כו'. דהיינו שהיה נשאר במחיצת המערה באותו צד שעבר

כבוד ה' כמלא נקב דק כמחט סדקית ולגבי משה מפורש שהסתירו הקב"ה שלא יראה כבוד ה' כמ"ש

והיה בעבור כבודי ושמתיך בנקרת הצור ושכותי כפי גו' אבל באליהו כתיב צא ועמדת בהר לפני ה' והנה
ה' עובר גו' ואינו מפורש בו שהסתירו הקב"ה ואפשר כיון דמפורש ביה שהיה בנקרת הצור של משה

כדכתיב ויבא שם אל המערה בה' הידיעה שהיא המערה שהיה שם משה מסתמא שהסתירו ג"כ הקב"ה

שם ועוד דסמך אקרא דכי לא יראני האדם וחי:

מ"ד ועליהם ככל הדברים גו' דקדוקי סופרים כו' עתידים לחדש כו'. מיתורא דככל מפיק לה דה"מ

למכתב ועליהם הדברים אשר דבר גו' ולכך דרשו מריבוי דכל דקדוקי תורה וסופרים ומיתורא דכ'

הדמיון דרשו גם מה שעתיד להתחדש דהיינו מקרא מגילה דמדמה לה לגופה של תורה כדאמרי' פרק

קמא שלום ואמת כאמיתה של תורה:

דף כא.

ואתה פה עמוד עמדי כו' כביכול אף הקב"ה בעמידה כו'. נראה דאיצטריך ליה באידך דרבי לאשמועינן

דאף הרב בעמידה:

והיינו דתנן משמת ר"ג בטל כבוד כו'. דגבי ר' עקיבא נמי תנן התם משמת בטל כבוד תורה והוא

מתפרש בע"א ע"ש בפרש"י:

כתוב אחד אומר ואשב בהר וכתוב א' אומר ואנכי עמדתי כו'. אע"ג דקרא דואשב בהר מ' יום גבי

לוחות הראשונות הוא דכתיב והאי קרא ואנכי עמדתי מ' יום בלוחות אחרונות כתיב מ"מ משמע להו

ליתן את האמור בזה לזה מדכתיב באחרונות כימים הראשונים:

לא עומד ולא יושב אלא שוחה כו'. והיינו כמשתחוה ואפשר משום כבוד השכינה:

אין ישיבה אלא עכבה שנאמר ותשבו בקדש גו'. ומדכתיב וישב יעקב לא משמע ליה ראיה דהא דרשינן
ליה בפרק חלק אין וישב אלא לשון צער כו' ע"ש:

דף כא:

הני י' כנגד מי כו' מפורש פ"ב דר"ה כל הסוגיא:

וקרא ראשון ד' ושבחיה רב פפא כו'. נראה דרב פפא ודאי נמי מודה דכל א' מהשלשה שקרא ד' משובח

אלא שאמר כשקרא הראשון ד' שבחיה מטעם דזריזין מקדימין למצוה והרי זה הראשון זריז להקדים

עצמו לקרוא ארבע:

דף כב:

אין אדם חשוב רשאי ליפול כו' כיהושע כו' מפורש פרק קמא דתענית:

קידה על אפים וכה"א וכו' וכתבו התוס' תימה כו' ויש לומר דמגמרא כו' עכ"ל. ואין זה מספיק כיון

דאשכחן בקראי השתחואה על אפים וכן בכריעה וכן ארצה אשכחן גבי קידה והנראה ליישב כל זה כי

כל שלשה חלוקות הנזכרים הכא מבוארים מתוך הכתובים והוא אין ספק כי כל אחד מהג' חלוקות היו
על כל פנים באפים דבכולן כתיב אפים והכריעה דבר נוסף על הקידה כי הקידה אינו רק שמשתטח

פניו לארץ ולא גופו כפירוש רש"י פרק החליל והכריעה היא דבר נוסף שנשתטח פניו לארץ וגם רגליו

בכריעה על הארץ אבל לא שאר הגוף נוסף עליו השתחוואה שהוא משתטח פניו לארץ וגם רגליו בכריעה
וגם גופו לארץ וזו היא פישוט ידים ורגלים וכל זה מוכח מתוך הכתובים דמצינו בכל המקרא קידה קודם

השתחואה וכן הכריעה קודם השתחויה שנאמר כורעים ומשתחוים להמן וגו' וכל זה מוכח מתוך
המקראות בכתוב ולא נקט הני קראי אלא לסימן בעלמא דבקידה כתיב אפים ובכריעה ברך

ובהשתחואה ארצה:

דף כג.

הני ג' וה' וז' כו' כנגד ברכת כהנים כו'. לגבי ג' נתנו לעיל טעמא אחרינא וכתבו התוס' לעיל דטעמא

דג' כנגד שומרי הסף שאמרו הכא אינו עיקר כו' ע"ש. אכל אכתי קשה למה לא אמרו לעיל כנגד ברכת

כהנים וע"כ הנראה דהני אמוראי דהכא פליגי אטעמי דלעיל ולא מייתי להו לעיל משום דהני אמוראי
הכא נתנו טעם גם מה' וז' אבל לעיל לא אמרו האמוראים טעמים אלא אג'. וחכמים אומרים ג' כנגד

שומרי הסף ה' מרואי פני מלך כו'. עיין פרש"י כאן וכה"ג פירש פ"ק דסנהדרין אבל התוס' דחו שם
פירושו דאין נראה שתקנו כנגד שרי אומות ומפרש ר"ת דהם שרי ישראל דאשכחן בסוף מלכים דהגלה

נבוזראדן ג' שומרי הסף וה' רואי פני מלך ובסוף ירמיה כתיב ז' רואי פני מלך כו' ע"ש ומה שיש לדקדק

בזה אסוגיא דפ"ב דר"ה שם מפורש:

היינו זכריה היינו משולם כו'. אפשר שאמרו כן מדלא כתיב זכריה ומשולם בוי"ו דכל אינך שמות דנקט

בו' נוספות הם כתובים:

דף כד:

וכי מה אכפת ליה לעור כו' א"ל כל זמן שאבוקה בידי בני אדם כו'. יש לדקדק כיון דבאפילה אין בני

אדם רואין אותו אכתי תקשי אמאי נקט קרא עור וכי מה אכפת באפילה בין עור לפקח וי"ל דמ"מ
הפקח כיון שידוע לו מבואי העיר העיר ושביליה גם באפילה יודע קצת לכוין בהן להציל עצמו מן

הפחתים כו':

שקורין אלפין עיינין כו'. בפרק הבונה אמרינן אל יכתוב אלפין עיינין ופרש"י שם יש שכותבין כן מפני

שדומין בקריאתן עכ"ל והיינו שדומין בקריאתן ממוצא א' אותיות אחה"ע וזה טעותן של אנשי חיפה ובית
שאן שמחליפין בקריאתן וכן יש לפרש שם גבי אל יכתוב חיתי"ן ההי"ן וה"נ הכא גבי וחכיתי לה' שה'

וח' ממוצא א':

מפני שמטיל קנאה כו' ההוא דנחית כו' כל הסוגיא מפורש פרק אין עומדין:

דף כה.

מפני שעושה מדותיו של הקב"ה רחמים כו'. עיין בתוס' ומה שיש לדקדק בזה עיין בחידושי הלכות:

תנא כו' בישראל הבא על הנכרית כו' הכתוב מדבר. לפרש"י נראה דבא תנא דבי ר"י לפרש המתניתין

דמשתקין אותו מלומר כן דהכתוב מדבר בישראל הבא כו' אלא דהכתוב מדבר במעביר בנו באש אבל

מדברי הערוך בערך ארם נראה דבא תנא דבי ר"י לומר דקושטא הוא דהכתוב מדבר בישראל הבא על

הנכרית כו' ומתני' דקתני משתקין אותו היינו דאומר דהכתוב אינו מדבר אלא בארמיים שמעבירין
זרעם למולך וע"ש ולדבריו יתיישב דברי הת"י שהוא פי' המקרא לא תתן בתשמישתא לצד בת עממין כו'

ע"ש:

מעשה בראשית כו' עפרש"י. ואמרינן במסכת חגיגה המסתכל בד' דברים כו' טעמא אין רצונו של מלך

שיזכירו שמו על האשפה כו' ע"ש. אין זה מדוקדק דאין זה טעם אלא מה לפנים וע"ש:

דף כה:

מה לפנים ומה לאחור כו'. פי' בתוספות מה בסוף גבולי עולם למזרח ולמערב א"נ מה היה קודם ו' ימי

בראשית ומה יהיה אחר שיכלה העולם עכ"ל. ופירוש קמא דחה רש"י בריש פרק אין דורשין מדפריך
התם בגמרא אלא מה לפנים מאי דהוה הוה ע"ש גם קשה לפירוש קמא אמאי נקט טפי מה לפנים ומה

לאחור שהם מזרח ומערב ממאי דנקט אינך ב' קצוות שהם הדרום מימין והצפון משמאל:

קמ"ל שבחיה הוא דאודי כו'. אע"ג דראובן נמי אודי ולא אמרינן ביה שבחיה הוא אינו דומה דהודאת

יהודה מעצמו היה אבל הודאת ראובן לא הוה מעצמו כדאמרינן בפ' החובל מי גרם לראובן שיודה יהודה
כו' ע"ש ועי"ל דהודאת יהודה מפורש בקרא והוה שבחיה כנגד המבינים התרגום אבל הודאת ראובן

אינו מפורש ולא שייך שבחיה במתרגם:

קללות וברכות נקרין ומתרגמין כו' מ"ד ניחוש דילמא פייגא כו'. גבי קללות וברכות שהוא דבר הנאמר

לכלל ישראל סד"א למימר דלמא פייגא דעתא דצבורא משא"כ באזהרות ועונשין ליחיד העובר על התורה

לא שייך דלמא פייגא אלא כדאמר דלמא אתי למעבד מיראה וההיא טעמא לא שייך הכא גבי כלל ישראל
ויש לדקדק דההיא טעמא דלמא פייגא לא שייך בברכות למה אין מתרגמין אותן וי"ל כיון דקללות אין

מתרגמין ברכות נמי אין מתרגמין דזה לעומת זה עשה אלהים ולכך נקט קללות קודם ברכות דעיקר
טעמא משום קללות כו':

ויהי בשכון ישראל וגו' וא"ל אל תתרגם כו'. ופרש"י במתני' דחיישינן לגנותו עכ"ל אבל הר"ן פירש

משום כבוד יעקב עכ"ל ואפשר שהכריחו לפרש כן שהוא מדמה לה למאי דאמרינן באמנון דלא חיישינן

לכבודו דאמנון אלא לכבודו דדוד דאמנון בן דוד אינו מתרגם ואמנון סתמא מתרגם ונראה דאינו דומה

דבראובן שייך שפיר למימר דחיישינן לכבוד עצמו דמצינו בו שעשה תשובה ואמרינן פרק במה בהמה כל
האומר ראובן חטא אינו אלא טועה כו' תדע דאינו דומה דהא בראובן לא מתרגמינן אפי' בראובן

סתמא והתם מתרגמינן באמנון סתמא:

איזהו מעשה עגל השני מן ויאמר משה וגו'. פרש"י במתני' משום דכתיב שם ויצא העגל הזה ופן יטעו

ע"ה ויאמרו ממש היה בו כו' ומה"ט קאמר בסמוך דפקרו המינים מתוך תשובה זו והם לא יאמינו
מדרש חכמים בזה דר"ל שלא ידע שיצא העגל הזה ע"י כישוף של ערב רב או ע"י שם שהיה ביד מיכה

כדאיתא במדרשות והרי"ף פי' דלא מתרגמין עגל השני משום כבודו של אהרן עכ"ל וצ"ל כפי' התוס'

דזה הוא גנאי גדול של יחיד בצבור דהיינו מה עשה לך העם הזה וגו':

מ"ט משום דכתיב ישא כו' עיין פרש"י שלא יאמרו הקב"ה נושא להם פנים כו' ע"ש. והר"ן כתב משום

דכתיב ישא ה' פניו וגו' וכתיב אשר לא ישא פנים כו' ע"ש ובפ"ב דנדה רמי הני קראי אהדדי ומתרץ להו
אלא שע"ה לא יאמינו בזה וע"ש בחדושינו:

מעשה דוד ואמנון לא נקרין ולא כו'. בתורה קאמרינן כגון בראובן דנקרא ולא מתרגם משום כבודו נגד

ע"ה אבל ודאי דנקרא אע"ג דשייך נמי משום כבודו נגד המבינין המקרא מ"מ א"א בלא קריאת התורה

אבל מעשה דוד ואמנון אף לא נקרא משום כבודו של דוד כיון דסגי בלאו הכי לקרות הפטרה בנביאים
במקום אחר:

כגון ישגלנה ישכבנה כו'. טעם לכל אלו שינוי הקריאות משום דגנאי הוא להוציא דבר מגונה מפיו ככתבו
ברבים אלא בלשון מושאל דלשון שכיבה אינו שם המשגל באשה דהא מצינו וישכב במקום ההוא ותעל

שכבת הטל אלא שהוא שם מושאל בלשון נקיה למשגל באשה וכן כל הני דמייתי מדברי נביאים דהקריאה

שם מושאל בלשון נקיה ללשון הכתוב בגנאי ופרש"י ישגלנה לשון כלבא דכתיב והשגל יושבת וגו' ע"ש ויש
לדקדק כיון דבתורה שינוי הקריאה דישגלנה ישכבנה וכן תשגלנה דנביאים בישעיה ובזכריה קרי בהו

תשכבנה וכן איפה לא שגלת דירמיה קרי ביה שכבת א"כ ה"נ בנצבה שגל לימינך דתהלים והשגל לימינו
וגו' דנחמיה אמאי לא קרי ביה נמי בלשון נקיה מלשון שכיבה ויש לומר דלא אמרו דקורין אותן לשבח

היינו ברבים כגון בקריאה ברבים בב"ה בס' תורה ישכבנה במקום ישגלנה וה"נ תשגלנה דנביאים

דאית בהו קריאה למפטיר ברבים בעי שינוי בהו הקריאה משום דגנאי הוא ברבים וכן כל הני שינוי
המקראות דמייתי דנביאים הן אבל קראי דכתובים אין לחוש בהו לקרוא אותן ככתבן כיון דלית בהו

קריאה למפטיר ברבים:

ר"י בן קרחא אומר למחראות כשמן מפני שהוא גנאי כו'. דהאי קרא גבי ע"ז דבעל כתיב ושרי למקרי

בלשון גנאי ככתביה ואהא מייתי כל ליצנותא כו' בר מליצנותא דע"ז כו' דכתיב כרע בל קרס נבו דכל
אלו הכתובים לשון גנאי הם ואין בהם קרי אחר ללשון נקייה משום דבע"ז קמשתעי דשרי בהו ליצנותא:
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שרי למימר כו' ואנחי' בשי"ן תי"ו כו' עיין פרש"י ובערוך הוסיף כמו וחשופי שת גו' שי"ן מקום השתנה

כו' ות' מקום הצאה:

ב' ג' בר גירתא זונה כו'. והיא כמו גרגירא דפ"ק דע"ז ונראה דלפי' רבותיו גיופא נמי מלשון זנות הוא

כמו בעטו בגיף דפ' הבונה ועיין בערוך בערך סן:

שרי לשבוחיה ומאן דשבחיה כו'. משום דדבר זה הוא מדבור האהוב ולא מדבור המצוה כמ"ש הרמב"ם

בפי' דפרק אבות לכך לא קאמר אלא דשרי מיהו משום דהוי בכלל דבור האהוב קמסיים ביה מאן

דשבחיה ינוחו לו ברכות כו' א"נ משום דאיכא למימר לאידך גיסא כדאמרינן בפ' גט פשוט דאל יספר

אדם בטובתו של חבירו שמתוך טובתו בא לידי רעתו קאמר דאעפ"כ ינוחו לו ברכות כו' והיינו בשאינו
מספר בטובתו יותר מדאי דלא אמרו שבא לידי רעתו אלא במספר יותר מדאי כמפורש שם ודקדק

לומר ינוחו ברכות כו' דבודאי בדבור המצוה אדם זוכה שיבואו הברכות על ראשו כמ"ש ברכות לראש

צדיק אבל בדבור האהוב כי הכא סגי ליה כשהם על ראשו שינוחו שם ולא יסתלקו ממנו:

סליק פרק הקורא עומד

דף כו.

ורצועה כו' והיה בנימין הצדיק מצטער כו' מפורש פרק איזהו מקומן:

דף כז.

ואת כל בית הגדול וגו' מקום שמגדלין בו תורה כו'. משום דכל בית גדול יתורא הוא דבכלל כל בתי

ירושלים הוא וע"כ דרשו מקום שמגדלין בו תורה דע"י בנין בהמ"ד שמתקבצין בו רבים ללמוד מתרבה

ומתגדל התורה כמ"ש מרבה ישיבה מרבה חכמה ומייתי למען צדקו וגו' של הקב"ה תתגדל ותתהדר
התורה ברבים וא"ד שמגדלין בו תפלה היינו נמי דתפלת הרבים בקיבוץ בהכ"נ היא יותר מקובלת

כמ"ש כי ברבים היו עמדי ומייתי מדכתיב באלישע ספרה נא לי את כל הגדולות אשר עשה וגו' ומצינו
בו מפורש שעשה בתפלה דכתיב ויבא ויסגור הדלת וגו' ויתפלל אל ה' וכתיב ויתפלל אלישע וגו' וירא

והנה ההר מלא סוסים ורכב אש וגו' ור"ל דאלישע בתפלתו היה נענה כאילו היו רבים מתפללים בגדולות

בב"ה:

דף כז:

ש"מ אורח ארעא למשבק איניש גולפא ומשכא באושפיזי' כו':

ולא כניתי שם לחבירי כו' פי' בתוס' אפי' כינוי דלא הוי גנאי והא דאמרי' המכנה לחבירו אין לו חלק

לעוה"ב הוי בכינוי של פגם כו' ע"ש הכי איתא בהדיא בפ' הזהב המכנה שם רע לחבירו אין לו חלק
לעה"ב:

ולא בטלתי קידוש היום כו'. לדעת הפוסקים דמקדשין על הפת ק"ק מאי רבותיה דלא ביטל קידוש היום

דמסתמא היה לו פת דאין קידוש אלא במקום סעודה וי"ל דלא בטלתי קידוש היום על היין וה"נ קאמר

דהביאה לו קידוש היום דר"ל יין:

מימי לא עשיתי קפנדריא כו'. בפ' א"נ מפורש בחידושי'. ולא פסעתי על ראשי עם כו' והיינו רבותיה

דאפילו ברבים צריכין לו דשרי כמפורש פ' מצות חליצה החמיר הוא על עצמו:

ואמר ולא נשאתי כפי כו' דה"א דאין הכהן צריך לברך כיון שאין זו המצוה אלא לטובתן של ישראל שתחול

ברכת הקב"ה על ישראל כמ"ש ואני אברכם:

דף כח.

ולא אכלתי מבהמה שלא כו' דאמר ר"י אסור כו'. וא"ת מאי רבותיה כיון דאסור הוא וי"ל דהכל נמשך

אלית הלכתא כוותיה ושרי ואפ"ה החמיר הוא על עצמו:

שנאמר כל משנאי אהבו מות כו' אלא למשניאי כו' מפורש פרק ואלו קשרים:

כי קאמר איהו בשוין כו' מאי רבותיה מפורש בתוספות:

מימי לא נתכבדתי בקלון כו'. אפי' בכה"ג בעובדא דמייתי שחבירו עושה כן מרצונו. ואמר לא עלתה על

מטתי כו' ומייתי כי הא דמר זוטרא כו' דכל היום היה ממתין שיבא חבירו לפייסו ועד"ז אמר דוד עד

מה כבודי לכלימה וגו' שמכלימים אותי כל היום ומסיים בענין בשלום יחדיו אשכבה ואישן וגו' שאני
מוחל לו: ואמר ותרן בממוני הייתי דאמר מר איוב כו' שהיה מניח פרוטה כו' ובפ"ק דב"ב אמרו

בלשון אחר היה נותן חצי פרוטה כו' ושם מפורש בחידושינו ענין הויתור:

מימי לא קבלתי מתנות כו'. נראה דג' אלו דברים שייכי אהדדי כיון דלא קבלתי מתנות מאחרים וגם לא

עמדתי על מדותי לפייסי בממון בליטרא דדהבא שמחויבין ליתן למבייש ת"ח אלא שמחלתי לו בזולת

ממון והשתא ותרן בממוני דהיינו בממון שלי הייתי ואילו קבלתי מתנות או שקבלתי ממון על ביושי גם
אם הייתי ותרן לא הייתי ותרן מממון שלי אלא מממון של אחרים שקבלתי:

לא ניחא לכו דאחיה שנאמר ושונא וגו' מפורש פרק א"ט:

כל המעביר כו' שנאמר נושא עון ועובר וגו' מפורש פ"ק דר"ה:

א"ל רבי תורה היא וללמוד כו'. דאריכות ימים שלך מסתמא במילי דתורה היא תלויה:

אסור להסתכל בצלם דמות אדם רשע כו'. והוא כענין קללת אלהים תלוי וגו' וע"פ חכמי המקובלים כי

הכרת פניהם ענתה בם שיש בצלם דמות מראה אדם צורה רוחנית לטוב או לרע כפי מעשיו לצד הטהרה

או לצד הטומאה ואסור להסתכל לצד הטומאה ע"ד אל תפנו אל האלילים ומה"ט קאמר בסמוך דלא
אסתכלי בעובדי כוכבים דצורתו מצד הטומאה ומייתי ליה שנ' לולא פני גו' אם אביט ואם אראך שהוא

לשון כפול מורה גם על הצורה הרוחני לצד הטומאה:

ותכהן עיניו מראות משום דאסתכל כו' דלפי פשוטו היא מיותר דודאי כיון שכהו עיניו מן הראיה כהו

וע"כ דרשו מ' מראות כמו בשביל כמו חכלילי עינים מיין דהו"ל מ' מיין כמו בשביל:

אלא כסיות עינים כו' מפורש פרק החובל:

מהכא שאת פני רשע לא טוב כו'. לפי פשוטו כמו לא תשא פני דל גו' אשר לא ישא פנים גו' ואולי דהנך

נמי משמען ראיית פנים דכל הנושא פנים הוא מראה לו פנים וכן משמעו דקרא דמייתי לעיל לולי פני

יהושפט אני נושא אם אביט אליך גו':

הבאים אחריך בהמה ירעו כו'. כפרש"י שיהיו כל ימיהם הדיוטות ע"ש מיהו ה"מ לברך גם בניו שיגיעו

לכולהו הימים ושיהיו כל דורות צאצאיו כן:

לא הקפדתי בתוך ביתי כו'. הכעס היא ממדה הרעה ואמר הגם שבביתו של אדם יש לאדם להטיל אימה

ולא יתירה מ"מ לא עשיתיו בקפידא וכעס:

ולא צעדתי בפני כו'. דבכמה מקומות אמרו דאין לאדם להלוך לפני מי שגדול ממנו אבל אמרו בפרק

א"ל הממונה בג' המהלכין בדרך הרב באמצע והגדול בימינו והקטן משמאלו וקאמר דמ"מ כשהלכתי
כן עם רבי נזהרתי בזה דאפילו צעד א' לא הלכתי בפני מי שגדול ממני:

ולא הרהרתי במבואות כו'. דבפ' מי שמתו אמרי' דאסור לקרות שם ק"ש ומסמיך להו אקראי וקאמר

דרבי זירא מחמיר על עצמו אפילו על הרהור תורה:

ולא הלכתי ד' אמות כו'. בכמה דברים אמרי' שיש לכל אדם ד' אמות וקאמר דמעולם לא הלכתי מתוכן

בלי תורה ותפילין שהיא כתר תורה כמפורש פ' האומר:

ולא ישנתי בב"ה כו' אמרי' בעלמא דאסור לישן בב"ה ומסמיך ליה אקרא שנא' וקרעים תלביש נומה

ורבי זירא החמיר אפי' שינת עראי:

ולא ששתי בתקלת חבירי כו' קרא כתיב ומייתי לה בפ"א בנפול אויבך אל תשמח כו' היינו ששמח מפני

השנאה עליו אבל בחבירו שאינו עושה משום שנאה דאפשר שיש לו הנאה כגון שקנה מחבירו סחורה
בזול ובודאי שחבירו הפסיד בה אע"פ כן החמיר רבי זירא בזה שלא היה שמח בהפסידו ותקלתו:

ולא קראתי לחבירו בחניכתו כו'. רש"י גרס מלשון חניכה וחכינה ופי' תרוייהו לגנאי ודופי וק"ק דא"כ

מאי רבותי' דהא המכנה לגנאי אין לו חלק לעולם הבא משום דאזיל סומקא ואתי חיורא וא"כ ה"נ

בחניכה וחכינה לגנאי אבל בערוך גרס בתרוייהו מלשון חניכה אלא דגרס ולא קראתי לחבירי בחניכתי

שלא כניתי לו שם ולא בחניכתו שאפילו שם שכינו לו אחרים לא קראתיו עכ"ל ולפי זה מצינן לפרש אפי'
כינוי דלא הוי לגנאי הוה רבותי' וכמ"ש התוספות לעיל:

שנאמר והשמותי כו' קדושתן אף כשהן שוממין כו'. אמרו במדרש והשמותי את מקדשיכם יכול מן

הקרבנות כשהוא אומר ולא אריח גו' הרי קרבנות אמורים הא מה אני מקיים והשמותי את מקדשיכם

מן הגדודיות של ישראל שהיו מתקדשים ונועדות לבא שם כו' כפרש"י בחומש והמתני' דהכא לא ניחא לה
לפרש כן דההיא נמי כבר אמורה דכתיב ונשמו דרכיכם והיתה ארצכם שממה גו' וע"כ דרשו מיניה

הכא דאשמועינן קרא דאף כשהן שוממין יהיו בקדושתן:

דף כח:

מחוי רב חסדא כגון הספידא דקאי ביה רב ששת כו' פרש"י אם ימות אדם אחד בי רב ששת עכ"ל.

והוא דחוק שכ"א נקט חבירו לכבודו לגבי מיתה ולולי פירושו נראה דה"ק שיהיה רב ששת בההוא
הספידא על אדם אחר וכדמייתי מרפרם דאספדה לכלתי' בבי כנישתא וקאמר אי משום יקרא דידי כו'

דמשום דהוי המספיד ת"ח מקרי הספד של רבים והכי משמע לישנא דקאי ביה רב ששת כו' דמשמע

שהוא עומד בחיים מספיד על אחר והשתא ניחא דכ"א נקט חבירו לכבודו דמשום יקרא דידיה מספידין
בבהכ"נ על אדם אחר וכן נראה מפי' הר"ן:

אי משום יקרא דידי ודמיתא אתו כו' דבפ' נ"ה איבעיא לן הספידא אי משום יקרא דחיי אי משום יקרא
דמיתא ולפי גי' הספרים דהכא גבי כלתי' לא גרסי' אי משום יקרא דמותא דמשום כבוד כלתו לחוד לא

היה ראוי להספיד בבהכ"נ דלא מקרי הספד של רבים אלא משום כבוד ת"ח אבל בעובדא דרבי זירא
דבסמוך גרסינן אי משום יקרא דידי אי משום יקרא דמותא דההוא מותא ת"ח מרבנן הוה אבל ברי"ף

גרסינן בתרוייהו אי משום יקרא דמותא וצ"ל דמ"מ לא אתו כ"ע ולא הוי הספד של רבים אלא משום

יקרא דרפרם:

דשכיח בא"י כו' תא חזי מה בין תקיפי כו'. נראה דכל זה להפלגת הענין דזה צורבא לא הוה מבני א"י

אלא דהוה שכיח לבא שם ולא תני רק הלכתא והיה יושב בכ"ד שורות כדאשכחן בספ"ב דפ"ק שהיה
יושב רב כהנא בדרא שביעית ואעפ"כ הספיד עלי ר"ל בלשון צער חסרא א"י גברא רבא וההוא דהוי

תני הלכתא ספרא כו' והיה מבני בבל והיקל רב נחמן בהספדו היכי נספדיה הי צנא כו' וכאילו לא חסר

מהם גברא רבא:

זה המשתמש במי ששונה הלכות כו' והיינו באינו תלמידו. ונתנו בו סימן תג"א הוא ר"ת תלמיד גברא
אחרינא אבל בתלמידו מצינו בכמה מקומות שהיו משתמשין בהם:

לישתמש איניש במאן דתני ד' כו'. פי' הרי"ף דתני ד' מי ששונה ד' סדרי משנה ומאן דמתני פי' מי

שגמר תלמוד ד' סדרים עכ"ל וכתב הר"ן ואחרים פירשו דתני לעצמו דמתני לאחרים כו' ע"ש ואיך

שיהיה נראה דנקט ד' סדרים כמ"ש פ' המקבל בד' לא מצינא בו' מצינא ופרש"י שם בד' סדרים כגון

מועד וישועות ונשים שהן נוהגות כו' וכן קדשים דכתיב ובכל מקום מוקטר כו' בו' מצינא בתמיה זרעים
אינו נוהג בח"ל וכן טהרות ע"ש וע"ש עוד פי' אחר בזה ולכאורה ק"ק הא דמייתי עליה כי הא דר"ל

דהוה אזיל כו' הוה מעשה לסתור שהרי לא רצה להשתמש גם במי דתני לחוד כמ"ש תנינא בד' סדרי
משנה וא"ל שדי בר לקישא במיא והר"ן הרגיש בזה דר"ל לחומרא קאמר דאפי' שונה הלכות משניות

מקרי כו' ע"ש והסוגיא לא מוכחת כן ויש ליישב בזה לפי הדקדוק דקאמר אי הכי גמור מיני הא מילתא

כו' והנראה דר"ל קאמר לה ולישנא דאי הכי אינו מיושב ונראה לפרש דר"ל מעיקרא נמי ודאי דהחמיר
על עצמו כיון דראה בו דהוה קרי ותני סבר היה ר"ל דמתני נמי הוא ולכך קאמר ליה שדי בר לקישא

למיא וקא"ל איהו ניחא לי דאשמעי' למר כו' משמע מזה שלא בא לכלל דמתני וקא"ל ר"ל אי הכי שאתה

לא באתה לידי דמתני אגמור לך מלתא שתבא לידי דמתני דא"ר זירא בנות ישראל החמירו כו' שזה אינו
מן המשנה אלא הלכה מן התלמוד והשתא הוי שפיר עובדא דר"ל כעולא כן יש ליישב לפי' הרי"ף ועוד יש

דרך אחרת לפרש לפי' האחרים שכתב הר"ן דזה הגברא היה ג"כ דמתני אלא דאמר ניחא לי דאשמעי'
כו' ור"ל לא רצה לקבל דבריו וא"ל גמור מיני הך מלתא דאמר ר' זירא כו' והשתא תהיה תלמידי ומותר

לשמש לרבו אפי' אם התלמיד דמתני:

כל השונה הלכות מובטח לו כו'. הכא מסמיך להך ברייתא דתנא דבי אליהו לחומרא דר' זירא וכן מייתי

ליה בסוף מסכת נדה הטעם בזה מפורש שם:

דף כט.

על ר"י בר אלעאי שהיה מבטל ת"ת כו' מפורש פ"ב דכתובות:

תריסר אלפי גברי כו'. יש לכוין על מספר הזה לפי שהשטן מקטרג אז ומצינו בי"ב אלף איש שלא היה

כח לשטן עלייהו כשצבאו על מדין דכתיב לא נפקד ממנו איש וענין שיפורי נמי לבטל כח השטן כטעם

השופר בר"ה ומ"ד כנתינתה כו' ה"מ למאן דקרי כו' לפי' הרי"ף היינו דבנתינתה לא באו עדיין לכלל
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המדה גדולה לתלמוד ולפי' האחרים נתינתה נמי לא הוה רק לקבלה ולא באו עדיין לכלל מדה גדולה

הימנה ללמדה לאחרים:

גלו למצרים שכינה עמהם שנא' הנגלה נגליתי כו'. שהיתה השכינה מדברת עמהם במצרים לא הוה

אצטריך לאתויי דכמה דבורים מפורשים בתורה שהיה שם מהקב"ה למשה ולאהרן אלא דודאי מלא כל
הארץ כבודו אבל מ"מ גילוי השכינה היא במקומות מיוחדות כמו במשכן ומקדש וקאמר דה"נ היה להם

גילוי שכינה בגלות מצרים מדכתיב הנגלה נגליתי וגו' בלשון כפול להורות על גילוי שכינה שם ועי"ל הנגלה
נגליתי הכפול מלשון גלות כביכול שהשכינה מצטערת ג"כ בגלות וכן למענכם שולחתי בבלה היינו גילוי

השכינה וכן מי זה בא מאדום גו' שהיה גילוי השכינה שם ובגירסת ע"י מייתי נמי גלו לעילם שכינה

עמהם שנא' ושמתי כסאי בעילם דהיינו מקום מיוחד לגילוי שכינה וקאמר דאף כשהן עתידים כו' דהיינו
שתחזור גילוי שכינה לירושלים ולא תשאר שם במקום שגלו ישראל כבר מדכתיב ושב ה' את שבותך כמו

עם שבותך ודקדק לומר דזה יהיה כשהן עתידין ליגאל מגלות אדום אבל כשנגאלו כבר מגלות בבל נשארה

גילוי שכינה שם דהא בזמן אביי שהיה כמה מאות שנים אחר שנגאלו מבבל ועדיין נשארה גילוי השכינה
שם בב"ה:

בי כנישתא דשף ויתיב בנהרדעא כו'. עיין פרש"י וכעין זה פי' בערוך והוסיף בזה וקרי' שף ויתיב

כלומר שנסע ממקדש וישב שם כו' ע"ש:

עלוב ושאינו עלוב מי כו'. כה"ג אמרינן בפ"ב דתענית ושם מפורש:

ואהי להם למקדש מעט אלו כו'. אסיפא דקרא דכתיב בארצות אשר באו שם קסמיך:

ה' מעון אתה היית לנו אלו כו'. אסיפא דקרא בדור ודור קסמיך דהיינו גם כשאין ב"ה קיים יהיה מעון

לנו בבתי כנסיות כו':

כיון דשמעי' להא דקאמר דוד ה' אהבתי מעון כו'. הלשון מגומגם כיון דשמעי' כו' דמאי שמע ליה דקרא
מפורש הוא בספר תהלים גם קשה דמהיכא משמע ליה דהאי מעון ביתך בי כנישתא הוא ואימא דבית

המקדש הוא כפשטו ונראה לישב דהא דקאמר כיון דשמעי' קאי ארישא דלעיל דמעון אתה היית לנו בדור

גו' איירי בבהכ"נ ה"נ האי מעון ביתך איירי נמי בבית הכנסת אבל בבה"מ לא מוקמי ליה הכא כי התם
דביתך בית הכנסת משמע ליה מיהו יש לדקדק דהכא משמע דעיקר הלימוד יהיה בבית הכנסת במקום

תפלה ובפ"ק דברכות אמרו בהיפך מריש הוה מצלינ' בבית הכנסת כיון דשמענ' להא דאמר אוהב ה'

שערי ציון גו' דאין להקב"ה בעולמו אלא ד' אמות של הלכה מצלינא ביני עמודי היכי דגריסנ' ויש לחלק
כמ"ש הטור סי' צ"ו דהתם איירי דוקא במי שיש לו מדרש קבוע בתוך ביתו ועיין בחידושינו שם:

עתידים בתי כנסיות כו' שיקבעו בא"י כו'. ועד"ז יש לכוין במזמור שמחתי באומרים לי בית ה' נלך גו'

זה המזמור בגלות נאמר ששמחתי באומרים לי בית ה' נלך שהוא בית הכנסת כאילו עומדות היו רגלינו

בבה"מ בירושלים ולכך שמחתי בהליכתי לבית הכנסת כאילו באתי למקדש לפי שירושלים הבנויה כעיר
שחוברה גו' ר"ל ע"פ שאמרו במדרש לעתיד יהיה בהמ"ק גדול כירושלים שבעוה"ז וירושלים יהיה גדול

ככל א"י וע"ז אמר מה טעם יהיה בית המקדש לעתיד כ"כ גדול לפי שבירושלים הבנויה לעתיד יהיה

חוברה לה למקדש יחדיו כל מקומות של בתי הכנסיות שהיו בעוה"ז ונמצא עתה בגלות שאני עומד בבית
הכנסת הרי הוא מקום המקדש גופי' דלעתיד ועד"ז אמרו פ"ק דברכות תפלתם לא נאמר אלא בבית

תפלתי שהקב"ה מתפלל שם כמ"ש בברכות ששמע ר"י כ"ג שהיה הקב"ה מתפלל יה"ר מלפני שיכבשו
רחמי כו' ומסיים ושמחתים בבית תפלתי דהיינו בבה"מ שיבנה לעתיד בא"י דבעוה"ז בגלות הוא יקרא

לכל העמים דהיינו בתי כנסיות שבכל ארץ העמים שיקבעו לעתיד בא"י מחובר לבית המקדש:

שנאמר כי כתבור גו' ומה תבור וכרמל שלא באו כו'. דיבוא משמע שבאו ממקומם למקום אחר והיינו

למקום הר סיני ולפי הענין שם בא הדמיון כי כתבור גו' כמו שאלו הרים גלו ממקומם למקום תורה כן

יגלו יושבת בת מצרים ממקומם ולכך עשי לך כלי גולה גו' ונראה דההרים אינן בעלי בחירה לבא לשמוע
תורה אלא ששר ההרים בא וכ"כ התוס' ברפ"ק דחולין גבי גינאי נהר' דשמא שר של ים היה:

למה תרצו דין עם סיני כו'. נסמך זה המאמר לכאן דפליג אדלעיל שלא באו ההרים ללמוד תורה אלא

לעשות דין עם הר סיני לומר שהם גבוהים יותר ממנו ועליהם ראוי ליתן תורה אבל יצתה ב"ק שגבהות'

הוא מומם בזה וכדאמרינן פ"ק דסוטה לעולם ילמוד אדם מדעת קונו שהרי הניח הקב"ה כל ההרים
והגבעות והשרה שכינתו על הר סיני כו' שנא' את דכא ושפל רוח גו' גם בזה יש לפרש שר של ההרים:

דף לא.

כ"מ שאתה מוצא גבורתו של כו'. לאו דוקא כל מקום דבכמה מקראות מצינו גבורתו של הקב"ה ולא

כתיב בתריה ענותנותו אלא דכל מקום ר"ל בין בתורה ובין בנביאים ובין בכתובים כדמסיק ולאו דוקא

נקט גבורתו דבהני קראי דמייתי מנביאים וכתובים לא כתיב לשון גבורה אלא דר"ל בכ"מ שהזכיר

התרוממות מעלתו של הקב"ה אבל משום דבהאי קרא דתורה כתיב בי' האל הגדול הגבור והנורא נקט
טפי גבור דר"ל דאין מדתו ית' ב"ה כמדת ב"ו שהגבור מרחיק הנדכאים ושפלי רוח כגון יתומים

ואלמנות ומדתו ית' ב"ה אינו כן אלא שהוא מקרבן ומשגיח בהן ביותר ורש"י בחומש לקח לעצמו דרך
אחרת שפירש עושה משפט יתום ואלמנה הרי גבור' ואצל גבורתו אתה מוצא ענותנותו ואוהב גר וכו'

אבל סוגיא דשמעתי' אינה כן אלא דגבורתו אתה מוצא בקרא דלעיל מיניה כי ה' אלהיכם וגו' ובקרא

דבתריה עושה משפט יתום וגו' היא ענותנותו שמשגיח בחולשי ונדכאי רוח ואין דברי רש"י בחומש
סובל לפרש כן ודו"ק:

דף לא:

מאי היו עלי לטורח כו' לא דיין כו' אלא שמטריחין כו'. דלשון לטורח לא שייך כאן לפי פשוטו וע"כ

דרשו חדשיכם ומועדיכם דהיינו החודש והחג אשר בדה ירבעם מלבו שנאה נפשי והוא עלי לטורח וע"פ
מה שאחז"ל שהקב"ה משלם במדה שאדם מודד העונש כעין עבירה שעשה ומטעם שידע האדם שלא

במקרה בא לו העונש בשביל שהעבירה זו כעין העונש שעשה ונמצא שעל חטא זה שעשה ירבעם
שהחטיא רבים בעגלי זהב גם בביטול החודש והמועד ועוד כמה עבירות שעשה כמפורש פ' חלק רבו

בו העונשים כפי העבירות וע"ז אמר היו עלי לטורח שמטריחים אותי בעבירות הרבה שעשו להודיע

לבריות איזה גזירה קשה יהיה עונשם לפי העבירה גם שבדיני אדם בד"נ אם חייב אדם שני מיתות נידון
בחמורה כדאמרי' פ"ד מיתות מ"מ בד"ש כדי להודיע העונש כעין העבירה נידון במדה שמדד דעל

העבירות שעשה האדם מביא הקב"ה עליו גזירה קשה כעין כל עבירותיו:

אלמלא מעמדות כו' אמר לפניו רבש"ע במה אדע כו'. מפורש פ' ב' דתענית:

לפי שאין אומרים ברכה על הפורענות כו'. כמ"ש התוס' בשם הירושלמי אני אמרתי עמו אנכי בצרה

וא"כ אין דין שיברכוני על הצרות שלהם עכ"ל:

הללו בלשון רבים אמורות ומשה מפי הגבורה כו'. נראה שהם ב' טעמים כיון דהללו שכתב בלשון רבים

הם יש לחוש לקללה למדבר לרבים ולא כן יש לחוש לקללה ליחיד ועוד דהללו שבת"כ מפי הגבורה דיש

לחוש יותר לקללתו מקללות שמפי משה אע"ג דמשה נמי ודאי ברוח הקדש אמרן כמ"ש התוס' ועיין בזה
בחידושינו פרק הספינה:

כדי שתכלה השנה וקללותיה כו'. עיין בתוס' שכתבו דר"ל שאנו רוצים להפסיק ולקרות שבת אחת קודם
ר"ה בפרשה שלא תהא מדברת בקללה שלא להסמיך הקללות לר"ה וכן במדבר אנו קורין קודם עצרת

כדי שלא להסמיך הקללות שבחקותי לעצרת כו' ע"ש וק"ק לפירושם דאם ר"ל מקודם זה לקרות זה א"א
לפי סדר הפרשיות ואם לאחר ר"ה ר"ל לקרות זה א"א בפ' כי תבא דא"כ אימתי יקראו פ' נצבים וילך

והאזינו אחר כך ועוד לפי' התוס' הל"ל שלא להסמיך הקללות וכדי שתכלה לא משמע כן ונראה דעיקר

קושיא כיון שר"ה תחלת השנה הוא ה"ל להתחיל פרשת בראשית שהיא תחלת התורה ובריאת עולם וה"ל
להתחיל בה מיד בשבת ראשון שאחר ר"ה ותירץ כדי שתכלה שנה כו' ע"פ מ"ש שקללות שבחקותי

נאמרו על בית ראשון שהיה להם כבר זכות אבות וכמפורש ביה וזכרתי את בריתי יעקב וגו' אבל קללות

שבכי תבוא נאמרו על בית שני לכך לא נזכר בהו זכות אבות שכבר תמו בבית ראשון וז"ש דלכך תקן כן
פרשת במדבר קודם עצרת כדי שתכלה קללות של בית ראשון קודם עצרת שישובו ישראל למספרם הנזכר

בפרשת במדבר ותקן פרשת נצבים קודם ר"ה כדי שתכלה קללות שבכי תבא הנאמר על בית שני קודם
ר"ה שלעתיד יהיו נגאלים ע"י התשובה כמפורש פרשת נצבים ושבת עד ה' וגו' ושב ה' וגו':

דף לב.

מניין שמשתמשין בב"ק שנאמר ואזניך כו' והוא דאמר הן כו'. נראה לפרש כולה מהאי קרא ואיירי במי

שמדבר בדרך ספק לעשות דבר מה אם לא ושומע קול שאומר אחריו הן או לאו וז"ש ואזניך תשמענה

קול מדבר אחרי דבריך לאמר זה הדרך לכו בו כי תאמינו היינו הן וכי תשמאילו היינו לאו ודקאמר נמי

וה"מ דשמע קל גברא כו' ניחא לפי זה דשמא אדם א' שמע דבריו והשיב לו כן הן או לאו אבל קל גברא
במתא וקל אתתא בדברא לא שכיח ודקאמר והוא דאמר הן הן כו' דהכפל מורה על אמיתית הדבר

שיתקיים כדאמרינן בשבועות הן הן או לאו לאו שבועה מדכתיב בשבועת הקב"ה גבי מבול שתי פעמים
לאו:

משום דלא ידע לבסומי כו' לא יחיה קרית ליה כו'. אבל מרישא דקרא לא טובים לא קשה לי' דודאי טוב

הוא לקרוא בנעימה כו' מיהו בעונש לא יחיה אין סברא:

שני ת"ח וכו' ואין נוחין כו'. כמ"ש פרק הרואה אין התורה נקנית אלא בחבורה ואמרו חרב אל הבדים

כו' כי לא יבא אדם על אמיתת התורה רק ע"י פלפול עם חביריו ובזולת זה יבא לטעות בלימודו וז"ש

חקים לא טובים שלא יבא לעמוד בלימודו על טובו ובוריו ולא יחיה בהם שיבא לטעות להתיר דבר

האסור במיתה:

וידבר משה את מועדי ה' וגו' מצותן שיהו קורין כו'. מיתורא דקרא קא דריש כפרש"י במתני' ומסמיך
ליה איתורא דהאי קרא ואשר תקראו אותם במועדם דכתיב לעיל מתפרש כמשמעו שיהו קורים בזמנן

ובברייתא דתני דמשה תיקן להם שיהו שואלין ודורשין כו' נראה שהוא דבר נוסף על הקריאה דקתני

במתני' ואפשר דדריש ליה מדלא כתיב כאשר צוה ה' את משה דהקריאה היא היתה צווי מהקב"ה כמ"ש
אשר תקראו אותם במועדם וע"כ דרשו מיניה דבלאו צווי הקב"ה שיהו קורין בזמנן כדקתני במתני'

הוסיף להן משה שיהו גם שואלין ודורשין בו בזמנן מענינו של יום ולגבי פסח שאחז"ל שיהו שואלין

ודורשין קודם הפסח ל' יום היינו שאינן מענינו של יום דברים הצריכין קודם הפסח כגון ביעור חמץ
והגעלה ושמירת המצות משעת טחינה ועוד כתב ב"י שם תירוצים אחרים ע"ש והא דנקט בברייתא שלש

רגלים פסח ועצרת וחג ולא נקט נמי ר"ה ויוה"כ דכתיבי ג"כ בזו הפרשה י"ל דלא תיקן משה בשאר
מצות משום דלא אתיין מזמן לזמן וה"נ ר"ה ויוה"כ לא מקרו מזמן לזמן דיש לאדם ליתן לבו לתשובה בכל

השנה כמו בר"ה ויוה"כ משא"כ בשלש רגלים דמצותן בזמנן בענינו של יום ומה"ט נמי מספקא לן

בפרק בכל מערבין אם אומרים זמן בר"ה דלא מיקרי שפיר מזמן לזמן אלא שלש רגלים דכתיב בהו
מצות ראייה ושמחת חגיגה:

סליק פרק בני העיר וסליקא לה מסכת מגילה



פני יהושע · מגילה

עַ הוֹשֻׁ י יְ נֵ פְּ

דף ב.

