
- 8 -

בס"ד,  י"א בסיון התש"ס

שיחות ושיעורים בפרשת השבוע

שנכתבו ונערכו ע"י תלמידים

מפי

הרב מרדכי אלון שליט"א

ברכת כהנים








לפרשת בהעלותך

אני מבקש עוד להסתפח לפרשת השבוע האחרון שהייתה צמודה לשבועות ולגעת במצוות עשה אחת, מצוות ברכת כהנים שנמצאת באמצע פרשת נשא, ויתכן שמתוך המצווה הזאת נוכל גם להתגלגל הלאה לתוך הפרשה הבאה, לפרשת בהעלותך. זאת מצווה מעניינת מאוד שלא נספיק כמעט לגעת בפירוש פרטיה אלא במצווה עצמה, במגמה שלה, בפסוקים ובמיקום שלהם בתורה. הפסוקים הם
: "וידבר ה' אל משה לאמר: דבר אל אהרן ואל בניו לאמר כה תברכו את בני ישראל אמור להם: יברכך ה' וישמרך: יאר ה' פניו אליך ויחנך: ישא ה' פניו אליך וישם לך שלום: ושמו את שמי על בני ישראל ואני אברכם". 

אני אחזור אל הפסוקים עוד מעט, אבל קודם נראה הגדרת המצווה ושורשי המצווה כפי שזה מופיע בספר החינוך במקום על המצווה
: "שנצטוו הכהנים שיברכו ישראל בכל יום, שנאמר כה תברכו את בני ישראל אמור להם". אם-כן המצווה היא ברכת כהנים כל יום. הכהנים מצווים בהרבה דברים, במצווה הזאת הם מצווים לא רק במקדש, הם מצווים בה גם מחוץ למקדש. אנחנו מיד נראה שיש הבדלים בין המצווה שנעשתה במקדש למצווה שנעשית גם מחוץ למקדש. כשאני אומר מחוץ למקדש אני מתכוון כמובן כמו שכולנו מכירים גם מחוץ למקדש וגם בזמן שאין בית-המקדש קיים. לא כמצווה דרבנן, למשל שאנחנו סופרים את העומר, אבל אנחנו סופרים את העומר ויודעים שאנחנו חסרים את הנפת העומר. ברכת כהנים מחוץ למקדש אינה מותנית במקדש, זה דין מיוחד. ברכת כהנים הזאת נעשית לכאורה כמו שהיא כתובה בתורה "אמור להם: יברכך ה' וישמרך", כך כתוב. אם צריך להגיד את זה עם השם המפורש או לא עם השם המפורש, לכל זה ניכנס עוד מעט. זאת המצווה שהם הצטוו, ועל זה הם מברכים "אשר קדשנו בקדושתו של אהרן וציוונו לברך את עמו ישראל באהבה".

בעל החינוך עוסק פה בבעיה קשה מאוד שאנחנו ניכנס אליה עוד מעט, מה פירוש שהקב"ה שולח את הכהנים לברך אותנו? מה הוא רוצה? אם הוא רוצה שתהיה ברכה אז שיברך אותנו בעצמו. האלשיך שואל יותר טוב ואומר שאם הקב"ה רוצה שהכהנים ידאגו לזה שהוא יברך אותנו, אז שיפנו אל הקב"ה ויאמרו ברכם ה' ושמרם, האר פניך אליהם ויחנכם. מה התיווך הזה? מה כל עניינו של התיווך הזה? זה לעצם העניין. אומר ספר החינוך: "משרשי המצוה שחפץ ה' בטובו הגדול לברך עמו על יד המשרתים החונים תמיד בית ה', וכל מחשבתם דבקה בעבודתו ונפשם קשורה ביראתו כל היום". כאן הוא מנסה להסביר למה הכהנים יכולים לעשות את זה ואני לא יכול לעשות את זה? כי הם "כל מחשבתם דבקה בעבודתו ונפשם קשורה ביראתו כל היום, ובזכותם תחול הברכה עליהם ויתברכו כל מעשיהם ויהי נועם ה' עליהם". קצת קשה הדברים האלה, כי לפי בעל החינוך מה הייחוד של הכהנים? טכנית. נפשם דבקה, הם קשורים כל הזמן לקב"ה. זה דבר מאוד מעניין, אני מבין אם הוא היה אומר שצריך ללכת לברכה אצל האדמו"ר, לכן צריך ללכת לברכה אצל הצדיק. כדי שכהן יהיה ראוי זכאי לברכת כהנים הוא לא צריך להיות גדול הדור. כהן שידוע בהרבה מאוד עבירות שהוא עושה הוא זכאי לברך ברכת כהנים כמו כל כהן אחר. יש רק שתי עבירות שמונעות מכהן את האפשרות לברך ברכת כהנים – עבודה זרה ושפיכות דמים. אגב, שפיכות דמים גם אם היא לא עבירה, זאת הלכה מעניינת מאוד שנגיע אליה בהמשך. כהן שהרג, לפחות לחלק גדול מהדעות, אפילו בעל כורחו במצוות מלחמה, כהן שהרג את הנפש הוא לא יכול לשאת כפיו. אבל כהן שכן מקיים את כל המצוות או שלא מקיים את כל המצוות זה לא מונע ממנו נשיאת כפיים. אז לא כל-כך מסתדרת ההגדרה של החינוך שבזכותם תחול הברכה, למה? כי "כל מחשבתם דבקה בעבודתו ונפשם קשורה ביראתו כל היום". מה המיוחד? נגיע לזה בהמשך.

כותב החינוך "ואל תתמה לאמור ולו חפץ ה' בברכתם יצו אתם את הברכה". אם חפץ ה' בברכתם של מי? לא של הכהנים אלא של עם ישראל, "יצו אתם את הברכה", שיברך אותם, מה הוא צריך את המתווכים? "ואין צורך בברכת הכהנים". זו השאלה הראשונית שצריכה להישאל פה באמת. "כי כבר הקדמתי לך פעמים רבות כי בכח הכשר מעשינו תחול הברכה עלינו, כי ידו ברוך הוא פתוחה לכל שואל בהיותו מוכשר ומוכן לקבלת הטוב. ועל כן כי בחר בנו מכל העמים ורצה שנזכה בטובו, הזהירנו וציונו להכין מעשינו ולהכשיר גופנו במצוותיו להיותינו ראויים אל הטוב. גם ציונו בטובו הגדול לבקש ממנו הברכה ושנשאל אותה על יד המשרתים הטהורים כי כל זה יהיה זכות לנפשותינו ומתוך כך נזכה בטובו". אני מסכם לרגע אחד את שורש המצווה לפי החינוך. בעל החינוך נוגע בשאלה ראשונית בכל סוגיית ברכת הכהנים – מה העניין של כהנים שצריכים להעביר את ברכת ה' אלינו? חפץ ה' לברך את עם ישראל יצו איתם את הברכה, למה צריך שזה יעשה דרך? קובע החינוך הכהנים בעצם לא מברכים אותנו, הקב"ה מברך, רק הכהנים מעוררים אותנו להיות כלי לקבל את הברכה, ובהפיכתנו לכלי לקבל את הברכה, הברכה שחלה בין כה וכה כבר עושה את הפעולה. אז למה דווקא הכהנים? יש להם ייחוס מיוחד. הם משרתים, האחרונים המשרתים תמיד את פני ה', הם דבקים ביראתו כל היום, אלה הדברים שהוא הזכיר עד עכשיו.

