 תשעה באב – רוח אפינו משיח ה'
דרשת הרה"ג הרב מרדכי שריקי שליט"א
כתב גש"ן יצ"ו
במדרש זוטא איכה, ב ,[על הפסוק: אין לה מנחם מכל אוהביה] , נאמר: אותו היום שנכנסו אויבים לעיר והחריבו את בית המקדש, היה חוץ לירושלים  יהודי אחד שהיה חורש במחרשתו וראה שהפרה שהיה חורש בה נפלה לארץ ולא היתה רוצה לחרוש, והיתה גואה, והיה נבהל האיש מאד, והיה הוא מכה אותה כדי שתחרוש והיא היתה מתנגדת לו, עד ששמע קול אומר: (י"א שהיה ישמעאלי אחד) שאמר לו שיעזוב אותה שהרי היא גואה כי נחרב ונשרף היום ביה"מק. כי לא ידע הוא כי היה הוא במקום רחוק, והפרה ידעה זאת. וכששמע זאת האיש, מרט את שערותיו וקרע את בגדיו ושם אפר על ראשו וצעק 'אוי נא לי אוי נא לי'. לאחר מספר שעות ראה הוא את הפרה קמה על רגליה ומרקדת לה, ותמה הוא על כך מאד, עד ששמע שוב את אותו הישמעאלי: 'טעון יהודי, טעון וחרוש, כי בשעה הזאת נולד משיח', היהודי קם ושמח ורחץ פניו והלך לביתו, ולקח רצועות ארוכות של משי לתינוקות להציבם באריסתם וכשבא לעיר ירושלים חיפש מי נולד היום, אמרה לו אישה אחת שבבית אחד שם נולד. הלך ונכנס לאותו הבית ואמר לאב שיתן הרצועה לבנו, אמרה האם שלא תיקח כי יום זה נחרב בית המקדש, יום שארור נולד בו. בא האיש ונתן לו הרצועה ונשקו על ראשו והלך לביתו, ומידי שנה בשנה היה בא האיש ונפגש איתו. ושם הילד מנחם בן עמיאל. שנה אחת בא הוא לבית, ואמרה האישה: שאין לה מנחם, שגם הבן שלה נפטר, שהרי הוא נגנז, ואין לה מנחם.(מהירושלמי וכן בתוס') 

זה המפגש של הפכים, מורה על מציאות היוולדות המשיח ביום החורבן, זה לעומת זה עשה האלקים. כי אין האור ניכר אלה מן החושך. וכשאנו לא זוכים ביושר אל האור, אז אנו מגלים את הצד השני של המטבע, שלכאורה הוא רע. אך אליבא דאמת אף הוא טוב. 

וכן מצינו בירידת משה מהר סיני, דווקא אז מצא עגל הזהב. במקום יז' בתמוז, 'טו"ב' בתמוז, 'אמרו לצדיק כי טוב', אז דייקא עגל הזהב. במקום: חרות ממלאך המוות, דייקא אז מלאך המוות מכה בכל עוצמתו. במקום 'בכור שורו הדר לו', עשו עגל מסכה. זה לעומת זה. כי הרע בעולם לא לחינם הוא, כי בא הוא לגלות את הטוב שעתיד להתגלות, כי הרע בעצמו מביא לגילוי של הטוב. כי הרע בעצמו הינו טוב, כי הקב"ה עצמו הינו 'טוב ומטיב', 'טוב' בגלוי ו'מטיב' בנסתר, וגם הרע הינו טוב בשורשו, ורק לעין בשר נראה ההטבה הנסתרת  - כרע. ותכלית הכל היא לגלות שהכל טוב.

