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ביאורים
אחת ההתמודדויות הקשות שהיו לעם ישראל היא המלחמה הקשה ב'ביתוסים', שכפרו 
באמיתותה של התורה שבעל פה. הגמרא מספרת על ויכוח אחד מיני רבים עם אנשי אותה 
הכת, סביב טענתם שאת חמישים ימי ספירת העומר יש להתחיל ממחרת השבת שבחג 
הפסח ולא ממחרת יום טוב הראשון של פסח, וממילא לשיטתם חג השבועות יחול תמיד 
ביום ראשון בשבוע. רבן יוחנן בן זכאי התווכח עם הבייתוסים ותמה על החלטתם להעדיף 
להסביר  שיש  שמסתבר  אחד  בייתוסי  זקן  לו  וענה  זה,  באופן  הפסוק  פשט  את  להסביר 
שלכך התכוונה התורה, מאחר שמשה רבֵּנו רצה לענג את ישראל בשני ימים טובים – שבת 

וחג השבועות יחד.
המהר"ל מסביר שיש להעמיק בויכוח הזה. הבייתוסים מודים שהתורה ניתנה משמים מידי 
ניתנה באופן המותאם  זקן טען שהתורה  הבורא, ושמידתו של הקב"ה אמת. אולם אותו 
התורה  לו  ניתנה  ישראל,  אוהב  היה  רבנו,  משה   - התורה  שמקבל  כיוון  ולכן  למקבלים, 

באופן המותאם להם. 
כנגד זה ענה לו רבי יוחנן בן זכאי, שלא יתכן להסביר את מצוות התורה על פי זה שמשה 
אוהב את ישראל, והראיה שבמצוָות ה' ביד משה, ישראל הלכו במדבר ארבעים שנה. ודבר 
זה לא השתנה על אף אהבת משה את ישראל. המהר"ל מסביר שמשה אמנם הוא צינור 
לדין  משה במהותו מתאים  אולם  ישראל,  את  והוא אהב מאוד  לישראל,  לנתינת התורה 
וליושר, והתורה ניתנה על פי זה, כל בריאתו של העולם וכל מצוותיו של הבורא בתורה 

מכוונים למה שאמיתי וישר - לרצון הבורא כפי שהוא. 
אם כך, אנו עלולים 'להיבהל'. האם נלמד מכאן שמצוות התורה אינן טובות לאדם? האם 
קשה  למערכת  נכנס  המצוות  מקיים  האם  נעם?  דרכי  הן  התורה  של  שדרכיה  למדנו  לא 
שכולה 'גזֵרות'? וודאי שאין הדבר כן. ריבונו של עולם הוא הטוב המוחלט וממילא אין ספק 
שהמצוות הבאות בגזֵרתו הן מצוות שכולן טוב, על אף שהאדם לא תמיד מבין ומשיג אותו, 

שהרי הוא טוב אלוהי, והוא גדול ומרומם ממושגי הטוב האנושי. 

הרחבות
• למה לא נתבאר בפירוש מתי מתחילים לספור את העומר?

יסוד מחלוקת חז"ל והבייתוסים הוא בהבנת  הַשַּׁבָּת.  אַחַר  עֲצֶרֶת  בַּיְתּוֹסִים אוֹמְרִים:  שֶׁהָיוּ 
הפסוק "וּסְפַרְתֶּם לָכֶם מִמָּחֳרַת הַשַּׁבָּת" ]ויקרא כג, טו[. הבייתוסים שכפרו בתורה שבעל 
פה והבינו את התורה שבכתב כפשוטה הבינו שתחילת הספירה היא ממחרת יום השבת 
הראשון שאחרי ליל הסדר. על פי הבנתם המוטעית חג השבועות יכול לצאת בתאריך שונה 
בשם  פסח  של  ראשון  טוב  יום  את  כינה  דרשו שהפסוק  חז"ל  זאת  לעומת  לשנה.  משנה 

"שבת", נמצא שצריך להתחיל לספור ממוצאי יום טוב ]מנחות סה:[.
לספור  שמתחילים  בפירוש  כתבה  ולא  לטעות  מקום  השאירה  התורה  מדוע  לשאול  יש 

ממחרת יום טוב? 
ביאר הרב צבי פסח פראנק שהתורה כתבה ממחרת השבת ולא ממחרת יום טוב, כדי לחזק 
"ויש  קודש  הררי  בפירוש  פראנק  הרב  של  נכדו  דבריו  את  וביאר  פה.  שבעל  התורה  את 
)שהוא  בחג השבועות  דווקא  צדוקים  מליבן של  להוציא  בא הכתוב  כך  להוסיף שמשום 
תלוי  העומר  ספירת  של  החמישים  יום  שהוא  השבועות  חג  שזמן  משום  תורה(,  מתן  חג 
במחלוקת של הצדוקים והפרושים... ללמד שהתורה שבעל פה עיקר ולהוציא מליבן של 
צדוקים שכופרים בתורה שבעל פה". ]מקראי קודש פסח חלק ג, עמוד קו, ופירוש הררי 

קודש שם[. )ועיין בספר הכוזרי מאמר שלישי, מא, שביאר זאת באופן שונה(. 

