הציונות

יש להבחין בין ארבעה מושגים שונים: גלות,חורבן הבית, שעבוד מלכויות, גאולה.

גלות פירושה שאינו נמצא במקומו, לכך מי שבארץ אינו בגלות. ואף שבזמן חורבן הבית השכינה בגלות, הרי גם בזמן הבית, אם יהודי חוטא מוריד את השכינה בגלות אל הקליפות להחיותם. כמובא בתניא. ואף שיש לחלק בין הפרט שמוריד את השכינה לגלות לבין הכלל שבו נחרב הבית בחטא של כלל ישראל שזה ירידת השכינה ששייכת לכלל ישראל שאין נביאים וכדו' מכל מקום השכינה שיורדת בחטא הפרט קשורה לכלל ישראל גם כן.
שעבוד מלכויות, ולהפך "יד ישראל תקיפה על האומות" היא שלטון רבוני.

גאולה: מדברת על מצב התקרבות של ה' אלינו. כמו גואל הדם שהוא קרוב.  כך מבואר בגמרא: שנצחון במלחמה היא אתחלתא דגאולה, שברווח והצלה הנעשה לישראל מרגישים את קרבת ה'. וכמו שהרגישו את ה' במלחמת ששת הימים, זוהי גאולה גם כן. וכל יציאה מצרה זו גאולה, וכמו חמשת לשונות של גאולה, שכל הקלה מצרה וכן הביאה לארץ (בלא שישנה מלכות לישראל שמבטא את מלכות ה') היא נקראת גאולה, ולא רק יציאה מעבדות לחירות.

תפקיד המדינה הוא לא רק להגן על האזרחים, אלא גם לדאוג לפרנסתם. כמובא בגמרא ששאלו את דוד עמך ישראל זקוקים לפרנסה וכו' וממילא יש לה לדאוג  שילמדו תורה. כמו תמיכה בחרדים שאף הם דרך אגב עובדים מנקים מדריגות וכו' שאין אחד שבאמת לא עובד אלא הם צריכים תמיכה מסויימת.

אך אם המדינה היהודית לא תומכת כל כך, נאמר שלא עושת את עבודתה נאמנה. כי יש מה לשפר במדינה, אך אין זה אומר להתעלם מטובת המדינה.
מדינות של הגויים מעולם לא תמכו באנשי ישיבות. כמובן, מדינה יהודית שונה היא בחובתה. אולם אף אם אינה עושה את חובתה כדבעי, לא נאמר שאין כאן טובה.
אומנם בזכות התורה אנו ניצלים, והתורה מגינה עלינו. אך אין לומר שאין זה בגלל החיילים של המדינה. (בשואה היה הרבה תורה אך התורה לא הצילה אותם).

צריך גם חיילים, וגם תורה. התורה היא כמו הנשמה, והחיילים הם הגוף, וזקוקים לשניהם. בגלות נתנו חשיבות יתירה לנשמה, והתעלמו מהגוף. אך אין הדבר כאשר חזרנו לארצנו.

עם ישראל יש לו אפשרות לקיים את דתו בזכות המדינה היהודית, ואף אם אין תמיכה כל כך גדולה בישיבות. מ"מ יש תמיכה אם בדרך ישירה ואם בדרך עקיפה.

קל לחשוב למי שנולד בארץ את המדינה כמובנת מאליה, אך החיים בגלות היו קשים ביותר.

ישנם סיפורים רבים ששמעתי שאין זה מובן מאליו כלל. לדוגמא האם זה מובן מאליו שאנו מקיימים מצות שינה בסוכה? בעבר לישון בסוכה היה סכנת חיים ממש.

לכך צריך הכרת טובה קודם כל לה'  שנתן לנו מדינה יהודית, אף אם יש לשפרה מכל מקום יש הטבה רבה.

ואפילו שכיום ניתן לחיות בקלות בגלות, אפילו  שהמדינה של הגויים לא תתמוך בישיבות שם.  מ"מ הרי גם זאת האפשרות באה משום שיש לנו מדינה יהודית, כל היחס של הגויים השתנה אפילו שהאנטישמיות אופנתה לישראל, עדין   זה שיהודי יכל להרים ראשו שם בכבוד, זה רק כי יש לו מדינה. לפני כן היה נראה היהודי לגויים  כעלוקה שנפרדים כחברה מהגויים, אך חיים על חשבונם.