וזה כשחזרו המרגלים מארץ ישראל אל העם, עם בשורות רעות בפיהם, ומשיח ה' בניהם, הוא כלב בן יפונה אשר אמר: 'טובה הארץ מאד מאד', שכן זהו תפקידו של מב"י –מב"ד, לגלות את טוב הארץ בעצמותו הפנימי הסגולי ייחודי לזו ארץ הקודש, ואת זה עשה כלב בן יפונה, מב"ד של אותו דור המדבר. וע"כ נאמר עליו: 'רוח אחרת היתה בו', זוהי רוחו של משיח, 'רוח אפינו משיח ה'', רוחו של משיח אשר פיעמה בעצמותיו של כלב בן יפונה אשר קינא לארץ – למלכות -  מאד מאד.

ואלו שני המעמדות של י"ז בתמוז - אשר שם מתגלה מב"י, ותשעה באב - אשר שם מתגלה מב"ד. כי זה לעומת זה עשה אלהים, אלהים דייקא, כי אלהים גימ' 'הטבע', בחינת העלם והסתר גילויו של ה', העלם והסתר גילויו של משיח. כי המשיח הוא תכלית הכבוד של הקב"ה בעצמו, וז"ס: וכבוד ה' הסתר דבר. המשיח נעלם ונסתר מן הדבר, מן הדיבור, מן ה'מלכות פה'.(עיימ"ש בדרוש י"ז בתמוז על: איה הקדשה).
ועל כן אלו הימים של בין המצרים, ימי אבל וחורבן, ימים קשים וכל כך כואבים לעם ישראל. כי הכאב וההעלם של הטוב הינו כל כך עמוק וחבוי עד שקשה להאמין שדווקא אלו הימים עתידיים להיות לישראל הימים  השמחים בגאולה שלימה בגילוי תרין משיחין, מב"י ומב"ד.  ובאמת: 'מכלל לאו אתה שומע הן', מן ההסתר וההעלם ניתן להבין את הגדולה של אלו הימים, לשמוע מתוך החורבן את הגאולה, לראות מפנימיות ביהמ"ק שנשרף את הכרובים קרובים מתמיד ומחובקים זה בזה.  והשיא הוא תשעה באב- גילויו של מב"ד. 'כי שם ציוה ה' את הברכה חיים עד העולם'.

כי בית מקדשנו הוא גילוי רוח ה' בארץ, הוא המשרה רוח הנבואה על פני הדבקים בה' באמת, הוא רוחו של משיח. ושלמה המלך בנה את בית המקדש כדי להמשיך את רוח ה' בארץ, כדי ליצור 'מקום' ומשכן לו יתברך בתחתונים. לבנות מקום ליסוד, היא השראת השכינה, היא רוחו של משיח.

ובבית המקדש השני לא תמיד שרתה השכינה (בראשון - שרתה היא רוח השכינה מעת לעת) בבחינת 'מטי ולא מטי', נוגע ולא נוגע, רוח משיח מופיעה ונעלמת, מציצה ונחבאת, בבחינת: 'מציץ מן החרכים'. כי רוח אלהים 'רק' 'מרחפת על פני הארץ', על פני המלכות. 

וכאשר עם ישראל נעים ונדים בגלות אז יש פעולה של : 'כל הבן הילוד היאורה תשליכוהו', הוא הילד -  משיח, מנחם שמו, אשר נולד בזמן החורבן, בשיאה של הפורענות. זהו בחי' : ' משה לא ידענוהו', הוא משיח הדור. כי משיח הדור הוא רוח הדור, הוא יסוד הכל, הוא 'האוירה' של הדור, בבחינת 'אוירה דארץ ישראל מחכים', היא האוירה היא הרוח של משיח אשר מעלה את הדבקים בו לסגולתה של ארץ ישראל, בבחינת חכמה עילאה, חכמה סתימאה. 

