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כותרת הפרק מתארת תיאור כרונולוגי של מסגרת הזמן שבה אנו נמצאים - 
שנה אחת למלך דריוש. לא מדובר על דריוש השני בנם של אחשוורוש הפרסי 
ואסתר המלכה, אלא על דריוש הראשון בן אחשוורוש המדי,69 שהחליף את 
בלשאצר מלך בבל ופתח את תקופת המלוכה של פרס ומדי. כשדריוש עלה 
לשלטון, הוא השאיר רבים מסדרי הממלכה כפי שהיו בתקופת הכשדים. בין 
היתר, כפי שכבר ראינו בפרק ו', הוא השאיר את דניאל בתור שר חשוב כפי 
שהיה בחצרם של נבוכדנצר, אויל מרודך ובלשאצר. ראינו כי הוא אף מינה 
אותו מעל כל השרים והאחשדרפנים, מה שעורר את קנאתם, שבעטיה גרמו 
להשלכת דניאל לגוב האריות. אם כן, פרקנו ממוקם לאחר משתה בלשצאר 

ומפלת בבל וטרם הצהרת כורש.

וחישב את חשבון הקץ.  בשנה הראשונה לדריוש, התבונן דניאל בספרים 
ירמיהו ניבא ששבעים שנה אחרי חורבות ירושלים יפקוד ה' את ישראל, 
ותבוא הגאולה. דניאל עושה את החשבון ומבין שתמו אותן שבעים שנה. 
בשנה הזאת, שנת 3390 לבריאת העולם, כלו שבעים השנים והגאולה צריכה 

לבוא. 

חישוב זמן הגאולה מגלות בבל לא היה פשוט כל כך. נתבונן בנבואת ירמיהו 
על שבעים שנות גלות בבל (ירמיהו כה, א-יד):

69
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ירמיהו מנבא כאן על סופה של מלכות בבל בתום שבעים השנים, אך המשך 
הנבואה, המדבר על העלייה לארץ ישראל מהגלות, בא רק בנבואה נוספת 

(שם כט, י-יד): 

בשנה   - ירמיהו  של  הנבואה  זמן  על  כנראה  מבוסס  דניאל  של  החשבון 
מלך  לנבוכדנצר  הראשונה  השנה  שהיא  יאשיהו,  בן  ליהויקים  הרביעית 
לפי  מתחילות,  השנים  ששבעים  נראה  העולם.  לבריאת   3319 שנת  בבל, 
חשבונו של דניאל, מהכיבוש הראשון של ירושלים על ידי נבוכדנצר, בשנה 

הרביעית למלכות יהויקים.

שנתו  ירמיהו.  ניבא  שעליהן  השנים  שבעים  תמו  דניאל,  לפי  כעת,  לכן 
הראשונה של דריוש המדי באה לאחר תקופת נבוכדנצר שנמשכה ארבעים 
וחמש שנה, ותקופת אויל מרודך ובלשאצר שנמשכה כעשרים וחמש שנה, 
ובזאת הגיעו שבעים שנות מלכות בבל לסיומן. כך הגיע דניאל למסקנה 
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שהגלות אמורה להסתיים, שהרי בפסוק נאמר (ירמיהו כט, י): "אֶפְקדֹ אֶתְכֶם 
ה".  קוםֹ הַזֶּ יב אֶתְכֶם אֶל הַמָּ בָרִי הַטּובֹ לְהָשִׁ וַהֲקִמתִֹי עֲלֵיכֶם אֶת דְּ

בית המקדש השני לא נבנה באותה שנה, אלא רק שמונה עשרה שנה לאחר 
אותו כיבוש, ואולי רק אז התחיל מניין שבעים השנים. דניאל הבין שמניין 
חלפו  הרי  משתומם,  דניאל  לכן,  לשלטון.  בבל  מעליית  מחושבות  השנים 
שבעים שנה ומדוע טרם נגאלנו. אולי הוא מבין כעת שהתממשות הנבואה 
גמישה ותלויה בנו; הנבואה רק אומרת ממתי אפשר כבר להיגאל, ולא מתי 

הגאולה תתממש. מי יודע לכמה זמן תידחה הגאולה? לכן דניאל מתפלל.