בעל החינוך נוגע מעט בדיני המצווה והוא כותב כך: "מדיני המצוה מה שאמרו ז"ל שאין הכהנים נושאים כפיהם אלא בעשרה, והכהנים מן המניין". אגב, זאת הלכה מאוד מעניינת, כדי שתהיה ברכת כהנים צריך עשרה. מה קורה אם יש מניין של עשרה אבל בעשרה כהנים? יש עשרה וכולם כהנים. אגב, זה לא כל-כך תיאורטי, באי ג'רבה יש הרבה מאוד שאלות הלכתיות כאלה. זה מקום שהיו בו הרבה מאוד כהנים, יש מסורת ארוכה שזה קשור לעזרא הסופר שאמר להם שיעלו לארץ וזה סיפור ארוך, בכל אופן יש שאלות רבות בהלכה. מה קורה כשיש עשרה כהנים? בשולחן ערוך מופיע כך
: "בהכ"נ שכולה כהנים אם אין שם אלא י' כולם עולים לדוכן". עכשיו הם עומדים, ביהכ"נ ריק, והם אומרים "יברכך וישמרך". עכשיו יש שתי שאלות: מאיפה הישראל שאומר להם לעלות? שנית – את מי הם מברכים? "למי מברכין לאחיהם שבשדות". יש יהודים שנמצאים עכשיו בשדות והכהנים מברכים "יברכך" את עם ישראל. הם מברכים בשם ומלכות "ברוך אתה ה' אלוקינו מלך העולם אשר קדשנו בקדושתו של אהרון וציוונו לברך את עמו ישראל באהבה" ומי עונה להם אמן? אחיהם שבשדות. אז מה זה בדיוק? נגיע לזה עוד מעט.

אני ממשיך ב'חינוך' כדי שיהיה לנו את הרקע: "וכיצד היא נשיאות כפים, בשעה שיגיע שליח צבור לעבודה, כלומר כשירצה להתחיל בברכת רצה, כל הכהנים העומדים בבית הכנסת עולין לדוכן ופניהן למול ההיכל ואחוריהם כלפי העם, ואצבעותיהם כפופות על כפיהם", כפופות פנימה. מעניין מאוד של'חינוך' חשוב מאוד הפרט הזה, נגיע אליו בהמשך בעזרת ה'. "עד שישלים שליח ציבור ברכת הודאה, ואחר כך מחזירין פניהן כלפי העם ופושטין אצבעותיהם ומגביהין ידיהן כנגד כתפיהם, ומתחילין יברכך, ושליח ציבור מקרא אותן מלה מלה, שנאמר אמור להם". איך החינוך הבין "אמור להם"? בואו נחזור לפסוק. "דבר אל אהרן ואל בניו לאמר כה תברכו את בני ישראל אמור להם", מי למי? אתם לבני-ישראל או בני-ישראל לכם? החינוך הבין! - בני-ישראל לכם. "אמור להם" – "שליח הציבור מקריא אותן מלה מלה", והם מברכים את מה שאני אומר להם לברך, כלומר, מכוח מי הם מברכים אותי? מכוחי. כלומר, הקב"ה הוא מעביר את הברכה, הם מברכים, ואני צריך להגיד להם. אגב, בעשרה כהנים בבית-הכנסת אין להם את ה"אמור להם", ובכל זאת הם מצווים. כלומר, כנראה יש להם אמור להם, אותם האחים שבשדות שגם עונים אמן וירטואלי, הם גם אומרים להם וירטואלית יברכך, הם רק לא שומעים. והעשרה עומדים שם ומברכים עם שם ומלכות, זה לא רעיון במחשבה עכשיו.

"ושליח ציבור מקרא אותן מלה מלה, שנאמר אמור להם, והם עונין אחריו בקול נאה", זה כנראה דין. "וכשמשלימין פסוק ראשון כל העם עונין אמן, וכן בפסוק שני ושלישי. וכשישלימו הג' פסוקים מתחיל שליח ציבור השים שלום, והכהנים מחזירין פניהן כלפי הקודש", ושוב "כופתין אצבעותיהן ועומדין שם בדוכן עד שיגמור ברכת שים שלום" שהיא כולה אגב המשך של ברכת כהנים, "וחוזרין למקומן. ומנהגנו היום שהכהנים אינן עולין בדוכן אלא עומדין לפני הארון ועושין כסדר שכתבנו וקודם שיחזירו פניהם לברך העם מברכים ברוך אתה ה' אלקינו מלך העולם", שימו לב לנוסח של החינוך, "אשר קדשנו במצוותיו וציוונו בקדושתו של אהרן וציוונו לברך את עמו ישראל באהבה". המנחת חינוך אומר פה מיד שזאת טעות דפוס, אבל חלק גדול מאוד מהפרשנים בחינוך אומרים שזאת לא טעות דפוס, הוא גרסתו. אולי נגיע לזה בהמשך.

אבל עכשיו אני רוצה להגיע לנקודה האחרונה לפני שאני חוזר לפסוקים. איפה ציוונו? כי כתוב "כה תברכו את בני-ישראל אמור להם", אבל איפה כתוב שם שציוונו לברך את עמו ישראל באהבה? מאיפה החיוב הזה באהבה? והחיוב באהבה הוא מאוד מאוד עקרוני. מי אמר את החיוב באהבה? אתם רוצים לראות עד כמה חייבת הברכה להיות באהבה? המשנה ברורה באורח חיים מביא מקרה נדיר בין יהודים אבל זה קורה. "שני כהנים השונאים זה את זה ואפילו נדרו הנאה זה מזה מותרין לעלות ביחד ואין אחד יכול לומר לחבירו עלה אתה בשחרית ואני אעלה במוסף או להיפך כי יכול לומר אני רוצה לברך בשתיהן"
. בואו לא נשכח שאם אני מצווה בתור כהן לברך ברכת כהנים אז אם אני יכול לברך ולא מברך אני מבטל מצוות עשה. אז אתה לא יכול להגיד לי שאני אבטל מצוות עשה. אבל צריך שזה יהיה באהבה? זה כלפי הציבור אבל לא בינינו. עכשיו תראו מה זה בציבור. "אבל כהן שהצבור שונאים אותו או הוא שונא את הצבור", עכשיו בואו נעזוב רגע כהן ששונא את הציבור. נניח כהן שונא את הציבור הוא לא בסדר, באמת איך הוא יכול לברך? כהן שהציבור שונאים אותו ונניח שזה באמת לא בסדר, שונאים אותו כי פעם הוא היה לא בסדר במשהו, אבל הוא עשה תשובה והוא מאה אחוז, והם לא בסדר שהם שונאים אותו. באמת באמת ובתמים, באמת הוא מאה אחוז, אבל הציבור שונאים אותו והוא כהן. בדיני "ואהבת לרעך כמוך" הם לא בסדר, לא הוא. הוא פגע בבין אדם לחברו, ביקש אלף פעמים סליחה, החזיר את הכסף שהוא צריך, הכל בסדר, על-פי דיני "ואהבת לרעך כמוך הם עכשיו לא בסדר, הוא כן בסדר. עכשיו בתור כהן מה הדין? כהן שהצבור שונאים אותו או הוא שונא את הצבור "סכנה הוא לכהן אם ישא כפיו", זה מה שנקרא מדברים באיומים. המשנה ברורה לא אומר אסור או מותר, הוא עבר עכשיו לטרמינולוגיה חדשה – זהירות, סכנה! "ולכן יצא מביהכ"נ קודם רצה אם אינו יכול לכוף את יצרו ולהסיר השנאה מלבו וע"ז תקנו בברכה לברך את עמו ישראל באהבה". עכשיו אנחנו מבינים כמה זה מסובך? יישר כוח. אבל מה המקור? לא להלכה הזאת אלא לזה שזאת המצווה. הרי מקור המצווה הוא הפסוק "כה תברכו את בני ישראל אמור להם: יברכך…", איפה כתוב פה באהבה?