וזו רוחו של משיח, רוח השראת השכינה בבית המקדש, רוח הנבואה אשר פסקה בעוונותינו הרבים, כאמור: 'בחטאיכם שולחה אמכם'. כי אמא עילאה בחינת בינה, וחכמה בחינת אבא, וסגולת רוח ישראל, רוחו של משיח לא באה לידי ביטוי וגילוי ללא האם - שנשתלחה בעונותינו. שכן ביאר הזהר:  'שלח תשלח את האם' זה חורבן בית ראשון וחורבן בית שני. ובסילוק האם, אזי אבא ואמא הינם כבר לא 'תרין רעין דלא מתפרשין', וישנו [בחי'] פירוד בעליונים, 'ואין הקב"ה נכנס לבית מקדש עליון עד שלא יבנה בית מקדש התחתון'. כשיש כביכול פירוד של או"א אז ודאי אין גילוי של 'רוח אפינו משיח ה'',  אפינו - זה אפו של אריך אנפין, הנהגת הרחמים הגמורים שעדיין לא מתגלה. כי חורבן פירושו פירוד, הפך הדבקות שהיא עיקר ועצמות גילוי הנבואה. הפך:  ה'לא מתפרשין'.

אז ה'אם' הינה משולחת ובודדה, בבחינת העלם סגולתיות וייחודיות החכמה סתימאה של אבא, אזי כל מה שיש זה רק זיווג או"א בבחי' :חיות העולמות,בבחינת תלמוד בבלי. שם - 'תא שמע', שמיעה בחינת בינה אמא, ובמצב זה יש: 'מרחוק ה' נראה לי'; כי רק 'שומעים' עליו ולא באים לראות עצמות גדולתו. ואזי נאמר: 'תופסי התורה לא ידעוני' – בחי' אבא וח"ס.  

אז שלימות האיחוד של האב והאם הינו רחוק, שכן אין שלמות כלל לאם לבדה, צריכה היא את בעלה עימה, שיבוא ויראה, בחינת 'תא חזי', בוא וראה, בחינת הזוהר הקדוש והתלמוד הירושלמי, סגולתה של ארץ ישראל, רוחו של משיח אשר ייולד ממעי האם מרוח האבא, 'רוח דשבק בה בעלה', זיווג הנשיקין ורוח הקודש.

ואיחוד תא שמע ותא חזי, הראיה והשמיעה, האב והאם, זוהי השלימות התכליתית של י' ו-ה', 'זכו שכינה בינהם'. כי חיבור האב והאם, בחינת חיבור הראיה ושמיעה, בחינת: 'וכל העם רואים את הקולות'. וזה חיבור האב והאם, חכמה ובינה אשר מולידים את נשמת ז"א, היא הדעת, היא רוח הנבואה,"כִּי כוּלָּם יֵדְעוּ אוֹתִי לְמִקְטַנָּם וְעַד גּדולם", אז מתגלה הדעת שנפלה ונעלמה  (כי זה משה [דעת] לא ידענו]. היא הנותנת חיות לעבודת ה' מיניקה מהצד הרוחני (ולא ח”ו אמונה כוזבת ורדיפה אחר הגשמיות העכורה והמתעתעת). 

וידיעת ה' ביחודו זה רק על ידי תורת הרזים, תורת האמת, יסוד התורה, רוח נשמתיות התורה. וכשמתגלה הרז נהייה הוא לאור גדול, שכן 'רז' גימ' 'אור', כי רק מלימוד הרז מתגלה האור, שאין האור ניכר אלא מן החושך. וכאשר 'אותי עזבו' דהיינו זנחו את תורת האלקות - וזנחו את עיקר יסוד התורה, את רוחו של משיח, בבחינת 'היאורה תשליכוהו', 'היאורה' אותיות 'אור י"ה', בבחינת אור אבא ואמא, בבחינת אור בית המקדש, אזי משיח ישראל נשאר הוא רק בבחינה האוטופית דמיונית של בחינת גן עדן [אויר י"ה]. ונראה ענין משיח  היום כרחוק ומנותק מן המציאות, מנותק מן העם.

