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Un vivissimo ringraziamento al Rav dote, Shadom Bakiboat ¢ ol dott. Sandro Servi che con
la loro preziosa collaborazione ed i loro valtdi conngli Tunne reso possibile la pubblicazio-
ne di (uesto volumerto,

Birshut Morai (con il permesso dei miei Maestri).

Ho tradotto dall’ebraico il poema U-Netané Tokef, avvalendomi della traduzione
ladina (giudeo-spagnola) pubblicata su un Machazor (raccolta di preghiere) di Rosbh Ha-
shang di rito sefardita e curata da un certo Rabbi Reuven. Sul Machazor citato, il poema &
preceduto dalla storia, scritta in ladino, di Rabbi Amnon e intitolata “Ma’assé di Rabbi
Amnon”.

Mi sono permesso di tradurre questo racconto in italiano insieme al testo che lo
introduce, cosi com’® presentato nella raccolta di preghiere curata da Rabbi Reuven. Ho
cercato, per quanto possibile, di mantenermi fedele al testo originale, rendendolo com-
prensibile, nonostante la forma arcaica della lingua giudeo-spagnola. Poiché nel testo
ladino alcune parole ebraiche, come ad esempio «kedushd», non sono state tradotte, ho
preferito, a mia volta, lasciarle nella lingua originale. Tuttavia, laddove & stato possibile,
ho dato la traduzione generalmente usata nei testi italiani. Le inevitabili ripetizioni, che
indubbiamente appesantiscono la lettura, e per le quali mi scuso con il lettore, dipendono
solo dal tentative di discostarmi il meno possibile dal testo originale.

L’AUTORE

Storia grandiosa e terribile del nostro
Rabbino Amnon il santo

Disse Reuven ': Avverto che questo santissimo poema viene recitato
nella kedusha? del Mussaf, in molte Comunitd della Turchia.

Essendo mia opinione che nulla debba mancare in questo Machazor
(raccolta di preghiere), I’ho stampato cosi com’e, sia in questo, che nel
Machazor askenazita, insieme al racconto dell’«evento». L’ho anche tra-

! Rabbi Reuven: Compositore della raccolta di preghiere da cui & stato tratto il racconto di Rabbi Amnon.

* Kedusha: Dall’ebraico kadosh, santo. Santificazione del Nome divino, in cui prevale la sentenza di Isaia
«Santo, santo, santo & il Signore degli Eserciti, che ha riempito tutta la terra della sua glorias {Is. 6:3). I
componimento si recita nelle preghiere mattutine. :



dotto (in ladino, ciot in giudeo-spagnolo) affinché tutti possano capitlo e
spezzino i loro cuori in quest’ora santa.

Ho anche visto quale gran profitto si tragga dal narrare, insieme al
poema lla storia di questo sant’uomo — sia il suo ricordo di benedizio-
ne — di come, ciot, si sia giunti a comporre questo poema; e cid, affinché
si veda, con ammirazione, fino a dove giunge la santita di Israele.

La storia di cui si parla, secondo il parere del Rabbino Zeev Heiden-
heim, si sarebbe verificata verso la fine dell’anno mille, ovverosia nel
quattromilasettecentosessanta dalla creazione del mondo. Tra gli scritti di
un importante signore, uno dei tossafisti della citta di Bonn, in Germa-
nia, certo Bino Efraim — sia il suo ricordo di benedizione — & stata
trovata la narrazione di questa «storiay.

It ma’assé ovvero I'«eventos
La storia di Rabbi Amnon

. Il fatto accadde nella grande citta di Magonza, famosa per signorilita,
ricchezza e scienza, capitale del principato di Magonza. Un santo Rav,
che ivi abitava, chiamato Rabbi Amnon, uomo molto famoso e molto
stimato per la sua sapienza e la sua santit3, era tra gli uomini pitt ricchi
de}la citta. Era ben introdotto alla Corte, e molto onorato dal principe, di
cui era il banchiere.

Era sempre uso dei cardinali, dei duchi e dei conti, di attaccare Rabbi
Amnon nei piccoli dettagli della fede. Essi cercavano, con tutte le loto
forze, di costringerlo a sottomettersi alla loro legge. E lui, lottando
sempre come un leone, li respingeva con disprezzo, finché finirono con il
portatlo proprio dinanzi al principe affinché questi convertisse il detto
signore con qualunque mezzo — sia con le buone, che con le cattive —,
poiché, dicevano, era un vero peccato che un uomo cosi importante e cost
compito, restasse ebreo.

Il principe, vestitosi dell’abito della vendetta, nel sentire le ferme
risposte che Rabbi Amnon dava sempre ai signori della sua Corte, con
fare diplomatico, e al tempo stesso con molta stima, invitd Rabbi Amnon
al pranzo che avrebbe offerto, il giorno seguente, ai suoi cortigiani, Vi
furono I, infatti, saggi e cardinali seduti, com’era loro usanza, tutti
accanto al loro capo. Essi ebbero, in quell’occasione, la possibilita di
cercare di indurre Rabbi Amnon ad assaggiarc le loro pietanze, adulando-
lo insieme al principe; sicché questi, gli promise di nominarlo gran conte,
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se gli avesse dato ascolto. Ma quando si accorse che le lusinghe non
sortivano alcun effetto, comincid, con ira e persino con odio, a minacciar-
lo violentemente, sicché, il sant’uomo, vedendo tutti quanti accanirsi su
di lui come leoni, ne ebbe abbastanza della propria vita. All'improvviso,
disse al principe: «Sire, ti prego, dammi tempo tre giorni, e ti dard una
rispostas. E cosi dicendo, se ne uscl immediatamente dal loro cospetto.
Ma, nell’'uscire, mentre si tranquillizzava, si ricordd della propria fede, e
si accorse della pessima richiesta che aveva formulato, chiedendo tre
giorni di tempo, come se, mai sia, vi potesse essere un qualche dubbio,
come se vi fosse da pensare sulla risposta, affermativa o negativa, da dare.

A causa di cid, gli si spezzd il cuore diventandogli di pietra. Tornd a
casa amareggiato e affranto, piangendo e lamentandosi. Non volle né
mangiare né bere. I rabbini della cittd vennero a fargli visita, ma egli non
volle riceverli. Rispose loro dicendo: «Guai a me, perché a causa della mia
follia, scenderd nella fossa». Cosi, afflitto, pianse tutti e tre i giorni.

Al terzo giorno, lo mandd a chiamare il principe; ma egli non volle
andarvi. Allora, inviandogli, con diplomazia, la propria carrozza, il princi-
pe lo mandd nuovamente a chiamare; ma egli di nuovo rifiutd. Venne
ordinato che lo si portasse con la forza. Presentatoglisi dinanzi, il principe
gli domandod: «Che ne &, dunque, mio caro Amnon, della promessa, che
mi avevi fatto, di adempiere, in capo a tre giorni, al mio volere? Per quale
motivo non sei voluto venite quando ti ho fatto chiamare?». Gli rispose
Rabbi Amnon dicendo: «Sire, io stesso pronuncerd la condanna: la mia
lingua, che cosi ha parlato, mi venga tagliata».

11 principe rispose e disse: «No! La tua lingua non sia tagliata, cos}
come hai detto, bensi ti vengano tagliati i piedi che, da me di buon grado
non sono voluti venire! Dopodiché, castigherd anche il tuo corpos. Diede
immediatamente 'ordine, e gli vennero amputati alluci e pollici. Cosi,
chiuso in una gabbia, con le sue dita amputate, lo condussero a casa.
Sicché, il sant’uomo, ricevette una severa ed amara condanna per i tre
giorni di tempo che aveva chiesti.

Questa storia, ebbe luogo prima di Rosh Hashani. E poiché si
avvicinava Rosh Hashand, il sant’uomo chiese che lo si portasse a fare
tevilla (il bagno rituale), onde ricevere la propria purificazione. Poi, pregd
che lo si portasse dinanzi al kabal (I'assemblea del Tempio), insieme alle
sue dita amputate, debitamente messe sotto sale. Cosl, venne messo
vicino al cantore.

Ora, come ufficiante si apprestava a recitare la kedusha del Mussaf,
gli chiese di attendere, poiché desiderava egli stesso santificare il Nome



(del Signore). E comincid, con la voce rotta dal pianto, pronunciando
questa esclamazione: «Ed ora, a Te verrd innalzata la santith, poiché Tu
sei il nostro D-o, Res.

Poi recito il poema U-Netané Tokef «E verra proclamata la santita del
giorno», fino al verso «... Ed il nostro nome hai chiamato attraverso il
Tuo Nome...».

Pronunciando questa parola, si spense d’improvviso la sua voce che
aveva fatto rabbrividire tutto il kabal. Sicché tutta 'assemblea alzd gli
occhi verso il luogo dove si trovava il sant’uomo, e un gran turbamento li
afferrd quando si accorsero che in quello stesso istante, dinanzi agli occhi
di tutti, egli era scomparso. E chi, se non il Signore, benedetto Egli sia,
poteva esserselo preso?

Tre giorni dopo, egli apparve in visione al nostro grande Rav, il
rabbino Kalonimos, figlio del nostro rabbino Meshullam, e gli suggeri,
dettandogli questo poema a memoria, di inviarlo in tutto Israele affinché
restasse in suo ricordo, e venissero ticonosciuti i miracoli del Signore, sia
Egli benedetto.

U-Netané Tokef



E verra proclamata la possente santitd di questo giorno, poiché esso é
grandioso e terribile; in esso si innalzerd il Tuo Regno, e si rinsalderd, nella
benevolenza, il Tuo Trono, sul quale siederai (per regnare) nella veritd.
Veritd; poiché Tu sei gindice e procuratore, conoscitore d’ogni cosa; e scrivi e
firmi e conti ed enumeri e ricordi tutte le dimenticanze. Ed aprirai il libro dei
ricordi dal quale si leggerd e nel quale v’é 'impronta d’ogni mano umana. E
mentre, imponente, risuonerd il grande shofar, la voce d’ogni minima lacrima
verrd udita. E gli angel, presi da tremore e paura, fuggendo, turbati diranno:
«Ecco il giomo del Giudizio». Verranno ricordate, nel giudizio, tutte le
schiere celesti, sicché, nel giudicarle, non reggeranno dinanzi ai Tuoi occhi. E
cosi, ogni creatura terrena passerd davanti a Te, come i figli del cielo. Come
ogni pastore con il suo gregge fa passare le sue pecore sotto la sua verga, cosi
farai passare, e conterai ed enumererai e ricorderai 'anima d’ogni vivente e
decreterai la pena di ogni creatura trascrivendo la sentenza del loro processo.

A Rosh Hashana verranno scritte, e nel giomo del digiuno di Kippur
verranno firmate le sentenze di quanti passeranno a miglior vita, di quanti
verranno a nascere; di chi vivrd e di chi mowd; di chi raggiungerd la propria
meta e di chi non la raggiungera; di chi perird per l'acqua, e di chi per il fuoco;
di chi di spada dovrd morive e di chi sbranato dalla fiera; di chi movird di
fame, e di chi di sete; di chi per il fragore di qualche cataclisma, e di chi per
qualche epidemia, di chi per soffocamento e di chi per lapidazione; verrd
decretato, in quel giomo, chi riposerd e chi andrd errabondo, chi vivra
tranguillo e chi tormentato; chi troverd la pace e chi sard turbato; chi
impoverird, e chi arricchird; chi vermi denigrato, e chi innalzato:

Ma
Teshuva Tefilla Zedaka
(Sia il pentimento, che la preghiera e la giusta caritd)
annulleranno il rigore della sentenza!
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Poiché, quant'é misericordioso il Tuo Nome, tant’é degno di lode.
Difficilmente Ti adiri, facilmente accogli coloro che a Te si rivolgono. Non
desideri la morte del malvagio, bensi il suo ritorno dal cammino perverso,
perché egli viva. E fino al giorno della sua morte Tu lo aspetierai, e se fard
teshuva, immediatamente lo accoglierai. Veritd, poiché Tu sei il loro Creato-
re, e conosci le loro inclinazioni; perché essi sono carne e sangue. L'uomo ¢
essenzialmente polvere, e la sua fine é la polvere. A rischio della propria
anima si procura il suo pane. Egli é paragonabile al vaso rotto, all'erba secca,
al fiove appassito. E come un’ombra passeggera, come una nuvola diradata,
come un soffio di vento, come il pulviscolo che si muove nell’aria, come un
sogno che svanisce.

E Tu sei Re, D-o vivente e presente!

Non v’e limite ai Tuoi anni, né limite alla lunghezza dei Tuoi giorui.
Non si delimitano, per quanto numerosi, i carri della Tua Gloria; ¢ non v'é
chi sveli la segretezza del Tuo Nome.

Il Tuo Nome Ti si addice, e Tu Ti addici al Tuo Nome!

Il nostro nome bai chiamato attraverso il Tuo Nome.

