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מובא בזוהר: בגין דכל מה דקיימא בחושבנא לא שריין תמן ברכאן בשלימו, וברכאן שריין במה דלא קיימא בחושבנא, בזמנא קדמאה קיימא בחושבנא דכתיב אלה פקודי המשכן, ת"ח משכנא דא קיימא בחושבנא ובגין כך אצטריך לצלותא דמשה דישרי עליה ברכאן דכתיב ויברך אותם משה, ומה ברכה בריך לון יהא רעוא דתשרי ברכה על עובדוי ידיכון, וברכאן לא שראן על האי חושבנא עד דאקשר ליה משה במשכנא דלעילא דכתיב אלה פקודי המשכן משכן עדות אשר פקד על פי משה, דאי לאו דאתעבד חושבנא על ידא דמשה לא יכלין אינון למעבד חושבנא דכתיב אשר פקד על פי משה, (אין ברכה שלמה שורה בכל דבר שבמנין (שמחשבים את הכמות שלו), והברכה שורה בדבר שסמוי מן העין. בזמן קדום מנו עשו חשבון בתרומת המשכן, לכן משה רבנו בירך את המשכן כדי שתשרה עליו ברכה שלמה . ואיזו ברכה בירך משה? 'יהי רצון שתשרה ברכה על עבודת ידכם'. הברכה של משה לא חלה על המשכן וכליו רק לאחר שמשה קישר בין המשכן למשכן שמעלה כמו שכתוב בפסוק 'אלה פקודי המשכן משכן עדות אשר פיקד על פי משה', אם משה לא היה עושה חשבון המשכן היה אסור לנו לעשות חשבונות המשכן) זוהר כרך ב פרשת פקודי דף רכא עמוד ב 

הזוהר מסביר לנו איך יוכלו למנות ולעשות חשבונות במשכן וכליו, כי ידוע שהברכה שורה רק בדבר הסמוי מן העין, לכן משה נתן ברכה מיוחדת לעבודת המשכן כדי שתחול ברכה שלמה עליו. אפשר לשאול על דברים אלו כמה שאלות. הראשונה למה משה בכלל עשה חשבון במשכן אם ידע שהוא יצטרך לתקן את המעוות על ידי ברכה מיוחדת? 

עוד שאלה נובעת מעצם מקור העניין של ברכה על דבר הסמוי מן העין. מובא במסכת תענית וכן במסכת בבא מציעא:  ואמר רבי יצחק אין הברכה מצויה אלא בדבר הסמוי מן העין שנאמר יצו ה' אתך את הברכה באסמיך תענית דף ח עמוד ב בבא מציעא דף מב עמוד א אם מעיינים שם בסוגיא וכן בהלכה רואים:  הנכנס למוד את גרנו, אומר: יהי רצון מלפניך ה' אלהי שתשלח ברכה בכרי הזה; התחיל למוד, אומר: ברוך השולח ברכה בכרי הזה; מדד ואח"כ בירך הרי זה תפלת שוא, שאין הברכה מצויה אלא בדבר הסמוי (פי' דנעלם ואינו נראה) מן העין. שולחן ערוך אורח חיים סימן רל סעיף ב כלומר הלכה זו היא עניין שתהיה ברכה, כי כל זמן שלא ידוע כמות בגורן אפשר לבקש ברכה שתגדל הגורן, אבל לאחר שכבר עשו חשבון הגורן אי אפשר שתחול ברכה על הנמצא בו. לכן אפשר לשאול מה משמעות הברכה שלא חלה על המשכן וכליו בגלל חשבונות של משה? האם זה היה לעשות יותר ממה שצריך? הרי רואים בפרשת ויקהל: (ה) ויאמרו אל משה לאמר מרבים העם להביא מדי העבדה למלאכה אשר צוה ה' לעשת אתה: ויאמרו אל משה לאמר מרבים העם להביא מדי העבדה למלאכה אשר צוה ה' לעשת אתה (ו) ויצו משה ויעבירו קול במחנה לאמר איש ואשה אל יעשו עוד מלאכה לתרומת הקדש ויכלא העם מהביא: (ז) והמלאכה היתה דים לכל המלאכה לעשות אתה והותר: ויקהל פרק לו כלומר כבר החלו את מניין התרומות שהביא בני ישראל לפני העבודה? אם כן מה הוסיף מניין משה ועוד איך חשבונותיו יכולות להשפיע על ברכת המשכן אם כבר התחילו החשבונות לפני העבודה? 