בעזרת סומך גאולה לגאולה : אתחיל לפרש מסכת מגילה:

במשנה מגילה נקראת כו' כרכים המוקפין חומה מימות יהושע קורין בט"ו בגמרא מפרש טעמא דיליף

בג"ש פרזי פרזי דבימות יהושע תליא מילתא והטעם מבואר בירושלמי שרצו לחלוק כבוד לא"י שהיתה

חריבה באותן הימים וא"כ אם היו קובעין למוקפין חומה מימות אחשורוש הי' נידונין כרכים שבא"י

כפרזים לכך קבעו מימות יהושע אלא דאכתי יש לדקדק דהיה להם לתקן שמוקפות חומה מימות יהושע
נמי יהיה להן דין מוקפין אע"פ שחרבו בימות אחשורוש אבל מ"מ אותן הכרכים שלא היה להם חומה

מימות יהושע והיה להם בימי אחשורוש אמאי לא ידונו ככרכים הא הוי דומיא דשושן וגנאי א"י נמי

ליכא ועיין מה שאפרש בזה בלשון הגמרא ועי' ג"כ בר"ן בשם הרמב"ן ז"ל באריכות אבל הרב
הברטנורה בפי' המשניות כתב טעם אחר מסברא דנפשיה לפי שיהושע התחיל להלחם בעמלק לכך

קבעו הנס על שמו:

שם כפרים ועיירות גדולות קורין בי"ד אלא שהכפרים מקדימין ליום הכניסה. לפי לשון המשנה משמע

דהכי קאמר דכפרים נמי תחילת דינן לפי מה שתקנו אנשי כנסת הגדולה היה להם לקרות בי"ד כמו
עיירות אלא שחכמים שאח"כ תיקנו שיקדמו ליום הכניסה ע"פ הרמז שמצאו במגילה שהרשות להוסיף

שני ימים וכן מבואר בירושלמי משום דיום הכניסה בשני ובחמישי אכתי לא הוי ובימי עזרא נתקן אבל

לפי שיטת לשון התלמוד שלנו משמע להדיא איפכא דקאמר מכדי כולהו אנשי כנסת הגדולה תקנו משמע
דמעיקרא דמילתא הכי תקנו ובענין יום הכניסה שהקשו בירושלמי אבאר בסמוך וא"כ יש לדקדק מאי

האי דקאמר כפרים ועיירות קורין בי"ד הא כפרים תחילת דינן שיקדמו ונראה דאתי לאשמעינן דעיקר
דינן מיהא בי"ד היכא שאין מקדימין כי הא דתנינן חל להיות בשני או בחמישי כפרים ועיירות גדולות

קורין עמהם בו ביום משא"כ כפרים הסמוכין למוקפין לעולם אין קורין עמהם בט"ו דלגבי כפרים ולא

יעבור קרינן בהו ודוקא סמוכין ונראין קורין עמהם הא אינך לא. ולכאורה היה נ"ל לפרש עוד דאתא
לאשמעינן דכפרים מילתא דפסיקא היא דלעולם אין קורין בט"ו אף ע"ג דמוקפות חומה מ"מ כיון דלית

בהו עשרה בטלנין לא מיקרי כרך ודינן להקדים או לקרות בי"ד כמו שאפרש לקמן אי"ה גבי כרך שאין

בה י' בטלנין אלא שהתוס' שם לא כתבו כן:

בגמרא מנלן מנלן כדבעינן למימר לקמן חכמים הקילו על הכפרים להיות מקדימין ליום הכניסה כדי

שיספקו מים ומזון כו' ופרש"י כדי שיספקו שיהיו פנויין ביום פורים כו' עכ"ל. והוצרך לפרש כן לפי
לשון הגמרא הכא דקאמר כדי שיספקו משמע דתקנתא דכרכין הוא והיינו כדקס"ד מעיקרא לקמן דף

ד' אבל במסקנא לא קאי הכי לקמן אלא מפני שמספיקין כל השנה הקילו עליהם בפורים ולכאורה נראה
דסוגיא דהכא היינו כדקס"ד מעיקרא לקמן דהא מדמקשינן מעיקרא מנלן האי לישנא משמע בכל

דוכתא דאעיקר ילפותא קאי ולא אטעמא קא מהדר וא"כ מאי האי דקאמר כדבעינן למימר לקמן

שחכמים תקנו דאכתי קשה מנלן דמילתא דפשיטא דלא שייך תקנת חכמים לעקור דברי תורה או דברי
קבלה אלא מיגדר מילתא אע"כ דהוי ידע שפיר דאנשי כנסת הגדולה גופייהו מעיקרא הכי תקנו וא"כ

קשה קושית הירושלמי הא בימי מרדכי ואסתר אכתי לא נתקנה תקנת עזרא שיהיה יום הכניסה בשני

ובחמישי אע"כ דאפ"ה תקנו אנשי כנסת הגדולה שהכפרים יקדימו לי"א וי"ב וי"ג כדי שיהיו פנויים
להביא לסעודת פורים ואי בעי בי"א ואי בעי בי"ב כו' ותקנו חכמים שאחריהם דלאחר תקנת עזרא

שיקדימו דוקא ליום הכניסה והיינו דמייתי הכא טעמא דכדי שיספקו וע"ז מסיק הש"ס דאכתי היכא
רמיזא במגילה כיון דע"כ אנשי כנסת הגדולה תקנינהו א"כ מי איכא מידי דלא הוי רמיזא במגילה כן

נ"ל ועמ"ש עוד לקמן דף ד' ע"ב:

שם והתנן אין ב"ד יכול לבטל דברי ב"ד חבירו כו' נראה דלאלומי הקושיא אליבא דכ"ע מייתי הא

מילתא דאי למאי דקי"ל אסתר ברוח הקודש נאמרה לקרות ולכתוב א"כ הא כתיב בהדיא וימי הפורים

האלה לא יעברו מתוך היהודים וכ"ש למאי דיליף לקמן מהאי קרא:

שם האי מיבעי ליה לגופא ופרש"י לי"ד וט"ו המפורשין בספר. ואע"ג דמקמי הכי כתיבי כמה קראי

לעשיה דפרזים בי"ד ומוקפין בט"ו כדלקמן ואיתקש נמי זכירה לעשיה וכתיב נמי קימו וקיבלו להיות

עושים את שני הימים האלה ככתבם וכזמנם בכל שנה ושנה אפ"ה איצטריך נמי האי קרא באגרת

השנית שכתבו מרדכי ואסתר לקבוע חובה על כל העולם כולו כדאיתא לקמן ד' ז' וכמו שאבאר שם
בעז"ה:

שם אימא זמניהם טובא. ויש לדקדק מאי קושיא הא קי"ל בכל דוכתי דמיעוט רבים שנים דתפסת

מרובה לא תפסת כו' והיה נ"ל לכאורה דעיקר הקושיא היא למאי דלא ס"ד די"ג זמן קהלה לכל וא"כ

מרבינן תלת ומקשה שפיר אימא טובא והא דלא משני הכא י"ג זמן קהלה ולעולם דמרבינן שנים ולא
טובא היינו משום דאכתי הוי קשיא כיון דעיקר טעמא דתקנו זמנים אחרים היינו כדי שיקדמו ליום

הכניסה וא"כ שפיר מצינן למימר דתקנו זמנים טובא אפילו עד עשרה בחדש היכא שחל י"ד בשני ותו

לא שייך לומר תפסת מרובה לא תפסת כיון דלא משכחת פחות מעשרה ועשרה וטפי מעשרה חד טעמא
אית להו ואע"ג דאמרינן לקמן מיום הכניסה ליום הכניסה לא דחינן היה נ"ל דלאו מסברא פשיטא לן

הכי אלא לבתר דקים לן מקרא דמגילה למעט עשירי כך היה נראה לכאורה אבל לפמ"ש בסמוך בשם

הירושלמי דקביעות דיום הכניסה לאו בימי כנסת הגדולה אתקין א"כ לא יתכן לפרש כן אף שיש ליישב
לפי תירוץ הירושלמי מ"מ נלע"ד לפרש בפשיטות דהא דמקשה אימא זמנים טובא היינו משום דזמנם

משמע תרי ומדכתיב זמניהם משמע טובא והיא גופא קשיא ליה מנ"ל למידרש מזמניהם זמנו של זה לא
כזמנו של זה דלמא זמניהם אתי למידרש אפי' טובא ולעולם דאי בעי בהאי קרי ואי בעי בהאי קרי:

שם ואימא תריסר ותליסר ואע"ג דמהאי טעמא דמקדימין ליום הכניסה ממילא אית לן לרבויי' נמי

חדסר דשייך ביה נמי האי טעמא מ"מ כיון דפשטא דקרא משמע זמנם דומיא דזמניהם תו לא מהדרינן

בתר טעמא להוציא קרא ממשמעותו וכ"ש דא"ש טפי לפי שיטת הירושלמי דימי הכניסה לא היה בימי

מרדכי ואסתר וק"ל:

שם כדאמר ר' שמואל בר יצחק תליסר זמן קהלה לכל היא ולא צריך לרבויי. ולכאורה יש לתמוה דהא

ודאי אי לא הוי רמיזה תליסר במגילה משום האי סברא לחוד לא הוי מפקינן קרא מפשטיה לגמרי
דכתיב בהדיא י"ד וט"ו ונ"ל ליישב לפי שיטת הירושלמי דמדכתיב כימים אשר נחו משמע דהיינו ימי

נייחא דוקא משא"כ י"ג לאו יום נייחא הוא אלא יום מלחמה וא"כ תלמודא דידן נמי נחית להאי דרשא

אלא דלפ"ז קשה י"ג מנא לן דכימים אשר נחו אתא למעוטי י"ג שאינו יום נייחא וע"ז משני שפיר י"ג
זמן קהלה לכל ולא צריך לרבויי דאתיא בק"ו מי"א וי"ב ומהשתא אית לן למימר דכימים אשר נחו לאו

למעוטי י"ב אתא אלא לרבויי י"א דפשטא דקרא נמי בהכי איירי דאתא לרבויי שני ימי נייחא והיינו י"א
וי"ב וממילא ילפינן י"ג בק"ו כן נ"ל נכון וכן נראה מלשון הר"ן ז"ל מיהו הרא"ש ז"ל כתב בשם רבינו

תם די"ג זמן קהלה לכל היא והיינו משום דבאותו יום הכל נאספין לעיירות לומר תפלות ותחנונים ע"ש

אלא דלפ"ז קשיא לי אמאי מקדימין באמת ליום הכניסה בי"א וי"ב ומאי קולא היא לגבי בני הכפרים
ואפי' לתקנתא דכרכים נמי הוי סגי דליקדמו בתליסר לחוד לקרות המגילה כיון דבלא"ה באין לעיירות

לומר סליחות ותחנונים ונ"ל ליישב דס"ס אי חל י"ג בשבת התענית גופא נדחה לי"א א"כ הוצרכו לתקן

שיקראו בי"א וכיון דאיקבע איקבע דבני הכפרים אי בעו בי"א קרי ואי בעו בתליסר שהוא ג"כ יום
הכניסה כן נ"ל נכון:

שם ואימא שיתסר ושיבסר ויש לדקדק מאי ס"ד לרבויי שיתסר ושיבסר טפי מחדסר ותריסר הא קי"ל

זריזין מקדימין למצות וכל שהויי מצוה לא משהינן וליכא למימר דקס"ד דילפינן מחגיגה דהתשלומין שלו

לאחריו דשאני התם דחביבה מצוה בשעתה וא"כ לעולם לא שייך למימר שיקריב קודם הרגל אלא דוקא
אם עבר זמנה יש לה תשלומין לאחריו וכן בכל הנך דתנינן לקמן דף ה' מאחרין ולא מקדימין בכל חד

איכא טעמא לקמן משא"כ הכא כיון שתקנו חכמים על הכפרים דלכתחילה לא יקראו בזמנם ומצאו

סמך מקרא א"כ פשיטא דאית לן למימר שיעשו קודם משום זריזין מקדימין מיהו אפשר דאכתי ס"ד
למילף מחגיגה דעצרת שחל בשבת דלא מצי למיעבד בזמנו ואפ"ה מאחרין לא מקדימין ועי"ל משום

דדרשינן זמנם דומיא דזמניהם תרי דוקא וימי נייחא דוקא ואפ"ה ע"כ איצטריך לתקוני תלת י"א וי"ב
וי"ג דכל הני צריכין לאקדומי ליום הכניסה כדתנן במתני' ונהי דבי"ג איכא ק"ו ס"ס אתי ק"ו ומפקא

מפשטא דקרא מש"ה מקשה דאיכא לאוקמי קרא כפשטא לרבויי זמנם דומיא דזמניהם תרי דוקא וימי

נייחא דוקא והיינו ט"ז וי"ז דלעולם לא משכחת טפי מי"ז ואף אם חל ט"ו בע"ש אפ"ה אותן הכפרים
הסמוכין למוקפין מצו לקרות בי"ד שכן עיקר זמנם וכדפרישית במתניתין כן נ"ל נכון ודו"ק:

שם אילימא אליבא דר"ע בזמן הזה נמי איתא להאי תקנתא כו' פי' אי ס"ד דר"ע מדעתיה דנפשיה דריש

להאי דרשא וחכמי הדורות נחלקו עליו וסתם רבי למתני' דהכא כר"ע א"כ מסתמא בזמן הזה איירי

והיינו דמסיק אלא אליבא דרבנן פירוש דלא נחלקו כלל ר"ע וחכמים בזה אלא כל חכמי הדורות
שמעולם אפילו מקמי ר"ע נמי הכי הוו נהיגי אלא שר"ע נתן טעם לדבר ומצא סמך מקרא דמגילה גופא

והוי תיובתא דר"י ולפי דמל' אליבא דרבנן משמע לכאורה דשייך פלוגתא דר"ע ורבנן בהא מילתא והא

ליתא דאדרבה עיקר התיובתא דלא פליגי לכך כתב רש"י ז"ל דל' אליבא דרבנן כאן לאו לענין פלוגתא
איירי אלא שבא לומר דכולהו רבנן דהוו נמי מקמי ר"ע נמי דרשי הכי כן נ"ל ברור בכוונת רש"י ז"ל

ובחנם דחק מהרש"א ז"ל בזה ודו"ק:

דף ב:

בגמרא ורמינהו אמר ר"י אימתי במקום שנכנסין כו' מקום שנכנסין בב' וה' מיהא קרינן אפילו בזמן

הזה. פי' כיון דר"י במתניתין דלקמן אמרה למילתיה אמתניתין דר"פ וכיון דלישנא בתרא דרבה בב"ח
אמר ר' יוחנן שהמשנה דר"פ הן דברי ר"ע סתימתאה א"כ ע"כ איירי מתני' בזמן הזה כמ"ש בסמוך

ללישנא קמא דמוכח דר"ע איירי בזמן הזה מסתימת לשון המשנה כ"ש ללישנא בתרא וא"כ ממילא

מוכח דלר"י נמי בזמן הזה מיהא קרינן כמתני' דידן בר"פ דעלה קאי וק"ל:

שם ואימא פרזים בארביסר מוקפין כלל וכלל לא. הא דקס"ד למימר הכי יש לפרש לפי שיטת הרמב"ן

ז"ל שהביא הר"ן ז"ל דעיקר הנס היה על יושבי פרזות משא"כ מוקפין לא הוו בסכנה כ"כ ע"ש:

דף ג.

בגמרא אין מיהוי הוי ולא הוו ידעי הי באמצע תיבה כו' סוף סוף אלה המצות כו'. וקשיא לי מאי שייך

הכא הא מילתא דאין נביא רשאי לחדש דבר בשלמא למאי דקס"ד מעיקרא דבתחילה לא היו האותיות

הפתוחות או הסתומות כלל וא"כ קודם זמן הצופים היו כל הס"ת ותפילין פסולין אם נכתבו באותן

האותיות שהמציאו הצופין מדעתן הוי שפיר חידוש דבר להכשיר הפסול משא"כ לבתר דשנינן דמיהוי הוי
אלא דלא ידעי הי באמצע והי בסוף א"כ מה חידוש יש כאן לא מבעיא לרב חסדא דאמר בפרק הבונה

דפתוח ועשה סתום וכן סתום שעשה פתוח כשר א"כ אין כאן שום חידוש דבר כיון דמדינא מצי למכתב

כמו שירצה ומצינן לאוקמי שפיר לדר' ירמיה כרב חסדא דמוקמינן ליה התם כתנאי אלא אפילו לתנא
דפסול בסתום ועשה פתוח או איפכא בפ' הבונה נמי מצינן לאוקמי דכיון דמיהוי הוי אם כן ע"כ היה

קביעות גמור נמי קודם הצופים הי באמצע תיבה והי בסוף תיבה דהא אי הוי עביד איפכא פסול וע"כ
צריכין אנו לומר דמאי דקאמר ולא ידעי הי באמצע והי בסוף היינו ששכחום וא"כ היינו האי דמשני

שכחום וחזרו ויסדום ודקארי ליה מאי קארי ליה והנלע"ד ליישב משום דבלא"ה קשיא לי טובא אי ס"ד

דמדינא בפתוח ועשאו סתום או איפכא פסול א"כ היאך אפשר לומר דשכחום וחזרו ויסדום הרי כמה
ס"ת ותפילין היו להם אע"כ דלמאי דבעינן למימר צופים אמרום צריך לומר דפתוח שעשאו סתום כשר

וא"כ אפשר דמעיקרא היו כולם כתובים סתומין כיון דמדינא כשר ואפשר שס"ת שכתב משה נמי

בסתומין היה דסתומין חשיבי טפי שהיו בלוחות וא"ש דשכחו לגמרי הפתוחות או כדקס"ד עכשיו מיהוי
הוי דלא ידעי אי מצי למכתב נמי פתוחין אפילו בסוף התיבה או דוקא באמצע תיבה מיהו המקשה הוי

סבר דע"כ מקמי צופים הוה כשר כדפרישית וע"כ שהצופים באו לחדש דוקא הי באמצע והי בסוף ואי
אפיך פסול דאלת"ה מאי רבותא דצופים וע"ז מקשה סוף סוף אלה המצות שאין רשאי לחדש ואע"ג

דהרבה דברים מצינו דכשירין מדאורייתא ופסולין מדרבנן היינו היכא דאיכא שום טעם או גדר וסייג

משא"כ הכא לא משמע ליה שום טעם לפסול הכשר בשביל הך תקנה דצופים וע"ז מסיק שפיר אלא
שכחום וחזרו ויסדום ולשון אלא משמע דהדר מהא דמיהוי הוי אלא ששכחו לגמרי האותיות הפתוחות

ולא היו כתובין בכל הס"ת ותפילין אלא הסתומות כיון דפתוח ועשה סתום כשר ואתו אינהו וחזרו ויסדו

האותיות ממש כן נ"ל נכון אלא דלפ"ז קשה לי על שיטת הפוסקים דמשמע מלשונם בא"ח סימן ל"ב
ובי"ד סי' ער"ה דפתוחות ועשאן סתומות פסולין וה"ה איפכא וע"כ צ"ל דאע"ג דרב חסדא קאמר בפ'

הבונה זאת אומרת סתום ועשה פתוח כשר היינו דאליבא דר' שמעון קאמר ולי' לא ס"ל אלא כי האי
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תנא דברייתא דפ' הבונה דפסול וא"כ אכתי קשה מההיא דר' ירמיה אמר ר"ח בר אבא דמנצפ"ך

צופים אמרו ומסקינן דשכחום וחזרו ויסדום א"כ משמע דאי אפיך כשר דאי תימא דפסול א"כ היאך
שכחו דנהי דר"ת כתב דהיה לאחר ששרף אמון התורה אפ"ה נראה דוחק לומר שכל הס"ת ותפילין שהיו

להם היו הכל בפסול וצ"ע ודו"ק היטב:

עוד ראיתי להזכיר מאי דקשיא לי בסוגיא דפרק הבונה דלמאי דס"ד מעיקרא שהצופים חידשו האותיות

לגמרי א"כ מאי קאמר התם אהא דבעי לאוקמי לדרב חסדא כתנאי מדרבי יהודא בן בתירא דאמר רמז
לניסוך המים ומקשה עלה בשלמא פתוח ועשה סתום עלויי קא מעלי ליה דאמר ר"ח מ"ם וסמ"ך

שבלוחות כו' ולפ"ז אפילו בפתוח ועשה סתום היאך קאמר רב חסדא דכשר הא בברייתא אמרינן

דפסול והשתא לא שייך לומר הוא דאמר כר' יהודה ב"ב דהא הוי שפיר רמז לניסוך המים כיון דבימי
משה עדיין לא נתחדשו האותיות הכפולים וצ"ע ועוד הרבה יש לי לדקדק ואין כאן מקומו להאריך:

בתוספות בד"ה ועוד האמר ר"ח מ"ם וסמ"ך כו' נלע"ד כוונת פירושם דודאי פשטא דתלמודא דמקשה

בפשיטות מדרב חסדא איכא למימר משום דפשיטא לן טובא דאותיות הפתוחות הן יותר עיקר

מהסתומות דפתוחות נקבעו בתחילה ובאמצע והסתומות לא נקבעו אלא בסוף ומצינן נמי למימר דהוי
קים להו לפי סדר דאלפא ביתות שהפתוחות לעולם קודמות לסתומות וא"כ מקשה הכא שפיר כיון

שאפילו הסתומות היו בלוחות א"כ כ"ש שהפתוחות נמי כבר היו כיון שגם עכשיו הן עיקר וא"כ קשיא

דר' ירמיה וע"ז מקשו התוס' כיון דחזינן מיהא דבפרק הבונה בעי למימר דר' ירמיה בפתוחות אלמא
דליתא להא דיוקא דפתוחות ודאי עיקר א"כ מעיקרא מאי מקשה הכא מדר"ח אטו מי לית לן למימר

דר"ח בסתומות ודר' ירמיה בפתוחות וע"ז תירצו התוספות דהתם נמי מחמת דוחק הוצרך להעמיד דר'

ירמיה בפתוחות משום האי דר"ח והכא נמי את"ל קאמר כן נ"ל ברור בכוונתן ודו"ק:

שם בגמרא אלא שכחום וחזרו ויסדום. הא דאמרינן בתמורה דף י"ו באותן הלכות שנשתכחו בימי אבלו

של משה שאמרו לכמה נביאים וזקנים שאלו והשיבו להם אלה המצות שאין הנביא רשאי לחדש בהם דבר

מעתה אלמא דאפי' בדבר השכוח אפ"ה שייך אלה המצות שאין הנביא רשאי לחדש התם שאני דודאי

לענין שאין רשות לנביא לשאול מפי הגבורה דינים והלכות ודאי שייך בו אלה המצות שאין הנביא רשאי
לחדש לאחר מיתת משה והיינו מטעמא דלא בשמים היא כדאיתא התם להדיא דמייתי נמי הך מלתא דלא

בשמים היא דכולה חדא טעמא היא ובכה"ג מקשה הכא למאי דקס"ד מעיקרא דמנצפ"ך צופים אמרו'

היינו שאותן הצופים אמרו כן בנבואה מפי הגבורה מש"ה מקשה והכתיב אלה המצות ואהא משני שפיר
שכחום וחזרו ויסדום פי' מה שיסדום היינו שהביאו ראיות לדבריהם. אלא כיון שהאמת הוא שבאותיות

מנצפ"ך שהוא דבר חדש לגמרי בע"כ דמעיקרא נמי הוו מש"ה העידו הצופים על דבר זה והביאו גם כן
ראיות לדבריהם דלאו עלייהו דידהו קא סמכינן אלא על אותן הראיות שהביאו לדבריהם ובכה"ג אשכחן

בתמורה באותן הלכות גופייהו שנשתכחו שחזר עתניאל בן קנז והחזירן בפלפולו כנ"ל וק"ל:

שם ואמר רבי ירמיה ואיתימא רחב"א כו' תרגום של נביאים יונתן בן עוזיאל אמרו כו' ונזדעזעה א"י ת'

פרסה כו'. ויש לדקדק מה קול הרעש הזה שנזדעזעה א"י ע"כ ואי משום דמסקינן משום דאיכא מילי

דמיסתמי אכתי הא מצינו כה"ג טובא שהתנאים והאמוראים דרשו כמה מדרשות בנביאים מאי דלא הוי
ידעינן מפשטא דמקראות. ועוד שהרי יב"ע אמרו מפי חגי זכריה ומלאכי שהיו נביאים ויותר יש לתמוה

במאי דמקשי בסמוך מ"ש אדאורייתא דלא איזדעזעה משמע שהיה שום סברא לומר שהיה לה להזדעזע

אפילו אדאורייתא. והנלע"ד בזה דמעיקרא הוי ס"ד דמה שנזדעזעה היינו אעיקר לשון תרגום דלפי שהיו
רגילין ישראל בלשון תרגום זו לשון ארמית שמשם באו וא"כ איכא למיחש לתקלה שיכתבו כל הספרים

שלהם בספרי תורה ונביאים בלשון ארמי והו"ל מקרא שכתבו תרגום דפסול ומש"ה מקשה שפיר מ"ש
אדאורייתא דלא איזדעזעה ואהא משני דלאו משום האי טעמא הוא אלא משום דאיכא מילי דמיסתמי

וא"כ מה שפי' בהן יונתן ב"ע בכל ספרי נביאים הו"ל דברים שבע"פ ואי אתה רשאי לאומרן בכתב

וכ"ש במה שעירב ביחד דברים שבכתב עם דברים שבע"פ א"כ ממ"נ איכא איסורא בין בכתב ובין
בע"פ וע"ז השיב יונתן ב"ע שעשה כן כדי שלא ירבה מחלוקת בישראל ובכה"ג ודאי שרי ליכתב דברים

שבע"פ משום עת לעשות לה' הפרו תורתיך כדאמר בפ' הניזקין כן נ"ל נכון ומתוך מ"ש א"ש מה

שהקשה הרשב"א ז"ל בחידושיו בהא דאמרינן בסמוך בקש לגלות תרגום של כתובים ומיחו בידו וא"כ
אנן אמאי אית לן תרגום של כתובים וכן היה בימי התנאים ופרק כל כתבי נמי אמרינן דר"ג הזקן היה

ס' איוב תרגום לפניו כו' ע"ש ולמאי דפרישית לק"מ דהא השתא לדידן הותר הדבר ליכתוב דברים
שבע"פ בכתב מה"ט גופא דעת לעשות לה' כדאיתא בפרק הנזיקין וכ"ש דאר"ג הזקן לק"מ במה שהיה

ס' איוב תרגום בידו דמאן יימר דאותו תרגום היה בענין מחודש בדרשות המקראות דאיוב דאפשר שלא

היה באותו תרגום שינוי אלא שינוי לשון מלשון מקרא ללשון תרגום כן נ"ל נכון וק"ל:

שם דאמר רב יהודא אמר רב כהנים בעבודתן ולוים בדוכנן וישראל במעמדן כולן מבטלין ובאין לשמוע

מקרא מגילה. וקשיא לי כהנים בעבודתן מנ"ל דלמא משפחה ומשפחה לא אתא אלא לישראל במעמדן
ולוים בדוכנן דלא הוי אלא מכשירי קרבן דמה"ט איכא למ"ד לענין כלי שרת שנפסק דלא דחי שבת

אפילו בשבות בעלמא בסוף פרק בתרא דעירובין משא"כ בעבודה עצמה דדוחה שבת מנ"ל דמבטלין.
ויש ליישב כיון דהכא לאו לענין דחי' גמורה איירי כמ"ש הפוסקים דאין שום מצוה דאורייתא נידחית

לגמרי מפני מקרא מגילה אלא כולה סוגיין להקדים איירי כמ"ש התוספות וא"כ כיון דלוים בדוכנן

מבטלין ממילא ע"כ נדחית ג"כ העבודה בהאי שעתא ולא מקריבים אלא לאחר המגילה דהא לכתחלה
ודאי מהדרינן אדוכן ושיר וא"כ ממילא מוכח דכהנים בעבודתן נמי מבטלין ואין מקריבין אלא לאחר

המגילה וק"ל ועי"ל דמשפחה ומשפחה לא שייך לענין ישראל במעמדן אלא לענין כהנים ולוים כדאשכחן

משפחת כהונה ולויה וישראל במעמדן ילפינן בק"ו:

שם ועבודה חמורה מת"ת. לכאורה קשה מאי ס"ד דת"ת חמורה מעבודה הא עבודה דחי שבת ות"ת

אפילו שבות בעלמא לא דחי דהא קי"ל אין קורין לאור הנר ואסור לצאת חוץ לתחום הרב אצל תלמיד

ותלמיד אצל רב ונראה דהא ודאי פשיטא ליה דעבודה דרבים של כל ישראל עדיפא מת"ת דיחיד ולענין

ת"ת דרבים של כל ישראל לא שייך דחיית שבת והיכא דשייכי אפשר דאין ה"נ דדחי ועוד דלגמרי לא
משכחת לה דהא יכול כל אחד מישראל ללמוד תורה שלא ע"י דחי' אלא דהכי מקשה כיון דאשכחן דת"ת

דרבים של כל ישראל חמור מעבודה דרבים של כל ישראל א"כ ה"נ אית לן למימר דת"ת דיחיד עדיף

מיהא מעבודת קרבן יחיד וא"כ מקשה שפיר דהא הכא בשמעתין לענין קדימה ואיחור נמצא שאין
מתבטל הקרבן דרבי' לגמרי אלא שהכהן מתבטל ממצות הקרבה לפי שעה בשביל מגילה ואם כן איכא

למימר דבת"ת כה"ג לא מבטל דת"ת דיחיד המקיימה עדיף מעבודה שהיחיד הכהן מקיים כנ"ל ועדיין
צ"ע ועי"ל דלענין דחיית שבת לאו בקולא וחומרא תליא מילתא דמ"מ יוכיח דדוחה עבודה ולא דחי שבת

כדאיתא בסנהדרין דף ל"ה ע"ש:

דף ג:

בגמרא ודיחיד קל והתנן כו' וקשיא לי מאי קושיא הא ע"כ דכבוד תורה עדיף מת"ת דהא מבטלין ת"ת

אפילו ת"ת דרבי' מפני הוצאת המת דקרי ותני כמ"ש התוס' בסמוך ואפשר דהתוספות כתבו כן לפי
האמת אבל המקשה דהכא לא הוה מחלק בין קרי ותני דס"ד דלאו משום כבוד התורה הוא דמבטלין

ת"ת מפני הוצאת המת אלא משום דהוצאת המת מצוה רבה היא משא"כ לענין הספד קסבר דלא חשיב
כ"כ ועי"ל דהמקשה עיקר קושייתו מהא דפשיטא ליה לרבה דכ"ש חנוכה ופורים וממאי דלמא פורים

עדיף משום פרסומי ניסא אע"כ דסברא פשוטה היא דאין שום מצוה דאורייתא נדחית משום פרסומי

ניסא דרבנן אלא לאקדומי בלבד אמרינן פרסומי ניסא עדיף וא"כ קשיא ליה אמאי מבטלינן ת"ת דיחיד
דאורייתא מפני מגילה וע"ז משני שפיר דדוקא כבוד תורה דוחה מגילה דאל"כ תדחה כבוד תורה לגמרי

וע"כ צריך להספידו בפורים משא"כ לענין ת"ת דיחיד קל דלא הוי דחית המצוה דאפשר לקיים אח"כ

דוהגית יומם ולילה לאו דוקא אלא פעמים שנדחה מפני מצוה כן נ"ל אלא דמלשון התוס' לא משמע כן
כמו שאבאר בסמוך:

תוס' בד"ה אין מועד בפני ת"ח ויום שמועה כבפניו דמי וכ"ש חנוכה ופורים כו' אלמא ת"ת חמור

ממקרא מגילה עכ"ל. וכתב מהרש"א שהם שני דבורים ע"ש ולענ"ד שהוא דיבור א' והוצרכו לאתויי

הכא ההיא דיום שמועה כבפניו דמי דאמרינן במועד קטן דאל"כ לא הוי מקשה הכא מידי דנהי דפשיטא
ליה דכיון דדחינן שמחת מועד שהיא עשה דרגל מפני כבוד ת"ח ה"ה דדחינן מקרא מגילה מפני כבוד

ת"ח דהיינו להספידו קודם מגילה אכתי לא קשה מידי לענין דמבטלין ת"ת דשאני הכא דבלא"ה צריך

לקבור המת קודם מגילה כדאמרינן בסמוך מת מצוה קודם וכתבו התוס' דלאו דוקא מת מצוה אלא
אפילו שאר מתים וכיון שצריכין לקברו קודם ממילא דההספד נמי קודם דהא צריכין לספדו קודם

קבורה וע"כ דהספדו עדיף מכבוד הבריות דאל"כ בכולה שתא היאך משהינן משום יקרא דהספדא
וא"כ לא קשה מידי לכך כתבו התוס' דיום שמועה כבפניו דמי דלא שייך האי טעמא דמת מצוה ואפ"ה

הספידו קודם למגילה וא"כ מקשה שפיר ודו"ק:

בא"ד אע"ג דמבטל ממקרא מגילה. נראה דפשיטא ליה להמקשה האי סברא מעיקר מימרא דרבה בר

הונא דאל"כ מאי אתא לאשמעינן דכ"ש חנוכה ופורים מילתא דפשיטא היא כיון דאפילו מועד דאורייתא

דחינן שמחת י"ט כ"ש דרבנן אלא ע"כ דעיקר מילתא לרבותא דמגילה איירי ואגב פורים נקיט חנוכה
כ"ז כתבתי בשיטת התוס' אמנם לולי פירושם היה נ"ל לפרש סוגית המקשה בפשיטות דקשיא ליה אהא

דמסיק דיחיד קל אפילו לענין קדימה בעלמא והתם משמע דכבוד תורה דיחיד דחי אפילו עשה

דאורייתא דמועד ודברי קבלה דפורים כדאיתא לקמן משתה מלמד שאסור בהספד אלמא דדחי אפילו
בקום עשה ואפילו בקריאת מגילה הא פשיטא לן בכל הפוסקים דאין שום מצוה דאורייתא נדחה מפניו

לגמרי וא"כ הא קמן דת"ת דיחיד עדיף ממקרא מגילה וראיתי בתוס' דמועד קטן שמסתפקין בזה אי
איסור הספד במועד דאורייתא או דרבנן ולכאורה ממקומו מוכרע דאי ס"ד דרבנן היאך קאמר כ"ש

פורים הא פורים הוי דברי קבלה דהוי כדאורייתא אע"כ דמדאורייתא הוא כן נ"ל:

בד"ה מת מצוה עדיף הקשה הר"ר אלחנן ל"ל קרא ת"ל מק"ו מת"ת כו' עכ"ל. ולכאורה יש לתמוה דהא

ודאי ע"כ איצטריך קרא דולאחותו דדחי אפילו פסח ומילה שיש בהן כרת ונראה דלאו אקרא קשיא ליה

אלא אמימרא דרבא דבעי לאתויי דעבודה גרידא ומ"מ מת מצוה עדיף לא איצטריך ליה לרבא לאתויי
מקרא דולאחותו אלא דל' ל"ל קרא אינו מדוקדק אלא דהו"ל להקשות דמימרא דרבא לגמרי לא צריכא

בהא דעבודה ומ"מ מ"מ עדיף דממילא ידעינן מק"ו ויש ליישב מיהו הא קשיא לי הא איצטריך לאשמעינן
דאפילו היכא דעבודה נידחית לגמרי אפ"ה מ"מ עדיף כדאשכחן מקרא דולאחותו אע"ג דפסח נדחה

לגמרי משא"כ לענין ת"ת לא מיקרי נדחה לגמרי כדפרישית לעיל:

שם בגמרא בעיי רבא מקרא מגילה ומ"מ הי מינייהו עדיף מקרא מגילה עדיף משום פרסומי ניסא

כו'. וקשיא לי מאי קמיבעיא ליה אי ס"ד דמגילה דוחה מ"מ משום פרסומי ניסא אע"ג דמ"מ דחי

עבודה א"כ אמאי איצטריך משפחה משפחה דמגילה דוחה עבודה ות"ל דאפי' מ"מ דוחה מסברא
דפרסומי ניסא כ"ש דדחי עבודה דמ"מ דוחה אותה וי"ל דהא דמבעיא ליה לרבא היינו משום הא גופא

דלבתר דגלי קרא משפחה משפחה דמגילה דוחה עבודה אע"ג דעבודה מדאורייתא ומגילה מדרבנן
אע"כ דגלי קרא דטעמא דפרסומי ניסא עדיף דדחי אפילו דאורייתא לענין אקדומי היכא דלא מידחי

לגמרי א"כ מה"ט גופא יש לנו לומר דדחי אפילו מ"מ דמה לי חומרא רבה ומה לי חומרא זוטא

כדאשכחן בריש יבמות ובדוכתי טובא:

שם בתר דבעיא הדר פשטה מ"מ עדיף דאמר מר גדול כבוד הבריות שדוחה ל"ת שבתורה. וקשיא לי

טובא אכתי מאי הוי נהי דדחי ל"ת שבתורה כמה מ"ע דחו ל"ת ואפ"ה מגילה דוחה כמה מ"ע ועבודה
גופא תוכיח דדחי אפי' ל"ת שיש בו כרת דהא דחי שבת ואפ"ה מגילה דוחה עבודה וה"נ איכא למימר

דדחי מ"מ ונ"ל ליישב דלאו מדאשכחן דדחי ל"ת שבתורה פשטה לה אלא מלישנא דאמר מר גדול כבוד
הבריות שדוחה ל"ת שבתורה ומדמפיק לה בהאי לישנא דגדול כבוד הבריות אלמא דאלים ליה האי סברא

טובא ומש"ה נמי פשיטא לן דדחי מגילה אע"ג דמגילה דוחה שאר מצות היינו משום דשאר מצות לא

איכפת לן כיון דמ"מ מקיים המצוה אח"כ משא"כ הכא דמה שמאחרין המת איכא גנאי למת שמתבזה
ואם כן כך לנו אם נידחת לשעתו כמו היכא שנדחה לגמרי וגדול כבוד הבריות כן נ"ל נכון לולי דמלשון

רש"י לא משמע כן ובלא"ה מ"ש רש"י דכבוד הבריות דוחה ל"ת היינו מוהתעלמת צ"ע דבמס' ברכות

פ' מי שמתו משמע דמוהתעלמת ליכא למילף דממונא מאיסורא לא ילפינן ועוד דטפי אית לן למילף
דכבוד הבריות דוחה ל"ת דהא דחי עבודה מקרא דולאחותו ונהי דהתם פ' מי שמתו מסקינן דמולאחותו

ליכא למילף דשב ואל תעשה שאני ה"נ לענין מקרא מגילה שב ואל תעשה הוא מיהו הכא ליכא לפרושי
כלל למילף מגילה מעבודה דהא מגילה דוחה עבודה אבל למאי דפרישית א"ש דמלישנא דגדול כבוד

הבריות פשט לה והיינו מסברא ועדיין צ"ע ואחר העיון נ"ל ליישב הכל בהערה א' דודאי פשיטא ליה

לבעל האבעיא דאין שום מצוה דאורייתא נדחת לגמרי מפני מגילה דרבנן אלא דמספקא ליה אי כבוד
הבריות דאורייתא וא"כ אי משהינן ליה למת כל שעתא עובר על מצוה דאורייתא או דלמא כבוד הבריות

לאו דאורייתא אלא מ"מ הוי עדיף משאר מ"ע לקוברו והא דילפינן מולאחותו היינו דוקא בענין שאם לא

יתעסק בקבורתו לא יהא לו קוברים אח"כ וכך נראה דאל"כ מה"ת נדחת מצות עשה דפסח שיש בו
כרת כיון דאפשר לקוברו אח"כ וע"ז פשיט שפיר דודאי כבוד הבריות דאורייתא וכפרש"י דילפינן

מוהתעלמת ואע"ג דדחינן בפ' מי שמתו דאיסורא מממונא לא ילפינן היינו לענין איסור דאורייתא
משא"כ לענין מגילה דרבנן ילפינן שפיר דהא אין שום מצוה דאורייתא נדחת לגמרי מפני מגילה דרבנן

ודו"ק:



פני יהושע · מגילה

שם בגמרא ואמר ריב"ל כרך שישב ולבסוף הוקף נדון ככפר. קשיא לי בהאי מימרא דריב"ל מאי נפקא

לן מינה הא כולה במוקף מימות יהושע תליא מילתא כמ"ש התוס' בד"ה והתניא דריב"ל כר"א בר' יוסי
ס"ל וכדתנן להדיא במשנה שילהי ערכין וכמ"ש הרמב"ם ז"ל בפרק י"ב מהל' שמיטין ויובלות דהכל

תלוי בשעת הכיבוש וא"כ מאי איריא ישב ולבסוף הוקף אפילו הוקף לאחר הכיבוש ולבסוף ישב נמי לא

מהני וליכא למימר דבהנך דבשעת הכיבוש איירי דאפילו הוה מוקף באותו שעה מ"מ אי נעשה ההיקף
לאחר שישב לא מהני הא נמי ליתא דהא ישיבת עכו"ם לא מהני כלל אלא בישיבת ישראל תליא מילתא

כמ"ש הר"ן ז"ל בשמעתין הובא בב"י הל' מגילה ולא מצינו שום חולק על זה וכבר עלה בלבי ליישב לפי
שיטת הרמב"ם ז"ל דאע"ג דפסק כר' אלעזר ב"ר יוסי דבסמוך אפ"ה פסק ג"כ דבטלה קדושת הארץ

בחורבן בית ראשון וחזר' לקדושתו בקדושת עזרא וא"כ אפשר דבקדושה שניה איירי ריב"ל דישיבה

דמקמי עזרא לא מהני אם הוקף אח"כ אלא דמסוגיא דשמעתין ודלקמן דף י' לא משמע הכי וכמו
שאבאר ועל כרחינו אי איתא לדברי הר"ן ז"ל צריך לומר דהא גופא אתי ריב"ל לאשמעינן דהכל תלוי

בהוקף בשעת הכיבוש משא"כ אם הוקפה לאחר הכיבוש שנתישבו ישראל לא מהני ומכ"ש באותן שלא

נבנו כלל עד לאחר הכיבוש ומשום דלא אשכחן בהדיא בקרא דבתי ע"ח תליא במוקפים מימות יהושע
אלא מההיא קרא גופא דבית מושב ע"ח דריש לה בתורת כהנים הביאו בתוספת י"ט שילהי ערכין

מש"ה אשמעינן ריב"ל נמי מההיא קרא וכדפרישית ולפ"ז ממילא נתישבו קושיות התוס' בשמעתין וכמו
שיבואר ודו"ק:

שם ואמר ריב"ל כרך שישב ולבסוף הוקף נידון ככפר ופרש"י לענין בתי ערי חומה והקשו בתוס' א"כ

אמאי מייתי לה הכא. ולענ"ד נראה דנהי דעיקר מימרא דריב"ל איירי לענין בתי ערי חומה מדמייתי לה

מקרא דכתיב בבתי ערי חומה אפ"ה ממילא איירי נמי מילתא דריב"ל לענין מקרא מגילה דהא ילפינן

פרזי פרזי מקרא דמלבד מערי הפרזי הרבה מאד והתם איירי לענין בתי ערי חומה כדאיתא לקמן דף י'
בברייתא דאמר ר"י בר' יוסי וכי אלו בלבד היו והלא כבר נאמר ששים עיר כל חבל ארגוב אלא כל

שתעלה לך מסורת בידך שמוקפת חומה מימות יב"נ כל המצות הללו נוהגין כו' ובהאי קרא גופא כתיב
לבד מערי הפרזי הרבה מאד משמע דלמילף מינה דין בתי ערי חומה איירי ולפ"ז לא קשה נמי קושית

התוס' דלקמן אמרינן דר' קרי בטבריא בחמיסר אע"ג דלענין ערי חומה לא מהני היקשא דאיכא

למימר דרבי לית ליה ג"ש דפרזי פרזי כאידך תנא דלעיל דלית ליה האי ג"ש והא דאמרינן נמי התם
דחזקיה קרי בארביסר ובחמיסר דמספקא ליה היינו נמי דמספקא ליה אי ילפינן ג"ש דפרזי פרזי ואי

ילפינן מפשטא דקרא דפרזי דשאני הכא דבמיגנא תליא מילתא ובהכי א"ש הסוגיא דהתם כמו שיבואר

שם בעז"ה:

בתוס' בד"ה כרך שישב ולבסוף הוקף כו' וא"ת לקמן אמרינן דטבריא שימה חומתה כו'. ולכאורה אין
קושייתם מוכרחת דהא מסקינן לקמן דהא מילתא דטבריא לר' פשיטא ליה דמיקרי מוקפת ולחזקיה

מספקא ליה אי מהני ים חומתה לענין מגילה וא"כ איכא למימר דריב"ל פשיטא ליה לאידך גיסא

דמגילה ובתי ע"ח כי הדדי נינהו אלא דלא ניחא להו לתוספת לפרש כן מדמקשינן לקמן אדחזקיה ומי
מספקא ליה אלמא דלא אשכחן מאן דפליג עליה דרבי אלא חזקיה לחוד לכך הוצרכו התוספת לתרץ כאן

בענין אחר אלא שאין דבריהם מבוארין בתירוצם כל הצורך. ולע"ד היה נראה ליישב קושייתם דודאי

לכ"ע מגילה לא שייך למילף מבתי ע"ח אלא מגילה מג"ש דפרזי פרזי ילפינן לה וא"כ ממילא שמעינן
כיון דישב ולבסוף הוקף לא מהני בבתי ע"ח אלמא דמיקרי פרזי וממילא דלא מהני נמי במגילה דהא

פרזי מיקרי לא מיבעיא לשיטת הר"ן ז"ל דישיבת עכו"ם לא מיקרי ישיבה וא"כ הנך ששים עיר דקחשיב
קרא ע"כ משום דמוקפות גמורין היו קודם הכיבוש ועלה כתיב לבד מערי הפרזי אלמא דבתר האי

שעתא אזלינן וכן לפי השיטה שכתבתי בסמוך דעיקר מימרא דריב"ל לא אתא לאשמעינן אלא הא מילתא

דהכל תלוי בשעת הכיבוש בין לענין בתי ע"ח ובין לענין מגילה משא"כ לענין ימה חומתה איכא למימר
דמהני לענין מגילה והא דכתיב ששים עיר כל אלה בצורות חומה לבד מערי הפרזי אפשר דאין ה"נ

דקחשיב הנך שים חומתן אי מיקרי חומה ואפילו את"ל דלא קחשיב אלא חומות ממש דכתיב דלתים

ובריח אפשר משום דלא היה בארץ סיחון ועוג שום עיר שימה חומתה ואי הוה לאו מערי הפרזי נינהו
ודוקא לענין בתי ע"ח ממעט לה קרא לימה חומתה מגזירת הכתוב מייתורא דסביב כן נ"ל נכון ואפשר

שגם התוספת נתכוונו לזה בתירוצם ודו"ק היטב:

בא"ד וא"ת לקמן בפרקין דקאמר אשר לו חומה פרט לשור איגר כו' ול"ל קרא ת"ל דהו"ל ישב ולבסוף

הוקף כו' עכ"ל. ולמאי דפרישית לעיל דעיקר מימרא דריב"ל בההיא דישב ולבסוף הוקף לא איצטריך
אלא לאשמעינן דהכל תלוי בשעת הכיבוש א"כ אין מקום לקושית התוספות דהא איצטריך קרא למעט

שור איגר שמצאו ישראל בשעת הכיבוש ונתיישבו בהן וא"כ אי לאו דממעט להו מקרא בהדיא הוי להו

הוקף ולבסוף ישב דהא ישיבת עכו"ם לא מיקרי ישיבה וכמ"ש הר"ן ז"ל והנראה מזה דהתוס' לא ס"ל
ההיא דהר"ן ז"ל:

בתוספות בד"ה כרך שאין בו עשרה בטלנים כו' ונ"ל דאיירי בסתם כרכים כו' אבל המוקפים חומה

כו' אפילו אין בו י' בטלנים כו' עכ"ל. ולכאורה יש לתמוה כיון דהא מילתא דעשרה בטלנים לא רמיזא

במגילה א"כ ע"כ צ"ל דמסברא הכי הוא דכל שאין בו י' בטלנים הו"ל ככפר לענין שצריכין להקדים
ליום הכניסה שדרכן לילך למקום ב"ד וזכר לדבר כדאמרינן נמי בעלמא דכל שאין בה י' בטלנים אין

מושיבין בה סנהדרין א"כ מאי ענין זה למוקפין ופרזין ומה שהוכיחו התוספות מדלא קאמר בסמוך

מוקף מימות יהושע איצטריך ליה איכא למימר משום הא גופא דפשיטא ליה לתלמודא דלענין עשרה
בטלנים לא הוי שום רבותא במוקפין טפי מבפרזין כיון דבמה שדרכן לבא ליום הכניסה תליא מילתא

וצ"ע ואפשר דמוקפין מימות יהושע כיון דחשיבי טובא לענין בתי ע"ח ושאר דברים לא רצו לשנות דינן

משום שאין בה י' בטלנים כי היכי דלא ליתי למיטעי בהו בשאר דינים הנוהגים בהם כן נ"ל:

מיהו בלא"ה ע"כ סברת התוס' מוכרח לפי מה שמפרשים בסמוך באידך מימרא דריב"ל דהא דכרך

שהוקף ולבסוף ישב איירי לענין מגילה ומדקאמר נידון ככפר אלמא דבאין בה עשרה בטלנים איירי

דאל"כ נידון כעיירות מיבעיא ליה וא"כ לפ"ז מוכח דדוקא בישב ולבסוף הוקף נידון ככפר אבל בהוקף

ולבסוף ישב אע"ג דלית בה עשרה בטלנים וכמ"ש מהרש"א בשם הרא"ש והר"ן אלא מה שלא הוכיחו
התוס' מזה משום דלמאי דמשמע להו בסמוך בשיטת רש"י דאידך מימרא דריב"ל לא איירי במגילה לא

שייך האי הוכחה לכך הוכיחו בענין אחר:

בד"ה והתניא כו' וא"ת אדמותבת מר' אלעזר לסייעי' מרבנן כו' וי"ל דע"כ לא סבר ריב"ל כרבנן דאי

סבר כותייהו מאי מהני ישב ולבסוף הוקף כו' עכ"ל. והגיה מהרש"א ז"ל מאי מהני חרב ולבסוף ישב
ולענ"ד אין צורך להגיה הספרים ואדרבא לפי גירסתו קשה דודאי אי סבר ריב"ל כרבנן ודאי מהני חרב

ולבסוף ישב ומוכחינן לה מאידך מימרא דריב"ל דלוד ואונו וגיא החרשים מוקפות חומה מימות יהושע

והיא משנה שלימה בערכין וא"כ ממילא מוכח דמהני חרב ולבסוף ישב דהא מסקינן בסמוך דהנך

נחרבו בימי פלגש בגבעה ואתא אלפעל בנינהו ובהכי הוי אתי שפיר נמי ליישב קושית הר"ר אלחנן

בסמוך דאע"ג דמשנה שלימה היא מייתי לה ריב"ל ראיה להוכיח מינה מימרא דידיה בההיא דחרב
ולבסוף ישב אבל לפי גירסת הספרים שלנו אתי שפיר דמהאי סברא גופא פשיטא להו לתוס' דלא מהני

חרב ולבסוף ישב לרבנן אי סבר ריב"ל כוותייהו דהא הו"ל ישב ולבסוף הוקף דקאמר ריב"ל גופא דלא

מהני כן נ"ל בכוונת התוס' ובעיקר קושייתם נראה דלפי שיטת הרמב"ם ז"ל שהבאתי לא קשה מידי
דהא אע"ג דפסק כרבנן דלא קדשה לעתיד לבוא אפ"ה פסקה להא דר"א ב"י דחומה שנפלה הרי הוא

בקדושתה וא"כ ע"כ סובר הרמב"ם ז"ל דליכא מאן דפליג עליה דר"א ב"י בהא וכמו שאבאר בדף ד'
אי"ה אלא דלפ"ז תיקשי מאי מקשה הש"ס הכא אדריב"ל דלמא ריב"ל בהא מילתא גופא איירי דכרך

שחרב בחרבן הבית ולבסוף ישב בימי עזרא נידון כבתי ע"ח וצ"ע ודו"ק:

דף ד.

תוס' בד"ה לוד ואונו כו' הקשה הר"ר אלחנן כו' וי"ל דאגב דאיצטריך כו' עכ"ל. ולענ"ד נראה דמההיא

דאונו דקחשיב לה בסתם מתני' דערכין דייק לה ריב"ל דאע"ג דנפלה חומתן אפ"ה מיקרי מוקפות
וכר"א בר יוסי לעיל וכמ"ש התוס' לעיל דלרבנן לא הוי מהני מה שחזר ובנאן אע"כ דסתם מתניתין

כר"א בר' יוסי וא"כ ממילא דלוד וגיא החרשים נמי מוקפים מיקרו וק"ל:

בגמרא ואמר ריב"ל פורים שחל להיות בשבת שואלין ודורשין כו' וכתבו הרי"ף והרא"ש ז"ל פירוש ט"ו

של כרכים שחל להיות בשבת כו' וכתב הר"ן ז"ל משום די"ד לא מיקלע בשבת לדידן משום אד"ו כו'

ע"ש. וקשיא לי בגווה דהא לקמן ד' ה' קאמר ר' יהודא בריה דר' שמואל בר שילת משמיה דרב פורים
שחל להיות בשבת ע"ש זמנם ומסקינן דאתא לאפוקי מדרבי א"כ ע"כ בי"ד שחל בשבת איירי ובזמן שלא

היו חוששין לאד"ו או כדברי האומר דאדר הסמוך לניסן זמנין מלא וזמנין חסר וא"כ בדריב"ל נמי

מצינן לפרושי הכי ומאי דוחקא דהרי"ף ז"ל לפרשו במוקפין ונראה דכוונת הר"ן ז"ל דנהי דריב"ל איירי
נמי בי"ד אפ"ה כיון דבזמן הרי"ף ז"ל לא מיקלע י"ד בשבת מש"ה כתבו הרי"ף לענין ט"ו אלא דאכתי

הו"ל להרי"ף להביא לשון הגמרא סתמא וממילא הוי ידעינן דנ"מ לדידיה לענין ט"ו ונראה דהרי"ף ז"ל
דינא אתא לאשמעינן דלא תימא דוקא היכא דמיקלע י"ד בשבת הוא דקאמר ריב"ל דשואלין ודורשין

בשבת בענינו של יום דנהי שקראו המגלה בע"ש שהוא יום י"ג אפ"ה עיקר זמנם בי"ד שהוא בשבת

אפילו לענין משתה ושמחה די"ג לאו זמן משתה ושמחה הוא אלא יום תענית כדאשכחן בכפרים דעיקר
שמחה אינו נוהג אלא בזמנו משא"כ היכא דמיקלע ט"ו בשבת סד"א דעיקר זמנם של מוקפין הוא בע"ש

שהוא י"ד בין לענין קריאה בין לענין עשיה כיון שהוא זמן הקבוע לרוב העולם למשתה ושמחה ואף

המוקפין אסורים בו בהספד ותענית א"כ מסתבר דעושין הסעודה בע"ש דבשבת ודאי לא כמ"ש הר"ן
בשם הירושלמי ויבואר לקמן בעז"ה ובא' בשבת נמי סד"א דלא דולא יעבור כתיב ועוד דאיתקש זכירה

לעשייה מיהא לענין י"ד וט"ו כמו שיבואר שם אי"ה וא"כ סד"א דאין שואלין ודורשין בשבת שאינו יום
קבוע כלל ומאי דהוה הוה בע"ש ומש"ה הוצרך הרי"ף ז"ל לאשמעינן דהיכא דמיקלע ט"ו בשבת נמי

שואלין ודורשין מענינו של יום דעיקר זמנם בשבת אי משום דלא ניחא ליה להרי"ף ז"ל לאוקמא מימרא

דריב"ל דוקא בי"ד דסתמא קאמר וכיון די"ד לא שכיח לדידן הו"ל לפרושי אע"כ דבט"ו נמי איירי ואי
משום דפשיטא ליה להרי"ף ז"ל כיון דבזמן שקבעו המגילה בימי אנשי כנסת הגדולה אכתי לא גזרו

בקריאת המגילה משום דרבה כמו שיבואר לקמן אי"ה והיו קוראין בשבת א"כ נהי דגזרו אח"כ משום

דרבה אפ"ה עיקר זמנם לא נדחה ממקומו ומש"ה שואלין ודורשין נמי מענינו של יום כן נ"ל ואי תקשה
א"כ מאי מקשה הש"ס מאי איריא פורים אפילו י"ט נמי האיכא למימר דריב"ל אתא לאשמעינן הך

מילתא גופא רבותא דמוקפין אלא דאיכא למימר כיון דסתמא קאמר לא משמע לתלמודא דהך רבותא
לחוד אתא לאשמעינן ודו"ק:

בפרש"י בד"ה שואלין ודורשין כו' לדרוש אגרת פורים ברבים עכ"ל. נראה שהוצרך לפרש כן למאי

דמסקינן דסד"א ניגזור משום דרבה ואי ס"ד דשואלין ודורשין היינו בדיני פורים וכיוצא בזה א"כ לא

שייך גזירה דרבה בפורים טפי מבשאר י"ט שחל בשבת אע"כ דעיקר שואלין ודורשין היינו אגרת פורים

פסוקי המגילה ולפ"ז נראה דאע"ג דריב"ל סתמא קאמר אפ"ה ממילא ידעינן מסברא דאאגרת פורים
קאי דכיון דעיקר זמן קריאתה קודם הגזירה היה בשבת כדפרישית וא"כ נהי שגזרו אח"כ שלא לקרותה

בשבת ביחיד ובכל דקדוק קריאתה משום דרבה דהכל חייבין ואין הכל בקיאין מ"מ חייב לקרותה מיהא
לדורשה ברבים בשבת דממילא יוצא מצות עיקר קריאתה כדאמרי' לקמן בפ"ב היה דורשה אם כיון לבו

יצא ובהא לא שייך גזירה דרבה כיון דאין חיוב זה אלא לחכם ובקי ולפ"ז מקשה הש"ס שפיר מאי איריא

פורים שהחיוב הוא כדי לקיים ממילא מצות מגילה בעיקר זמנה ותיפוק ליה דבלא"ה חייב לדרוש מענינו
של יום אפילו בי"ט מתקנת משה ומסתמא כל דתקון רבנן כעין דאורייתא תקון וממילא ידעינן דבפורים

נמי עיקר החיוב הוא לדרוש אגרת פורים כדי לקיים מצות מגילה בזמנה דהא השתא נמי דאמרה ריב"ל

נמי לא הוצרך לפרש דאיירי באגרת פורים אלא ממילא שמעינן לה מסברא כיון דחייב לדרוש מענינו של
יום החיוב הוא על אגרת המגילה כדפרישי' כן נ"ל נכון ושמעינן מיהא מדמקשה הש"ס מאי איריא

פורים אפי' י"ט נמי אלמא דאין לחלק בין דאורייתא לדרבנן א"כ בחנוכה נמי מצוה לשאול ולדרוש
מענינו של יום:

בתוספות בד"ה מאי איריא פורים אפילו י"ט נמי ונ"ל דהכי פירושו כו' עד סוף הדיבור. נראה

מדבריהם דפשיטא להו דהא דשואלין ודורשין ל' יום לאו דוקא בפסח אלא אפילו שארי י"ט נמי ודלא

כמ"ש הב"י בה' פסח סי' תכ"ט להיפך דלא בעינן ל' יום אלא בפסח דוקא משא"כ בעצרת וחג ביום או

יומים סגי ובאמת יש לתמוה על הב"י שנעלם ממנו דברי התוס' דהכא והעלה כן להלכה והרבה בראיות
ולע"ד כל ראיותיו אינם מוכרחות כמו שאבאר בק"א ולכאורה אדרבה יש לתמוה על שיטת התוס' כאן

דאי ס"ד דבכל י"ט נמי בעינן שלשים יום א"כ מסתמא ר"ה ויה"כ נמי בעינן ל' יום וזה א"א דא"כ
מט"ו באלול ואילך צריך לדרוש בהל' ר"ה ויה"כ וסוכות וכה"ג ודאי לא אשכחן ויש ליישב בדוחק:

מיהו בר מן דין אף לפי שיטת התוס' דבכל י"ט בעינן ל' יום היינו דוקא לדרוש הל' י"ט ודיני סוכה או

משום קרבן כדמשמע פ"ק דע"ז ובבכורות דף נ"ח ובכה"ג כ"ע מודו דכל הי"ט שווין בזה דאדרבא

בסוכות נפישי קרבנות טפי א"כ לפ"ז אכתי לא מקשה הש"ס הכא שפיר מאי איריא פורים אפילו י"ט

נמי דהא ודאי בפורים לא שייכי הנך טעמי כלל ולולי דברי התוספות היה נ"ל לפרש קושית הש"ס
בפשיטות כיון דבמימרא דריב"ל גופא משמע דמאי דמצריך לדרוש בענינו של יום בפורים כשחל בשבת

היינו משום פרסומי ניסא כמ"ש התוספות עצמן בדיבור הקודם א"כ מקשה הש"ס שפיר מאי איריא
פורים שעיקר ענינו אינו אלא משום פרסומי ניסא שאינו אסור במלאכה ות"ל דאפילו בשארי י"ט

שעיקר קביעתן לאו משום פרסומי ניסא הוא ובלא"ה איכא פרסום מצוה וחובת היום גופא כיון

שאסורין בעשיית מלאכה ומקדשין בהן על היין שמזכירין בהן ענינו של יום ואפ"ה תיקן משה שצריך
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לקרות בתורה וענינו של יום א"כ מכ"ש בפורים שחל להיות בשבת שאם לא יקרא בו מענינו של יום אינו

ניכר כלל עיקר ענין מצות פורים א"כ פשיטא שצריך לדרוש בו מענינו של יום כמו בשארי י"ט דהא
אמרינן בעלמא כל דתקון רבנן כעין דאורייתא תקון וכ"ש פורים דדברי קבלה הן ודברי קבלה כד"ת

דמי כן נ"ל נכון לולי שתוספות לא פירשו כן וקצת מדברי האחרונים מצאתי בחידושי הרשב"א אלא

שהוספתי נופך משלי:

בד"ה חייב אדם כו' אור"י דאע"ג דמברך זמן כו' דעיקר פרסומי ניסא היה בקריאה דיממא כו' עד