ואולי מתוך התבוננות בנבואת ירמיהו, דניאל הבין כי לא די בהמתנה לקץ 
 - הגאולה  להופעת  נוסף  חיוני  מרכיב  שיש  לב  הוא שם  השנים.  שבעים 

התפילה (שם יב-יד):

דניאל מבין, כנראה, שהגאולה תלויה לא רק בחלוף פרק זמן קבוע אלא 
כָל  בְּ נִי  תִדְרְשֻׁ י  "כִּ אמיתית.  ובתפילה  בזעקה  ישראלית,  כלל  בדרישה  גם 
לְבַבְכֶם". הזמן הגיע, אך הכל תלוי ועומד עד שתבוא תפילה כזו, שבה עם 

ישראל יבקש מקירות לבו לשוב אל שולחן אביו.

התפילה  בעקבות  תבוא  הגאולה  כי  הודיע  רבנו  משה  שכבר  היא  האמת 
(דברים ד, כה-לא): 
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ךָ", אזי  כָל לְבָבְךָ וּבְכָל נַפְשֶׁ רק כאשר תעלה תפילה נוראה מעומק הלב, "בְּ
ר  רִית אֲבתֶֹיךָ אֲשֶׁ ח אֶת בְּ כַּ חִיתֶךָ וְלאֹ יִשְׁ ךָ וְלאֹ יַשְׁ תתרחש הגאולה: "לאֹ יַרְפְּ

ע לָהֶם". בַּ נִשְׁ

אם כן, אנחנו לומדים שהתפילה תהיה מרכיב משמעותי בגאולה. אפילו אם 
לא הכל יהיה תלוי בה, ההודעה האלוהית אומרת שכך יהיה, ותהליך השיבה 
עושה:  שדניאל  מה  זה  לכן,  אדירה.  ישראלית  בזעקה  מלווה  יהיה  לארץ 
כשהוא מבין שבשנה הראשונה לדריוש הגיע זמן הגאולה, ושבעים השנים 
שעליהן ניבא ירמיהו תמו, הוא מסיק שזהו גם הזמן לתפילה ישראלית כזו 

שעוד לא הייתה כדוגמתה.

מסר  זו שעליה  ו',  בפרק  שראינו  התפילה  של  מתחדדת משמעותה  כעת 
דניאל את נפשו כנגד גזרת המלך, ובעקבותיה הושלך לגוב האריות. בדיוק 
בנקודה זו, שבה התפילה חיונית כל כך, יוצאת גזרה שאסור להתפלל. דניאל 
מבין שבתפילה זו תלויה ישועת העם כולו, ולכן הוא מוסר את הנפש למענה. 

לא במקרה נגזרה הגזרה דווקא באותה נקודת זמן. תמיד ברגעים גורליים, 
רגע לפני שהישועה מופיעה, מופיע גם הניסיון הקשה ביותר. לאחר שנדמה 
אנו  והמכריע.  האחרון  הניסיון  בא  הצלחנו,  ה'  וברוך  הכל  עשינו  שכבר 
בסוף  עומדים  אנו  רבות  פעמים   - מהחיים  הללו  המאבקים  את  מכירים 
התהליך, כאשר נשאר רק מאמץ אחרון אחד, אבל דווקא אז הכל נעשה קשה 

ולכאורה בלתי־אפשרי. זהו המבחן שה' מעמיד אותנו בו.70 

70
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דניאל החליט שבניסיון הזה הוא עומד במסירות נפש, וכך היה.

וחמישי  כל שני  אומר  ישראל  דניאל, עם  הזו של  הייחודית  את התפילה 
במסגרת התחנון. אין זו תפילה רגילה, אלא אחד מהעמודים ההיסטוריים 

של היענות ה' לתפילות הצדיקים, שאנחנו נסמכים ונשענים עליהם. 

נָה  "וָאֶתְּ (דניאל ט, ג):  דניאל מתאר את פנייתו לה' באמצעות ביטוי ייחודי 
נַי". כביכול הוא לקח את פניו, שם אותן על מגש של כסף ומסר אותן  אֶת פָּ
לקדוש ברוך הוא. זהו ביטוי של מסירות טוטאלית. כל הווייתו של דניאל 
נמצאת בתוך המילים, את כל כולו הוא מוסך במילים ומוסר כלפי מעלה. 

לא מתואר כאן שדניאל מכנס את כל היהודים לתפילה. נראה כי הוא רואה 
את עצמו, אולי בין השאר מתוקף תפקידו בארמון המלך, כשליח הציבור, 
נציג נאמן של האומה המבטא את כל לבה. דניאל מגלה את האמת הפועמת 
במעמקי נפש האומה, את מאווייה, בין אם מינתה אותו שליח לכך ובין אם 

לא.