וזו הדבקות מתוך רגש עמוק ופנימי ברצון לקרבת ה', נובע הוא דווקא מלימוד הרז והסוד, בחינת 'יחד נמתיק סוד' ו'בבית אלהים נהלך ברגש', כי סוד הוא הקשר ההדוק והפנימי, קשר מיוחד, קשר קדוש. ובזכות הסוד נולדת אהבה ותשוקה, 'עלי תשוקתו'. כי יהיה זה שקר לבנות קשר כאשר כל הקשר בנוי על חיצוניות, שכן 'תפילה ללא כונה כגוף בלא נשמה', 'כמתי עולם'. קשר יסודי אמיתי וקדוש מחייב הוא ללימוד רזים וסודות, ורק מתוך שיתוף המתקת 'סוד' אזי מתגלה 'יין' הטוב וההליכה ברגש בבית אלהים. וכאשר הסוד נגנז, בסוד 'יין המשומר', המשיח בהסתר, אז כל מה שנשאר הוא בבחי': 'הבת תחיון' שהיא בחינת המצוה, לעומת אור התורה, 'כי נר מצוה ותורה אור', ואור התורה נגנז, ונשארה המצוה לבדה.  ו-מ"צ של מצוה באתב"ש הוא  י"ה, כי כעת הסוד הוא בהעלם והסתר גדול רמוז במצו"ה, באתב"ש, בחינת 'עולם הפוך ראיתי'. אמנם כשאור סודות התורה נגנז, והכל הוא רק באור חוזר: אז יש בעווה"ר בחינת: צדיק ורע לו רשע וטוב. ודו"ק.

וכך היתה גניזה של אור עצמות התורה עד אשר הגיע צדיק יסוד עולם לדור ודור, רבי שמעון בר יוחאי, אשר הופיע בארץ באור זוהר גדול ונפלא ובא והראה גדולות וגילוי ה' - 'תא חזי', ממש, כראיית רוח השכינה, ראיית בית המקדש בתפארתו. עשה הוא 'צוהר' בתיבת  הגלות . הכניס  נפשות רבות וחסרונן בתיבת הזהר כדי לחדור ולגעת בכלל נשמות עם ישראל לדורותיהם. לא נראתה קשת בימיו, שכן צדיק היסוד הוא הברית הוא הקישור בין קודשא בריך הוא ושכינתא. וכן ביטל  את הדין בעולם מיום שנברא ועד סופו.  

ובאלו ימי 'עקבתא דמשיחא', הימים בהם 'המשכילים יזהירו', אלו המגלים את הזוהר מחדש הם ה'מחצדי חקלא זעירין אינון' אשר אוחזי הרז בשני כפות ידיהם ומיילדים אותו לעולם, מביאים ומקרבים את בואו של משיח, בחינת הנשים המיילדות אשר 'תחיינה את הילדים', אז החד"ר מתמלא אור, הוא אורו של משיח, הוא 'מנחם', הוא 'הצדיק כי טוב' אשר ה' אור לו.

וכדי להביא את זה הילד – משיח להתגלותו בארץ, זה ע"י המשכת רוחו לארץ, המשכת רוח השכינה, חיזוק והתמדת הדבקות, התעוררותא דלתתא של דביקות כדי שיוכל הוא לגלות כוחו בארץ. וכאשר אין הופעת אור ה' בארץ, אזי בחינת 'תהו ובהו וחושך על פני תהום', בחינת ארבעת החיות אשר סיפר דניאל בחלום, אלו ארבעה מלכויות הגויים אשר יונקים כוחם ורוחם מן ההעלם של הופעת רוח ה' בארץ.  