שאלה נוספת היא למה הזוהר אומר שרק לאחר שמשה קישר בין המשכן למשכן שלמעלה החלה ברכתו, למה היה צורך לתוספת זו כדי שתחול ברכת משה על הדבר שבמניין?

נראה שאפשר לדייק מדברי הזוהר כדי להבין מה משמעות ברכת משה, הזוהר השתמש בלשון:  בגין דכל מה דקיימא בחושבנא לא שריין תמן ברכאן בשלימו (ברכה מושלמת לא חלה על דבר שבמנין) צריכים להבין למה הזוהר הוסיף את המילה 'מושלמת' לדברי רבי יצחק שהבאנו לעיל.

נראה לי שאפשר להבין את העניין לפי הספר דברי יואל של הרה"ג יואל טייטלבוים האדמו"ר של סאטמאר. הגרי"ט מביא את קושיית הרמב"ן והאבן עזרא למה רק בחשבונות המשכן הוזכר פירוט הכסף והנחושת ואילו לא פורט כמות הזהב שבכלים. כך הם דברי האבן עזרא: כל הזהב אמר הגאון, למה הזכיר מה עשו בכסף, ולא הזכיר מה עשו בזהב התנופה? והוא השיב, הנה הזכיר, כי המנורה היתה ככר זהב. גם ככה הכפורת, וזהב הארון ומזבח הקטרת. ואין זה נכון, כי המנורה כלה היתה זהב, ולא כן הארון. רק צפוי זהב הוא מבית ומחוץ, וכן מזבח הקטרת, והשלחן והבדים והקרשים, והבריחים מצופים זהב הם כולם. והכפורת היתה זהב כולה. וכפי מה שקבלנו מאבותינו ככר אחד היתה, כי ארכה רב ורחבה רב. ולפי דעתי, שהזכיר מה עשו בכסף שהוא כסף הכפורים. והנה הזכיר, כי על כסף החיוב היה עומד המשכן, שהוא הכולל לכל הכלים. וזה זכרון לבני ישראל. ומי יוכל לשער כמה זהב צפוי כל כלי המשכן אבן עזרא שמות פרק לח פסוק כד וכן ברמב"ן: ולא ספר בפרשה מה נעשה בזהב, כי הזהב ממנו ביד איתמר ציפוי הקרשים והבריחים, וממנו ביד אלעזר הארון והכפורת והמנורה והשולחן ומזבח הזהב. והנה בעבור שלא יודע צפוי כל כלי כמה זהב יש בו לא ספר שנתנו משה להם במנין ובמשקל. רמב"ן שמות פרק לח פסוק כא 

הגרי"ט מסביר את החילוק בין כלי הכסף ונחשת ובין כלי הזהב שלא מנו אותם: ונראה לי דהנה מצינו כאשר נתנו ישראל כספם וזהבם לעגל לא ביקשו חשבון כלל, וצריך לומר שהטעם לפי שכל דבר שהאדם חפץ בו, ונותן נדבותו מרצונו הטוב, אינו מבקש עליו חשבון, ולכן לא בקשו הרשעים חשבון, לפי שהיו שמחים שנתמלא חפצם ותשוקתם, ויצא העגל.... מה שאין כן במעשה המשכן ביקשו חשבון, לפי שלא הושוו כולם במחשבת הנתינה, והיו ביניהם אנשים פחותים, אשר לא נתנו נדבותם מרצונם הטוב, אלא בכפייה, ... ואותם שנתנו נדבתם בכפייה המה בקשו חשבון הנדבה. והנה אמרו חז"ל שהמשכן מכפר על מעשה העגל, ועיקר הכפרה היא בנדבת הזהב ... וכיון שהכפרה היתה בנדבת הזהב לא משכנו עליה, כדקיימא לו (כמו שמקובל בהלכה) חיובי חטאות ואשמות אין ממשכין אותם.... נמצא שכל הזהב הבא בנדבה, היה רק מאותם שנתנו ברצונם הטוב ... ואתי שפיר שלא ביקשו ממשה חשבון על הנעשה בזהב.