Opera per amore del Tuo Nowme, ¢ santifica il Tuo Nome tramite coloro
che lo santificano, affinché la gloria del Tuo Nome, temuto ed esaltato nella
segreta conmversazione degli angeli, abitanti delle altezze del cielo, con gli
abitanti della terra, venga innalzato nella triplice glorificazione della Santita.
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«Accadde un giorno che i figli di D-o
vennero a presentarsi al Signore» (Giob. 2:1)

Diffuso in molte comunith ebraiche di tutto il mondo, il pijut “U-Netané
Tokef” viene recitato, con devota commozione e spesso con un brivido di
apprensione, prima della tefilld di Mussaf, con cui si concludono le preghiere
mattutine dei solenni giorni di Rosh Hashand; com’® scritto nei Salmi: «Il
principio della saggezza & il timore di D-o» (Sal. 111:10). Poiché & inconcepibile
presentarsi con indifferenza al cospetto divino allorquando I’intera nazione
ebraica ne viene convocata». Cosl & scritto nella Parashd Nizzavim, che viene letta
nel Sabato che precede Rosh Hashana: «Voi siete oggi tutti quanti presenti
davanti al Signore vostro D-o: [...] per accettare il patto del Signore tuo D-o e il
Suo anatema che il Signore stabilisce con te oggi; [...] Ma non soltanto con voi io
stabilisco questo patto e questo anatema, ma con quelli che sono qui con noi oggi
presenti davanti al Signore D-o nostro, ed anche con quelli che non sono oggi qui
con noi» (Deut. 29:9).

Cosicché, il patto stipulato, poco prima della morte di Mose, con i nostri
antenati, allorché questi si accingevano a varcare i confini della terra d’Isracle,
era ed & tuttora concepito per vincolare tutta la nazione, in tutte le generazioni,
E nei giorni di Rosh Hashand tutta la casa d’Israele & presente dinanzi al Signore:
noi che siamo vivi oggi e i nostri antenati i cui meriti noi facciamo presenti al
Santo, benedetto Egli sia, affinché ci venga concesso il perdono e la vita.

Pure se attribuito (forse volutamente) dallo stesso compositore a Rabbi
Amnon di Magonza, il vero autore del poema “U-Netané Tokef”, & Kalonimos
ben Meshullam, membro di una insigne famiglia di origine italiana, vissuta pero
in Germania nel secolo XI.

Verita o leggenda, & molto probabile che questo brano sia stato scritto in
seguito agli avvenimenti che causarono la morte di Rabbi Amnon; tant’s vero,
che in molti Machazorim di rito sefardita, esso viene spesso preceduto dalla storia
di questo drammatico avvenimento conosciuto con il titolo di “Ma’assé di Rabbi
Amnon”; ovvero la storia di Rabbi Amnon.

Ora, & quasi certo che il ma’assé di questo martire, abbia, se non altro,
influenzato il vero autore, Kalonimos ben Meshullam forse ispirato da alcuni
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appunti trovati presso un certo Bino Efraim di Bonn, nei quali venivano narrati
gli avvenimenti che condussero Rabbi Amnon alla sua tragica fine. Se, tuttavia,
qualche incertezza permane sulle reali fonti che avrebbero ispirato questo bel
poema, non v’& dubbio che il suo autore, dotato di una fervida immaginazione e
di un indiscusso e profondo fervore religioso, abbia creato un’opera che, diffusasi
con rapidita attraverso le varie comunita ebraiche europee, ha prodotto una
notevole carica di apprensione e emozione.

Conosciuto, forse non tanto per la delicatezza dei suoi versi, né per la
bellezza delle immagini in esso descritte, quanto per la sua intensa e suggestiva
drammaticit, questo poema & diventato famoso, in quanto racchiude, in poche
righe, i vari significati della festivita di Rosh Hashani, dando mirabile espressio-
ne ai vari contenuti della solenne ricorrenza.

In veste di imputata 'umanita si trova, al cospetto di D-o0, a dover inesora-
bilmente affrontare un insidioso processo, le cui sorti le rimangono celate, ma
alla cui equa sentenza essa non pud assolutamente sottrarsi, come troviamo
scritto nel Salmo: «... Davanti al Signore che viene a giudicare la terra. Egli
giudica il mondo con giustizia, ed 1 popoli con rettitudine» {Sal. 98:9).

Contrapposta alla gravita del momento, vi ¢ la piccolezza dell’vomo, nullita
insignificante di fronte alla magnificienza del Regno divino. Ma, parallelamente
all’imponenza del Reame, cui tutto & sottoposto, vi & la magnanimita e la bont
di Colui che a] rigore della Sua giustizia antepone 1’amore per la Sua Legge e il
riverente timore per il Suo Essere; sicché, mentre il profeta Abacuc esclamava:
«D-0, ho sentito la Tua fama e ne ho avuto paura», Rabbi Shelomo Ibn Gabirol,
un altro grande poeta medievale, poteva cantare: «Colui che giudica tutta la
terra, la reggera con la giustizia [...] Rafforzatevi e vengano rafforzati i vostri
cuori, la forza del mio popolo sta nel Signore [...] Egli vegliera su di voi, e
ricorders, nella sua ira, la misericordia.

Ora, per quanto impressionanti possano apparire i destini riservati all’essere
umano, altrettanto piene di speranze sono le vie che gli vengono tracciate dalla
magnanimita divina. E sebbene l'uvomo appaia nella totale impossibilita di
sfuggire alle proprie responsabilithy dinanzi a Colui che tutto vede e tutto sa,
dinanzi a Colui a cui nulla sfugge, tuttavia una porta rimane per lui sempre
aperta per esservi ricondotto davanti al cospetto divino. Cos, nei dieci giorni
«grandiosi e terribili» che separano Rosh Hashand da Jom Kippur, questa porta
viene spalancata con sollecita indulgenza ed augusta gravita per ricondurre
'uomo al Signore che «... non predilige la morte del malvagio, ma lo attende fino
all’ultimo» come & detto anche nel Salmo «... Apritemi le porte della giustizia,
entrerd per esse, celebrerd il Signore» (Sal. 118:19).

La santitd del Giorno

Ma, da dove si deduce la grandiosith di Rosh Hashand? E scritto nella
Parasha Emor: «Il Signore parld a Mose, dicendogli: Parla ai figli di Israele e di

15



loro: nel settimo mese, il primo del mese, sar per voi un giorno di astensione dal
lavoro, ricordo del suono, santa convocazione. Non eseguirete alcun lavoro
servile, e presenterete un sacrificio da ardersi nel fuoco in onore del Signore»
(Lev. 23:23-25).

Un testo molto simile appare nella Parashi Pinchas: «E nel settimo mese, il
primo del mese sara per voi santa convocazione; non farete alcun lavoro servile,
giorno di suono strepitoso sard per voi. Farete un olocausto, grato profumo al
Signore...» (Num. 29:1).

Apparentemente, nulla trapela di cosl importante da queste scarne righe.
D’altra parte, la concisione del testo ebraico, difficilmente riproducibile con la
stessa schematicita in altre lingue, non permette di individuare la gravita che si
cela dietro a queste poche parole. Tuttavia, sostengono i nostri Maestri, &
proprio nella laconicita del messaggio biblico che va ricercata ’augusta solennita
della ricorrenza. Intanto, essi osservano, una sostanziale differenza esiste tra i
due testi, quello del Levitico e quello del libro dei Numeri, ora citati: nel primo,
si legge infatti: «... presenterete un sacrificio da ardersi nel fuoco in onore del
Signore...» (in ebraico: «Ve-hikravtem ishé...»). Nel secondo, & scritto: «Farete un
olocausto, grato profumo al Signore...» (in ebraico: «Va-'assitem 'old...»). Innanzi
tutto, i Maestri fanno un parallelo tra il fare un olocausto e il «fare» teshuva,
ovvero fare titorno a D-o mediante il pentimento; d’altra parte, essi osservano, la
parola «’old» — olocausto — ha in ebraico la stessa radice della parola «’alid»
— salita —. Da qui i nostri Maestri deducono che 'ordine impartito di «fare un
olocausto» equivale al dovere di «fare una salita» in senso puramente spirituale,
«facendo», quindi ritorno, in senso ascensionale, alle vie indicate dalla Legge
divina. Dal testo del libro dei Numeri, dunque, i nostri Maestri traggono
I'insegnamento della teshuvd, e il suo legame con la ricorrenza del primo giorno
del settimo mese, ovvero il primo di Tishri.

A Rosh Hashand, viene celebrato I'inizio dell’anno ebraico: il Capodanno &
I'anniversario della creazione e piti precisamente vi si celebra la nascita dell’zomo
sulla terra.

Ma le parole Rosh Hashand non compaiono affatto nella Tord; anzi, questa
festa viene ricordata come il 1° giorno del Settimo Mese, essendo, per la Tord,
Nissan il primo mese del calendario ebraico; e cid, petché da un lato fu proprio
nel mese di Nissan che gli ebrei uscirono dall’Egitto, dall’altro, perché «Fu nel
primo mese del secondo anno, il primo giorno del mese che venne eretto il
Tabernacolo» (Es. 40:17). Il 1° di Nissan, due anni dopo I'uscita degli ebrei
dall’Egitto: la Tord fa quindi coincidere !'inizio del calendario ebraico con
I'assurgere del popolo d’Israele alla dignita di nazione. Tuttavia, non mancano
indizi che permettano di dare al mese di Tishri il posto che tradizionalmente
occupa.

Nella Parashd Noah & scritto: «... Nel secondo mese, il diciassette del mese,
proprio in quel giorno, si spaccarono tutte le fonti del grande abisso e si aprirono
le cataratte del cielo» (Gen. 7:11). I nostri Maestri, infatti, fanno coincidere
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I'inizio del diluvio con la naturale stagione delle piogge autunnali, sicché, questo
«secondo mese» dovrebbe essere proprio il secondo del nostto usuale calendario,
ovvero Cheshvan.

Cost troviamo nella Parashd Ekev una bellissima frase, la promessa dell’Eter-
no di aver sempre cura della terra d’Isracle, mediante la costante irrigazione del
paese con 'acqua piovana. Vi si legge: «La terra di cui state per prendere
possesso, & una terra di monti e valli, che dalla pioggia del cielo viene irrigata.
Una terra di cui il Signore tuo D-o si prende sempre cura, sulla quale gli occhi del
Signore, D-o tuo, si posano dall’inizio dell’anno fino alla fine dell’anno» (Deut.
11:11). Ebbene, & proprio sulla poetica immagine della naturale stagione delle
piogge autunnali, abbinata all’inizio dell’anno, che si basano i nostri Maestri per
individuare, nel mese di Tishri, il primo mese dell’anno ebraico.

Ancora piti esplicita la Tord diventa, a questo riguardo, quando nell’attribui-
re alle festivita di Shavuot e Succot il loro carattere agricolo nella Parashi
Mishpatim dice: «... e la festa della mietitura; quella delle primizie dei tuoi lavori
che avrai seminato nel campo, e la festa del raccolto all’uscita dell’anno, quando
raccoglierai (il frutto) del tuo lavoro dal campo...» (Es. 23:16).

Ed ancora nella Parasha Ki-Tissa: «... E la festa delle settimane (ti) celebrerai
per le primizie della raccolta del frumento e la festa del raccolto, al ritorno
dell’anno...» (Es. 34:22).

Appare, quindi, assai evidente che, almeno da un punto di vista prettamente
agricolo, la Tord vuole evidenziare 'esistenza di una relazione ciclica tra le due
celebrazioni, la festa delle primizie, da un lato, e quella del raccolto autunnale,
dall’altro: si tratta della ciclica rivoluzione dell’anno. Se, tuttavia, la Tord &
quanto mai schematica e concisa e allude, senza mai nominatla esplicitamente,
alla festa di Rosh Hashand, la tradizione, dal canto suo, I’ha rivestita di un
carattere di particolare sacralith. Nehemia, che fu, insieme ad Ezra lo scriba, uno
degli animatori della restaurazione della nazione ebraica tornata sulla sua terra
dopo Pesilio babilonese (in seguito al famoso editto di Ciro del 538 a.E.V., che
ne autorizzava il rimpatrio), scrive a proposito di Rosh Hashana: «Allora tutto il
popolo si radund, come un sol uomo, sulla piazza antistante la porta delle acque.
Dissero a Ezra lo scriba di portare il libro della Legge di Most che il Signore
aveva dato a Israele. Il sacerdote Ezra portd la Legge davanti all’assemblea
composta di uomini di donne e di tutti quelli che erano in grado di intendere. Era
il primo giorno del settimo mese... Si leggeva nel Libro, nella Legge di D-o,
spiegando e dandone il senso e la lettura venne compresa. Allora Nehemia, — sua
Eccellenza — ed Ezra, il sacerdote scriba, ed i leviti che ammaestravano il
popolo dissero a tutto il popolo: Questo giorno & santo per il Signore vostro D-o!
Non fate cordoglio € non piangete! Poiché tutto il popolo piangeva ascoltando le
parole della Legge. Egli aggiunse: Andate, mangiate vivande grasse e bevete vini
dolci e mandate pietanze a chi non ha niente di pronto perché questo giorno &
santo per il nostro Signore! Non affliggetevi, il gaudio nel Signore & la vostra
forzal...» (Neh. 8:1).
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Perché mai il popolo riunito in questo «primo giorno del settimo mese»
piangeva all’ascolto della lettura della «Legge di Mose»? Una risposta la si pud
trarre dal Salmo 81, in cui vengono evidenziati i fondamenti del Capodanno
ebraico. Vi si legge, infatti: «Suonate nel mese dello shofar, nella festivita del
novilunio, poiché ¢ legge per Israele il giudizio del D-o di Giacobbes.