וכן לאחר שהיתה מדינה יהודית, פתאום ישנם נוצרים אוהבים יהודים וכו'. התחילו להמציא כתות חדשות בנצרות בעד היהודים.

עוד מובא במהרש"א שמדייק זאת מהגמרא (חגיגה דף ה עמוד ב בד"ה שאני חרבן בית המקדש) שה' לא בכה בעצמו על חורבן בית המקדש אלא המלאכים  אך על גלות ישראל מארצו בכה.

והוא שעצם זה שעם ישראל נמצא בגלות, ואין לו מלכות, אפילו מלכות רעה יותר ממדינתינו כמו רוב מלכי ישראל וירבעם שגרם לכל ישראל לעבוד עבודה זרה מ"מ זה חילול ה'.

כמובא ביחזקאל (לו כב) " לכן אמר לבית ישראל כה אמר אדני יהוה לא למענכם אני עשה בית ישראל כי אם לשם קדשי אשר חללתם בגוים אשר באתם שם"
וכמובא בכוזרי שמלך כוזר בכלל לא נותן חשיבות לדת היהודית משום היא דת בזויה של עם בזוי.

וכיון שעם ישראל חזר לארצו וקיבל מלכות, (אף אם של רשעים) מ"מ יש כאן קידוש ה'.

ראיתי באחד מנשיאי ארצות הברית ביום העצמאות בכנסת שבו הוא מתאר את עם ישראל כעם הנבחר. איפה ראינו זאת לפני קום מדינת ישראל?
וכן הנוצרים שהתחילו כביכול להיות אוהבי ישראל, שהמציאו כת חדשה בשביל אוהבי יהודים.

האם אין להודות לה' על קידוש ה' בכך שחזרה מלכות לישראל?

והמדינה דומה לשליח השולח מכתב לשונאו, מהמלך. וחושב שהוא מכתב לרעתו, ומתברר שהוא לטובתו, האם לא יודה למלך? כך, גם אם מייסדי המדינה התכוונו לבנות מדינה חילונית וחופשית מבוראה, האם זה אומר שלא קיבלנו מתנה מהמלך? הלימוד תורה שבארץ כיום הוא בכמות ענקית. האם אין אנו חייבים תודה לבורא עולם?

ודבר שני צריך הכרת הטוב למדינה שאנו תחתיה כמו שאמרו חז"ל שיש להתפלל על שלומה של מלכות כלומר מלכות של גויים, אפילו הם רשעים. כי אילולי מוראה של מלכות איש את רעהו חיים בלעו וכ"ש שיש לנו מדינה יהודית שיש לה הכרה אפילו חלקית לתורה.

וכן כל ההטבה שמקבלים מהמדינה אף שהיה אפשר לקבל ממדינה אחרת, כבר אמרתי שגם זה בזכות מדינת ישראל.  ואף אם היה אפשר לקבל ממדינה אחרת, האם זה גורע מהכרת הטוב למדינה עצמה שבה חי? האם אורח לא יודה למארחו? אף אם לא ארחו כראוי. רק משום שהיה יכל להיות אורח במקום אחר?
ונכון, שיש לתקן את המדינה. אך קודם כל המדינה הרי  משקפת את העם, משום שהעם הוא מי שבחר בה. ואם אתה רוצה מדינה טובה יותר, קודם כל צריך לשנות את העם. ולפני שתשנה את המגזר השני, תתחיל במגזר בו אתה נמצא. דתי לאומי או חרדי וכו' וקודם לכך תתחיל במשפחה ועוד קודם יש להתחיל קודם יש לשפר את עצמך. ובדוגמא אישית זה משפיע לאחרים למשפחה וכו'.

אדם שיש לו משפחה עם בעיות, האמת היא שכולם אשמים במצב. אפשר להאשים את האב או האם או אח מסוים, אך האמת היא שכולם אשמים. אז לפני שמאשימים את האחרים, קודם כל תקן את עצמך.