סוף הדיבור. פסק זה הובא גם כן בשם רבינו תם ורבים חולקים שאין לברך שהחיינו שני פעמים על

מצוה אחת ולע"ד נראה דודאי עיקר חיוב קריאתה שתקנו לקרות כדינה היינו ביום דוקא דאז היה זמן

הנס שנקהלו על נפשם משא"כ לילה לאו שעת מלחמה כמו שפרש"י לעיל גבי אמש בטלתם כו' והיינו
דתניא נמי לקמן אין קורין את המגילה אלא משעת הנץ החמה ואוקמינן לה אדיממא לפי שהוא עיקר

חיוב לכל אדם משא"כ בלילה אינו אלא מצוה בעלמא ולא חיובא ואפ"ה תקנו שיברך כמו בכל מצוה

דרבנן אלא דלענין זמן היה נ"ל שצריך לברך בלילה לאו משום קריאת המגילה לחוד אלא משום חובת
היום כיון דעשאו חכמים כמו רגל ממש דכתיב משתה ושמחה ודברי קבלה כד"ת דמי עד שלשיטת כמה

פוסקים אין אבילות ואנינות נוהג בו כמו בשאר רגל א"כ שפיר יש לברך זמן כמו זמן דרגל ולמחר ביום
מברכין זמן על מצות קריאת המגילה כנ"ל:

דף ד:

דתניא חל להיות בע"ש כפרים ועיירות גדולות מקדימין ליום הכניסה. וקשיא לי אימת יעשו אנשי עיירות

גדולות הסעודה דביום לא אפשר דהא יום תענית הוא לשיטת רבינו תם דתענית אסתר מתקנת אנשי

כנסת הגדולה הוא כמו שהביא הרא"ש ז"ל בשמו בפירוש די"ג זמן קהלה לכל היא ואם יעשה הסעודה

בי"ד שלא בזמן קריאה הא איתקש עשיה לזכירה ונהי דאנשי כפרים עושין הסעודה לעולם בי"ד היינו
משום דהקישא דזכירה לעשיה לא שייך אלא בי"ד וט"ו דכתיב והימים האלה נזכרים ונעשים משא"כ

הכא דאיירי בי"ד גופא ודאי קשה וליכא למימר שמקדימין התענית לי"ב דהא כולהו תענית מאחרין ולא
מקדימין כדאשכחן בשמעתין דלקמן בסמוך וי"ל היכא דלא אפשר ודאי מקדימין כדאשכחן באמת בחל

י"ד בא' בשבת שמקדימין התענית ליום הכניסה כן נ"ל ועדיין צ"ע:

מיהו למאי שאפרש בסמוך דגזירה דרבה ורב יוסף דלא קרינן מגילה בשבת לא הוי בימי אנשי כנסת

הגדולה כדמשמע מלשון רש"י לקמן אלא לאחר כך גזרו חכמים וא"כ בימי כנסת הגדולה לעולם לא

נדחו י"ד וט"ו ממקומן ולפ"ז ע"כ לא שייך הקישא דזכירה לעשיה אף בי"ד וט"ו לענין אם נדחו
ממקומן ועיין בל' הר"ן ז"ל שהרגיש ג"כ בזו הסברא דהקישא דזכירה לעשיה ועיין עוד בסמוך:

שם מ"ט דת"ק דכתיב בכל שנה ושנה כו' ורבי מ"ט דכתיב בכל שנה ושנה כו'. למאי דפרישית בסמוך

דמשמע מלשון רש"י ז"ל דהך גזירה דאין קורין בשבת לא הוי בימי כנסת הגדולה א"כ ע"כ האי דרשא

דכל שנה ושנה לאו להכי איצטריך אלא לכדדרשינן לקמן לענין אם נתעברה השנה דלא תימא דקורין
אותה בראשון ובשני דכתיב השנית מש"ה איצטריך בכל שנה ושנה והכא לא מייתי לה אלא לאסמכתא

בעלמא ועיקר פלוגתייהו דר' ורבנן ע"כ בסברא פליגי ולכאורה לא מיסתבר מילתא דרבנן דמה"ת

יודחו עיירות ממקומם בשביל המוקפין ולמה לא יודחו המוקפין עצמן ויש ליישב דכשנדחו העיירות
מזמן הקבוע להם בי"ד אכתי לא נדחו לגמרי דעושין השמחה והסעודה בזמנן משא"כ אם יודחו

המוקפין לי"ג אימת יעשה הסעודה דבי"ג לא אפשר דיום התענית הוא כדפרישית ובזמן הקבוע להם
בט"ו נמי לא אפשר שאין עושין הסעודה בשבת כמ"ש הר"ן ז"ל בשם הירושלמי ואם יעשה הסעודה בא'

בשבת כדאיתא בש"ע ויקראו המגילה בי"ג מרחקא טובא זכירה מעשיה הלכך לרבנן הא עדיפא דיעשו

המוקפין זכירה ועשיה הכל בי"ד כן נ"ל ועדיין צ"ע ודו"ק:

שם אמר רב הונא פורים שחל להיות בשבת הכל נדחין ליום הכניסה ומסקינן דכל הנדחה קאמר

והקשה הרשב"א ז"ל דמאי כל הנדחה דקאמר דלמאי דמוקמינן לה כרבי א"כ תו לא אשכחן שום דחי'
כ"א בהא גופא היכא שחל י"ד בשבת. ולענ"ד קשיא טפי רב הונא מאי קמ"ל אטו רב הונא מתני' אתא

לאשמעינן ואע"ג דאשכחן תנאי דפליגי מ"מ הא קיי"ל הלכה כסתם משנה לכן נ"ל דעיקר מלתא דרב
הונא לאשמעינן דאע"ג דעיקר מלתא דיום הכניסה ששנינו במשנתינו לגבי כפרים לא שייך בזמן הזה

כדאיתא להדיא בריש מכילתין וא"כ סד"א דכי היכי דבטיל קדימה ליום הכניסה לגבי כפרים ה"נ בטיל

לגבי עיירות כשחל בשבת דהא בחד בבא מתניין במתני' קמ"ל רב הונא דאפ"ה מקדימין ליום הכניסה
והיינו דקיהיב טעמא לפי שכל הנדחה ממקומו ידחה ליום הכניסה ולפ"ז אע"ג שבטל לגבי כפרים בזמן

הזה היינו לפי שקורין אותה בזמן הראוי להם מדינא משא"כ מי שאפשר לו לקרותה בזמנה ונדחה בדין

הוא שידחה ליום הכניסה דאיכא פרסום ניסא ביותר כן נ"ל:

בתוס' בד"ה ויעבירנו כו' קשה אמאי לא קאמר כו' ועי"ל דלהכי לא נקיט כו' דלא שייך חיוב חטאת כו'

עד סוף הדיבור. בסוף פ' לולב הגזול ובר"ה בר"פ י"ט כתבו התוס' זה התירוץ השני בשם רש"י והקשו
ע"ז דלענין ד' אמות בר"ה נמי שייך למימר הכי ע"ש שהניחו זה הפירוש בקושיא מיהו בביצה דף י"ח

גבי טבילת כלים כתבתי בחידושי ליישב שיטת רש"י דלענין מרה"י לרה"ר ליכא למיחש לחיוב חטאת
דהא לאו ברשיעי עסקינן שיוציאו במזיד מרה"י לרה"ר אע"כ דעיקר החששא שישכח שהוא שבת או

שיסבור שהמלאכה מותרת בשבת וא"כ לפ"ז אכתי מה הועילו בתקנתן שאסרו טבילת כלים בשבת כיון

דסוף סוף יטבלו הכלים בשבת או בשגגת שבת או בשגגת מלאכות משא"כ בגזירה דד' אמות ברה"ר
שפיר איכא למיחש דבשעת הוצאה מרה"י יודע שהוא שבת ואין בדעתו להוציא לרה"ר אלא לרה"י אחר

בענין שאין צריך לילך דרך רה"ר אלא כשיבקש ולא ימצא מבוקשו ילך דרך מתעסק לרה"י אחר דרך

רה"ר ובכה"ג ודאי הוי עקירה והנחה באיסור ע"ש בחידושינו באריכות:

אלא דלפ"ז בשמעתין דהכא דמייתי מלתא דרבה לענין לולב ומגילה ושופר לא שייך לפרש כן דאפילו

מרה"י לרה"ר נמי איכא למיחש שיוציאנו ע"י שגגת שבת או שגגת מלאכה משא"כ השתא שתקנו שלא

לקרות המגילה בשבת תו ליכא למיחש כלל דכיון שהכל חייבים בשופר ולולב ומגילה א"כ הוא דבר

מפורסם לכל אדם ותו ליכא למיטעי למיחש למידי. והנראה בזה דסוף סוף כיון דהוצרך רבה לפרש
גזירה דד' אמות ברה"ר טפי מגזירה דרה"י לרה"ר והיינו לענין הזאות בפסחים דף ס"ט ולענין טבילת

כלים בביצה ומש"ה נקט האי לישנא בכל דוכתא כנ"ל ודו"ק:

בד"ה ורב יוסף כו' ע"כ צ"ל דר"י לא פליג כו' ומ"מ קאמר הכא עכ"ל. לולי דבריהם היה נראה לי

לפרש בענין אחר דדוקא בשופר ולולב חייש ר"י לשמא יעבירנו משום דאפילו יודע שהוא שבת
ושהמלאכה אסורה אפ"ה אתי למיטעי ולומר דמצות שופר ולולב דוחין שבת דהא לקושטא דמלתא לרבי

אליעזר דמילה שופר ולולב וכל מכשיריהן דוחין שבת משא"כ הכא במגילה הכל יודעין שאינה אלא

מדרבנן הכל יודעין שאינה דוחה שבת ותו ליכא למיחש למידי מש"ה איצטריך לטעמא אחרינא ובמה

שכתבתי נתיישב ג"כ הא דאיצטריך ר"י לטעמא אחרינא בטבילת כלים והיינו נמי מהאי טעמא גופא

שהכל יודעין שאין טבילת כלים דוחה שבת במלאכה גמורה ולפי' התוס' הך דטבילת כלים צריך עיון ויש
ליישב ע"פ מ"ש שם בחידושי דהא דסחיטה גופא אסורה בי"ט אתי לאשמעינן ודו"ק:

דף ה.

בגמרא אמר רב מגילה בזמנה כו' שלא בזמנה בעשרה ופרש"י שלא בזמנה כגון כפרים כו' עכ"ל. וע"כ

דלאו דוקא כפרים קאמר דהא אמרינן בסמוך דהוה עובדא וחש ליה רב להא דרב אסי ואס"ד

דאכפרים דוקא קאמר מאי מקשה בסמוך מפורים שחל להיות בשבת אע"כ דרב בכל ענין קאמר אלא
דרש"י עיקר מילתא נקיט דנראה בשביל כך מצרכינן עשרה משום דלדידהו ליכא פרסומי ניסא כ"כ

וכיון דמתחלת התקנה כך היה אף שנתבטל אח"כ לענין בני כפרים אפ"ה לענין פורים שחל להיות

בשבת אכתי במילתא קמייתא קאי וק"ל:

בתוס' בד"ה הוה עובדא כו' מ"מ הלכתא כוותיה דרב דהא רבי יוחנן כו' עד סוף הדיבור. לכאורה כל

זה לא שייך לפי שיטת רש"י שפירש דרב אסי גופא לא קאמר בעשרה אלא לכתחלה אבל בדיעבד יצא
ולפ"ז אפשר דרבי יוחנן לא פליג עליה דהתם לענין דיעבד איירי ועיין בל' הרא"ש והב"י בסי' תר"ץ

האריך בזה:

בגמרא הא קמ"ל דע"ש זמנם היא. ונראה דהא דלא קאמר סתמא פורים שחל להיות בשבת קורין בע"ש

כדאיתא לעיל היינו דאגב אורחא אתא לאשמעי' דאע"ג דאמרינן לעיל דשמחה אינה נוהגת אלא בזמנה
היינו דוקא לבני כפרים משא"כ בפורים שחל להיות בשבת שהעיירות קורין בע"ש הוו זמנם לכל דבר

אפילו לשמחה דטפי עדיף לעשותה בע"ש מבשבת כדפרישית בסמוך בשם הירושלמי:

שם במשנה איזהו עיר גדולה כו' אבל זמן עצי כהנים וט' באב וחגיגה והקהל מאחרין ולא מקדימין.

ולכאורה יש לתמוה דמאי מאחרין ולא מקדימין שייך בחגיגה דהא מקרא מלא הוא וחגותם אותו חג לה'
שבעת ימים אלא דמאותו ילפינן דעיקר זמן חגיגה אינו אלא יום א' והשאר לתשלומין וא"כ אמאי קרי

ליה הכא מאחרין ולא דמי כלל לכל הנך דמייתי הכא דבמה שמאחרין היינו שלא בזמן הקבוע ואין לומר

דאחג השבועות לחוד קאי דיום תשלומין הוא אחר הרגל דלפ"ז לא מתוקמי שפיר אוקימתא דרב אשי
בסמוך דקאמר חגיגה וכל זמן חגיגה מאחרין אפילו עצרת א"כ משמע דחגיגה דרישא לאו בעצרת

מיירי ותו קשה מ"ש חגיגה דנקיט טפי מעולת ראייה דהא בעיקר הזמן והתשלומין דין אחד לשניהם לכך

נראה לענ"ד דעיקר רבותא דמתניתין דחגיגה היינו דלא מקדימין לשחוט מעי"ט ומש"ה לא נקיט עולת
ראייה דמלתא דפשיטא הוא דמה"ת יעשה בעי"ט כיון שעיקר החיוב אינה אלא על הראיה שהוא ברגל

משא"כ בשלמי חגיגה שעיקרן לאכילה קאי וא"כ סד"א דכיון שעיקר מצותה היינו בראשון לא מבעיא
למ"ד דכולן תשלומין דראשון הוא אלא אפילו למ"ד תשלומין זה לזה נינהו אפ"ה מודה שעיקר החיוב הוא

בראשון וא"כ כשחל הראשון בשבת אם ישהה עד למחר לא מקיים כלל מצות שלמי חגיגה בראשון

ומש"ה סד"א שיכול לשחוט מעי"ט כדי שיהיה לו שלמי חגיגה למחר קמ"ל דלא וכמ"ש נראה להדיא מל'
רש"י בגמ' בד"ה כל זמן חגיגה כו' רשאי להשהותן עכ"ל משמע דעיקר רבותא היינו לענין זה שמותר

להשהותו ולא במאי דקתני ולא מאחרין דמלתא דפשיטא היא כדפרישית אלא דל' רשאי שכתב רש"י ז"ל

אינו מדוקדק דהא לכתחלה ודאי שאסור להשהותו דזריזין מקדימין למצות אם לא שכוונתו ג"כ למאי
שכתבתי שאם חל יום ראשון בשבת ס"ד שישחטנו בע"ש מטעמא דפרישית כיון דעיקר מצותו בראשון

קמ"ל דאפ"ה רשאי להשהותו ומש"ה לא ישחוט מעי"ט:

אלא דבאמת קשיא לי למה לא ישחטנו מעי"ט כדי לאכול שלמי חגיגה למחר דמאי איסור יש בזה ואע"ג

דבפסחים פרק ואלו דברים דף ע' ע"ב אמר עולא א"ר אליעזר שלמים ששחטן מעי"ט אינו יוצא בהם
לא משום שמחה ולא משום חגיגה מ"מ הא מסיק התם להדיא שהטעם משום דדבר שבחובה אינה באה

אלא מן החולין וא"כ משמע לכאורה דאיירי בשאר שלמים שאינן לשם חגיגה משא"כ כשהקדישו לשם

שלמי חגיגה דלא שייך ה"ט יוצא בהם בי"ט אלא שהתוס' הרגישו שם בזה וכתבו דנראה לר"י אפילו
הקדישה מתחלה לשם חגיגה נמי אינו יוצא וכתבו שם הטעם דכיון שצריך להקדישן סברא הוא שישחוט

נמי בשעה הראוי לחגיגה אלא דאכתי מצינן למימר דהאי סברא לא מהני אלא בשאר י"ט שחל בחול
משא"כ כשחל בשבת דא"א בענין אחר איכא למימר דיוצא בהם וכמו שנראה לי להדיא מלשון הרמב"ם

ז"ל שכתב בהל' חגיגה דחגיגת י"ד בע"פ אינו יוצא בו משום שלמי שמחה כיון שאינו אלא לרשות א"כ

משמע להדיא דחגיגת ט"ו שהיא חובה שפיר יוצא בהם כששחטן מעי"ט וכדמשמע מפשטא דעולא א"ר
אליעזר כדפרישית ואף שהתוס' שם הביאו ראיה לדבר מדאמר התם לעיל מיניה שבעה שמונה הוי אלא

מכאן לחגיגה כו' אלמא שאינו רשאי לשחוט מעי"ט לע"ד אין ראיה זו מוכרחת דהך מלתא דשחיטה

מעי"ט מילתא דלא פסיקא הוא דהא זימנין שלא בא לירושלים אלא סמוך לרגל תדע מדכתבו שם בל'
ונראה לר"י אלמא שאין ראיה זו מוכרחת. ועוד דנהי דאפשר דסברא הוא שישחוט בשעה הראויה

לחגיגה אפשר היינו לענין דלכתחלה אינו רשאי לשוחטו מעי"ט וא"כ שפיר קאמר בגמרא דלעולם לא
משכחת שמונה לכתחלה משא"כ כשעבר ושחטן מעי"ט שפיר מצינן למימר דיוצא בהן למחר כן נ"ל

ברור בל' הרמב"ם ז"ל. נקטינא מיהא דאף לשיטת התוספות רבותא גדולה אשמעינן הכא במתניתין

בחגיגה דאין מקדימין ודו"ק היטב:

דף ה:

(ע"ב בגמ' בקש לעקור ט"ב ולא הודו לו ופרש"י דלא הודו לו מט"ב ויל"ד דלפ"ז אמאי קתני להו גבי

הדדי בהדי הך דפורים וי"ז בתמוז ואפשר משום דכולן דברי קבלה מש"ה היקל רבי בהם:

שם ורבי היכי נטע נטיעה בפורים הא תני רב יוסף כו' ר' בר ארביסר הוי כו' איני הא ר' בטבריא הוי

כו' עד סוף הסוגיא. ויל"ד טובא בהך סוגיא חדא בהא דמקשה איני והא רבי בטבריא הוי ומאי ס"ד
לאקשויי אדרבי דאטו מי לא ידע דאיכא לשנויי להיפך דרבי בר חמיסר הוי ובארביסר נטע. ועוד

דמעיקרא מקשה בפשיטות דטבריא מוקפת חומה הוי כאילו הדבר ידוע ובתר הכי מקשה ומי פשיטא
ליה כו' הא חזקיה מספקא ליה ועוד דאמאי דמשני לרבי פשיטא ליה מקשה וכי פשיטא ליה מי שרי והך

קושיא הו"ל לאקשויי נמי מעיקרא וכה"ג הרבה דקדוקים ובקצתן הרגיש הרשב"א ז"ל בחידושיו ע"ש.

ונלע"ד ליישב ע"פ מ"ש הב"י בסי' תרפ"ח בשם רבינו יוסף אביו ז"ל דכל היכא שהספק בעיקר
המקום אם היתה מוקפת מימות יהושע או לא יש לקרותה בי"ד שהוא זמן קריאה לרוב עולם וא"כ לפ"ז

צריך לברך עליה בי"ד משא"כ אם הספק הוא מחמת ספיקא דדינא צריך לקרותה בב' הימים ועיין מ"ש

הט"ז בשם מהרש"ל ואבאר אי"ה בק"א:

נמצא דלפ"ז א"ש דלמאי דס"ד מעיקרא דרבי בר ארביסר הוי ובחמיסר נטע לא הוי שייך להקשות

מהא דחזקיה קרי בתרווייהו משום דמספקא ליה דהא מצינו למימר שפיר דלרבי נמי מספקא ליה
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כחזקיה אלא שהספק היה בטבריה בעיקר הדבר אם היתה מוקפת מימות יהושע או לא ולפ"ז ודאי

דעיקר קריאתה בברכה בי"ד וחזקיה גופא לא הוה קרי בט"ו אלא מדת חסידות כמ"ש הר"ן בשם
הגאונים והיינו בלא ברכה אלא כמו פסוקים בעלמא דנראה דכיון דעיקר קריאה מדינא בי"ד ואזלינן

בתר רובא דעלמא א"כ שייך בו בל תוסיף בט"ו ועוד דולא יעבור כתיב אע"כ שלא היה קורא בט"ו אלא

בפסוקים בעלמא מדות חסידות דחייש למיעוטא וא"כ לפ"ז תו לא קשיא עליה דר' דנטע בחמיסר כיון
דלא שייך בה כה"ג דקריאת המגילה. ואיפשר דאדרבה אם היה נוהג רבי איסור במלאכת הנטיעה בט"ו

היה פרסום גדול בדבר ואיכא למיחש לתקלה שיקראו אותה בט"ו בברכה ככל דיני קריאת מגילה ואיכא
איסורא בברכה לבטלה ומשום בל תוסיף. אלא דע"ז מקשה הש"ס איני והא רבי בטבריא הוי וטבריא

מוקפת חומה מימות יהושע הוי והיינו כדכתיב בקרא להדיא ערי מבצר צר וחמת רקת וכינרת וקיי"ל

חמת זו טבריא ונהי דאסיק אדעתיה שפיר דאיכא למימר איפכא דהוי נטע בארביסר אלא משום דבעי
לאקשויי עליה אחריתי והיינו הך קושיא גופא דמקשה והא חזקיה קרי בתרווייהו כיון דמספקא ליה

והשתא ע"כ דלאו בעיקר הדבר מספקא ליה אי הוי מוקפת או לא דהא בהדיא כתיב בקרא דמוקפת הוי

אע"כ דלדינא מספקא ליה לחזקיה והיינו כדמסקינן בסמוך דהספק אי ימה איקרי חומתה לענין מגילה
או לא א"כ לפ"ז תו לא מצינן למימר דלרבי נמי מספקא ליה דא"כ היאך נטע בארביסר כיון דהספק

שקול הוא ומשום תקלה נמי ליכא כיון שמעיקר הדין צריך לקרות בשתיהן כן נ"ל נכון אלא דלפ"ז נראה
יותר לומר דלמאי דמשני הש"ס דלחזקיה מספקא ליה ולרבי פשיטא ליה הדרינן לסברא קמייתא דר' בר

ארביסר הוי והיינו משום דפשיטא ליה לרבי דים איקרי חומה לענין מגילה כמו לענין בתי ע"ח וכמ"ש

לעיל בסוגיא דישב ולבסוף הוקף דטעמא דריב"ל משום דיליף מגז"ש פרזי פרזי ואין גז"ש למחצה וא"כ
מה"ט גופא שייך נמי לענין ימה חומתה כן נ"ל ועיין מה שאכתוב בסמוך בלשון התוספות:

בתוס' בד"ה והא רבי בטבריא הוי נראה שהיה בימי אנטונינוס כו' עכ"ל. משמע מדבריהם שרוצין

להביא ראיה דעיקר מקומו של רבי היה בטבריא אלא דקשיא לי הא אשכחן בירושלמי שרבי בסוף ימיו

היה בציפורי י"ז שנים וקרו עליה ויחי יעקב במצרים י"ז שנים ויחי יהודא בציפורי י"ז שנים א"כ אכתי
לא פסיקא הך מלתא דרבי בטבריא נטע דאפשר שזה המעשה היה בציפורי ונהי דאכתי מקשה הש"ס

שפיר מעיקרא והא ר' בטבריא הוי והיינו אמאי דקאמר מעיקרא רבי בר ארביסר הוי וא"כ אם היה

בציפורי כ"ש דהוי בר חמיסר דהא בהאי קרא גופא כתיב ערי מבצר רקת וא"ר יוחנן לקמן רקת זו
ציפורי:

אלא דאכתי הא דמקשה בתר הכי אמאי דקאמר רבי בר חמיסר הוי מחזקי' דמספקא ליה ומאי קושיא

דהא השתא מצינן למימר דרבי דהוי בר חמיסר היינו משום שאותו מעשה היה בציפורי מיהו למאי

דפרישית בסמוך דלמסקנא הדרינן לסברא קמייתא דרבי בר ארביסר הוי מקשה הש"ס שפיר דהא ע"כ
ההיא מעשה בטבריא הוי מיהו רש"י כתב להדיא הא דמקשה בתר הכי וכי פשיטא ליה שהיה מבני

חמיסר א"כ לפ"ז צ"ע:

בגמרא גופא חזקיה קרי כו' ומי מספקא ליה והכתיב וערי מבצר כו'. ויל"ד אכתי מאי קושיא דלמא הא

דמספקא ליה לחזקיה היינו משום דנהי דטבריא מוקפת מימות יהושע הוי מ"מ לבסוף חרבו חומותיה.

ואע"ג דלעיל גבי מימרא דריב"ל משמע דהוקפה ולבסוף חרבו חומותיה לגמרי כמוקפת דיינינן לה בין
לענין בתי ע"ח ובין לענין מגילה כמ"ש שם התוס' וכדפרישית שם ג"כ בלשון רש"י מ"מ הא משמע

התם דהיינו דוקא אליבא דר"א ברבי יוסי דדרש מאשר לו חומה מ"מ הא פליגי רבנן עליה כמ"ש שם
התוס' וא"כ שפיר יש לומר הא גופא מספקא ליה לחזקיה אי הלכה כר"א או כרבנן נ"ל ליישב דהא

דמקשה לעיל מדר"א בר' יוסי דוקא היינו משום דניחא ליה להקשות מבתי ע"ח אבתי ע"ח גופא

משא"כ אם נאמר בפשיטות דדין בתי ע"ח ומקרא מגילה דין אחד להם א"כ פשיטא דמוכח דמוקף
ולסוף חרבו חומותיה הוי כמוקף כדמשמע להדיא מלשון המשנה בר"פ דכרכין המוקפין חומה מימות

יהושע קורין בט"ו אלמא דבהכי לחוד תליא מילתא בימות יהושע אע"פ שחרבו חומותיה בימי אחשורוש

דאלת"ה תקשי לן הא דאמר בגמרא בר"פ דמתניתין דלא כריב"ק הא שפיר מצינן לאוקמי כריב"ק והא
גופא קמ"ל ריב"ק דתרתי בעינן שיהיו מוקפין בימי יהושע ובימי אחשורוש אע"כ כדפרישית דלישנא

דמתני' משמע דבימות יהושע לחוד תליא מילתא וא"כ לפ"ז מקשה הכא שפיר דאין שום סברא לומר
דחזקיה מספקא ליה במאי דפשיטא לסתם מתני'. ועוד דסתם מתני' דלקמן דאין בין שילה לירושלים נמי

משמע דכר"א ב"י מתוקמי כמו שאבאר שם ג"כ לשיטת הרמב"ם ז"ל כן נ"ל נכון ודו"ק היטב:

שם א"ה אמאי מספקא ליה ודאי כו' דתניא כו' סביב פרט לטבריא כו' וכ' מהרש"א ז"ל דנראה דלא

גרסינן סביב פרט לטבריא אלא פרט לימה חומתה דאלת"ה לא שייך שפיר ל" א"ה דבפשיטות מצי

להקשות ומי מספקא ליה והתניא פרט לטבריא כו' ע"ש במהרש"א. ולע"ד אין צורך להגיה כלל הספרים
ושפיר גרסינן פרט לטבריא ואפ"ה לא מצי להקשות בפשיטות מהך ברייתא דתני פרט לטבריא דמצינן

למימר דטבריא לא מוקפת מכל צד הוי אלא רובה וס"ד אמינא דרובה ככולה קמ"ל דסביב בעינן מש"ה

הוצרך לאקשויי מעיקרא מקרא דערי מבצר דלפ"ז ודאי מוקפת מכל צד הוי מדקרי לה מבצר ודו"ק:

דף ו:

ע"ב במשנה קראו את המגילה באדר ראשון ונתעברה השנה כו' פשטא דלישנא משמע שנתעברה אחר

פורים כדקי"ל דמעברין כל אדר ונראה דלרבותא קתני הכי דלא מיבעיא היכא שעברו קודם פורים

ואותן שלא ידעו קראוה בראשון פשיטא דקורין אותה בשני כיון דקריאה ראשונה בטעות היתה ובמקום

הועד לא קראוה אלא אפילו בכה"ג שקראו אותה כדינא אפ"ה חוזרין וקוראין בשני כן נראה מלשון
התוס' בד"ה סדר פרשיות ומה שלא כתבו התוס' כן במשנה היינו משום דלא נ"מ מידי דבלא"ה קי"ל

כתנא דמתני' משא"כ לענין סדר פרשיות משמע דקיי"ל כת"ק דאם קראוה בא' א"צ לקרות בשני דהא
דפסיק ר' יוחנן כרשב"ג היינו לענין מגילה דוקא כדמסיק טעמא ע"ז הוצרכו תוספות לפרש דהיינו

דוקא היכא שקראו כדין ונתעברה השנה אח"כ משא"כ בקריאה בטעות צריך לחזור ולקרות בשני לכ"ע

כן נ"ל ודו"ק:

בגמ' הא לענין סדר פרשיות זה וזה שוין ופרש"י שאם קראוה בראשון כו' ופירושו מוכרח ואין להקשות

אמאי לא אמרינן דארבע פרשיות לכתחלה בראשון משום דאין מעבירין על המצות והכא ליכא שום קרא
דלכתחלה בשני כמו במגילה אלא דאיכא למימר כיון דעיקר פרשיות יש לעשות סמוכין לניסן שקלים

ופרה והחדש לא שייך האי טעמא דאין מעבירין ועיין בסמוך:

שם הא לענין סדר פרשיות זה וזה שוין כו' מדלא קאמר לענין דמשמיעין על השקלים משמע דפשיטא

דאין משמיעין אלא בשני מטעמא דשואלין ודורשין כדאי' לקמן שלהי מכילתין וא"כ יש לתמוה דמכיון
שלא ידעו שנתעברה וא"כ מסתמא היו שולחין שלוחים להשמיע מאדר ראשון וא"כ מאי טעם יש בדבר

לקרות שנית פרשת שקלים ובזה יש לפרש דרשב"ג לטעמיה דעיקר פרשת שקלים היינו מטעם שלחנות

כדמסקינן לקמן שלהי מכילתין וא"כ מה"ט גופא אפשר דאין הלכה כרשב"ג בהא כיון דקי"ל שואלין

ודורשין שלשים יום ועוד הארכתי:

שם ור' אלעזר ב"י סבר אף מגילה לכתחלה בראשון וכתבו התוס' דמשנה יתירא דייק. ולולי דבריהם

היה נ"ל דאין צורך לזה אלא דרב פפא סובר בפשיטות טעמא דאין מעבירין על המצות אלא מאן דאית
ליה מגילה בשני היינו מקרא דהשנית דוקא וא"כ כיון דלראב"י ע"כ לית ליה דרשא דהשנית דא"כ דיעבד

בראשון נמי לא א"כ הדרינן לסברא דאין מעבירין מיהו אכתי קשה לישנא דראב"י גופא דקאמר כל
המצות הנוהגות בשני הא לא נוהגות כלל בשני ודוחק לומר דלדבריהם דרבנן קאמר לכך נראה לפרש

להיפך דר"פ אליבא דראב"י נמי מודה דלכתחלה בשני אי משום מיסמך גאולה לגאולה או משום דרשא

דהשנית דמוקי לה לענין לכתחלה שידעו קודם אדר שנתעברה דאז עושין בין סדר פרשיות ובין מגילה
הכל בשני אלא הא דקאמר ר"פ לראב"י אף מקרא מגילה לכתחלה בראשון היינו היכא שכבר עשו

פרשת שקלים וזכור בראשון שלא ידעו שנתעברה מש"ה קורין המגילה ג"כ בראשון שלא להפסיק כ"כ

בין הפרשיות ולפ"ז צ"ל כפי' התוס' דממשנה יתירא דייק כן נ"ל ודו"ק:

דף ז.

בגמ' דאמר רב שמואל ב"י בתחלה קבעוהו בשושן ולסוף בכל העולם כולו. ואע"ג דמקמי הכי נמי אחר
האגרת הראשון שכתב מרדכי כתיב קימו וקבלו היהודים עליהם ועל זרעם וסמיך ליה והימים האלה

נזכרים ונעשים מ"מ פשטא דקרא משמע דעיקר הקבלה לא הוי אלא לענין עשיה והא דכתיב והימים

האלה נזכרים ונעשים אינן מדברי האגרת הראשון אלא שהכתוב בעצמו מעיד על זה והן מדברי רוח
הקדש ובהאי קרא גופא כתיב וימי הפורים האלה לא יעברו מתוך היהודים וזכרם לא יסוף מזרעם

ומהנך קראי גופייהו ילפי רב יוסף ורב נחמן ב"י בסמוך דאסתר ברוח הקדש נאמרה וא"כ לפ"ז שפיר

מצינן למימר שמה שקיבלוהו בכל העולם כולו היינו לענין קריאת המגילה ולאחר האגרת השנית. ועי"ל
דאע"ג שכבר קימו וקבלו לאחר האגרת הראשון היינו ע"פ צווי מרדכי או מאהבת הנס וא"כ לפ"ז עדיין

לא הוקבע הדבר לחובה לדורות ומכש"כ במקום דאיכא צד חשש סכנה כדאמר רב שמואל ב"י גופא
בסמוך דשלחה אסתר לחכמים קבעוני לדורות ושלחו לה קנאה את מעוררת עלינו לבין האומות א"כ נהי

דבאותו הדור לא הוו מתיראין משום קנאה מאימת מרדכי ואסתר ואחשורוש וכמו ששלחה אסתר

ואמרה כבר כתובה אני בספר דברי הימים כו' מ"מ אפשר שהדורות הבאים יבטלו הדבר מחמת
קנאת האומות ואפשר גם כן כשכתבו האגרת הראשון עדיין לא הסכימו חכמים בדבר כמו שהשיבו לה

שלישים ולא רביעים אלא דלאחר שמצאו מקרא כתוב בתורה כדאי' בסמוך אז כתבו האגרת השני' ע"פ

חכמים וכן פרש"י להדיא בפי' המגילה על פסוק ומאמר אסתר קים והיינו על תשובת האגרת השנית
הרי להדיא כמ"ש ואפשר שזה כוונת הפסוק שלאחר אגרת הראשון כתיב קימו וקיבל בלא וא"ו והקריאה

היא בוא"ו והיינו כדפרישית דמעיקרא לא היה הסכמה וקבלה בכולם כיון שלא נעשה ברצון חכמים
כ"א ע"פ צווי מרדכי ויתכן יותר לפי מאי דמסקינן בסמוך דלענין קריאה ודאי ברוח הקדש נאמרה אבל

לא ניתן ליכתב ברוח הקדש כ"א לאחר שמצאו מקרא כתוב בתורה ולפ"ז א"ש טובא דהקרי הוא וקיבלו

כיון שהיה ברוח הקודש והכתיב הוא וקיבל כיון דהכתיבה לאו ברה"ק נאמרה מש"ה לא קיבלו כולם
אלא מקצתן והיינו דכתיב וקיבל בלשון יחיד משא"כ בשני דקבלו כולם ולזה נתכוין רש"י בעצמו בד"ה

לבסוף קבעו כו' וקבעו עליהם חובה והיינו כדפרישית דבתחלה לא שייך לשון חובה כיון שלא היה ברצון

חכמים. ובזה נתיישב לי ג"כ שאחר אגרת השני דכתיב ותכתוב אסתר את כל תוקף לקיים ימי פורים
האלה בזמניהם ודרשינן לה בר"פ דזמנים הרבה קבעו להם חכמים ומדלא כתיב הכי לעיל באגרת

הראשון דלא כתיב אלא כזמנם והיינו משום דמרדכי ודאי לא צוה אלא י"ד וט"ו בעצמו שהן ימי הנס
משא"כ באגרת השני' שנעשה ברצון חכמים כתיב זמניהם דהיינו טובא י"א י"ב י"ג שתקנו אנשי כה"ג

בעצמם כדאי' להדיא בר"פ כנ"ל נכון:

שם רב ור"ח ור"י ור' חביבא מתנו כו' שלחה להם אסתר לחכמים כתבוני לדורות שלחו לה הלא כתבתי

לך שלישים ולא רביעים עד שמצאו כו'. ושמעתי מקשים ממ"נ מעיקרא מאי סברי ולבסוף מאי סברי אי

פשיטא להו דתורה ומשנה תורה חשיבי חדא כר"א המודעי בסמוך א"כ מאי שלחו מעיקרא שלישים ולא
רביעים ות"ל שעדיין לא נכתב כ"א שני פעמים ואי ס"ל תורה ומשנה תורה חשיבי תרתי כרבי יהושע

בסמוך א"כ מאי עד שמצאו מקרא כתוב דקאמרי אדרבה מהאי קרא נמי משמע שאין לכתוב עוד יותר
במגילה כדקאמר ר' יהושע להדיא ושמעתי ליישב בדרכים שונים אמנם כן באתי לדון בדבר חדש במאי

דפרש"י ז"ל דשלישים ולא רביעים אמלחמת עמלק קאי יש לתמוה שמלחמת עמלק לא נזכר' כלל בהאי

ענינא דפסוקי משלי לא לפניו ולא לאחריו רק בעניני שבח כל התורה כולה איירי קראי ואם נאמר
באמת בכוונת רש"י ז"ל דלאו אמלחמת עמלק לחוד קאי אלא על כל התורה כדמשמע מסיום לשונו

שכתב בדבר ששילשתו אי אתה רשאי לרבעו אלא דממילא שמעינן נמי למלחמת עמלק דקיימינן ביה אלא

דבזה נמי קשה הא אשכחן כמה דברים בתורה שנאמרו כמה וכמה פעמים כיציאת מצרים והרבה
כיוצא ומ"ש מלחמת עמלק מהנך והנלע"ד בזה דודאי הלא כתבתי לך שלישים אכל התורה כולה קאי

וכמו שפרש"י להדיא במשלי דשלישים היינו תורה נביאים וכתובים וכן הוא במדרש וזה ברור דבהכי
איירי פשטא דקרא וענינו שהתורה משולשת ואלו לבד ניתנו ליכתב ולא יותר והיינו תורה מפי משה

ונביאים כתבו ספריהם וכתובים היינו מה שכתבו ג"כ נביאים שביניהם או ע"פ רה"ק ומיקרו דברי

קבלה ועליהם אין להוסיף שום דבר בכתב כדקיי"ל דברים שבע"פ אי אתה רשאי לאומרן בכתב והיינו
דשלחו לה תחלה שלישים ולא רביעים דכיון שעדיין לא הופיע רוח הקדש עליהם שיש לקבוע מגלה זו בין

הכתובים יפה השיבו דאיכא איסורא בדבר עד שמצאו מקרא כתוב בתורה כתוב זאת והיינו כדאיתא

בירושלמי בפירקין כתוב זאת אין זאת אלא תורה דכתיב וזאת התורה אשר שם משה וממילא דמשנה
תורה נמי מיקרי זאת דהאי קרא וזאת התורה עלה קאי זכרון זו נביאים כמה דאת אומר ויקשב ה'

וישמע ויכתב בספר זכרון בספר אלו כתובים וכיון שלא מצאו מלחמת עמלק בכתובים על כן למדנו
מכאן שעתידה מגילה זו ליכתב בין הכתובים לקיים מה דכתיב בספר כן נ"ל נכון וברור בעז"ה:

בתוספות בד"ה נאמרה לקרות כו' וקשה דהאיך פליג על סתם משנה כו'. ואע"ג דבלא"ה לא ס"ל

לשמואל כי האי סתם משנה בהאי דקתני נמי קראה בכל לשון לא יצא ורב ושמואל סברי דלעז יווני לכל

כשר ומסקינן התם אינהו דאמרו כרשב"ג מ"מ לא ניחא להו לתוספות לומר דפליג נמי ברישא והא דלא

מייתי מהאי גופא דקאמר שמואל לעז יווני לכל כשר כרשב"ג א"כ משמע דשאר לשונות פסולין דלא
ניתנו ליכתב אלא אשורית ויוונית אלא דכבר תירצה הרשב"א ז"ל דמהא לא איריא דאיכא למימר

דאקריאה לחוד קאי לשון יווני לכל כשר ולעולם בע"פ ולא בכתב מיהו בהא דמייתי מדר' יוחנן דאמר
קראה במגילה הכתובה בין הכתובים לא יצא והקשה מהרש"א ז"ל אמאי לא מייתי מדשמואל גופא

דאמר נמי התם קראה בין הכתובים לא יצא ותירץ דאיכא למימר דבין הכתובים גרע טפי מבע"פ וזה
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דוחק גדול וכן במ"ש דלר' יוחנן ליכא למימר דגרע מבע"פ מדקאמר בציבור שנו ואי גרע מבע"פ מאי

איריא ציבור אפילו יחיד נמי דהא קראה בע"פ לא יצא ויש לתמוה על דבריו דהא עיקר קושית התוספות
דלא משמע להו לומר דפליגי שמואל ור' יוחנן וא"כ לפ"ז סבר ר' יוחנן נמי דקראה בע"פ יצא בין ביחיד

בין בציבור ובין הכתובים דגרע טפי לא מיתסר אלא בציבור ואדרבה מהכא הוי סייעתא לומר דר"י

סבר נמי לא ניתן ניכתוב מש"ה מחלק בין יחיד לציבור דאי ניתן ליכתב מ"ש יחיד מצבור והנלע"ד דלא
פסיקא להו להקשות מדשמואל אדשמואל דאיכא למימר דדוקא לענין טומאת ידים פסק כר"י דאפושי

טומאה לא מפשינן מספיקא במידי דרבנן משא"כ לענין מגילה גופא חייש לדר' אלעזר המודעי וכולהו
תנאי דבסמוך ומספיקא צריך לחזור ולקרות משא"כ ר' יוחנן דאמר בציבור שנו א"כ מספיקא לא הוי

מטרחינן ציבורא כדאשכחן בכמה דוכתי ועי"ל דלשמואל איכא למימר דהא דקאמר התם לא יצא היינו

אליבא דהאי תנא דאמר ניתנ' ליכתוב ואיהו לא ס"ל והא דלא קאמר בהדיא הכי היינו משום דסמיך
אהאי מימרא דהכא משא"כ ר' יוחנן דסתמא קאמר ומסיק עלה נמי בציבור שנו משמע דהכי ס"ל כן

נ"ל ודו"ק:

בא"ד לכך נראה לפרש כו' אבל מדרבנן ניתנה ליכתוב ולקרות. קשיא לי כיון דמדאורייתא לא ניתן

ליכתוב א"כ האיך שרו רבנן הא קיי"ל דברים שבע"פ אסור לאומרן בכתב ואפשר כיון דניתן לקרות
ברוח הקודש התירו נמי ליכתוב דלאו הכל בקיאין לקרות בע"פ ולא גרע מהא דאמרינן בגיטין דרבה

ורב יוסף מעייני באגדתא משום עת לעשות לה' הפרו תורתיך. מיהו אכתי קשה כיון דשמואל ס"ל כר"י

דלא דריש בספר אמגילה א"כ הא אסור לכתבן מקרא דהלא כתבתי לך שלישים ולא רביעים כדשלחו
מעיקרא ובשלמא למאי דפרישית דהאי קרא אכל התורה קאי והיינו נמי משום דדברים שבע"פ אין

לאמרן בכתב א"כ איכא למימר כדפרישית משא"כ למאי דמשמע לכאורה מפרש"י דאמלחמת עמלק

קאי א"כ קשה אין הותר ליכתב מדרבנן מה שאסרה התורה בפירוש ויש ליישב:

מיהו יש ליישב בהערה זו מה שהניח מהרש"א ז"ל בקושיא בסוף דברי התוס' היאך מצינו שום תנא

דסובר דמגלת אסתר לא ניתן ליכתב אפילו מדרבנן ולמאי דפרישית נתבאר דאדרבא מסברא משמע

דמאן דאמר לאו ברוח הקדש נאמרה לא ניתן ליכתב כלל אפילו מדרבנן וכדשלחו מעיקרא הלא כתבתי

לך שלישים ולא רביעים ואפשר דר' יהושע גופא סבר נמי הכי דלא ניתן ליכתב כלל כדין ספר בגידין
ושרטוט אלא משום פרסומי ניסא ומשום עת לעשות לה' ניתן ליכתב כדי לקרות ובהכי לא עדיפא

ממגילת חנוכה ומקשו התם שפיר למ"ד לא ניתן ליכתב מאי איכא למימר כן נ"ל ליישב דברי התוספות

וכפירוש מהרש"א ז"ל ודו"ק:

בד"ה לכולהו איכא פירכא כו' וקשה דהא רבא גופא הוא דאמר בפרק ר"ע דמכאן מודע' רבא כו' עד

סוף הדיבור. ולולי דבריהם היה נ"ל ליישב קושיתם בענין אחר דאדרבא למאי דדריש רבא גופא להאי

קרא דקימו וקיבלו דהדר קיבלוהו בימי אחשורוש א"כ כ"ש דמוכח טפי דברה"ק נאמרה דהא ע"כ

עיקרא דמילתא דהאי דרשא דהדר קיבלוהו היינו שקיבלו בלב שלם ברצון עצמם וא"כ אכתי היכי ידעינן
שכל אחד ואחד מכל ישראל שהיו מפוזרים בקכ"ז מדינות ומנא ידעינן דלא הוי בהו חד שלא קיבל בלב

שלם דהא בכה"ג גופא יליף ר"ע דברוח הקודש נאמרה מקרא דויהי אסתר נושאת חן בעיני כל רואיה

ורבי יוסי מקרא דובביזה לא שלחו עי' פרש"י. ואם נאמר דמרדכי ואסתר פריסתיקות שדרו כדאמרינן
בסמוך לענין הביזה והשיבו לו דבר בכל המקומות הרחוקים שכולם כאחד קיבלו עליהם התורה בלב

שלם אכתי כ"ש דקשה מנא ידעו שעשו כן בלב שלם שמא עשו כן מאימה יתירה ממרדכי ואסתר וא"כ
אדרבה הוי מודעא טפי שהרי כתבו התוס' שם בפרק ר"ע אהא דאמרינן מכאן מודעא רבא דאע"ג

שכרתו בהר גריזים אפ"ה כיון דע"פ הדיבור היה אכתי הוי מודעא א"כ כ"ש אם נאמר שעשו כן

מאימת מרדכי ואסתר ואף שכתבו התוס' שם שבימי אחשורוש עשו כן מאהבת הנס אכתי הא גופא
קשיא מאן יימר דהכי הוא שמא מיראת מרדכי ואסתר עשו ועוד התינח אותן שהיו באותו הדור אבל

הדורות הבאים אחריהם מאי איכא למימר ואדרבה כיון דעיקר המודעא היינו שיפרקו מעליהם עול

העונש וכדאשכחן בימי יחזקאל שהשיבו תשובה נצחת בענין הזה כדאיתא בפרק חלק וא"כ כ"ש בימי
אחשורוש שנתחייבו כליה באותה שעה מפני שהשתחוו לצלם של נבוכדנצר אע"ג דאנדרטא בעלמא הוי

ולא עשו אלא לפנים כדאיתא לקמן א"כ מה"ט גופא יחזיקו במודעא על הקבלה כדי שלא יבואו לידי עונש
כזה שאין יכולים לעמוד בהם ויצטרכו תמיד לנס ולאו בכל יומא מתרחיש ניסא אלא ע"כ מדהעיד

הכתוב שקימו וקיבלו בלב שלם שפיר שמעינן דברוח הקודש נאמרה והיינו דאמר רבא דלשמואל לית ליה

פירכא דממ"נ ידעינן דברוח הקודש נאמרה אי משום דדרשינן מיניה קימו למעלה כדשמואל או משום
דרשא גופא היינו משום דהדר קיבלוהו כנ"ל ודו"ק:

דף ז:

בגמרא אמר רבא סעודת פורים שאכלה בלילה כו' מ"ט ימי משתה ושמחה כתיב. ויל"ד דלקמן סוף

פ"ב אמתני' דאין קורין את המגילה עד שתנץ החמה מייתי בגמרא קרא אחרינא והימים האלה נזכרים

ונעשים א"כ מה"ט גופא משמע דמשתה דוקא ביום ולכאורה היה נראה דמהאי קרא דוהימים לחוד לא
מצינן למילף דאשכחן נמי בכמה דוכתי דימים משמע אפילו לילות כדאשכחן בסוכה אלא דלקמן נמי

סמיך אהאי קרא דהכא דכתיב ימי משתה ושמתה דלשון ימי ודאי משמע יום דוקא כדאיתא סוף פ"ק

דברכות גבי מזכירין יציאת מצרים בלילות וא"כ כיון דסעודה דוקא ביום ה"ה במגילה דביום דוקא
דאיתקש זכירה לעשיה מיהו בהאי קרא דהכא לא סגי דאכתי מצינן למימר דנהי לכתחלה עיקר מצותה

ביום אפ"ה בדיעבד יוצא בשל לילה בין בזכירה ובין בעשיה והשתא אייתר לן קרא דוהימים האלה לומר

ששינה עליהם הכתוב בין בזכירה ובין בעשיה ומש"ה קאמר רבא דאפילו בדיעבד אם אכלו בלילה לא
יצא כן נ"ל ולמאי דפרישית לענין משלוח מנות נמי לא יצא בשל לילה דהא נמי בכלל הקישא דזכירה

ועשיה ודו"ק ועדיין צ"ע:

במשנה אין בין י"ט לשבת אלא אוכל נפש בלבד. בפ' כל הכלים )שבת דף קכ"ג( משמע לפי מסקנא

דר"פ התם מתוקמי מתני' דהכא כב"ש ולא כב"ה דלב"ה איכא בינייהו טובא ולפ"ז קשה הא דדייק
בשמעתין הא לענין מכשירי אוכל נפש זה וזה שוין ואי ס"ד דב"ש הוא מאי נ"מ הא דמוקי לה דלא כר"י

כיון דסוף סוף ב"ש במקום ב"ה אינו משנה וראיתי להרשב"א ז"ל בחידושיו דהאי דפרק כל הכלים לאו

אמתני' דהכא קאי אלא אמתני' דפרק משילין דקתני בה נמי בהאי לישנא ממש אין בין י"ט כו'. וכיון
דבמתני' דהתם איירי במילי דרבנן מש"ה ע"כ מתוקמי כב"ש דאי לב"ה איכא בין י"ט לשבת מילי

דרבנן טובא משא"כ מתני' דהכא שפיר מתוקמי אפילו כב"ה ואפ"ה לא שייך להקשות קושית הש"ס
בפרק כל הכלים דאיכא למימר דמתני' דהכא לא איירי אלא במילי דאורייתא משא"כ במילי דרבנן

דמייתי התם בפ' כל הכלים וודאי א"ב טובא זהו תמצית לשון הרשב"א ז"ל והדברים ראוין למי שאמרם

דלא משמע לאוקמי מתני' דהכא כב"ש מדקתני גבי מילתא פסיקתא אלא שהרשב"א ז"ל בעצמו מותיב

אשמעתי' דנפשיה מסוגיא דלקמן דאין בין כהן המשמש לכהן שעבר ע"ש ובחידושינו שם על לשון

הרשב"א אלא שאני תמה דטפי הו"ל לאתויי מההיא דאין בין ספרים לתפילין ומזוזות ודייק מינה הש"ס
הא לענין טומאת ידים זה וזה שווין וטומאת ידים ודאי אינו אלא מדרבנן מיהו בכלל זה לא הונח לי

דלכאורה בלא"ה לא מיתוקמא הך מתני' אלא כב"ש דאי כב"ה הא אית להו בפ"ק דביצה דמתוך

שהותרה לצורך הותרה שלא לצורך ולרוב הפוסקים לאו דוקא הנך שחיטה הוצאה והבערה אלא כל
המלאכות דשייכי באוכל נפש הותרו שלא לצורך והאיך קתני הכא דאין ביניהם אלא אוכל נפש בלבד

וליכא למימר דהא דקתני אוכל נפש לאו דוקא אלא אותן המלאכות דשייכי באוכל נפש קאמר דא"כ היאך
מדייק בגמרא הא לענין מכשירין זה וזה שוין דהא לענין מכשירין כ"ש דאיכא למימר הכי שהן בכלל

אוכל נפש ומתני' לא בא למעט אלא אותן המלאכות שאינן צורך היום כלל דבכה"ג אפילו בית הלל מודים

דלא אמרינן מתוך משא"כ לענין מכשירין ודאי אין לך צורך היום גדול מזה ויש לי כמה דרכים ליישב בזה
אלא שאין כאן מקומו להאריך ובפ"ק דביצה הארכתי בזה ע"ש:

שם במשנה אין בין שבת ליה"כ כו' ומפרשין בגמרא הא לענין תשלומין זה וזה שוין מני מתני' ר' נחוניא

בן הקנה היא כו'. כבר כתבתי בר"פ אלו נערות )כתובות דף ל'( שיש מכאן תימא על דברי התוספת שם

בד"ה ולאפוקי שכתבו דאין שום תנא שסובר כר' נחוניא בן הקנה וכאן אוקמינן סתם מתני' כר' נחוניא
אלא שבקונטרס אחרון שם כתבתי דאיכא תרי סתמי אחריני בפרק החובל ובפרק שבועת העדות דלא

כרבי נחוניא ואע"ג דלכאורה סתמא דהכא עדיפא כיון דתני לה גבי הלכתא פסיקתא דכולהו אין בין

אפ"ה הנך סתמי דהתם עדיפי דאתאמרו בדוכתייהו. ועוד דבלא"ה הנך אין בין לאו אליבא דהלכתא
נינהו דהא דקתני לעיל בסמוך אין בין שבת לי"ט נמי לאו אליבא דהלכתא הוא דהא מוקמינן לה דלא

כר"י ובפרק כל הכלים נמי מוקמינן לה כב"ש כדפרישית בסמוך ואנן קי"ל כר"י וכ"ש דב"ש במקום

ב"ה אינה משנה. ועוד דרבי יוחנן הוא דאמר הלכה כסתם משנה ואפ"ה אמר בסמוך חלוקין עליו
חביריו על רבי חנינא ב"ג ובסוף מסכת מכות אמרינן דהלכה כרחב"ג א"כ לר"י הוי מתני' דהכא דלא

כהלכתא ועוד נ"ל דלמסקנא דשמעתין דמפרש רב אשי למתני' דהכי קאמר שזה עיקר זדונו בידי אדם
וזה עיקר זדונו בכרת א"כ כ"ש שיש לנו לומר כן לענין תשלומין דאתיא אפילו דלא כרבי נחוניא דממילא

שמעינן דכיון דזה עיקר זדונו בידי אדם מש"ה פטור מן התשלומין ויה"כ שזדונו בכרת מחייב בתשלומין

והא דקתני מתני' אין בין לאו לדיוקא לתשלומין קאי אלא דלענין עיקר המלאכות שכל המלאכות שחייבין
עליה בשבת מיתה חייבים עליהם ביה"כ כרת ולאפוקי מדרפרם דאמר בפרק שני שעירים זאת אומרת

עירוב והוצאה לשבת ואין עירוב והוצאה ליה"כ שאין איסור הוצאה כלל ביה"כ קמ"ל במתניתין דהכא

דלא כרפרם אלא כמסקנא דמסכת כריתות דף י"ד דמסקינן הא דרפרם בדותא היא:

ובזה נתיישב ג"כ דלא תקשי על מה שהעליתי בר"פ אלו נערות דאפילו לרבי נחוניא יש חילוק בין חייבי
כריתות שוגגין לחייבי מיתות שוגגין ע"ש כן נ"ל ודו"ק:

דף ח.