Ora, I'unica festa che la Tor2 indica cadere nel novilunio & quella del primo
giorno del settimo mese, il giorno dello «strepitoso» suono dello shofar. Infatti
dice testualmente il Salmo ora citato, «nella festivita in cui (la luna) si copre»,
Ed & questo il giorno in cui, stando alla tradizione, il D-o di Giacobbe promuo-
ve il_Suo giudizio.

E scritto nei Salmi: «... Celebreranno la potenza del Re che ama la giustizia;
Tu fondasti la rettitudine, giustizia e carita operasti in mezzo a Giacobbe» (Sal.
99:4). Ecco, dunque, che «verra proclamata la possente santita del giorno, poiché
esso & grandioso e terribiles. Data quindi la gravita dell’ora, & doveroso prendere
coscienza del fatto di trovarci sotto lo sguardo acuto e penetrante del Santo,
benedetto Egli sia, e tenetr a mente 'insegnamento dei nostri Maestri quando
dicono: «Sappi dinanzi a Chi ti trovil».

La residenza del Trono Celeste

E usanza, nelle festivitda comandate dalla Tord, cosl come nei capimese,
recitare I'ballel, i salmi di lode a D-o. Ma, poiché i si legge tra I'altro: «Questo
giorno I'ha fatto il Signore, gioiamo e rallegriamocene!» i nostri Maestti hanno
pensato che, nel momento in cui Pintera nazione ebraica & sottoposta al giudizio
divino, non fosse il caso di esaltare la propria gicia e la propria allegria. Ecco
perché, nonostante che Rosh Hashand sia il primo dei capimese, i salmi dell’sallel
non vengono recitati. D’altra parte, contrariamente a quanto avviene ogni sabato
che precede il capomese, quando viene benedetto il mese che si preannuncia,
questa benedizione viene omessa alla vigilia di Tishri, poiché, dicono i nostri
saggi, & il Signore stesso, benedetto Egli sia, che procede alla beracha del mese in
questione: e cid, affinché Israele, che si appresta a sottomettersi all'imminente
processo dei «Giorni Terribili», ne esca trionfalmente rinvigorito.

Si noti, tuttavia, che in nessuno dei testi, presi in esame finora, figura
Iespressione Rosh Hashand; & nel libro del profeta Ezechiele e precisamente al
cap. 40, che, per la prima volta, compare questo termine, sebbene esso venga
riferito al decimo giorno del mese di Tishri, ovverosia al giorno di Kippar, quasi a
voler sottolineare I'inscindibile legame esistente tra queste due ricorrenze. Ma
questo testo & un’ulteriore prova, semmai ce ne fosse bisogno, di come la
tradizione abbia considerato Tishr? il primo mese del nostro calendario. Vi si
legge, infatti: «Nel venticinquesimo anno della nostra cattiviti, a Rosh-Hashand
(all’inizio dell’anno) il dieci del mese, quattordici anni dopo la caduta della Citta
(di Gerusalemme), precisamente in questo giorno, la mano del Signore, fu sopra
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di me e mi trasportd cola. Mi condusse, in visione divina, nella Terra d’Israele
posandomi su di un monte altissimo...». A questo punto & forse lecito un parallelo
tra il testo di Ezechiele, ora citato, in cui viene fatto riferimento al giorno di
Kippur, tradizionalmente noto come il «giorno del perdono», e la Parashd Teruma
in cui viene dato ['ordine della erezione del Tabernacolo. In essa leggiamo infatti:
«Ed il Signore parld a Most, dicendogli cosi: Parla ai figli d’Israele, che mi
prendano un’offerta, da parte di ogni uomo; da cid che il suo cuore vorra dare,
prenderete la Mia offerta [...] E Mi faranno un Santuario, e risiederd in mezzo a
loro» (Es. 25:1). Parallelamente, il profeta Ezechiele cosi scrive: «Intesi patlarmi
dal Tempio ed un uomo stava presso di me e mi disse: Figlio d’'uomo, ecco il
luogo del Mio Trono, il luogo ove poseranno le piante dei Miei piedi; To vi
dimorerd in eterno in mezzo ai figli d’Israele» (Ez. 43:1-7). Appare immediato il
raffronto tra il «Santuario» costruito nel deserto, su cui poggiava la Shechind,
riflesso della Divina Maesta, e il Tempio, «luogo del Mio Tronoy; tuttavia, non il
Santuario sara il luogo scelto dal Signore per fissarvi la propria Dimora, perché &
scritto: «... Risiederd in mezzo a loro...» bensl il popolo d’Israele, come dice il
profeta Ezechiele: «lo vi dimorerd in eterno in mezzo ai figli d’Israele».

Ora, se I'obiettivo finale della costruzione del Tabernacolo poteva essere la
formazione spirituale della nazione ebraica, la sua consacrazione a «popolo santo»
(«goi kadosh»), perché diventasse il supporto della Sheching, lo scopo iniziale era,
a detta dei nostri Maestri, la pubblica testimonianza della sua riabilitazione in
seguito al peccato del vitello d’oro. E difatti, il midrash colloca I'ordine di
costruzione del mishkan (Tabernacolo) proprio al decimo giorno del mese di
Tishri, ovvero, al giorno di Kippur, quando, ciog, venne perdonata ad Israele la
pitt grave delle sue mancanze. E per quanti si domandino il motivo per cui, nella
Tora, Pordine della costruzione del Santuario preceda la narrazione degli avveni-
menti che condussero alla fabbricazione del vitello d’oro, i nostri Maestri
mettono in risalto la clemenza divina dal momento che la Tornd, «anteponendo il
rimedio al male» da la prova dell’indulgenza di D-o e del Suo amore per Israele. E
la manifestazione di questa clemenza sta nel risiedere della Immanenza Divina
«in mezzo ai figli d’Israele» per prodigargli la Sua protezione e la Sua benedizio-
ne. La scintilla divina si posera dunque su ogni ebteo il cui cuore «vorrk dare la
teruma» Uofferta che elevera il suo spirito, accendendo la fiamma dell’amore per
il Signore. D-o dimotera nell'anima di chiunque sia disposto ad accogliere con
devozione la Sua Parola.

Scrive alla fine del suo libro il profeta Isaia: «Cosi dice il Signore: I cieli
sono il Mio Trono e la terra & lo sgabello dei Miei piedi. Qual & la casa che voi
potreste costruirMi e qual & il luogo che potreste destinare perché in esso Io mi
riposi? Poiché, tutte queste cose, la Mia mano le ha fatte affinché esistano, dice il
Signore»... E tuttavia, prosegue il testo profetico: «... A questi Io rivolgo il Mio
sguardo: all'umile, al modesto a chi si preoccupa di seguire i Miei comandi...» (Is.
66:1).

E cosi leggiamo nella Parashd Emor: «Ed osserverete i Miei comandamenti, e
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li eseguirete; Io sono I’Eterno. E non profanerete il Mio Santo Nome, affinché Io
sia santificato in mezzo ai figli d’Israele; o sono il Signore che vi santifica...»
(Lev. 22:31).

A proposito dei Comandamenti Divini diceva Rabbi Hanania figlio di
’Akashia: «Il Santo, benedetto Egli sia, ha voluto dare del merito a Israele,
percid gli ha moltiplicato Leggi e mizvot». Sicché, affermano i nostri saggi, lungi
dall’aver posto il Suo Trono nelle altezze celesti, abbandonando la terra al suo
destino e lasciando I'uomo da solo con se stesso, il Signore, benedetto Egli sia, si
& preoccupato di voler associare 'umanita alla Sua opera creativa, ordinando ad
Israele di prenderne coscienza, mediante osservanza dei Suoi Comandamenti e
della_Sua Legge.

E scritto nella Parashd Itro: «Ed ora, se vorrete dare ascolto alla Mia voce, e
manterrete il Mio patto, (e) sarete per Me un tesoro fra tutte le nazioni, poiché
Mia & tutta la terra. E voi sarete per Me un reame di sacerdoti ed un popolo
santo» (Es. 19:5). Il Signore ha santificato Israele, consacrandolo fra tutte le
nazioni della terra, facendone il Suo portavoce. Questo Suo «tesoro», deve
servire da esempio al mondo, perché, in quanto trasmettitore della Sua Parola,
Israele dev’essere anche il ripetitore destinato a diffondere la Sua Legge attraver-
so i popoli della terra; perché, come riferisce il Salmo 147: «Egli proclama la Sua
Parola a Giacobbe, i Suoi Statuti e le Sue Leggi ad Israele. Non cosi ha fatto con
ogni popolo, a cui, le Sue Leggi non ha fatto conoscere». L’immediata conseguen-
za della consacrazione d’Israele, & la costante presenza dell’ Immanenza divina
«in mezzo al Suo popoloy. Com’e scritto in Samuele: «Perché il Signore non
abbandona il Suo popolo, in grazia del Suo grande Nome, dacché il Signore ha
voluto fare di voi il Suo popolo» (Sam. 12:22).

E quando Israele, attraverso I'osservanza della legge divina, avra compiuto
la sua ascesa spirituale per raggiungere le vette celesti a cui porta la teshuvs
costruendo cosi quel santuario ideale, dimora dell’Immanenza divina, il Signore
accogliera il Suo popolo nel Suo seno, illuminandolo con la luce della Shechina. 11
mondo, al centro del quale & collocato 'uomo, microcosmo celeste costretto alla
realtd terrena, sovrasta I'umanita. Ma, la dimensione umana, nel rapporto d’in-
terdipendenza esistente tra il terreno e il celestiale, tra il materiale e lo spirituale,
tra I'umano e il trascendente, che raggiunge, in determinati momenti della vita
ebrajca, aspetti particolarmente significativi, & costantemente al centro dell’inte-
ressamento divino. Poiché & proprio 'uomo il protagonista e lo scopo principale
dei grandiosi disegni divini a cui tutto & dovuto e tutto & sottoposto; giacché,
tutto si riconduce a D-o. Cosl, ogni atto della vita quotidiana, anche il piu
banale, & finalizzato a scopi che vanno ben al di Ia del solo atto formale, per
assumere connotati dai contenuti spiritualmente ben pit elevati. Ogni azione
umana, dev’essere compiuta «le-shem shamaint» ciog, in nome del cielo; perché
Pebreo dev’essere conscio della sua totale incapacita di agire al di fuori della
volonta divina. E scritto nella Parasha Ekev: «E dirai, in cuor tuo, la mia forza e
la potenza della mia mano mi ha procurato questo benessere. Ma ti ricordera,
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invece del Signore D-o tuo, poiché & Lui che ti da la forza di procurarti il
benessete, al fine di mantener fede al patto che giurd ai tuoi avi, come avviene
oggi» (Deut. 8:17). Le mizvot, non hanno dunque altra finalita, se non la presa di
coscienza della volontd divina, I'adeguamento ad essa dell’operato umano, il
riconoscimento della Sua potenza, e la gratitudine per la Sua benevolenza.

La Tord ci ha comandato determinate ricorrenze per avvicinarci maggior-
mente alla Parola divina e al Suo insegnamento. E le festivith di Rosh Hashand e
Jom Kippur rappresentano indubbiamente una delle fasi culminanti della vita
religiosa ebraica, quasi a dire, 'apice di una parabola, sulla cui fase ascensionale
si colloca il mese di Elul.

Ultimo mese del calendario ebraico, E/u/ si apre con il richiamo del suono
dello shofar alla preghiera. E il momento della introspezione e dell’esame di
coscienza che devono condurre alla ricerca di D-o. E il momento in cui 1’ebreo,
invitato a passare in rassegna il proprio operato, si propone la revisione della
propria condotta.

«Mi alzerd di notte per lodare (il Signore)...»

«Questa notte (¢ dedicata} al Signore...»