רואים מדברי הגרי"ט שהיה כבר פגם בנתינת התרומות במשכן, כך גם רואים במדרש תנחומא: מי גרם לו על ידי שישב ועשה חשבון אלה פקודי המשכן, ולמה עשה חשבון הקב"ה מאמינו שנא' בכל ביתי נאמן הוא ומשה נתן חשבון, אלא מפני ששמע ליצני הדור שהיו משיחין אחריו שנאמר והיה כצאת משה וגו' והביטו אחרי משה, ומה היו אומרים .... וחברו משיבו ריקה אדם שנתמנה על מלאכת המשכן על ככרי כסף ועל ככרי זהב שאין לו חקר ולא משקל ולא מנין מה אתה רוצה שלא יהיה עשיר, כששמע כן אמר חייכם משנגמרה מלאכת המשכן אני נותן להם חשבון כיון שנגמרה אמר להם אלה פקודי המשכן. מדרש תנחומא פרשת פקודי סימן ז כלומר עלה חשש אצל ליצני הדור שמשה לקח חלק מתרומת המשכן לעצמו, לכן משה עשה חשבון מדויק על אותם הדברים שחששו ליצני הדור (שלפי הגרי"ט היו הכסף והנחשת ללא הזהב). אבל אפשר לשאול האם ראוי שמשה יעשה חשבונות שממעיטים את ברכת המשכן רק בשביל ליצני הדור?

כדי להבין את העניין בנוסף לשאלות שנשארו: שכבר עשו חשבונות לפני זה כמו שראינו בפרשת ויקהל אז למה כאן נשאר החשש של סמוי מן העין? מה משמעות ברכת משה רבנו שתקן את ברכת המשכן לאחר החשבונות? ועוד למה משה צריך לקשר משכן שלמטה עם משכן שלמעלה כדי להשלים את ברכת המשכן.

נראה שאפשר לפרש את העניין לפי דברי הרה"ג ניסן אלפערט בספר לימודי ניסן: וצריך בירור למה נקרא כאן במנין הסכומים שהתנדבו למלאכת המשכן בשם משכן העדת, ועדיין לא הוקם המשכן עד א' לחדש הראשון בשנה השנית לצאתם ארץ מצרים. ונראה לי שהטעם שהשרה השכינה במשכן הוא משום אלה פקודי המשכן, שהכל נעשה באמונה, ואילו היה מעורב מעשה תרמית וגניבה בקבלת הנדבות לא היתה השכינה שורה במשכן, כדרך הכתוב "אני ה' שונא גזל בעולה"... לפי דברי הרה"ג אלפערט אפשר להבין למה הוצרך משה לעשות חשבון בבניית המשכן, כי כל זמן שהיה אפילו אחד בספק במימוש תרומות המשכן אז היה ריח של גזל כלשהוא, ואז ה' לא ישרה שכינתו עליו. לכן משה רבנו 'יישר קו' עם כל הדור ההוא כדי ששכינת הקב"ה תוכל לשרות על המשכן. 

עתה אפשר להבין את משמעות ברכת משה רבנו לאחר חשבונותיו במשכן. כדי להבין את העניין נחזור לשאלה למה המניין הראשון של תרומות המשכן לא השפיע על השראת שכינת ה' במשכן. נראה שאפשר לדייק מן פסוק בפרשת ויקהל שהבאנו לעיל כדי להבין את העניין: ויאמרו אל משה לאמר מרבים העם להביא מדי העבדה למלאכה אשר צוה ה' לעשת אתה כלומר ידעו מראש כמה צריכים כדי לבנות את המשכן וכליו, כי כל ההוראות נתנו על ידי ה'. לכן המניין שנעשה בזמן התרומה נעשה רק לדעת מתי השלימו מה שצריכים לבנייה, ובגלל שהקב"ה קבע את מידות המשכן וכליו אין ברכה מיוחדת צריכה לחול על תרומות אלו. לעומת תרומות אלו לאחר שעשו מימוש של כל התרומות למשכן וכליו, נעלה שספק בעיני ליצני הדור, ספק של מראית עין, שלא כל התרומות מומשו לעבודת ה'. לכן משה שהוכרח לעשות מניין זה, לא רצה שיישאר שום טעם של צרות עין בבנייה, לכן ברכתו באה למנוע אפילו שבב של פגע בעבודת המשכן. לכן משה בירך את בני ישראל: יהא רעוא דתשרי ברכה על עובדוי ידיכון (יהי רצון שתשרה ברכה במעשה ידיכם) דהיינו לאחר המעשה שבו עלו הספקות משה מברך את בני ישראל שבמעשה ידיהם לא יהיה שום מכשול או ספק. 