שאלות לדיון
למה כל כך חשוב למהר"ל להדגיש שמצוות התורה מגיעות מצד מידת הדין, ואינן לטובת 

המקבל?

הגזֵרה האלוהית היא באמת גם כן 'לטוב לנו'. על מה זה מעיד בנו?

לעילוי נשמת מנחם מנדל בן חנה רות ז"ל

המהר"ל המבואר 'קול חי'

הָיוּ  מָעֵאל )סה, א(: שֶׁ י יִשְׁ רֶק רַבִּ מְנָחוֹת פֶּ דְאִיתָא בִּ יְתּוֹסִים, כִּ אי לַבַּ ן זַכַּ י יוֹחָנָן בֶּ שׁוּבַת רַבִּ עַצְמוֹ תְּ וְזֶה בְּ
יִן זֶה  אי וְאָמַר לָהֶם: שׁוֹטִים, מִנַּ ן זַכַּ י יוֹחָנָן בֶּ ל לָהֶם רַבִּ ת1•. נִטְפַּ בָּ ַ יְתּוֹסִים אוֹמְרִים: עֲצֶרֶת אַחַר הַשּׁ בַּ
נוּ  רַבֵּ ה  נֶגְדוֹ, וְאָמַר: משֶֹׁ כְּ ט  הָיָה מְפַטְפֵּ קֵן אֶחָד שֶׁ יבוֹ, חוּץ מִזָּ הָיָה מְשִׁ לָכֶם? וְלאֹ הָיָה אָדָם אֶחָד שֶׁ
נֵי יָמִים. קָרָא  גוּ שְׁ תְעַנְּ יִּ דֵי שֶׁ ת, כְּ בָּ נָהּ לְאַחַר שַׁ עֲצֶרֶת יוֹם אֶחָד הוּא, וְתִקְּ רָאֵל הָיָה, וְיוֹדֵעַ שֶׁ אוֹהֵב יִשְׂ
רָאֵל הָיָה לָמָה  ה אוֹהֵב יִשְׂ עִיר2, וְאִם משֶֹׁ רֶךְ הַר שֵׂ ר יוֹם מֵחֹרֵב דֶּ עָלָיו מִקְרָא זֶה )דברים א, ב(: אַחַד עָשָׂ