פעם אמר לי יהודי דובר צרפתית שהוא בכלל לא מבין את השאלה, הוא אמר שזה פשט. כתוב "כה תברכו את בני ישראל אמור להם", הוא אומר לי: אני בכלל לא מבין את השאלה, זאת ראיה שכך צריך, זה הפשט של המילה, אחרת מאיפה ה"באהבה"? אמור להם זה פשט. אבל בכל זאת צריך גם איזה דרש, הרי צריך להבין בכל זאת את העניין. אגב, מקור המשנה ברורה הוא זוהר מפורש. דרך אגב, המגן אברהם הוא זה שמפנה לזוהר הזה שאני מביא עכשיו, והוא מפנה כשהוא מנסה להסביר מה מקור החיוב לברך באהבה, אבל הוא עצמו נשאר בשאלה. הזוהר אומר שזה צריך להיות באהבה, בסדר, אבל מה המקור, מאיפה זה בא? אין ראשונים ואחרונים שלא עוסקים בשאלה הזאת. כתוב בזוהר
: "תנא, כל כהן דלא רחמין ליה עמא", שלא אוהבים אותו הציבור, "לא יפרוס ידוי. ועבדא הוה", והיה מעשה, "בחד כהן", בכהן אחד, "דקם ופריס ידוי", שנשא כפיו. "ועד דלא אשלים", עד שהוא לא גמר את ברכת הכהנים, "אתעביד תלא דגרמי". הוא היה שנוא על-ידי הציבור, הוא לא הספיק להשלים את ברכת כהנים ונעשה, לא עלינו, "תלא דגרמי", תל של עצמות, גל של עצמות. "מ"ט, משום דלא בריך בחביבותא". מה זה לא בריך בחביבותא? הוא בריך בחביבותא, הוא אוהב את כולם, אבל לא הייתה פה חביבותא באוויר. מה הוא אשם? הוא עשה הכל הוא ביקש סליחה, מה הוא אשם? "וקם אחר ופריס ידוי ובריך, ואתתקן ההוא יומא". קם כהן אחר ואחרי זה הוא נשא כפיים, אחרי הטראומה הגדולה שהייתה שם בבית-הכנסת, והיום ההוא נתקן בעולם, אחרת היה קלקול שאי אפשר היה לתאר אותו, לתקן אותו. אתם מבינים עכשיו למה המשנה ברורה השתמש בביטוי סכנה? כי הוא ראה את הזוהר אז הוא לא השתמש בביטוי אסור או מותר, הוא אמר שלעשות את זה זה סכנה. ומסיים הזוהר "כל כהן דהוא לא רחים לעמא, או עמא לא רחמין ליה", רחים זה אוהב. "לא יפרוס ידוי לברכא לעמא, דכתיב טוב עין הוא יבורך, אל תקרי יבורך, אלא יברך". יש מהאחרונים מי שאומרים, שזה המקור.

הפסוק "טוב עין הוא יבורך" נמצא במשלי, שם כתוב פסוק יפה בפרק כ"ב "טוב עין הוא יבורך ונותן מלחמו אל דל", כלומר, היבורך הולך על הרישא והסיפא – טוב עין או נותן מלחמו אל דל הוא יבורך. יש אל תקרי שלפעמים אתה מבין, יש אל תקרי שאתה לא מבין. אני מבין "אל תקרי בניך אלא בוניך", זה אל תקרי יפה מאוד, אני מבין אותו. אתה חושב שזה בנים בלבד, לא, תדע לך שהבנים הם הבונים, הם העושים, יופי. אבל אני לא מבין, טוב עין הוא יבורך, מדובר שאדם טוב עין הוא יבורך, אז לאן אתה מתרגם את זה? טוב עין הוא יברך, שרק אם יש עין טובה הוא יברך. קודם כל מה זה קשור לטוב עין, הרי פה מדובר בזה שנניח שאני טוב עין, אני אוהב את הציבור, היה ביני לבין הציבור סכסוך אני סולח, הם לא אוהבים אותי, אז למה אני לא טוב עין? ולמה תרגמת את הוא יבורך להוא יברך? אגב, כל-כך לא מתאים הפסוק, "ונותן מלחמו אל דל", בואו נעזוב רגע דלים. יש עוד מישהו שנותן מלחמו לשני, הישראל נותן מלחמו לכהן לא ההיפך. הישראל נותן מלחמו ומהזרוע, הישראל נותן מלחמו לכהן. אז באו, הפכו את הפסוק, אבל עדיין חסר המקור. יש אינסוף דיונים איך בכל זאת מגיעים למושג הזה של לברך את עמו ישראל באהבה", ובזה אני רוצה לגעת בעיקר.

נחזור לפסוקים עצמם כדי שנסגור לפנינו את כל הבעיות את כל השאלות. "וידבר ה' אל משה לאמר", אמרנו שאנחנו עוסקים היום במעטפת ולא בברכה. "דבר אל אהרן ואל בניו לאמר כה תברכו את בני ישראל אמור להם", כבר אמרנו שאמור להם יכול להיות שהכוונה היא שאתם הכהנים תאמרו להם, אבל יכול להיות שהכוונה היא אמור להם, הישראל יאמר להם, אבל ביחד זה יצא כך. עכשיו בואו נגיע לפסוק האחרון, פסוק כ"ז, "ושמו את שמי על בני ישראל ואני אברכם", את מי? אולי את הכהנים? "ושמו את שמי על בני ישראל", מי הנושא? הנושא הוא ישראל או הנושא הוא "דבר אל אהרן ואל בניו לאמר", "כה תברכו ואני אברכם", או כה תברכו ואני אברכם", לא אתם מברכים אותם, הברכה היא ממני. זה בסדר, חז"ל קוראים את זה גם כך וגם כך, אבל ברור שהפסוק נתן את שתי האפשרויות.