לפני שמאשימים את המדינה, שהעם בחר בו. קודם זה אומר שיש בעיה אצלך. אתה רוצה מדינה טובה יותר? אל תתלונן, תתחיל לעבוד על עצמך.

בקבלה יש שני דברים: יש את ספירת מלכות ויש את המלך: שהוא ז"א, קודשה בריך, הוא המלך הקדוש, המלך המשפט. (שמות שונים לפרצוף המורכב מספירות חג"ת נה"י) .

ווזהו משום שמלכות היא על שם: ו"לך הממלכה" שיש ממלכה, ויש את המלך. ממלכה ודאי יש לנו, ממלכה היא ממשלה. אך מה שאין לנו הוא מלך, והוא עניין לשם יחוד קודשה בריך הוא ושכינתיה. שיש מלכות ה' שהיא השכינה אף אם היא בגלות ומנותקת מהמלך הקדוש. מ"מ היא נקראת מלכות, אלא שיש לייחד אותה עם המלך עצמו. שבאמת מלכות היא רק השתקפות של המלך. ומה שיש כאן זוהי מלכות שמטרתה לשקף את החזון של המלך, בלי שיש באמת מלך.

ועל כן אף שאין לנו מלך בישראל, מכל מקום חזרה מלכות לישראל.
טענת מי שאין אומר הלל ביום העצמאות.

הוא שודאי יש טובה גדולה על כך שיהודים יכולים לעלות לארץ בזכות ה' יתברך. וזו גאולה פרטית לכל יהודי ויהודי, דחוזר לארצו. אך חוץ מזה יש את עצם זה שחזרה מלכות לישראל. ועל המלכות עצמה אין הם רוצים להגיד הלל.

שה' סיבב סיבות להביא את ישראל לארצו, אך לא שהסיבה היא הגורם בעצמו. ונודה על הארץ ולא המלכות שהיא סיבה אחת מאלף סיבות להגעה לארץ.
אולם יש שלשה יתרונות גדולות לחזרת המלכות: 
1. שאין צריכים להתחנן לאומות העולם ששולטים בארץ להכנס לארצנו.

2. שבניגוד למה שקרה בפרעות חברון יהודים יכולים להגן על עצמם. וגם אם נאמר דאין הם עושים בצורה המושלמת, שהרי היא משחררת מחבלים וכולי. מעל מקום אין אנו נשענים על אומות העולם,  בתחנונים שלא יפגעו בנו.
3. עם ישראל אינו בשפלות תחת כפות רגלי האומות. כמו שבזמן הגלות הערבים היו רוצים שנתבזה בפניהם, ודת הנצרות שרצחה אותנו וביזו אותנו, כעת אינם יכולים. אלא נעשינו לשווים בין האומות, אע"ג שיש מה לשפר בזה.

האם על שלושת סיבות אלו לא נודה על חזרת מלכותינו?

והשיטה החולקת אומרת שאף שאלו יתרונות, מכל מקום כיון שאנו מחשיבים את קבלת עצמאותינו מהאו"ם, ולא מהקב"ה. ולכן כל פעם שהאומות: האו"ם, יאמרו שהערבים יחשבו כבעלי הארץ. תגרם חרדה גדולה לראשי מדינתינו. ועוד שתמיד אנו מנסים לקבל פקודות מאומות העולם- "אדוני הארץ".

והוא מה שכתב הרב אשלג שאף שה' נתן לנו את הארץ הרי עדין לא קבלנו את הארץ.

כלומר אף שבחיצוניות היתה לנו גאולה, שאין אנו בגלות, ואנו מדינה עצמאית, וחזרה מלכותינו. (אף אם היא מלכות עם רשעים) מעל מקום מלכות ישראל היא, וכמו בתנ"ך שהיו לנו מלכים רבים והם רשעים.

כיון שבפנימיות לא נגאלנו, שעדין אנו כפופים למרות של האומות. כי אין אנו אומרים שקבלנו את עצמאותינו לא כי האו"ם נתן לנו, אלא כי ה' נתן לנו. הרי שבפנימיות אנו עדיין תחת הגויים,  ואין אנו בני חורין.