המדרש מגלה עוד צד מהותי מאוד בביטוי זה, המלמד על מסירות הנפש 
של דניאל בתפילתו (שמות רבה מג, א):



216

ממדרש זה, אנו למדים על משמעות נוספת של "נתינת הפנים" - עמידה 
מול קטרוג על ישראל. משה ודניאל העמידו את עצמם בחזית מול המקטרג. 
הם נקטו צעד קיצוני שסיכן אותם בתגובה חמורה משמים. דניאל ידע הרי 
שמידת הדין מתוחה, שאם לא כן כבר היו ישראל נגאלים; אף על פי כן 
הוא היה מוכן להקריב את כולו כדי שהדין לא יבוא על ישראל אלא עליו. 
זה כמעט בלתי־נתפס. מי שלא חווה עמידה מול חרב שלופה, או  תיאור 
אקדח מכוון לרקתו, לא יוכל לדמיין את התעוזה והמסירות שבמצב כזה. 

את כל זה עושה דניאל כשליח הציבור של כלל ישראל.

מתפילת  לנו  שמוכר  לביטוי  דומה  לה'  דניאל  פונה  באמצעותו  הביטוי 
העמידה: "האל הגדול הגיבור והנורא". אולם כאן חסרה מילה אחת, ונאמר 

דולֹ וְהַנּורָֹא". מדוע דניאל משמיט את התואר "גיבור"?  רק "הַגָּ

חז"ל עמדו על העניין, וגילו לנו עוד ממסתרי התפילה הנוראה הזו (יומא 
סט, ב): 
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חז"ל מסבירים את דניאל, שמתקשה: כיצד ישראל משועבדים תחת בבל 
ומדי, והקדוש ברוך הוא אינו מציל אותם מידם? גבורת ה' אינה באה לידי 
"נורא",  דומה, כאשר השמיט את המילה  ירמיהו באופן  נהג  ביטוי. לפניו 
מכיוון שהבבלים עשו כרצונם בבית המקדש, מבלי שה' יטיל עליהם את 
יראתו. בהמשך שואלים חז"ל: כיצד שינו ירמיהו ודניאל את הביטוי שטבע 
הוא,  שאמיתי  הוא  ברוך  בהקדוש  שיודעים  "מתוך  ומשיבים:  רבנו,  משה 

לפיכך לא כיזבו בו".

התפילה של דניאל איננה עיון שכלי. דניאל יודע היטב שהאל שלנו, אלוהי 
בפועל  מתבטא  אינו  כשהדבר  גם  והנורא,  הגיבור  הגדול  הוא  ישראל, 
במציאות, אלא רק קיים בכוח, אבל זו אינה תפילה. בתפילה אדם מביא 
לידי ביטוי את החוויה הפנימית ביותר שלו, ושופך שיחו ועצמו לפני ה'. 
דניאל, שלא חווה את גבורתו של הקדוש ברוך הוא, אינו יכול להעיד על 
גבורה זו מתוך חוויית חייו. אין הוא עטוף ומלא בחוויית הגבורה האלוהית, 
וממילא, אין ביכולתו לומר זאת כעובדה אמיתית ומוחלטת. חוויית התפילה 
של דניאל היא מתוך השתפכות הנפש בכנות גמורה, ואם יש נקודה בתפילה 

שחסר בה צד של הזדהות - דניאל לא יכול לומר אותה.

אמנם, אנשי כנסת הגדולה לומדים על בשרם כי ישנה גבורה אלוהית ממין 
אחר לגמרי. בימי בית שני עדיין לא התרחשה הגאולה, אבל אנשי כנסת 
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הגדולה התוודעו לאופנים המגוונים והשונים של הופעת הגבורה. יש גבורה 
מעזים  אינם  והגויים  בארצם  כשישראל  המתבטאת  ושררה,  מלכות  של 
להילחם בהם; מנגד, גם הישרדות היא גבורה. כשכבשה נמצאת בין שבעים 
זאבים, ומצליחה לשרוד, למרות הרצון העז שלהם לטרוף אותה - זה גילוי 
של גבורה אדירה. זה אכן נס שאיננו מצליחים להבין. בכל דור ודור, וגם 
בימינו אנו, הכבשה הישראלית מאוימת בידי שבעים הזאבים. מה מונע מכל 
אויבי ישראל לפעול בכל רגע נתון? אין זה אלא נוראות הקדוש ברוך הוא.