השאלה שמטרידה אותי היא הפסוק שפתחנו בו "ושמו את שמי על בני ישראל ואני אברכם", אין במקרא אף פעם נוספת לשים שם על משהו או מישהו. אני מבין מה זה לשים חפץ על מישהו. איך כתוב שם אצל אברהם והגר? היא הולכת למדבר והוא שם על שכמה, זה מצוין, הבנתי. מישהו יכול להסביר לי איך שמים את שם ה' על בני-ישראל? אני מבין איך מברכים בשם ה'. ואגב, כשהפסוק מתאר את תפקידם של הכהנים הוא אומר
 "בעת ההיא הבדיל ה' את שבט הלוי לשאת את ארון ברית ה' לעמד לפני ה' לשרתו ולברך בשמו". זה אני מבין, אני מבין לברך בשם ה', זה הבנתי. איך מברכים? מברכים עם השם המפורש, נכון. הזכרתי מקודם שהייתה בעיה שאם במקדש היו מברכים היו מברכים בשם המפורש ממש, היו אומרים אותו כהגייתו בנקודותיו. יש משנה שרבי טרפון מספר איך הוא שמע את הדוד שלו כשהוא הלך לידו בברכת כהנים, אחי אמו היה מברך, הוא שמע אותו בתוך הנגינה, והוא שמע שם המפורש נאמר. הוא מתאר את זה בהתרגשות במשנה בסוטה. בסדר, אבל כל זה המושג בעברית לברך בשם. מה זה לשים את השם שלי על מישהו, על בני-ישראל? "ואני אברכם".

הערה אחרונה נוספת. ברכת כהנים בפועל פגשנו עוד לפני שהמצווה הזו נצטוותה והיא הייתה במקדש. בימי המילואים כשאהרון סיים להקריב את החטאת, העולה והשלמים לפני שיצאו משה ואהרון אל העם וברכו אותם "ויהי נועם ה' אלוקינו עלינו" כתוב בויקרא
:  "וישא אהרן את ידיו אל העם ויברכם וירד מעשת החטאת והעלה והשלמים". רש"י מעיר שם מיד וזה פשוט "ויברכם. ברכת כהנים יברכך יאר ישא". אז יש מקור נוסף, אבל הוא לא המקור שמתאר את המצווה אלא הוא רק מתאר את העובדה. עכשיו זה מעניין, כל הפרק שם מתאר איך אהרון הקריב את הקורבנות, ואז הוא מתאר שבסוף הקרבת הקורבנות, עדיין הוא מעל המזבח, הוא מברך אותם ורק אז "וירד מעשת" כי ה'וירד' לא כתוב לפני. אני הייתי מצפה שיהיה כתוב, וירד מעשת החטאת והעלה והשלמים וישא את ידיו אל העם ויברכם", אבל לא כך כתוב. חז"ל משתמשים בפסוק הזה למקור נוסף בירושלמי. בירושלמי שואלים את השאלה שאנחנו עוסקים בה כל הזמן "מניין לנשיאות כפים" בכלל? תשובה "כה תברכו את בני ישראל". ממשיך הירושלמי "עד כאן בשחרית", "כה תברכו את בני ישראל" סימן שבתפילת שחרית יש חובה לברך. אני לא יודע מאיפה לומדים שעד כאן בשחרית, אבל כנראה הכוונה לתפילה בכלל. "במוסף" מאיפה? אומר הירושלמי "וישא אהרן את ידיו אל העם, המקרא הזה מסורס הוא והלא לא צריך לומר אלא", כמו ששאלנו לפני שניה, "וירד מעשות החטאת והעולה ואח"כ וישא אהרן את ידיו אל העם ויברכם". הרי כל הפרק תיאר את עשיית החטאת, העולה והשלמים, הברכה היא לא חלק מהעבודה על המזבח, היא פעולה נוספת. "אלא מלמד שבירידתו למזבח היה נושא את כפיו ומברך את העם". לומד פה הרב סולובייצ'יק, זכר צדיק לברכה, מהירושלמי הזה לימוד יפה מאוד. הוא אומר שרוצה הירושלמי להגיד שישנם שני מקורות ציווי לברכת כהנים. יש ברכת כהנים ששייכת להלכות תפילה, ששייכת לבית-כנסת, ששייכת למקום שיש בו עשרה, כשיש מפגש של עשרה יהודים יש ברכת כהנים. ויש ברכת כהנים ששייכת למקדש. כשהירושלמי שאל במוסף מנין? הוא התכוון להגיד מנין שזה חלק מעבודת הקורבנות. על זה באה התשובה "וישא אהרן את ידיו ויברכם", ורק אחרי זה "וירד מעשת החטאת והעולה והשלמים", כלומר, נשיאת הידיים היא חלק מהחטאת, העולה והשלמים, זה חלק מעבודת המקדש. זה במקדש. ופעולת ברכת הכהנים נעשית במקום אחר גם-כן אבל אצלו הציווי הוא ברכת כהנים.

למה אני מקדים את היסוד הזה? כי זאת ההערה האחרונה שאני רוצה להעיר לפני שאני ארצה לראות את הכל למעלה. אני לא מבין, אחרי כל הדברים שלא הבנתי, למה לברך את עמו ישראל באהבה? ואיך שמים את שמי על בני ישראל? ומה זה בכלל כל המושג הזה של לברך? זה נראה איזה משהו משונה מאוד עם תיווך עם שגרירים. שהקב"ה יברך אותנו. לכל השאלות שיש פה אני רוצה ללוות אליהן עוד שאלה אחת שמתחלקת לשני חלקים, היא לא קשורה לברכת כהנים, היא קשורה לזה שאנחנו לומדים פרשת שבוע. מה עושה ברכת כהנים פה בפרשת נשא? לעניות דעתי, כשלא מחברים את השאלות הפרשניות המיקומיות לשאלות הרעיוניות וההלכתיות אי אפשר להגיע לתשובה. מה עושה ברכת כהנים באמצע פרשת נשא? אמרתי שהשאלה מתחלקת לשני חלקים, החלק השני זה למה ברכת הכהנים לא נמצאת במקום הכי טבעי לה? כלומר, בעבודת הכהנים. גם אם תגידו לי שפרשת נשא היא בסדר, עוד מעט נראה שזה בכלל לא קשור, אבל למה זה לא נמצא פשוט במקום המתאים? סיכמנו שיש ברכת כהנים במקדש, אז כשכתוב בפרשת שמיני "וישא אהרן את ידיו אל העם ויברכם" שיהיה כתוב "כה תברכו את בני ישראל אמר להם" בכל מקום, ואני אבין שזה לא רק במקדש. למה שם בפרשת שמיני זה לא הופיע? מאיפה רש"י יודע ש"וישא אהרן את ידיו אל העם ויברכם" זה ברכת כהנים? כי הוא כבר למד במדבר פרשת נשא. אבל למה זה לא יהיה כתוב שם? ואם אתה רוצה שזה לא יהיה כתוב שם אלא שזה יהיה כתוב בתוך ענייני תפילה, אז תכתוב את זה בפרשת עקב כשכתוב "ולעבדו בכל לבבכם" בענייני תפילה. אבל מה זה עושה פה? השאלה הראשונה היא למה זה לא במקום הטבעי לו?