ואם כן אף שבחיצוניות חזרה מלכות לישראל, כיון שבפנימיות המלכות לא חזרה, אין אומרים את ההלל.

כי עניין ההלל היא שירה מתוך חוית שלימות  ומורה על הסתפקות במצב הקיים, אף שקיימת השאיפה לעוד.

וכיון שבפנימיות לא חזרה מלכות לישראל כלל וכלל, אין לומר הלל, כדי להורות על רצונינו שתחזור המלכות בשלימותה אלינו.

כלומר כשעם ישראל יגיד שנגאלנו הרי שבאמת נגאל. כי הגאולה נמצאת בהעלם, אך לא בגילוי. ויש רק לגלותה.

ומתוך מלכות שבידי ישראל שלא נפחד מהאומות, נבנה בית המקדש.
כשנוכל לבנות בהר הבית והר הבית יהיה באמת בידינו אז תהיה המלכות לישראל בפנימיות גם כן.

הרי שהשיטות חלוקים האם לומר הלל כיון שבחצוניות על כל פנים חזרה המלכות, ויש לנו הטבה גדולה מזה, אף על פי שיש הרבה לתקן במלכות זו. וזה לא דבר שנתחדש, שהרי כבר בימי התנ"ך היו לנו מלכים רשעים.
והשיטה השניה אומרת: שאין להגיד הלל. כיון שהמלכות ריקה בפנימיותה, שבפנימיות אין לנו מלכות כלל.

והוא על דרך החסידות שהצדיקים יכולים לחוות בפנימיות בגאולה אף שבחיצוניות אין נמצאים בה.

וזהו שאומר הרבי שהגאולה תבא תכף ומיד ממש כלומר הגאולה כבר נמצאת כאן בהעלם וצריך רק גילוי.

וניתן משל למחלוקת: אם יש לומר הלל ביום העצמאות. לאדם שנודע לו שיש אוצר גדול קבור בביתו, המתנגד יאמר בא נגיד הלל כיון שזכה לאוצר כי הוא כבר כאן, בביתו. והחסיד יאמר חכה, עד שנוציא את האוצר ונראה במו עינינו את האוצר, ואז נוכל לזמר לאלוהינו. אף שודאי טובה היא אולם קודם כל יש להוציא את האוצר, ולא להסתפק בהעלם.
לסיכום מי שחי בפנימיות העולם רואה את הפנימיות שבכל דבר, כיון שלא חזרה המלכות לישראל בפנימיות שזה מתבטא שבפועל בהר הבית אסור ליהודים להתפלל. ומחלקים את הארץ כאילו אינה שלנו, אלא נתונה בידי האומות. אין כאן הרגש של עצמאות, ולכך לא שייך לשיר את ההלל.

ומי שחי את העולם החיצוני, הרגשה של עצמאות חיצונית יש כאן, על כל פנים. ומצד זה יש לשיר את ההלל.

ונראה שזהו מחלוקת חז"ל שיש שאומר שיש ליסב שהוא דרך חירות בשני כוסות ראשונות  היינו כיון שזו אתחלתה דגאולה והכל הולך אחר ההתחלה. ועל כן יש להראות החירות דוקא בהתחלה, שמכוחה התהליך התחיל.  שההתחלה מאת ה'  היא ומכחה בא המשך הגאולה. ולא להחשיב דוקא את התוצאה הסופית בפועל שיצאו רשמית מתחת יד פרעה, ונהיה לעם במתן תורה (ועוד יותר לחכות ללשון החמישית של גאולה והבאתי אתכם אל הארץ).

ויש אומרים דוקא כוסות אחרונות. דמאי דהוה הוה פירוש: שההתחלה של הגאולה אין בה שמחה גדולה כל כך, אם אין בה את התוצאה הסופית. ואף שהיתה שמחה גדולה בזמן תחילת הגאולה, מאי דהוה הוה. ובימינו אין כבר שמחה אלא על התוצאה, שהיא גאולה פנימית, ולא חיצונית של ביטול השעבוד הקשה לגמרי. שאין אנו כלל תחת יד פרעה.