אחד המרכיבים היסודיים ביותר בתפילתו של דניאל הוא הווידוי. הווידוי 
שלו  המצוות  במניין  הרמב"ם,  התשובה.  שבמצוות  הבסיסי  המרכיב  הוא 
הווידוי.  מונה את התשובה כמצווה אלא את  לא  שבפתח הלכות תשובה, 
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היא  עליו  המוטלת  המצווה  תשובה,  לעשות  בא  כשאדם  הרמב"ם,  לדברי 
להתוודות על חטאו - התשובה נעוצה כולה בווידוי. 

התשובה יכולה בקלות להפוך לפעולה שטחית. אדם יכול לכתוב לפני יום 
הכיפורים הודעה, כגון: "סליחה אם פגעתי במישהו" ולשלוח אותה לרשימת 
תפוצה של מאות אנשים; אך אין זו תשובה אמיתית, כל עוד האדם אינו 
מודע לחטאו ומודה בו (ראו של"ה מסכת ראש השנה דרך חיים קנא; פניני הלכה ימים 
נוראים ה, ה). התשובה האמיתית היא כשהאדם מפנים ומבין את החטא שחטא 

ואת חומרתו. רק על ידי כך הוא יוכל באמת להתגבר עליו ולחזור בתשובה.

ֺ

דניאל מציב את היעד של תפילתו: תביעה לגאולת ישראל למען שמו הגדול 
זמן שישראל שרויים בגלות. כשארץ  הוא, המחוּלל כל  של הקדוש ברוך 
ישראל שוממה וירושלים חרבה, כשאין מקדש וישראל פזורים לכל עבר, 

זהו חילול השם נורא. 

דניאל מיישם את דפוס התפילה שלימד כבר משה רבנו, בתפילתו על עם 
ישראל לאחר חטא העגל (שמות לב, יא-יב):
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למעשה, התפילה כולה בנויה על יסוד החשש מחילול שמו של הקדוש ברוך 
הוא. רבי חיים מוולוז'ין מאריך מאוד לבאר כי זהו עניינה של כל תפילה 

(נפש החיים ב, יא):
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על המתפלל לשאול את עצמו: למה אני מבקש מהקדוש ברוך הוא בריאות? 
למה אני מבקש מהקדוש ברוך הוא פרנסה טובה? לשם מה אני מבקש חיים? 
את התשובה אנו אומרים בעצמנו, ובה אנו חותמים את תפילת העמידה: 
"עשה למען שמך, עשה למען תורתך, עשה למען קדושתך". אנו עומדים 
מול הקדוש ברוך הוא ואומרים: כל מה שביקשנו - מיועד למענך, ריבונו 
של עולם. הרי רצונך שעם ישראל יגלה את שמך. אם אהיה חולה - האם זה 
יקדם את גילוי שמך בעולם? או כפי שהתפלל דוד המלך (תהלים ל, י): "מַה 

ךָ?"  יד אֲמִתֶּ חַת הֲיודְֹךָ עָפָר הֲיַגִּ י אֶל שָׁ רִדְתִּ דָמִי בְּ צַע בְּ בֶּ

כך היא תפילתו של דניאל, שהיא מיסודות התפילה של ישראל - תפילה 
עמך  למען  עשה  כולה.  המציאות  לתיקון  ישראלית,  כלל  בקשה  שכולה 
הנושא על כתפיו את כל המטען מאז יציאת מצרים. העם אשר שמך נקרא 
תפילת  לדורות,  תפילה  זו  אלוהי.  ה'  שמך  למען  עירך,  למען  עשה  עליו. 

הגלות לדורות עולם.

רָאֵל" - זה וידוי שמעיד על גדלות, זהות גבוהה בין  ְׂ י יִש את עַמִּ אתִי וְחַטַּ "חַטָּ
היחיד לכלל האומה. דניאל חווה בחיוניות גבוהה את העמידה מול אלוהיו 

- "לִפְנֵי ה' אֱלוהַֹי עַל הַר קדֶֹשׁ אֱלוהָֹי".
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רואים  אנחנו  תמיד  לא  התפילה.  פעולת  על  השאלה  עולה  רבות  פעמים 
אולם  רבות.  סיבות  כמובן  לזה  ויש  משפיעות,  התפילות  כיצד  במציאות 
מאחורי  להציץ  אפשר  דניאל,  ספר  של  והעוצמתית  המיוחדת  במציאות 
הפרגוד, כביכול, ולראות את התהליכים המתרחשים שם. כך גם כשדניאל 
מתפלל - בעוד תפילתו על שפתיו, כבר מתגלה כי המציאות החלה משתנה. 
אמנם הפעולה לא חלה עדיין במציאות התחתונה שבה רובדי החיים הגלויים 
מתרחשים, אך המלאך מגלה לדניאל כי פעולתו גרמה לתזוזות שמימיות: 