עכשיו כשאני שואל מה זה עושה פה אני אזכיר איפה זה פה. בפרשת נשא שני הפרקים שלפני הסיפור הזה עוסקים פרק אחד בסוטה ופרק אחד בנזיר ואחר-כך פתאום ברכת כהנים. נגמרת ברכת כהנים, ארבעה פסוקים ומגיע פרק ענק שעוסק בנשיאים. נגמר הנשיאים מתחיל "בהעלותך את הנרות אל מול פני המנורה יאירו שבעת הנרות", פרשת השבוע הקרובה. אז מה זה מחפש פה בכלל? לפני נזיר וסוטה גומרים את מנייני המפקדים. אחרי שגמרנו את הדגלים למחנותיהם עברנו לשבט לוי לחלקיו, "נשא את ראש בני גרשון גם הם לפקודיהם", אחרי שדיברנו על הקהתיים והמרריים, בסדר גמרנו. אחר-כך עברנו לדין מיוחד של "כל צרוע וכל זב תשלחו מחוץ למחנה", תחכו להם, ומה עושים עם מי שחריג מהמחנה? עברנו לסוטה ולנזיר, סיימנו, ועכשיו פרשת נשיאים ארוכה שפתוח סוגריים, היא כל-כך משונה, שתיים-עשרה כפול שתיים-עשרה, שתיים-עשרה פעמים חוזרים על אותו יסוד באותם מילים באותו תפריט עם אותו דבר, כולנו זוכרים את זה. "זה קורבן נחשון בן עמינדב", "זה קורבן נתנאל בן צוער", מה הקורבן? "קורבנו קערת כסף אחת שלושים ומאה משקלה מזרק אחד כסף שבעים שקל בשקל הקודש". אחרי שגומרים את כל שתיים-עשרה הפעמים האלה, ואנחנו לא מבינים כבר מהפעם השניה למה לא כתוב כדלעיל? כשגומרים כבר את הכל עוד עושים לנו בסוף פעולה שאפילו לא נעימה מבחינה אינטלגנטית, עוצרים ואומרים – להלן חשבון. אם שניים-עשר נשיאים הביאו שתיים-עשרה כפות כמה זה יוצא? נכון, שתיים-עשרה כפות, פסוק שלם. ועכשיו שאלה מתימטית לרמה יותר גבוה, ואם שניים-עשר נשיאים הביאו עשרה מלאה קטורת כמה זה יוצא? מאה עשרים, מצוין, הסתיימה פרשת נשא, ובאמצע פתאום ברכת כהנים. מה זה מחפש פה? אם אתה היית מחפש לפי סדר הגיוני איפה תופיע ברכת כהנים המקום האחרון שהיית מחפש זה בפרשת נשא אחרי פרשת סוטה ולפני סיפור הנשיאים.

מכאן לכל השאלות ביחד. אני הייתי רוצה להתחיל במושג של לברך את עמו ישראל באהבה, אבל הייתי רוצה להתחיל את זה לפי הסדר – לברך. המילה לברך בעברית מחייבת הבנה. יש הרבה פעמים בתורה שיש ברכות. הקב"ה מברך את עם ישראל, אבות מברכים בנים, סבים מברכים נכדים – יעקב את אפרים ומנשה. יש ברכות, יש להבדיל קללות. יש גם ברכות אחרות. בתור ציווי יש רק שתי מצוות, פעמיים מופיע ציווי לברך. אין ציווי על האבא לברך את ילדו, לא צריך לצוות את זה, זה ברור. ישנם שני ציוויים לברך, האחד הוא ברכת כהנים "כה תברכו", השני הוא ברכת המזון. נכון שלכאורה אין שום קשר זה רק במקרה אותה מילה, אבל אין דבר כזה שזה במקרה אותה מילה. האברבנאל למשל טוען, ואני מזכיר את האברבנאל כדי לא לקבל אותו, אבל אני מזכיר כי הטענה שלו היא חשובה ולעניות דעתי היא קשה מאוד, היא פשטנית מדי. האברבנאל אומר: אני אסביר לך את המילה ברכה, הוא אומר את זה אצלנו בפרשה והוא אומר את זה בכמה מקומות. הוא אומר: אני לא יודע את השורש של המילה ברכה, אני רק יודע שלברכה ישנן שלוש הופעות בעברית. פעם אחת אנחנו פוגשים ברכה שהנותן מעניק משהו שהמקבל חסר, זו ברכת ה'. יש לנו הרבה הרבה מופעים כאלה. שם כמובן הברכה היא ברכה שאתה בא למלא משהו. יש ברכה שהאדם מברך את הקב"ה, למשל ברכת המזון "ואכלת ושבעת וברכת". האם יעלה על דעתך חס וחלילה שכשאני אומר שאני מברך את השם פירושו שאני משלים חסר? הפילוסוף שמופיע בתחילת הכוזרי בגלל השאלה הזאת אמר: אלוהים לא רוצה את הברכות שלך, הוא רק רוצה את הפילוסופיה שתדע, את האמונה הבסיסית, הוא לא זקוק לברכותיך. אומר האברבנאל שכשכתוב ברכה של אדם לאלוקים הכוונה היא בכלל להילול ולשבח. ויש ברכה שלישית שבני-אדם מברכים בני-אדם כמו הרבה דוגמאות ואולי כמו ברכת כהנים, בני-אדם מעבירים את ברכת ה'. הוא אומר שהברכה הזאת, וזה חידוש יפה של האברבנאל, היא תפילה, היא בעצם פניה אל הקב"ה בצורה אחרת. אני פונה אל הקב"ה ואומר: ריבונו של עולם תמלא את משאלתי, משאלתי היא שהוא יבורך. כשאני מברך את ילדי ואומר לו יברכך, אני בעצם לא אומר לו יברכך, אני אומר: ריבונו של עולם ברך אותו. רק זאת צורה של תפילה.

לעניות דעתי הבעיה באברבנאל שזה יפה מדי אבל לא יכול להיות. יש בעברית מספיק מילים, אפשר לקרוא לזה שבח ולזה תפילה ולזה ברכה, אלה מילים שמופיעות! מה פתאום הכל נקרא ברכה? כנראה שכן בכל יש שורש אחד, אלא מה, יש לך קושיה, מה פירוש אני מברך את ה'? האם יכול להיות אותו שורש לה' שמברך אותי ולאני שמברך את ה'? מה פירוש אני מברך אותך? האם באמת אני חושב שאני מקור הברכות? עכשיו נעזוב את ה', אני מברך אותך חברי. הרי כל-כך חשוב לתורה להגיד "ואני אברכם", איך שלא נסביר את זה, או ואני אברכם את עם ישראל, לא אתם אני מברך אותם. הרב הירש אומר כל-כך יפה שלכן זה חשוב שלא להסתכל בכהנים. במקדש זו הלכה, יש מחלוקת אם בבית-כנסת זו הלכה, אבל בוודאי שצריך להקפיד בזה שלא להסתכל בכהנים. הרב הירש אומר יפה שאי ההסתכלות בכהנים היא לא איזה מנהג משונה, אי ההסתכלות בכהנים היא שלא לחשוב לשניה אחת שמהם באה הברכה. "ואני אברכם", את המתברכים, את המברכים. אז באמת מה זו הברכה, מה זו האינטרקציה הזאת של ברכה ביני לבינך?