'הנשאר בציון קדוש יאמר לו', ופירש רבינו הרמח"ל כי ירושלים עיר קודשנו היא בקדושתה ממש בהנהגת אריך, בחינת עולם הבא, בחינת 'רעוא דרעוין'. זוהי רוח אפו של אריך -  רוח של משיח.
וכשהיה בית מקדש, הקדושה שרתה על כלל עמ"י, בין שומרים מצוות בין אלו שלאו, מהשופטים והשוטרים והמנהיגים ועד חוטב עצך ושואב ממך. ולא כן בחסרון בית המקדש, אז נשאר רק בחינת כוח ה-ו"ה, 'הנר מצוה'. אז רק אלו שמקיימים מצוות זוכים לקדושה, כמ"ש: 'אשר קדשנו במצוותיו'...[וכאן אמר הרב דברים לא מובנים].
וכשבנ"י בקשו להם מלך בתקופת שמואל, עמק הבקשה היא רדיפה אחר הו"ק -הגשמיות, חוסר סיפוק מנבואתו של שמואל. אך לא את שמואל מאסו,  כי 'אותי מאסו'. הרדיפה אחר הגשמיות, חיות הארציות, הפשט ולא השפע מלמעלה, הקבלה. ומאיסת האור בקבלה – דהיינו לקבל מלמעלה הינה בחינת 'במחשכים הושיבני'. כי אי חיפוש ורדיפה אחר דביקות והשגות הינה מאיסת ה'. וכשעזבנו לימוד ההנהגה העליונה (לימוד העץ חיים, האילן הקדוש, קל''ח פתחי חכמה) אז כנגד זה בתחתונים, נגזלה מלכות דקדושה מאיתנו. וכדפירש הרמח"ל (חלום דניאל, א"ב): 'שום תשים עליך מלך', זוהי המשכת הש"ך דינים (שו"ם בגי' ש"ך כ"ו), ואח"כ התחברות לקליפה, 'מחשכים'. רוצים הנהדגה של חיצוניות של דינים (מדינה). אבל דוד המלך אומר: 'אבי ואמי עזבוני' – דהיינו ההסתלקות מהסיבות הקרובות, והתחברות לאבא ואימא העליונים זוהי חכמת הפנימיות וחיבורה מלמעלה בקבלה לארץ, הופעת פנימיות אור הארץ על פני חיצוניות החיים, כי 'אמא' זוהי כנסת ישראל, ואבא הוא עצמות ה'. וכעת [בזמן שאול] עזבו את או”א דקדושה ורודפים אחר או"א דקליפה, 'הטבע' ו'חכמתו'. לכן פונה דוד המלך בשם כלל ישראל בזעקה לגבוה: 'הורני ה' דרכך ונחני באורך מישור'.

וכמו שכתב הרמב"ם: שהמנהיג האמיתי לעם ישראל הינו גם נביא, זוהי מעלתו של משיח אשר בא הוא מתוך העם, אך כל שכלו ודמותו הינה מרכבה להשראת אור ה' בארץ, 'חיים שאל ממך נתת לו', אשר מבצע הוא תפקיד של מלך ושל נביא, בחינת ז"א המקבל אור מפני א"א כאשר פניו פונות כלפי מעלה, המלך אשר מפנה פניו כלפי ה' לבדו. כי הנביא עושה כל גופו ונפשו כמרכבה לאור ה' בהתגלותו בשמות הקודש, משיכת נרנח"י שאלו הויות המנוקדות שכנגד צלם עליון, צלם אלהים אשר מופיע בנביא, מופיע במשיח. אז אין הוא חי את שכלו הטבעי כי אם מקבל הוא ממעל, מתבטל הוא אל החכמה העליונה ומקבל השגות והארות אשר מגלות ה' בארץ, השראה במלכות, אור ה'. 

ותפקידה של רוח משיח ה' אשר באה לאחר התוהו ובוהו וכו', הינה לתיקון כלל העולמות, לתיקון כלי המלכין קדמאין, 'אלו המלכים אשר מלכו בארץ אדום לפני מלוך מלך וכו'. ובתיקוני הללו אזי הטבע לא עוד ישלוט, לא עוד שליטה ל'אמא דקליפה' היא הנהגת 'אמא טבע', ובעלה דקליפה הוא 'חכמת הטבע' אבא דקליפה, הם העלם הסתר והכחשת השגחת ה' בעולם. ורוחו של משיח באה לגרש את הללו ולהעביר הטומאה מן הארץ. והוא בסוד המלך השביעי, הוא הדר ואשתו מהיטבאל, בסוד 'עוז והדר לבושה ותשחק ליום אחרון', כי הדר הוא הדעת, כי הדעת מאחדת הנפרדים לשורש, שכן דעת היא חיבור, כאמור: 'והאדם ידע את חוה'. וזה איחוד רוח ה' עם בהמיות הגשמיות, 'אדם ובהמה תושיע ה', 'אדם' גימ' מ"ה, 'בהמה' גימ' ב"ן, מהיטבאל גימ' מ"ה וב"ן, 'זכר ונקבה בראם והיו לבשר אחד'.