אן.  נָה? עַד כָּ עִים שָׁ ר אַרְבָּ דְבָּ מִּ אִחֲרָן בַּ
וּלְענֶֹג  ם לְטוֹבַת  לָּ כֻּ ן,  כֵּ ם  גַּ ת  בָּ ַ וְהַשּׁ וְהַמּוֹעֲדִים  ים  הַחַגִּ י  כִּ הָיָה סוֹבֵר,  ה  הַזֶּ יְתּוֹסִי  הַבַּ י  כִּ זֶה,  עִנְיָן  וּבֵאוּר 
הֵא לְטוֹב  יְּ רָאֵל, שֶׁ נָה הַתּוֹרָה לְיִשְׂ רָאֵל, וְעַל יָדוֹ נִתְּ ה הָיָה אוֹהֵב יִשְׂ י משֶֹׁ ין. וְאָמַר, כִּ זֵרַת דִּ רָאֵל, וְאֵינוֹ גְּ יִשְׂ
רָאֵל הָיָה,  ה אוֹהֵב יִשְׂ אָמַר: משֶֹׁ יְתּוֹסִי, שֶׁ בְרֵי הַבַּ נֵי יָמִים. וּרְאֵה וְהָבֵן מִדִּ ג שְׁ לָהֶם, וּלְפִיכָךְ יֵשׁ לָהֶם לְהִתְעַנֵּ
יְתּוֹסִים  אֵין הַבַּ נֵי יָמִים. שֶׁ גוּ שְׁ תְעַנְּ יִּ רָאֵל, וְנָתַן לָהֶם שֶׁ רוּךְ הוּא אוֹהֵב יִשְׂ דוֹשׁ בָּ י הַקָּ בָר כִּ לָה הַדָּ וְלאֹ תָּ
יְתּוֹסִים הָיוּ יוֹדְעִים  ם הַבַּ ה. אֲבָל גַּ עַל פֶּ בְּ תּוֹרָה שֶׁ הֵם כּוֹפְרִים בַּ לּאֹ מָצָאנוּ זֶה, רַק שֶׁ תּוֹרָה, שֶׁ כּוֹפְרִים בַּ
לוֹם,  ָ הַשּׁ עָלָיו  נוּ  רַבֵּ ה  יְדֵי משֶֹׁ נָה עַל  נִתְּ הַתּוֹרָה  שֶׁ בִיל  שְׁ בִּ ין, רַק אָמַר  דִּ וּגְזֵרָתוֹ  רַךְ  יִתְבָּ ם  ֵ הַשּׁ מִדּוֹת  י  כִּ
נֵי יָמִים. וְעַל זֶה  גוּ שְׁ תְעַנְּ יִּ ן עַל יָדוֹ שֶׁ רָאֵל וְנִתַּ ל מוּכָן, וְהוּא הָיָה אוֹהֵב יִשְׂ הַמְקַבֵּ מוֹ שֶׁ נָה עַל יָדוֹ כְּ וּלְכָךְ נִתְּ
ר, וְהָיָה אֶצְלוֹ הַכּלֹ  תוֹ הַיּשֶֹׁ ה הָיָה מִדָּ ה משֶֹׁ י מַעֲשֵׂ זֶה, כִּ ר יוֹם מֵחרֵֹב, וְרָצָה בָּ י יוֹחָנָן: אַחַד עָשָׂ יב רַבִּ הֵשִׁ
תֵן תּוֹרָה עַל יָדוֹ,  נָּ תִּ רָאֵל, שֶׁ ה לְטוֹבַת יִשְׂ ין עַל יָדוֹ. וְאִם הָיָה מוּכָן משֶֹׁ ל דִּ נָה תּוֹרָה שֶׁ ר, וּלְכָךְ נִתְּ דִין וְישֶֹׁ בְּ
הֶם?  לָּ נָה, וְהוּא הָיָה מַנְהִיג שֶׁ עִים שָׁ ר אַרְבָּ דְבָּ מִּ ין, לָמָה הוֹלִיכָן בַּ ת הַדִּ מִדַּ ל וְלאֹ בְּ הִיא לְטוֹבַת הַמְקַבֵּ שֶׁ
ר לאֹ  ר וְהָאֱמֶת. וְכַאֲשֶׁ ה הָיָה מוּכָן אֶל הַיּשֶֹׁ ג אוֹתָם וּלְהַנְאוֹתָם, רַק משֶֹׁ ה מוּכָן לְעַנֵּ לּאֹ הָיָה משֶֹׁ נִמְצָא שֶׁ
ם  ֵ תַן הַשּׁ נָּ דִין. וְכֵן הַתּוֹרָה שֶׁ ל הַנְהָגָתוֹ בְּ י כָּ נָה, כִּ עִים שָׁ ר אַרְבָּ דְבָּ מִּ ין, הָיָה מְאַחֵר וּמַנְהִיג אוֹתָם בַּ דִּ זָכוּ בַּ
ל. וְדָבָר עָמקֹ מְאדֹ  הוּא לַהֲנָאַת הַמְקַבֵּ זֶה שֶׁ ר, וְלאֹ יאֹמַר בָּ ין וּבְישֶֹׁ ת הַדִּ מִדַּ ה, הַכּלֹ בְּ רַךְ עַל יְדֵי משֶֹׁ יִתְבָּ

אי. ן זַכַּ י יוֹחָנָן בֶּ יב רַבִּ הֵשִׁ
רְכֵי נעַֹם, וְכָל  רָכֶיהָ דַּ י כָל דְּ בְרֵי הַתּוֹרָה הַטּוֹב וְהַנּעַֹם. כִּ אֵין עִם דִּ לוֹם שֶׁ נָה פּהֹ חַס וְשָׁ וָּ אָמְנָם אֵין הַכַּ
נָה תּוֹרָה לַהֲנָאָתָם,  ה נִתְּ ד הַזֶּ י לאֹ מִצַּ נָה פּהֹ, כִּ וָּ אֵר. רַק הַכַּ תְבָּ יִּ רוּר וּכְמוֹ שֶׁ בָר בָּ ה דָּ זֶּ לוֹם, שֶׁ נְתִיבוֹתֶיהָ שָׁ
בוֹא  יָּ י3, שֶׁ ר הוּא הַטּוֹב הָאֲמִתִּ י אֵין רָאוּי אֶל אֲשֶׁ ר. וְעִם זֶה הַכֹּל לְטוֹב לָנוּ. כִּ דִין וּבְישֶֹׁ נָה תּוֹרָה בְּ רַק נִתְּ
וְזֶה  צְווֹת,  הַמִּ עֲלֵיהֶם  זַר  גָּ שֶׁ זֵרָה  גְּ הִיא  אָה4  וָּ הַצַּ אַךְ  לָנוּ.  לְטוֹב  הִיא  הַתּוֹרָה  וּלְפִיכָךְ,  טוֹב.  רַק  נּוּ  מִמֶּ