בתוספות בד"ה דריסת הרגל כו' קשה דהא בחזקת הבתים כו' מיהו שמעינן לה מינה דאדריסת הרגל

קפדי עכ"ל. ולענ"ד נראה דרש"י נשמר מזה בד"ה הא לא קפדי אמאי אסור במודר הנאה ולא ידענא

מה בא ללמדינו בזה דהא אמודר קאי אע"כ שבא ליישב קושית התוס' דודאי לענין מדיר נכסיו על חבירו

איכא למימר דאסור כיון דאיכא אינשי דקפדי ויכולין למחות בדין על דריסת הרגל אע"ג דמיעוטא
דמיעוטא הוא דקפדי אפ"ה הא קיי"ל דאין הולכין בממון אחר הרוב מש"ה יכול למחות בדין משא"כ

במתני' דהכא דאיירי במודר הנאה מחבירו והלה לא הדירו מנכסיו וא"כ שפיר יש לומר שלא היה כוונת
הנודר אלא על הנאה שדרך הרבה בני אדם להקפיד משא"כ על דריסת הרגל דרובא דרובא אין מקפידין

לא היה בדעתו כשנדר להדיר עצמו מדריסת הרגל דבכה"ג אשכחן טובא במסכת נדרים דבדעת הנודר

תליא מלתא. ולע"ד ממקומו הוא מוכרע דהא לענין ויתור דלרבנן מותר במודר הנאה ולכאורה הדבר
פשוט דאם יש מי שאינו רוצה לוותר כלום אין הלה יכול להוציא ממנו בדין ואפ"ה מותר כיון דרובא

דרובא אין מקפידין וה"נ דכוותיה כן נ"ל בכוונת רש"י:

בגמרא מנה"מ דתנו רבנן ר' סימאי אומר כו' אימר שתים לטומאה ולא לקרבן שלש לקרבן ולא לטומאה

כו'. ויש לתמוה מאי ס"ד לומר כן ומאי סברא היא זו ובשלמא בסמוך לענין קרבן דמקשה נמי בכה"ג
יש לומר משום דוכפר לפני ה' מזובו משמע להדיא מקצת זובו דהיינו זב בעל שתי ראיות שהוא מקצת זב

מש"ה מקשה שפיר כיון דמזובו מייתר ליה דאי ס"ד דכל זב מייתי כפרה לישתוק קרא מזובו כדמסקינן

לקמן אע"כ דלדרשא אתי א"כ משמע להדיא שבא לומר דדוקא מקצת זב שהוא בעל ב' ראיות מייתי
כפרה ולא בעל ג' ראיות דפטור וכיון דגזירת הכתוב הוא תו ליכא למיפרך והרבה מצינו כיוצא בזה דנגע

הפך לבן הוא סימן טומאה ופרח בכולו טהור והרבה כיוצא בזה ואהא מסיק שפיר כיון דעד שלא ראה

שלש ראה שתים לית לן לאוקמי דרשא דמזובו למקצת זב דוקא נגד הסברא אלא מקיימינן שפיר דרשא
דמקצת זב איפכא דוקא בעל ג' ראיות כיון דהכי מסתבר טפי משא"כ הכא לענין טומאה הקושיא

במקומה מהיכי תיתי נאמר דבעל ב' ראיות יהא טמא ובעל ג' ראיות טהור ואפ"ה מייתי קרבן וזה
תימא גדול והנלע"ד בזה דלענין טיפת הזיבה גופא איירי דמהאי קרא דזובו טמא דרשינן שבא ללמד על

הזוב עצמו שמטמא במשא כדאיתא בנדה דף ל"ד ול"ה ובהא ודאי איכא סברא למימר דדוקא בעל שתי

ראיות מטמא הזוב עצמו במשא כיון דאיכא ק"ו לאחרים גורם טומאה לעצמו לא כ"ש משא"כ בראיה
שלישית שכבר הוא טמא ואין זו הטיפה גורמת לו טומאה כלל איכא למימר דהטיפה אינה מטמא במשא

כדאמרינן התם לענין זב מצורע ע"ש כנ"ל נכון ודו"ק:

במשנה אין בין ספרים לתפילין ומזוזות אלא שהספרים נכתבין בכל לשון כו' רשב"ג אומר אף בספרים

לא התירו כו'. ויש לדקדק במאי קמיפלגי דליכא למימר דשייך האי פלוגתא אי כל התורה בלה"ק נאמרה
או בכל לשון דסוגיין לא משמע הכי ולפי מה שנראה מפרש"י ותוס' בריש פ' הקורא למפרע משמע

דפלוגתא דהתם אי בלשון הקדש נאמרה לא נפקא מיניה מידי לענין הכתיבה אלא לענין הקריאה והכי

מסתבר דלכאורה ליכא מאן דפליג דעיקר תורה שכתב משה נכתבה בלשון הקדש. לכך נראה דטעמא
דרשב"ג כיון דשני ליה בין לשון יונית לשאר לשונות כדמפרש רבי יוחנן לקמן טעמא מדכתיב יפת אלקים

ליפת א"כ ממילא משמע דשאר לשונות אסורין משא"כ לרבנן דלא דרשי האי קרא דיפת להכי א"כ תו

ליכא שום קרא לאסור שאר לשונות וממילא דשרו דדוקא בתפילין ומזוזות אסורין דכתיב והיו ובמגלה
דכתיב ככתבם וכלשונם משא"כ בספרים ולקמן אבאר יותר:

בתוס' ועד שיכתוב אשורית לקמן מוקי לה במגילה וקשה דהא אמרינן בפ"ב גיפטית לגיפטים כו' עכ"ל.
ולכאורה לשונם תמוה מאי ענין קושיא זו להכא דלקמן הו"ל לאקשויי ונראה בכוונתם לכאורה

מדמוקמינן לקמן במגילה אע"ג דכשר בגיפטית לגיפטים א"כ ע"כ דטומאת ידים לא תליא בהכי אלא
דחכמים לא גזרו טומאת ידים אלא כשנכתבו כדין עיקר כתיבתן לכתחלה והיינו אשורית וא"כ מאי
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מקשה הכא מעיקרא דלעולם דספרים כשירין לכתוב בכל לשון וליכא איסורא אבל מ"מ כיון דלכ"ע

עיקר כתיבתן בלה"ק וכתב אשורית כדפרישית מש"ה לא גזרו טומאת ידים וע"ז מתרצין התוס' דודאי
לקמן דמוקמינן לה כרשב"ג כמ"ש התוספות לקמן א"כ לדידיה כיון דאיכא איסורא לשאינן מכירין בה

לא גזרו עליהם טומאת ידים משא"כ הכא למאי דקס"ד לאוקמא כרבנן דמתניתין שהתירו לכתוב

לכתחילה א"כ מקשה שפיר אמאי אין מטמאין הידים ועיין בזה בחידושי הר"ן ז"ל ר"פ כל כתבי בשם
הראב"ד ז"ל מיהו במאי דמשמע הכא מדברי התוס' בפשיטות דלרשב"ג נמי מותר במגילה בגיפטית

לגיפטים אין כן דעת הרשב"א ז"ל בחידושיו לקמן פ"ב ועיין בתוספות י"ט לקמן פ"ב ובסמוך אבאר
באריכות אי"ה:

דף ט.

בגמרא אלא לא קשיא כאן בספרים כאן בתפילין ומזוזות מאי תרגום שכתבו מקרא איכא. ויש לתמוה

מעיקרא מאי סבר ואפשר דמעיקרא הוי סבר דלטוטפת דכתיב בתפילין ומזוזות לאו לשון הקדש אלא

לשון תרגום מלשון ועיניו מטייפין כמו שפרש"י בחומש מלשון טט בכתפי שתים פת באפריקי שתים אבל
המקשה סבר דפשוטו של מקרא הוא כמו שפירש"י בחומש ומנחם פירש מלשון דבור כמו הטף לא

תטיפו:

שם אלא לא קשיא כאן בספרים כאן במגילה. וקשיא לי במגילה נמי הניחא מקרא שכתבו תרגום אינו

מטמא הידים כיון דשאר לשונות פסולים דכתיב ככתבם וכלשונם אלא תרגום שכתבו מקרא אמאי אינו

מטמא כיון שכתב בלשון הקדש הא תנן לקמן במתני' דריש פ"ב דהלועז ששמע אשורית יצא אלמא
דאשורית מיקרי שפיר ככתבם וכלשונם אפילו לאינן בקיאין ולכאורה היה נראה דהא דכתיב ככתבם

וכלשונם היינו באותן כתב ולשון שכתבו כותבי המגילה דוקא ומש"ה פסול בתרגום שכתבו מקרא אלא

דלפ"ז קשה הא דמתני' דלקמן דקורין אותו ללועזות בלעז בין למאי דמוקמינן לה בגיפטית לגיפטים
ואמאי כשר הא לא הוי ככתבם וכלשונם שכתבו כותבי המגילה וכ"ש דקשה יותר למאי דאמרי רב

ושמואל לקמן לעז יווני לכל כשר וא"כ משמע דאפילו כל המגילה בל' יווני ל"ש מקרא שבו ל"ש תרגום
שבו אפ"ה כשר וא"כ אטו מי גרע אשורית ולשון הקדש מיונית מיהו בלא"ה כתבו התוס' דהאי שינויא

דהכא לית ליה ההיא דרב ושמואל אבל קמייתא קשיא ולפמ"ש לעיל בשם הרשב"א ז"ל דההיא דגיפטית

לגיפטים דלקמן לאו אליבא דכ"ע איירי אלא תליא בפלוגתא דרשב"ג ורבנן א"כ א"ש דלמאי דמוקמינן
להאי ברייתא דתרגום שכתבו מקרא במגילה לית ליה להאי תנא הא מילתא דגיפטית לגיפטים אלא בעינן

ככתבם וכלשונם ממש ופליג נמי האי ברייתא אמתניתין דריש פ"ב כנ"ל לולי דמפירוש התוספות בכולה

שמעתין לא משמע הכי וכמו שאבאר וצ"ע וראיתי ג"כ שמורי זקיני בס' מגיני שלמה הרגיש בסברא זו
דתרגום שכתבו מקרא שכתבתי ע"ש:

בתוספות בד"ה כאן במגילה וקשה דהך ברייתא כמאן מיתוקמא כו' דאי רבנן א"כ הו"ל למיתני במתני'

מגילה בהדי ספרים תפילין ומזוזות. ולכאורה יש לתמוה היאך אפשר למיתני מגילה בהדי תפילין ומזוזות

הא מגילה כשר בגיפטית לגיפטים כמ"ש התוספות לעיל בשמעתין ובתפילין ומזוזות פסול מיהו בזה
מצינן למימר דאכתי קשיא להו לתוספות היאך קתני במתניתין סתמא שהספרים נכתבין בכל לשון

ומשמע דאפילו מגילה בכלל דהא בכלל ספרים נינהו ות"ל דבמגילה לא מיקרי ספר אלא באשורית

כמ"ש התוספות לעיל דאין מטמא הידים אלא דלפ"ז לא הוו משני התוספות מידי דהאי סוגיא דהכא לית
להו דרב ושמואל ורב ושמואל סברי כרב אשי דבסמוך ואכתי אפ"ה לרב ושמואל קשיא מתניתין דהכא

דקתני לרבנן אין בין אמאי קחשיב מגילה בהדי ספרים הא רב ושמואל גופייהו מוקי לקמן מתניתין
דפ"ב דקראה בכל לשון לא יצא כרבנן ואינהו דאמרי כרשב"ג א"כ אמאי לא קתני מגילה בהדי תפילין

ומזוזות אע"כ משום דכשרה ללועזות בלעז דהיינו גיפטית לגיפטים וא"כ הדרא קושיא לדוכתא. ולפום

ריהטא היה נ"ל ליישב לפי מאי דפרישית בסמוך דבלא"ה להאי אוקימתא דתרגום שכתבו מקרא איירי
במגלה ע"כ לית ליה להאי ברייתא דגיפטית לגיפטים כשר וא"כ למאי דבעי התוס' לפרש האי אוקימתא

אליבא דרבנן ע"כ היינו מפרשים דהאי דגיפטית לגיפטים כשר מיתוקמא כרשב"ג להיפך מדברי

הרשב"א משום דלמאי דקאמרי רב ושמואל דלרשב"ג לעז יוני לכל כשר במגילה וא"כ לישתוק קרא
מככתבם וכלשונם וממילא נאמר דדינם כמו שאר ספרים דפסולין בשאר לשונות וכשירין ביונית אע"כ

דככתבם וכלשונם אתא להכשיר גיפטית לגיפטים דהכי משמע פשטא דקרא משא"כ לרבנן דשאר
ספרים כשירים בכל לשון ואפ"ה פסלי במגילה אפילו במקרא שכתבו תרגום והיינו ע"כ משום

דככתבם וכלשונם משמע להו דוקא כמו שהיו כותבין כותבי המגילה וא"כ ממילא דגיפטית לגיפטים

פסול לדידהו וא"כ מקשו התוס' שפיר שאם נפרש כן תקשי מתניתין דהכא דקתני אין בין אמאי לא
קחשיב מגילה בהדי תפילין ומזוזות דהא שווין לגמרי ומש"ה נדחקו לפרש אוקימתא דהכא כרשב"ג

ולומר דלאוקימתא זו לית להו דרב ושמואל ורב ושמואל סברי כרב אשי דבסמוך לענין אוקימתא

דברייתא דתרגום שכתבו מקרא דאתי כרבי יהודא אליבא דרשב"ג אבל רב ושמואל גופייהו סברי
כרשב"ג דמתניתין וה"ה למגילה ולפ"ז מוקי שפיר מתניתין דלקמן רפ"ב כרבנן דמתני' ומכשרי בלועזות

ללעז דהיינו גיפטית לגיפטים אבל שאר לשונות פסולין וכולה מילתא מככתבם וכלשונם נפקא להו אלא
דלועז ששמע אשורית יצא מסברא דאטו אחשתרנים בני הרמכים מי ידעינן כדאיתא בגמרא לקמן

וממילא דהנהו רבנן כ"ש דמכשרו בתרגום שכתבו מקרא ומש"ה לא קתני רבנן במתני' דהכא מגילה

בהדי תפילין ומזוזות כיון דמגילה כשירה בגיפטית לגיפטים אבל לרשב"ג דמתניתין דפוסל בשאר
ספרים בשאר לשונות ומכשיר ביונית מיפת אלקים ליפת א"כ ה"ה למגילה ואייתר ליה ככתבם וכלשונם

נמי להכשיר גיפטית לגיפטים אלא דלפ"ז דאוקימתא דהכא דתרגום שכתבו מקרא איירי כרשב"ג וליתא

לדרב ושמואל אלא דע"כ יונית פסול קשה מ"ט דפסול במגילה טפי מבספרים הא כתיב יפת אלקים
ליפת אע"כ דמגילה שאני דכתיב ככתבם וכלשונם לפסול יונית וא"כ תו לא מייתר לן ככתבם וכלשונם

להכשיר גיפטית לגיפטים דאדרבא משמע דוקא כמו שכתבו כותבי מגילה דאפילו תרגום שכתבו מקרא
יונית הכל פסול אלא כהווייתן ואם כן מאי מקשו התוספות לעיל בד"ה עד שיכתבנו דלמאי דמוקי

לברייתא במגילה אמאי אינו מטמא הידים הא כשר הגיפטית לגיפטים ולמאי דפרישית אינו כן דהא

לפירושם הכא דלאוקימתא זו היינו כרשב"ג ודלא כרב ושמואל א"כ ע"כ דגיפטית לגיפטים לרשב"ג
פסול מפשטיה דככתבם וכלשונם דהיינו כמו שכתבו כותבי המגילה ומק"ו דתרגום שכתבו מקרא

וכדפרישית וצ"ע ודו"ק היטב:

בא"ד א"כ הו"ל למיתני מגילה בהדי תפילין ומזוזות כו' עכ"ל. וקשיא לי דהא מוקמינן לעיל דמתניתין

דקתני אין בין לאשמעינן דלטמא את הידים זה וזה שוין וא"כ אפשר דתנא דמתניתין סובר דמגילה אינו
מטמא הידים כשמואל וכר"י לעיל דף ז' ומש"ה לא קתני מגילה בהדי תפילין ומזוזות ואע"ג דברייתא

דמקרא שכתבו תרגום מוקמינן לה כרבנן וקתני מטמא הידים כשנכתבו אשורית מ"מ תנא דמתניתין

לא סבר הכי דבלא"ה כתבו התוספות לעיל דשמואל מוקי לכולהו מתניתין דפ"ב כוותיה דמדרבנן ניתנו

ליכתב ואפ"ה אין מטמא הידים ובהכי הוי ניחא לן טפי מלמימר דאוקימתא דהכא לית ליה דרב ושמואל
דמה"ט כתבו כמה פוסקים דלא כרב ושמואל כמו שאפרש בפ"ב אי"ה וצ"ע ודו"ק:

בא"ד וע"כ צ"ל שזה המתרץ אינו סובר דרשב"ג כרב ושמואל דלקמן כו' עכ"ל. כבר כתבתי שכמה
פוסקים פסקו דלא כרב ושמואל מההיא אוקימתא דהכא ולענ"ד אף לפי שיטת התוספות דלא מיתוקמא

האי אוקימתא כרבנן משום קושיא דאין בין אלא כרשב"ג אכתי מצינן למימר דהיינו כרשב"ג אליבא
דר"י דרשב"ג לא מכשר יונית אלא בסתם ולא בשאר ספרים וא"כ ממילא דבמגילה נמי פוסל אפילו

ביונית אלא הא דמוקי לברייתא במגילה ולא מוקי לה בשאר ספרים כרב אשי דבסמוך היינו משום ספר

ודיו כקושית התוספות בסמוך ונהי דרב אשי מוקי להאי ברייתא לענין הצלה מפני הדליקה הנהו אמוראי
דאוקימתא דהכא לא משמע להו ומש"ה א"א לאוקמי האי ברייתא דאשורית וספר ודיו אלא או בס"ת או

במגילה דבעי ספר ודיו דס"ת לכ"ע בעי נמי ספר ודיו כמ"ש התוספות בפרק כל כתבי:

בד"ה ורב אשי אמר כו' וקשה דבפרק כ"כ כו' וא"כ מנ"ל לר"א לומר דר"י מחמיר ומצריך כולי האי

כו' עכ"ל. ולענ"ד נראה ליישב קושיים דע"כ לר"י בעינן כל הנך משום דקשיא ליה לר"י אליביה דרשב"ג
מ"ט דפוסל בשאר ספרים בכל לשון ובמאי קמיפלגי רשב"ג ורבנן בשלמא טעמא דרשב"ג דמתני'

כדמפרש ר' יוחנן בסמוך מיפת אלקים ליפת א"כ מהאי קרא גופא מוכח דשאר לשונות פסולין

כדפרישית במתני' משא"כ לר"י אליביה דרשב"ג דלא דרשי האי קרא דיפת מ"ט דרשב"ג אע"כ דיליף
כולהו ספרים ממגילה דכתיב ככתבם וכלשונם ומסתמא לא החמירו במגילה יותר מבשאר ספרים

א"כ מה"ט גופא כי היכי דיליף לענין אשורית ממגילה ה"ה לענין ספר ודיו משא"כ האי ברייתא דפ'

כ"כ לא יליף ספרים ממגילה ואפשר דהתוספות נזהרו מזה ומש"ה כתבו דהא לא אשכחן שום תנא
דפליג עליה והיינו מדקאמר ר' המנונא התם בפרק כ"כ דמצילין ועלה קאמר אי תניא תניא משמע

דליכא מאן דפליג ולענ"ד משום הא נמי לא איריא דשפיר פשיט רבי המנונא משום דבלא"ה לא קיי"ל
כר"י אליבא דרשב"ג ואדרבא לדידהו קשה יותר מאי פשיט ליה מהאי כיון דתליא בפלוגתא דרבי יהושע

ושאר תנאי דלעיל דלר' יהושע דקאמר לעיל בספר מה שכתוב בנביאים וא"כ הא קמן דנביאים מיקרי

ספר ומש"ה בעינן ספר ודיו כמ"ש התוספות פרק כ"כ לענין ס"ת וה"ה לנביאים לר' יהושע וממילא
נמי דאין לחלק בין נביאים לכתובים והא דקאמר התם דבשאר ספרים לא בעינן ספר ודיו אלא במגילה

סבר דבספר היינו מה שכתוב במגילה וא"כ לא אשכחן נביאים וכתובים דמיקרי ספר ולקמן בפ"ב

אבאר עוד בזה בס"ד. ומתוך מה שכתבתי כאן יש ליישב ג"כ מה שהקשו התוס' בפרק כ"כ אמאי לא
מוקי ר"א בהאי אוקימתא דכאן במגילה דברייתא דפרק כ"כ מסייע לאוקימתא זו ולפמ"ש נתיישב הכל

ואדרבא אוקימתא קמייתא נמי צריכא לברייתא דר"א אלא בענין ספר ודיו פליגי ואין להאריך יותר
והמשכיל יבין:

שם במעשה בתלמי כו' ותצחק שרה בקרוביה עיין פירש"י. ונ"ל עוד לפי דל' בקרבה היינו הרהור בלב

ולפ"ז ע"כ שהכתוב מעיד שכן צחקה בלבה לומר ואדוני זקן וא"כ קשו קראי אהדדי דבתר הכי מיד

כתיב ויאמר כו' צחקה שרה לאמר ואני זקנתי והם לא יאמינו למדרש חכמינו ז"ל לכן כתבו בקרוביה

משמע שבפיה אמרה ואדוני זקן ובלבה היה לומר ואני זקנתי:

שם כי באפם הרגו שור עיין פירש"י שיאמר רצחנים היו אבותיכם לולי פירושו היה נ"ל שלא רצו לכתוב

כי באפם הרגו איש דהוי משמע שלא הקפיד אלא על הריגת שכם שהיה נשוי לדינה ולא הקפיד על הריגת
כל אנשי עירו ובזה היה גנאי גדול ליעקב ואף אם יפרשו דהרגו איש היינו הריגת כולם ולפי שלא היו

חשובים בעיניו אלא כאיש אחד כמו שפירש"י בחומש כש"כ שהיה בזה גנאי גדול ליעקב וחששו הזקנים
לאימת מלכות שלא יאמר בלשון זה כאילו הותרה הרצועה על הריגת ב"נ ולכך שינו הלשון לכתוב כי

באפם הרגו שור ולפ"ז לא מיבעיא שהקפיד יעקב על הריגת אנשי עירו כדכתיב בהדיא שאמר יעקב

לשמעון ולוי עכרתם אותי להבאישני ביושב הארץ אלא דאפילו על הריגת שורם ובהמתם שבזזו ג"כ
הקפיד משום דגזל עכו"ם אסור כן נ"ל:

דף ט:

בגמרא אימא סיפא אין בין כהן המשמש כו' הא לכל דבריהם זה וזה שוין אתאן לר"מ כו' כבר כתבתי

לעיל גבי אין בין שבת לי"ט שהקשה שם הרשב"א ז"ל על מאי דקאמר אתאן לר"מ דהא אפילו כרבי יוסי

מצי לאוקמי אלא דלא קחשיב במתני' כ"א מילי דאורייתא משא"כ מדרבנן לא קחשיב והא דרבי יוסי
דאינו אלא משום איבה לא הוי אלא מילי דרבנן משום איבה כו' ע"ש ולענ"ד יש ליישב דלק"מ דנהי דמאי

דפליגי ר"מ ור"י לענין אם ראוי לשמש ככ"ג אינו אלא מדרבנן לר"י משום איבה אפ"ה נפקא מיניה

טובא בהך פלוגתא דר"מ ור"י לענין איסור דאורייתא והיינו שאם עבר ועבד בשמונה בגדים דלר"מ
עבודתו כשרה ולר"י עבודתו פסולה והיינו לסברת התוס' שכתבו כאן דכיון דע"פ ב"ד הוא הו"ל כהדיוט

ובפ"ק דיומא כתבו עוד דכהן גדול נתמנה בפה ומסתלק בפה והביאו שם תוספתא דירושלמי דמייתי לה
הך מילתא מקרא וא"כ שדינו כהדיוט אם עבד בשמונה בגדים הו"ל ככהן הדיוט שעובד בבגדי כ"ג

עבודתו פסולה דהו"ל יתור בגדים כדאיתא בזבחים בפ"ב ולאידך גיסא נמי אם עבר ועבד בד' בגדים

ככ"ה דלר"מ עבודתו פסולה דהו"ל מחוסר בגדים ולר"י עבודתו כשרה כנ"ל ליישב קושית הרשב"א
ז"ל. שהרי לפ"ז ע"כ דמתניתין דהכא ר"מ היא ולא ר"י:

ואף שראיתי להרמב"ם ז"ל שכתב בפ"א מהלכות עבודת יה"כ דהשני כל מצות כהונה גדולה עליו אלא
שאינו עובד ככ"ג אם כן משמע דהיינו כר"י כדאמר רבי יוחנן בפ"ק דיומא דהלכה כר"י ואפ"ה

מסיים שם הרמב"ם שאם עבד ככ"ג עבודתו כשרה ואם כן משמע לכאורה דלית ליה הך סברא שכתבו

התוס' כאן ובפ"ק דיומא אלא דבאמת לאחר העיון נראה דאדרבא שיטת הרמב"ם ממש מכוונת לשיטת
התוספות כאן ובפ"ק דיומא אלא שהרמב"ם סובר דנהי דבעיקר מילתא שאינו עובד לכתחילה ככ"ג הוי

הלכה כר"י דחייש לאיבה מ"מ לענין דיעבד סובר דהלכה כר"מ והיינו כסתם מתני' דהכא דמוקמינן
לה כר"מ דלכל מילי דאורייתא הוי ככ"ג ממש ולפ"ז אף על גב דבעלמא קיי"ל כתוספתא דהירושלמי

דכ"ג נתמנה בפה ומסתלק בפה והו"ל כהדיוט היינו כשנסתלק ע"י איזה פסול שנמצא בו משא"כ הכא

שאינו מסתלק מלשמש ככ"ג אלא משום איבה מש"ה מעיקרא דתקנתא לא תיקנו אלא שלא יעבוד
לכתחילה אבל לענין דיעבד ליפסול עבודתו משום יתור בגדים הו"ל כאילו לא נסתלק דדוקא אליבא דר"י

כתבו התוספות כאן שסובר דאפילו לענין דיעבד הו"ל כהדיוט מדאיצטריך ר"י לטעמיה דמעלין בקדש

ולא מורידין משא"כ תנא דידן בהא דאם עבד סבר לה כר"מ דאמר כל מצות כ"ג עליו אבל לענין
לכתחילה שפיר מצי סבר כר"י דאינו עובד משום איבה ובזה א"ש טובא הא דפסק רבי יוחנן בפ"ק

דיומא הלכה כר"י אע"ג דרבי יוחנן גופא שמעינן לה בכולא תלמודא דסובר דהלכה כסתם משנה וכ"ש
סתם מתני' דהכא דתני לה גבי הלכתא פסיקתא וא"כ לכאורה קשיא דר"י אדר"י ולמאי דפרישית א"ש
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דבמידי דאורייתא פסק ר"י כסתם מתני' דהכא דלא איירי אלא במידי דאורייתא בכל הנך אין בין

דפירקין כסברת הרשב"א ז"ל אבל לענין שאינו עובד לכתחילה דהוי מדרבנן דלא איירי בה מתניתין
שפיר פסק רבי יוחנן הלכה כר"י כדקי"ל בעלמא ר"מ ור"י הלכה כר"י. ובזה נתיישב ג"כ מה שדקדק

הכ"מ שם בלשון הרמב"ם דאף שפסק כר"י לא שבק מלמנקט לישנא דר"מ בתחילת דבריו והוי כמזכה

שטרא לבי תרי ועיין מה שתירץ הכ"מ שם בדוחק ולמאי דפרישית א"ש טפי שדבר גדול השמיענו
הרמב"ם ז"ל בזה דלענין דיעבד הוי הלכה כר"מ שאם עבד ככ"ג עבודתו כשרה וממילא שמעינן נמי

איפכא שאם עבד בד' בגדים בכ"ה עבודתו פסולה דהו"ל מחוסר בגדים כיון שכל מצות כ"ג עליו כנ"ל
נכון וברור בעזה"י בשיטת הגמרא ובכוונת לשון הרמב"ם ז"ל ודו"ק ועיין עוד בסמוך:

שם אמר ר"ח אין רישא רבנן וסיפא ר"מ רב יוסף אמר ר' היא ונסיב לה אליבא דתנאי ולכאורה לפי

סוגית הש"ס בכמה דוכתי שינויא דר"ח ודר"י חדא מילתא היא ומה בין דא לדא אבל למאי דפרישית

א"ש דנ"מ טובא לענין פסק הלכה דלר"ח דאמר סיפא ר"מ משמע דר"מ גופא אמר להך מילתא

ומדנשנו בלשון סתם משנה ממילא משמע דהלכה בהא כר"מ לגמרי דאמר כל מצות כהונה גדולה עליו
והיינו שעובד אפי' לכתחילה משא"כ בשינויא דרב יוסף דאמר דלאו ר"מ גופא תנא לה הך סיפא דמתני'

אלא ר' הוא דנסיב לה כר"מ א"כ שפיר מצ"ל דר' גופא נמי לא סבר כר"מ אלא לענין דיעבד דאיירי בה
עיקר בבא דסיפא כיון דהוי מידי דאורייתא משא"כ לענין לעבוד לכתחילה דלא הוי אלא מדרבנן שפיר

מצי ר' לסבור כר"י כנ"ל ודו"ק:

דף י.

בגמרא אמר רבי יצחק שמעתי שמקריבין וכו' מנוחה זו שילה נחלה זו ירושלים מקיש נחלה למנוחה

וכו'. ולכאורה יש לדקדק דבזבחים פ' בתרא דף קי"ט פליגי כמה תנאי בהך קראי דלמנוחה ולנחלה

ואיכא למאן דדריש מנוחה זו שילה נחלה זו ירושלים כדדרשינן הכא ואיכא למאן דדריש איפכא ואיכא
למ"ד זו וזו שילה ואיכא למ"ד זו וזו ירושלים מ"מ למאן דדריש מנוחה זו שילה נחלה ירושלים כי הכא

בשמעתין משמע איפכא דלא חלקן הכתוב אלא כדי ליתן היתר בין זה לזה והיינו בין שילה לירושלים
דאל"כ ה"א אפילו קדושת שילה אין לאחריה היתר א"כ ממילא משמע דקדושת ירושלים אין לאחריה

היתר כדמשמע התם להדיא דמפרשים טעמא דמתני' דהתם בהכי וא"כ לפ"ז סוגיא דהכא דדריש

מנוחה זו שילה נחלה זו ירושלים ודריש נמי היקישא הוי דלא כמאן ולא א"ש נמי הא דקאמר אבל מה
מנוחה דיש אחריה היתר היא גופא מנ"ל ואדרבא טפי הול"ל הכא דטעמא דמ"ד שמקריבין בזמן הזה

היינו משום דס"ל כמ"ד זו וזו שילה או כמ"ד זו וזו ירושלים דלפ"ז שפיר אית לן למימר אפילו קדושת

ירושלים יש לאחריה היתר כדמשמע מפירש"י ותוס' שם ויותר יש לתמוה על פירש"י דהתם דמפרש
דלמ"ד זו וזו שילה אפ"ה יש היתר בתרה וכו' ובקדושת ירושלים גופא ס"ל דיש לאחריה היתר כדאמרינן

במגילה שמעתי שמקריבין וכו' עכ"ל שם ולמאי דפרישית הוי איפכא דהא הכא במגילה משמע דטעמא
דמ"ד שמעתי שמקריבין היינו משום דסבר מנוחה זו שילה נחלה זו ירושלים ואית ליה נמי היקישא

משמע דבלא"ה מסברא יש לומר דקדושה ראשונה קידשה לעתיד לבא וא"כ למ"ד זו וזו שילה או זו וזו

ירושלים ממילא מוקמינן הסברא דאין אחריה היתר כלל ואף שיש ליישב קצת דהא דפשיטא לן דשילה יש
לאחריה היתר היינו משום דמצינו באבשלום שהקריב בחברון ושמואל ושאול ג"כ הקריבו בבמה כמ"ש

התוס' כל זה שם אלא דאכתי לא מסתבר כלל לומר דהיקישא דקרא דמנוחה ונחלה שכתוב בתורה סמיך

אהנך מעשים שהיה בימי נביאים וכמה קושיות ודיקדוקים כאלה יש לדקדק מסוגיא דהכא אסוגיא
דהתם אלא שאין כאן עיקר מקומו להאריך מ"מ מה שהקשיתי צ"ע גדול ליישב שיטת רש"י בזה ודו"ק

ועיין עוד בסמוך:

בתוס' בד"ה מ"ט הדר ביה וכו' הקשה הר"ר חיים וכו' וכי לא היה יודע המשנה וכו' ועוד קשה כיון

דתנאי הוא אמאי הדר ביה וכו' עס"ה. ולכאורה קושיא ראשונה שהקשה הר"ר חיים משמע דתלמודא
גופא שקיל וטרי בה דהא לבתר דאמרינן דר' יצחק הדר ביה משום קושיא דר' מרי מהנך משניות מסיק

הש"ס עליה דתנאי היא וכיון דרבי מרי הדר ביה תו לא איצטריך למימר דתנאי היא אע"כ דאפ"ה

איצטריך לאוקמי כתנאי משום קושית הר"ר חיים דלא תיקשי מתחילה וכי לא ידע הנך משניות ומש"ה
מסיק עליה דתנאי היא ומתחילה הוי סבר לאוקמי מתני' דלא כהלכתא ולבסוף הדר ביה והיינו מטעמא

דפרישית דאיכא למימר דטעמא דמ"ד דקדושת ירושלים יש לאחריה היתר היינו משום דסבר כמ"ד זו
וזו שילה או כמ"ד זו וזו ירושלים כפירש"י והתוס' שם בזבחים דלהנך תנאי תרווייהו להיתרא מיהו רבי

יצחק גופא דאמר שמעתי שמקריבין בלא"ה ע"כ לא ס"ל כהנך תנאי זו וזו שילה או זו וזו ירושלים דהא

מש"ה איצטריך ר' יצחק לאהדורי הכא אטעמא אחרינא להיתרא דדריש מנוחה זו שילה נחלה זו
ירושלים וס"ל נמי דמקיש נחלה למנוחה דהכי הוי סבר ר' יצחק מעיקרא מיהו לבתר דמותיב ליה ר'

מרי מהנך משניות והיינו ע"כ דרבי מרי הכי מקשי ליה כיון דהנך סתמי משניות הוי טעמא נמי משום

דדריש מנוחה זו שילה נחלה זו ירושלים ומדחילקן הכתוב היינו משום דשילה להיתירא וירושלים לאיסורא
שמעינן מיהא הכא דליכא שום תנא דסבר הך היקישא דרבי יצחק מש"ה הדר ביה רבי יצחק לגמרי כיון

דע"כ אידחי האי טעמא דיליה דהוי סבר מעיקרא כנ"ל נכון ליישב שני הקושיות של הר"ר חיים בסיגנון
אחד ודוק היטב:

דף י:

ויהי בימי אחשורוש אמר ר' לוי ואיתימא ר' יוחנן וכו' כל מקום שנאמר ויהי אינו אלא צער ויהי בימי

אחשורוש הוי המן וכו'. לכאורה ההיא דויהי בימי אחשורוש לא דמי לכל הנך ויהי בימי דמייתי בסמוך

דבהנך קראי נמצא בכל אחד צרתו בצדו דבהאי ענינא גופא דכתיב ויהי או ויהי בימי מצינו באותו ענין

עצמו מבואר במקרא מה צרה היתה שם שנמשך ע"י אותו ענין באותו זמן משא"כ האי דהכא דעיקר
הפרשה של ויהי בימי אחשורוש לא איירי אלא בענין המשתה ממעשה ושתי שהיה בשנת שלש למלכו

ומעשה המן לא נזכר אלא לאחר כמה פרשיות ולאחר שנים רבות למלכותו. והנלענ"ד בזה ע"פ מאי
דאיתא לקמן דשאלו תלמידיו לר"ש ב"י מפני מה נתחייבו ישראל של אותו הדור כליה והשיב להם מפני

שנהנו מסעודה של אותו רשע נמצא לפ"ז א"ש דע"י אותו המשתה שכתוב בתחלת הפרשה נתהוה מעשה

המן שנגזר על ידו כלייה על ישראל ואע"ג דר"ש ב"י השיב לתלמידיו א"כ של שושן יהרגו ושל כל העולם
כולו לא יהרגו ומש"ה אמר רשב"י מפני שהשתחוו לצורת עכו"ם ופירש"י בימי נ"נ מ"מ משמע דהא

והא גרמו דע"י שנהנו מסעודתו של אותו רשע מצא ב"ח מקום לגבות חובו לפקוד עליהם עוון הצורת

עכו"ם שהיה בימי נ"נ ועד עכשיו לא נתמלא סאתם וע"ש בחידושי אגדות למהרש"א ולהרי"ף ז"ל:

וע"ד זה נראה לפ' ג"כ בכל הנך אגדתא דהנך אמוראי דפתחו פיתחא להאי פרשתא דמגילה כל חד

כדאית ליה מה שלא נמצא כיוצא בזה בכל הש"ס כי אם במדרשים. והנראה בזה דהיינו מהא דאמרינן

לעיל דף ח' ששלחה אסתר לחכמים כתבוני לדורות ושלחו לה הלא כתבתי לך שלישים ולא רביעים

וכתבתי לעיל דהאי שלישים היינו תורה נביאים וכתובים שאלו לבד ניתנו ליכתוב משא"כ שאר דברים

שלא נאמרו בנבואה או ברוח הקודש הוי דברים שבע"פ שאין רשאין לאומרן בכתב עד שמצאו מקרא
כתוב בתורה כתוב זאת זכרון בספר וכדפרישית בטוב טעם בשם הירושלמי אלא דלפ"ז לא היה ראוי

ליכתוב מגילה זו אלא מאחר הדברים האלה ואילך דאיירי בענין המן שבא מזרעו של עמלק וא"כ לא היה

רשות לכותבי המגילה ליכתוב מתחילת המגילה עד לאחר הדברים האלה דלא איירי מענין זה כלל מש"ה
הוצרכו הנך אמוראי לפתוח פיתחא להאי פרשתא דתחלת הספר כל חד כדאית ליה. וכבר כתבתי דענין

המשתה הוא ג"כ מענין זה שעי"כ נתחייבו ישראל כלייה ואינך אמוראי רובן ככולם פתחו פיתחא מענין
מפלתו של נ"נ הרשע לפי שע"י שכפה אותם להשתחוות לצורת עכו"ם נתחייבו כלייה ע"י המן מש"ה

ניתן לכתב ג"כ מפלתו של נ"נ כאן במגילה זו לפי שהכל אחד וכדי למרק חזיון הנביאים שנתנבאו על

מפלתו ועל מפלת ושתי שהיתה נין ונכד לאותו רשע כדמייתי מקרא וכיוצא בזה הך דרשא דקרא דבאנו
באש ובמים ותוציאנו לרווייה דאיירי בימי נ"נ והמן. והמדקדק עוד יראה דכל הנך דרשות איירי או

מתוקפו של אחשורוש או מתוקפה של ושתי או מתוקפו של המן או מתוקפן של מרדכי ואסתר שכולן הם

מענין לענין באותו ענין וכדאשכחן לקמן בפ"ב דף י"ט בפלוגתא דר"י ור' יוסי כנ"ל:

דף טז.

בתוס' בד"ה ודחי עשרה אלפי ככרי כספא שמעתי שעשרת אלפי ככרי כסף וכו' שיתן לאחשורוש כל

פדיונן דוק ותשכח עכ"ל. והדברים תמוהים מאד וכבר צווחו קמאי דקמן ואף אני אענה את חלקי משום

דאיתא במדרש כששמע משה ונתנו איש כפר נפשו נתיירא ואמר היאך אפשר עור בעד עור וכל אשר

לאיש יתן בעד נפשו ומסיק התם דאמר לו הקב"ה לא כמו שאתה סבור אלא כזה יתנו ופליגי התם תנאי
ואמוראי טובא ר' יהודא בר אלעאי אמר מצינו פדיון של אדם ככר כסף וכו' ומייתי לה מקרא דנביאים

ר' יוסי אמר ממוציא שם רע אתה למד מאה סלעים וכו' רשב"ל אמר מאונס אתה למד וכו' ר' יודא בר
סימן אמר משור נגח אתה למד דכתיב אם עבד יגח כסף שלשים שקלים יתן וכו' עכ"ל המדרש ואף

שאלו ואלו דברי אלקים חיים דבאמת אין קצבה לבני חורין מ"מ בעבד מיהא כל אנפי שוין שיש לו קצבה

ל' שקלים ממש דמי כופר נפשו דמי ניזק דהא ל' שקלים דעבד משור נגח תחת כופר הוא. וא"כ המן
הרשע שרצה להשמיד כל היהודים רצה לשלם לאחשורוש דמי עבד בעלמא כמאמר אסתר ואלו לעבדים

ולשפחות נמכרנו וא"כ צא וחשוב דמנין ישראל לעולם הם כפי שיצאו ממצרים וכיון שמחצית השקל עולה

למאה ככר כסף ומנה של קדש כפול היה הו"ל מאתים ככר א"כ כשתחשוב שלשים שקלים לכל א' דהיינו
ששים פעמים מאתים ככר הרי שנים עשר אלף ככר והמן שנתן עשרת אלפים היינו לפי שבימי יחזקאל

הוסיפו שתות על המשקל ויחזקאל מקמי הכי הוה א"כ עשרת אלפים ככר דהמן הן שנים עשר אלף
דבימי משה וא"כ החשבון מכוון לגמרי וזה שכתבו התוספת שנתן כל דמי פדיונן שהן דמי פדיון עבד

ממש רק עיקר דבריהם שהוצרכו להביא ראיה דאין להקפיד על עיקר מנינם אלא כפי החשבון שיצאו

ממצרים כדמשמע בכמה דוכתי ובכמה ספרי מפרשים ובזוהר דלעולם עיקר מנינם של ישראל אינו
אלא ס' ריבוא ודו"ק היטב:

לאחר ימים רבים שכתבתי כל זה איסתייע' מילתא שהוצרכתי לעיין בל' הרוקח ז"ל בהלכות פורים

במידי דנפקא מיניה לדינא מדי עברי דרך עיון לשוטט בדבריו אשכחנא מרגניתא דלית ביה טימא

בכמה דרושים מרומזים מתוקים מדבש השייכים לעניני מגילת אסתר במזמור אילת השחר הנדרש על

ענין אסתר ושם מצאתי את שאהבה נפשי בענין עשרת אלפים ככר כסף ג"כ ממש על הדרך שכתבתי
כאן ולא הטתי ימין ושמאל ונתתי שמחה גדולה בלבי ממש כיום מועד כקריאת המגילה שזכיתי לכוין

לדעת הגדול בעל הרוקח ז"ל שזכה לרה"ק ואולי בר מזליה אנא להא מילתא ולדעתי בלי ספק שדברי
התוס' כאן יצאו מפי קדוש של בעל הרוקח בעצמו שהיה בימי חכמי התוס' כנודע:

דף יז.

הקורא למפרע פרק שני

במשנה הקורא את המגילה למפרע וכו' אבל קורין אותה ללועזות בלעז ופירש"י כל לשון שאינו לשון

הקדש נקרא לעז אבל הר"ן ז"ל העתיק פירש"י בלשון אחר שיודעין לשון אחר שאינו לשון הקדש ועל זה
מדייק הר"ן ז"ל וכתב מכלל דס"ל שאע"פ שיודעין בל' הקדש יוצאין בלעז וכו' ע"ש. ונראה שמה שדקדק

הר"ן ז"ל כן בל' רש"י אף לפי גירסתו ולא ניחא ליה לפ' כפירש"י שלפנינו ומה שהוסיף רש"י לפי גירסת
הר"ן תיבות שיודעין היינו לאפוקי ממי שאינו יודע לשון זה דהא ודאי ליתא דבזה לא הוצרך רש"י לפ' כן

דבלא"ה מרישא שמעינן לה דקתני קראה תרגום בכל לשון לא יצא אע"כ דמ"ש רש"י שיודעין לשון אחר

שאינו לשון הקדש היינו לאשמעינן דאף שיודע גם כן לה"ק אפ"ה יוצא בלעז כשמכיר באותו לשון כנ"ל
בכוונת הר"ן:

מיהו במ"ש הר"ן עוד דהרמב"ן ז"ל הקשה על זה מכיון שיודע בלה"ק אמאי יוצא בל' אחר כיון דבמגילה

דכתיב ככתבם וכלשונם כ"ע מודו דבעינן אשורית דהינו לה"ק כדאמרינן בפ"ק וא"כ לפ"ז ע"כ הא

דקורין אותה ללועזות בלעז כשמכיר באותו לשון היינו דוקא כשאין יודע בלה"ק דאי אפשר בענין אחר
ומשום פרסומי ניסא צריך לקרותה עכ"פ באותו לשון שמכיר כן הקשה הרמב"ן ז"ל והר"ן ז"ל האריך

שם מאד לתמוה על שיטת הרמב"ן ותמצית דברי הר"ן ז"ל דודאי הא דמצרכינן בפ"ק דמגילה דוקא

לה"ק משום דכתיב ככתבם וכלשונם אית לן לאוקמי קרא בדדמי דדוקא באשורית שהוא לה"ק יוצא בו
אע"פ שאינו מכיר כיון שהוא ככתבם וכלשונם של כותבי המגילה שהיה בלה"ק ולאפוקי לשון אחר שאינו

יוצא אלא מי שמכיר אבל מי שמכיר לעולם דיוצא אף למי שמכיר בלה"ק דמה"ת למעוטי וכו' ע"ש

באריכות ולקמן אבאר מה שיש להשיב על דברי הר"ן ז"ל בזה והוצרכתי להאריך בזה משום דנפקא
מיניה טובא בפי' סוגיא דשמעתין לקמן:

שם היתה כתובה בסם וכו' לא יצא עד שתהא כתובה אשורית על הספר ובדיו. לכאורה נראה מל' זה

דהאי כתובה אשורית היינו שאותיות עצמן צריכין שיהיה בכתב אשורית ואף המגילה שכתובה בשאר

לשונות כגון לועזות בלעז אפ"ה צריך לכתוב אותו לשון בכתב אשורית דסתם לשון אשורית אכתיבה גופא
קאי על שם שיצא עמהם מאשור כדאיתא בפ"ב דסנהדרין ולשון משנתינו עצמה ג"כ מורה על זה דאי

ס"ד לענין לשון אשורית איירי דהיינו לשון הקדש מאי קמ"ל הא מרישא שמעינן דקראה תרגום בכל לשון

לא יצא מי שאינו מכיר ובמכיר נמי הא תנינן קורין אותה לועזות בלעז ולענין דיוצא בלה"ק אף למי שאינו
מכיר נמי כבר תני לה ברישא והלועז ששמע אשורית יצא אע"כ דהאי אשורית דסיפא לא קתני לה אלא

לענין האותיות שצריכין שיהו נכתבין דוקא באותיות אשורית ובהכי הוה א"ש נמי דהוי אשורית דומיא
דספר ודיו דלענין הכתיבה לחוד איירי ואע"ג דלעיל בפ"ק דף ח' ע"ב מייתי הש"ס ברייתא דקתני

מקרא שכתבו תרגום וכו' אין מטמאין הידים עד שיכתבנו בכתב אשורית בספר ובדיו אלמא דאע"ג
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דקתני לה בהאי לישנא ממש אפ"ה מוקמינן להאי אשורית לענין לה"ק כדדייק הש"ס התם דאלת"ה מאי

איריא מקרא שכתבו תרגום ותרגום שכתבו מקרא וכו' ע"ש אלא דלענ"ד משום הא לא איריא דודאי
סתם אשורית קאי בין אכתב ובין אלשון דסתמא דמילתא הכי הוא ובהכי א"ש ברייתא דהתם לפי

המסקנא דתרתי בעינן כתב אשורית ולשון אשורית להנך אוקימתי דהתם אבל אין סברא לומר דאשורית

לא קאי אכתב אלא אלשון לחוד כיון דעיקר אשורית היינו הכתב וכ"ש במשנתינו דאי אפשר לפרש בענין
אחר כדפרישית:

אמנם ראיתי שבעל התי"ט בתחלת דבריו מפרש למשנתינו ג"כ ע"ד שכתבתי והביא ראיה לדבריו מל'

רש"י בפ"ק מתחלת הסוגיא בפי' הברייתא דאשורית אכתיבת אותיות קאי אלא שבסוף כתב התי"ט

דהב"י בהלכות מגילה סי' תר"ץ האריך לסתור פי' זה ומלבד זה הוסיף בעל התי"ט נתקשה לו טעם
הדבר אמאי לא יצא בדיעבד בכתיבה שאינו אשורית ולענין לה"ק יוצא ללועזות בלעז אליבא דכ"ע ונדחק

ליישב ע"ש מיהו בסוף דבריו כתב שמצא בשלטי גבורים בשם ריא"ז דכתב אשורית מעכב אפי' בדיעבד

ע"ש אלא שלא נתן טעם לדבר:

אמנם לענ"ד יש לתמוה איפכא במאי דמשמע מדברי הב"י דפשיטא ליה דלכל הפוסקים האי אשורית

דהכא אלשון קאי ולא אכתב ואין להקפיד כלל בכתב שיהיה אשורית דוקא ואף שאיני כדאי מ"מ ללמוד

אני צריך דלכאורה מסוגיא דשמעתין משמע להדיא איפכא דאשורית דהכא ע"כ אכתיבה קאי ומלבד מה

שכתבתי דלשון המשנה עצמה מורה כן יש לי להביא ראיה ברורה יותר מלשון הגמרא עצמה דהא לקמן
דף י"ט אפיסקא עד שתהא כתובה אשורית מפרש בגמרא דכתיב ככתבם וכזמנם ואי ס"ד דאלשון קאי

ולא אכתב א"כ אמאי מייתי מהאי קרא דככתבם וכזמנם ושביק לקרא דככתבם וכלשונם דמייתי הש"ס

לעיל דף ט' בענין לשון אשורית אע"כ כדפרישית דלעיל איירי לענין לשון אשורית והיינו לה"ק מש"ה
איצטריך לאתויי קרא דככתבם וכלשונם וכ"ש למאי דפרישית לעיל דאשורית דלעיל אתרוייהו קאי אכתב

ואלשון והיינו כפשטא דקרא דככתבם וכלשונם דאכותבי מגילה דאותו זמן קאי והיינו מרדכי ואסתר
דמסתמא היו כותבין אותה בכתב ולשון אשורית משא"כ הכא דקתני לא יצא עד שתהא כתובה אשורית

והיינו לענין כתב לחוד דלא יצא בדיעבד מש"ה איצטריך לאתויי קרא אחרינא דככתבם וכזמנם ואיתקש

כתבם לזמנם מה זמנם של זה לא כזמנם של זה דאפילו בדיעבד לא יצא ה"ה לענין כתיבת אשורית
דמעכב אפילו בדיעבד ועוד דע"כ האי היקישא לא איצטריך אלא לדיעבד דאי לכתחלה מאידך קרא

דככתבם וכלשונם נפקא כנ"ל ברור. והתמיה על הפוסקים שלא פסקו כן:

בתוספות בד"ה הקורא את המגילה רבנן אמרו אמר קרא שמע נראה דהלכה כחכמים חדא וכו'

עס"ה. מה שהוצרכו התוספות בזה לראיות אע"ג דבלא"ה פשיטא לן בכולא תלמודא דהיכא דלא אתמר
הלכתא בהדיא בגמרא הוי הלכה כרבים לגבי יחיד וקי"ל נמי הלכה כרבי מחבירו ולא מחביריו ומכ"ש

הכא דסתם לן תנא בר"פ ואלו נאמרין כחכמים לענין ק"ש אלא דאפ"ה הוצרך להביא ראיה דלא נימא

איפכא מהטעם שכתבתי בחידושי ברכות בר"פ היה קורא וקצרו של דבר משום דלכאורה מסתמי
דמשניות במכילתין דמגילה הוי משמע איפכא ע"ש ועיין עוד בסמוך:

דף יז:

בתוספות בד"ה כל התורה בכל לשון נאמרה פי' הקונטרס וכו' מלבד מפרשת זכור דהוי דאורייתא וכו'

עס"ה. ומה שיש לדקדק בזה כתבתי ג"כ בחידושי ברכות בר"פ היה קורא ע"ש וכאן באתי לדון בדבר

החדש דכיון דפרשת זכור הוי דאורייתא צריך לקרותו בלה"ק דוקא דדוקא לענין ק"ש כתבו התוספות
לעיל דהלכה כחכמים משום דכתיב שמע בכל לשון משא"כ בפרשת זכור כיון דלשיטת התוס' תליא

מילתא בפלוגתא אי כל התורה בלה"ק נאמרה או בכל לשון וכבר העליתי שם בברכות דלמאי דמסקינן

הכא ובר"פ היה קורא דפלוגתא דר' וחכמים לענין ק"ש לא תליא בהך פלוגתא דכל התורה א"כ ממילא
אית לן למימר דלכ"ע כל התורה בלה"ק נאמרה מהטעם שכתבתי שם דמשה וודאי בלה"ק אמר לישראל

כדמוכח בכמה דוכתי ומה שהוצרכתי להביא ראיה על זה לענין פרשת זכור אע"ג דבלא"ה קי"ל

כרשב"ג לעיל בפ"ק דספרים נמי אינן נכתבין אלא בלה"ק או יונית מ"מ נפקא מיניה לענין יוונית בפ'
וכור ועוד דלא ברירא לי הך מילתא אי חייב לקרות פ' זכור דוקא בתוך ס"ת או אפילו מתוך החומשים

בעלמא כדמשמע מלשון הש"ע א"ח סימן תרפ"ה או אפילו בע"פ וכמו שאבאר לקמן. מיהו מלשון
התוספות כאן דקשיא להו מעיקרא מאי נפקא מיניה ולא ניחא להו לפ' דנ"מ לענין פ' זכור גופא דהוי

מדאורייתא וא"כ משמע לכאורה דבלא"ה פשיטא להו דפ' זכור בלה"ק דוקא כיון שצריך לקרותה בתוך

ס"ת דוקא וקי"ל דבעינן לה"ק או יוונית ויוונית לא שכיח ונאבד כמ"ש הרמב"ם ז"ל בהלכות תפילין אלא
דבתוס' בר"פ היה קורא שהקשו ג"כ כמו בשמעתין ותירצו לחד שינויא דנ"מ לפ' זכור וא"כ משמע

איפכא דלא בעינן ספר תורה כדפרישית ודו"ק:

ומתוך מ"ש יש לי ליישב גם כן מה שהקשה הר"ן ז"ל בשמעתין על הרמב"ן ז"ל שהבאתי לעיל לענין

מגילה מי שיודע לעז ולה"ק למה לא יהא יוצא בלעז כיון דאיכא לאוקמי קרא דככתבם וכלשונם לענין
לועז ששמע אשורית דיוצא באשורית אע"פ שאינו מכיר אבל מי שמכיר בשתי לשונות לא אשכחן קרא

וטעמא לאיסורא אבל למאי דפרישית א"ש ויש ליישב שיטת הרמב"ן ז"ל דכיון דקי"ל דכל התורה בלה"ק

נאמרה וא"כ פרשת זכור נמי צריך לאומרה בלה"ק דוקא ולקמן בדף הסמוך אמר רבא דילפינן זכירה
זכירה מגילה מפ' עמלק ואם כן משמע דכהדדי נינהו ותרוייהו בלה"ק כנ"ל ודו"ק ועיין עוד לקמן:

בגמרא תפלה מנ"ל דתניא שמעון הפקולי הסדיר י"ח ברכות על הסדר. הא דפשיטא לן הכא דכיון

שנתקן על הסדר אפי' בדיעבד לא יצא אם אמרן שלא על הסדר כתבתי בברכות ס"פ אין עומדין

)ברכות דף ל"ד( וגם מה שיש לדקדק בלשון התוספות כאן בד"ה והסדיר כתבתי שם באריכות ע"ש:

דף יח.