חֲנוּנֶיךָ יָצָא דָבָר". ת תַּ תְחִלַּ "בִּ

רק  הושגה  זו  היוודעות  וגם  להתרחשויות,  מודע  דניאל  רק  כרגע  אמנם, 
על ידי הודעת המלאך, אך התפילה מצד עצמה השפיעה מיד. לתפילה יש 
גילוי, עוברים  יגיעו לכדי  השפעה ממשית, אלא שלפעמים עד שהדברים 

כמה וכמה תהליכים.

בכל  השב  לדניאל  לישועה,  המצפה  לדניאל  ניתן  הקיצים  גילוי  ועכשיו 
ליבו, מתפלל ומתוודה וידוי גדול. זוהי הופעה הבאה מתוך ציפייה גדולה 
לישועה ומתוך הדבקות של דניאל בעניין האלוהי. חז"ל מגלים לנו (נזיר לב, 
ב) כי דניאל מתבשר כאן כבר על חורבן בית שני. כך נדרש שם הפסוק 
בֻעִים  ךָ". ההסבר הוא ש"שָׁ קָדְשֶׁ וְעַל עִיר  ךָ  עַמְּ ךְ עַל  נֶחְתַּ בְעִים  שִׁ בֻעִים  "שָׁ
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בְעִים" פירושו שבעים שמיטות, כלומר שבעים פעמים שבע שנים, שהן  שִׁ
ארבע מאות ותשעים שנה (סדר עולם; רש"י; מלבי"ם). אלו ארבע מאות ועשרים 
שנות קיומו של בית המקדש השני עד חורבנו, בתוספות שבעים שנה של 
גלות בבל. כמובן אין מדובר כאן בסך שנים סתמי ושרירותי, אלא בגזרה 
את", והיא מחושבת לפרטי פרטים, כך  חַטָּ וּלְהָתֵם  ע  שַׁ הַפֶּ א  "לְכַלֵּ שעניינה 
כיוון שעולה ממנו שלא רק  יתכפרו. והחשבון כאן מזעזע,  שכל החטאים 

שנות הגלות ממרקות חטאים, אלא גם ימי בית שני.

העוונות  לכפרת  וטהרה,  כפרה  מזבח  כעין  היא  זו  גלות  של  משמעותה 
הטמונים בכנסת ישראל, במציאות הנפשית שלה. כל זה כדי להביא עליהם 
כלל  של  ציבור  כשליח  דניאל,  כך  המשיח.  בימות  עלָֹמִים"  "צֶדֶק  לבסוף 
ישראל, מקבל תשדורת על המהלך ההיסטורי הכללי עד סוף ימות העולם. 
של  עניינה  ביאור  אלא  העתידיות,  ההתרחשויות  של  סקירה  סתם  זו  אין 
ההיסטוריה ומהלכיה. על ידי מסירות נפשו, זוכה דניאל להבין את המציאות 

הפנימית המוליכה את העולם אל עבר ייעודו. 

יחַ  בְעָה", דהיינו 49 שנה. "מָשִׁ בֻעִים שִׁ ם" הוא "שָׁ לִַ החישוב עד "וְלִבְנותֹ יְרוּשָׁ
זרובבל  בראשות  ישראל  שלטון  תחילת  ואולי  (רש"י),  כורש  הוא  נָגִיד" 
(מלבי"ם). אמנם, למעשה ירושלים עמדה בחורבנה 52 שנה, כיוון שמחורבן 

צדקיהו (שנת 3338) עד הצהרת כורש (שנת 3390) חלפו 52 שנה. כשמוסיפים 
את שמונה עשרה השנים שעברו מאז ההצהרה עד חידוש הבניין, לאחר 
ביטול כתב השיטנה (שנת 3408) - התוצאה היא 70 שנה. אמנם, עדין אנו 
נשארים עם שלוש שנים עודפות, 52 ולא 49. ואולי, הן לא נמנות מאחר 

שאנו מונים רק מחזור של שבע שנים שלמות (רש"י).