אֵר.  זֵרוֹת. וְעוֹד יִתְבָּ א גְּ רַךְ רַחֲמִים וְאֵינָם אֶלָּ ם יִתְבָּ ֵ ה מִדּוֹת הַשּׁ עוֹשֶׂ אָמַר שֶׁ שֶׁ
בייתוסין  זכאי לבייתוסים, כמו ששנינו במסכת מנחות: שהיו  בן  יוחנן  רבי  זה שבארנו הוא תשובת  עקרון 
אומרים: עצרת אחר השבת 1]חג השבועות חל תמיד ביום ראשון[, ניטפל להם רבן יוחנן בן זכאי ואמר להם: 
שוטים, מנין לכם? ולא היה אדם אחד שהיה משיבו, חוץ מזקן אחד שהיה מפטפט כנגדו ואמר: משה רבנו 
אוהב ישראל היה, ויודע שעצרת יום אחד הוא, עמד ותקנה אחר שבת כדי שיהו ישראל מתענגין שני ימים; 
קרא עליו מקרא זה: אחד עשר יום מחורב דרך הר שעיר 2]הדרך ממדבר סיני לארץ ישראל היא אחד עשר יום 

בלבד[, ואם משה רבנו אוהב ישראל היה, למה איחרן במדבר ארבעים שנה?
של  לענגם  והחגים  נתן הקב"ה את השבתות  ולכן  ישראל,  לטובת  הן  שמצוות התורה  היא  הבייתוסי  דעת 
ישראל. לכן אמר הבייתוסי כי משה נותן התורה אוהב ישראל היה ונתן להם את חג השבועות שיתענגו שני 
ימים. יש לדייק בדברי הבייתוסי שלא אמר הקב"ה אוהב ישראל ולכן נתן להם שני ימים, כי גם הבייתוסי, 
המאמין בתורה שבכתב שניתנה מהשמים, יודע שהקב"ה, נותן התורה, נתן את המצוות כגזירות ולא מצד 
לפי  התורה  את  קיבל  שהוא  אמר  לישראל,  ונותנה  התורה  מקבל  שהוא  למשה,  ביחס  רק  שבהם.  הטובה 
תכונתו, שהוא אוהב את ישראל, ולכן הוא נתן לישראל את התורה מצד הטוב שבה. על זה השיב לו רבי יוחנן 
שמשה מידתו יושר וכל מעשיו על פי דין, ולכן ניתנה התורה שהיא דין דווקא על ידו. אם משה נתן את התורה 
מפני הטוב ולא מפני הדין, למה הוליכן ארבעים שנה במדבר, והרי כמנהיגם היה עליו לדאוג לטובתם? אלא 
הנהגתו את ישראל היתה על פי מידת הדין, וכיוון שלא היו ראויים על פי דין להיכנס לארץ ישראל, הוליכן 
ארבעים שנה במדבר. וכך גם התורה שנתן לישראל על פי מידת הדין ניתנה ולא לטובת ישראל. ותשובת רבי 

יוחנן בן זכאי עמוקה מאד.
אין כוונתנו חס ושלום לומר שאין בתורה טוב ונועם, שהרי כל דרכיה דרכי נועם וכל נתיבותיה שלום. כוונתנו 
לומר שלא מבחינה זו ניתנה תורה לישראל, אלא נתינתה מצד מידת הדין. יחד עם זאת בוודאי שהתורה היא 
לטובתנו, 3שהרי הקב"ה הוא טוב ולא יבוא ממנו רק הטוב, ולכן התורה היא לטוב לנו, אך 4עיקר הציווי ביחס 
זה  וענין  גזירות,  ואינן אלא  זוהי כוונת חז"ל כשאמרו: עושה מידותיו של הקב"ה רחמים  גזירה.  אלינו הוא 

יתבאר עוד בפרקים הבאים.

הוכחה מן הגמרא 

שהמצוות הן 

גזירות

אע”פ שמצוות 

התורה גזירות, הן 

גם לטוב לאדם