מכאן רואים שאחת הסיבות שאין ברכה בדבר שבמנין נובעת מצרות העין של אחרים, שאותם צרי עין יכולים למנוע את השראת השכינה אפילו במשכן. כך נוכל להסביר את סוף דברי הזוהר שכדי שברכה תחול על המשכן וכליו צריך לקשר אותו למשכן של מעלה. כך רואים בדברי קדושת הלוי: או יבואר, אלה פקודי המשכן משכן העדות אשר פקד על פי משה כו'. דהנה אמרו חכמינו ז"ל  דאין הברכה שורה בדבר הספור ושקול. והנה כאן במלאכת המשכן דנעשה על פי חשבון ועל פי מדה הקצובה, אך אף על פי כן היה הברכה שורה בה. דהנה כתיב  'עיניך ברכות בחשבון', והנה שורש עין רעה הוא כמו בלעם דבכל מקום שנתן עיניו היה מארה באותו הדבר, מחמת דהרשע הסתכל באותו הדבר הפריד אותו משורש העליון של מקור החיים, מחמת שהיה להוט אחר אותו הדבר והיה נחשב בעיניו, אבל לא הסתכל בכח השם יתברך אשר יש בתוכו. אבל גבי זרע ישראל כתיב 'עיניך ברכות בחשבון', אף בדבר שיש בו חשבון ובא לידע מנין ומספר, אף על פי כן אינו מזיק הסתכלות הזה, מחמת שאיש הישראלי בכל דבר אשר רואה ומסתכל, אז רואה בכח הבורא אשר נמצא בו, וכיון שמדביק הדבר ההוא לשורשו, אז בראיה הלזו ממשיך ברכה ושפע ממקור עליון על הדבר ההוא. וזה שכתוב עיניך 'ברכות', שעיניך נעשו כמו ברכות ומעינות השפעה, אף בדבר 'חשבון'. וזה שכתוב 'אלה פקודי המשכן' במשכן, שנמנה כל דבר כמה פעמים ונעשה בחשבון, ואף על פי כן היה הברכה והשכינה שורה בה, ואדרבה שהיה המנין צורך גבוה. וזה שכתוב אשר פקד 'על פי משה', מחמת שיצא המנין מפי משה, שהיה בדביקות ובקדושה עליונה, ואדרבה על ידו ניתוסף ברכה: קדושת לוי שמות פרשת פקודי 

צרות עין יכולה לגרום לאי השראת ברכה עד כדי שהקב"ה לא ישרה שכינתו על המשכן, לכן יהודים שהם תלמידי אברהם אבינו צריכים להמשיך בדרכו כמובא במסכת אבות: כל מי שיש בידו שלשה דברים הללו מתלמידיו של אברהם אבינו ושלשה דברים אחרים מתלמידיו של בלעם הרשע עין טובה ורוח נמוכה ונפש שפלה מתלמידיו של אברהם אבינו עין רעה ורוח גבוה ונפש רחבה מתלמידיו של בלעם הרשע  משנה אבות פרק ה משנה יט והדרך להימנע מצרות עין רואים לפי דברי הקדושת לוי, שכמו שמשה קישר את משכן של מעלה עם משכן של מטה כדי שתחול הברכה על המשכן, ברכה שבאה מעין רוחנית שרואה בכל דבר את כוח הבורא שנמצא בו.