המושג גלות שונה מהמושג גאולה ושונה מהמושג מלכות.

מי שחושב שהוא בגלות בארץ, אז שיעשה יום טוב שני של גלויות. מכאן רואים, שהחגים לא נקבעים על גלות רוחנית, אלא של הגוף ממש.

גאולה יש בה חמש לשונות. שלוש ראשונות הם על צד יציאה מן העבדות, ורשות מצרים. הרביעית היא להיות תחת רשות ה', במתן תורה.(מה שנקרא מלכות ה' בלשונו של הרב טל) והחמישית היא הביאה לארץ. הצד השווה הוא שכולם נקראים גאולה, כי בכולם מתקרב ה' אלינו להטיב. הן בגשמיות, הן ברוחניות. 
והרי הביאה לארץ נקראת גם כן גאולה.
ובמלכות חזרה לנו המלכות בחיצוניות אך לא בפנימיות.

נסביר את טענת אלו האומרים שאין לומר הלל:

עם ישראל לא אמרו שירה ביציאת מצרים, אף שיצאו מן השעבוד. ואף שהיו ניסים גדולים, הם אמרו שירה רק בקריעת ים סוף, כאשר כל אדוניהם מתו. אז חשו משוחררים ואז אמרו שירה.

בזמן הגלות היה ריש גלותא שהיה לו צבא, אך היה כפוף למרותם של האומות. וזה עדין נקרא שעבוד מלכויות.  אף שהיתה ממשלה ליהודים, כיון שהממשלה היתה כפופה לאומות.
לו יצוייר אדם העושה כל דבר שרוצה האדון, מפני פחדו אליו. כלומר אף שאין זה רצונו, יקרא עבד אף אם לא יסכים לעשות דבר שיגרום לעצמו סכנה קיומית, ואף שאין חוזה של עבד ואדון.

וכמו עבד לוה לאיש מלוה שנקרא עבד  כיון שאפשר לכופו לעשות רצונו, להחזיר ההלואה אף שאין כאן חוזה עבדות.

אף כאן, יש לנו ממשלה בארץ, אך כיון שהממשלה כפופה לממשלות אחרות. אף אם הם בדרכים דפלומטיים הרי זו ממשלה שהיא שפחה לשאר הממשלות, כיון שממשלתנו כפופה ואף שיש דברים שתסרב לה הוא מצד סכנה קיומית, אין זה מפקיע שם עבדות ממנה.

לכן השאלה האם להגיד הלל מסתיימת בשאלה הלכתית אם אדם שהחוזה בינו  לבין אדונו נפרע. ועל כל פנים ממשיך לעשות את רצונו, אף שלא יסכן חייו בשבילו. כיון שחי כעבד אך אין חוזה, האם יגיד הלל על זה שנקרע החוזה?

ובכל זאת יש הבדל בין עצמאות ישראל כיום למקרה פרטי זה. כיון שמצד כל הפרטים הם זכו לעצמאות שלימה שהרי אינם צריכים ליתן דין ודברים לאומות, אלא לממשלתה. אך מצד כלל ישראל עדין חיים תחת שעבוד מלכויות אף אם החוזה של עבדות נקרע, כיון שכן כאשר יהודי פרטי חושב מצד הכלל שבו, כיצד יש להנהיג את המדינה יש לו מנטליות של הגלות, שהוא עדין משועבד תחת הגויים. אך כשדן בינו לבין עצמו הרי באמת הוא חופשי, ומצד שכל הפרטים קבלו עצמאות, על זה באמת שייך לומר הלל.

אך מצד הכלל יש לדון: שהרי אף שהשתחררו חיים חיי עבדות של שעבוד מלכויות שכל המלכויות שולטים עליהם.

ועלינו להודות לה' על כל שלב כמו שנאמר בהגדה אילו הוציאנו ממצרים ולא עשה בהם שפטים דיינו שהפירוש דיי לנו מלהודות לזה.

וכן הלאה שכל דבר ודבר יש להודות.