כי חורבן בית המקדש אינו חורבן בתחתונים ודיו, הוא חרבן העולם; כי הבית היה ממשיך אורות עליונים ממקומות עליונים ונשגבים, כי הינו אחד לאחד כנגד המרכבה העליונה ומושך הוא רוח דקדושה לארץ. ועל כן זהו חורבן של פרצופים עליונים, ביטול ו'כיבוי' אורות טמירים ועליונים. ולכן בא רשב"י אחר החרבן, וגילה בנין מקדש חדש (בסוד הזהר) והורה לנו שעל ידי המצוות הלימוד והכוונות יום יום ממשיכים אנו מוחין לפרצופים העליונים ומתקנים אותם, ממשיכים אורות לכלים ומעלים אורות שנפלו בקליפה. ואת זה חוסר האור אשר בארץ, זהו תפקידו של הנביא לגלות ולהורות לעם היאך להשיב האורות לכלים השבורים, לתקן המעוות. להופיע את ה' מחדש בארץ. וזה מה שבאו רשב"י והאר"י והבעש"ט והרמח"ל ושאר קדושי עליון להורות ולסלול לפנינו את דרך ה'. ובדרך ה' לכו ונלכה, ובאורך נראה אור.

וכעת שהמשיח בחינת נעלם ונסתר, גנוז במקום אדיר במרום, בגן עדן, וכל פעולותיו בהסתר, אז גילה לנו רבינו הרמח"ל היאך ע"י הייחודים ובעבודה פנימית עמוקה כיצד להגיע ולהשיגו ע"י עקיפת הנחש ועקיפת החרב המתהפכת, בסוד 'מגדל עוז' (ובסוד 'עוז והדר'), אשר מכוסה ונסתר ב'עשב השדה', ולכן באים ה'מחצדי חקלא' לגלות את זה הנסתר ונעלם. אך העלייה לאלו המקומות הנשגבים והעליונים מסוכנת היא והזהירו ממנה חז"ל. אך רשב"י רמז את זו הדרך, והרמח"ל בא וגילה [ביחוד הגן] היאך להוציא ולחשוף 'האויר יה'. וכבוד ה' הסתר דבר, וסוד ה' ליראיו, ואת צנועים חכמה. 

ועם החורבן בטלה הנבואה, בטלה רוח ה' מן העם, נגזלה המנורה, היא כנגד החכמה הפנימית, אז החל להתגדל 'השכל הטבעי', וכנגדו - התלמוד הבבלי, 'שקלא וטריא', פלפול וקושיות, ושאר 'כלי מלחמה' כדי להשיג חכמה בארץ. כי בבית המקדש לעומת זאת היו את כלי הקודש, הקטורת והמחתה וכו' וכו', וכשבטלו אלו באו אלו, כי 'זה לעומת זה', 'כלי מלחמה' דשכל טבעי לעומת כלי הקודש של שכל עליון ונבדל. כי כשהיה המקדש והיתה שאלה בעם היו עולים ללשכת הגזית שם היו מקבלים את תשובותיהם, כי שם אין ''תיקו'', שם גילוי ה' הוא בפועל, שם מב"ד עם אליהו, שם קבלה מלמעלה. כי בית המקדש כולו בחינת ספר תורה, כולו תשמיש דקדושה (שכן כל דבר שנשבר בו נגנז, שם 'אבן מקיר תזעק' ר”ת 'אמת', חותמו של הקב”ה הוא בית המקדש, הוא הנביא, הוא 'אמת'). וכיום שאין לנו בית מקדש  - אז הקבלה – הקדושה (המוחין) נמשכת מלמעלה ע"י צדיקי עליון אשר בארץ המה: רשב"י האר"י הרמח"ל וכו'. 'יש אלהים בארץ'.