פיסקא קראה ע"פ לא יצא מנ"ל אמר רבא אתיא זכירה זכירה וכו' מה להלן בספר אף כאן בספר וכו'.

אין לדקדק מכאן דפ' זכור שכתבו התוס' לעיל שהוא מדאורייתא צריך לקרותה דוקא מתוך הספר דהא
האי בספר שכתוב בתורה דרשינן לה לעיל בפ"ק דהיינו מה שכתוב בנביאים או במגילה וא"כ לאו

אפרשת זכור קאי אלא ג"ש בעלמא היא דדרשינן הכא דכי היכי דהאי זכרון דהתם היינו בספר האי

זכירה דמגילה נמי היינו בספר אלא דלענין שצריך לקרות המגילה בקריאה ממש ולא דרך עיון בעלמא
שפיר ילפינן לה מהאי זכור דכתיב גבי לא תשכח דאיירי בפ' זכור דהא מהאי קרא ילפינן דהוי

מדאורייתא שצריך לקרותה בפה א"כ האי זכירה דמגילה נמי צריך לקרותה בפה דלענין זה הוי גילוי

מילתא בעלמא ואדרבא נראה קצת מכאן ראיה להיפך דאי ס"ד דפ' זכור צריך לקרותה דוקא מתוך
הספר א"כ כולה מילתא דמגילה בין לענין קריאה בפה ובין שצריכה שתהא כתובה בספר תרוייהו הוי

מצי למילף בג"ש דזכירה זכירה מקרא דזכור את אשר עשה לך עמלק ומאי הוצרך לאיתויי קרא דכתוב

זאת זכרון בספר אע"כ כדפרישית דתרי מילי נינהו וזה שכתבתי לעיל דמלשון התוס' דלעיל בד"ה כל

התורה ודברי התוס' דפ' היה קורא משמע דספוקי מספקא להו הך מילתא ודו"ק:

שם מיתיבי קראה גיפטית עברית עילמית מדיית יוונית לא יצא. נראה דהא דנקיט לכל הנך לשונות כל

אחד בפני עצמו ולא שנה בדרך קצרה קראה בכל לשון חוץ מאשורית לא יצא היינו משום דדרך לא זו אף
זו קתני דגיפטית פשיטא דלא יצא דלא קרינן ביה ככתבם וכלשונם כלל משא"כ עברית ומדית ועילמית

סד"א דשפיר קרינן בהו ככתבם וכלשונם שהרי לשון עברי נקרא בזה הלשון לפי שיצא עם ישראל מעבר
הנהר כמ"ש רש"י בספ"ב דסנהדרין דף כ"א ע"ב בד"ה אמר מר זוטרא ואיתימא מר עוקבא בתחילה

ניתנה תורה לישראל בכתב עברי ע"ש ועילמית ומדית נמי ס"ד דקרינן בהו ככתבם וכלשונם כיון

שכותבי המגילה באותו שעה היו במדי ובעילם כדכתיב בשושן הבירה אשר בעילם המדינה ויוונית נמי
דהוי ס"ד דכשר לכל כרשב"ג דלעיל קמ"ל אפ"ה בכולן לא יצא ולפ"ז יש ליישב קצת הא דמותבינן מהך

ברייתא אדרב ושמואל ולא משני בפשיטות דהך ברייתא כרבנן ורב ושמואל מוקי למתני' בלעז יוונית

ואליבא דרשב"ג דפסיק ר' יוחנן לעיל בפ"ק הלכתא כוותיה וכן הקשה הרשב"א ז"ל בחידושיו ולמאי
דפרישית א"ש דס"ד השתא דע"כ הך ברייתא כרשב"ג מתוקמא דמש"ה קתני יוונית לרבותא דאף ע"ג

דמכשיר ס"ת ושאר ספרים ביוונית אפ"ה במגילה פסול משום דכתיב ככתבם וכלשונם כדאמרינן
בסמוך שיש סברא לומר כן משא"כ אליבא דרבנן ליכא שום רבותא ביוונית טפי משאר לשונות כיון דלא

נחתו להך דרשא דיפת אלקים ליפת כנ"ל:

ועוד נראה לי ליישב בדרך אחר לפמ"ש לעיל בפ"ק דפשטא דקרא דככתבם וכלשונם אפשר דהיינו

גיפטית לגיפטים ועילמית לעילמים וא"כ למאי דס"ד השתא דהך ברייתא קראה גיפטית עילמית וכו'

היינו אפילו גיפטית לגיפטים עילמית לעילמים א"כ ע"כ לא מיתוקמא כרבנן דמ"ש משאר ספרים
וס"ת דכשרים בכל לשון ועוד אפילו אם נאמר דככתבם וכלשונם הוי משמע ליה דהיינו אשורית

דאכותבי המגילה קאי אפ"ה אפשר דהיינו משום דבאשורית יוצא בה אף מי שאינו מכיר כדתנא הלועז
ששמע אשורית יצא משא"כ בשאר לשונות אינו יוצא אלא מי שמכיר באותו לשון ואכתי ליפסל גיפטית

לגיפטים ועילמית לעילמים מנ"ל אע"כ הוי ס"ד דהך ברייתא כרשב"ג מיתוקמא דאפילו בשאר ספרים

מצריך אשורית או יוונית וכיון דמגילה בכלל ספרים היא כדפרישית לעיל דקי"ל כמ"ד בספר במ"ש
במגילה כיון דברוח הקדש נאמרה וא"כ לרשב"ג אייתר ליה קרא ככתבם וכלשונם ליפסול יוונית ומש"ה

מקשה שפיר כנ"ל ודו"ק:

שם אלא כי איתמר דרב ושמואל בעלמא איתמר וכו' לעז יווני לכל כשר וכו' אינהו דאמרי כרשב"ג וכו'.

והרי"ף ז"ל השמיט הך מימרא דרב ושמואל ותמה עליו הרא"ש ז"ל דהא לא אשכחן מאן דפליג עלייהו
וכתב דאפשר דס"ל דלאו אליבא דנפשייהו קאמרי אלא אליבא דרשב"ג ואינהו לא ס"ל וכו' ע"ש ובאמת

שדברי הרא"ש ז"ל בזה תמוהים מאד דהא מקשינן הכא בגמרא ולימרו הלכה כרשב"ג ומשני אי אמור

כו' א"כ משמע להדיא דס"ל הלכה כרשב"ג. ועוד דהא רבי יוחנן פסק לעיל בפ"ק להדיא דהלכה
כרשב"ג וא"כ מסתמא רב ושמואל נמי הכי ס"ל ומה"ת נאמר דפליגי אדר"י ובלא"ה קי"ל הלכה כר"י

לגבי רב ושמואל ואם נאמר דרב ושמואל שני להו בין ספרים למגילה א"כ מנ"ל לומר דרשב"ג גופא

מכשיר ביוונית אף במגילה דהא לא אשכחן דאיירי רשב"ג במשנה דלעיל בפ"ק אלא בספרים לחוד
וכבר הרגיש בעל לחם משנה לתמוה על הרא"ש ז"ל בזה ולענ"ד יש ליישב קצת לשון הרא"ש ז"ל דודאי

למאי דלא אסיק אדעתיה כלל מעיקרא דככתבם וכלשונם אאשורית דוקא קאי א"כ לפ"ז ע"כ הא דאמרו
רב ושמואל לעז יוונית לכל כשר היינו ליפסוק הלכה כרשב"ג דאין לפרש דאליבא דרשב"ג קאמרי דא"כ

מאי קמ"ל דהא מילתא דפשיטא היא כיון דמכשיר ביוונית אפי' בס"ת א"כ כ"ש במגילה ומש"ה מקשה

שפיר ולימרו הלכה כרשב"ג משא"כ למאי דמסיק הש"ס הך סברא דככתבם וכלשונם אאשורית קאי
א"כ שפיר מצינן למימר דרב ושמואל אליבא דרשב"ג איירי דמדמה יוונית לאשורית בס"ת ובשאר

ספרים וא"כ מסתמא ה"ה למגילה ואפשר דמשמע להו דרשב"ג בסברא הוא דמדמה יוונית לאשורית

לגמרי וכן מצאתי להדיא בירושלמי דתנא רשב"ג אומר שבדקו ומצאו שאין התורה יכולה להתרגם כל
צורכה אלא יוונית וא"כ האי טעמא גופא שייך נמי במגילה משא"כ רב ושמואל גופייהו שפיר מצו סברי

כר' יוחנן דאמר הלכה כרשב"ג מיהו לאו בטעמא דירושלמי קסבר ר' יוחנן הכי אלא מקרא דיפת
אלקים ליפת יליף לה א"כ לא שייך האי טעמא כלל במגילה כיון דכתיב ככתבם וכלשונם כנ"ל בשיטת

הרא"ש ז"ל אף שקיצר בלשונו:

אמנם עיקר כוונת הר' אלפס ז"ל שהשמיט הך מימרא דרב ושמואל היינו משום דמשמע ליה הא

דמסקינן הכא דרב ושמואל אמרי לעז יוונית לכל כשר וכרשב"ג היינו משום דלא משמע להו כלל הך

דרשא דככתבם וכלשונם וא"כ אין לחלק בין ספרים למגילה משא"כ כיון דאשכחן דסתמא דגמרא לעיל
בפ"ק דפשיטא ליה דשייך הך דרשא דככתבם וכלשונם במגילה וה"נ אמרינן לקמן דף י"ט דמפרש

טעמא דמתני' עד שיכתבנו אשורית דכתיב ככתבם וכזמנם וא"כ מכל הנך משמע להדיא דהך דרשא

דככתבם דרשא גמורה היא וא"כ לרשב"ג ע"כ למעט יונית קאתי:

ועוד נראה לי להביא ראיה ברורה לשיטת הרי"ף ז"ל כיון דרב אשי דבתראה הוא מייתי בר"פ כל כתבי
ברייתא דמפליג בין שאר ספרים למגילה לענין אשורית ע"ש וא"כ לפ"ז ע"כ דרב ושמואל הכא לא אסקו

אדעתייהו הך ברייתא כלל ומש"ה פשיטא להו דרשב"ג מכשיר אף ביונית במגילה כמו בשאר ספרים

משא"כ לבתר דאשכחן הך ברייתא דיש להחמיר במגילה טפי מבשאר ספרים לענין אשורית א"כ
מסתמא רשב"ג נמי בהך סברא קאי מש"ה לא מכשיר ביונית אלא בספרים לחוד אבל מגילה כדקיימא

קיימא ודוקא באשורית לחוד כנ"ל בעזה"י ליישב שיטת הרב אלפס ז"ל בלי שום גמגום ודוק היטב:

דף יח:

בתוספות בד"ה נקוט מיהא דר' ביבי בידך וכו' וכן הלכה דאין צריך לחזור לראש וכו' עס"ה. ומה שיש

לדקדק בזה כתבתי בברכות בס"פ מי שמתו ובסוף מסכת ר"ה ע"ש:

בגמרא ת"ר השמיט בה הסופר אותיות או פסוקים וקרא הקורא כמתורגמן המתרגם יצא. והקשה

הרשב"א ז"ל דהא אמרינן לקמן דצריך לקרות כולה ואפילו למ"ד מאיש יהודי צריכה שתהא כתובה כולה
וא"כ כיון דהכא חסירה בה עד מקצתה הרי אינה כתובה כולה ואמאי יצא ותירץ דמה שהקילו בענין זה

דנקראת ג"כ אגרת כדאמרינן לקמן לענין תפירת גידין וכיוצא בזה כתב הר"ן ז"ל בשם הרמב"ן ז"ל

והקשו עליו ע"ש באריכות והוא ז"ל דאפשר דבס"ת כה"ג נמי הקורא בה יצא ע"ש ולע"ד לא הונח לי
בכל זה דכה"ג לא הו"ל לסתום אלא לפרש טעמא דמילתא ומכ"ש במ"ש הרשב"א והרמב"ן ז"ל משום

דנקרא' אגרת הו"ל להגמרא לאתויי האי טעמא כי היכי דמייתי לה לקמן לענין תפירת גידין בחוטי פשתן
אע"כ דלא שייך האי טעמא דנקר' ספר ונקרא' אגרת אלא לענין הך מילתא דשייכא בגוף המגילה

דבמאי דנקרא' ספר היה צריך לעשות בה כל הדברים הנעשין בספר ומש"ה נקראת ג"כ אגרת באותו
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ענין עצמו דלא בעינן בה כל דיני ספר ממש משא"כ הכא לענין לצאת בה ידי חובת קריאת המגילה

שצריך לקרותה מתוך הכתב דוקא כדאמרינן לעיל א"כ מאי מהני בה ה"ט דנקראת אגרת סוף סוף
קורא אותה בע"פ:

והנלע"ד בזה דבלא"ה יש לדקדק בסוגיא דלקמן עצמה דמסקינן דאף למ"ד שאין צריך לקרותה כולה

אפ"ה בעינן שתהא כתובה כולה וע"כ היינו משום דכיון שניתנה מגילה זו ליכתב בין הכתובים מש"ה

צריך ליכתוב כולה כמו שאר ספרי כתובים ולא נקראת ספר אלא בענין זה משא"כ לענין קריאת מגילה
דאמרינן לעיל דהא דקראה ע"פ לא יצא היינו כדמסיק רבא דיליף זכירה זכירה כתיב הכא והימים

האלה נזכרים וכתיב התם כתוב זאת זכרון בספר וא"כ שפיר אית לן למימר דהך ג"ש לא אתיא אלא

לענין עיקר הזכירה דשייך בהך ג"ש היינו לענין זכירת עמלק שצריך להיות דוקא בפה מש"ה אפי'
במקצתה סגי לקרותה מתוך הכתב דוקא דמסתמא יש במקצתה מענין זכירת עמלק משא"כ בשאר

עניינים הנזכר במגילה דילפינן לקמן חיוב קריאתה מדכתיב לקיים את כל תוקף לכל חד כדאית ליה

וא"כ לית לן למילף מהכא שיהא צריך לקרות כל אותן ענינים מתוך הכתב דוקא דהא בהאי קרא גופא
כתיב לקיים את כל תוקף האגרת כן נראה לי נכון:

דף יט.

בגמרא אמר רבא לא שנו אלא שעתיד לחזור בליל י"ד ופירש"י ז"ל דנהי דעיקר מילתא דרבא בבן כרך

שהלך לעיר איירי ה"ה בבן עיר שהלך לכרך ועתיד לחזור בליל ט"ו אבל הרא"ש והרמב"ם ז"ל כתבו

דמילתא דרבא אכולה מתני' קאי שהכל תלוי בליל י"ד בין לבן עיר ובין לבן כרך ועיין בב"י שהאריך בזה
לפרש טעמן ומחלוקת של הפוסקים בזה ואף שאיני כדאי מ"מ יש לי לדקדק על שיטת רש"י וסייעתו

מהא דאמרינן בסמוך אשכחן פרוז מוקף מנ"ל ומשני סברא היא וא"כ לפירש"י מאי סברא יש בזו

בשלמא לשיטת הסוברים דהכל בי"ד תליא מילתא א"ש דכיון דבן עיר שהלך לכרך ונתעכב ביום י"ד
שפיר מיקרי מוקף בן יומו לענין דלא מצי קרי בי"ד כי היכי שהמוקפין גמורין קורין בי"ד ומש"ה צריך

לקרות עמהם בט"ו דלפוטרו לגמרי אי אפשר ועוד דאפשר דנותנין עליו חומרי מקום שיצא משם
משא"כ לשיטת רש"י אין זה סברא דנהי דפרוז בן יומו קרוי פרוז היינו משום דפרוז בי"ד תליא וקרינן

שפיר פרוז בן יומו לענין שקורא עמהם משא"כ בבן עיר שהלך לכרך ונתעכב שם בי"ד מנ"ל דאין קורא

עמהם כיון דהשתא בי"ד לא מיקרי מוקף בן יומו כיון שלא הגיע זמן מוקפין ויש ליישב וכמדומה לי
שכמו שכתבתי כאן מקשה בירושלמי ע"ש. אלא במ"ש רש"י ז"ל ראיה לפירושו מהירושלמי לא ידענא

דאדרבא מהירושלמי איפכא משמע דהא מחמת קושיא מסיק התם אמר ר' יודן לית כאן בן עיר שהלך

לכרך ואף למאי דקאמר ר' יוסי התם אף כאן בעתיד להשתקע עמהם ומסיק נמי והוא שיצא קודם
שהאיר המזרח אין בזה הכרח לאחד מהפירושים כיון דהתם בעתיד להשתקע איירי ובתלמודא דידן לא

איירי בהכי וצ"ע:

דף יט:

במשנה הכל כשרין לקרות המגילה חוץ מחרש שוטה וקטן כו' ואוקימנא בגמרא כרבי יוסי דחרש

דיעבד נמי לא או כר' יהודא ובתחילה הוא דלא הא בדיעבד שפיר דמי ומוקמינא למתניתין בחסורי
מחסרא והרי"ף והרא"ש ז"ל כתבו המשנה כצורתה ותמה עליהם הב"י דממ"נ דהא להך אוקימתא

דמוקמינן כר' יוסי הוי סתם מתני' דהכא דלא כהלכתא דהא בברכות בר"פ היה קורא מסקינן דאין

הלכה כר' יוסי ולאידך אוקימתא דמוקמינן כרבי יהודא כיון דלמאי דמוקמינן לה כרבי יהודא מפרשינן
דכולה ר"י וחסורי מחסרא א"כ בקטן שהגיע לחינוך כשר לקרות להוציא את הרבים דהא לא אשכחן

מאן דפליג עליה דרבי יהודא להך אוקימתא א"כ למה הביאו המשנה כצורתה משמע לדבריהם דהלכה
כת"ק דפוסל בקטן ויותר מזה הקשו על שיטת הרמב"ם ז"ל דברוב הנסחאות בחיבורו בהלכות מגילה

כתוב דחרש אפי' בדיעבד לא יצא והיינו כר' יוסי וא"כ הוי דלא כהלכתא דהא קי"ל בר"פ היה קורא

דאין הלכה כר' יוסי אפי' לענין ק"ש וכן פסק הרמב"ם ז"ל בעצמו. ותירץ הב"י בזה דלמסקנא
מחמרינן במגילה טפי בחרש משום פרסומי ניסא וכן כתב הלחם משנה והביא קצת ראיה לזה מסוגיא

דשמעתין:

ולע"ד יש לתמוה טובא על דבריהם דא"כ אזלא לה כל השקלא וטריא דגמרא בשמעתין ובר"פ היה

קורא דמדמה בהדיא מגילה לק"ש ושאר מצות אלמא דפשיטא לסוגית הגמרא טובא דאין להחמיר
במגילה יותר מבק"ש ושאר מצות וא"כ מה"ת נאמר דלמסקנא הדר ביה ופשיטא ליה לאידך גיסא דיש

להחמיר במגילה יותר וזה אינו נזכר בגמרא כלל:

ועוד קשה דהאיך אפשר לומר דמגילה חמיר טפי משאר מצות דהא אשכחן לרבי יהודא דמכשיר בקטן

שהגיע לחינוך אפילו לכתחילה להוציא את אחרים כדמשמע לקמן בגמרא ובשאר מצות דאורייתא לכ"ע

אין הקטן מוציא את הרבים לכתחלה כדמשמע בברכות בפרק מי שמתו ובכמה דוכתי והיינו ע"כ
משום דבמגילה דהוי מדרבנן מיקל טפי וא"כ למה נאמר דת"ק ור"י פליגי לענין מגילה בסברות

הפוכות וליכא למימר דדוקא בחרש החמירו במגילה משום דחרש גרע מקטן ולא דמי נמי למי שלא
השמיע לאזנו דיוצא בדיעבד דחרש כיון דאינו ראוי להשמיע לאזניו מש"ה אינו יוצא אפילו בדיעבד

כדקי"ל כל שאינו ראוי לבילה בילה מעכבתו וכדאשכחן בחרש גופא דחליצת חרש וחרשת פסולין לפי

שאינם באמר ואמרה אע"ג דקריאה לא מעכבא אפ"ה פסולין מדרבי זירא דאמר דראוי לבילה בעינן
כדאיתא התם וא"כ אפשר דה"נ דכוותיה אלא דהב"י והלחם משנה לא נחתו להכי וכל כה"ג לא הו"ל

לסתום אלא לפרש. ובר מן דין נראה דאין לדמות חרש לענין מגילה ושאר מצות לחליצה מדלא נחית

הש"ס להכי בשמעתין ובפ' היה קורא לומר דחרש גרע משאר לא השמיע לאזניו וא"כ הדרא קושיא
לדוכתא על הפוסקים והנלע"ד בזה יבואר בסמוך:

בגמרא לא ס"ד וכו' מה שוטה וקטן דיעבד נמי לא. (ראה דהא דפשיטא ליה להגמרא דקטן דיעבד נמי

לא היינו למאי דמשמע ליה דקטן דמתניתין איירי בקטן שלא הגיע לחינוך כסתם קטן הנזכר בכל מקום

אצל חרש ושוטה משא"כ למאי דבעי למימר בסמוך דפלוגתא דת"ק ור"י היינו בקטן שהגיע לחינוך
וכמ"ש התוס' אף לפי האמת וא"כ אדרבא בקטן גופא טפי אית לן למימר דת"ק נמי לא קאמר אלא

לכתחילה אבל דיעבד שפיר דמי כדקיי"ל בן מברך לאביו במילתא דרבנן למאן דלא מחלק בין חד דרבנן

לתרי דרבנן ועוד כיון דר"י מתיר בקטן שהגיע לחינוך אפילו לכתחלה א"כ למה אמר דרבנן פסלי ליה
אפילו בדיעבד דהא קי"ל אפושי פלוגתא רחוקה לא מפשינן:

שם מדקתני סיפא ר"י וכו' מכלל דרישא לאו ר"י. ולכאורה קשיא לי דאטו מי אמרינן דרישא דוקא ר"י

היא דהא רישא סתמא קתני הכל כשרין חוץ מחרש וא"כ לענין לכתחילה הוי לכ"ע דהא לר' יוסי אפילו

בדיעבד פסול וכה"ג אשכחן טובא בגמרא דמוקי לה רישא ככ"ע והסיפא כחד תנא מהנך תנאי.

ולכאורה היה נ"ל לפרש דהכא הכי קאמרינן כיון דר"י מכשיר בסיפא אפילו לכתחילה להוציא אחרים

אע"ג דהוי תרי דרבנן וא"כ כ"ש דאית לן למימר דמכשיר בחרש נמי אף לכתחילה במידי דרבנן דהא
חרש עדיף מקטן כיון דבדיעבד הוי בר חיוביה מדאורייתא אפי' במידי דצריך להשמיע לאזניו לכתחילה

וא"כ לפ"ז הוי ודאי רישא דלא כר"י ובהכי הוי א"ש טובא הא דקאמר בסמוך מי דמי רישא לפסולא

וסיפא להכשירא והיינו ממש כדפרישית דאפילו לענין חרש גופא קשיא ליה כך היה נ"ל לכאורה אלא דאי
אפשר לפרש כן דהא לפי האמת דבעי למימר חסורי מחסרא וכו' אלמא דר"י מכשיר בקטן שהגיע

לחינוך לכתחילה ובחרש בעי למימר דאפ' לר"י לכתחלה לא אלמא דחרש גרע מקטן ואם נאמר
דלבסוף הדר ביה מהך סברא דהוי משמע ליה דחרש גרע מקטן א"כ עיקר חסר מן הספר. לכך נלע"ד

ליישב בענין אחר דודאי לא מצינן למימר דרישא דמתני' אתיא אליבא דכ"ע לענין חרש דלכתחילה לא

דהא ודאי ליתא דהא סתם מתני' ר"מ היא ור"מ ס"ל דאין צריך להשמיע לאזניו כלל אפילו בק"ש וכיון
דלא הוי מתני' כר"מ וכרבי יוסי לחוד נמי לא בעינן לאוקמי מש"ה בעינן למימר דכולה ר"י היא ועיין

עוד בסמוך:

בתוספות בד"ה ודלמא ר"י היא משום דפסיק התם כר"י דחיק לאוקמי מתני' כוותיה עכ"ל. ונראה

דעיקר דבריהם היינו במאי דדחק למימר דר"י היא וחסורי מחסרא וכן הוא בל' התוס' בר"פ היה
קורא ע"ש ולע"ד מלבד שדבריהם דחוקים דלשון ודלמא משמע דבל' קושיא מסיק לה הכי א"כ אכתי אין

זה סוגית הש"ס להקשות ודלמא חסורי מחסרא. אלא דבעיקר דבריהם נמי קשה לי דלכאורה משמע הא

דפסק התם כר"י לגבי ר' יוסי היינו לבתר דמייתי התם הך ברייתא דר"י משום רבי אלעזר בן עזריה
ומסקינן נמי דר"י כרביה ס"ל וא"כ הו"ל רבי יוסי יחיד לגבייהו. ועוד דהא להך אוקימתא ת"ק דמתני'

דברכות דשני ר' בלשון חכמים כמ"ש התוס' שם מש"ה קי"ל דיחיד ורבים הלכה כרבים משא"כ למאי

דהשתא לא אסיק אדעתיה הך ברייתא דר"א ב"ע וא"כ מה"ת נאמר חסורי מחסרא כדי לאוקמי הלכה
כר"י אדרבא טפי אית לן לאוקמי מתני' דהכא כפשטא ותיהוי הלכה כר' יוסי דנימוקו עמו ועוד דבכל

דוכתי ר"י ור' יוסי הלכה כרבי יוסי וכ"ש הכא דסתם מתניתין דהכא כרבי יוסי אתיא לכך נלע"ד ליישב
שיטת הגמרא בענין אחר דהא דקאמר ודלמא כולה ר"י היא ותרי גווני קטן וחסורי מחסרא היינו

משום דבלא"ה ע"כ משמע ליה דלא מתוקמא מתניתין אלא בתרי גווני קטן דבקטן שלא הגיע לחינוך

לחוד לא מצינן לאוקמי דא"כ מ"ט דר"י דמכשיר ובהגיע לחינוך נמי לא מיתוקמא דא"כ מ"ט דרבנן
דפסלי כמ"ש התוספת כל זה בלשון קושייתם בד"ה ור"י מכשיר ואף שתירצו דר"י ורבנן פליגי בהגיע

לחינוך ובסברא דחד דרבנן או תרי דרבנן פליגי מ"מ המקשה דהכא לא נחית לאוקמי פלוגתייהו בהכי

ותדע שכן הוא דאלת"ה אמאי פסיקא ליה מעיקרא דקתני חרש דומיא דשוטה וקטן וחרש דיעבד נמי לא
דהא בקטן שהגיע לחינוך אית לן למימר דלכתחילה לא אבל דיעבד ש"ד כיון דר"י מכשיר אפילו

לכתחילה ואפושי פלוגתא רחוקה לא מפשינן כדפרישית אע"כ דלעולם אית לן למימר דקטן דרישא
דקתני גבי שוטה היינו שלא הגיע לחינוך וא"כ כיון דלפ"ז אי אפשר לומר דר"י מכשיר בקטן כי האי

מש"ה איצטריך למימר ותרי גווני קטן קתני וחסורי מחסרא כנ"ל נכון והתמיה על התוס' שלא כתבו כן

דלע"ד דברים ברורים הם ודו"ק:

ומעתה נבוא ליישב שיטת הפוסקים שהביאו המשנה כצורתה ולענין ק"ש פסקו דאין הלכה כרבי יוסי

אלא כר"י משמיה דרביה דלכתחילה הוא דלא אבל דיעבד ש"ד ומכ"ש דקשה על הרמב"ם שפסק כאן
דבחרש אפילו בדיעבד נמי לא ולע"ד יש ליישב בפשיטות ע"פ מ"ש בר"פ היה קורא דכל השקלא וטריא

דהכא ודהתם דמדמה הש"ס פלוגתא דר' יהודה ור' יוסי בשאר מצות בפלוגתייהו לענין ק"ש היינו דווקא
כל כמה דלא אסיק אדעתיה הך מימרא דרב יוסף דהתם משא"כ לבתר דמייתי הש"ס מימרא דרב

יוסף דבעי למימר מעיקרא מחלוקת בק"ש אבל בשאר מצות ד"ה לא יצא ומקשה סתמא דתלמודא מהא

דקתני לא יברך בה"מ בלבו ואם בירך יצא ומסיק סתמא דתלמודא אלא אי אתמר הכי אתמר אמר רב
יוסף מחלוקת בק"ש דכתיב שמע ישראל אבל בשאר מצות ד"ה יצא ולכאורה יש לתמוה דאכתי מאי אהני

ליה סתמא דתלמודא בהכי דאכתי איכא לאקשויי איפכא דאפילו רבי יוסי מודה בשאר מצות דיצא אפילו

לא השמיע לאזניו א"כ מתני' דהכא דפוסל בחרש אפילו בדיעבד כמאן מוקי לה דהא לא שייך כלל לומר
דר' יוסי היא ולאוקמי כר"י לענין לכתחילה נמי לא מיתוקמא שפיר למימר חסורי מחסרא ועוד דחרש

דומיא דשוטה וקטן קתני וא"כ מדמפיך סתמא דתלמודא מימרא דרב יוסף אלמא דהכי הלכתא וכמו
שנראה מלשון הרב אלפס ז"ל שהביא הך מימרא דרב יוסף וא"כ לפ"ז ממילא לבתר מימרא דרב יוסף

דפסק סתמא דתלמודא אזלא כל השקלא וטריא דהתם ודהכא שבא לדמות כל המצות להדדי לענין זה כיון

דלא אשכחן פלוגתא דתנאי בהכי אלא בק"ש לחוד וא"כ ע"כ אית לן לפרש אליבא דרב יוסף חד מתרי
גווני או שנאמר דחרש גרע משאר לא השמיע לאזניו דכיון דבכל המצות אפילו לרב יוסף לכתחילה צריך

להשמיע לאזניו כדמשמע לישנא דיצא דקאמר רב יוסף דמשמע דוקא דיעבד אבל לכתחילה צריך וכבר

כתבתי שם בשם הירושלמי דהא דמודה רב יוסף בשאר מצות דצריך לכתחילה היינו מדאורייתא דכתיב
והאזנת למצותיו וע"ש בחידושינו באריכות נמצא דלפ"ז שפיר אית לן למימר דלר"י חרש שאין יכול

להשמיע לאזניו פסול אפי' בדיעבד מדר' זירא כל שאין ראוי לבילה בילה מעכבת בו וכדאשכחן בחליצה
כדפרישית. או שיש לומר עוד בדרך אחר דהא דפסלינן בדיעבד לחרש לענין המגילה היינו לענין להוציא

את הרבים ידי חובתן דכיון דחרש לא הוי בר חיובא כפיקח גמור לענין מגילה לפי שאין יכול לקיים

מצותה כתיקונה מדאורייתא לפי שצריך להשמיע לאזניו מש"ה אינו בדין שיוציא את הפיקחין ידי חובתן
וגדולה מזו מצינו אפילו בנשים דאמר ריב"ל לעיל דף ד' נשים חייבות במקרא מגילה ממש כאנשים

אפ"ה כתבו התוספת שם דאין מוציאות האנשים ידי חובתן וכתבו כן בשם בה"ג והביאו ראיות לדבר

וכ"כ כמה פוסקים א"כ כ"ש חרש דגרע מנשים דאית לן למימר דאין מוציא אחרים ידי חובתן:

והא דלא בעי למימר הכי מעיקרא בשמעתין ובפ' היה קורא היינו משום דמעיקרא הוי ס"ד דלר"י
אפילו לכתחילה אין צריך להשמיע לאזניו כלל וא"כ מדבר ואינו שומע הוי כפיקח גמור לכל דבריו כמ"ש

התוספות בד"ה חוץ מחרש וה"נ איתא ברפ"ק דחגיגה ואף למאי דבעי למימר דלר"י צריך להשמיע

לאזניו לכתחילה מ"מ כיון דהוי בר חיובא אפילו מדאורייתא לא גרע מקטן דאע"ג דאינו אלא מדרבנן
אפ"ה מכשיר ר"י במגילה נמצא דכל זה היינו בשקלא וטריא דהכא ודהתם משא"כ למאי דקיי"ל כרב

יוסף דבשאר מצות לא פליגי ר"י ור' יוסי א"כ ע"כ אית לן למימר בחד מהני גווני דפרישית כנ"ל נכון

ודו"ק היטב:

בתוספות בד"ה ולא טובלין וכו' קשיא דהתנן במסכת פרה וכו' מ"מ קשה וכו' ואי מיירי באותה שלאחר

הזאה מאי איריא משום דאיתקש להזאה תיפוק ליה משום דהוי לאחר ההזאה ואינה אלא ביום עכ"ל.
לכאורה לא ידענא מאי קשיא להו דהא בפשיטות מצינן למימר דהא דבעינן דוקא דאותה טבילה שלאחר

הזאה צריכה להיות ביום היינו לבתר דאיתקש טבילה להזאה ומהכא הוא דילפינן דבעינן שני טבילות
אחת קודם הזאה משום דגמירי דאין הזאה בלא טבילה ואחת לאחר הזאה ביום דוקא מדאיתקש טבילה
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להזאה אבל אי לאו האי היקישא לא הוי ידעינן כלל דאותה טבילה שלאחר הזאה מעכבת שתהיה ביום

דמפשטא דקרא ודאי לא הוי ידעינן דאע"ג דכתיב וחטאו ביום השביעי ורחץ במים וטהר בערב הו"א
משום דאורחא דמילתא הכי הוא שטובל סמוך להערב שמש כדאשכחן נמי בבעל קרי דכתיב והיה

לפנות ערב ירחץ במים אפ"ה קי"ל שאפילו אם טבל בלילה לאחר הראיה מיד עלתה לו הטבילה וא"כ

לפ"ז מצינן למימר דה"ה לטבילת טמא מת אי לאו דאיתקש טבילה להזאה הו"א דבדיעבד אפילו אם טבל
אותה טבילה בלילה שקודם הזאה נמי סגיא ליה ובאמת דמלשון הרמב"ם ז"ל מצינו להדיא כמ"ש שאם

נתעכבה ההזאה כמה ימים טובל בכל עת שירצה בין ביום ובין בלילה )ובכה"ג מוקי למתני' דפרק י"ב
דפרה שהביאו התוספות( ובלבד שתהא ההזאה ביום והנה הנראה מלשון הרמב"ם ז"ל דלא מצריך שני

טבילות כמ"ש הכ"מ שם בפי"א מהלכות פרה והאריך בשם רבינו שמשון בתשובה והשיג על הרמב"ם

ז"ל בזה וכתב כמ"ש ר"ת כאן מ"מ שפיר מצינן למימר דכל זה היינו מהאי היקישא גופא דמייתי הכא
בגמרא דאיתקש טבילה להזאה ואע"ג דרבינו שמשון שם מייתי קרא אחרינא שאם הקדים טבילה שנייה

להזאה לא עשה כלום מ"מ הו"א דהיינו דוקא כשמזה בשביעי ממש אבל אם נתעכבה ההזאה עד לאחר

שביעי טובל אפילו בלילה שקודם הזאה כמ"ש הרמב"ם ז"ל מש"ה הוצרך שפיר האי היקישא דהכא דכי
היכי דהזאה לעולם בעינן ביום בין בזמנו ובין לאחר זמנו ה"ה לטבילה שלאחר הזאה ואפשר דלא ניחא

להו להתוספות לפרש כן לאוקמי היקישא בהכי כיון דלקושטא דמילתא אם היתה הטבילה לאחר הזאה
יכול לטבול אף בלילה כדמסקו התוס' א"כ ע"כ דלא איירי היקישא אלא מטבילה והזאה בזמנה. ובזה

א"ש לשון התוספות שכתבו למעוטי לילה שלאחר הזאה לא איצטריך והיינו כדפרישית דמה"ט גופא ע"כ

האי היקישא לא איירי אלא לענין טבילת איזוב דאותה טבילה לעולם בעינן שתהא ביום ולא בלילה בין
בזמנה ובין שלא בזמנה כנ"ל ודו"ק:

בא"ד כדתנן במסכת יבמות דף מ"ו וכו' נראה שטעות נפל בספרים שלא נמצא שם לא במשנה ולא
בברייתא ולא במימרא דגמרא אלא דבסוגיא דגמרא התם דאיירי בטבילת גרים ומייתי הך מילתא

דגמירי דאין הזאה בלא טבילה מפרש התם ר"ת דאותה טבילה היתה קודם הזאה וכשרה בלילה ומייתי
ראיה מהך מתני' דפי"ב דפרה שהביאו התוספות כאן ע"ש וכבר כתבתי בסמוך שהרמב"ם מפרש להך

מתני' דפרה בטבילה שלאחר הזאה כגון שהיתה שלא בזמנה ובכה"ג מפרש הרמב"ם להדיא למתני'

דהכא בפירוש המשניות דאיירי בטבילה שלאחר הזאה. ואע"ג שהרמב"ם ז"ל בעצמו כתב בחיבורו
דטבילת אזוב צריכין להיות ביום אפ"ה לא ניחא ליה לפרש מתניתין דהכא בכה"ג לענין טבילת איזוב אי

משום דסתמא דלישנא דטובלין משמע דאיירי בטבילת טמא ממש והיינו בזב וזבה וטמא מת כמו

שפירש"י ובהכי ניחא נמי מה שדקדקו התוספות במה שהקדים המשנה לא טובלין והיינו משום דאכל
טבילות דעלמא קאי משא"כ ולא מזין לא איירי אלא בטומאת מת ופשטא דלישנא דתלמודא נמי הכי

משמע מדמקשה בסמוך פשיטא מ"ש שומרת יום כנגד יום כמ"ש התוספות גופייהו בסמוך. ועוד נראה
דלא ניחא ליה להרמב"ם ז"ל לפרש מתני' דהכא לענין טבילת איזוב היינו משום דא"כ הו"ל לתלמודא

לאתויי הן קרא דוטבל במים איש טהור ולאתויי עלה הך היקישא דוהזה דכתיב בקרא דבתר הכי אע"כ

דלענין טבילה ממש איירי דכתיב והזה וחטאו ביום השביעי ורחץ במים בחד קרא ומהכא ילפינן בכמה
דוכתי בתלמודא דאיתקש טבילה להזאה היינו בטבילה ממש כן נראה לי בשיטת הרמב"ם ז"ל ודו"ק:

בא"ד דכיון דעבר שביעי פשיטא דמותר לטבול בכל עת שירצה עכ"ל. התוספות קיצרו כאן ולא כתבו
ממאי פשיטא להו אלא דמלשון רבי' שמשון בתשובה שהביא הכ"מ בפי"א מהלכות פרה מפרש הר"ש

שם דפשיטא ליה הך מילתא מדנקט טמא מת בהדי הך דזב וזבה ובזב וזבה ודאי שלא בזמנו כשר בין
ביום ובין בלילה כדמשמע בכמה דוכתי דהא כל נשים ספק זבות שווינהו וטובלות בלילה והביא ראיה

ג"כ מפ' בתרא דנדה ע"ש ונראה דמה שהוצרך להביא ראיה ע"ז היינו משום דבלא"ה הוי משמע דטמא

מת וכיוצא בו אפילו שלא בזמנו צריכה להיות דוקא ביום כיון דמהיקישא דהזאה ילפינן לה ובהזאה כ"ע
מודו דאפילו שלא בזמנו בעינן ביום דוקא וקיי"ל אין היקש למחצה לכך הוצרך להביא ראיה מזב וזבה

דליתא:

מיהו מל' ר"י שהביאו התוס' בסמוך משמע דלא פסיקא ליה הך מילתא כ"כ דטבילה שלא בזמנה בטמא

מת כשר בלילה וכמו שאכתוב בסמוך:

בא"ד ומיהו קשה לר"י דהא אמר בשילהי יומא כו' ופשיטא דהיינו ביום שלאחר ההזאה וכו' ואם תפרש

וכו' עס"ה. לשון ומיהו קשה לר"י וגם עיקר קושייתו לע"ד אי אפשר להולמן לפי פשוטן דלא מיבעיא
דקושית ר"י אינו נמשך לדברי התוספות הקודמים כמשמעות לשון ומיהו אלא דבלא"ה לא שייך הך קושיא

כלל הכא בשמעתין ובפשיטות מצי לאקשויי אברייתא דשילהי יומא גופא מיניה וביה דהיכי משכחת

לטבילת טמא מת שתהא ביה"כ דכיון דההזאה לא דחיה יה"כ א"כ לא מצי לטבול לא טבילה שלפני הזאה
ולא טבילה שלאחר הזאה אלא א"כ שהויה מאתמול שהיה ז' שלו וא"כ ביה"כ הו"ל טבילה שלא בזמנה.

והנלע"ד דהך מילתא דטבילה שלא בזמנה כשרה בלילה לא פסיקא ליה לר"י דלאו מילתא דפשיטא היא

כדפרישית בסמוך וא"כ אדרבה מלשון משנתינו הוי משמע דלעולם צריכין להיות ביום מהיקישא
דטבילה להזאה ואפשר שיש מי שפירש כן והביא ראיה לדבריו מהך ברייתא דשילהי יומא דאיירי ע"כ

מטבילת טמא מת בשמיני שלו אפ"ה קתני דטובל ביום וע"ז הקשה ר"י דאכתי אי אפשר לפרש כן דא"כ
אין זו טבילה בזמנה ולא דחי יה"כ כן נ"ל בכוונת קושית ר"י ויש איזה חסרון והשמטה בלשון התוספות

שלפנינו וכן נראה קצת מל' רבינו שמשון שהביא הכ"מ בפי"א מהל' פרה ועדיין צ"ע ודו"ק:

דף כ:

דף כ ע"ב בתוספות בד"ה ספירה ביממא היא מכאן קשיא לפירש"י וכו' עס"ה. ולכאורה לא ידענא

מאי קשיא ליה מסוגיא דהכא דהא פירש"י כאן להדיא דהא דאמרינן דספירה ביממא היא בשומרת יום
היינו משום דבעינן דוגמת ספירת ז' וא"כ ממילא דלרבי יוסי דס"ל מקצת היום ככולו אפילו בז'

דספירה גופא אם כן מקשה הש"ס שפיר בפרק כיצד צולין אלא דאפ"ה הוכרחו התוס' לפרש כמו

שכתבו בתירוצם משום הך סוגיא דנזיר דמשמע להדיא דלרבי יוסי סוף היום נמי עולה לשמירה כן נ"ל
ודו"ק:

בד"ה והא קי"ל דעד צאת הכוכבים וכו' וא"ת א"כ אמאי פליגי רבי יוסי ורבי יהודא וכו' עס"ה. עיין מה

שכתבתי בזה בסוף פרק במה מדליקין בהא דבעינן ג' כוכבים דוקא אע"ג דסתם כוכבים דקרא

דנחמיה משמע שנים ולפי מה שכתבתי שם ממילא נתיישב ג"כ פלוגתא דרבי יוסי ורבי יהודא דשייך

פלוגתייהו בכה"ג גופא וכ"ש לפי מה שתירצו התוס' כאן וק"ל:

במשנה כל היום כשר לקריאת המגילה ולקריאת הלל וכו' לכאורה יש לתמוה דשביק תנא דמתני' לכל הנך

דקתני במשנה הקודמת והיינו לא מלין ולא טובלין ולא מזין והנראה בזה דלענין טבילה והזאה וודאי

מילתא דפשיטא היא דכל היום כשר עד לערב כדכתיב ורחץ במים וטהר בערב וכבר כתבתי דבלא"ה

אורחא דמילתא לטבול סמוך לערב והא דלא קתני נמי מילה כדאיתא להדיא בברייתא דפ"ק דפסחים

דתניא כל היום כשר למילה אלא שזריזין היינו נמי דמילתא דפשיטא היא דלעולם כל שעתא ושעתא
משמיני ואילך זימנא היא מש"ה לא נקיט הכא אלא הנך שיש להם זמן קבוע ומשום שיש איזה סברא

לומר דאינו כשר אלא עד חצות כדאשכחן בתפלה או משום דסתם יום משמע בעיצומו של יום ומשם

והלאה ס"ד דמיקרי ערב כדאיתא ברפ"ק דפסחים גבי אלא מעתה ולחשך וכו' ומכ"ש בעניני קרבנות
דמייתי הכא משום הכי אשמעינן במתני' דאפילו הכי כל היום כשר כן נראה לי ודו"ק:

דף כא.

הקורא עומד פרק שלישי

במשנה הקורא את המגילה עומד ויושב ופירש"י אם רצה עומד אם רצה יושב עכ"ל. ונראה שהוצרך

לפרש כן משום דלכאורה הוי משמע דיושב אינו כשר אלא בדיעבד כדמשמע לשון הקורא וכה"ג דייקינן

בכמה דוכתי ועוד דהו"א דלשון יצאו דקתני בסיפא דאיושב נמי קאי ויש סברא ג"כ לומר כן דמגילה

לכתחילה בעינן מעומד כדס"ד בתלמודא דהירושלמי מכ"ש למאי דמספקא ליה התם אי הא דבעינן
מעומד בקורא בתורה היינו משום כבוד הרבים וא"כ יש לומר דבמגילה נמי כיון דהש"ץ מוציא רבים

בעינן מעומד לכך הוצרך רש"י לפרש דהא ליתא דודאי יושב כשר אפילו לכתחילה כדמסיק בירושלמי
ומייתי מדר"מ שקרא יושב ולכאורה מסוגיא דתלמודא בסמוך נמי הכי משמע מדקתני בברייתא

משא"כ בתורה וא"כ משמע דלכתחילה איירי ואין סברא לומר דבתורה אם קרא הש"ץ מיושב לא יוציא

הרבים ידי חובתן ויצטרכו לחזור ולברך ולקרות שנית וכדמשמע ממשמעות לשון הש"ע א"ח סימן
קמ"א אף דבלשון הטור לכאורה לא משמע כן ועיין בלשון הב"י שדקדק כן מלשון רש"י כאן ואם כן לפ"ז

כיון דאפילו בתורה בדיעבד יצא א"כ ממילא משמע דבמגילה אפילו לכתחלה והא דקתני יצאו אקראו

שנים קאי כדמשמע יצאו והא דקתני נמי הקורא לשון דיעבד נמי לאו דוקא תדע דהא עומד ודאי עיקר
מצותה לכתחלה והכי מדייק נמי בירושלמי )ועיין בחידושי הרשב"א( אח"ז ראיתי בס' מג"א בסי'

קמ"א שכתב בשם הב"ח דבתורה אפילו בדיעבד לא יצא ע"ש וצ"ע:

אלא דאכתי יש לדקדק בהא דיושב קורא המגילה אפילו לכתחילה וממילא שאומר ג"כ הברכות מיושב

ומ"ש מברכת ציצית ושופר שצריך לאומרן מעומד וכמו שהביא הב"י בא"ח סימן ח' לענין ברכת ציצית
והביא שם הירושלמי דכל ברכת מצות בעינן מעומד, מיהו לע"ד נראה דלא בעינן ברכת מצות מעומד

אלא בהנך שעיקר מצותן מעומד כגון בשופר וציצית דילפינן מעומר וכן בהלל וכיוצא בו ואם כן הכא

במגילה כיון דבעיקר מצותה עמידה לא מעכבה כ"ש ברכה דידה כן נ"ל ברור והתמיה על בעל מג"א
שנדחק בזה שם בהלכות ציצית ליישב הא דברכת חלה מיושב דמשמע דאעיקר מצותה נמי קשיא ליה ולא

נחית לפרש דבשופר וציצית דוקא בעינן מעומד דילפינן מעומר ובהלל נמי איכא קרא כן נ"ל ועדיין צ"ע
ודו"ק:

דף כא:

בגמרא אמר רבא ראשון שקרא ד' משובח וכו' אף ע"ג דכל חד מינייהו שקרא ד' משובח א"כ ליכא

רבותא בהך מילתא דפשיטא דמי שקרא יותר בתורה משובח אלא דאפ"ה הוצרך רבא לאשמעינן דלא

נימא דתחילת הדין כך הוא שיקרא דוקא הראשון ד' דהאי טעמא דמצוה בראשון עדיף טפי מהנך טעמי

דאמצעי משובח ומעלין בקדש או איפכא. ועוד מצד הסברא נמי היה ראוי לומר שתיקנו חכמים איזה
מהן יקרא ד' כי היכי דלא ליתו לאינצויי וקמ"ל רבא שלא תיקנו חכמים בדבר זה כלום כיון דשלשתן

שקולים הם דבכל א' איכא צד למעליותא ולא שייך נמי חששא דאתו לאינצויי דמסתמא יקרא הראשון ד'
ואם לא יקרא איהו הוא דאפסדיה אנפשיה וכן בשני כן נ"ל. ובזה נתיישב ג"כ מ"ש בטור ובש"ע דאיזה

מהן קורא ד' משובח אע"ג דלכאורה משמע בלשון הגמרא ור"פ דבתראה הוא שבחי' לראשון שקרא ד'

וא"כ משמע לכאורה דדינא הכי דאל"כ מאי מוסיף ר"פ אדרבא ולמאי דפרישית א"ש דעיקר מילתא
דרבא לא איירי אלא שלא תיקנו חכמים בכך כלום כיון דלכל א' איכא צד למעליותא אפ"ה שפיר קאמר

ר"פ למי שקרא ראשון ארבע שהיה זריז ונשכר דהא בדידיה תליא מילתא:

אלא דאכתי יש לי קצת עיון בזה דלכאורה נראה דכולה סוגיא דשמעתין בזה היינו בימיהם דוקא שהיה

כל אחד קורא לעצמו משא"כ השתא שהש"ץ קורא א"כ מסתבר שיקרא להראשון ד' כיון דמעיקרא נמי
בדידיה הוי תליא מילתא ועוד דמסתמא הראשון כהן וא"כ הא דרשינן וקדשתו לכל דבר שבקדושה לברך

ראשון וליטול מנה יפה ראשון וכי יש לך מנה יפה גדולה מזו שיקרא ד' כיון שיש שבח בריבוי הקריאה.

וראיתי עוד שבעל מג"א כתב בריש סימן קל"ז בשם רש"ל בהגה"ה דעכשיו שהחזן קורא לא יקרא
להאמצעי ד' כדי שלא לבייש אחרון ובהשקפה ראשונה היה נ"ל מדכתב הך מילתא באמצעי טפי

מבראשון היינו מטעמא דפרישית כיון דלכתחילה יש להקרות לראשון ד' דמסתמא הוא כהן אלא דעיקר

דינו שכבר קרא לראשון ג' ונשארו עוד ז' פסוקים בהא קאמר שהאחרון יקרא ד' אלא דאכתי לא ידענא
מנא ליה הך מילתא דמעלין בקדש עדיף טפי מהא דאמצעי משובח דמשמע בשמעתין דשקולים הם ויש

ליישב ועיין עוד בסמוך:

שם וביום השבת תרי ובראשי חדשיכם חמשה היכי ליעבד ליקרי תרי מהא וחד מהנך וכו' נראה הא

דנקיט בכה"ג ולא נקיט תרי מהא ותרי מהנך דאכתי פשו להו מובראשי חדשיכם תלתא אלא דאפ"ה כיון
דליכא בין הכל אלא ז' פסוקים בין הנך תרי גברי שהם השלישי והרביעי והדין הוא שיקרא הרביעי ד'

דמעלין בקדש כדאיתא לעיל משא"כ בשלישי ליכא צד למעליותא כיון שאינו אמצעי כנ"ל וק"ל:

דף כב.