נַיִם" - כלומר 62 כפול 7 - נקבל 434 שנים.  ים וּשְׁ שִּׁ בֻעִים שִׁ אם נוסיף "וְשָׁ
שזה "שני שבועים" שעברו מאז הצהרת כורש עד תחילת בית שני. בפועל 
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כאמור היו אלה 18 שנה, אך מונים רק שבועים שלמים. ל"שני שבועים" 
מוסיפים עוד "שישים שבועים", ארבע מאות ועשרים - ימי בית שני.

ים" - שלא תהיינה אשליות, אלו תהיינה שנים של מצוקה תחת  "וּבְצוקֹ הָעִתִּ
מלכויות אחרות.

יחַ" - מנבא על מות אגריפס על ידי הרומאים, "עַם נָגִיד" - הגעת  רֵת מָשִׁ "יִכָּ
טיטוס ואוכלוסיו, "קֵץ מִלְחָמָה" - עד ימות גוג ומגוג , עד אז העיר תהיה 

"נֶחֱרֶצֶת שׁמֵֹמותֹ".

"וַחֲצִי  אחרי  למעשה,  אֶחָד".  בוּעַ  ל"שָׁ שלום  של  הבטחות  הבטיח  טיטוס 
ית זֶבַח" יפר את ההבטחה ויניח שם שיקוץ  בִּ בוּעַ", 3 וחצי שנים, הוא "יַשְׁ הַשָּׁ
ךְ עַל שׁומֵֹם" - שיקוץ יהיה בבית  תַּ לָה וְנֶחֱרָצָה תִּ עבודה זרה. וכל זה "וְעַד כָּ

מקדשנו עד ביאת גואל צדק.

וצריך להתבונן בדבר. הרי גם אחרי בית שני תהיינה צרות, ואולי אף יותר 
בְעָה" כדי לכפר ולמרק את כל החטאים,  בֻעִים שִׁ גדולות. אם כן, לא די ב"שָׁ
היא שהנבואה  פורענויות! התשובה לכך  עוד  זה תהיינה  גם אחרי  שהרי 
תלויה ועומדת; לכל הפחות יהיו 490 שנה, זה המינימום. מתוכם 70 שנים 
קשות יותר, ואחריהן 420 פחות קשות, מזה אין לגרוע. לו יצויר שאחרי זה 
עם ישראל ישוב בתשובה, אזי נוכל לצמצם את הצרות. אך אם לא, אז ח"ו 
ימשכו הצרות, כשאפילו לא כתוב עד מתי (המלבי"ם). לפני הגאולה תהיינה 
על  ירמיהו  דברי  לנו את  מזכירים  אלו  דברים  צרה, השאלה מה ממדיה. 
גלות בבל. אפילו בשלבים מתקדמים, אפילו בסוף ימי צדקיהו, ירמיהו אומר 
י  רְתִּ בַּ דִּ יְהוּדָה  מֶלֶךְ  ה  צִדְקִיָּ "וְאֶל  יב):  כז,  (ירמיהו  חורבן  שיהיה  הכרח  שאין 
בֶל וְעִבְדוּ אתֹוֹ  עלֹ מֶלֶךְ בָּ ארֵיכֶם בְּ ה לֵאמרֹ הָבִיאוּ אֶת צַוְּ בָרִים הָאֵלֶּ כָל הַדְּ כְּ
וְעַמּוֹ וִחְיוּ", ולא יהיה חורבן, בכך היה נגמר העונש. די היה בגעגוע למדינת 
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ישראל, בגעגוע לעצמאות מדינית לאומית, בגעגוע לחרש ולמסגר, ולא היה 
נצרך חורבן טוטלי. 

למדנו כאן שתיתכן גאולה בסוף ימי בית שני. במידה מסוימת נוכל לומר 
שהמרד של בר כוכבא, בתמיכת רבי עקיבא, נעשה על פי שיטה זו. רבי 
עקיבא למד מדניאל, שבתקופה זו יש סיכוי לגאולה. אולי זו אפשרות בעלת 
תורת  של  ורבנו  מורנו  הוא  עקיבא  רבי  תמצי.  היכי  יש  אך  נמוך,  סיכוי 
מיתתו,  עד  ייסורים  למוד  והוא  מלכות,  הרוגי  עשרת  על  נמנה  הגאולה, 
לשמוע  או  הבית,  בהר  מהלכים  שועלים  לראות  שיודע  זה  הוא  ודווקא 
קול המונה של רומי ולצחוק (מכות כד, א-ב), כלומר, לראות מחוץ לכאב את 

הנחמה. 

מי שענה לדניאל, הוא יעננו.