האלשיך פחות או יותר באותה תקופה קצת אחריו אבל בצפת לא בספרד. הוא מתקיף מאוד את האברבנאל, הוא לא מתייחס אליו, אבל הוא מתקיף את הגישה. הוא כותב כך
: "למה ידברו הכהנים עם ישראל לומר: 'יברכך ה'', והלוא טוב היה שידברו הכוהנים אל ה' ויאמרו אליו: ברכם ה' ושומרם", אני מוסיף שזה גם תפקידם של הכהנים. אם תפקידם הוא לעבוד במקדש אז מה הם עושים? הם מקריבים קורבן, הם פועלים? שיפעלו, שיבקשו ברכה. "ולא שידברו עם ישראל לאמור להם: יברכך ה'". הוא עונה: "לזה אמר: 'כה תברכו', ותתייחסו אתם למבורכים באמור להם בעצמם 'יברכך', לא באמור לה'". לפי האלשיך אמור להם מי אומר? הכהנים, להם – לישראל. מה בא להגיד אמור להם, הרי כבר כתוב "כה תברכו את בני ישראל". "כה תברכו את בני ישראל אמור להם", אל תהיו צדיקים. איך אמר הקב"ה למשה – מה תצעק אלי, דבר אל בני-ישראל. "כה תברכו את בני-ישראל" כה, בצורה הזאת, בצורה המשונה הזאת שהיא "אמור להם", אל תגידו לי. אתם זוכרים ששאלנו מה זה לשים את ה' על? תראו איך האלשיך עונה. "והטעם: כי הנה על ידי כן, 'ושמו את שמי על בני ישראל', כי על ידי דברם עם ישראל הם מכוונים אותם לקבל הברכה בשום את שמו יתברך על העם". מכוונים זה מה שהייתי קורא היום בעברית מכווננים. איך שמים את שמי על? "שהוא בדבר איתם ואמור להם: 'יברכך', שעל ידי כך יוכנו ויושפעו לקבל הברכה".
אני רוצה להסביר את זה לעניות דעתי מתוך גישה אחרת לגמרי ממה שהאברבנאל הציע. המילה ברכה בעברית שורשה מוכר לנו – ברך. יש למילה הזאת עוד שימושים, למשל מבריכים אילנות. להבריך את האילן פירושו כשיש לי אילן שיש לו שורש, אני לוקח אותו, מכופף את הענף, מחבר אותו לאדמה, הענף הזה מכה עוד שורש, אני מעלה את הענף הזה למעלה, ואני יכול לעשות עוד הברכה ועוד הברכה, זה נקרא להבריך אילנות. למילה לברך יש עוד ביטוי השורש הוא ברך. יש למשל ביטוי שלא נובע מברכה אבל הוא נובע מאותה מילה, "ויברך את הגמלים לעת צאת השואבות". שם הוא פשוט גרם לגמלים להגיע אל הבריכה, וכשהוא גרם לגמלים להגיע אל הבריכה והבריכה היא בעצם מקור הברכה, היא המים שהם מחפשים, היא המקווה של המעיין הזה, אז הוא הבריך את הגמלים. אגב, ברך זה המקום שבו אני כורע, "ברך לך יכרעו".

מה זו בעצם ברכה? ברכה היא הכוח להחזיר אותך אל המקור שממנו אתה מקבל את הכל. כשאני מברך את ה' אין לי קושיות שהיו לאברבנאל, כי אני למשל אומר לפני שאני פותח בקריאת שמע משפט מאוד משונה בעברית. אני פותח בתפילה "ברכו את ה' המבורך", יישר כוח גדול. אם אני מברך אותו אז מה אני צריך לברך אותו, הוא הרי מבורך. אז מה פירוש "ברכו את ה' המבורך? ומה פירוש ברוך אתה ה'? אתה ברוך כי ברכתי אותך? מסביר החינוך בברכת המזון, כשאני אומר "ברוך אתה ה'" אני אומר ריבונו של עולם אתה הוא מקור כל הברכות. כשאני אומר יתברך, אני אומר: אני רוצה שהרבה, הרבה, הרבה כלים יכוונו את עצמם על-ידי זה שהם יכירו שאתה מקור הברכות. יש להם כל מיני מסתירים שלא נותנים להם להרגיש שאתה המקור. כשאני לוקח את הענף ומכופף אותו הרואה הבלתי מבין מרחוק שואל אותי: למה אתה הורס את העץ? למה אתה כורע ברך? אני רוצה להסביר לו שאני לא עושה פה אוקוס פוקוס, אני בסך-הכל לוקח את הפוטנציאל שקיים בענף הזה, מפני שלענף הזה יש שורש, והפוטנציאל הזה לא ימומש כל עוד הענף הזה לא יכה בעצמו את ההתחברות עם השורש שוב. כשהוא ייצור שורש הוא יוכל להיות העץ של הענף הבא. כשאני מברך את הנערים בשמי ובשם אבותיי אני עושה בעצם את אותה פעולת הברכה, אני רק אומר שכדי שהם יתברכו הנערים אני רוצה שיקרא בהם שמי ושם אבותיי אברהם ויצחק, ואז ודאי שהם ידגו לרוב. כי ככל שאחבר אותם יותר אל השורש אולי זה נראה כלפי חוץ באותה שניה עיכוב. רוץ קדימה, תן לענף הזה עוד קצת שמרים, תעלה אותו עוד חצי מטר, מה אתה מכופף אותו? אבל כשאני מכופף אותו אני מחזיר אותו אל המקור, הוא מקבל מהאדמה כוח, לא כי הוא ירד אל האדמה, קח סתם ענף ותשים אותו באדמה לא יקרה כלום. אלא כי יש לו שורש, ואז הוא מקבל את טיפת הכוח או את ההרבה כוח, אבל שהוא נשאר אגור פוטנציאלית בו, והוא מצליח להפוך את זה לעוד שלב, והעוד שלב הזה הופך אותו בעצמו בהמשך למברך. ואחר-כך יבריך עוד.

כשאני אומר שהקב"ה הוא מבורך אני רוצה להגיד, ריבונו של עולם ידך פשוטה לכל, מה שאמר החינוך, רק אני רוצה שיהיו הרבה כלים שיקבלו את זה. כי כל עוד הכלים לא מקבלים את זה אז לא שמך מושם על בני-ישראל אלא משהו אחר מכסה את הגג. אתם יודעים מה אני חושב שזה "ושמו את שמי על בני-ישראל"? "ושמו את שמי על בני-ישראל" זה שלא יהיה להם שום דבר אחר במסך שלהם, שזה מה שהם יראו, על בני-ישראל יהיה שמי. כששמי יהיה על בני-ישראל אז "ואני אברכם", אני כבר אחבר אותם אל המקור, כי המקור נמצא בשמי. "ומביא גואל לבני בניהם למען שמו", אגב גם שם באה המילה הבאה באהבה, עוד רגע נגיע לבאהבה. כשהקב"ה מברך אותי הוא לא אומר לי, קח בכספומט מאה שקל, אלא הוא אומר לי: אני מחבר אותך אל המקור. כשאני מברך את החבר שלי אני מברך אותו שנהיה מחוברים למקור, אני אומר לו "יברכך ה'", שהוא יבריך אותך, "וישמרך". אחר-כך אתה תהיה מוברך, אבל גם שהוא יאיר אותך, כי אפשר להיות עם שורשים אבל בלי אור. אחר-כך שהוא גם ישא אותך, ואז יהיה שלום בינך לבין אלוהיך. ועכשיו לעיקר, בינך לביני. למה? יש כל מיני הסברים פרשניים ארוכים וקשים ורחוקים למקור לציווי באהבה. לעניות דעתי, מאיפה יודעים שקדשנו במצוותיו וציוונו לברך את עמו ישראל באהבה? אין לברך לא באהבה. המושג לברך פירושו באהבה, כי לברך פירושו להחזיר אותך אל השורש שלך. אם אני שונא את הציבור אני לא יכול לעשות את זה, אם הציבור שונא אותי אני לא יכול לעשות את זה, יש ביני לבינך משהו שמפריע לנו לחזור אל המקור. אז יש שתי מצוות שמפריעות לכהן לשאת כפיים, זה הפלא ופלא. אם הוא עובד עבודה זרה אז הוא לא בא מהמקור, או אם הוא שופך דמים אז הוא לא מתחבר אלי, כי הוא הרג את הנפש. אם הוא פוגע באחד מהציבור משמע שיש לו בעיה בשורש, כי אם הוא פוגע באחד מהציבור אז הוא לא מבין איך הענף הזה קשור אל השורש, איך העלה הזה, אם הוא אומר שהעלה הזה מבחינתי מיותר אז הוא לא מבין את המקור של הכל, אז הוא לא יכול לברך את עמו ישראל באהבה.