בגמרא והוינן בה בשלמא יהי רקיע בא' דתלתא פסוקים הוי. נראה דהכוונה בזה משום דלכאורה בהאי

דיהי רקיע באחד נמי יש מקום לדקדק למה יקראו שנים הראשונים בין שניהם חמשה פסוקים והשלישי
לבד יקרא כל הפרשה יהי רקיע דטפי הוי מסתבר לומר ששנים הראשונים יקראו ששה פסוקים ה'

מבראשית וחד מיהי רקיע והאחרון שנים כדמשמע לעיל דליכא שבח באחרון טפי מראשון ואמצעי

ובהא קאמר שפיר כיון דיהי רקיע פרשה בפני עצמה היא ולא הוי אלא תלתא פסוקים יותר טוב שיקרא
א' ולא שנים ואין בזה גנאי לראשונים כיון דאיכא נמי הך טעמא דמעלין בקדש ועוד ששנים הראשונים

קראו בפרשה מענינו של עיקר יום הראשון כן נ"ל:

שם רב אמר דולג ושמואל אמר פוסק ומסקינן דהיינו משום דלא אפשר. ויש לדקדק מאי לא אפשר איכא

הכא אמאי לא תיקנו שיקרא הראשון כל פ' בראשית והשני יהי רקיע והשלישי יקוו המים דנהי דבר"ח
דשמעתין לא שייך לומר כן שיקרא מפרשה שלפניה או לאחריה היינו משום שאינן מענינו של יום כלל

כמ"ש הרשב"א ז"ל בחידושיו משא"כ הכא דשלשתן ממעשה בראשית הן הוי שפיר חד ענינא כדאשכחן
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נמי בח"ה דסוכות ובנשיאים דחנוכה וכה"ג טובא. ונראה דוחק לומר דמשום טורח הציבור לא רצו

לאפושי בקריאה ויותר נראה שרצו להשוות כל הקריאות של ימי השבוע במעשה בראשית שיהא זה כמו
זה לקרות בכל אחד מהם מענינו של יומו ומיום של אחריו שאם יקרא ביום הראשון מיצירת ג' ימים

רצופים ובאינך משני ימים לבד יהא קנאה במעשה בראשית כן נ"ל:

שם מ"ט לא אמר דולג גזירה משום הנכנסין ומשום היוצאין. והקשה הרשב"א ז"ל בחידושיו בשם

הרמב"ן דלמאי דמסקינן והלכתא דולג ואמצעי דולגן ממילא משמע דבר"ח דהשני ושלישי שניהם
מאמצעיים הם וא"כ אכתי לא ידעינן אהי מינייהו קאי אע"כ דאסברא סמיך וא"כ מה סברא יש בזה

לומר שהשני יש לו לדלוג ויותר יש לומר כדמעיקרא שהראשונים יקראו שמונה והשלישי יקרא תרי מהא

וחד מהנך ונהי דאין מתחילין בפרשה פחות מג' פסוקים משום חשש הנכנסין מ"מ השתא נמי שהשני
דולג איכא נמי האי חששא דהנכנסין והאריך שם בתירוצו של הרמב"ן ובדחיית תירוצו והעלה בסוף

דבריו דודאי בר"ח השני דולג דבהכי עדיף טפי אע"ג דאיכא חשש דנכנסים פורתא כשיכנס בתחילת

קריאת השני דוקא משא"כ אם יקרא השלישי תרי מהא וחד מהנך איכא חשש דנכנסין טובא בין למי
שנכנס בסוף קריאת השלישי ובין למי שנכנס בתחילת קריאת הרביעי וכו' ע"ש באריכות וכ"כ

מהרש"א ז"ל אלא שהרשב"א הקשה עוד אכתי אמאי דולג השני ידלוג השלישי או רביעי ותירץ בדוחק
ע"ש:

אמנם לע"ד נראה שאין צורך לכל זה דמעיקרא לא ידענא מאי קשיא להו דלכאורה נראה ברור דבדליגת

השני ליכא חשש דנכנסין כ"כ שיאמרו הראשון לא קרא אלא שנים דמה"ת כיון דאית ליה רווחא טובא

ובלא"ה כל מי שקרא יותר הרי זה משובח וכ"ש בכהן כדפרישית ועוד כיון דכל הך מילתא לפי דין

המשנה איירי שהראשון מברך לפניה ואחרון לאחריה ולא האמצעיים וא"כ בפשיטות מצינן למימר דלא
חיישינן בכה"ג לומר שיברך הראשון ולא יקרא אלא שני פסוקים דהוי ברכה לבטלה מה שאין כן

באמצעיים ודאי שייך הך חששא דסברי הנכנסין והיוצאין דליכא איסורא בקריאת שני פסוקים כיון דאין
מברכין לא לפניהם ולא לאחריהם ומש"ה אין השלישי דולג וליכא למימר נמי דליקרי תרי מהא וחד

מהנך כיון דאיכא חששא דהנכנסין והיוצאין ואי תיקשי א"כ יקרא השלישי וביום השבת ותלתא דובראשי

חדשיכם והרביעי ידלוג ואי משום יוצאין הא מידע ידעי שהרביעי לא יקרא שנים שהרי הוא מברך
לאחריה הא ודאי ליתא דבדין הוא שיקרא הרביעי כל פרשת ובראשי חדשיכם משום דמעלין בקדש לגבי

שלישי כיון דהשלישי אינו מיקרי אמצעי כדפרישית. ועוד דכיון דרביעי לית ליה רווחא כלל שאין לפניו

אלא שני פסוקים ודאי איכא חשש יוצאין דלא אסקו אדעתייהו שידלוג כנ"ל נכון בעזה"י:

והר"ן ז"ל כתב ליישב עוד בדרך אחר דבתרי מהא וחד מהנך לאו משום גזירת הנכנסין דהאידנא לחוד

הוא דחיישינן אלא דעיקר איסור משום דנפיק מיניה חורבה דמאן דחזי סבר דמותר להתחיל בפרשה

פחות משלשה פסוקים אפילו היכא דאפשר וא"כ בטלה תקנת חכמים בחששת דהנכנסין לגמרי ומש"ה

אמר רב דדולג מאי אמרת דמאן דחזי סבר דמותר לדלוג אפילו היכא דאפשר דמה"ת ידלוג בחנם עכ"ל
תמצית הר"ן ז"ל והדברים ראויין למי שאומרן ושפתיים יושק:

אלא דאכתי קושייתו הראשונה לא מתרצית בהכי למה ידלוג השני טפי משלישי ורביעי. ועוד דאי ס"ד

דשייך למיגזר בלא אפשר אטו היכא דאפשר אם כן תיקשי לשמואל דאמר פוסק ולא דולג ומשמע דאפילו

בר"ח נמי ס"ל הכי ואמאי טפי הו"ל לקרות תרי מהא וחד מהנך ממה שיפסוק הפסוק דהא איכא

למיגזר דמאן דחזי סבר דמותר לפסוק הפסוק לשנים אפי' היכא דאפשר וליכא למימר דלמה יפסוק
בחנם דמי לנו גדול מרבי חנינא קרא שאמר צער גדול היה לי ולא התיר לי לפסוק וכו' אלמא שצריך

בקיאות גדול בזה לידע כל פסוק דפסקו משה כדמשמע נמי בפ"ק דקידושין הלכך מחוורתא כדשנינא
לעיל ודו"ק היטב:

דף כב:

בגמרא ואלא קשיא זה הכלל וכו' סימנא בעלמא יהיב וכו'. נראה דמעיקרא ס"ד דרב אשי מדקתני זה

הכלל והאי כללא לא מצי קאי אלא אר"ח ומועד לחוד ובתר הכי קתני פרטי טובא שסותרין זה הכלל דהא

אית בהו מוסף אפ"ה קורין יותר מד' אע"כ דהאי כללא לאו אדבתריה קאי אלא אדעלמא קאי לאתויי
ת"צ וט' באב משא"כ למסקנא א"ש דאע"ג דעיקר כללא דקורין ד' אר"ח ומועד קאי אפ"ה נפקא מיניה

נמי בהאי כללא לכל פרטי דבתריה דכי היכי דבר"ח ומועד דאיכא תוספת מעלה טפינן בהו גברא

מה"ט גופא אית לן למימר דכל דטפא מחבריה טפינן ליה גברא יתירא וכבר אפשר דלשון יש בו מוסף
דקתני לאו אמוסף דתפילה וקרבנות לחוד קאי אלא דלשון מוסף היינו תוספ' מעלה וכדמשמע קצת

מלישנא דגמרא דקאמר כל דטפי ליה מילתא וכו' כנ"ל וק"ל:

בתוס' בד"ה ולרב אשי מתניתין מני וא"ת דלמא רבי יוסי היא וכו' עיין מ"ש הרשב"א ז"ל. בחידושיו

בזה ועיין מה שאבאר בזה לקמן בדף הסמוך בלשון התוספות בד"ה חד אמר עולה:

דף כג.

בתוס' בד"ה הני' שלשה וחמשה כנגד מי וכו' בגמרות שלנו גרסינן בלשון המקשה הני ג' ד' ה' ו' ז' כנגד

מי אלא דאפ"ה כיון דלא משני אלא מג' ה' ז' משמע דלא קשיא ליה אלא מהנך וכדמשמע נמי מברייתא
דרב יוסף בסמוך ואם גירסת התוספות היה כגירסת הספרים שלנו נראה דמה שהשמיטו שבעה היינו

משום דמשמע להו דבשבעה בלא"ה לא שייך לאקשויי כנגד מי דבפשיטות מצינן למימר שתיקנו כנגד ז'

ימי השבוע ועוד שהרי כתב הב"י בא"ח סימן ר"פ בשם הגאונים שתיקנו לקרות ז' בשבת דשמא יש שום
אדם שלא שמע ברכו בא' מז' ימי השבוע מש"ה תיקנו שיענה ז' פעמים ברכו לאחר שאומר הקורא

)אלא לע"ד צ"ע שהרי בימי משנה לא היה מברך אלא פותח וחותם אולי אע"פ שאמצעים לא בירכו

ברכת התורה ממש אפ"ה כל א' וא' אומר ברכו דשייך טפי בדרשא דכי שם ה' מקרא הבו גודל( אלא
דלמאי דהוצרך ר' יצחק בר נחמני ור"ש בן פזי לשנויי דתיקנו ג' כנגד שומרי הסף וה' מרואי פני המלך

מש"ה ניחא ליה נמי לפרש בפשיטות טפי דתיקנו ז' כנגד רואי פני המלך כיון דבכה"ג גופא אשכחן
שתיקנו לענין עיבור שנים כן נ"ל וק"ל:

בא"ד ויש לומר דקים ליה דטעמא דמוסף חשיב לטפויי חד גברא וכו' עס"ה. לכאורה נראה דאע"ג
דמשמע לעיל דטעמא דביטול מלאכה נמי טעמא מעליא הוא וא"כ ודאי דשייך ביטול מלאכה בר"ח

ובמועד טפי מי"ט אפ"ה משמע דעיקר טעמא דביטול מלאכה לא מהני אלא לענין דאין מוסיפין אבל

לטפויי גברא ביום שאין בו ביטול מלאכה כ"כ לא אמרינן. ובכך נראה לי ליישב מה שהקשו התוס'
דמששה של יה"כ לא בעי עד לקמן דמשמע מזה דמז' ודאי בעי והיינו משום דודאי אסיק אדעתין דשבת

ויה"כ נפישא קדושתייהו טפי דאסורין במלאכה לגמרי ושייך בהו כרת וסקילה במזיד וחטאת בשוגג
א"כ שייך לתקוני לטפויי בהו חד גברא כי היכי דליהוי היכרא טובא דלא ליתי לידי שגגת מלאכה אלא

דאפ"ה מקשה שפיר ז' כנגד מי דבתרוייהו הוי סגי בששה למיהוי היכרא בין י"ט לשבת וי"ה אבל בין

שבת ויה"כ לא בעינן היכרא כיון דאין בין שבת ליה"כ וכו' ובהך חילוקא בין כרת לסקילה לא איכפת לן
כיון דבתרווייהו חייב על שגגתן חטאת:

נמצא דלפ"ז לא איצטריך השתא למיהב טעמא על ששה כנגד מי דששה ביה"כ או בשבת בלא"ה איצטריך

למיהוי היכרא בין יו"ט לדידהו משא"כ בסמוך לקמן דפריך ששה דיה"כ כנגד מי ודאי מקשה שפיר כיון

דרבי ישמעאל הוא דקאמר ליה"כ ששה וקאמר נמי דאין מוסיפין עליהן א"כ מקשה שפיר אמאי אין
מוסיפין על ששה כיון דעיקר תקנתן לטפויי גברא היינו משום היכרא דא"כ כל מה דמוסיפין הוי היכרא

טפי להשוות יה"כ לשבת כיון דאין חילוק ביניהם לענין מלאכה ולא שייך נמי דביטול מלאכה ואהא משני

שפיר דכיון שתיקנו ו' דיה"כ כנגד ו' שעמדו מימינו של עזרא מש"ה אין מוסיפין כנ"ל נכון בעזה"י ואף
דאפשר שהתוס' לא נתכוונו לזה מ"מ הנלע"ד כתבתי ודו"ק היטב:

בגמרא איבעיא להו מפטיר מהו שיעלה ממנין ז'. והקשה הרשב"א ז"ל בחידושיו למה לא יעלה אטו

משום דמפטיר ג"כ בנביא מיגרע גרע ותירץ דאפשר דבעינן שמונה משום ברוב עם הדרת מלך.

והנראה מדבריו דלמ"ד אין עולה מעיקר התקנה שיקראו שמונה וקשיא לי היאך אפשר לומר כן הא
לדינא דמתני' המסיים בתורה אינו מברך לפניה כי אם לאחריה והמפטיר ודאי משמע דמברך לפניה

ולאחריה כיון דאפילו בנביאים מברך לפניה. ועוד דהא משמע בפשיטות מסוגיא דגמרא ומפי' התוס'

שבימיהם המפטיר היה קורא בתחילת הפרשה של שבת הבאה כדאמרינן לקמן בסוגיא דפ' שקלים שחל
בואתה תצוה. והנראה בזה דודאי לעולם מעיקר תקנה דמפטיר בין למ"ד עולה ובין למ"ד אין עולה

לעולם אין פוחתין משמונה ז' בענינא דהאי פרשה ואותו החותם בימי משנה היה מברך לאחריה ולא

לפניה והמפטיר היה קורא בשמיני בפרשה של שבת הבאה והיה מברך לפניה ולאחריה משום כבוד
התורה דתורה כלפי נביאים אלא דעיקר האיבעיא לענין דיעבד אם טעה וקרא בין הכל ששה עד שגמר

כל הפרשה וקמיבעיא ליה אי סגי בהכי כיון שהשביעי יקרא מפטיר מש"ה אית לן למימר דעולה נמי
למנין ז' אע"ג שקרא בפ' אחרת בדיעבד לית לן בה דודאי מעיקר תקנה ראשונה משמע שלא הקפידו

כ"כ בסיום הסדרה של כל שבת ושבת בפני עצמו כדאמרי' לקמן שילהי מכילתין דבני מערבא מסקו

לאורייתא בתלת שנין ומשום דמפטיר בירך לפניה ולאחריה ודאי לא משמע שבשביל שהוסיף לברך יחזור
ויקרא עוד א' במקומו כיון דמדינא עולה או דלמא דאינו עולה משום דלעולם בעינן שמונה משום ברוב

עם כן נ"ל בכוונת שיטת הרשב"א ז"ל אלא דמלשון התוס' לא משמע כן כמו שאבאר ודו"ק:

בתוספות בד"ה חד אמר עולה וכו' פסק ר"ת דקי"ל כמ"ד עולה ולכך אנו נוהגים בתענית במנחה ובט'

באב וכו' עכ"ל. נראה דאזלו לשיטתייהו שכתבו לעיל בד"ה ולרב אשי דמשמע שרוצין לדמות דיני כל
הפטרות להדדי בין דתעניות ובין דשבתות וי"ט אלא דבלשון הרשב"א לעיל מבואר להדיא דסובר

בפשיטות דבתענית שקורין ג' לכ"ע עולה למנין ג' וכן משמע מלישנא דגמרא דקאמר מפטיר מהו

שיעלה למנין ז' ועיין מה שכתבתי בזה לעיל ועיין במהרש"א מיהו בלא"ה עיקר דברי התוס' בדיבור זה
ובדיבור הסמוך במ"ש ליישב מנהגינו אינן מיושבים כ"כ וצריכין תיקון קצת ואין להאריך:

דף כד.

בתוס' בד"ה כו' שלא ראה מאורות קשה דהא ר' יהודה וכו' עס"ה. עיין בלשון התוס' שילהי ר"ה דף ל"ג
בד"ה הא ר"י שכתבו שם באריכות בענין הברכה שאינה צריכה ומש"ה הוצרכו כאן לפ' בתחילת

דבריהם בע"א ועיין בחידושינו שילהי ר"ה שהארכתי ג"כ בזה:

דף כה.

ההוא דנחית לקמיה דרבי חנינא אמר האל הגדול וכו' האדיר והחזק וכו' א"ל סיימתינהו לשבחיה דמרא

וכו' משל לאדם וכו' כבר הארכתי בזה בפ' אין עומדין )ברכות דף ל"ג( בישוב ענין המשל וגם לשון
הרא"ש לדינא ע"ש:

בני העיר פרק רביעי

במשנה בני העיר שמכרו רחובה של עיר לוקחין בדמיה בהכ"נ ספרים לוקחין תורה אבל מכרו תורה

לא יקחו ספרים וכו' עד סוף המשנה. וכתב בעל המאור בשם רבי' אפרים ז"ל והביאו ג"כ הר"ן ז"ל
בחידושיו דכולה מתניתין קשיא רישא אסיפא דברישא משמע דלעולם צריך לעילוי בקדושה ומשמע

דקדושה כיוצא בהן נמי אסור כדדייק לקמן בגמרא לענין ס"ת ובסיפא משמע דדוקא להוריד מקדושה
אסור משמע דכיוצא בהן שרי ע"ש שתירוצם בזה נראה דוחק ולולי דבריהם היה נ"ל ליישב בענין אחר

דיש לחלק בין לכתחלה לדיעבד דודאי לכתחלה צריך לאהדורי להעלות בקדושה היכא דאפשר ובכה"ג

אינו רשאי לקנות בדמיהן קדושה כיוצא בו כיון דאפשר להעלות בקדושה משא"כ בסיפא שפיר מצי איירי
היכא דלא אפשר להעלות הדמים בקדושה לאלתר כגון שאותן הדברים שיש בהן עילוי קדושה אין מצויין

לפניו או שאין צריך להן כלל ובכה"ג נראה דודאי טפי עדיף לקנות קדושה אחרת כיוצא בו כי היכי דלא

ליתו לידי תקלה להשתמש באותן הדמים עד שיזדמן לו לקנות דבר שיש בו עילוי קדושה אבל מ"מ להוריד
מקדושתן בכל ענין אסור ומוטב יותר להניחן עד שיזדמן לו עילוי קדושה או עכ"פ כיוצא בו כן נ"ל נכון

ליישב לשון המשנה. ועיין בא"ח סימן קנ"ג שהט"ז ובעל מג"א מחלקין ג"כ בין לכתחלה לדיעבד בענין
אחר דלכתחילה היינו שלכתחילה אסור למכור כדי לקנות קדושה אחרת כיוצא בו אבל בדיעבד שכבר

מכרו מותר לקנות כיוצא בו וע"ש אלא דאכתי לשון המשנה אינו מתיישב בכך ולפמ"ש א"ש טפי כנ"ל

ועיין עוד בסמוך:

דף כו.

בפירש"י בד"ה אבל אם מכרו תורה וכו' שמעלין בקודש ולא מורידין תוספתא מעלין בקודש דכתיב

ויקם משה את המשכן בצלאל עשה וכו' ולא מורידין דכתיב את מחתות כו' כיון שהוקדשו הוקדשו עכ"ל.

והקשה לי חכם אחד דבגמרא דמנחות דף צ"ט משמע איפכא דמעלין בקדש ילפינן מקרא דכתיב את

מחתות ולא מורידין מקרא דכתיב ויקם משה. והשבתי לו דתרי עניני מעלין בקודש נינהו דעיקר מעלין
בקודש ולא מורידין היינו בכה"ג דמתני' דהכא דשייך עילוי קדושה ופחיתת קדושה באותו דבר עצמו שחל

עליו כבר קדושת הגוף או קדושת דמים דבכה"ג ודאי נראה דמסברא לעולם לכתחלה יש להעלות

מקדושה קלה לקדושה חמורה היכא דאפשר אלא דעיקר קרא היינו לענין איסורא דאין מורידין דאפי'
בדיעבד כגון שאי אפשר להעלות מקדושה אפ"ה אין מורידין וטעון גניזה עד שימצא קדושה אחרת שיש

בו עילוי או עכ"פ כיוצא בו כדפרישית בסמוך מש"ה מייתי שפיר ראיה מתוספתא דכיון דאין מורידין
ילפינן מקרא דמחתות קרח ועדתו דאע"ג דבאמת לא חל עליהם קדושת הגוף כלל שהרי באיסור גמור

עשויין אפ"ה כתיב כי הקריבום לפני ה' ויקדשו והיינו דכיון שהוקדשו הוקדשו אלמא דדין גמור
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מדאורייתא להעלות בקודש מיהא לכתחלה אף בכה"ג א"כ ממילא דאין מורידין אפילו בדיעבד נמצא

דכל זה היינו בכה"ג דהכא דשייך עילוי קדושה והורדת קדושה בגוף הדבר משא"כ בסוגיא דמנחות
דאיירי בענין שתי הלחם שהיו מניחן לכתחלה בכניסתן על של כסף ובסוף ביציאתן על של זהב שעי"כ

אין בהם עילוי קדושה על שתי הלחם עצמן וכ"ש דלא שייך בכה"ג ענין תחלה ודיעבד אלא דעיקר מלתא

דאפילו לענין הידור מצוה בעלמא אמרינן מעלין בקודש ולא מורידין מש"ה מייתי התם עיקר מילתא
דאין מורידין מקרא דויקם משה דאיירי נמי בכה"ג לענין מעלה בעלמא דאפ"ה אין מורידין אלא דאכתי

מעלין לא ידעינן אי לאו דאשכחן בקרא דמחתות קרח דלכתחלה צריך להעלות בקדושה וממילא דה"ה
לענין הידור מצוה כיון דגלי גלי דאין לחלק בין קדושה למצוה כנ"ל נכון ודו"ק:

בגמרא א"ר אשי האי בי כנישתא דמתא מחסיא אע"ג דמעלמא אתו לה וכו' בריש פ"ק דכתובות דף ד'

איתא להדיא דמתא מחסיא לאו כרך גמור הוי אלא דמפקא מכפר ומפקא מכרך אלא כיון דרב אשי ריש

מתיבתא הוי וכ"ע צריכי ליה טובא מש"ה הוי אתו מעלמא להתם לבי כנישתא ולפ"ז שפיר קאמר רב

אשי כיון דאדעתיה דידי קאתי מש"ה לא דמי לשאר בהכנ"ס של כרכים ממש ואי בעינא מזבנינא לה
כנ"ל ועיין בסמוך:

בתוס' בד"ה ואמאי והא דכרכין נינהו משמע דס"ל למקשה וכו' וי"ל דודאי המקשן טעה בתרתי וכו'

עס"ה. ועיין מ"ש מהרש"א ז"ל בזה באריכות ישוב לשון התוספת דהכא ודפ"ק דיומא. מיהו בעיקר לשון

התוס' שכתבו כאן דהמקשן טעה בתרתי נראה דוחק. ולולי דבריהם היה נראה לי שאין צורך לזה דנהי
דבפ"ק דיומא לא מפליג ר"מ בין של כרכין לשל כפרים היינו משום דהתם לא נחית להך סברא דבלא

מצי לזבנא תליא מלתא דאפשר דאפילו היכא דמצי מזבנא לה אפ"ה כל כמה דלא מזבנא לה ויש זכות לכל

העולם ליכנס שמה מש"ה אין לה בעלים מיוחדים בין לענין מזוזה ובין לענין נגעים ושאר מילי דהא
אפילו בית השותפין הוי בעי למעוטי התם אי לאו דרבי רחמנא להדיא דמיקרי אחוזתכם וא"כ לפ"ז

לענין בהכנ"ס ובתי מדרשות שפיר מצינן למימר דלא מיקרי אחוזתכם אפילו היכא דמצי למזבנא כיון
דהשתא מיהא אכתי לא מזדבנא ובהך סברא הוא דפליגי ר"מ ור"י לפי השקלא וטריא דהתם נמצא

דלפ"ז א"ש סוגיא דהכא דכיון דר' שמואל בר נחמני אמר משמיה דר' יונתן דפשיטא ליה טובא

דבהכנ"ס של כרכים לא מצי למזבנא לה א"כ מקשה הש"ס שפיר אמאי מטמא בנגעים לר' יהודה הא
דכרכים הוי וא"כ לא מיקרי אחוזתכם כיון דלא מצי למזבנא לה כן נ"ל נכון ליישב הסוגיא. ועוד נראה

לי דבלא"ה הך מימרא דר' יונתן דקאי אמתני' לא מיתוקמא אליבא דרבי מאיר דהא בלא"ה אשכחן

לר"מ לקמן באידך מתני' דאין מוכרין בהכנ"ס כלל אלא על תנאי שאם ירצה יחזירוהו וא"כ לפ"ז אין
לחלק כלל בין כפרים לכרכים כן נ"ל ודו"ק:

דף כט.

במשנה ר"ח אדר שחל להיות בשבת וכו' בחמישית חוזרין לכסדרן. ויש לתמוה מאי קמ"ל הא מלתא

דפשיטא היא דמ"ש שבת חמישית משאר כל שבתות השנה דלא איצטריך למיתני שקורין בהן כסדרן וכיון

דמפסיקין מכסדרן וקורין בע"א קתני לה בהדיא ממילא שמעי' דבאין מפסיקין קורין כסדרן תו קשיא
לי דהא ברישא דמתני' קתני חל להיות בתוך השבת מקדימין לשעבר ומפסיקין לשבת אחרת והאי

מפסיקין ע"כ היינו שקורין כסדרן וא"כ תו ל"ל למיתני דבחמישית חוזרין כסדרן דמכ"ש שמעי' לן

ומ"ש נמי דשני בלישנא. והנלע"ד בזה דשפיר איצטריך למיתני והיינו משום דבשמעתין מפרשים דהא
דקורין בפרשת שקלים היינו משום דשואלין ודורשין ל' יום ושתי שבתות לר"ג ועיקר הך מלתא לגבי פסח

מתני' ומהתם ילפינן לה בפ"ק דפסחים מקראי וא"כ לפ"ז סד"א דכיון דבר"ח ניסן שחל בשבת או
בשבת שלפני ר"ח קורין בהחדש הזה לכם מטעמא דשואלין ודורשין א"כ כ"ש בשבת שלאחר ר"ח

ובשבת שלפני פסח שסמוכות יותר לפסח שייך יותר לקרות בהן פ' החדש הזה לכם עצמה מהאי טעמא

גופא דשואלין ודורשין ונהי דבפ' שקלים לא אמרינן הכי שאני התם דהך שואלין ודורשין דשקלים לא הוי
מאותה פ' שקלים עצמה כדדרשינן בגמרא דפ' כי תשא באדנים כתיבא ובפרשת את קרבני לחמי לרב

שקלים לא כתיבא התם אלא דאפ"ה תקנת חכמים בעלמא היא להזכיר פ' שקלים תוך ל' יום או שתי

שבתות ואסמכוהו אשואלין ודורשין דפסח משא"כ בהך שואלין ודורשין בפ' החדש הזה לכם עצמה ודאי
יש סברא גדולה לומר שבכל שבתות שמן ר"ח ניסן עד הפסח יש לקרותה דהיינו שואלין ודורשין בהלכות

פסח ממש מש"ה קמ"ל במתני' דלא אמרינן הכי אלא בחמישית חוזרין לכסדרן והיינו משום דעיקר
מילתא דשואלין ודורשין בהלכות פסח לאו לענין קריאת הפ' בבהכנ"ס איירי אלא לת"ח היושבין בבה"מ

או עכ"פ הרב ותלמידיו משא"כ לקרותה בבהכנ"ס אינו אלא סייג ומנהגא בעלמא דאסמכוהו אשואלין

ודורשין כמו בפרשת שקלים כן נ"ל נכון ודוק היטב:

דף כט:

בגמרא מאי פ' שקלים רב אמר צו את בני ישראל ושמואל אמר כי תשא. ולכאורה יש לתמוה טובא דמאי

פלוגתא שייך בכה"ג בדבר הידוע ומפורסם מימות אנשי כנסת הגדולה או מימות עזרא דבכה"ג מקשה

הש"ס במס' ברכות גבי הבדלה ושארי ענינים ונחזי עזרא היכי תיקן א"כ מאי פלוגתא דרב ושמואל

שייך הכא דנחזי מקמי הכי היכי הוה עבדי בכל פ' שקלים ומעיקרא נמי מאי מקשה סתמא דתלמודא
מאי פרשת שקלים כיון דדבר ידוע ומפורסם הוא. והנלע"ד בזה דודאי רב גופא מודה דבסתם פ' שקלים

של כל שנה קורין בכי תשא דכתיב לשון שקלים אלא דעיקר פלוגתא דרב ושמואל היינו בר"ח אדר שחל

להיות בשבת דהך מלתא לא שכיחא כולי האי ובהא סבר רב דשייך יותר לקרות את קרבני לחמי דהוי
מלתא דשויא לתרווייהו שיש בה מענין ר"ח שהרי קורין אותה בכל ר"ח ואית בה נמי בענין שקלים כדר'

טבי בסמוך ושמואל סבר דאפ"ה קורין בכי תשא כמו בשאר פ' שקלים שהן קודם ר"ח כן נ"ל נכון:

שם אתמר ר"ח טבת וכו' א"ר יצחק קרי תלתא בר"ח וחד בחנוכה ורב דימי אמר איפכא ומפרש ר'

יצחק משום דתדיר קודם ורבי אבין מפרש טעמא דר' דימי משום דמי גרם רביעי שיבוא ר"ח וכו'.
ולכאורה יש לדקדק דאכתי בלא"ה י"ל דחנוכה עדיף משום פרסומי ניסא דהך טעמא עדיף כדמשמע

בפ' במה מדליקין )שבת דף כ"ד( דנר חנוכה דוחה קידוש היום אע"ג דתדיר אלא שהתוס' שם כתבו

ליישב ולחלק בין האי דהכא ובין הפטרה דכיון דסוף סוף קרי חד בחנוכה מש"ה לא אמרינן דידחה
לגמרי להקדימו ולעלויי מדר"ח ולפ"ז א"ש נמי לישנא דאין משגיחין דהכא דאע"ג דבעלמא תדיר קודם

אפילו הכי לא משגחינן הכא לרבי יצחק בדר"ח כיון דבחנוכה איכא פרסומי ניסא ולרב דימי בר אבא
איפכא אע"ג דבעלמא פרסומי ניסא עדיף בחנוכה אפ"ה אין משגיחין מהאי טעמא גופא כמ"ש

התוס':

דף ל.

בגמרא אלא אמר אביי קרי שיתא מואתה תצוה עד ועשית וחד קרי מכי תשא עד ועשית, ויש לתמוה

טובא דמשמע הכא בפשיטות דלאביי הא דקאמרינן במתניתין דקורין בפ' שקלים אהפטרה לחודה קאי

אבל שיתא קמאי לעולם קורין כסדרן ובסמוך ע"ב אפיסקא דבה' חוזרין לכסדרן דפליגי רבי אמי ורבי
ירמיה לסדר מאי מסיק אביי גופא דכוותיה דרבי אמי מסתברא דלסדר פרשיות הוא חוזר אלמא דבפ'

שקלים כל הז' קורין בכי תשא וכמו שכתב רש"י להדיא לקמן. והנראה בזה דאביי הדר ביה מהך דלקמן
וכן מוכח ממ"ש כל הפוסקים בפשיטות בהאי דלקמן דלסדר הפטרות הוא חוזר כדרבי ירמיה אע"ג

דרבי אמי ואביי הו"ל תרי לגבי רבי ירמיה ועוד דאביי בתראה הוא לגבי ר' ירמיה אע"כ דאפ"ה פסקו

כר"י כיון דמסוגיא דהכא משמע דאביי גופא הדר ביה מהאי דלקמן והא דלא אמרינן איפכא דהדר ביה
מהך דהכא אע"ג דהך דלקמן דאחריתא הוא ואית לן למימר דהדר ביה מקמא כדאשכחן בש"ס טובא

אלא דש"ה דמייתי סתמא דתלמודא ברייתא דת"כ דאביי דחל להיות בכי תשא קורין אותה וכופלין אותה

ומייתי נמי לאידך ברייתא דחל להיות בפרשה הסמוכה בין מלפניה ובין מלאחריה קורין אותה וכופלין
אותה ומסקינן דהיינו שכופלין אותה בשבתות וא"כ ע"כ היינו כדרבי ירמיה דלסדר הפטרות הוא חוזר

כן נ"ל ברור בטעם שיטת הפוסקים אלא דלע"ד נראה עוד דאפשר דלא קשיא כלל דאביי אדאביי דלקמן
דקאי אביי אמתני' דחמישית חוזרין לכסדרן משמע ליה לאביי כרבי אמי דלסדר הפרשיות הוא חוזר

דבפרשת שקלים כל הז' קורין באותה פרשה דכי תשא עצמה ואין חשש בדבר כיון דמעיקר דין המשנה

אין סדר הקריאה כסדרן מעכב כלל אפילו בשאר שבתות השנה תדע דהא במערבא פסקו לדאורייתא
בתלת שנין כדאמרינן לעיל בסמוך וא"כ ע"כ הדבר מסור לכל לקרות ז' הקרואים באיזה ענין שירצה

וא"כ שפיר קאמר אביי בפ' שקלים יוכל לקרות הז' קרואים באותה פרשה עצמה והא דקתני במתניתין

חוזרין לכסדרן היינו לסדר פרשיות ודייק לה שפיר דהוי דומיא דסיפא דלכל מפסיקין והיינו לענין
פרשיות משא"כ בסוגיא דהכא דר' יצחק ואביי איירי לפי האמת דלא קי"ל כבני מערבא אלא שעיקר

קריאת התורה צריך להשלים כסדרן בכל שנה ושנה כדאמר רבי אמי גופא בפ"ק דברכות לעולם ישלים
אדם פרשיותיו עם הציבור ואמרינן עלה דרבי ביבי בר אביי סבר לאשלומינהו לפרשייתא דכולא שתא

במעלי יומא דכיפורא וכו' אלמא דהכי הלכתא ונראה דהיינו אי משום דקיי"ל כברייתא דרשב"א לקמן

דאמר עזרא וכו' תיקן להם לישראל שיהיו קורין קללות שבת"כ קודם עצרת ושבמשנה תורה קודם ר"ה
ויהיב טעמא למלתא אלמא שמעיקר התקנה לקרות כל התורה כסדרן לפי סדר השבתות ולהשלימן בכל

שנה ושנה ודלא כבני מערבא או משום דנהי דבזמן המשנה לא היה דבר קבוע לקרותה דוקא כסדרן

אעפ"כ אח"כ נשתנה הדבר כיון דאשכחן הכי להדיא בהנך ברייתות דחל להיות בשבת הסמוכה או בכי
תשא דמסקינן שכופלין אותה בשבתות וכה"ג אשכחן לעיל בפ"ג דאף שלפי דין המשנה לא היו מברכין

כי אם הפותח לפניה והמסיים לאחריה אפ"ה אמרינן התם דהאידנא כל הקורין צריכין לברך לפניה
וא"כ ה"נ דכוותיה וכבר אפשר דהא בהא תליא דכיון שכל א' מברך לפניה ולאחריה אינו בדין שיברכו ז'

פעמים לפניה ולאחריה על פרשה אחת לכופלה כמה פעמים מאי דלא אשכח בשאר פרשיות התורה

ואין להאריך כאן יותר:

סליק פירקא וסליקא לה מסכת מגילה



רש״ש · מגילה

״שׁ שַּׁ רַ

דף ב.

במשנה חל להיות י"ד בשני. התוי"ט העתיק לשון הר"ן שהוא עיקר כו' ומש"ה קתני לה סתמא הר"ן

כתב כן לגי' הרי"ף דל"ג י"ד )וכן ברא"ש ובמשנה שבירושלמי ליתא ובירושלמי מוכח להדיא גל"ג ליה

ע"ש( אבל התוי"ט ל"ד בהביאו דבריו על גי' דילן וכמו שהעתיק בעצמו:

שם ח"ל כו' ברביעי כפרים מקדימין ליוהכ"נ. נ"ל דאם רצו לקרות ביום ג' רשאין מטעם הירושלמי

לפניו ולאחריו קורין בו אין קורין וכן אם חל ביום א' רשאין לקרותה ביום ו' מה"ט:

שם ח"ל ע"ש כו' ומוק"ח קורין בו ביום. וכ' הרע"ב ומ"מ אין קורין ויבא עמלק אלא בשבת כו'

ומפטירין פקדתי וכ"כ הרמב"ם ס"פ בני העיר ותימה שנשמטו דבריהם מהרב"י ואחרונים בסי'
תרפ"ח ס"ו ע"ש:

שם ח"ל בשבת. התוי"ט כ' דלדידן לא מיקלע כן ומדוע לא כ' כן על ח"ל בשני המוקדם ובירושלמי אר"י

לית כאן ח"ל בשני ולית כאן ח"ל בשבת כו' ע"ש ולכאורה לית כאן גם או ברביעי דאז יחול הו"ר בשבת

ועי' סוכה )מג ב( תד"ה לא. מה שהביאו בשם הירושלמי ובש"ע ר"ס תכ"ח:

שם ח"ל אחר השבת. ור"ל ביום א' לבד ובגיטין ס"פ מי שאחזו מסקינן דעד ג' בכלל מיקרי אחר השבת

ואולי דהכא ליכא למיטעי וכן בחגיגה פ"ב מ"ד שלא לקיים דה"א עצרת אחר השבת המכוון ג"כ יום א'
ובנגעים פ"א מ"ד לאחר השבת ב"פ ר"ל ג"כ יום א' ועמש"כ ביבמות )מח ב( דפלוגתא דתנאי היא אם

אחר סמוך או מופלג וגי' הרי"ף כאן ח"ל בא' בשבת וכ"ה בר"ן )מח ב( וברע"ב

גמרא ואימא זמנים טובא. הט"א נדחק בקושיא זו ולפמש"כ לקמן )ה( ובק"א בד"ה ע"ש זמנם דתקנת

הקדמה איננה מפני הכפרים לבד אלא מפני כ"ד שיראה לחכמי הדור שנצרך להקדים וא"כ אין לנו
טעם מבואר עדיפות הני ג' יומי מהשאר )וכן הביאו הפוסקים באמת בשם הירושלמי דמפני הדחק

יכול לקרות מר"ח( שפיר מקשה אימא זמנים טובא דהיינו מר"ח:

שם ולא יעבור כתיב. וכ"ה לקמן )ה( ועמש"כ לקמן )ז( בתד"ה ור"נ בס"ד וק"ק דילמא הוא לישנא

דאקדומי כדלקמן )כא ב( בשלמא לפרש"י וכן לר"ת שהביא הרא"ש בהא די"ג זמן קהילה לכל כו' ניחא

דהאיכא י"ג אבל לפר"י שהביא קשיא ואולי דולא יעבור קאי אזמן די"ד וט"ו דלא יעבור בלתי קריאה
בהם או לפניהם וכדכתיב וימי הפורים האלה לא יעברו:

גמרא אימתי בזמן שהשנים כתיקנן. נל"פ דהיינו שאינו שעת חירום ובפרש"י נראה דצ"ל שהשנים

המתעברות דבימי ר"י עדיין היו ע"פ ב"ד עיבור השנים וקה"ח:

רש"י )במשנה( ד"ה אלא שהכפרים. ופעמים שיוהכ"נ בי"ג ופעמים שהוא בי"א. רבים מתקשים מדוע

דלג י"ב ולכאורה י"ל די"ב מ"ל בעיירות בח"ל בשבת אבל נראה דאי לאו הקדמת כפרים ליוהכ"נ היו

עיירות נדחין לע"ש עמש"כ לקמן )ד ב(:

רש"י ד"ה ח"ל אחר השבת. וטפי כו' דמיוהכ"נ ליוהכ"נ ל"מ. לכאורה בזה ת"ל דטפי לא תקינו רבנן

כדלקמן )שם( ואולי דס"ל דהטעם דלא תיקנו י' הוא מפני דמיוהכ"נ ליוהכ"נ ל"מ )ועי' מש"כ לקמן )ה(
בשם הר"ן( ובזה א"ש מאי דקדחי הש"ס שם מיוהכ"נ ליוהכ"נ ל"מ דלכאורה קשה מנ"ל הא:

רש"י ד"ה סתימתאה. שמצינו בכ"מ בש"ס. כצ"ל ואשכחנא עוד ר"ש סתימת' מכות )יז( ריב"י סתימת'

וא"ל ראב"ש סתימ' בכורות )נא ב(:

רש"י ד"ה כששרוין. השלוחין כו' לקצות א"י. כצ"ל:

דף ב:

גמרא אלא שושן דעבדה כמאן. פרש"י היאך עשו בט"ו. ק"ל אי על שעת הנס קפריך הא אז עשו מעצמן

ביום נייחא שלהן ואי פריך על לדורות הא לא אשכחן בהמגילה דיעשו בט"ו וכן במשנה ליתא דינייהו גם

לישנא ולא כמוקפין דבגמרא מחוסר ביאור אשר ע"כ נ"ל דהקושיא היא איך תעשה לדורות לא כפרזין
דהכתיב כימים אשר נחו והם לא נחו עד ט"ו ולא כמוקפין דהא פרזי היא. וכפי ששמעתי מפרסי אחד

אשר שושן הישנה כבר נחרבה עד היסוד יתכן שגם בימי חכמי התלמוד היתה חריבה וידוייק שפיר

דעבדה דהוא לשון עבר ואולי שגם בימי רבי היתה חרבה ולכן לא הזכיר דינה במשנה:

רש"י ד"ה מהודו ועד כוש כתיב. דכתיב וישלח ספרים וגו' בכל מדינות כו'. כצ"ל:

דף ג.

גמרא אין מיהוי הוה ולא הוה ידעי הי כו'. עי' ט"א שהקשה דה"ל לידע מהלוחות ולי יותר קשה דהא

ע"כ ולא ידעי פירושו דמעולם ל"י דאם נפרש דבזמן הצופים ל"י אבל מקודם ידעו א"כ היינו הא דמסיק

שכחום כו' וא"כ ק"ט היאך אפשר דל"י מעולם לייתי ספר ויחזו ועוד הרי מ"ר היה עמהם אשר ע"כ
נל"פ תיבת ידעי לשון קביעות מקום כמו ידעת השחר מקומו )איוב ל״ח:י״ב( ואת הנערים יודעתי

)שמואל א כ״א:ג׳( עי' באוה"ש ור"ל שלא נקבעו מעולם הי באמצע כו' אלא פעם נכתבו באמצע פעם
בסוף ואתו צופים ותקנו כו' לכן פריך שפיר ס"ס אה"מ כו' ודע דבשבת הגי' גם הכא שאין נביא רשאי

כמו לעיל:

שם עמד כו' על רגליו ואמר כו' גלוי כו'. כה"ג בב"מ )נט ב(:

שם ויקראו בספר בתורת האלהים כו'. כצ"ל וכן בסמוך ובפרש"י:

שם ויבינו במקרא כו' וא"ל אלו המסורת. נראה דר"ל שהתבוננו לתת טעם על חסירות ויתירות שע"פ

המסורה על מה הם רומזים או דר"ל היכא דהמסורת חילוף הקריאה התבוננו לקרות כפי הקריאה:

שם מ"ש דאדאורייתא דלא אזדעזע כו'. כצ"ל:

שם וראיתי אני דניאל כו'. עח"א טעם סמיכת זה המאמר לכאן ולנ"פ דבא להסמיך מאמרי ר"י

ואיתימא רחב"א אהדדי:

שם שמבטלין ת"ת ובאין לשמוע מ"מ. זכורני שראיתי בתשו' ב"א שנתקשה מאי ביטול תורה שייך בזה

הכי קריאת המגילה איננה ת"ת ולע"ד מיושב ע"פ המבואר בשו"ע יו"ד סי' רמ"ו ס"ג בד"א כו' ע"ש
גם י"ל כגון הרב שלומד עם תלמידים והמה כבר שמעו מ"מ והרב עדיין לא שמע שיבטל הרב וילך

לשמוע מ"מ אף שע"י זה יתבטלו התלמידים:

שם ויהי בהיות יהושע כו' וישתחו לאפיו. קרא לאו הכי כתיב ועתד"ה וילן:

רש"י ד"ה בנס וד"ה מיהווה הוו. הד"א ובזה לא נצטרך לההג"ה שבגליון:

רש"י ד"ה ויקראו. בס' עזרא כתיב. עגה"ש סוכה )יב(:

תד"ה חיישינן. דאל"כ אדם שא"ל בלילה כו' עד דנחזי ליה בבואה כו'. בסנהדרין כתבו דאין בבואה

נכרת בלילה מדלא משני הכא הכי:

בא"ד ולא אשכחן כו'. אלא כו'. גם ביבמות )קכב( גבי אחד שעמד בראש ההר נמי פריך הכי ובגיטין

כ' לתרווייהו:

דף ג:

גמרא ולאחותו מה ת"ל כו'. הט"א כ' ע"ד התוס' ביבמות )ח( שתירצו דרבא ל"ל לדעולא דליתא

דפשטא כו' משמע דל"פ כו' אלא דס"ל דל"א הואיל גבי היתרא כו' ע"ש ודברי תימה הן דזה הוה שני

הפכים בנושא אחד דא"כ יקשה עליו ברייתא דמצורע כו' וע"כ א"ת דל"פ אדעולא ס"ל הואיל אפי'
בהיתרא והתם לא קאמר אלא לדחויי דברי אביי דאדרבה כו' וכיון דמוכח מהברייתא דאמרי' הואיל אף

בהתירא א"כ כש"כ בדיחוי ולישנא דאדרבה על כוונה זו תמצא בסנהדרין )ר"ד נה( ע"ש בתוס' ובהאי

סברא דהואיל אני אומר דהא דכ' המל"מ בפי"ז מהל' א"ב הי"ג דכהן הדיוט שקדש אלמנה קטנה
ואח"כ נתמנה להיות כ"ג ובגרה תחתיו דלא יכנסנה ע"ש דנ"ל דשרי מטעם הואיל דאישתרי איסור

דאלמנה אישתרי נמי איסורא דבוגרת ועוד נ"ל דין חדש אי לאו דמסתפינא מרבותי והוא דאם נפל

איסור בקדירה בפסח ונתבטל בס' ואח"כ נפל לתוכה חמץ ויש ס' כנגדו בטל ג"כ מטעם הואיל. והוא
דנודע נפילת האיסור טרם שנפל החמץ דכבר הותר עי' ביבמות שם שוב מצאתי להתור"ע בריש יבמות

שהעיר על הט"א בזה:

שם ואריב"ל כרך שישב ולבסוף הוקף נידון ככפר. הט"א הביא ראיה לפי' התוס' דאילו לפרש"י ה"ל

להש"ס לסיועי' מברייתא דערכין )ס"ד לג( ולפמש"כ בברכות )כו( אין מזה ראיה ע"ש:

תד"ה מענות. מטפחות יד על יד כו'. עי' מו"ק )כז ב( ותבין מדוע נדו מפרש"י בזה:

תד"ה כ"ש חנוכה ופורים. ואע"ג כו'. פירושם דחוק ועי' בהגר"א סי' תרצ"ו סק"ח פי' מורווח בזה:

תד"ה מת מצוה )הב'(. דהא אפי' ת"ת דרבים מבטלין כו' כדאמר בפ"ב דכתובות. בעניי ל"מ שם

הכרח לזה דמאי דאמר שם ולקמן )כט( )לפלא בעיני שלא הביאו מהא דלקמן דשם נאמר ככל האמור

בכתובות( וכמה כ"צ כו' אף נטילתה בס"ר וכן אבל למאן דמתני ל"ל שיעורא היינו דהיחיד צריך לבטל
תלמודו אבל ת"ת דרבים דהיינו כל ישראל יחד כדפרש"י או אפי' ס"ר שלומדים יחד מנ"ל ולדבריהם

ה"ל להקשות טפי דמאי מבע"ל לרבא פשיטא דמ"מ עדיף דהוא דוחה ת"ת דרבים מה של"מ במגילה

ודע דמה שמסיים שם ה"מ למאן דקרי ותני כו' נראה דאינו מלשון הברייתא דלשון זה דהני מילי ל"מ
בלישנא דברייתא ודלא כהט"א שהבין דזהו סיומא דברייתא:

בא"ד וי"ל כו' אבל למאן דלא קרי ותני ל"צ כולי האי כו'. עי' לקמן )כט( בתד"ה הני:

תד"ה כרך שישב. וי"ל דשאני טבריא כו' כהיקף חומה לגבי מגניא כו'. כ"נ דצ"ל:

תד"ה אלא. דבסתמא ליכא למיחש כו' וסד"א דאיכא למיחש כו' קמ"ל דל"ח. לכאורה מאי חשש איסור

יש כאן אדרבה זהו חומרא שאינם רשאין להקדים קריאתן קודם י"ד אבל בגמרא מצינו לשון חוששין
לקולא עי' שבת )קנא( רש"י ד"ה ושמואל:

דף ד.

גמרא לוד ואונו וגיא החרשים כו'. שלשתן יחד נזכרו בנחמיה )יא לה( ובזה א"ש טפי הוי"ל שבתד"ה

לוד:

שם ולטעמיך אסא בנינהו דכתיב ויבן ערי מצורה ביהודה. נ"ל דמפרש ויבן כו' שחדש בניני ערי מצורה

ביהודה )ר"ל שקודם לא היו כלל ערי מצורה שמה( מדלא כתיב ויוסף ערי כו' גם נ"ל דביהודה פי'

בחלק הארץ הנקרא יהודה וכמו יושבי יהודה ובזה החלק היה ג"כ נחלת בנימין ולא נצטרך למה שנדחק
רש"י ואע"ג כו':

שם מאי איריא פורים כו'. עי' בתוס' ולנל"פ מאי איריא פורים דתקנו אכנה"ג לפרסם הנס ע"י קריאת

המגילה ולכן קאמרת דבשבת דא"א בקריאת המגילה צריך לפרסמו בדרשת ענינו של יום אפי' יו"ט דלא

מצינו מצות פרסומם בהדיא נמי:

שם סבור מיניה למיקרי בלילה ולמיתני כו'. וכ' הט"א והא דתני לקמן )כ( אין קורין את המגילה כו'

עד שתנץ החמה בלא קרא בלילה מיירי ע"ש ותמיהני כיון דלכתחילה יוצא בקריאתה בלילה א"כ למה לא
יקרא אפי' לכתחילה משעלה עה"ש דממ"נ יוצא:

רש"י ד"ה לוד ואונו. ובמתניתין דערכין תנן תרתי מינייהו כו'. עי' לקמן )י( בדבריו ד"ה את אלו

ובמש"כ שם:

רש"י ד"ה יזמרך כבוד. ולא ידום בלילה. נראה משום דמצינו לשון דומיה בלילה ולילה ולא דומיה לי:

בא"ד דרשינן בפסיקתא כו'. וכן בויק"ר פ' כ"ח:

תד"ה נשים. דלא עדיפא אשה מאנדרוגינס. עי' מהרש"א ובתוספתא שנוי דין אנדרוגינס קודם

לדטומטום וכן הביאה הרא"ש וע"י סופר מוטעה נסתרסו בתוס':

תוס' ד"ה שאף. פרשב"ם כו'. ולעד"נ מפני דהוקשה לו. א'. דבסוכה היו ג"כ באוה"נ דענני כבוד ואפ"ה

פטירי וכמו שהרגישו בזה התוס' בפ' ע"פ. ב'. קושיית התוס' לקמן דל"ל גבי מצה דכל שישנו כו' לכן פי'
דהן היו עיקר ולישנא דאף נ"ל דפירושו דאף באוה"נ הן היו עיקר כמו בפסח לכן כמו שחייבין במצה

מהא דכל שישנו כו' כן חייבין במ"מ ולישנא דאף כה"ג תמצא בפכ"ג דכלים מ"ב עמש"כ שם ועי'

בפ"א דשקלים מ"ב בתוי"ט ד"ה ויוצאין ובמש"כ שם ובנדרים )כח( ובה"א אף יפתח לו בשבועה
לשנויא דר"א שם הוה פירושו אף בשבועה יפתח לו ובעירובין )מט( אף זו דברי ר"ש לפרש"י שם הוא

כמו זו אף דברי ר"ש והתוס' גם שם לא ישר בעיניהם לפרש כן ובב"ב )סא ב( לבירה נמי בית פי'
התוס' שהוא כמו בית נמי ובפסוק מתי אעשה גם אנכי לביתי פי' הרמב"ן שהוא כמו מתי אעשה אנכי

גם לביתי וכן כאן שיעורו שהן היו )העיקר( אף באוה"נ:
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תד"ה פסק. דא"ח כל דבר דהוי בלהבא כו'. נ"ל דכוונו להירושלמי שהביאוהו הרי"ף והרא"ש בפ' בתרא

דתענית ר"א אומר יחיד בט"ב צריך להזכיר כו' א"ר ירמיה כ"ד שהוא להבא כו' ע"ש ומה שציין
הגרי"פ פסחים )קיז ב( ע"ש שיש קצת מעין זה אבל כוונתם נ"ב כמש"כ ודע דנראה מהסדר שכתבו

דבלילה אין מזכירין עה"נ וכסדר ר"ע שהביא הב"י ר"ס תרצ"ג )והמ"א הביאו ג"כ בסי' תרצ"ז( אבל

בש"ע שם פסק דגם בלילה מזכירין וע"ש בהגר"א סק"ד וסק"ו:

דף ד:

גמרא מיוהכ"נ ליוהכ"נ לא דחינן. נ"ל הטעם דמאי יהנו הכרכים בהקדמתן דס"ס לא יהיו פנויים

בפורים מחמת הכניסה ועמש"כ במשנה ועי"ל משום גזירה דלא יקדימו מיהכ"נ דב' לה' דהוה עשרה

דל"ת רבנן:

שם וסבר רבי עיירות ל"ד ליהכ"נ והתניא כו'. עי' מהרש"א ואנכי אוסיף ע"ד דעל רומיא דמתניתין

אהדדי משנינן בכ"ד תברא כו' ועוד נ"ל לתרץ ע"פ מש"כ התוס' בפסחים )קב ב( ד"ה מיתיבי ע"ש

וה"נ בדרבי מפורש הטעם הואיל ונדחו כו' כדמתרץ:

שם דאר"ח אר"ה פורים שח"ל בשבת הכל נדחים ליוהכ"נ כו'. קשה. א'. מאי קמ"ל מתניתין היא

ופשיטא דהלכה כמו שסתמה. ב'. דהל"ל הלכה כמתני' ולא בלשון שאומר דמשמעו שהוא דין מחודש

ממנו וכה"ג הקשה הש"א בתשו' י"ט וכן הגמרא גופה לקמן בסוף מכילתין ב"פ ובש"ד ועי' מנחות )ל

ב( תד"ה ולימא. ג'. מ"ק כמאן כרבי ול"ק כמתניתין ובזה העיר המהרש"א ונ"ל דאי ממתניתין ה"א
דטעמא משום דכפרים בל"ז מקדימין ליוהכ"נ לכן גם המה נדחים ליום קריאתן )עי' בהה"מ ספ"א

שהזכיר סברא זו( ור"ה אשמועינן אפי' לדידן דליכא הקדמה דכפרים מ"מ נדחים ליוהכ"נ. ולזה כוון

במה שאמר הכל נדחים )דאפי' למאי דמתרץ הש"ס כל הנדחה עדיין מחוסר הבנה( דר"ל אפי' במקום
או בזמן שאין כפרים מקדימין ובזה א"ש מה דאמר רב לקמן פורים שח"ל בשבת ע"ש זמנם כו' דקשה

איך פליג על סתם מתניתין ובב"ק )צו ב( פריך עלי' ורב שביק מתניתין כו' )ועמש"כ ביבמות דף פ
)בס"ד( דרב מיירי בזה"ז וזה דלא כק"נ אות י"ח ע"ש(. )גם מש"כ דלפרש"י בהא דמסתכלין בה אפי'

בזמני דאמוראי דהיו מקדשין ע"פ הראיה היכא דהשלוחין מגיעין איתא להקדמה דכפרים נסתר מהא

דפריך שם אילימא אליבא דר"ע אפי' בזה"ז כו' ע"ש בפרש"י וכן מהא דק"ל לרב אשי דר"י אדר"י( אבל
ק"ל איך פליג ר"ה על רב רביה ובשבת )קכח ושם( פריך והא ר"ה תלמידי' דרב כו':

תד"ה ויעבירנה )הב'(. וצריך ל' קולות. ל"ד דהא בימי חכמי המשנה לא היו תוקעים רק ט' קולות ג' של

ג' ג' ואפ"ה לא הוי דחי שבת:

דף ה.