וז"ס מ"ש 'ויעל אלהים מעל אברהם', כי האבות והצדיקים הן הן המרכבה, הם המשיגים אותו, משיגים הדבקות בו, משתחררים מכל כבלי העולם ונותנים לו יתברך להשרות שכינתו עליהם. כי חכמת הקבלה מגלה ומדריכה אפילו את הישראלי הפשוט ביותר היאך להיות מרכבה לגילוי ה' בארץ, גופו ידיו רגליו פניו הכל כנגד פרצופים עליונים, בכל פעולה ופעולה מתייחד שם ה' עליו, ואיבריו כולם הינם גילוי פני ה' בארץ. כי האדם הינו כנגד המקדש כאמור: 'עשו לי מקדש ושכנתי בתוכם', בתוך כל אחד מישראל, הקב"ה מתאווה לשהשכין שכינתו בתוך ה'צלם אלהים'. כי 'אלהים' בחינת הסתר דין והעלם, וע"י שהינו 'מקבל' בקבלה ממעלה אזי נהייה הוא לגילוי הוי'ה בתוכו, נהייה הוא לממש כבית מקדש ראשון אשר שורה שם השכינה, וזה שנאמר: 'הוי"ה הוא האלהי"ם', זהו אור ה' אשר מתגלה מקרבו, זוהי רוח ה', רוח של משיח, רוח הקדושה והשכינה.

(וכמו שהביא האריז"ל ייחודים על כל פעולות החיים הפעוטות ביותר בחיים, משטיפת ידיו ועד שנתו, כי השאיפה דקדושה הינה להשרות אור ה' על האדם, על כללות ישראל הן בכלל הן בפרט, לייחד שמו עלינו בכל מעשה ידינו. 'ויהי נועם ה' עלינו ומעשה ידינו כוננה עלינו ומעשה ידינו כוננהו'.)
כי ישראלי ללא גילוי אור ה' אזי הוא בחינת 'איכה ישבה בדד', אי"ה כ"ה (בלי היחוד), אי"ה הקדש"ה – בלי היחוד אז המלכות (בשכמל"ו) היא כזונה. ואז הדבקות וההתייחדות צריכה וחייבת להיות רק עם ה', אין מלבדו, שהנשמה כולה תהייה בתשוקה ו'תיאותבא' עצומה לבורא, 'ואל אישך תשוקתך', לתת לו יתברך 'למשול בך', להנהיג מטובו וחסדו את כלל נשמות ישראל. אז האדם נהייה לגילוי אור ה' בארץ, נהייה הוא ל'עץ חיים', (כי צריך לא רק ללמוד ולהבין את ה'עץ חיים', אלה צריך לדעת לחיות אותו), 'כי האדם עץ השדה', והשדה הוא עולמות בי"ע, והאדם רגליו בקרקע וראשו מגיע השמיימה, ראשו באצילות, נהייה הוא לאילן הקדוש, וזהו תיקון הנפש השלם. 'אז' נהייה הישראלי הפשוט לגילוי אור ה' בפועל, למייחד קודשא בריך הוא ושכינתא בכל מעשה ידיו, כי נהייה הוא ל'אילן', ו'אילן' גימ' 'יאהדונהי', ייחוד קודשא בריך הוא ושכינתא לעולמי עד.

ורוחו של משיח אשר מפעמת בעצמותינו וכל כך מתאווה כבר להתגלות בזה הדור, מקבלת היא את תורתה בקבלה מלמעלה, בהשגות בקבלה. ולכדי להזין ולספק למשיח ה' בהארת רוחו, הביא ה' יתברך נשמות ענק אשר הם הם אשר ילמדו התורה למשיח, הם רשב"י האר"י הרמח"ל. כמו שמצינו שהלך ר' חייא לרשב"י ושם שמע שהמשיח בעצמו מגיע לרשב"י ללמוד תורה מפיהו, 'קום רבי שמעון ויתחדשון מילין על ידך וכו'. ואלו נשמות ענקי ענקים של כל הדורות הם המילדות העבריות אשר מיילדות את ילדי ישראל, שומרות על הפנים, 'מחצי חקלא'.