כשהכהנים מסיימים לברך הם אומרים: "ריבונו של עולם עשינו מה שגזרת עלינו, אף אתה עשה עמנו כמה שהבטחתנו". ואני בתור אחד שאף פעם לא היה כהן ורוב הסיכויים שגם לא אהיה תמיד נפגעתי מזה, זה נראה לי די יומרני. אני לא מבין, כשאני גומר להניח תפילין האם אני אומר, ריבונו של עולם עשיתי מה שגזרת עלי, עכשיו מגיע לי יישר כוח, אף אתה עשה עמי, מה קרה? מה היה כל-כך מסובך? מה יש? נטלתם ידיים, ברכתם ברכת כהנים באמת יפה מאוד, כולם אומרים לכם יישר כוח, אף אחד לא אומר לי כל-כך הרבה יישר כוח כשאני גומר לקיים מצווה. אתם יודעים מה זה מה שגזרת עלינו? מה שגזרת עלינו זה לא לברך, מה שגזרת עלינו זה באהבה, מה שגזרת עלינו זה באהבה לא רגילה של "ואהבת לרעך כמוך", זו גזירה כמעט בלתי אפשרית, אני לא יכול לשנוא את הציבור, אם אני שונא את הציבור אני לא יכול להיות כהן שמברך. אם הציבור שונא אותי, עשיתי הכל, זו גזירה קשה, אני חייב להיות מחובר אל השורש. אז לברך את עמו ישראל באהבה, זה עצמו לשים את שמי על בני-ישראל ואני אברכם. כשאתה מברך את עמו ישראל באהבה אתה אומר שכולנו מחוברים לשם ה', וכולנו ביטויים של השם הזה, והשם מושם עלינו כמו שהתרמיל היה מושם על שכמה של הגר, זה מושם עלינו. "ושמו את שמי על בני ישראל". "כה תברכו את בני-ישראל" אמר האלשיך, כך אל תגידו לקב"ה ברכם, תגידו להם, יברכך, זה מה שרצה מכם הקב"ה.

למה זה מופיע בפרשת נשא? כי אין שום מקום אחר שיכול להיות קרוב למקום הזה מבחינת המיקום הכי נכון של ברכת כהנים. פרשת נשא היא עשרת הפרקים הראשונים של ספר במדבר, דיברנו על זה הרבה פעמים בספר במדבר. עשרת הפרקים הראשונים של במדבר זה הסדר. דגל מחנה יהודה, דגל מחנה דן, דגל מחנה אפרים, דגל מחנה ראובן. כל אחד יודע איפה הוא, כל אחד יודע את המיקום, כל אחד יודע את שבטו, איש לבית אבותיו. פתאום באמצע פרשת נשא עוצרים ומדברים על שני חבר'ה שיש להם בעיה, הם לא מצאו את מקומם במחנה, הם שייכים לחינוך חריג, הם חריגים למעלה או חריגים למטה, בקיצור הם אלה שעליהם תמיד מתנהלת כל ישיבת המורים, הם בכלל לא ממוקמים בעשרת הפרקים הראשונים, חלק נזירים, חלק סוטות. באמצע עשרת הפרקים עוצרים ואומרים, מערכת יכולה להמשיך לתפקד רק אם היא יודעת להתייחס גם לנזירים ולסוטות, איפה הם מתקיימים במערכת. אחרי זה ברכת כהנים קצרה, ואז הנשיאים.

כולם שואלים את השאלה שדיברנו, למה חוזרים כל-כך הרבה? ובסוף סיכום, שתיים עשרה כפול אחד זה יוצא, שתיים עשרה כפול עשר זה יוצא מאה עשרים, זה מעצבן. לעניות דעתי זה פלאי פלאות. מה קורה שם בנשיאים? אם אני הייתי צריך במקדש נניח לארגן את העגלות, ולקחת בקונטיינרים את הקורבנות שהביא כל נשיא, והיה אומר לי הכהן הגדול: אל תערבב, אני הייתי מסתכל עם רנטגן, הייתי צוחק, כי זה הכל אותו דבר. הוא היה אומר: לא, לא, לא לערבב, לרשום. זה קורבן נחשון בן עמינדב, זה קורבן נתנאל בן צוער, זה קורבן פגעיאל בן עכרן. אם הוא לא היה רואה אני הייתי מחליף לבדוק, מה הוא צוחק ממני? זה בדיוק אותו דבר. אנחנו מכירים היום טוב טוב ובצדק, אבל הפרשה הזאת עוסקת בזה בעומק הכי גדול, את הרצון הצודק למימוש עצמי, להיות אני, להיות מיוחד. מה עושה אותי אני? יכול להיות שמה שעושה אותי אני הוא לבוש רק שלי, סגנון רק שלי, תסרוקת רק שלי, דרך רק שלי. זה חשוב מאוד שהמערכת תהיה פתוחה לזה, ושהמערכת תיתן את זה בצורה מסוימת, מאה אחוז הכל בסדר. אבל אם נחשוב בעומק, תאר לך שאתה עובד על הראי שעתיים ומגיע במשהו שהוא רק שלך, ובבוקר שאחרי החבר שלך בספסל מגיע אותו דבר, הוא הרס לך את הכל. או שנניח המיוחד שבך זה הצבע של החולצה שלך והחולצה בכביסה והכל מת. אתם יודעים מה המבחן הכי גדול לאיך אני יודע שאני מיוחד? כשאני מסתכל בכלוב של הפילים בגן חיות אני לא רואה את ההבדלים ביניהם, אבל אם אני הייתי האמא של הפילים אני הייתי יודע בדיוק איזה פיל זה ראובן ואיזה פיל זה שמעון, והייתי כל-כך בז לזה שאתה לא יודע את ההבדלים. אם היה מגיע איזה יהודי מודרני והוא היה אומר לי: תשמע, כדי להבחין בהבדלים בוא נעשה לזה תסרוקת כזאת, ולזה נארגן את הרגל כך, הייתי אומר לך, אני לא מבין מה אתה רוצה בכלל. הוא בכלל לא דומה לו, זה קורבן נחשון בן עמינדב, זה קורבן נתנאל בן צוער, אני צריך לשנות את התפריט בשביל להראות את זה?