גמרא ע"ש זמנם והא שבת זמנם היא. נ"ל דלדעת הרלב"ח שבמ"א סי' תרפ"ח סק"י מתפרש כפשוטו

דמשמע ע"ש זמנם לכל מילי והא שבת זמנם לענין הסעודה ומשלוח מנות. ועט"א ובמשכ"ע בק"א

ועתה ראיתי להר"ן שכ' בר"מ וז"ל וליכא טעמא להני תרי זימני דרבי קרא אלא משום הקדמת יוהכ"נ
דכפרים וק"ל לפרש"י דיוהכ"נ היינו שמתכנסים למשפט כתקנת עזרא א"כ בימי מרדכי אכתי לא הוי

תקנה זו ואפי' לפירושו דהיינו שמתכנסים לקרוא בתורה הא כתב ג"כ כתקנת עזרא שתקן לקרוא

בתורה בב' וה' ובאמת עיקר קה"ת בבו"ה הי' עדיין בימי משה עי' במרובה וכבר העיר המ"א בזה
ע"ד הרי"ף בר"ס קל"ה שוב מצאתי בירושלמי סוף ה"א וז"ל ר' יוסטא בר"ש בעא קומי ר"מ ולא עזרא

תקן שיהי' קורין בתורה בבו"ה כו' ומרדכי ואסתר מתקנים על מה שעזרא עתיד לתקן א"ל מי שסדר
את המשנה סמכה למקרא וע"ש בק"ע ולמדנו מהירושלמי הזה ג"ד. א' סיוע למש"כ בס"ד בק"א ודלא

כהר"ן. ב' דיוהכ"נ פי' כהר"ן )והוא מהרמב"ם( וכ"כ התוס' ביבמות )יד( ודלא כפרש"י. ג' דעיקר

קה"ת בבו"ה הוא מתקנת עזרא וחולק על הש"ס שלנו:

תד"ה הוה. דהא ריו"ח אתיא כוותי'. כ"נ דצ"ל ומוכח מדבריהם דלא כפרש"י דלר"א אינו אלא למצוה

)עי' בנו"כ של הרי"ף( ונ"ל דאזלי לשיטתייהו לעיל )ג( ד"ה מבטלין דמוכח משם דלמצוה ודאי צבור
בעינן ולא הוה רב פליג על זה ועי' בר"ן שנדחק:

גמרא רבא אמר חגיגה כ"ז חגיגה מאחרין. עפרש"י וק"ל. א'. דודאי לכתחילה אינו רשאי לאחר כדפסק

הרמב"ם בפ"א הל' חגיגה ה"ה )והכ"מ לא הראנו מקורו ועי' חגיגה )ז ב( הי מינייהו משוית להו

פושעים ובברכות )כח( כדמתרגם ר"י כו' וע"ש בתוס' וראיתי להט"א בר"ה )ד ב( ד"ה ורבנן דפשיטא
ליה דכיון שלא חג ביו"ט ראשון שוב כל הימים שוין ורשאי לכתחילה להמתין עד יו"ט אחרון ע"ש ולפ"ז

יהי' מיושב פרש"י(. ב' מאי דאמר טפי לא פשיטא כיון דיעבור זמנה ולעד"נ לפרש ע"פ מה שראיתי

בספר לוית חן פ' ראה דדעת רבין בפסחים )ע ב( דאם חל יו"ט אחרון בשבת חגיגה דוחה אותו דדמי
לזמנו קבוע כיון דאין לו תשלומין עוד ע"ש ולזה כוון רבא הכא ומיירי כשחל בשבת כמתניתין ואמר כל

זמן חגיגה מאחרין טפי דהיינו אם חל יום אחרון בשבת )דלמחר תו אין זמנה לא. ר"ל אין מאחרין אלא

קריבה בשבת. ועי' בס' ב"א בחגיגה )ז ב((:

ד"ה באלו אמרו. מקדימין אם חלו בשבת. כ"נ דצ"ל. ועי' בר"ן וברש"י שם והתוי"ט נדחק ומש"כ בשם

הרי"ף מהירושלמי ותרומת שקלים נ"פ דר"ל משום דבפרוס הפסח היו תורמין תרומה ראשונה כדתנן

ברפ"ג דשקלים והוא בא' בניסן עתוי"ט שם ואם חל בשבת תורמין בע"ש דהא צריך להביא בא' בניסן

מתרומה חדשה וכדכ' הר"ן ולכן מה שהוסיף התוי"ט דבא' באדר כו' אין לו ענין בכאן וכן הק"נ אות
כ"ב ל"ד ונמשך אחר התוי"ט:

רש"י ד"ה אפי' ביו"ט. ואמרי' במס' חגיגה ל"י פני ריקם בעולות וזבחים. ע"ש דאינו אלא בעולות

לחודייהו:

דף ה:

גמרא שמחה מלמד שאסור בהספד. כצ"ל בל"י כאינך וכ"ה ברי"ף ורא"ש ובסוף מ"ק ברא"ש סי' קל"ב

איתא בכולן אסורין:

שם חזקיה קרי בטבריא בי"ד ובט"ו כו'. שמעתי מחכם אחד איש ירושלים אשר בחברון קורין ג"כ בב'

הימים דמספקא להו אי מוקפת חומה מימות יב"נ. ולענ"ד מוכח דלא היתה מוק"ח מימות יהושע בן

נון מדהיתה עיר מקלט וכדפריך הגמרא מכות )י( על קדש ע"ש:

שם משום דחד גיסא שודא דימא. במהרש"א הועתק שורא ברי"ש:

שם דתניא )אשר לו( חומה כו'. מרש"י משמע דל"ג להב"ת שהקפתים וכן בערכין ליתא ולגירסא

שלפנינו משמע לי דדריש מחומה יתירא:

רש"י ד"ה כדתנן. שב"ד גוזרין עה"ג. כ"נ דצ"ל:

רש"י ד"ה ותנא בנין בנין של שמחה כו'. כצ"ל:

תד"ה ובקש. א"נ י"ל דרצה לעקור מט' ולקבעו בעשירי כדאר"י כו'. לכאורה עדיין יקשה הא אין ב"ד

יכול לבטל כו' ומש"כ עה"ג לא מחוור כלל דהא ריו"ח לא היה באותו הדור ול"נ דרבי היה תולה דמה

שקבעו בט' הי' אז מחמת קלקול חשבונות כמ"ש התוס' בשם ירושלמי כה"ג בר"ה )יח ב( ובכזה לא
שייך הא דאין ב"ד כו' כמ"ש התוס' לקמן לענין מנהג וכה"ג כ' הרמב"ם ברפ"ב מהל' ממרים

ועמש"כ בהוריות )ב ב( בס"ד:

תד"ה ממעטין )הב'(. וחמירי מט"ב כו'. הגה"ש הניח דבריהם בצ"ע מהא דתניא בפסחים )נד ב( אין

בין ת"ב לתע"צ אלא שזה אסור בע"מ כו' וכה"ג הקשה הלח"מ בפ"ג מהל' תענית הל"ו על הה"מ ע"ש

ולעד"נ דע"כ לא אסרו מליארס אלא לאחר שעברו אלו ולא נענו דנוהגין עצמן כנזופין כו' אבל בתעניות
עצמן יכול להיות דשרי כמו בט"ב:

דף ו.

גמרא גדול הוא בששך. עפרש"י וכן נמצא במקרא ירמיה כ"ה ונ"א:

שם ולמה נקרא שמה טבריא כו'. בב"ר רפכ"ג איתא דנקראת טבריא ע"ש טיבריאוס קיסר ע"ש:

שם רבא אמר רקת שמה כו'. עט"א ובמשכ"ע בק"א דהאי כי נח נפשי' דר"ז סתמא דגמרא קא"ל

וכה"ג כ' התוס' לקמן )י( ד"ה דכ"ע ובב"מ )ר"ד מ( והר"ן לקמן בפ' בני העיר על הא דאמר עולא
לישתמש אינש במאן דתני ארבעה כו' ובמהרש"א לעיל על הא דפרט לטבריא שימה חומתה ועי'

סנהדרין )כה ב( ברש"י ד"ה אפי' במדבר וכה"ג בד"ט ועמש"כ בב"מ )טז ב(:

שם טמוני זו טרית. אולי דריש טמוני מלשון מטמון שהוא דבר חשוב וכעין שפרש"י בשפוני:

שם והיא היתה יתד תקועה. נראה משום דאמר נביא עלה תעקר לכן קאמר לשון תקועה שהוא היפך

עקירה:

שם היו קורין אותה אחידת כו'. כצ"ל וכ"ה בע"י:

שם והיה כאלוף ביהודה כו' שעתידין שרי יהודה ללמד כו'. נראה דדריש מן כאלוף פי שנים מלשון

אלופים שהוא מין שררה ומלשון ואאלפך חכמה )איוב לג( שהוא לשון לימוד:

רש"י ד"ה והיה אדום. ועקרון תהי' בית תלמוד כירושלים. כצ"ל בכ"ף:

רש"י ד"ה לשם. עיר שכבשו בני דן. יהושע )יט מז(:

דף ו:

גמרא ל"ק הא במילי דידיה כו' ואב"א שעה משחקת לו שאני. ולפ"ז צ"ל דר"ד ב"מ דקאמר ואם לחשך

כו' אלא אל תתחר כו' כמרעים חדא מתרי ותלת טעמי נקט:

שם אי ת"ק קשיא מתנות. כצ"ל:

שם ותנא מ"מ וה"ה כו'. דהא בהא תליא עי' )לעיל ד ב(:

תד"ה מסתבר. ודייק טעמא כו' יסוד מזבח העולה וגו' וקשה כו'. כצ"ל:

בסה"ד א"נ כו' לא חזינן כו' המזבח כשר כו'. כצ"ל ועט"א:

דף ז.

גמרא בתחילה קבעוה בשושן ולבסוף בכה"ע כולו. לכאורה תמוה דהרי גם במכתב הראשון דמרדכי

כתיב אל כל היהודים אשר בכל מדינות המלך כו' והרחוקים כו' וקבל היהודים כו' קיימו וקבלו כו' ונ"ל
דאף שאחשורוש מלך בכיפה כדלקמן )יא( והם קכ"ז מדינות מהודו ועד כוש מ"מ היו חלוקים בממשלתו

עליהם על איזה מהם לא היה רק מלך הכולל. ומ"מ היה מלך פרטי זולתו לכאו"א ומתנהלים ע"פ דתו

ועל איזה מהם היה הוא גם מלך הפרטי ובכ"מ שאומר מדינות המלך סתם הכוונה על מדינות שהיה
הוא המלך הפרטי עליהם רק במקום שהוא אומר קכ"ז מדינות מהודו ועד כוש כולל כל הכיפה וגזירת

המן לא היתה רק על מדינות שהיה אחשורוש המלך הפרטי עליהם וזה משני טעמים. א' שחשש אולי לא
ישמעו אליו המלכים הפרטים למעשה רצח כזה להרוג אומה שלימה על לא חמס בכפיהם. ב' כי ודאי

ידרשו מאתו על מה יצא קצף כזה עליהם ואולי ימצאו מהם אשר ידברו עליהם טוב ויניאוהו מעשות זאת

וינחם ויפרע עצתו בכלל לכן התחכם שלא לדרוש רק על היהודים אשר הוא שליט פרטי עליהם שאיש לא
יעיז לשאלו על ככה ולהניא גזירתו ואולי חשב כשיבצע מחשבתו זאת יניף ידו גם על שאר היהודים ולכן

לא נזכר בכל הספור דגזירת המן רק במדינות המלך סתם וכן כתיב ובכל מדינה כו' אשר דבר המלך

ודתו מגיע כו'. )ר"ל במדינות המתנהלות ע"פ דתותיו לבד דהם אשר היה הוא גם המלך הפרטי שם
היה( אבל גדול כו' זולת באגרות אשר כתב מרדכי )שם ח( כתיב אשר מהודו ועד כוש קכ"ז מדינות אבל

מה היה כתוב בהן אשר נתן המלך כו' בכל מדינות המלך אחשורוש והכוונה שהודיע לכל הממלכות אשר
נתן רשיון ליהודים אשר במדינותיו )לבד( להקהל כו' והוא בכדי שלא ידמו שהיהודים עושים זאת בלא

רשיון וידונום כמורדים ויעלו עליהם לצבא וכן כתיב ובכ"מ כו' אשר דבר המלך ודתו מגיע שמחה כו'

יען כי עליהם לבדם היתה מקודם הגזירה לרעה והיה להם לבדם אבל גדול עכשיו שנתהפך הגלגל היתה
השמחה ג"כ להם לבדם ולכן גם מרדכי במכתבו הראשון לא כתב שיקבעו פורים רק להם לבדם. אמנם

בשנה הב' נמלך לכתוב אל כל היהודים אל קכ"ז מדינה לקיים כו' ולכן הוצרך לכתוב להם את כל תוקף

)עי' לקמן יט מה שדרשו בו( משא"כ בכתבו אל היהודים אשר במדינות המלך דהם כבר ידעו את הכל
וזה שאמר כאן מתחילה קבעוה בשושן ור"ל מלוכת שושן ולבסוף בכהע"כ ובזה תראה שדברי רש"י לעיל

)ב ב( ד"ה מהודו ועד כוש כתיב אינם מדוייקים וכוונת הש"ס על פסוק דסוף המגילה:

שם עד שמצאו לה מקרא כו'. כצ"ל:

שם כתוב זאת. מש"כ כאן ובמ"ת עפרש"י ונ"ל דנפקא ליה זאת מן וזאת התורה שכוללת התורה כולה

וכה"ג דרשו בויק"ר פכ"א בזאת יבא אהרן אה"ק בזכות התורה וזאת התורה ובריש ע"ז אין זאת אלא

תורה כו':

שם אמר שמואל אסתר אינה מטמאה אה"י. מהרמב"ם משמע דל"פ כשמואל וכ"כ המ"א סי' קמ"ז

סק"א וע"כ משום דמוקמינן ליה כיחידאי ויהיה מזה לכאורה סתירה למש"כ בחידושי לשו"ע או"ח סי'
ק"ס ע"ש ואולי הך דמותיב עליה בריית' היא כי במשנ' לא תני אבל רות כו' ואיכא למימר אדרבה

לאידך גיסא דאינך לכ"ע א"מ אה"י וכן מוכרח דזאת ברייתא לפי' מהר"ם שבתוי"ט שם וכ"מ קצת
בתד"ה נאמרה ועי"ל ט"א דל"פ כוותיה משום דזוגא דלעיל משמע דפליגי עליה אבל לכאורה יש סתירה



רש״ש · מגילה

מהא דפסק בפ"ג מהל' מ"א הל"ג ובפ"ד ה"כ דלא כרב ששת מכח סתם מתניתין דמכשירין אך גם דא

לא תברא אם תעיין בהה"מ שם )ואגב ראיתי שם בפ"א בהמגיה למל"מ שדקדק במה דאיתא בברייתא
דבש הגזין והצרעין טהור ומותר תרתי ל"ל ונעלם מכ"ת דטהור ר"ל דאינו מכשיר כפי' הרע"ב במ'

מכשירין פ"ו ובגמרא בכורות )ז ב( משמע דטהור היינו שאינו מקבל טומאה אף ע"י הכשר דלא

מיחשב אוכל בלתי מחשבה וצ"ע על פי' הרע"ב וע"ש בר"ש( ויש עוד ראיה למש"כ שם מהא דפסקו
כרב בב"מ )קיא( אף שהוא נגד סתם משנה רק דק"ל איך שביק רב מתניתין כו' כמש"כ לעיל )ד ב(

ועתוי"ט שם אך מצאתי סתירה בר"ן סוף קדושין במש"כ בטעם הרמב"ם שפסק דלא כשמואל דאוסר
יחוד אפי' עם אמו ובתו ע"ש:

רש"י ד"ה בכוליה ס' מועד. חלופי ריו"ח יש מחליפין ריו"ח ומכניסין ר' יונתן. כצ"ל:

]רש"י ד"ה שלשים. להזכיר מחיית עמלק כו' בדבר ששילשתי כו'. כ"ה הגי' בע"י[ :

רש"י ד"ה אינה מטמאה אה"י. ומחלוקת כו'. נ"ל דזהו דבור חדש:

רש"י ד"ה והלא כבר נאמר. וקהלת כבר נאמרה. תיבות אלו ליתא ברש"י שבע"י וכ"נ למחקם מכאן או

דצ"ל לבד תחת כבר:

תד"ה נאמרה. וריו"ח נמי אמר דאם קראה בה"כ. ל"י לכאורה לפרש"י שם בטעמו י"ל דגרע מע"פ ועי'

מהרש"א:

תד"ה ור"נ. עי' ח"א וט"א דשניהם כוונו לד"א ואני ראיתי בירושלמי בר"מ וז"ל או אינו אלא י"ו וי"ז

ר"א בשם ר"ל ולא יעבר ולא יעברו כ"ה גי' הק"ע ופי' ברישא כתי' ולא יעבר ובתריה ולא יעברו והא

תו ל"ל אלא ללמד שאין לאחר יותר מט"ו והשתא י"ל דלהכי נד ר"נ מקרא דר"י דאיצטרך ליה להכי:

דף ז:

גמרא ]קריבו לי שיתין צעי כו'. נראה דל"ד נקיט. עי' ב"מ )קז ב( תוד"ה שיתין וברש"י שבת )סג ב(

ד"ה גושפנקי:

שם[ עד דלא ידע בין ארור המן כו'. נ"ל שהיה בימיהם פיוט לפורים ע"פ א"ב מא' ועד ת' וראשיתו היה

ארור כו' ור"ל עד דלא יוכל לומר כל הפיוט הזה בלי טעות ועי' ר"ן:

שם מ"ט ימי משתה ושמחה כתיב. ק"ל דתיפוק ליה מקרא דוהימים האלה נזכרים ונעשים דילפינן מיניה

לקמן )כ( לקריאת המגילה דאינה אלא ביום ועשיה היינו משתה ויו"ט כדפרש"י בר"מ ויותר קשה על

ר"כ דס"ד דיוצאין בלילה:

רש"י ד"ה מחלפי סעודתייהו. עמש"כ בק"א להט"א בס"ד:

תד"ה דלא. בירושלמי ארורה כו'. ר"ל דצריך לומר כן וכ"ה בירושלמי ופוסקים ובסדורים השמיטו

ארורים כו':

גמרא מתניתין דלא כר"י כו'. ק"ל לפי' ריב"א בפסחים )ה ב( בתד"ה לחלק דלר' יוסי דאמר הבערה

ללאו יצאה שרי ביו"ט ה"ל להש"ס לומר ג"כ דמתניתין דלא כוותיה ואולי משום דמדרבנן אסור גם

לדידיה כמש"כ שם לכן לא תני לה. ועי' בביצה )כג( בתד"ה ע"ג חרס. עי"ל דמתניתין לא איירי אלא
במלאכות שחייבין עליהן בשבת כרת וסקילה אבל לפ"ז אכתי קשה לרבה שם )יב( דלב"ה אין עירוב

והוצאה ליו"ט לימא מתני' דלא כותייהו וע"ש )לז( בגמרא ותד"ה ורמינהו וברש"א:

שם רנב"ה היה עושה יוה"כ כשבת כו'. עט"א ובק"א הביא בשם חכם א' שנעלם ממנו הירושלמי ע"ש

אבל הגמרא שלנו ע"כ ל"ל הא דירושלמי דבכתובות )למ"ד( איתא אר"ח הכל מודים )וקאי על שמעון
התימני ור"ש בן מנסיא( בבא על הנדה דמשלם קנס והירושלמי אומר דלר"ש ב"מ פטור ועו"ש ולאפוקי

מדר"נ כו' ופי' התוס' דקאי על הא דר"ח הרי דלר"נ פטור גם בבא על הנדה ודלא כהירושלמי וכבר

העיר בזה הש"ק בירושלמי דכתובות ובתוספתא פ"ג איתא להדיא רנב"ה אומר הבא כו' ועל אחות
אשתו כו' ועל הנדה אין להן קנס:

שם אר"נ הא מני רי"צ היא כו'. לע"ד נל"פ דבא לומר דאפי' את"ל דחלוקין עליו חביריו מתניתין לא מצי

אתיא כוותייהו אלא כרי"צ דל"ל מלקות כלל בח"כ דלדידהו מ"מ זדונו ביד"א הוא ואהא אתא ר"א לומר

דכרבנן מצי אתיא דעיקר זדונו בהיכרת דאפי' אחר המלקות נשאר עליו עדיין עונש כרת אבל כרחב"ג
ודאי לא אתיא דלדידי' עיקר זדונו ביד"א כיון דנפטר ע"י המלקות מכרת. בינה זאת ודלא כפרש"י:

תד"ה ח"כ. עמ"ש בס"ד ביבמות )נה(:

דף ח.

רש"י )במשנה א'( ד"ה דריסת הרגל. והמודר מאכל מותר. כצ"ל:

רש"י ד"ה וכלים. תנן בהדיא דאסור. הוא בנדרים רפ"ד. ועמש"כ שם בתוי"ט ד"ה מקום בס"ד:

תד"ה דריסת הרגל. ותירץ ר"ת דהכא מיירי בבקעה כו'. ר"ל אבל בחצר שותפי הוא דל"ק ושאר אינשי

קפדי והט"א רמי דר"ת אהדדי דהתוס' כ' בשמו בנדרים )מו ב( דהא דפסקינן התם כראב"י הוא

מטעם דויתור מותר במודר הנאה והתם מתיר אפי' בא' מן השוק שנדר הנאה מא' מהן ולענד"נ מלשון
ר"נ ארב"א בב"ב שם הכא בחצר השותפין דבהעמדה כדי לא קפדי ולא סיים מלת אהדדי כמו בר"פ

הבית והעליה משמע דר"ל כיון דדשותפי היא לא קפדי אפי' אאינש אחרינא ודלא כפי' הרשב"ם שם

ונכון בס"ד אכן לפי גי' המהרש"א ופירושו בדבריהם הכא למ"כ:

תד"ה אין. דכתיב וזבחת שלמים גבי מעשר. וכ"כ בתענית )יג ב( וע"ש בהגהת הב"ח ותמוה דהאי קרא

כתיב בהר עיבל אלא דגמרינן שם שם עי' זבחים )נ( ומנחות )פב( ובספרי פ' ראה יליף שמחה שמחה
והט"א העתיק דבריהם אל נכון ודע דבזבחים שם פרש"י האי שם דגבי מעשר היינו הא דכתיב ואכלת

לפני כו' לשכן שמו שם וזה כתיב גבי מעשר גופיה ויותר נאות לפי הענין קרא דונתת הכסף כו' ואכלת
שם עי' במנחות שם ובפירושו:

בא"ד וי"ל דמן הדין כו'. נראה דהיה כתוב בר"ת דמ"ה ור"ל דמשום הכי והמעתיק השתבש:

גמרא הא לענין מו"מ וספירת ז' זו"ז שוין. שייר ביאת מים חיים עי' ריש זבים:

רש"י ד"ה משכב. ואילו נגע בדבר שאינו מו"מ כו'. אפי' במו"מ אם לא שכב או ישב או שא"ד דחשיב

בספ"ב דזבים אלא שנגע בהם לבד אינם אלא ראשון ובדבר שאינו מו"מ אף בשכב כו' אינו נעשה אה"ט
אלא ראשון אם נגע בו ובלא נגע טהור לגמרי:

רש"י ד"ה לכשיפסוק מזובו. ולכשיתרפא מצרעתו יטבול כו'. הט"א כ"ע של"י למה דקדק לפרש

כשיתרפא הא נ"מ נמי אפי' טרם שיתרפא לענין כ"ח בהיסט ולמו"מ ע"ש אבל כבר מצאנו לרש"י

ביומא )ו ב( דמצורע עושה ג"כ מו"מ לטמא אדם כו' ועתוס' שם וכ"נ ממש"כ בסמוך וה"ג והלא דין

הוא אם מטמא כו' דאתי לאפוקי מגי' התוס' בשם י"ס מה מצורע שא"מ מו"מ כו' ולענין טומאת

היסט מצינו ג"כ להרמב"ם בפי' לכלים פ"א מ"ד שסובר דמצורע ג"כ מטמא הביאהו התוי"ט שם וי"ל
דרש"י גם הוא סובר כן וא"כ כוונתו מבוארת רק מש"כ ואע"פ שצריך לספירה כו' לענין אכילת קדשים

כו' קשה דהרי טמא הוא ג"כ כשרץ כדאיתא בפי"ד דנגעים מ"ב וריש כלים:

רש"י ד"ה מזובו. וספר שאף בשביל מקצת זוב כו'. כ"נ דצ"ל:

תד"ה )י"ס דגרסי(. ומה מצורע שא"מ מו"מ כו'. ק"ל לגי' זו מדוע ל"ק נמי שא"מ בהיסט כדאמר

בפסחים שם ואולי דבאמת גרסי לה ג"כ:

דף ח:

רש"י ד"ה מ"ש האי מזובו. מזובו וספר לו דרשת ליה למקצת זוב ובהא ענינא כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה א"כ ליכתוב. הוה דרשינן ליה וכי יטהר מן הזוב כו' למידרש מקצת זוב טעון ספירה. כצ"ל:

גמרא טהור מפריעה ופרימה מעיקרא. כ"נ דצ"ל וכלישנא דרבא בסמוך:

שם א"ל רבא אלא מעתה כו'. גי' זו קשה דמשמע דרבא הוה יתיב גבייהו בשעה דתנא קמיה וזה לא יתכן

עי' מנחות )לו( תד"ה אמר:

שם ה"נ טהור השתא מלטמא בביאה למפרע. מפרש"י משמע דשאר טומאותיו מטמא למפרע אם

פשתה המספחת )עט"א במה שהקשה בהך דרשה דוטהר גבי זב לר' יוסי דפ' כ"צ( וחדוש גדול הוא ועי'
גה"ש:

שם א"ה תגלחת וצפרים מ"ט כו'. עי' מהרש"א ול"נ דר"ל א"ה דטעמא דמעטינהו קרא למוסגר

מפו"פ הא לא"ה ה"א דשוים כהדדי וכדפרש"י בריש הסוגיא א"כ תגלחת כו':

רש"י )במשנה( ד"ה מוחלט. ל"י מדוע דקדק לפרש לאחר שכלו כו' אפי' בתחילה אם נראה בו שער לבן

ומחיה נמי:

רש"י ד"ה אשר בו. מי שצרעתו. טומאתו תלויה בגופו כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה יצא. שאם לא ימצא ביום שבעה כו'. ה"ל לבאר יום ז' דהסגר שני וכן דלג ס"ט דמחיה

ויתכנו דבריו בשחין ומכוה עי' נגעים פ"ג מ"ד:

במשנה אין בין ספרים לתו"מ כו'. וק"ל האיכא עוד דתו"מ א"נ אלא כסדרן ומצאתי אח"כ בתור"ע

שקדמני בזה וי"ל ע"פ מה שהביא בפ"ת סי' רע"ו סק"כ דהשם אפי' בס"ת צריך שיכתבנו כסדרו ולהכי

לא פסיקא ליה. עוד נ"ל דגם פרש' סוטה שבס"ת לר"י משום ר"מ )עירובין יג( דאין מטילין קנקנתום
לדיו בכתיבתה מטעם דמוחקין לה מה"ת ה"ה דא"נ אלא כסדרה דמגילת סוטה פסולה של"כ )סוטה יז

ב( )וה"נ דהלכה כמותו נגד ר' יעקב דפליג עליה שם דרי"ה הוא מרי דתלמודא טפי מרי"ע וצ"ע

דהפוס' ל"פ כוותיה( אבל לענין לשון תנן בפ' וא"נ דפרשתה נאמרה בכל לשון וה"נ דה"ה כתיבתה אלא
שראיתי להרמב"ם בפ"ג מה"ס ה"ח שכ' וכותב עליה בלה"ק והכ"מ לא הראנו מקורו ואולי יצא לו מהא

דא"ר שם )יז ב( כתבה למפרע פסולה דכתיב כו' כי דכתיבא ושם בר"פ וא"נ תניא ק"ש ככתבה

והכוונה ללה"ק ה"נ כוון רבא לאשמעינן ג"כ דבלה"ק נכתבת. שוב ראיתי בירושלמי דמקשה ולמה לינן
אמרין כו' שהספרים נכתבין בשני דפין כו' התיב כו' תולין בספרים וא"ת לא בתו"מ ופי' הק"ע משום

דה"ל שלא כסדרן וכ"ה בב"י או"ח סי' ל"ב בשם הר"י אכסנד' וכ"כ הש"ך ביו"ד סי' רפ"ח סק"ב
ונראה דזה מקשה ג"כ דלמה לא תנינן לה במתני'. ועי' תשו' חתם סופר חא"ח סי' ח':

]רש"י ד"ה לתופרן בגידין. והל"מ בתפילין ומזוזות שיהיו תפורין בגידין. הגה"ש הראה לעיין בתשובת

חו"י סי' קצ"ב אות י"ג )כצ"ל( ועיינתי שמה דהעלה בצ"ע דבמזוזה לא שייכא תפירה. ונעלם מכ"ת

התוס' במנחות )לב( ד"ה דילמא דדעת רש"י שאם כתבה בשתי עורות ותפרן זו בזו כשרה[ :

דף ט.

גמרא מגילה מ"ט דכתיב בה ככתבם וכלשונם. הט"א הגיה דצ"ל ככתבם וכזמנם ע"ש. ונ"ל ראיה

דכ"ה לקמן )ר"ד יט( וכן רש"י בפי' המגילה פי' כן על מקרא זה:

שם רא"א כי תניא ההיא בשא"ס כו'. מדל"ק כאן בס"ת כאן בשא"ס כדלעיל משמע דאף לדידיה

מתניתין מיירי בכה"ס וכתנא דברייתא לפי מה שהגיה הגמרא ואף ר"י ל"פ אלא אליבא דרבותינו
ומתניתין דמשמע דלרשב"ג מותר יוונית אפי' בשא"ס אתיא כת"ק דר"י וכ"נ שפי' התוס' בסד"ה כאן

שכ' דר"ש ס"ל כר"א ולכן תמה אני על הט"א שכ' בסד"ה אין בין ספרים דלכולהו שינויא הוו נו"כ

בכלל ספרים דמתניתין לבד לשינויא דר"א ועמש"כ במ"ר ר"פ דברים ובמהרש"א ר"פ כל כתבי
בתד"ה עילמית:

שם ותניא אר"י אף כשהתירו רבותינו כו'. משמע שדבריו נאמרו באותה ברייתא שהביא ועמש"כ

בברכות )כד( על התד"ה והתניא:

שם שכנס ע"ב זקנים. עמש"כ בסנהדרין )טז ב( בס"ד:

שם אעשה אדם בצלם ודמות. עפרש"י. ול"נ דשינו ג"כ מלכתוב בצלמי כדמותי אלא בצלם ודמות שלא

יאמר שיש לבורא יתעלה ח"ו איזה צלם ודמות וכתיב ומה דמות תערכו לו ועי' רמב"ם פ"א מהל'

יסה"ת שוב מצאתי כן להק"ע בירושלמי:

שם ולא כתבו בראם. לכאורה יפלא מ"ש דהכא פרט השלילה משא"כ באינך ונראה משום דתרי קראי

כתיבי חד זו"נ ברא אותם )בראשית א כז( וחד זו"נ בראם )שם ה ב( ואשמעינן דלא שינו רק השני

והטעם עי' ביפ"מ ובח"א ועי' בב"ר פ"ח ובהגהותי אות ו' במ"ת:

שם על נושא בני אדם. לפרש"י הטעם שלא יבזם לומר משה רבכם היה עני שלא ה"ל סוס כו' ולפירוש

התוס' שלא יאמר שקר כתוב בתורה או שנהג שלא כשורה דכי לא ה"ל סוס כו':

רש"י ד"ה רבותינו. תיבת אמרו מיותרת:

רש"י ד"ה הרגו שור. ולא הקפיד על הבהמות. נ"ל להגיה אלא תחת ולא:

תד"ה אלהים. שהיוונים היו יודעים כו'. נ"ל להגיה סוברים תמורת יודעים עי' סוף ידים:

תד"ה זאטוטי. ולכך כתבו לו זאטוטי במקום נערי כו'. כצ"ל:

בא"ד הלכך נקרא שמה שנער. כצ"ל:

דף ט:

במשנה אין בין כהן משוח בשה"מ כו'. עט"א ובמשכ"ע בק"א ונשמט שם בסופו ועמל"מ פ"ה מהל'

מעה"ק הט"ו ובעיקר קושייתו דל"ל קרא במנחות )עד( בחטאה בשגגה כו' ע"ש נראה דאישתמיטתיה
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סוגיא דשם )קט( דהאי קרא בקרבן ע"ז כתיב ואיצטריך לר"נ שם בזרק לע"ז בשוגג אף דבמזיד פסול

לעולם למקדש משא"כ בשאר עבירות דגם במזיד כשר ולר"ש שם בשחיטה דוקא אבל בזריקה פסול
לעולם אפי' בשוגג ע"ש וכש"כ למה שפסק הרמב"ם בפ"ט מהל' ביאת המק' הי"ג וט"ו דאף בשחט

בשוגג לכתחלה לא יעבוד ומשמע לכאורה דמדאורייתא הוא מדכייליה בהדי פרועי ראש וקר"ב ובשאר

עבירות משמע מדבריו בפ"ד מה' כהמ"ק ה"ז דכשר אף לכתחלה א"כ חלוק הרבה ע"ז משארי
עבירות ולכן איצטריך לה קרא מיוחד וק"ק לפמש"כ בדעת הרמב"ם הא דפריך שם )עד( מהתם נפקא

דשם הוא דוקא בדיעבד והכא אפילו לכתחלה ואכמ"ל:

ומש"כ הט"א דאין מושחין ב' כ"ג כאחת מירושלמי דהוריות הנה מקורו הוא בת"כ בפ' דחביתין

בפסוק ביום המשח אותו ופי' הק"א דדוקא ביום א' ואפי' למאי דהקשה עליו הק"ע בפ"ק דיומא
דלטעם הירושלמי משום איבה אפי' בב' ימים נמי טעם איבה ודאי דאינו אלא מדרבנן כדמוכח בתוס'

יומא )יב ב( ד"ה כ"ג ועוד דלצורך ודאי מושחין כדמשמע בתוי"ש שם )יב( ד"ה במה וכ"מ בנזיר ר"פ

כ"ג ע"ש בתד"ה מרובה בגדים והכא אין לך צורך גדול מזה כיון דאין לו כפרה זולתו:

גמרא ולא לכ"ה משום מעלין בקדש ול"מ. עט"א שכ' דאם יארע בכ"ג עוד הפעם פסול מותר לכ"ע

לכהן שעבר לשמש תחתיו וכ"נ להדיא בתוי"ש ר"פ הוציאו לו גבי בניה של קמחית ולכאורה למ"ה

בסנהדרין )יט( דמני שם כהן שעבר וסגן )וסגן הוא העומד תחת כ"ג לשמש תחתיו כשיארע בו פסול

כמש"כ הרע"ב בפיה"מ שם וכדאיתא בהוריות )יג( ועי' סוטה )מב( סגן לא ממונה הוא כו' וברש"י
ד"ה שאם( ומש"כ עוד א"נ אפ"ת ר"מ כר"ע מ"מ הואיל ופר א"נ במשוח מלחמה ה"א כו' ע"ש תמוה

דזה יישב כבר אפי' לר"מ דאי הוה כתיב והוא לא הוה ידעינן מיני' פר כהן משיח רק שהקשה עתה

לר"מ והוא ל"ל דהוה ידעינן ליה מפר כה"מ לדידי' ולזה אין ישובו עולה ונראה דט"ס בדבריו וכצ"ל ה"א
משוח מלחמה דלא אלים קדושתו כ"כ אימא דמשעבר אינו מצווה על הבתולה קמ"ל והוא:

במשנה שבשילה אוכלין קק"ל ומע"ש בכל הרואה. וכ"ה בפ' בתרא דזבחים. וק"ל מדוע שייר בכורים

שנוהגין בשילה דאיתא בספרי פ' תבא והלכת אל המקום כו' זה שילה וב"ע:

רש"י )במשנה הב'( ד"ה אין בין. בעודו בנוב וגבעון. ל"י מדוע דלג גלגל ובסה"ע הזכירו:

רש"י ד"ה פסחים ותו לא. וקס"ד דאף חובות צבור שאין להם זמן כו'. לדבריו העיקר חסר בדברי

התרצן ומדוע לא פי' כפשוטו דקושיית המקשה היתה מתמידין ומוספין שוב התבוננתי דגירסתו ומני

ר"ש כו' בו' ומעתה א"ש פירושו קצת:

תד"ה אין בין )הב'(. וי"ל דאי נקט כו' הוה משמע כו' כבר דהיינו בכל השנה יש כו'. כצ"ל:

בסה"ד ל"ק לפירושינו דשני דכיון כו'. כ"נ דצ"ל:

דף י.

גמרא א"ר יצחק כו' בזה"ז קסבר כו'. כצ"ל בלא ו':

רש"י ד"ה קלעים. משבאו שם בימי כורש כו' ועד כ"ב שנה כו' בשנת שלש לדריוש. תמוה עי' לקמן

)טו( בפי' ד"ה בשנת שתים "שנתבטלה המלאכה זה י"ח שנה כו'" )וע"ע ס"ד יא ור"ד יב( ומקרא מלא
ושיצי' ביתה דנא כו' עד שנת שת לדריוש מלכא לכן נ"ב דט"ס הוא וצ"ל בשנת שש לדריוש:

רש"י ד"ה את אלו. ואין שם יותר מתשעה. לפנינו אין שם אלא ח' אולם לפניו היה שם עוד אחת והיא

לוד עי' לעיל )ר"ד ד( בפירושו וברש"א שם ודלא כהט"א שכ"ע שם דל"ד דהרי חזינן הכא דדייק שפיר

והעמידם למנין:

רש"י ד"ה ולמה מנאום. והתם נמי תנן וכי"ב. וא"כ מתניתין דשם ע"כ לא אתיא כוותי' והרי יש תנאי

אלא דהגמרא רוצה למצוא תנא בשם וכה"ג רבות:

תד"ה שמעתי. קשיא היאך מקריבין שם בטומאה כו'. בתענית )יז ב( הקשו כה"ג ותירצו דבצבור הותרה

טומאה. אבל בית חוניו לא הוה אלא כבמת יחיד דא"מ בה תמומ"ס וטומאה נוהגת אף בבמת יחיד
כדאית' סוף זבחים וכפי' הרמב"ם שם ע"ש:

תד"ה דכ"ע. והכי פירושה כו' וכ"ש עמון כו' שהניחום עולי בבל מלקדש והניחום לעניים כו'. כ"נ

דצ"ל ומה שבינתיים למחוק כי דברי המהרש"א בזה תמוהים:

בא"ד וההיא דח"ה כו'. עי' הגהת הב"ח. ועי' ב"ב )נו( תד"ה הר שעיר:

בא"ד והיה צריך לפדות כאותו שחוץ לחומה כו'. כצ"ל:

תד"ה למה. דלא מוכחא אלא דק"ר בטלה. כצ"ל:

דף י:

גמרא והכתיב ויהי כאשר ראה יעקב כו'. עח"א ולי ק"ק הא כתיב שם ויבך וע"ש במדרש טעמים על

בכייתו:

שם נביאים דאר"ל כו' וכתיב חזון כו'. עט"א דנביאים ל"פ משנים ומה יעשה בהא דסוכה שהביא

העמידו מלכים ע"פ נביאים דלא הוה אלא שמואל לבד:

שם יעלה הדס זו אסתר הצדקת. לכאורה תימה מדוע אותה תאר בשם צדקת ולא כן למרדכי ולקמן

בפתיחה דלאדם שטוב לפניו תארהו בשם צדיק ונ"ל דנקיט כן להנצל מקושיא מדוע לכולם קרא בשמות
תוארים זולת אסתר שקראה בשמה העצמי כדכתיב ויהי אומן את הדסה ורמז תירוץ לזה במה שהוסיף

בה הצדקת לומר דשם הדסה גם הוא תואר לה ע"ש צדקתה וכר"מ לקמן )יג( אסתר שמה ונקראה

הדסה ע"ש הצדיקים כו':

רש"י ד"ה בצאת לפני החלוץ. אולי תחת והגבעונים צ"ל והמואבים עי' במקרא:

דף יא.

גמרא ר' אלעזר כו' בעצלתים כו'. כצ"ל בלא י':

רש"י ד"ה כי עבדים. לפני מלכי פרס לתת לנו מחיה. כצ"ל:

רש"י ד"ה שטנה. שלא יבנוהו. כצ"ל:

דף יא:

גמרא וכתיב למלאות לחרבות ירושלים שבעים שנה. האי קרא אין לו מקום כאן ונ"ל ללקחו מזה

ולהציגו בסה"ע אחר מאמר דאיבעיא ליה למימני מחרבות ירושלים דכתיב למלאות כו' וכפרש"י:

שם נשא אויל מרודך כו'. בשנת מלכותו את ראש כו' מבית הכלוא. כצ"ל:

רש"י ד"ה גלו בשבעה. ובספר ירמיה בסופו אשר הגלה נבוכדנצר בשנת שבע כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה שניה כבש יהויקים. שנאמר בס' ירמיה )כה( הדבר כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה מחרבות ירושלים. שנשרפה העיר ובהדיא כתיב כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה שנים מקוטעות. בשנת שלש לכורש. כצ"ל וכן בא"ד לקמן והוא בדניאל י':

בא"ד וגם דבשנות נ"נ ואויל מרודך נבלעה שנה. לכאורה הנ"ל לפרש דהא דחשיב ל"ז דגלות יויכין וכ"ג

דאויל מרודך לששים שנה אין לנו לחשבם אלא לנ"ט דהרי שנת ל"ז דגלות יויכין היא עצמה שנה ראשונה
לא"מ אך לפ"ז יחסר עוד שנה אחת לבבל לקמן כי גם מה שמנינו לעיל תמני ול"ז הרי מ"ה הרי שמינית

דנ"נ היא עצמה ראשונה לגלות יויכין:

דף יב.

גמרא כתיב לפי מלאת לבבל וכתיב לחרבות כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה קובל אני. וה"ק כה אמר ה' למשיחו אני קובל לך על כורש אשר כו'. כצ"ל:

בא"ד שאין לך טעם זרקא במקרא כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה כצהרים. לשון סיהרא הוא. וצ"ל שהח' בא תחת הה' בחילוף אחה"ע וא"כ נוכל לומר ג"כ

שהס' בא תחת הצד"י בחלוף זסשר"צ ויהי' מלשון צהר דלפירושו הל"ל ומאירה להם כסיהרא:

רש"י ד"ה איהו בקרי. כצ"ל:

דף יב:

רש"י ד"ה אהרוריירי'. שומר הסוסים. כ"ה ברש"י דע"י:

תד"ה זיל. )בסופו( ועתודותיהם שושתי. כ"ה בישעיה יו"ד י"ג:

דף יג.

גמרא ע"ש שכפר בע"ז. היינו כדאמרי' לקמן )יט( מה ראה מרדכי דאיקני בהמן דשוי נפשיה ע"ז:

שם ואשתו היהודיה כו'. אשר לקח מרד וכי יהודי' שמה והלא בתיה שמה ואמאי ק"ל יהודי' כו'. כ"ה

בע"י:

רש"י ד"ה ה"ג וישא בתיה. ולכך נשתנה שמם כו'. כ"נ דצ"ל:

רש"י ד"ה שגלה מעצמו. עמש"כ בב"מ )סב( וכוונת התוס' נ"ל מדלא כתיב הוגלה דהיה מבואר שהוא

מבנין הפעל אלא כתב הגלה דרשינן הכתיב הגלה מהפעיל והקרי שהוא מהפעל יחד דהיינו שהגלה א"ע
וכזה כתבתי בסוכה )נה( ע"ש:

רש"י ד"ה עביד משתיא. חוזר כו' ולא הועיל מדסמיך לה כו'. כ"ה ברש"י שבע"י:

דף יג:

גמרא לא יגרע מצדיק עינו כו'. עח"א וחכם עדיף מנביא כי כן מבואר בב"ר פע"א וע"ע ר"פ נשא:

שם א"ל ומאי רמאותי'. כ"ה בע"י ובגמ' דב"ב:

שם אמר רבה בר לימא משמיה דרב. וכן מצאנו בר"ה )ד(:

רש"י ד"ה מסרתן. והוא צניעות שלא יתפרסם הדבר כו'. תימה שהרי הגמרא אומרת טעם אחר השתא

מיכספא אחתאי ולעד"נ דהצניעות היא שלא גלתה ליעקב שדעת אביה להחליפה והיה יעקב משתמר בזה

שלא יבא לכך והא הצניעות דשאול ואסתר נמי היתה השתיקה וכן בב"ר פע"א רחל תפסה פלך שתיקה

ועמדו כל בניה כו' ע"ש:

רש"י ד"ה ואם הגיס. באין לידי עניות. דסיפי' ילכדון בחבלי עוני:

דף יד.

גמרא מן הרמתים צופים וא"ר אבהו אחד ממאתים כו'. כ"ה בע"י:

שם ואין צור כאלהינו. כצ"ל בו':

רש"י ד"ה חוץ ממקרא מגילה. וא"ת נ"ח כו'. לכאורה הא מצינו בב"ק )פב( עמדו נביאים שביניהם

ותקנו שיהו קורין בשבת כו' שלמה תקן עירובין ונט"י )שבת יד ב( וכמה תקנות תקנו לנו אנשי כנה"ג

ובהם היו חגי זו"מ ובסוכה )מד( ערבה יסוד נביאים ולעד"נ דכלפי שאמרו אלה המצות שאין נביא

רשאי לחדש דבר ור"ל ע"פ נבואה אבל לתקן ולגזור לא גרע נביא משארי חכמים לכן קאמר מקרא
מגילה מפני שנאמרה ברוה"ק )ע"ל ז( שהיא מעין נבואה אבל אין זה ע"פ נבואה ממש רק ע"י

התעוררת רוח קדושה נתנו לבם לדרוש הק"ו מה מעבדות לחירות כו' וכן לקמן )יט ב( קרי לה חידוש

סופרים אולם ק"ל הא דפ"ד דידים מ"ג ובבל מעשה נביאים ופי' הר"ש וע"פ נבואה עשו ומה שסיים
הוראת שעה לכאורה אינו מובן דהא מוכח שם דגם באותו הזמן היה נהוג המעשר. ואולי כוונתו ליישב

קושייתי דהא אין נביא רשאי כו' לכן פי' דהור"ש הוה עי' יבמות )צ ב( וברמב"ם פ"ט מהל' יסה"ת
ואח"כ תקנו חכמים מדעתם להיות נהוג לעולם ועמש"כ בשבועות )טז( בס"ד:

רש"י ד"ה נבואה שהוצרכה. ויבא איש אלהים אל עלי. כצ"ל בלא ה':

בסה"ד שנים ל"י. עמש"כ בויק"ר פ"ו אות ב' במ"ק:

תד"ה דכתיב. כה"פ שכולה נבואה. כצ"ל:

בא"ד והמן. עי' לקמן )טו ב( בדרשה דשבעים בלחם נשכרו ובפרש"י:

דף יד:

גמרא וברוכה את אשר כלתני. כצ"ל:

שם אשר עשית על המזבח בית אל. כצ"ל:

שם ח' נביאים והם כהנים כו'. עמש"כ במ"ר במדבר פ"ח אות י"ז ופ"י אות כ"א במ"ק בס"ד:

שם א"ל עינא סבא כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה ויאמר מה הציון הלז. ביאשיהו כתיב בהיותו בבית אל. כצ"ל:

תד"ה שגלתה. שנקוד בהם לאורה כו'. נ"ל דר"ל שנקוד הו' במלאפו"ם דהוא לשון אש וחמום כמו אשר

אור לו בציון )ישעיהו ל״א:ט׳( חמותי ראיתי אור )שם מד( ועי' בשרשים לרד"ק ובאה"ש:
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דף טו.

גמרא במתניתא תנא כל כו'. נ"ל דר"ל דמתניתא פליגא אדעולא דל"א אלא בן צדיק ולא בן נביא או

אפשר דנקטא ב"צ נגד בן רשע דסיפא:

שם וכל שפרט כו' לגנאי כו' בידוע שהוא רשע בן רשע. ק"ל מן ויקח קרח בן יצהר כו'. וכי גם שם

נדרוש ח"ו כן ואולי דלכן התחכמו חז"ל בחלק )קט ב( לדרוש כולם על שמו ובזה לא נצטרך לדברי

הח"א שם:

שם מיתיבי ברוך ב"נ ושריה בן נריה בן מחסיה. כצ"ל:

שם ולמה נקרא שמו התך שחתכוהו מגדולתו כו'. עי' מש"כ שבת )דף נה ב([ :

שם )בסה"ע( וכ"ז איננו שוה לי אר"א אר"ח משום דרואה מרדכי יושב כו'. )ובח"א העתיק וכי משום

כו'( אין כדר"ח כו'. כ"ה בע"י:

רש"י ד"ה בשלמא. דכתיב ויבא כו' כדבר ה'. נראה דמפרש כדבר ה' אשר היה אל חנמאל ובמקרא פי'

בא אליך )דפסוק הקודם( ע"פ הדבור:

שם ברוך ושריה מצינו כו' שריה בסוף ס' ירמי' כו'. כצ"ל ועמש"כ בבמ"ר פ"י אות כ"א במ"ק:

רש"י ד"ה יו"ט ראשון ש"פ. וי"ד וט"ו וט"ז התענו. כצ"ל אבל בפדר"א פ"נ ובמדרש אסתר מבואר

דהג' ימי התענית היו י"ג י"ד וט"ו וכ"נ מהגמרא כאן דאמר יום ראשון עי' ב"י או"ח סי' קפ"ח דליש
פוסקים חוה"מ שוה לגמרי ליו"ט ולכ"ע אסור להתענות בו מה"ת ודוחק לומר דמשום מ"ע דאכילת

מצה בליל יוט"ר נקטו ומש"כ הרש"א בח"א דמעשה דבלילה ההוא נדדה הי' בליל ט"ו קודם ותלבש

אסתר מלכות ע"ש תמוה מהא דאיתא לקמן דאמר מאי האי דקמן דזמינתי' אסתר להמן ונראה דלרש"י
דחקו הא דלקמן )טז( וישב מרדכי וגו' אר"ש ששב לשקו ולתעניתו וזה הי' ביום ט"ז אבל מהא לא איריא

די"ל דמרדכי הוסיף יום א' לעצמו וזהו דאשמעינן קרא והרי גם המדרש הביא להא דשב לשקו ולתעניתו
ומסיים כל מי כו' ומתענה כו' עד שתעשה בקשתו ע"ש:

תד"ה כשם. י"ל לפי שמעשה הגט היא ע"פ עדים כו'. עי' בסנהדרין )עד ב( בתד"ה והא בסופו

ובמהרש"א שם שכ' וה"ה דה"מ לאקשויי למה לא גרשה כדי של"ת על איסור א"א ומשמע דבתירוצם

יתיישב גם זו וק"ל דהתנן גיטין )פו( כתב בכ"י ואין עליו עדים כו' ואם נשאת הולד כשר וא"כ תקשה

דמ"מ ה"ל לגרשה בכ"י בלא עדים כדי שתנצל מאיסור דאורייתא ומצאתי בחדושי הרשב"א שהקשה כן
וסיים אלא מדברי אגדה הן כו':

דף טו:

גמרא לישב על המשפט כו'. כצ"ל בלא ו':

שם שמא אתה דן כו' ועל האונס כרצון. הרש"א בח"א הקשה דלעיל משמע דלאו אונס הוא דא"כ היתה

מותרת למרדכי ע"ש ונעלם מכ"ת תשובת מהרי"ק שורש קס"ז הביאו הב"ש סי' קע"ח סק"ד דפסק

דמי שזנתה ברצון כדי להציל נפשות אף דלא עבדא שום איסור ואדרבה מצוה רבה עשתה מ"מ אסורה

לבעלה ישראל ונסתייע מהך דאסתר ע"ש:

שם ויאמר לה המלך וגו' עד חצי המלכות וינתן לך. כצ"ל:

שם ולא דבר שחוצץ למלכות. ברש"י הגי' במלכות וכן בע"י:

שם א"ר גמליאל עדיין צריכין אנו למודעי. שבת )נה ב( ב"ב )י ב( חולין )צב(:

שם עשרה מתו ועשרה נתלו. אולי יכוין דעשרה הם שנהרגו כדכתיב בקרא ועשרה שנתלו הוו אחריני

ונתלו מחיים ודלא כדמשמע מתוס' דיומא )לא( ד"ה אמה דהנתלים הן אותן שנהרגו תחלה:

רש"י ד"ה דן את יצרו ומתגבר על יצרו. )ר"ל דלקמיה פי'( אינו כו'. ובע"י הוא דבור בפ"ע:

רש"י ד"ה שמשכימין. והיינו שערה שנעשים שוערים. ותיבת שעושין למחוק:

רש"י ד"ה אל תיקרי. ומשני כו' יו"ד דשני כו'. כצ"ל ח"י:

תד"ה ה"ג. ר"ל דלגי' שרבבת הוה השי"ן שרשית משא"כ לגי' שריבבת הוה שמושית שאינו נאות לפי

סגנון הפרשה:

בגה"ש ד"ה ארנב"י. שכח לציין לשבת )נה ב( ולסוכה )ט ב( ולע"ז )ח( ולהוריות )ד( וליבמות )סה ב(:

דף טז.