Sacrificando ore di sonno, I'ebreo si alza prima ancora dello spuntar del sole
per recitare le Selichot; perché egli si deve preparare moralmente e spiritualmente
ad affrontare quel breve ma intenso periodo in cui verra deciso il futuro della sua
vita; perché egli si deve preparare al raggiungimento della meta rappresentata
dagli Jamim Noraim i «Giorni Terribili» che vanno da Rosh Hashand a Jom
Kippur, e in cui vengono giudicati e passati in rassegna ogni azione e ogni
pensiero umani. Gli Jamin Noraim sono dunque una meta ambita quanto temuta
ma non priva di speranza. Rosh Hashand non & una festa allegra e gioiosa, benst
una solenne ricorrenza a testimonianza del duplice legame tra I'uomo e il suo
Creatore, da un lato, tra PEterno e il Suo Creato, dall’altro. Perché, in quanto
anniversario della Creazione, Rosh Hashand & chiamato a proclamarne la magnifi-
cenza. E, celebrando la nascita dell'Umanita, ebreo, in uno slancio d’amore e di
gratitudine, riconosce in D-o, l'artefice primario d’ogni opera umana,

«.. S’innalzerd il Tuo Regno, e si rinsalderd, nella benevolenza, il Tuo
Trono...» dice il poeta Kalonimos ben Meshulam. E gli fa eco il Salmo 93: «II
Signore regna rivestito di maest, il Sighore s’& rivestito e cinto di forza; e cos,
anche ['universo & saldo e non vacilleras.

«Poiché — com’® detto — Egli ama la bontd». E, con la bonta, Egli ha
creato 'uomo. In tutto il primo capitolo del Genesi, il Signore compare con il
nome di «Elokim», che, dicono i nostri Maestri, ¢ il nome di D-o nell’esercizio
della giustizia. Ma, nel secondo capitolo, con la comparsa dell'uomo sulla scena
mondiale, ovvero, con l'inizio del’umana vicenda, la Tord associa i due nomi
divini «Hashem-Elokim»: 1’ impronunciabile tetragramma: «/HVHb», sostengono
i nostri saggi, & Pattributo divino nell’esercizio della misericordia.
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I nostri Maestri notano che il valore numerico del nome «Elokim», ottanta-
sei, & lo stesso valore della parola «bateva», che, in ebraico, significa la natura.
Retta dalla sua cronometrica precisione, mossa dal suo perfetto sincronismo, la
natura, per I'inequivocabile rigore da cui & governata, testimonia della fertea
legge divina da cui essa & derivata, Infatti, la creazione della natura era stata
impostata secondo 1 criteti del rigore della legge divina, e della Sua Giustizia.

Si legge nel Salmo 148: «Lodino (le schiere celesti) il nome del Signore,
poiché Egli diede 'ordine, ed essi vennero creati; ed Egli li stabili per I'eternita,
ha fissato loro una regola che non pud essere cambiatay.

L’associazione dei due nomi Hashem-Elokim, rappresenta 'armonia sprigio-
nata dalla severa giustizia divina, controbilanciata dalla- pacatezza della Sua
misericordia. Cosl, con I'apparizione dell’uomo sulla terra, ecco compatire,
insieme al «rigore», la mitezza e la bonth divine, poiché sarebbe impossibile, per
I'umanita, sopravvivere nel solo ambito della Sua rigida equita.

«Benedetto Colui che parld, e il mondo fu.

Benedetto Lui, benedetto il Suo Nome.

Benedetto Colui che decreta e mette in opera.

Benedetto Colui che fa I'opera della Creazione.

Benedetto Colui che ha misericordia per la terra.

Benedetto Colui che ha misericordia per le creature.

Benedetto Colui che concede una buona ricompensa 2 coloro che Lo temono...»

Se & bastata la sola Parola del Signore a mettere in opera Pintero Creato, &
sufficiente la Sua pieta a lenire tutti i mali del mondo. E scritto nel Salmo 33:
«Poiché retta & la parola di D-o, e tutta la Sua azione viene compiuta con fedelta.
Egli ama giustizia e diritto; la bonta del Signore riempie tutta la Terra. Con la
parola del Signore vennero fatti i cieli, e con 'alito della Sua bocca, tutte le loro
schiere». In un atto d’infinito amore, dunque, il Signore inonda la terra con la
Sua luce, e mediante la Sua Legge, ne governa ["andamento. Colui che regna nelle
altezze del cielo rinnova il continuo flusso espansivo della creazione, prodigando
il Suo amore all'umanita; come scrive il profeta Isaia: «Illumina la terra e coloro
che su di essa risiedono con misericordia, e, nella Sua bontd, rinnova ogni giorno
e sempre l'opera della Creaziones.

L’uomo deve la vita all’armonizzazione, realizzata da D-o, dei rigori della
Sua Gilustizia, (Midat ba-Din), con la clemenza elargita dal Suo amore, (Midat ba-
Rachamim). I’ altra parte, la coesistenza del bene e del male, che spesso pone una
seria ipoteca sull’umana vicenda, & un ostacolo su cui I"uomo s’interroga costante-
mente. Ebbene, nella sua associazione all’atto della creazione, & ['uomo stesso
che viene chiamato a contribuire alla rimozione di questo ostacolo mediante il
perfezionamento del suo comportamento morale, ovvero tramite 1'osservanza
della _smizvoz.

E scritto nella Parashd Kedoshim: «Il Signore parld a Mosg, dicendogli cosi:
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Parla a tutta la collettivita dei figli d’Israele e di’ loro: Siate Santi, perché Santo
sono Io, il Signore D-o vostro» (Lev. 19:1). L’ebreo, mediante I'osservanza della
Parola divina, ha dunque il privilegio di condurre, in ptima petsona, la lotta per il
superamento del dualismo tra bene e male, facendo trionfare il primo sul
secondo. Poiché cosi leggiamo nella Parashd Nizavim: «Perché questi precetti che
Io ti comando oggi, non sono una cosa straordinaria per te, né sono una cosa
lontana; non & nel cielo, si che tu debba dire: Chi salira per noi fino al cielo per
prendercela e farcela ascoltare in modo che possiamo metterla in atto? E neppure
& al di I3 del mare, st che tu debba dire: Chi passera per noi al di 1a del mare, per
prendercela, farcela ascoltare, in modo che possiamo metterla in atto? Ma molto
vicina a te & questa cosa; & nella tua bocca e nel tuo cuore perché tu possa
eseguirlas (Deut. 30:11). La Tord mette I'accento sulla vicinanza dei precetti
divini all’'uomo e quindi sulla sua possibilita di eseguirli e metterne in pratica gli
insegnamenti. :

E scritto nei Salmi: «Il cielo, & il cielo per il Signore; ma la terra & stata data
al figlio dell'uomoy. Poiché se quello che si trova fuori dai confini dell’universo
appartiene al Signore, benedetto Egli sia, la terra e tutto quello che ¢’¢ in essa &
stata data all’uomo. A lui essa & stata concessa affinché egli ¢i viva. Essendo stata
concepita per lui, non vi sono motivi perché 'uomo non vi si possa adattare. Lo
stesso dicasi della Legge di D-o, concepita per I'uomo affinché egli vi si attenga,
conformando la propria vita ai Suoi dettami.

I nostri Maestri fanno derivare la parola «zelems» (immagine), dalla parola
«zel» (ombra); e sostengono che I'uomo & 'ombra, proiettata a terra, dell’immagi-
ne divina. Il Signore ha fatto dono all’'uvomo, mediante il Suo «Soffio Divino» di
una piccola parte di Se stesso, affinché questa Sua creatura potesse, nell’asservi-
mento del mondo alle proprie necessita, elevare se stesso al godimento della
serenita spirituale irradiata dalla sua anima, focolare della «Presenza Divinay.
Cosl ogni atto dell’opera umana non & altro che un tenue raggio della luce di
D-o, "ombra della forza dell’ Altissimo, una scintilla del Suo pensiero, un pallido
riflesso della Sua straordiparia potenza. Ma il raggio riflesso dell'immagine
divina, che I’ebreo, mediante il suo operato convoglia sulla terra, dev’essere
avviato sui binati tracciati dalla Tord; perché come diciamo ogni sera: «Tord e
precetti, statuti e ordinamenti ci hai insegnato [...] Perché essi sono la nostra vita
e (rappresentano) la lunghezza dei nostti giorni; e ad essi ci conformeremo giorno
¢ notte...».

I libro dei ricordi

11 sole inizia lentamente a calare. Le porte spalancate, il Tempio s’incomin-
cia a riempire. Giovani e vecchi, donne e bambini, intere famiglie lo gremiscono.
E il giorno della Sacra Convocazione, e tutta I’ Assemblea della Casa d’Israele vi
accorre compatta. Anche i figli lontani, oggi ritornano in seno alla Casa di
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Giacobbe. Riccamente ornato con i suoi arredi pitt sontuosi, il Tempio affollato,
¢ addobbato con ricchi tendaggi ricamati e argenti splendenti, che fanno da
cornice alla solennita dell’ora. Pronto ad accogliere la Divina Maesta che sieder
sul «Suo Trono di Gloria, per regnare nella Verita», il Tempio illuminato, &
rivestito di splendore. Ma, la luce che lo inonda non & solo quella delle lampade,
perché la Luce Celeste vi si diffonde quando il hazan, con voce grave, intona:
«Termini ['anno con le sue maledizioni, inizi anno con le sue benedizionis.

Allora, il Signore benedetto, apre «il libro dei ricordi dal quale si leggera e
nel quale v’& Pimpronta d’ogni mano umana.

L’udienza & aperta!

L'intera umanita si trova al cospetto del Giudice Supremo.

Isracle, in raccoglimento, prega affinché il rigore della sua Giustizia venga
mitigato dalla benevolenza della Sua pieta.

Inutilmente Adamo, nascosto tra la folta vegetazione del giardino dell’Eden,
con la scusa di voler celare la propria nudita, aveva cercato scampo, tentando di
negare il suo peccato. «Dove sei? — l'aveva interpellato la voce divina —
Dall’albero di cui ti avevo ordinato di non mangiare hai forse mangiato?» (Gen.
3:11). Nulla sfugge all’acuto sguardo dell'Eterno, com’e scritto: «Non v’& cosa
che sparisca dinanzi a Te, nulla si cela davanti ai Tuoi occhis.

Nei giorni solenni di Rosh Hashand, in cui si celebra il ricordo della
creazione, il Santo, benedetto Egli sia, procede alla verifica del cammino intra-
preso e percorso dai figli d’Israele: «Il Re D-o apre i libri sia ai giusti che ai
mediocri, nonché ai veri malvagi; ma tutto questo popolo, come “retti” li
conterd...» poiché, come dice il poeta Kalonimos: «Mentre imponente risuonera
il grande shofar, la voce d’ogni minima lacrima verra udita». Il Signore ascolta la
voce dello shofar del Suo popolo con pietd. Sicché il hazan, intonandone le gravi
note, implorera: «Alzati dal Trono del Giudizio, e siedi su quello della Grazia e
della Misericordia.

La seconda parte del Mussaf di Rosh Hashanad, & dedicata al ricordo della
creazione, e di conseguenza, al ricordo dell’operato delle sue creature: cosl vi si
legge, tra I'altro: «Tu ricordi la creazione del mondo, e rimembri tutti i creati in
precedenza. Dinanzi a Te sono noti tutti i fatti, e moltissime cose nascoste sin dal
principio... Poiché non v’¢ dimenticanza dinanzi al Trono della Tua Gloria, e
nulla si cela davanti ai Tuoi occhi... Tutto & noto e conosciuto dinanzi a Te,
Signore D-o0 nostro, conoscitore e veggente d’ogni cosa fino al termine di tutte le
generazioni; perché porterai la legge e la rimembranza per ricordare ogni spirito e
ogni anima, affinché siano rammentati numerosi fatti e infinite opere nascoste.
Cosi, fin dal principio hai annunciato, e dall’inizio, cost hai reso noto: Questo & il
giorno dell’inizio della Tua creazione, ricordo del primo giorno, perché & legge
per Israele, il giudizio del D-o di Giacobbe. ‘

Nell’augusto giorno in cui D-o giudica gli uomini, fissandone i destini in
base al loro operato, Egli chiede a ciascuno il suo rendiconto. Ciascuno, posto di
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fronte alle proprie responsabilit, & tenuto a risponderne in prima persona; come
dice il profeta Ezechiele: «Percid, Io giudicherd ciascuno di voi secondo le vie
che avra percorso, Oh casa d’Israele! Detto dal Signore, D-o» (Ez. 18:30).
Tuttavia, le buone azioni di ogni singolo ebreo concorreranno alla salvezza
dell’intera nazione; donde deriva la corresponsabilita di ogni individuo nei
confronti dei propri fratelli per il benessere di tutto il popolo.