היום זה טבעי כשאינני קשור למקור, ככל שאני רחוק יותר מהמקור הרי שכדי לבטא את שונותי אני צריך משהו חיצוני נוסף כדי לבטא אותה, קוראים לזה היום להיות in. אתם יודעים מה זה להית in, למי שלא מכיר להיות in זה ככל שאתה יותר out אתה יותר in, זה כדי להגדיר. אם עברת עוד שלב אז אתה בכלל in ממש. הצורך מובן, אבל צריך גם להבין פסיכולוגית ממה הוא נובע. יש דרך אחת שלכל אחד יכולה להיות עגלה שאף אחד לא יכול לערבב, כי אבא מכיר כל אחד לבד, וכולם ביחד יוצאים מאה ועשרים, ולא כל אחד יצור תלוש. כל אחד הוא יצור עצמי ויש סיכום של כולם ביחד. בשביל להבין את זה כדאי פרק ארוך מאוד מאוד. אני גם יודע שאתה יודע להכפיל שתיים-עשרה בעשר, באמת יפה מאוד. אבל אני רוצה שתדע איך אפשר להכפיל את כל עם ישראל ולתת לכל אחד את העגלה שלו, ולא לערבב, ושביחד יהיה להם את היחיד ואת היחיד שלהם. אם את זה תדע הבנת את פרשת הנשיאים.

הנזיר והסוטה לא ידעו איך לעשות את זה, לכן הם הלכו להיות נזירים או להיות סוטים, הם סטו מהכיוון, הנזיר נקרא חוטא אצלנו. בין הנזיר והסוטה למימוש העצמי הלאומי של הנשיאים ניצבת ברכת כהנים. וממה היא בנויה? היא בנויה מעיקרון פשוט. אם הכוהנים "כה תברכו את בני-ישראל אמור להם", הייתי מצפה עכשיו להמשך, יברככם. אומר הנצי"ב בהעמק דבר, לא לא, "כה תברכו את בני ישראל אמור להם יברכך", אותך לבד, אותך לבד ואותך לבד. כי אם אני מברך את עמו ישראל באהבה ושם את שמי על בני ישראל אז אצל כל אחד הברכה היא שונה לחלוטין, למרות שהמילים הן בדיוק אותן מילים. אתה יכול ללמוד את אותה תורה, אבל לך יש את הדרך שלך ולי את הדרך שלי. אם אני צריך תורה אחרת משמע שלא זאת התורה. אם שמתי את שמי על בני-ישראל אז אני אברכם, ואם אני אבא אני לא צריך שתלבש בגדים אדומים כדי שאני אזהה את ההבדל בינך לבין הפיל השני, אני בחיים לא אערבב ביניכם, אני מכיר אתכם בדיוק, לא בזכות זה שאתה שונה ממנו, אלא בזכות זה שאתה אתה. "זה קורבן נחשון בן עמינדב", "זה קורבן נתנאל בן צוער". אני חושב שהמילה זה כשהיא מופנית אל הקב"ה היא תמיד מבטאת את שיא העוצמה של הכרת ישראל את הקב"ה. "ראתה שפחה על הים מה שלא ראה יחזקאת הנביא", למה? כי אמרו זה אלי ואנוהו", זה זה גילוי שכינה.

לעניות דעתי, אני נזהר מלהגיד את זה, זה פלאי פלאות. כשהקב"ה אומר "זה קורבן נחשון בן עמינדב", זה הגילוי נחשון, זה הגילוי שכינה שלך מה שאתה מיוחד. זה נחשון, זה נתנאל, זה פגעיאל, זה אליאב, לא משהו אחר. אני יכול לזהות את הקב"ה או אותי או אותך או הוא אותי, כי יש פה ברכה, ואם יש ברכה יש שורש, ואם יש שורש אין עלה שאין לו אישיות עצמית. ואם אתה אדוני הכהן יש לך בעיה עם עלה אחד אתה לא יכול לברך. אם יש לך בעיה עם כמה עניינים ביום טוב בשבת זה בסדר, תעשה תשובה, הכל יהיה בסדר ואתה יכול לברך. יש דברים שצריך מקדש בשבילם, אבל בשביל לברך את עמו ישראל באהבה צריך דבר אחד – עם ישראל. כיוון שזה קיים תמיד לא יכול להיות יום בהיסטוריה בלי ברכת כהנים. יכול להיות שיש מצבים של חוסר שמחה, לפי חלק מן הדעות גלות אי אפשר עכשיו, אי אפשר אחרי, אבל אין דבר כזה שאין ברכת כהנים. ברכת כהנים זה שהברכה הזאת, ההברכה הזאת, ההתחברות הזאת אל השורש הופכת להיות מה שאנחנו עושים.

שבט לוי ובראש ובראשונה נציגיו הכהנים הם אלה שאמורים לטפל בפן הערכי הרוחני המוסרי של העם, את זה יכול לעשות רק מי שיכול לברך באהבה. רק מי שיודע את האהבה הזאת ראוי לגשת לתפקיד הזה, מי שאין לו את זה הוא יכול לתת לי מוסר אבל הוא לא נותן את זה שלי, אלא הוא נותן את זה למערכת שצריכה להיראות יפה, כי זה לא יפה שבמערכת מישהו עושה כך. אז אתה נציג המערכת, רק אתה נציג מחלק המוסר של המערכת. זה יכול לעבוד לקדנציה, זה לא ישים את שמי על בני-ישראל, זה לא יעשה כלום. ישנה איזושהי נטייה נפשית פסיכולוגית שאנחנו לפעמים לא יודעים איך לעצור אותה ויש בה ממד חיובי גדול מאוד מאוד מאוד בבסיס וצריך לדעת אותו. חיפוש האני, המיוחד, השונה, האחר, זה טוב במקור, ואם זה חורג זה מפני שכנראה לא גילינו את המקור שכשהוא מתגלה אפשר לעשות את זה בלי הסטיות והנזירויות אלא עם הקורבנות והנשיאים. איך קבע בעל החינוך על-פי ההגדרה בהלכה? זה הפלא ופלא. כשהכהנים עולים לדוכן הם כופפים את אצבעותיהם, כשהם מברכים הם פושטים, כשהם מסיימים הם שוב מכופפים. מופיע בספרים שכשהם סוגרים את היד אז הם כאילו מקבלים את הברכה, אני לא מבין בזה. אני רק מבין דבר פשוט שכשמכופפים את היד אז כל האצבעות שוות, כשפושטים אותה מחדש אז לכל אחד יש את המקום שלה, וזאת ברכת כהנים. כשהם עולים לדוכן הם מכופפים את אצבעותיהם וחוזרים אל המקור, שם זה נראה אותו דבר מאה עשרים כפות. כשפונים אל העם מוציאים את תחנת הדלק הזאת שמילאנו אל העם. מי זה העם? זה יכול להיות אלה שבשדות. לא צריך להיות פה אף אחד, עשרה כהנים נושאים כפיים. פושטים את ידיהם, לכל אצבע יש את הגודל שלה, את המיקום שלה, את הלבד שלה, ואז יוצאים חזרה אל הארון ושוב חוזרים אל המקור. זה קורבן זה, זה קורבן זה, יחד מאה ועשרים. אין לך מקום לברכת כהנים אלא המקום הזה, ואין לך דרך לברך ברכת כהנים אלא לברך את עמו ישראל באהבה.
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