גמרא אמרו ליה בזמן שבהמ"ק כו'. כצ"ל:

שם ק"ל אוהביו וק"ל חכמיו אר"י כל האומר דב"ח אפי' באו"ה נקרא חכם. זה היה יכול להוכיח מדק"ל

חכמיו בלתי הרומיא וגם מצינו הרבה תואר חכם באו"ה ויקרא גם פרעה לחכמים כי בכל חכמי
הגוים ובויק"ר פ"ה או"ה נקראו חכמים והאבדתי חכמים וגו' אלא עיקרו בא לאשמעינן דהאומר

דב"ח פעם א' ראוי לתארו בשם חכם )ואפי' באו"ה דקאמר הוא לרבותא ודרך אגב( וראייתו נכונה
מדק"ל מקודם אוהביו מכלל דלא היו חכמים ואח"כ כשהשיבוהו דב"ח אם מזרע כו' וכמו שדרשו לקמן

ק"ל חכמיו:

דף טז:

גמרא אר"ב ב"י א"ר אלעזר רמז כו'. כ"ה בע"י וכן בב' מימרות הסמוכות:

שם בכה על שני מקדשים כו'. נראה דדריש צוואר על בהמ"ק ע"פ הכתוב עד צואר יגיע וכפרש"י שם

)ישעיהו ח׳:ח׳( והוא ע"ד דרשתם בזבחים )נד ב( ובין כתפיו שכן ע"ש:

שם יין שדעת זקנים נוחה הימנו. כ"ה גי' הישנה וכ"נ מפרש"י )אך בפיה"ת העתיק יין ישן( ונראה דר"ל

מין יין אשר דעת כו':

רש"י ד"ה עשרת בני המן. כלומר עשירתן נפלו כאחד. כ"ה בע"י:

רש"י ד"ה ה"ג אמר ר"נ יאמר בפה מה שכתוב בספר כו'. החלו לעשות ואת אשר כתב מרדכי אליהם

כי המן כו' עם הספר וגו' מרדכי כתב כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה עם הספר. שתהא מגילה כתובה כו'. ק"ל א"כ מאי בעי לקמן )יח( קראה ע"פ ל"י מנלן כו'

תיפוק ליה מהכא:

רש"י ד"ה מעיקרא. כשעלו עם זרובבל כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה שכ"ז שברוך כו'. ובמדרש כו'. בחזית בפסוק קמתי אני מבואר טעם מדוע לא עלה ברוך

ע"ש ואשתמיט מהרש"א בח"א:

דף יז.

גמרא אלא ש"מ י"ד שנין דהוה בב"ע לא חשיב להו. רש"י מחק ג"ת אחרונים ונראה דלפ"ז צ"ל אלא

ש"מ י"ד שנין הוה בב"ע וכ"מ מלשון רש"י דכן היה הגי' לפניו מדנקט ולא חשיב בו':

רש"י ד"ה למה נמנו )בו'( ]כו'[ . ומהן אנו למדין ששמש כו'. כצ"ל:

במשנה אבל קורין אותה ללועזות בלעז. הר"ן כ' בשם הרמב"ן דדוקא בא"י לה"ק ע"ש ונ"ל ראיה

לדבריו מדל"ק ללועזים משמע דר"ל לנשים לועזות דהן מסתמא א"י לה"ק כדלקמן )יח( מידי דהוה
אנשים וע"ה ומיושב ג"כ דקדוק הט"א מדוע ל"ת אבל הלועז קורא לועזית דכיון דבנשים איירי והן

בסתמא א"י לקרות מתוך הספר אפי' בלשון לעז ועי"ל דקמ"ל דאע"פ שא"י לקרות בעצמן וה"א דמקרי

א"ר לבילה דקריאה וא"י בשמיעה דכה"ג הביא הש"א בתשו' ו' בשם הג"א דריש חולין ובשם הש"ל
קמ"ל דאפ"ה יוצאין ולפ"ז נדחה ראייתו:

שם היה כותבה. עי' בתור"ע אות ט"ו וכ"ד תמצאם בר"ן ומה חידש לנו בשם הפר"ח:

גמרא מה עשיה למפרע לא. עט"א ול"נ דר"ל דמה עשיה דעלמא יש לה סדר כגון עשיית בנין מתחילה

חוצבין האבן מן ההר ואח"כ מסתתו ואח"כ נותנו על הנדבך )עי' סוף ב"מ( ולמפרע א"א אף זכירה

כו':

דף יז:

גמרא ורבנן נמי הכתיב והיו. ק"ל לימא דדרשי ליה לתו"מ דא"נ אלא בלה"ק כדלעיל )ט(:

שם ומאי חזית דסמכת כו'. לכאורה בלא האי קרא דהסולח כו' הוה מצי לתרוצי ע"ז ההוא לאו רפואה

דתחלואים כו':

שם ומה ראו לומר רפואה בח' כו'. עח"א שנדחק ול"נ דהכי קא ק"ל דכיון דעיקר הגאולה אינו אלא

במוצ"ש היה שייך שפיר לקובעה בח' וכדאר"י בתענית )כט( אלמלי כו' לא קבעתיו אלא בעשירי מפני

שרובו כו' ודלא כמו שקבעוהו ביום התחלה ועמש"כ לעיל )ה ב( ולרפואה בז' בתר סליחה כדכתיב קרא
הסולח כו' הרופא כו':

שם וכיון שנתקבצו גליות כו' ואשיבה ידי עליך כו'. נ"ל דקבוץ גליות נרמז בואסירה כל בדיליך דבגלות

אנחנו מופרדים ומובדלים זה מזה וגם בינינו לבין השי"ת ובקבוצם יסורו המבדילים:

שם כלו הפושעים כו'. נ"ל דצ"ל המינים וכן לקמן:

דף יח.

גמרא דתניא )כ"ה הגרי"פ( זכור יכול בלב כו'. הוא בת"כ ר"פ בחוקותי:

שם ל"צ דכתיבא תרגום כו'. לפ"ד הש"ס בש"מ הל"ל כדאמר ר' אחא אר"א )לקמן( שכתובה בלעז

יונית ה"נ כו':

שם הא ל"ד אלא להא גיפטית כו'. נראה להוסיף מדית למדיים כדלעיל:

שם רו"ש כו'. לעז יווני לכל כשר. עי' ר"ן שהאריך בהא דהשמיט זה הרי"ף ול"נ ראיה דסתמא דגמרא

אזלא דלא כוותייהו בגיטין )יט ב( אמר אמימר האי שטרא פרסאי כו' מאי קמ"ל דכל לשון כשר תנינא

גט שכתבו כו' יוונית כו' כשר ע"ש ולדידהו מאי פריך מיוונית לפרסית ודוחק לומר דהפירכא היא
מעברית ושפירושה כתב ולשון עבר הנהר כבברייתא דהכא ודמתניתין דפ"ד דידים וכתב עברי:

שם והא קתני יוונית ליוונים אין לכ"ע לא. מה שהקשה המהרש"א מעיקרא דפריך מיתיבי כו' אמאי

לא הקשה כו' והלועז ששמע אשורית יצא הא יוונית לא לק"מ דמעיקרא דהוה ס"ד דאתו לתרוצי מתניתין

משמע דלעז יווני אינו כשר אלא ליוונים דהא קתני ללועזות ומהברייתא פריך שפיר דהוה ס"ד דפסלה
אף ליוונים דומיא דאינך וכמו שפי' רו"ש למתניתין דקראה תרגום כו' דמיירי אף לבעלי אותו הלשון עד

דמשני ליה הא לא דמיא כו' ופריך ליה א"ה כו':

שם ולימרו הלכה כרשב"ג. ק"ל דלמא בהא לבד ס"ל כוותיה דיש חשיבות ליוונית כלה"ק אבל בהא ס"ל

כרבנן דספרים נכתבים בכל לשון וי"ל דכיון דטעמיה מקרא דיפת כו' וישכון באהלי שם משמע נמי
דלשאר לשונות אין שכונה:

שם מידי דהוה אנשים וע"ה. תימה דהרי עליהם מקשה והא לא ידע כו' דהן הן לועזים:

שם האחשתרנים בני הרמכים מי ידעינן. לפי פשוטו נ"ל דהמה תוארים להרצים והרוכבים אחשתרנים

הוא שם היחס למדינתם או לעירם ואינו רחוק לומר דזהו אסטרחן אשר במלכות רוסיא ורמכים הוא
כינוי משפחתם כמו הרכבים )בירמיה לה( וכדומה ולאשר מצאנו שם רמך בפ"ח דכלאים למין פרד

ידוע אפשר לומר דנקראו כן ע"ש רגילותם ובקיאותם ברכיבה על מין פרד הנזכר:

רש"י ד"ה קראה תרגום. זו ואצ"ל זו קתני. נ"ל הא דלא פי' זה במשנה הוא משום די"ל דבכל לשון אתא

לרבויי אפי' יוונית ולאפוקי מרשב"ג אבל הכא דמסקינן לרו"ש דלעז יווני לכל כשר ולא אותבינהו
ממתניתין )עי' ר"ן( ע"כ דבכל לשון היינו לבד יוונית הוכרח לפרש דזו ואצ"ל זו קתני:

דף יח:

גמרא אלא דכתב פסוקא פסוקא וקרי לי' כו'. זה אין חובה עליו וא"כ ר"ל משום דדרך לעשות כן לדעת

אולי טעה וא"כ קשה דלוקי דכתב כולה וקרי לה וי"ל דא"כ היינו מגיהה או משום דאין דרך לעשות כן

דאם ימצא טעות בתחלתה יהיה טורח לתקנה:

שם שאני ר"מ כו'. עי' גה"ש מה שהביא בשם המדרש לא ה"ל להביא ממרחק כי כן הוא גם בירושלמי

דמכלתין פ"ד הל"א והביאו הר"ן ועמש"כ במדרש שם במ"ת בס"ד:

שם דתניא ר' ירמיה כו'. ברי"ף ורא"ש הגי' ר' יהודה:

תד"ה תפילין. לכאורה הנ"ל דצריך לציין והלכתא תפילין כו' וע"ז פי' ר"ת דכן הלכה ולאפוקי מפרש"י

דר"ל הלל"מ אך אולי יכוונו להא דפי' בסוטה )יז ב( ד"ה כתבה דהכי גמירי להו דאין לשרטט תפילין

ע"ש:

תד"ה קנקנתום. פי' הקונ' כו'. הוא בעירובין )יג(:

בסה"ד ונהי דאמרי' התם שהיא ירוקה כו'. עי' בתוס' שם וכאן ט"ס:

דף יט.

גמרא אר"ח כו' הלכה כדה"א כולה. עי' סוף מכלתין ולימא הלכה כר"י כו' ועי' במנחות )לב ב( תד"ה

ולימא:



רש״ש · מגילה

רש"י ד"ה שיהו משולשין )בסופו(. נ"ל דצ"ל וכמשלישי לסוף הספר דלגי' שלפנינו אינו במשמע רק

שיהו ב' אוירים העליונים שוים וכן התחתונים אבל שיהו ארבעתן שוים כאחד לא השמיענו ולשון התוס'
בזה מתוקן יפה רק בהעתקתם הא דמכות נ"ל ג"כ להגיה וכמקדש לצפון:

דף יט:

גמרא ומחו לה אמוחא לא אמרו כו'. כצ"ל בלא ו':

רש"י ד"ה בד"א בקטן. כגון בן תשע כו'. עי' ערכין )ב ב( תד"ה שהגיע:

תד"ה ר"י מכשיר בקטן. והא אמרינן בספ"ג דר"ה כל כו'. כצ"ל. עי' בט"א שרצה להקשות דר"ט

אדר"ט דהכא אזיל בשיטת ר"י וש"מ דאינו מחלק בין חד דרבנן לתרי דרבנן ואילו בסוגיא דמנחות גבי
מעשה דרש"ש משמע דמחלק להו ע"ש ותמיהני דהא לקמן )כד( בתד"ה אבל מבואר דגם ר"י גופיה

מחלק להו רק דבמגילה מיקל ע"ש גם מה שהוכיח מהא דמנחות דאין לחלק דהא הלוקח מע"ה או

מנכרי הוו תרי דרבנן ע"ש יש לדחות די"ל דגם הטבל המעורב היה לקוח עוד הקשה על הא דמשמע
מהתוס' דר"ה דטעמא דר"י משום דס"ל דרשות מוציא ב"ח דרבנן א"כ אמאי ל"פ ג"כ אשוטה מצינו

ביומא )מג( דת"ק פוסל בקידוש חש"ו ור"י מכשיר בקטן ול"פ אחו"ש וכ' שם התוס' טעמא ע"ש וה"ה
הכא נמי ואשכחן ג"כ פ"א דתרומות מ"ג דר"י פליג בקטן ול"פ אחו"ש וע"ש בשנ"א ועי' בתור"ע אות

כ"א שנשאר בצע"ג ע"ד הר"ן בשם הרמב"ן בהא דבן מברך לאביו דברכות )כ ב( ע"ש במלחמות שגי'

אחרת ה"ל שם ובגה"ש הוא עצמו מביאו שמה ]עי' ברכות )כ ב([ :

תד"ה ודלמא. ולעד"נ משום דא"כ לפלוג ר"י גם אחרש )וסברת התוס' י"ל כיון דלר"י ג"כ לכתחלה

אינו קורא להכי ל"פ עליה בפירוש או משום דכבר אשמע לן רבי פלוגתתו בזה בברכות( ובזה א"ש ג"כ
פרש"י דלקמן )ברה"ד( מהצ"ע שהניח המהרש"א דכיון דע"כ חרש לא אתיא כוותיה דהשתא קיימינן

דלר"י אפי' לכתחלה לכן מוטב לפרש דחרש אפי' דיעבד נמי לא דומיא דשוטה וקטן ועמש"כ בנדרים
)יא(:

תד"ה אלא. דסבר למ"ד כו' השמעת אוזן סבר כו'. כ"נ דצ"ל:

דף כ.

במשנה עד שתנץ החמה. הט"א כ' בפשיטות דכל הני דחשיב במתניתין דלקמן ג"כ דינייהו דלכתחלה

צריך להמתין עד הנה"ח וכ"כ שם וק"ל מ"ש תמיד דמשמע במס' תמיד וביומא דלכתחלה קודם הנץ
וא"ל משום דכהנים זריזין הן דהא לקמן חשיב ג"כ מוספין ושארי עבודת כהנים ולולי דמסתפינא הייתי

אומר דעד שתנץ החמה דכאן אינו הנה"ח דכולא ש"ס דהוא ד' מילין מעה"ש אלא הוא משהאיר המזרח
דאז יצא מספק לילה כבתמיד )ומצינו רבות לשון א' על כוונות מתחלפות( וראיה לדבר מהא דאמרינן

בר"ה )ל ושם( אשתקד מי לא אכלנו בהאיר המזרח וכן ראיתי במהרש"א בסוכה )נא ב( בתד"ה קרא

הגבר בתוך דבריו דהאיר המזרח הוא הנה"ח וכ"מ מפרש"י ריש פסחים בד"ה הבוקר אור וד"ה בכי
טוב וכן פי' בהדיא במנחות )סח( האיר מזרח הוא הנה"ח שוב ראיתי בירושלמי ריש ברכות ובב"ר

פ"נ דמע"ה עד שיאיר המזרח ד' מילין ומשהאיר המזרח עד הנה"ח ד' מילין וע"ש במ"כ ובגמרא שלנו

בפסחים )צד( אמרו דמע"ה עד הנה"ח ד' מילין ש"מ דהוא הוא האיר המזרח וש"מ דיש עוד זמן
הנקרא נה"ח והוא מאוחר מהראשון ד' מילין ובזה יש מקום לגי' הישנה ברמב"ם פ"א מהל' ק"ש הי"א

וכפי מש"כ שם הכ"מ בשם מהרי"א אך לפ"ז צ"ע מאי דאמרי' בברכות )יב( דלא מטא זמן יוצר אור
וכן הא דאמרינן ביומא הקורא א"ש עם אנשי משמר ל"י הלא שחיטת התמיד משהאיר המזרח דהוא

הנה"ח ואחר כך זריקת דמו הפשטו וניתוחו וסידורו על הכבש ומליחתו ואחר כ"ז ירדו ללשה"ג לקרות

שמע וכן צ"ע מש"כ התוס' ביומא שם דהתמיד היה קודם הנה"ח בע"ה וכן רש"י בזבחים )פו ב( ד"ה
וברגלים כ' לשחוט ולהעלות התמיד בע"ה:

רש"י ד"ה ואיתקש טבילה. וה"ה לזב ולזבה. לכאורה הא בדידהו כתיב ספירת שבעת ימים מפורש

וכדלקמן )רע"ב( ולפי' ריב"א בתוס' ע"כ מהתם נפקא:

רש"י ד"ה תיהוי. חדא זיבה כתיב הכא. כצ"ל:

רש"י ד"ה משום. כל ימי זובה כמשכב כו'. כצ"ל:

תד"ה ולא. ופיר"ת כו' כדי לקבל הזאה כדאמרי' במס' יבמות ואותה הוי' בלילה ואחת לאחר ההזאה.

כצ"ל:

בא"ד ואי מיירי באותה שלאחר הזאה כו'. מה שהתור"ע רוצה לפרש דאם טובל ביום הז' קודם הזאה

סגי ליה תמוה דהא התוס' מביאין מן הספרי דאם הקדים טבילה להזאה לא עשה ול"כ:

דף כ:

רש"י ד"ה ת"ש והיה לנו הלילה משמר והיום מלאכה. כצ"ל וכן בתוס':

במשנה כה"י כשר לקה"מ. הט"א כ' בתוך דבריו דלר"י מוספין ותפ"מ אינם אלא עד חצות וכ"כ לקמן

בד"ה ולמוספין ול"ד אגב שיטפי' דבהדיא איתא בברכות )כז( דזמנם כל שבע לדידיה ובד"ה ולתפ"מ כ'
דקרבן מוסף קדים לתמיד אפי' הגיע כבר זמנו כדאמרי' רפ"ה דפסחים ל"מ שם להדיא אלא דמוספין

בשש ואז לא הגיע עדיין זמן התמיד ואולי כוונתו להא דאמרי' שם )נט( ואין לך דבר שמתעכב אחר תמיד

של בה"ע כו' ועי' ר"ה )ל ב( תד"ה ונתקלקלו:

גמ' לקריאת ההלל דכ' ממזרח שמש עד מבואו רי"א זה היום כו'. ק"ק א"כ איך קורין אותו בליל פסח

ועי' בביאור הגר"א ז"ל להגדה במה נשתנה:

שם ולמוספין דכתיב יום ביומו. עפרש"י בחומש דפי' אם עבר יומו בטל קרבנו והוא מגמרא דתמורה

)יד( וק"ל הא זבח כתיב שם ופי' בכ"מ שלמים ואינם במוספין ושלמי חגיגה יש להם תשלומין כל ז' וצ"ל

דר"ל כבשי עצרת וכדפי' בזבחים )נה( קרא דועל זבחי שלמיכם אך רש"י בחומש שם פי' דבר יום חוק

הקצוב בחה"פ והם אינם נזכרים שמה:

בסה"ע וכתיב התם על פי התורה אשר יורוך כו'. לכאורה ה"נ מזה דזקן ממרא א"ח אלא אם הורו לו

ב"ד הגדול ביום )וה"ז בא ללמד ונמצא למד( ול"מ זה מפורש:

רש"י )במשנה( ד"ה ולוידוי פרים. כתיב הכא וכפר עליו כו'. האי קרא לא כתיב אלא בשעיר נשיא

ובחטאת יחיד ואולי ט"ס הוא וצ"ל וכפר עליהם הכתוב בפר הע"ד ש"צ. ופר כהן משיח והע"ד איתקשו
להדדי והא דל"ח וידוי דחטאת יחיד עט"א אבל קשה דחשיב הזיה ושייר מתנות חטאות החיצוניות

דהוויין בנתינת אצבע וכן דחטאות הפנימיות בקרנות מזבח הפנימי. אמנם גם זה נכללו בשם הזיה
כדמוכח בזבחים )צג( במשנה ובגמרא ועי' קדושין )לו( במשנה ובתד"ה הקבלות:

רש"י ד"ה ביום צוותו. מליקת עוף מליקתו והזייתו כאחד כו'. וא"א בלא הן והא דאיצטריך קרא מיוחד

לשחיטה אע"ג דשייך בה ג"כ הני טעמי הוא משום דלאו עבודה היא:

תד"ה ולוידוי. יוה"כ קשיא כו'. כצ"ל ותיבת דתניא למחוק:

תד"ה כל. משום דשנה עליה הכתוב לעכב דכתיב תמימות. עי' במנחות )סו( דאין לנו לימוד אחר

דקצירה וספירה בלילה אלא מתמימות יותר הל"ל דתהיינה משמע עיכובא כדאמרי' שם במנחות )כז(
ועק"ל דל"ב שנה עליה לעכב אלא בקדשים וקשה לקרות ספה"ע קדשים:

בא"ד ובה"ג כ' דהיכא כו' ימנה למחר בלא ברכה. והר"ן הביא בשמו דימנה בברכה וכ"נ בתוספות

מנחות )סו( וברא"ש שלהי פסחים:

בא"ד משא"כ בתק"ש כו'. אבל לשופר כו'. ל"י מאי שייך יה"ר כו' לת"ש הא מדאורייתא היא אף

בזה"ז:

דף כא.

גמרא רי"א אפי' כו' וסדר אה"ח ערבית אין בכך כלום. נל"פ דהאי ערבית אינה משתחשך אלא לפנות

היום דהא כתיב ביום השבת יערכנו גם המשנה ל"א אלא דכשר כל היום:

תד"ה ולהקטר. עי' ביומא שם ובזבחים )פו( ותראה שדבריהם צריכין תיקון:

רש"י ד"ה בשני. עזרא תיקן כו'. עמש"כ לעיל )ה( בס"ד ול"י מדוע השמיט בתקנת עזרא שבת במנחה

גם מש"כ והכא אשמעינן כו' משולל הבנה:

דף כא:

גמרא בהלל ובמגילה כו' ועשרה מתרגמין. עפרש"י ולכאורה יפלא אטו משום דלא נתחבר תרגום

עליהם אינן יכולין להתרגם ונראה שדבריו מיוסדים על הא דאמרי' בקדושין )מט( יתרגם מדעתי'

והתניא כו' ופרש"י ואונקלוס כו' לא מדעתו כו' שהרי בסיני ניתן כו' ויונתן צ"ל שתרגם ע"פ רוה"ק
כדלעיל בר"מ מפי חגי זו"מ. אמנם עדיין קשה מהא דתנן בפ"ק שהספרים נכתבים בכל לשון וכן מהא

דקורין ללועזות בלעז לכן נראה דכוונתו דבצבור אין מתרגמין אלא תרגום אונקלוס ויב"ע וכמש"כ

הרא"ש בסי' ו' ע"ש ובזה מוצל ג"כ מתפיסת התוס' עליו וממה שהעיר הגרי"פ:

שם דאר"י א"ש כה"מ כולן מברך עליהן כו'. עט"א ועמש"כ בס"ד במ"ר נשא פי"ד אות ט"ו במ"ק:

שם גזירה משום הנכנסין כו'. עפרש"י וכ"פ הרמב"ם ולכאורה הנל"פ דהגזירה היתה דילמא יקראו

לקה"ת א' מה"נ או מה"י ונמצא שהראשון יקרא בתורה בלא ברכה לפניה והב' בלא ברכה לאחריה עי'
שו"ע או"ח ר"ס ק"מ ובמ"א סק"ב וכ"כ הט"ז בסי' תכ"ח סק"ה בסופו דגם קודם התקנה אם בא

אחד אחר ברכת הראשון הי' צריך לברך תחלה וכן הט"א בסוף מכילתין בד"ה לפי שא"א ברכה כו'

ודלא כת"ש והא דקאמר לקמן )כב( לפניה מ"ט בריך ולא משני דרב אתא אחר ברכת הא' עי' תענית
)כח ב( תד"ה אמר:

רש"י ד"ה תורמין. שנה זו לתוכה. לכאורה ה"נ להגיה לתוכם אבל יותר נראה להגיה בתחילתו שנותנים

וקאי על הלשכה וראי' מהא דסיים לכל השנה ואלו הקופות תורמין ג"פ בשנה. ועי' ספ"ג דשקלים דלפי'

הרע"ב גם בלשכה לא היו נותנים בפעם ראשון לכה"ש וע"ש בתוי"ט פי' הרמב"ם:

תד"ה תנא. ]לכך נראה כמו שפרש"י כו'. ולע"ד יל"פ ע"פ מה שפסק השו"ע או"ח סימן רפ"ב ס"ב

דמותר לקרות עולים הרבה אע"פ שקורא זה מה שקרא זה כו'. וכן אנו נוהגין בש"ת כמש"כ הרמ"א
שם ובסימן תרס"ט. אבל ח' פסוקים אלו יחיד קוראן ולא יחזור שני לקרותם עוד הפעם וכמו שאנו

נוהגים:

שם בא"ד[ )בסופו(. נ"ל להוסיף תיבה אחת וכצ"ל ומה שמתחילין מויעל כו'. ור"ל שבימיהם נהגו

שהאחרון מתחיל מן ויעל דלכאורה לא היה צריך אלא להתחיל מן וימת דמשם הוא ח' פסוקים לזה נתנו

טעם שהוא תחילת הפרשה ופי' המהרש"א לא מחוור:

דף כב.

גמרא ותניא הקורא בתורה ל"י מג"פ. צ"ל ותנן כי היא משנה לקמן )כג ב( וכ"ה בתענית )כז ב(

והגרי"פ שגה בזה להגיה שם ותניא וכן בכאן לא תיקן:

שם ואמצעי דולגן. עט"א ומשכ"ע בק"א ועתה ראיתי בכ"מ פ"ג מהל' בית הבחירה הי"ב שכ' דלכן

פסק הרמב"ם כראב"ש דצפון ודרום היו מונחים דקרא דאל מול פני המנורה כו' מסייע ליה ותמוה

דגם לרבי א"ש וכמש"כ שוב ראיתי להבה"ז במנחות שם שהשיגו בזה ונ"ל עוד ראיה דסתם אמצעי הוא

השני מפ"א דאהלות מ"ד חומר באדם שכ"ז שהוא באמצע הן ד' ושם ע"כ דוקא כשהוא שני דכשהוא
שלישי אינן אלא ג' כמבואר שם במ"ב:

שם א"ד ה"נ איכא מוסף תפלה. ופרש"י תפלת עננו הא דלא פי' תפלת נעילה דאיתא בתע"צ כדמוכח

רפ"ד דתענית ועי' רמב"ם בפ"ד מהל' תענית הלי"ח ובר"ן ספ"א שם דאף בבבל )דאמרי' אין ת"צ

בבבל( יש תפילת נעילה היינו משום דר"א רצה להוכיח ממתניתין דאף בט"ב קורין ד' ואיתא בפסחים
)נד ב( דאין בו תפלת נעילה ובזה א"ש דלא פשיט ליה מתחלה מהברייתא דפלוגתת ר"י ות"ק משום

דאיכא למידחי דת"צ דאיכא תפלת נעילה עדיף טפי מט"ב דליכא ביה אלא מוסף תפילת עננו ולכן אנכי

תמה על הר"ן בספ"א דתענית דהביא ראיה מסוגיא זו דאף בבבל מתפללין תפלת נעילה ע"ש ודע דק"ל
דהא מעמדות נמי אית בהו מוסף תפלה וגם נעילה ולהרמב"ם איכא נמי תפלת מוסף )עי' בהרע"ב

ותוי"ט פ"ד דתענית מ"ד(. וכן הביא הר"ן שם בפ"א בשם הרז"ה ואפ"ה אין קורין בהם אלא ג'
כדאיתא לעיל. שוב ראיתי בחדושי הרשב"א שכבר עמד בזה ר"ת בס' הישר:

רש"י ד"ה ליקרי. ותלתא קראי מובראשי כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה ואמצעי דולג. יהא צריך להתחיל ולשייר בפרשה כו'. כ"נ דצ"ל:

תד"ה אין. וקשה כו' שאנו קורין בפ' ויחל כו'. לכאורה כיון שהוא הראשון ואין מי שקדמו מאי חששא

איכא וכן בוהקרבתם ידוע שבפ' זו לא קדמו אחר. אח"ז מצאתי כן במ"א סי' קל"ח סק"ב בשם הא"ז

ומרדכי:

בא"ד וכן כו' כשהשלישי קורא וביום השבת כו'. המ"א הקשה מזה על דברי הרמ"א דשם ע"ש.

ולכאורה הרמ"א לא התיר אלא כגון להפסיק קודם וביום השבת והתוס' מיירי במה שמפסיקין אחריו

ויש לחלק ביניהם ודו"ק:

תוס' ד"ה שאני. מיהו הא כו' שאם קרא אותו שלפני כו'. כצ"ל:
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דף כב:

גמרא אין אדם חשוב רשאי ליפול ע"פ כו'. עמש"כ בתענית )יד ב( בס"ד:

תד"ה ואב"א. וכי ס"ד מעיקרא כו'. ר"ל דהרי הכתוב לא אסר אלא להשתחוות עליה ותניא לקמן

השתחואה זו פישוט ידו"ר כו':

תד"ה אין אדם. בירוש' כו'. הוא בתענית פ"ב ה"ו:

בט"א ד"ה ושאין בו ביטול. בהא דמספקא ליה לר"י דס"ל דמוספין אינן אלא עד ש"ש וז"ל אבל מוספין

שחל האיסור כו' תו לא פקע יותר הל"ל משום או"פ דכשר כה"י כמ"ש לעיל:

דף כג.

גמרא היינו זכריה היינו משלם. כ' המהרש"א מדל"א ומשלם בו' לכאורה גם עתה תקשה מדוע ל"א

וזכריה:

תד"ה שבעה. לכך פיר"ת כו'. נ"ל דלרש"י דחקו שינוי הלשון דבה' אומר מרואי ובז' רואי דבירמיה

כתיב ג"כ מרואי אבל אי קאי אדאחשורוש א"ש דשם כתיב רואי ומה דלא הביא הש"ס מהא דירמיה י"ל
משום דמרואי אדרבה משמע שהיו יותר רק שלא לקח מהם אלא ז':

תד"ה חד. עי' מהרש"א מה שהעלה בצ"ע והתוס' בתענית )כט ב( כתבו באמת בשם ר"ת להוכיח מהך

ברייתא דמפטיר עולה ואנכי תמה דהרי נוכל לפרש דמפטיר אחד היינו לבד השלשה וכדהקשו התוס'

לעיל ואם נאמר דאינו עולה ליתא להוכחה שכ' שם ודברי הק"נ אות כ"ט ל"נ כלל דתקשה מח"ל בבו"ה:

תד"ה כיון. ואין להתחיל בפ' של מעלה כו' דלא הוי מענינו של יום. עי' במרדכי ס"פ בני העיר

בהגהות שתמה ע"ז מקריאת ר"ח:

בט"א ד"ה ביוה"כ ז'. ומיהו טע"ז אינו מספיק כו'. ל"י מדוע אינו מתיישב בטע"ז דאיכא למימר דכ"ה

סדרן לר"ע שבת דאיכא מיתה ששה יו"כ דאיכא נמי מוסף תפלה נוסף על מיתה דאית ביה דהיינו כרת
)דלדידי' לא שני ליה בין ביד"ש לביד"א לענין זה( שבעה:

דף כג:

במשנה א"פ על שמע כו'. עתוי"ט ומש"כ ואנו כו' ונמצא שמיד מתחיל הש"ץ בברכת הי"ח ולא הוי

ככופר לכאורה נסתר זה מפי' הר"ן שמביא לקמן בדבור הסמוך דחזינן דאף דעובר לפה"ת ג"כ אפ"ה

אמרי ברכה של יוצר וי"ל דהר"ן לשיטתו שכ' לקמן ושמעינן ממתניתין שאין היחיד אומר קדושה של

יוצר:

גמרא כיון דבעי למימר נברך לאלהינו כו'. נ"ל דהוא משום שאמרו בב"ר פצ"ד דאין הקב"ה מייחד

שמו על הצדיק בחייו וזה דלא כהרשב"א שמביא הט"א על הא דאין נושאין א"כ:

תד"ה ואדם. כדאמרי' פ' השולח כל חרם אשר יחרם וגו' מאדם לרבות כו'. כצ"ל וכ"ה שם:

דף כד.

במשנה המפטיר בנביא כו'. פרש"י מי שרגיל כו'. נראה דהיה ק"ל דפריסת שמע ודאי קודם קה"ת היא

וכמש"כ התוי"ט ולישנא דהמפטיר משמע שכבר הפטיר לכן פי' מי שרגיל דהיינו בימים שעברו
והתוי"ט שכ"ע וכלומר מי שעתיד להפטיר כו' שחת כוונתו. ועי' לשון הר"ן ומש"כ התוי"ט לקמן בשמו

דטעם דאין כבוד למפטיר הוא משום דאיתא אפילו בקטן לכאורה תמוה דהא תנן בסמוך דקטן קורא
בתורה א"כ מאי גריעותא דמפטיר אבל הר"ן לשיטתו שכ' שם ולא שיהיו כולם קטנים או רובם כו':

שם והוא נושא א"כ. עתיו"ט וט"א שנדחקו בזה ול"נ דלפי דתנן פ"ה דברכות העובר לפה"ת כו' וא"א

שם כהן אלא הוא ל"י את כפיו כו' ופי' הפוס' דאם יש כהנים אחרים זולתו אפי' הבטחתו כו' ל"י א"כ

להכי תני הכא והוא אף דעובר לפה"ת כדקתני מ"מ נושא א"כ באם הבטחתו כו' ובזה יתיישב ג"כ

קושיית התוס' והפוס' מהא דחולין נתמלא זקנו כו' דהכא דוקא משום דרגיל להפטיר התירוהו בהבאת
ב' שערות לבד:

שם פוחח. פרש"י שכרעיו נראים כו' הר"ן הקשה עליו מהא דלקמן בסנדל איני עובר אף יחף ל"י

דמשמע דאחר עובר יחף ול"נ דיחף דהתם היינו בלא סנדל אבל מ"מ הוא מכוסה רגלים באנפילאות

דומיא הא דמייתי הרא"ש ביומא סי' כ"ד מפדר"א פ' )מו( אף ישראל יחיפי רגל ביוה"כ )לפנינו ליתא
שם( ויוה"כ מותר באנפילאות לדעת ר"פ וע"ש בגמרא )עז( בהא דיליף איסור נעה"ס מיחף דקרא אבל

קשה דהכא תני דאינו נושא א"כ ולקמן איתא מומין שאמרו כו' וברגליו ופרש"י משום דחולץ מנעליו

וע"כ מיירי דרגליו יחפים ממש )עי' שו"ע סי' קכ"ח ס"ל( לכן נ"ל דיחף הוא רק בחלק התחתון דרגל
ופוחח הוא שכרעיו נראים והיינו בגובה הרגל. ומה שהביא רש"י ראיה מתרגום עי' בתוס' ובהגרי"פ

וגם סותר א"ע למה שפי' בערכין ס"פ השג יד וטעם דמתרגם כ' התוי"ט בשם הר"ן דלא הוי חשיבותא

כ"כ דקטן מתרגם ועמש"כ לעיל בד"ה המפטיר ולשון הר"ן שהגדול קורא בתורה וקטן ממנו מתרגם
עליו:

תד"ה פוחח )בסופו(. וה"נ משמע בירושלמי סוף מו"ק. כצ"ל עי' ברי"ף ורא"ש:

תד"ה ואינו עובר לפה"ת. וי"ל דהתם מיירי בת"צ כו' דאין מורידין כו'. הנ"ל לפרש עפ"ד דיש חילוק

בין עובר לפני התיבה ליורד לפה"ת דעובר היינו באקראי ויורד הוא בקביעות***( וא"ש הא דקתני

המפטיר כו' הוא עובר לפה"ת דודאי אין סברא שיעשה ש"ץ קבוע בעבור זה. וכן הא דתנן בברכות

פ"ה העובר לפה"ת וטעה דאין דרך ש"ץ קבוע לטעות ונ"ל לפ"ז דדוקא תני התם העובר לפה"ת ל"י
אחר הכהנים אמן מפני הטירוף וכו' אבל ש"ץ קבוע ל"ח בי' לטירוף וזהו דין חדש לא שערוהו הפוס'

אך בחולין העתיקו התוס' מתניתין דהכא ולא יורד לפה"ת:

תד"ה מי. ולא יהא נוהג בו דת יהודי. כצ"ל:

בא"ד ואע"ג דפי' לעיל דקטן דאית ביה תרי מדרבנן כו'. כצ"ל:

דף כד:

רש"י ד"ה קטן פוחח. משום ול"י בך ע"ד. הט"א תמה דבמתניתין פי' משום כבוד צבור ולנ"פ דשם פי'

למסקנא דהכא:

במשנה נתנה על מצחו. כצ"ל:

רש"י ד"ה כי אמגוזא. נראה דכצ"ל עגולות כאגוז וכביצה )ר"ל עגול כדורי( אבל עגולה כעדשה )עגול

שטחי( ש"ד:

דף כה.

גמרא תנא דבי ר"י בישראל כו'. עתוי"ט מה שהביא בשם הערוך אמנם בירושלמי הגי' גם בתדר"י

ארמית ונסתר פירושו:

במשנה רא"א א"מ בהודע א"י. התוי"ט הביא מהלבוש דהטעם הוא משום דכתיב שם אביך האמורי כו'

ע"ש ול"נ סמך לפירושו מהא דאיתא בסנהדרין )מד ב( בשעה כו' אביך האמורי כו' אמרה כו' רבש"ע

כו' וסוד אחר אל תגל והקב"ה לא השיבה כלום:

גמרא ויש לא נקרין ול"מ. הגר"א ז"ל מח"ז ועמש"כ במהדורות לס' נת"ע )דף קיג ב( לקיים הגי' בדרך

נכון בס"ד:

רש"י ד"ה המכנה בעריות. ברעתי ברעתם הל"ל כו'. עי' מנ"ש שם:

בא"ד וימירו את כבודם כבודו הל"ל. כ"נ דצ"ל:

רש"י ד"ה ומעשה עגל הראשון. עד ואשליכהו באש. ע"כ ט"ס יש כאן דלקמן איתא איזה מעשה עגל

השני מן ויאמר משה כו':

תד"ה הכל. כדכתיב ואל יתהלל חכם בחכמתו כו' הגבור בגבורתו כו' עשיר בעשרו כי אם כו'. כצ"ל:

תד"ה אין מפטירין. וקי"ל כר"י. עי' לקמן )לא( בגמרא:

דף כה:

גמרא ולשתות את מימי שיניהם. לפנינו במלכים וישעיה ליתא למילת מימי וכן ברא"ש ועמ"ש:

שם ואנחי' בשי"ן תיו שלך. כ"ה בע"י:

שם שרי לי' לבזויי' בגימ"ל ושי"ן. עט"א שהקשה כיון דקי"ל סקילה חמורה כו' ונ"ל מגז"ש כו' וליתא

לדרשה דר"מ כו'. לכאורה לדידן דלא קי"ל כר"א דאמר פנוי כו' עשאה זונה נ"ל שפיר מלזנות דאיירי

בזיקת הבעל ע"ש )נא( יכול אפילו פנויה הא לזנות כתיב כדר"א כו' אבל ז"א דגם לרבנן מלזנות אין

ראיה )עי' יבמות סא(. ועי' בתוס' דסנהדרין )נ ב( בד"ה ת"ל והגמרא דקאמרה כר"א לאו דוקא
ולרווחא דמילתא אולם קושייתו איננה לפמש"כ התוס' שם בסד"ה כשהוא דלכ"ע איתא הך דרשא דר"מ

ע"ש וכ"כ הר"ן בס"פ אלו עוברין כפי' גי' הד"ת:

רש"י ד"ה אלא כבידו. של ריעי שהיה בו. כ"ה בע"י:

רש"י ד"ה בגימ"ל. ורבותי מפרשים גייופא שטייא. כ"ה שם ומלת שייטא ליתא:

דף כו.

במשנה יקחו ספרים. צ"ל לוקחין כבאינך וכ"ה ברש"י ורי"ף ורא"ש:

גמרא ארבב"ח אר"י זו דברי ר' מנחם כו'. כה"ג בכתובות )קא ב(:

רש"י ד"ה מה היה בחלקו של בנימין. )עי' זבחים נג ב( בפירושו ביתר ביאור:

רש"י ד"ה לא שנו. בגה"ש העלה דבריו בצע"ג ולפלא שלא עיין ברא"ש דבדבריו מיושב פרש"י ע"ש וגם

נ"ל דרש"י פי' כן אליבא דר"מ דלקמן )כז ב( במשנה ]או כר"י שם במשנה הב' לפי' התוס' )כח( בד"ה

ועוד[ :

דף כו:

רש"י ד"ה ואפי' למ"ד. כתכריכי כו'. כצ"ל בכ"ף:

רש"י ד"ה הני מילי. והלכך כשנלבנו לבהכ"נ ה"ל כו'. כ"ה ברש"י שברי"ף:

רש"י ד"ה קמטרא. יש ט"ס בדבריו ועי' ת"י שם ובפירושו ותקן:

רש"י ד"ה בי כנישתא דרומאי. למחוזא. עי' רש"י פסחים )ה ב( ד"ה מחוזא:

תד"ה אוגורה. הוי ליחיד כו'. כן צריך להיות:

דף כז.

גמרא ואת כל בתי ירושלים כמשמען הן בית ה' זה בהמ"ק ובית המלך אלו כו' ג"כ כמשמען. ונ"ל

דאתא לאפוקי מהא דירושלמי ר"פ דדריש וא"כ בתי ירושלים אלו ת"פ בתי כנסיות כו' דלפ"ז לא יאות

שוב לפרש בית גדול מקום שמגדלין בו תפלה דהא היינו בהכ"נ:

רש"י ד"ה אבל לא נו"כ במטפחות חומשין. שמוריד כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה פרשא דמתא. עי' בפירושו בב"ב )ח( ד"ה לפרשא:

דף כז:

במשנה רי"א כו' והלוקח מה שירצה יעשה. עי' לעיל בר"פ שמביא ר"י ממעשה ראיה לדבריו. ועי'

לקמן )כח( בתד"ה ועוד וצע"ק דל"א שם שמכרוהו לשם חצר:

גמרא כי אכלל רבה ברי' רב הונא כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה ולא פסעתי. לישב למקומו. כצ"ל:

דף כח.

גמרא א"ת משנאי אלא משניאי. עט"א שכתב בס"ד ואע"ג דאחר יכול למחול על הכאתו כדמוכח

בספ"ח )כצ"ל( דב"ק צ"ג נראה דכוון להא דתניא שם הכני פצעני על מנת לפטור פטור אבל אין זה
ראיה דהאי פטור אינו אלא מתשלומין כהא דתנן התם קרע את כסותי כו' ע"מ לפטור פטור דודאי

חייב משום בל תשחית דלא עדיף מדידיה גופי' דעובר כדמוכח בשבת )קכט. קמ ב( ושם בב"ק )צא ב(
שהמקרע עה"מ יותר מדאי לוקה משום ב"ת וכן תנן שם )צ ב( והקוצץ נטיעותיו אע"פ שא"ר פטור וכ'

התוס' שם )צא ב( ד"ה החובל דחייב מלקות ועוד דבחובל גופא אר"ע שם במתניתין דאינו רשאי לחבול

בעצמו וכ"פ הרמב"ם רפ"ה מהל' חובל ומדברי הר"ן בפ' שבועות שתים בתרא על הברייתא דנשבע
להרע לעצמו מוכח דהוי איסור דאוריית' ופשיטא דלא עדיף אחר אפילו אם הרשהו:

שם סליק יתיב ארישא דדיקלא. יתכן משום דבדקל קשה לעלות כדאיתא רפ"ד דפאה לכן סליק עלי' כדי

שלא יוכלו לעלות אחריו מהר:

שם אם נאמר כבש למה נאמר אחד. עמש"כ ביומא )לד ב( בס"ד:

רש"י ד"ה בחניכתו. עי' הגי' בתענית ובתוס' שם:
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דף כח:

גמרא עשבים מאן דכר שמייהו. לכאורה מאי קושיא דמשמע דר"י פליג על ת"ק וס"ל דאף אין קורין

וכו' כדי שיעלו בהן עשבים וצ"ל דסבר הש"ס דאין סברא דר"י יפלוג לאסור בכל הני והראי' דבמשנה
לא חשב להו:

רש"י ד"ה ואין נאותין. ואין מתקשטין. עי' יומא )יא(:

תד"ה ב"כ של בבל. שהרי כו' תפקע קדושתן. עמ"א סי' קנ"א סקט"ו:

דף כט.

גמרא גלו למצרים כו' שנאמר הנגלה כו' וגו' גלו לעילם שכינה עמהן שנאמר ושמתי כסאי בעילם

)ירמיהו מ״ט:ל״ח(. כ"ה בע"י:

שם עלוב כו'. הרש"א בח"א בתענית פי' דהיינו חצוף ע"ש ונראה דחיילי' מגיטין )לו ב(:

שם הנכנס לבהכ"נ להתפלל מצוה לעשותו קפנדרי' כו'. כ"ה גי' הרא"ש והר"ן כאן וברי"ף שלהי

ברכות:

דף כט:

גמרא כמאן דלא כרשב"ג. עט"א דר"ל שהיו תורמין ת"ח ד' ימים קודם ר"ח ניסן ותימה דהרי משנה

ערוכה רפ"ג דשקלים דהיתה בפרוס הפסח וכן בירושלמי שם רפ"א איתא דהיתה בר"ח ניסן ועו"ש
כתחילתה שנאמר ויהי בחדש הראשון כו' באחד לחדש כו' ותאני עלה בו ביום נתרמה תרומה כו' )וזה

ג"כ דלא כפרש"י בר"פ תשא פסוק ט"ו ע"ש( וכ"כ הרמב"ם פ"ב מהל' שקלים ה"ה אך ק"ל דשם תנן

והן גרנות למע"ב דר"ע ובבכורות )נח( מוכח דלר"ע הוה הגורן ביום אחרון דאדר וכ"פ הרמב"ם פ"ז
מהל' בכורות הל"ח וצ"ל דהן גרנות לאו דוקא דהתרומה היה ודאי בר"ח ניסן כנ"ל וכן פשטא דברייתא

בר"ה )ז( כמש"כ שם בס"ד. שוב ראיתי להתוי"ט בשקלים שם שהעלה דברי הרמב"ם בצ"ע ונעלמו
מכ"ת הראיות שהבאתי:

שם רב אמר צו את בני ישראל כו'. אף דעיקר קריאת פרשה זו אינה אלא משום קרא דזאת עולת חודש

כו' הכתוב בפ' ובר"ח מ"מ אגב קרינן נמי צו דג"כ שייך להיום שהרי מקריבין בו תמידין ומהא דפריך

לקמן מאי שני משמע מפשטי' דשאר ר"ח שח"ל בשבת קורין ג"כ מפ' צו ול"י מאין יצא להטוש"ע בסי'

תכ"ה דמתחילין מן וביוה"ש ואע"ג דיש לדחוק וליישב עט"א מ"מ כיון שלא נמצא בש"ס מפורש שאין
קורין צו מנ"ל לדחוק ]אח"ז מצאתי מפורש במסכת סופרים פרק יז ה"ג כדברי הטוש"ע ע"ש. ותימה

על הגר"א ז"ל שלא ציין כדרכו לשם[ . וכן מש"כ הט"א דכשחל ר"ח בתוך השבת דמקדימין לשעבר א"צ
להתחיל לפ"ש אלא מן ובר"ח פשטא דשמעתא למ"כ אלא לעולם מתחילין מפ' צו וגם ל"ד במש"כ כ"פ

דשאר ר"ח שח"ל בשבת אינו מתחיל רק מפ' ר"ח דהא מבואר בטוש"ע שם דמתחיל מן וביוה"ש:

שם וצריכא דאי אתמר בהא כו'. לכאורה בלא"ה צריכא קמייתא לאפוקי ממ"ד לסדר פרשיות הוא חוזר

דהא מוכח לעיל דבר"ח דעלמא לכ"ע אין מפסיקין ענינא דיומא ומסתמא דבחנוכה ג"כ הכי הוא:

שם מי גרם לד' שיבא ר"ח כו'. עט"א שהקשה דלמה לא יקראו בחנוכה א' או ב' ע"ש. ונ"ל ליישב ע"פ

הגמרא דיומא )לג ב( כיון דאתחיל בהו עביד רובא כו' ע"ש:

שם אתמר ח"ל בואתה תצוה כו' קרי שיתא מואתה כו'. כצ"ל כדלקמן באביי וכ"ה ברי"ף ורא"ש:

רש"י ד"ה אלא אמרה תורה. לחדשו בהבאת עולת תו"מ כו'. לישנא דקרא )עולת חודש( נקט אבל פשוט

דגם חטאת דר"ח מתרו' חדשה או דלא קאי תיבת עולת רק על תמידין:

רש"י ד"ה חל להיות. עי' רש"א שכ' דהכי הל"ל כו' הסמוכה לכי תשא. ל"ד דהא עתה דנין עליה מה

היא פ' שקלים אי תשא אי צו לכן שפיר מיסתם קא סתים לה ולא קראה בשם ואולי דלזה דקדק לומר

ר"ח כו' דאיך יכתוב פ' שקלים בפ' הסמוכה לפ' שקלים אבל הא דקאמר לקמן עלה בשלמא לאביי ניחא
ע"כ לא יפרש ר"ח כו' דבר"ח מאי ניחותא דהא כיון דצריך לקרוא פ' ובר"ח ביניהם אפילו לאביי איכא

היכרא עק"נ אות לז:

דף ל.

גמרא רב אמר מקדימין דא"כ )כצ"ל( בצרי להו י"ש. עט"א שהקשה דלרבנן דס"ל שואלין ל"י קודם וילפי

מהא דמשה עומד בפ"ר כו' א"כ ה"ל ל"א יום עם יום המעשה ולמה סגי לקרות פ"ש בר"ח דלא הוי רק
ל"י עם יוהמ"ע ותירץ דיוהמ"ע של ר"ח ניסן כיון דלילה א"ר לה הוה נמי בכלל החשבון ותימה דסוף

סוף כיון דילפי מהא דמשה ושם גם מקצת יוהמ"ע א"ר עד בה"ע כמש"כ בעצמו ואפ"ה הוה ל"י זולתו:

שם א"ש בה. ופרש"י האי בתוכה כו' תוך שבת עצמו וכן בנגעים פ"א מ"ד בסופה תני ח"ל בתוך השבת

והכוונה דוקא ביום שבת עצמו ע"ש:

שם כיון דאיכא מוקפין כו'. עט"א ועי' בהגר"א ז"ל סי' תרפ"ח סקי"ח ובמש"כ בס"ד בס' עליית

אליהו בסוף המכתבים ויש שם השמטת הדפוס וכצ"ל וכפי סוגיית הגמרא בריש מכילתין וברפ"ב בפי'
נזכרים דהיינו קריאת כו':

שם איתמר נמי ארחב"א כו' פורים שח"ל בשבת מקדים כו'. כצ"ל:

רש"י ד"ה אבל בזמן כו'. בצרי להו יומי לשולחנות. כצ"ל:

רש"י ד"ה שניה להפסקה. עי' מהרש"א בכוונת דבריו אך לפ"ד סיומו ובתוך שבוע שלאחריה יהא

פורים לא א"ש:

דף ל:

גמרא מסייע ליה לר"ה. עט"א ומש"כ דהא בתענית של מעמדות ל"ש כנופיא כו' תמוה דמה לו לכ"ז

כיון דמפורש במשנה דהיו קורין בשחרית ובמוסף. גם מש"כ דלפי' ש"מ דלא היה תפלת מוסף
במעמדות לק"מ ע"ש. לכאורה מ"מ יקשה כיון דהיה להם קריאה במנחה ולייתי ס"ת כבשאר תענית

ובפרט לפי' הרמב"ם והרע"ב דהוה נמי קריאה בנעילה כמ"ש התוי"ט שם במ"ג אבל ל"נ דל"ק כלל
ממעמדות הואיל דלא היתה אלא לאנשי מעמד בלבד ולא נתבטלה קריאה דיומא משאר העם משא"כ

תעניות יש בהן השוין בכל הצבור עתוי"ט מ"ד ד"ה בתעניות:

תד"ה ושאר. והא שאנו מוציאין ס"ת כו'. כצ"ל:

דף לא.

גמרא ולמחר כל הבכור. עתוי"ט שכ' דמי שלא קיים מצות שמחה יקיימו עדיין. משמע דיש לה תשלומין

ועמש"כ בחגיגה )ו ב( בס"ד:

רש"י ד"ה ה"ג ת"ר. אלא שבעלי הגמרא כו' שנהגו לעשות ב"י לקרות ביום שני כו'. נ"ל דלא בדיוק

כתב כן דאף הא דיו"ט האחרון ש"פ קורין ויהי בשלח ודיו"ט האחרון )של סוכות( קורין כה"ב אף

שהמה נהוגים גם בא"י אינם אלא הוספה מבעהג"מ )ובזה א"ש מה שפסק בשו"ע סי' תרס"ח דבא"י
קורין בשמ"ע בוזאת הברכה. והבה"ג העלה בצ"ע מהגמ' הלזו. דהגמ' איירי בחו"ל( וראיה מדל"ק

במקום ולמחר והאידנא כמו בימים הראשונים ובעצרת ובר"ה וכ"מ מראשית דברי רש"י עצמו שכ' עד

ושאר כל ימות החג וכן מבואר בתוספתא:

רש"י ד"ה עוד היום. לפי שמפלתו כו' בליל פסח הי'. עמש"כ בס"ד בש"ר פי"ח אות י' במ"ת ול"נ

להוסיף משום דכתיב שם והחרים ה' את לשון ים מצרים כו' והיתה מסלה כו' כאשר כו' ביום עלותו
מא"מ:

תד"ה במנחה. לפי שהנשים מקושטות כו'. עי' שלהי תענית:

דף לא:

גמרא שנאמר אם לא בריתי כו'. עתוי"ט פ"א דאבות מ"ב ד"ה ועל העבודה:

שם לפי שא"א ברכה על הפורעניות. עט"א ועמש"כ בס"ד במ"ר פ' ראה אות ב' במ"ק:

שם אכנפשך. דומה לזה בב"מ )נד(:

תד"ה ר"ח. וכן וה' נתן קולו לפני חילו דמשתעי במים. צ"ע דכה"ע דשם משתעי בארבה לפרש"י

ורד"ק ולהרי"א קאי על גלות בבל:

תד"ה קללות שבת"כ. וחשיב מוהיה אם לא תשמע עד כו'. כצ"ל:

דף לב.

גמרא אר"ז אר"מ הלוחות כו'. פשוט דצ"ל ואמר:

שם הגולל ס"ת צריך שיעמידנו על התפר. לכאורה דין זה ודין דשיור התפר לעיל )יט ב( מישך שייכי

אהדדי וכ"א צריך לחבירו וא"נ כן מפרש"י והרי"ף:

שם ואר"ש אריו"ח עשרה כו'. )הגוללו נוטל שכר כולן(. תיבות אלו המסובבות ליתא ברי"ף וכ"נ

מתד"ה הגדול:

שם וקל איתתא בדברא. דאשה בדברא לא שכיחא )ברכות ג ב(:

תד"ה הלוחות. ואכתי קשה כו'. עי' קדושין )כג ב( תד"ה דאר"ה ויתיישב לך ובזה אתי לנכון פסק

הרי"ף שם דגליונים אין מצילין אשר תמה עליו הר"ן ונדחק בישובו:

סליק מסכת מגילה בס"ד