Ognuno dovra mettere a nudo il proprio operato: non solo le sue azioni nei
confronti dell’Eterno e della Sua legge, ma anche quelle nei confronti dei propri
fratelli, figli del suo popolo, nonché quelle riguardanti ogni suo simile. Perché
ogni atto ed ogni fatto devono essere compiuti in base alla legge della Tora. Ed il
Signore, benedetto Egli sia, tutto giudicherz, poiché nulla, per Lui, passa
inosservato. Non v’¢ persona al mondo di cui Egli si dimentichi, cosi come,
dicono i nostri saggi, Egli si era ricordato di Noe allorché, dopo il diluvio, la sua
arca aveva continuato a navigate, abbandonata in mezzo al mare infinito creato
dal castigo divino, per ben cinque mesi.

In virth di ¢id abbiamo la certezza che il Signore non dimenticheri nessuna
delle nostre azioni; né fatti né misfatti. Ma, poiché a Rosh Hashana, «il libro dei
ricordi & aperto davanti agli occhi del Santo, benedetto Egli sia», e dinanzi a Lui
sfilano tutte le generazioni passate e presenti, noi gli chiediamo di ricordare i
meriti dei nostri avi, i patriarchi, e di agire con noi in virtl1 della loro devozione
nei Suoi confronti, poiché, com’s detto: «Questo giorno & meritevole per i figli di
Gerusalemme, perché in esso, il peccato dei figli di Giacobbe Io perdonos.

Tutte le nostre preghiere sono rivolte all’Altissimo per implorarne il perdo-
no; perché quante volte, anche involontariamente abbiamo travisato la Sua
Parola, trasgredito la Sua Legge, ignorato la Sua Volonta?

«Mio D-o, non mi giudicare per le mie azioni [...] Che cosa risponderd e da
che parte mi volgerd per chiedere aiuto? Nel giorno del giudizio, a Chi mi
rivolgerd e Chi sard per me? [...] A Te, Signore i miei occhi sono rivolti durante
le mie preghiere, nel mio sospirare, ascolta la mia conversazione e la mia voce;
propendi dalla mia parte, Tu che sei la roccia del mio vigore e dei miei desidert;
Tu sei la mia sicurezza e anche la mia forza, la mia malattia. Guidami per la
giusta via, dinanzi a Te, e prepara il mio sentiero. Perdona la mia colpa e
raddrizza il mio cuore; rispondi al mio gemito aprendo le Tue porte al mio
bussare.

Ma se vi & posto per le suppliche, non ne manca, certo, per la speranza,
poiché & detto: «... Beato I'uomo che non Ti dimentica e il figlio dell’uomo che in
Te si rafforza, poiché, coloro che Ti ricercano, giammai inciamperanno...». E, se
poche sono le nostre opere meritevoli, depongano in nostro favore i meriti dei
patriarchi, che riposano nella grotta di Hebron, e che nel Signore riposero ogni
fiducia e ogni loro speranza.

Come il Signore ha tratto in salvo Nog, Egli ha ascoltato il gemito dei figli
d’Israele, oppressi dalla tirannide egiziana; e in virth del Suo patto con i
patriarchi, li ha liberati con la Sua Mano forte e il Suo Braccio disteso. Poi,
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avvolta in una spessa nuvola di fumo, mentre Jo strepitoso suono dello shofar
scuoteva |'accampamento di Israele, la Divina Maesta & apparsa per proclamare le
«Dieci Parole», fondamento della Sua Legge. Allora, il popolo tremante, nell’a-
scoltare la voce dirompente del Signore, benedetto Egli sia, rispose all’'unisono:
«Faremo e ascolteremo», suggellando, con la promessa di eseguire la Legge
divina, il patto che I'Eterno aveva stipulato con Abramo, Isacco e Giacobbe.

Per il merito dei nostri avi di aver sottoscritto 'alleanza di fedelta al
Signore, che il suono dello shofar ci rammenta a Rosh Hashana, giorno del
ricordo, Israele spera nella Redenzione finale che, come dice il profeta Isaia, si
realizzerd al suono del grande shofar: «Ed avverra in quel giorno, che verra
suonato un grande shofar, e verranno gli sperduti nell’Assiria ed i dispersi in
Egitto, a prostrarsi al Signore sul monte sacro, a Gerusalemmes (Is. 27:13).

E probabilmente al suono di questo grande shofar, che si riferisce il poeta
Kalonimos, alludendo, con cid, al suono della Redenzione che dovra ricondurre i
figli d’Israele, dispersi ai quattro angoli della terra, tutti al loro paese; il suono
della Redenzione che fara si che si avverino le parole del profeta Malachia: «E
ricondurrd il cuore dei padri verso i figh, e il cuore dei figli verso i loro padri»
(Mal. 3:24). Ed 2 proprio il suono del grande shofar che invochiamo ogni giorno
nelle nostre preghiere.

La promessa di fedelta fatta dai nostri antenati, riguarda tutta 'assemblea
dei figli d’Israele, e impegna ognuno di noi in prima persona, perché ognuno &
tenuto ad osservare ed eseguire la legge della Tora.

Ed & del mantenimento di questa promessa che dobbiamo rendere conto al
Signore nei giorni di Rosh Hashand. E, poiché la salvezza della Nazione, dipende
dall’operato anche di ogni singolo individuo, il Pastore d’Israele fara passare ogni
Suo figlio sotto la Sua Verga.

Il quarto libro della Tord, Bamidbar (Numeri), si apre con il censimento di
«tutta I"assemblea dei figli d’Israele». E, spiega Rashi a questo riguardo, che & per
amore per il Suo popolo, che il Signore procede spesso al loro conteggio: Quando
sono usciti dall'Egitto, li ha contati; quando hanno commesso il peccato del
vitello d’oro, li ha contati; quando Egli scese, per far risiedete la Sua Maesta tra
di loro, li ha contati; il primo di Nissan & stato eretto il Tabernacolo, e un mese
dopo, il primo di Iyar, li ha contati. Israele & come un piccolo gregge, caro al Suo
Pastore, che tiene in modo particolare ad ognuna delle Sue pecore, e che,
badando a non smarrirne alcuna, le conta e le riconta in continuazione.

E scritto al primo capitolo del libro dei Numeri: «Contate le persone di tutta
la Comunita dei figli d’Israele secondo le famiglie...». Dovendo tradurre letteral-
mente le prime parole di questo verso, bisognerebbe scrivere: «Fate il rilevamen-
to di ogni capo (testa) di tutta la comunita...».

Alcuni commentatori individuano in queste parole, I'importanza che, dalla
Tora, viene attribuita ad ogni singola persona. Poiché, se la Shechiua, la Divina
Immanenza, deve risiedere in mezzo ai figli d’Israele, Essa deve trovare la Sua
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Dimora nel cuore di ogni singolo individuo. Il censimento, a questo punto
assume un carattere quasi prioritario, in quanto ogni ebreo deve rendersi garante
della presenza della Shechind. Si tratta a questo punto, quasi di una riabilitazione
mortale, in quanto ognuno & invitato ad uscire a testa alta dall’anonimato, per
assumere un ruolo da protagonista in seno all'umanita.

E scritto nel Salmo 147: «(Egli) conta il numero delle stelle, e ad ognuna da
un nome». A Most era stata affidata una popolazione di seicentomila anime
all'uscita dall’Egitto; al momento di varcare i confini della Terra Promessa
— dicono i nostri Maestri — egli, finita la missione, doveva consegnare al suo
successore un popolo integro sotto ogni punto di vista. Sicché, a tutt’oggi, il
piccolo gregge del Signore, passa una volta ’anno sotto la verga del suo Pastore,
che lo conta e lo enumera, e ricorda I’anima d’ogni vivente e decreta la pena di
ogni creatura trascrivendo la sentenza del suo processo.

La scelta della vita

«Oggi viene creato il mondo; oggi sottometti a giudizio ogni creatura del
mondo; sia come figli, sia come schiavi: se & come figli, abbi pieta di noi come
un padre ne ha per i suoi figli. Se & come schiavi, ecco, i nostri occhi riman-
gono sospesi (nel vuoto) finché avrai pieta di noi e la nostra sentenza verra alla
lucey.

Jamim Noraime! Dieci giorni terribili vanno da Rosh Hashand a Jom Kippur!
Nei primi due, il Signore, benedetto Egli sia, giudica ogni individuo: ne osserva
la condotta, ne esamina le imprese, soppesa le sue azioni, vaglia i suoi pensieti e
decreta la sentenza iscrivendo ognuno, chi nel Libto della vita, chi in quello della
morte. _

E scritto nella Parashé Nizavim: «Guarda, ho posto davanti a te oggi la vita e
il bene, e la morte e il male. Cid che Io ti comando oggi ¢ di amare il Signore D-o
tuo e di petcorrere le Sue vie e di osservare i Suoi precetti ¢ i Suoi Statuti e le
Sue Leggi, affinché tu viva e ti moltiplichi e ti benedica il Signore D-o tuo nel
paese in cui entri per prenderne possesso [...] Prendo a testimonianza, per voi,
oggi, il cielo e la terra: ho posto davanti a te la vita e la morte, la benedizione e la
maledizione; e sceglierai la vita, affinché viviate tu e la tua progenie...» (Deut.
30:15).

Parallelamente leggiamo nella Parashd Acharé Mot: «E osserverete le Mie
leggi e i Miei statuti, perché, eseguendoli, I'uomo vive mediante essi; Io sono il
Signore» (Lev. 18:5). L’'uomo non deve solo seguire le leggi di D-o per vivere e
avere cosl il bene e meritare la Sua benedizione; ma deve vivere seguendo le Sue
leggi, ovvero, conformando la propria esistenza ai dettami della Tora.

I nostri Maestri chiamano Rosh Hashand «il giorno della giustizia nella
misericordia»; perché il Signore agisce con giustizia e giudica con equitd, ma ha,
nel contempo, pietd per le Sue creature, perché, com’® scritto: «Giustizia e
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rettitudine sono la base del Tuo Trono, bonta e veritd camminano dinanzi a Te.
Felicita: al popolo che conosce il suono dello shofar in Tuo onore, oh Signhore! e
che procede alla luce che emana dalla Tua faccia» (Sal. 89:15).

In mezzo a lampi e tuoni, mentre il fragoroso risuonare dello shofar scuoteva
Paria, Israele aveva accolto la Legge di D-o, giurandole fedelta. «Faremo e
ascolteremon, aveva promesso il popolo, pronto a conformarsi subito alla Tord;
poi, in un secondo tempo, ne avrebbe studiato i vari contenuti che dovevano
illaminare, mediante la Luce che emanava dal volto divino, le vie che i suoi figli
avrebbero percorso con devozione.

Nei giorni di Rosh Hashand, sempre fedeli alla Tord, i figli d’Israele ne
rievocano la proclamazione suonando lo shofar, attraverso le cui note, acute
e penetranti, riecheggiano le sacre parole pronunciate dal Signore sul Monte
Sinai.

Allora Israele, popolo indipendente e non piit schiavo, che ha liberamente
scelto di attenersi alla dottrina dell’Eterno, pud cominciare a sperare per la
propria salvezza, e per la remissione dei propri peccati; poiché il perdono procede
dalla bonta e dalla rettitudine del Signore. Come un padre ha pieta per il proptio
figlio, la sentenza che verrh emanata decreterd la vita,

Cosi si legge nei Salmi: «... Non secondo i nostri peccati ci ha puniti, né ci
ha retribuiti secondo le nostre colpe. Poiché, come il cielo & alto sulla terra, cosi
grande & la bonta che Egli esercita su coloro che Lo temono; come l'oriente &
lontano dall’occidente, (Egli) ha allontanato da noi i ndstri peccati. Come un
padre ha pieta dei suoi figli, cosi il Signhore ha pieta di coloro che Lo temono [...]
La bonta del Signore verso coloro che Lo temono, dura dalla piti remota antichita
fino al pit lontano futuro; e cosl pure, la Sua giustizia verso i loro discendenti,
verso coloro che osservano il patto contratto con Lui e verso coloro che ricordano
i Suoi comandi per eseguirli» (Sal. 103).

D-o nostro e D-o dei nostri padri: non giudicarci solo in base alle nostre
azioni! Fa’ che si avveri quel che & scritto nella Tua Tord, per bocca del Tuo setvo
Mose: «Sara per noi cosa meritoria davanti al Signore D-o nostro, se ossetveremo
e attueremo tutti questi precetti come Egli c¢i ha comandato» (Parashi Va-
Etchanan, Deut. 6:25).

Emanata la sentenza a Rosh Hashand, essa tuttavia attende di essere confes-
mata e sottoscritta nell'ora di Ne'ild, la preghiera che chiude le solenni funzioni
del giorno di Kippur.

Kippur & per definizione il giorno del perdono, il giorno in cui vengono
riscattati i peccati dei figi d'Israele. In questo giorno il Signore, avvolto del
manto della Sua pietd, accoglie nel Suo seno tutti coloro che a Lui si rivolgono.
Ma... nessuno sfugge alla giustizia divina: essa deve seguire il suo corso. Tutta-
via, fintanto che il decteto divino attende di essere siglato, I'ebreo ha la
possibilitd di mitigarne i rigori e di revocarne [’esecuzione.