ומשיחנו אין הוא מזין את רוחו ונשמתו בפשטנות התורה, כי אם בהשגות הקבלה, חכמה סתימאה אשר נפתחה לפניו, רוח אפינו (רוח של הח"ס של א"א). אז תפיקדו יהיה להלביש בתבונה את השגותיו ולגלות לכלל העם היאך: הכל אומר כבוד ה', היאך הכל באמת ד'ברי א'להים ח'יים, ר"ת 'אחד'. וזה 'מתורתך תלמדנו', התחדשות התורה על ידי המשיח אשר יגלה את אור הרז הצפון בתורה, 'ובסתום חכמה תודיעני'.

וארבע רוחות השמיים שכנגד ארבע מלכויות אשר שלטו על ישראל, בחינת ארבע החיות, הכל משתעבד באתכפייא, תחת רוחו של משיח, כי נחה עליו רוח ה'. אז הרע מתגלה כטוב, והכל בא לשמש את מלך המשיח. והרוח דמסתאבא מתגלה מתוכה רוח ה', רוחו של משיח. וכל הרוחות מתקבצות ונקמצות אשר מלך המשיח, מייחד הוא את ארבע קצוות תבל לגילוי ה'.(ו'מקבץ' דייקא, כי 'קובוץ' בחינת ה'הוד' שנהייה ל'דוה', והוא אשר ניתקן ע”י הצדיק 'יסוד', אז ההוד ניתקן והמלכות באה לשלימותה ותיקונה, אזי מתגלה כתר ה' במלכות, הוא 'כתר מלכות', ואז כל הרוחות 'נקמצות' במלכות, כי 'קמץ' בחינת כתר, ודו”ק).

וזהו כל סוד הקבלה- להשרות ולהלביש  השכינה על הנפש הישראלית (וגם הבעש"ט שהפך את הקבלה ל'תורת הנפש'), 'לקדש את האמצעים' ('האמצעים' – המעשים הגשמיים, בסוד תיקון ה'אמצעיתא' בסוד 'יאהלוההים'), להביא  לגילוי ה' מתוך פנימיות הנפש. כי תורת הקבלה היא תורת הבורא היא תורת האדם, בסוד: 'הכל נברא לכבוד האדם'. וכשם ישראל מגלים את עצמות קדושת נשמתם ורוחם אזי רוח ה' שורה במקום, 'כי המקום אשר אתה עומד עליו קדוש הוא'.

והקבלה 'גילתה טפח והסתירה טפחיים', כמו שהעיד בעצמו האריז"ל וכמו שאמר הגר"א, כי אין העיקר הינה בידיעת כלל הפרטים והדיוקים הקטנים ככל שיהיו, כי עיקר ביאת וגילוי פנימיות התורה הינה בכדי ש'ישראל  יהיה עם קדוש' ישובו כל אחד ואחד לקדש ו'לצחצח' נפשו ורוחו, לקדש את הנפש במעשה דיבור ומחשבות קדושות באהבת ה' ורצון לדבוק בו יתברך. כי לעתיד כבעבר ישובו להיות בתי המדרש ב'שערי קדושה', לקדש את החומר בכדי שתשרה רוח הנבואה, ישובו בני הנביאים כבתקופת בית המקדש, ישיגו את שורש ומקור הכל, ישיגו כולם דעת ודבקות בה' יתברך. וכאשר תתגלה דעת ה' בדבקות בארץ בקרב כלל ישראל, 'אז' תשוב רוח הנבואה לעם, 'אז' תשוב רוח השכינה למקומה,  אז תתגלה רוחו של משיח באהבה דבקות ושמחה באור ה'. ונזכה לאלו הימים בקרוב בימינו, אמן כן יהי רצון. 
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