אף על גב שיש הבדל בין הודיה שניתן לעשות בסעודת הודיה לבין שירה שנעשית בהלל. שהרי ישראל לא אמרו שירה עד שמתו המצרים בים אף שנאמר דיינו, אילו הוציאנו ממצרים בלא כל השאר.

וכן חזקיהו בודאי שאמר הלל כי כך ההלכה. אלא שלא אמר שירה היינו מתוך תחושה פנימית.
וחוץ מהסיבות שהזכרתי  יש לומר הלל כיון שניתנת לנו הזדמנות לחזור לארצינו, והוא כנגד לשון חמישית של הגאולה.

וכן בזכות המדינה יש לנו אפשרות להגן על עצמינו, ואין אנו נמצאים שוב תחת צרות הגלות. שאין לנו אפשרות לעשות דבר, וכבר אמרו בגמרא שעל כל צרה וצרה שנגאלים יש לומר שירה. וזאת לומדים משירת הים ראה שם.

אך יש נקודה אחת שבה אף כלל ישראל לא נמצאת תחת שעבוד מלכויות, ואין יד האומות תקיפה עלינו. והיא בהכנסת יהודים לארץ, שיכולים ישראל מכח מלכותם להכניס יהודים כמה שרוצים לארצם. ובזה יש לכלל ישראל מלכות שלימה. אולם מצד ההנהגה באיזה מקום עד כמה ישלטו בזה הם חיים כמשועבדים תחתם.

ומצד נקודה זו השכינה שהיא נשמת כלל ישראל אין היא תחת שעבוד מלכויות תחת שרי האומות וזו היא מעלה גדולה מאוד שזהו קדוש ה'  שנוכחות ה' בנקודה זו אינה תחת האומות.

וכן במדינת ישראל מורגשת נוכחות ה' הקשורה לכלל ישראל, שלא מתגלה רק בפרט הישראלי כבגלות אלא אף גם בין מדינות (שאף שאיננה משקפת את מלכות ה' הרי היא דומה ליהודי רשע שנוכחות ה' מתגלה דרכו אף אם הוא רשע וכך ברמה הלאומית יש לנו גילוי שכינה מצד זה) ומצד זה יש לומר את ההלל גם כן.

אולם קשה להגיד שבימינו אין אנו בגלות שהרי מובא בזוהר בזה הלשון.

- בר"מ פ' נשא והמשכילים יזהירו כזהר הרקיע בהאי חבורא דילך דאיהו ספר הזהר מן זהרא דאימא עילאה תשובה באילין לא צריך נסיון ובגין דעתידין ישראל למטעם מאילנא דחיי דאיהו האי ספר הזהר יפקון ביה מן גלותא ברחמים ויתקיים בהון ה' בדד ינחנו ואין עמו אל נכר ואילנא דטוב ורע דאיהו איסור והיתר טומאה וטהרה לא ישלטו על ישראל יתיר דהא פרנסה דלהון לא להוי אלא מסטרא דאילנא דחיי דלית תמן לא קשיא מסטרא דרע ולא מחלוקת מרוח הטומאה דכתיב ואת רוח הטומאה אעביר מן הארץ דלא יתפרנסון ת"ח מע"ה אלא מסטרא דטוב דאכלין טהרה כשר היתר ולא מערב רב דאכלין טומאה פסול אסור כו' ובזמנא דאילנא דטוב ורע שלטא כו' אינון חכמים דדמיין לשבתות ויו"ט לית להון אלא מה דיהבין להון אינון חולין כגוונא דיום השבת דלית ליה אלא מה דמתקנין ליה ביומא דחול ובזמנא דשלטא אילנא דחיי אתכפייא אילנא דטוב ורע ולא יהא לעמי הארץ אלא מה דיהבין להון ת"ח ואתכפיין תחותייהו כאלו לא הוו בעלמא והכי איסור היתר טומאה וטהרה לא אתעבר מע"ה דמסטרייהו לית בין גלותא לימות המשיח אלא שעבוד מלכיות בלבד דאינון לא טעמי מאילנא דחיי וצריך לון מתניתין באיסור והיתר טומאה וטהרה ע"כ בר"מ: 