Dipende da lui mutare il proprio destino, nei dieci giorni che vanno da Rosh
Hashana a Jom Kippur, mediante la teshuva, la tefilld e la zedaka.
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Solitamente tradotto con la parola «pentimento», il vero significato di
teshuvd & «ritornoy. Con questa espressione i nostri Maestri intendono il rivolger-
si indietro alla ricerca del Signore, per procedere nel cammino tracciato dalla Sua
Legge; ricercare D-o per percorrere le Sue vie, equivale a pentirsi per non avere
agito precedentemente in conformitd con i dettami della Tord. «Facci tornare a
Te, oh Signore, e vi ritorneremo; rinnova i nostri giorni come una volta» (ai
tempi felici in cui ancora vi era il Tempio di Gerusalemme).

Tefilla, ovvero preghiera: I'uomo che cerca D-o, lo trova sempre disposto ad
ascoltare le sue preghiere, e ad esaudire i suoi desideri: il Signore accoglie sempre
nel Suo seno tutti coloro che a Lui si rivolgono; a maggior ragione lo fard con chi
in Lui riporra la propria fiducia, e a Lui indirizzera la propria lode negli Jamzim
Noraim. «La mia preghiera a Te (rivolta), oh Signore, possa trovarTi ben
disposto; D-o, nella Tua grande benevolenza, rispondimi; e si avveri realmente la
Tua salvezzan.

Zedakd significa carita. Non perd una caritd interessata, fatta con un
secondo fine, in vista di ottenere qualche cosa in cambio. Ma, nemmeno una
carit fatta con disinvolta indifferenza, bensi, una giusta-carita che giovi a chi la
riceve senza offendetlo, salvaguardandone la dignita. «Felicith a chi osserva
glustizia, e fa zedakd in ogni momento».

I nostri Maestri sostengono che digiunare e fare feshuvd, vanno di pari passo;
tuttavia la prima mizvd non esclude la seconda.

Alla tefilla, i nostri saggi abbinano la voce; perché elevare la propria voce per
lodare il Signore, benedetto Egli sia, e manifestarGli la propria devozione,
richiede uno sforzo che deve uscire dal fondo del cuore.

Alla zedakd @ legato il denaro. L'uomo che fatica per guadagnarselo, non lo
sperpera con facilita: ma ¢’& pure chi fatica e non ne guadagna; e fatica anche a
mantenere la propria famiglia. Allora la sua stanchezza non & solo fisica ma anche
morale e psicologica. Chi fa zedakd e ne tiene conto, acquista del merito presso il
Signore, benedetto Egli sia; perché la Tord non si stanca di rammentarei il nostro
passato di sofferenze durante la schiavith egiziana per farci meglio comprendere
anche le sofferenze del nostro prossimo,

Chi avra fatto teshuva, elevando al Signore la sua preghiera e, conscio delle
necessita altrui, avra aperto la sua mano alla zedaka, avra agito in conformiti con
la legge della Tora.

Per questo attaccamento alla Volontd divina, il Signore gliene rendera
merito iscrivendolo nel Libro della vita, com’ scritto nella Parashi Va-Etchanan:
«Ed ora, Isracle, presta ascolto agli statuti e alle leggi che io vi insegno a mettere
in pratica, affinché viviate, e veniate a possedere il paese che il Signore, D-o dei
vostri padri vi da... E voi che siete attaccati al Signore D-o vostro, siete ancora
tutti vivi oggi» (Deut. 4:1).
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La teshuva

11 Signore ha concesso all’'uomo la vita, permettendogli di giungere fino a
questo momento, badando a lui con 'amore di un padre e la tenerezza di una
madre. Egli ha irrigato i campi con la rugiada del mattino, riscaldandoli con il
sole meridiano. Ha coperto i prati d’erba per nutrire il bestiame. Ha benedetto il
lavoro dell’uomo concedendogli 1'abbondanza che la terra ha fecondato nel suo
seno. Ora, ['estate volge ormai al termine: le giornate si accorciano. Il sole sorge
sempre pilt tardi, si fa prima buio. La campagna, tappeto verdeggiante smaltato
di fiori multicolori, incomincia a inaridirsi. Gli alberi iniziano a perdere le foglie.
Chiuso il suo ciclo annuale, la terra avra dato all’'uomo tutto quello che poteva
dargli: i fioti, i frutti, i suoi mille prodotti. Il Signore avra benedetto I'uomo con
tutte le ricchezze della terra, con tutte le meraviglie della natura. Ma I'uomo; che
cosa avra dato I'uomo al Signore, benedetto Egli sia? Come potrebbe ripagare
D-o del benessere che Egli gli ha prodigato?

E scritto nella Parasha Ekev: «Ed ora, Israele, che cosa chiede a te il Signore
D-o tuo, se non di temere il Signore D-o tuo, seguendo tutte le Sue vie e
amandoLo, servendo il Sighotre D-o tuo con tutto il tuo cuore € con tutta la tua
anima, e osservando le Sue leggi e i Suoi statuti, che io ti comando oggi, per il tuo
bene? [...] Il Signore D-o tuo temerai, Lui servirai, a Lui ti attaccherai e nel Suo
Nome giurerai» (Deut. 10:12).

Ma, che cosa pud volere per Se stesso «I! Signore D-o tuo, a cui appartengo-
no il cielo e i cieli del cielo, la terra e tutto cid che & in essa» (Deut. 10:14)?

Non per Me — dice il Signore — Io chiedo, ma «per il tuo bene». Tutto &
nelle Sue mani, sostengono i nostri Maestri, tranne che il timore di D-o0. Esso
viene lasciato alla libera scelta di ogni individuo. Temere D-o, non significa solo
averne paura, paventare il Suo furore, e la conseguente Sua punizione, bensi
sentire per Lui deferente venerazione. La meraviglia per le Sue opere, e la Sua
infinita saggezza, s’impongono all’intelletto umano per ’insuperabile magnificen-
za della Creazione. Attraverso lo studio della Toré si arriva a intuire la Sua
grandezza, si arriva 2 immaginare la Sua forza, si pud percepire la Sua magnani-
mita; ma lintelligenza umana, per quanto acuta e penetrante, riesce appena a
scalfire la gabbia di vetro che avvolge ’Essenza Divina. Sorge allora nell'uomo la
sensazione della propria pochezza, della propria infima statura nei confronti
dell’Onnipotente. E la presa di coscienza della propria piccolezza, fa nascere
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quella rispettosa ammirazione per 'Essere Supremo che incute tetrore, e al
tempo stesso infonde tanta sicurezza. Se la paura della punizione, dunque, pud
essere un fatto naturale, dipendente dalla psiche umana, e facente parte della
personalita di ogni individuo, alla venerazione dell'Eterno si arriva mediante la
Sua conoscenza, attraverso la ricerca del Suo manifestarsi. Il timore di D-o
dipende quindi da una libera facolti intellettiva dell’uomo; non & un’imposizio-
ne, poiché dalla stessa fonte da cui sgorga il torrente della venerazione, nasce il
fiume dell’'amore per il Signore; ed entrambi procedono congiuntamente, come
diretta conseguenza 'uno dell’altro.

L’ebreo si sottomette di propria spontanea volonta al volere divino. E non
v’e per I'vomo scelta pilt importante e al tempo stesso pitt impegnativa, perché
essa ¢ il criterio che, pili di ogni altro, ne modella la vita. A che gioverebbe
conoscere tutta la Tord ma essere indifferente nei confronti di D-0? Pura e inutile
accademia.

1I timore ci invita, per paura della punizione, a non fare del male. L’amore ci
impegna, in virty del Suo Nome, a fare del bene, come si legge nei Salmi:
«Rifuggi dal male e fai del bene; ricerca la pace e perseguila. Gli occhi del Signore
(sono rivolti) verso i giusti, i Suoi orecchi (sono tesi) alla loro preghieras (Sal.
34:15),

Il suono dello shofar, i1 1° di Elul, vuol scuotete Puomo invitandolo a
scrutare se stesso mediante la disamina dei propri pensieri. E vuol indutlo a
vagliare le sue azioni mediante una approfondita introspezione.

I Signore ha scelto Israele perché gli fosse come un tesoro fra tutte le
nazioni, un regno di sacerdoti, una nazione santa. Ma nell’anno che si sta per
concludere, Israele & stato veramente degno di essere annoverato tra i tesori del
Re dei re? Ha servito realmente D-o con sinceritd amandoLo, temendolo,
dedicandoGli i suoi pensieri e le sue azioni, si da essere considerato un regno di
sacerdoti? Ha agito sempre in conformita con i dettami della Tord, si da meritare
I'appellativo di nazione santa?

Il suono dello shofar induce Issaele ad uscire dal letargo della propria
indifferenza, richiamandolo al dovere di pensare al suo Creatore. Allora, prima
ancora dello spuntar del sole, Israele si alza per interrogare la sua coscienza e
frugare in fondo al suo cuore. I nostri Maestri si domandano: «Che cosa siamo
noi, che cos’¢ la nostra vita, quali sono i nostri meriti, quali le nostre virti, qual &
la nostra forza, quale la nostra potenza, che cosa diremo, davanti a Te D-o nostro
e D-o dei nostri padri, se tutti gli eroi sono come nulli dinanzi a Te, e gli uomini
celebri, & come se non fossero mai esistiti; se i saggi, sono come privi di
conoscenza, gli wvomini di spirito, privi d’intelligenza; se tutte le nostre azioni
sono confuse, e i giorni della nostra vita, vanith dinanzi a TeP».

Dice il profeta Isaia: «Le nazioni, sono come una goccia caduta dal secchio,
il loro peso, pud essete paragonato a quello della polvere sulla bilancia...» (Is.
40:15). Eppure, I'uvomo ha enormi capacity fisiche e intellettuali, che non
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possono essere sottovalutate. Le sue realizzazioni, dalla pili temota antichita,
fino ai nostri giorni, sono innumerevoli e affascinanti. I progressi della scienza,
hanno perfino dato agli uomini la possibilita di distruggere I'intera umanita.
Ma... la Tora ci mette in guardia: «Dirai in cuor tuo: La mia forza e il vigore del
mio braccio, mi hanno procurato questa potenza...» (Deut. 8:17).

Se oggi nascono bambini in provetta, nessuno & ancora riuscito a conoscere il
mistero della vita si da crearla dal nulla. Se la vita & stata allungata di qualche
anno, nessuno ha saputo sconfiggere la morte. Se gli uvomini riuscissero a
distruggere I'umanitz, il mondo continuerebbe ad esistere; I'universo, con i suoi
satelliti, i suoi astri e le sue galassie, continuerebbe ad esistere fintanto che
perdurasse la volonta del Signore benedetto di mantenerlo in vita.

«E ti ricorderai del Signore D-o tuo, poiché & Lui che ti da la forza per
raggiungere questa potenza...» (Deut. 8:18). Poiché I'Eterno ha creato la vita dal
nulla, e solo Lui & in grado di sconfiggere [a morte. Allora Israele deve reprimere
il suo orgoglio e la sua vanagloria, poiché la sua volonta & nulla se non lo affianca
quella del Signore, benedetto Egli sia.

Cost & scritto nelle Selichot: «Oh tu che dormi, perché sonnecchi? Abbando-
na le tue leggerezze, allontanati dalle vie degli uomini, e guarda le vie di Colui
che sta in alto; corti e adora Colui che esisteva prima della creazione, come fanno
le stelle splendenti. Perché sonnecchi? Sorgi e invoca il tuo D-o».

Molteplici sono le capacita dell'uomo, ed altrettanto numerose sono le sue
debolezze. Se Pindividuo perviene a momenti di straordinaria esaltazione intel-
lettuale, fisica o psicologica, basta spesso poco per indutlo a soccombere sotto la
pressione dei suoi istinti e delle sue passioni. Allora I'uvomo dimentica D-o, si
allontana dalla Tord, ne travisa I'insegnamento, trasgredisce la Sua Parola, per
abbandonarsi ai capricci del suo cuore. E scritto nella Parashi Shelach: «E
saranno per voi degli zizif (frange) e quando le vedrete, ricorderete tutti i precetti
del Signore e li eseguirete; e non devierete dietro ai desideri perversi dei vostri
cuori e dei vostti occhi, seguendo 1 quali, voi vi abbassate vergognosamente. Cio,
affinché ricordiate, ed eseguiate tutti i Miei precetti, e siate santi al vostro D-o»
(Num. 15:39). Ma, poiché la santita non & vocazione d’ogni comune mortale,
Israele, represso il proprio orgoglio, si presenta umilmente dinanzi al Re dell'uni-
verso, per invocarne il perdono. Fidando nella misericordia divina, Isracle bussa
alla Tua porta con il cuore in mano; accoglilo, deh! Signore, non rimandarlo via a
mani vuote. Vergogna e confusione ci attanagliano per via dei nostri peccati.
Come possiamo giustificarci, che cosa possiamo dire? Tu, che dal cielo scruti le
nostre viscere, penetrando nei meandri piti reconditi dei nostri pensieri, conosci
oghi nostro segreto.