וביאר האדמור הזקן באגרת הקודש  פרק כו . אבל הנגלות יהיו גלוים וידועים לכל איש ישראל בידיעה בתחלה בלי שכחה וא"צ לעסוק בהם אלא לערב רב שלא יזכו למטעם מאילנא דחיי שהוא פנימיות התורה והמצוה וצריכים לעסוק [בתורה] במשנה להתיש כח הס"א הדבוק בהם (ע"י עסק התורה. בכ"י ליתא) שלא תשלוט בהם להחטיאם

עיין שם

מכאן משמע שבימות המשיח הרי עמי ארצות שהם יהיו רק הערב יהיו בזויים מול תלמידי חכמים ולימוד התורה יהא שונה לחלוטין שנצטרך ללמוד רק סודות התורה.

ואמר הזוהר שמה שאצרו אין בין גלות לימות המשיח אלא שעבוד מלכויות זהו מדובר לעמי ארצות בלבד.

ואם כן בימינו שהוא להפך שהתלמידי חכמים בזויים והתורה נלמדת נגלה ונסתר. יוצא שאין אנו בימות המשיח ואנו בגלות.

וקשה הרי גלות פירושו שאינו נמצא במקומו והרי אנו בארץ.

ונראה לתרץ שבאמת עם ישראל שבארץ אינו בגלות, ועל כל פנים כולנו  בתקופת הגלות. משום שרוב ישראל בגלות ורובו ככולו.

וכאשר יהיה רוב ישראל בארץ, לא תהיה שעבוד מלכויות גם באופן עקיף. ואז ניכנס באמת לימות המשיח.

ואם כן אנו במצב ביניים הנקרא מצב הגאולה ראשית צמיחת גאולתינו יש מדינה וכו'

ואפשר שהוא נקרא תקופת משיח בן יוסף כמו יוסף שהיה תחת שלטון פרעה ומכל מקום היה כמלך והגמרא דברה על ימות משיח בין דוד.

וזהו באמת זמן  ממוצע כי שעבדות מלכויות אין באופן ישיר אלא רק באופן עקיף. ומובא בסיום מאמר הזוהר של הרב אשלג שכל קכח אורות ירדו כבר לעולמינו אלא שאין לנו את הכלים לקבל שברוחניות הנתינה והקבלה הם בזמנים שונים כי נתן לנו את האורות אך לא קיבלנו וכן הגאולה ניתנה לנו אך לא קיבלנו וזהו הזמן שלנו וזה רואים איך שנותנים את השטחים שכבשנו כאילו לא קיבלנו.

וזהו נמצא על סדר התפילה שבתחילה מגיעה הגאולה גואל ישראל שמבקשים ריבה את ריבנו שהיא ניצחון מלחמתי ששת הימים וכו' ואחר כך רפואה ופרנסה וזה בימינו שיש לנו צמיחה כלכלית .

ולאחר מכן קבוץ גלויות.  הוא זמן תקע בשופר גדול לחרותינו שלא יהיה שעבוד מלכויות.

לאחר מכן השיבה שופטינו כבראשונה, נפילת שלטון בג"ץ ובתי המשפט ובמקומו העמדת דייני ישראל.

וממילא אחר כך למלשינים ולמינים אל תהי תקוה.

אין בוגדים בעמינו האומרים שאין אנו מוסריים ולכן אין גם באומות טענה שאין אנו מוסריים, וזה מפני שתקנו את המשפט.

לאחר מכן בניין המקדש: תשכון בתוך ירושלים. שעל פי מדרש מפורש שימות המשיח לחוד ותחית המתים לחוד. ומה שנאמר שירד מן השמים מובא בתוספות שמשה ואהרון יהיה עמהם, היינו בתקופת תחיית המתים. אך בתקופת ימות המשיח, הוא יבנה המקדש. ולאחר מכן צמיחת מלכות משיח בן דוד ובתקופת תחיית המתים שזוהי הברכה האחרונה שים שלום שהמקדש נקרא שלום אזי ירד המקדש  מן השמים ובניהם ברכת רצה היינו הקרבת הקורבנות ותיקון החטאים בכפרה ולאחר מכן הודאת העולם כולו במלכות ה'.