Si legge ancora nelle Selichor. «A Te oh Signore! appartiene la giustizia,
mentre Ja vergogna & sulle nostre facce. Come ci affliggeremo, e che cosa diremo?
Come patleremo, e come ci giustificheremo? Ricercheremo le nostre strade,
indagheremo e torneremo a Te, poiché la Tua mano & distesa per ricevere coloro
che si pentono (e tornano a Te}». Non sempre le azioni dell’uomo rispecchiano i
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suoi veri sentimenti, i quali spesso sono in netto contrasto con i dettami della
Legge divina. Dominato dal proprio egoismo, I'uomo non pensa che anche il suo
prossimo, come lui, ha sentimenti e affetti e possiede una propria personalita.
Ferire una persona colpendola deliberatamente, & tanto grave quanto ferirla nel
suo orgoglio o coprirla di vergogna; in entrambi i casi, i nostti saggi sostengonio
che & stato versato del sangue, perché I'onore dell’individuo conta quanto la sua
vita. Sicché, 'uomo spesso dimentica che si pud trasgredire la Tord non solo
omettendo ['osservanza delle norme che regolano i rapporti tra il Signore,
benedetto Egli sia, e le Sue creature, ma anche contravvenendo a quelle norme
che regolano i rapporti umani stessi, e a cui D-o non timane estraneo; lo stesso
comandamento di onorare i propri genitori ne & una prova; poiché il Signore
benedetto ricorda tutto, e non dimentica nulla.

E scritto nei Salmi: «Oh Signore! Chi potra soggiornare nella Tua tenda?
Chi potra abitare nel Tuo Santo Nome? Chi procede nella via dell'integrita e
agisce secondo giustizia, e che anche in cuor suo pensa solo secondo verita; chi
non va sparlando, non fa del male al suo prossimo né causa vergogna al suo
compagno...» (Sal. 15:1). I peccati commessi nei confronti dei propri simili, sono
tanto pilt gravi in quanto costituiscono sia una trasgressione alla Tozd sia un
peccato nei riguardi del Santo, benedetto Egli sia, al quale si manifesta irriveren-
za se non indifferenza. E non si pud essere indifferenti verso chi si ama, né
mostrarsi irriverenti nei riguardi di chi si deve temere e venerare. Percid Israele
deve analizzare a fondo i propti sentimenti in modo da individuare le proprie
mancanze e conoscere le proprie colpe, sia quelle commesse nei confronti del
Signore benedetto, sia quelle commesse nei confronti dei propri simili.

Attraverso le Selichot, Israele ricerca le sue strade, ne appiana i percorsi che
lo porteranno ad affrontare con maggior serenita il giorno del Giudizio in cui i
Libri della vita e della morte sono aperti dinanzi al Supremo Giudice. Nel
momento in cui ogni minima azione umana viene passata in rassegna, ogni
pensiero viene vagliato e ogni sentimento viene soppesato, i nostri saggi si
domandano: «Se il Signore, benedetto Egli sia, ci dovesse giudicare con la
severitz di un giudice umano, chi potrebbe reggere alla Sua sentenza?».

Si legge nel libro del profeta Isaia: «Certo, i Miei pensieri non sono i vostri
pensieri, le vostre vie non sono le Mie, dice il Sighore; ma come i cieli sono pitt
alti della terra, cosi, le Mie vie sono pit alte delle vostre, e i Miei pensieti, pi
alti dei vostri pensieti» (Is. 55:8). Il manifestarsi della giustizia divina & molto al
di sopta delle umane possibilita di comprensione. Percid & scritto: «E Tu sei
giusto in tutto quel che ci capita, poiché nella verith hai agito, e noi abbiamo
peccatos. Tuttavia, il Sighore, nella Sua magnanimita, ha fatto all’'uomo un gran
dono: il perdono; com’® scritto: «Non per le nostre virtdl noi presentiamo le
nostre suppliche dinanzi a Te, ma per la Tua grande misericordia». E cosi
sentenzia il profeta Isaia: «Ricercate il Signore mentre Lo si pud trovare,
invocateLo mentre & vicino. Il malvagio abbandoni la sua via, I'uvomo iniquo i
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suoi pensieri, e ritorni al Signote, che avra pietd di lui, al nostro D-o, che & ben
disposto a perdonare» (Is. 55:6).

Per quanto terribili possano apparire i dieci giorni che vanno da Rosh
Hashana a Jom Kippur, gli Jamim Noraim, essi sono anche giornate piene di
speranza, poiché il Signore giudica con misericordia le Sue creature, ed & sempre
disposto a concedere il perdono perfino al malvagio, che abbandoni le strade
della perversita, e all’ingiusto, che si discosti dalle tortuose vie dell’iniquita e del
male. Non concedera Egli allora, il Suo perdono al comune mortale che, pur non
essendo un vero giusto senza peccati, non & neppure un vero malvagio? Non lo
concedera a coloro che Lo invocano e Lo ricercano? E quale miglior momento
degli Jamim Noraim, per invocare D-o? Quale momento pit adatto per chiedere il
Suo perdono se non quando Egli & vicino ad ogni uomo per scrutarne i pensieti e
giudicarne le azioni?

Sulla via del ritorno

Cost diceva il Re David: «A Te oh Signore! io mi rivolgo. Oh D-o mio, fido
in Te, non resterod deluso! [...} Nessuno di coloro che sperano in Te restera deluso
[...] Le Tue strade, oh Signore! fammi conoscere, insegnami le Tue vie. Indirizza-
mi nella Tua verita e insegnami, perché Tu sei il D-o della mia salvezza e in Te
spero tutto il giorno [...] Non ricordare i miei peccati di giovinezza né le mie
colpe, ricordaTi di me in base alla Tua bont3, tenendo conto della Tua benignita,
oh Signore! Il Sighore & buono e giusto, percid indirizza i peccatori sulla via
giusta [...] Chi & uomo temente del Signore, Egli lo ammaestrerd sulla via che
dovra scegliere [...] Redimi, oh D-o, Israele da tutte le sue disgrazie» (Sal. 25).

Se il Signore deve ricordare il Suo popolo in base alla Sua bonti, &
necessatio che Israele, sempre a Lui fedele, sappia temere D-o per esserne
guidato sulla giusta via, sulla strada della verita.

Tuttavia, non bastano la sola fede, le preghiere e i digiuni. La mortificazione
dell’anima non & fine a se stessa; ma potrebbe essere un mezzo con cui I'ebreo si
affranca dalle debolezze del suo spirito e della sua carne, dei suoi pensieri e delle
sue passioni. Ma per purificarsi ed elevarsi ad un grado superiore di moralita,
occorte essere disposti ad intraprendere il percorso delle vie indicate dalla Tora,
mediante il suo studio e I'attuazione dei suoi precetti.

E scritto nei Pirgé Avot (Massime dei Padri): «Shuv jom echad lifné motcha»,
«Torna a pentirti un giorno prima della tua mortes (poiché la parola «shuv» ha il
doppio significato di pentirsi € di ritornare, sono state usate entrambe per
metterne in risalto tutt’e due i sensi).

Leggiamo nella Parashd Bereshit: «Ki afar atd ve-el afar tasbuv». Poiché
polvere sei, e alla polvere tornerai (Gen. 3:19). Alla stessa polvere da cui & stato
tratto, 'uomo dovra far ritorno, ma non prima di essersi pentito. I nostri Maestri
infatti, non vedono in questo ritorno alla terra solo la decomposizione dell’essere
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umano che la morte consuma, bensi il suo ritornare a quelle vie superiori che,
attraverso la Tord, portano a D-o0. Perché, se il corpo scompare, I'anima immate-
tiale continua a vivere, essendo un’emanazione divina. E per I'eterna sopravvi-
venza dell’anima, perché essa venga albergata sotto le ali della Shechind, &
necessario che ritorni alle vie del Signore mediante il pentimento, ovvero, con la
teshuvd. La teshuvd non & una confessione dei peccati che si fa in punto di morte,
ma & un processo di ricerca di D-o, della Sua Parola, del Suo insegnamento che
dura tutta la vita. Ricercando D-o, ci si accosta alla Sua Legge. Allora s’impara ad
amarlo. Per amote Suo Lo si teme e ci si conforma alla Sua Tord che & la fonte di
vita e di giustizia che ci allontana dal peccato. Se alla base della zeshuvd c¢’& un
atto di contrizione che deve scaturite dal rimorso per le azioni commesse, i
doveri trascurati o le offese atrecate, esso deve comportare anche la ferma
decisione di correggere il proprio comportamento. E quale momento potrebbe
apparire pilt idoneo degli Jamim Noraim, che i nostri Maestri chiamano anche
«Asseret jemé teshuva», i dieci giorni della teshuva?

E scritto nella Parashd Va-Etchanan: «Quando genererete figli e nipoti e
invecchierete nel paese, e peccherete fabbricandovi un’idolo o un’immagine
qualsiasi, farete il male agli-occhi del Signore, provocandone I'ira. Prendo a
testimonianza contro di voi oggi, il cielo e la terra, che spatirete rapidamente dal
paese, per prendere possesso del quale attraversate il Giordano; non prolunghere-
te 1 vostri giorni su di esso, perché sarete distrutti. E vi dlsperdera i Signore tra
le nazioni, e tresterete in numero ridotto in mezzo ai popoli verso i quali il
Signote vi avrd condotto [...] Ricercherete, di 13, il Signore, D-o tuo, e Lo
troverai quando Lo cercherai con tutto il tuo cuore e con tutta la tua anima. Nel
momento della tua angustia, quando ti saranno capitate tutte queste cose, alla
fine dei giorni, ritornerai fino al Signore, D-o tuo, e ascolterai la Sua Voces
(Deut. 4:25).

Questa profezia di Mose sulla dispersione d’Israele, di cui I'attuale diaspora
ebraica &, a tutt’oggi, una viva testimonianza, costituisce un accorato appello alla
teshuvd. E nonostante che questa feshuva avvenga sotto la pressione dei momenti
di «angustia», nell’angoscioso paesaggio della disseminazione del popolo attraver-
so il mondo, essa verra accettata, purché si cerchi D-o con tutto il cuore e con
tutta ’anima. I nostri Maestri fanno notare come, nel testo, non vi sia scritto:
«Ritornerai al Signore...» bensi «Ritornerai fino al Signore...». La teshuvd dev’es-
sere cosl intensa, essi commentano, da raggiungere perfino le soglie del cielo e
scuotere il Trono Celeste.

La voce che dal Sinai aveva proclamato: «lo sono il Signore D-o tuo...» vibra
ancora nei cuori dei figli d’Isracle. Essa deve penetrare cosi profondamente in
ogni singolo cuore da indurlo al pentimento totale che lo porti a bruciare i ponti
con il suo passato, per intraprendere una nuova strada.

Come quando, la vigilia di Pesach, si brucia il chametz, il cibo fermentato, si
vuole simbolicamente sopprimete ogni fermento del male, cos), la feshuvd deve
bruciare le vie che portano al peccato.
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Nel testo del Deuteronomio ora citato, & scritto: «Ricercherete, di 1a, il
Signore D-o tuo, € Lo #roverai quando Lo cercherai...». Voi, Israele, esiliati,
cercherete in D-o la vostra salvezza, e la troverete, perché solo in Lui & la vostra
salvezza. I nostri Maestri ossetvano che, se la ricerca & un avvenimento colletti-
vo, che mira alla salvezza dell’intero popole, il trovare D-o, attraverso la teshuvd,
& dovere d’ogni singolo individuo. Spetta infatti ad ognuno il compito di cercare
il Sighore con tutto il suo cuore e con tutta la sua anima. Questo vuol essere, nel
testo, il significato del passaggio dal plurale al singolare.

E cosi & scritto nella Parashd Nizavim: «Allora ritornera, il Sighore D-o tuo,
con i tuoi dispersi, e avra pieta di te; e tornera a radunarti dal mezzo di tutti i
popoli fra i quali ti avra disperso» (Deut. 30:3). Quando ognuno si sark allontana-
to dalla cattiva strada, e, pentendosi di avetla petcorsa, I'avra abbandonata per
ricercare le vie della Torg, il Signore, che & sempre vicino al Suo popolo, si
pentird di averlo disperso e lo riunificherd per riportarlo al suo paese.

Com’t scritto nei Salmi: «Ho ricercato il Signore, ed Egli mi ha esaudito, e
mi ha salvato da tutto cid che mi incuteva terrore [...] Vicino & il Signore a coloro
che hanno il cuore spezzato (perché afflitti), e salva gli umili di spirito» (Sal.
34:5-19}. Abbandonando ogni forma di orgoglio e di alterigia, ogni uomo dovra
accettare I’idea che pud sempre fare di pit e di meglio per compiere la volonta del
Signore benedetto. Il Santo, benedetto Egli sia, non rinuncia al Suo popolo,
purché questi non Lo trascuri. Infatti, anche nella diaspora, I'Immanenza divina
risiede in mezzo ai figli d’Israele. E cosi, come li accompagna fedelmente nella
loro dispersione attraverso il mondo, Essa li radunera per guidarli nel cammino
che li riportera alla loro terra.

Leggiamo nei Salmi: «I sacrifici graditi a D-o sono lo spirito contrito; il
cuore contrito e afflitto, oh D-o! non respingere. Benefica con la Tua grazia Sion,
edifica le mura di Gerusalemme...» (Sal. 51:19).

E gli fa eco il verso: «1l Signore ricostruisce Gerusalemme, riunisce i dispersi
d'Israele; Egli & Colui che risana chi ha il cuore spezzato e che lenisce 1 suoi
dolori» (Sal. 147:2).

11 Signore riunifichera ’intera nazione; perché nella Sua grande misericor-
dia, Egli sara disposto ad accogliere nel Suo seno anche gli elementi pit recalci-
tranti, quelli piti assimilati, quelli che maggiormente si saranno discostati dalla
Sua Legge, purché la loro teshuva sia fatta con tutto il cuore e con tutta I’anima.
Perché I’Eterno & «luce e salvezzay, ci insegna il Re David: «Ascolta, oh Signore,
la mia voce quando Ti invoco e fammi grazia ed esaudiscimi. A Te, mi dice il
cuore, il mio viso & rivolto; il Tuo volto, oh Signore, io ricercherd. Non
nascondermi la Tua faccia...» (Sal. 27:7).

L'efod e il choshen mishpat

Il Signore aveva ordinato a Mose di far confezionare gli abiti sacerdotali per
Aron e i suoi figli, «vestimenti sacri, segno di dignita e magnificenza», Tra questi
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paramenti sacri facevano spicco il choshen mishpat, ovvero il pettorale, e I'efod, il
dorsale. Sul primo, dodici pietre preziose simboleggiavano le dodici Tribu
d’Israele, mentre sul secondo, i nomi delle dodici Tribli erano incisi su due pietre
di onice, collocate sulle spalline del dorsale. Il Sommo Sacerdote doveva indossa-
re ghi abiti sacri ogni qualvolta entrava nel Santuario, com’e scritto nella Parasha
Tezavé: «E porterd Aron i nomi dei figli d’Israele, (posti) nel choshen mishpat (il
pettorale del Giudizio), sul suo cuore, a ricordo perpetuo davanti al Signore,
allorquando entrerd nel Santuario» (Es. 28:29).

E leggiamo ancora, riguardo ai due capi d’abbigliamento presi in esame
poc’anzi, nella stessa Parashd: «E faranno I'efod (il dorsale) [...] artisticamente
lavorato. Due spalline avra alle sue due estremita, di modo che rimanga unito al
choshen (pettorale} [...] Farai il choshen mishpat (pettorale del Giudizio) artistica-
mente lavorato [...] E non si stacchi il choshen dall’efod...» (Es. 28:6-28).

I commentatori della Tord fanno alcune interessanti considerazioni riguardo
a questi due paramenti del Sommo Sacerdote. Innanzi tutto, I'importanza che
entrambi rivestono: essa viene evidenziata nel fatto che nell’elenco dei paramenti
sacri da confezionare, che il Signore ordina a Mose, il pettorale precede il
dorsale, mentre questo & il primo a venir realizzato. E questo primato, ha
certamente un significato, poiché uno non & meno importante dell’altro.

11 formale divieto di separate il choshen dall’efod, viene interpretato dai
nostri saggi come un segno di unita: essi sono due elementi di un unico disegno
che debbono procedere di pari passo, e il fatto che entrambi portino incisi i nomi
delle Triblt d'Israele, & un simbolo dell’unita della nazione, Tuttavia, contraria-
mente a quanto avviene per il pettorale, ordine di confezionare il dorsale nop
viene dato solo a Mos®, ma a tutto Israele; & scritto, infatti: «E faranno I'efod». E
quindi I'intera nazione ad essere chiamata alla realizzazione di questo capo.

I nostri Maestri vedono nel pettorale e nel dorsale i due aspetti dell’attacca-
mento al Signore da parte del popolo d’Israele: Nel choshen mishpat, essi vedono
rappresentati gli zadikim, ciot i giusti; mentre nell’efod sarebbero rappresentati i
ba’alé teshuvi, ovvero i penitenti, coloro che attraverso la feshuvd, hanno fatto
ritorpo alle vie del Signore.

E scritto nei Salmi: «Insegnerd ai colpevoli le Tue vie, e i peccatori
torneranno a Te» (Sal. 51:15) (in ebraico: Alameda posheim darchecha, ve chataim
elecha jashuvn). Le lettere ebraiche che compongono le prime tre parole del verso
citato costituiscono la parola «efod». Ecco allora che anche i peccatori e i
colpevoli, che, pentendosi, avranno fatto feshuvd, saranno rappresentati davanti
al Signore, che non li abbandonera ma ki accoglierd insieme ai giusti, nell’ambito
del Suo popolo. E I'inscindibilita del popolo & sancita dal formale divieto di
staccare il choshen mishpat (pettorale del Giudizio) dall’efod, ovvero i giusti da
coloro che facendo teshuvi tornano al Signore. Il fatto che tutto Israele fosse
tenuto ad eseguire la confezione dell’efod, denota la magnanimita con cui il
Santo, benedetto Egli sia, & disposto ad annoverare tra gli zadikim anche i ba’alé
teshuvd.
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1 libro di Qohelet, I'Ecclesiaste, si conclude con le seguenti parole: «Dopo
aver ascoltato ogni cosa, la conclusione & questa: temi D-o, osserva i Suoi
precetti, poiché questo & tutto I'uomo; poiché D-o giudichera ogni azione, anche
quelle nascoste, siano esse buone o cattive» (Eccl. 12:13).

Leggiamo in Ezechiele: «Pentendosi il malvagio del male che avra commes-
so, ed agendo secondo giustizia e diritto, egli fara vivere la sua anima [...] Percid,
Io giudichero ciascuno di voi secondo le vie che avra percorso, oh casa d’Israele,
dice il Signore. Pentitevi, e inducete (altri) a fare feshuva, ritirandovi da ogni
vostra colpa, e il peccato non vi sara pitt d’inciampo» (Ez. 18:27-30). Quando
tutto Israele avra fatto teshuvd, sara redento. Allora il Signore se ne rallegrerd, e
gli dar2 ogni bene, com’t scritto nella Parasha Nizavim: «Allora, Egli tornera a
gioire per il tuo bene, come giol per quello dei tuoi padri» (Deut. 30:9).

Il potere della teshuvd @ tale da indurre al ravvedimento perfino il malvagio,
persuadendolo della necessith di fare del bene; allora, quando avra agito «con
giustizia e diritto», il Signore sara disposto a perdonarlo e ad accettarlo nell’as-
semblea dei giusti, donandogli la vita. La vita del malvagio & dunque nelle sue
proprie mani poiché «pentendosi ... egli fara vivere la sua anima...». Come dice
ancora il profeta Ezechiele: «Io non desidero che chi si era reso degno di morte
muoia, dice il Signore; inducete alla teshuvd e vivete» (Ez. 18:32). Ecco dunque

che a Rosh Hashand, la teshuvd ha il potere di mitigare il rigore della sentenza
divina.

D-o, un approdo sicuro

Alla base della teshuva c’¢ 1a fede: fede in D-o e nella verita della Sua Parola;
poiché Ia Tord e tutto il suo contenuto sono verit; perché vere sono le parole dei
profeti e i loro insegnamenti. Ma Israele, si sa, & un popolo dalla dura cervice,
una nazione ostinata e ribelle.

Il Salmo 78 traccia un breve riepilogo della storia del popolo d’Israele dalla
sua uscita dall’Egitto fino ad arrivare all’epoca davidica, soffermandosi sull’infe-
deltz dei suoi figli e ponendo I'accento sulle sue ribellioni. Nonostante i vari
prodigi cui gli era stato dato assistere in prima persona, esso aveva spesso petso la
fiducia e la speranza in D-o: Israele aveva visto, con i propri occhi, soccombere il
suo oppressore egiziano colpito dalle dieci piaghe che il Signore gli aveva inflitto.
Israele era miracolosamente uscito dall’Egitto, guidato da una nuvola, durante il
giorno, e da una colonna di fuoco durante la notte. Aveva visto dividersi le acque
del mare; lo aveva attraversato all’asciutto, mentre i suoi inseguitori affogavano
sotto all’impetuoso turbinare delle onde. Ma, nonostante la continua presenza
divina e la Sua protezione, quante esitazioni prima di osar sfidare il mare!
Arrivato nel deserto, la gola arsa dalla sete, il popolo si era lamentato con Mosg
della mancanza d’acqua: allora il Signore fece scaturire 'acqua dalla roccia.
Attanagliato dalla fame, Israele invocd il ritorno in Egitto, diffidando e sfidando
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il Signore. Allora D-o «diede ordini al firmamento in alto ed apri le porte df;I
cielo; fece piovere manna su di loro perché ne mangiassero e diede Igrq 1@
frumento del cielo...». Nonostante tutto cid, come dice il salmista «(i figli
d’Israele) peccarono ancora, non mostrando fede nei Suoi prodigi» (Sal. 78:32).
Benché ognuno avesse beneficiato personalmente dei miracoli che il Signore
aveva compiuto per tutto Israele, la fede del popolo vacillava, e lo conduceva alla
ribellione.

Il Sabato che cade tra Rosh Hashana e Jom Kippur & chiamato Shabbat
teshuvd. E il Sabato dedicato alla teshuva. In esso si legge un brano di.Qse.a, in cui
il profeta scrive: «Ritorna Isracle fino al Signore D-o tuo, poiché sei inciampato
nella tua colpa. Prendete con voi parole, tornate al Signore e diteGli: “Perdona
ogni colpa e accetta il bene, e sostituiremo ai tori (sacrificali) le p\arqle delle
nostre labbra”...». E la risposta del Signote a Israele che, pentito, avra_d\lmostra—
to con le sue preghiere, la sua dedizione a D-o, & la seguente: «Guarird Ig loro
ribellione, li amerd generosamente, perché la Mia ira s ritirata da lui».

Gid, ma per meritare il perdono divino occorre un pentimento reale, una
teshuva sincera. Dice il salmista: «Se D-o li colpiva a morte, Lo ricercavano,
facevano penitenza, e supplicavano D-o, si ricordavano che D-o era la_ loro roccia,
il D-o eccelso, il loro redentore; Lo adulavano con la bocca, Gl mentivano con la
lingua, ma il loro cuore non era fedele a Lui né essi erano attaccati al patto stretto
con Lui».

Alla ribellione dei nostri avi fa riscontro la nostra ostinazione; inf.atti, .nelle
Selichot, recitiamo un testo analogo: «Ci meravigliamo dei mali che ci capitano
[...] D-o misericordioso! Siamo duri di cervice e ribelli, poiché tale & la nostra
disposizione. Con le nostre bocche alziamo la voce e diciamo che abblz}mc\)
peccato, ma i nostri cuori sono orgogliosi e perversi. AIF1§s1mo, Ig Tua grazia &
eterna, e il perdono & presso di Te [...] Non nasconderti in tempi come questi,
perché siamo in gravi angustie». ) - _

L’uomo & fragile. Egli pud apparire duro, ostinato, orgoglioso, vanitoso o
fiero; ma sostanzialmente & fragile, perché questa & la sua indqle. L’uomo cede
facilmente alle debolezze del suo spirito, E per quanto sia istruito e sapiente, la
sua intelligenza arriva appena a afferrare I'estremo lembo della veste che ricopre
I'Essenza Divina. Se egli, infatti, crede di poter comprendere D-o, il suo pensiero
gli sfugge e svanisce nel nulla. Eppure I'vomo & dotato di una gran forzzil di
volonta che gli permette di elevarsi per raggiungere altissime vette splrltua_h. E
I'Eterno, sempre vigile e attento, aiuta chiunque sia desideroso di elevarsi per
attenersi alla Sua Legge che custodisce ogni segreto della vita. E nella Sua grande
misericordia, il Signore concede il Suo perdono a chi Lo riconosce e, per amore
per Lui, compie la Sua Volonta. Percid, nonostante che i nostri avi avessero
peccato di presunzione e di orgoglio, il Signore, \nel.la Sua magnanimita, aveva
placato la Sua ira, come dice il salmista: «Ma Egli & pietoso, perdona il peccato, e
non distrugge, e tende sempre a recedere dalla Suairaea no'n.dar pieno sfogo al
Suo furote, poiché Egli si ricorda che essi sono carne, uno spirito che passa e non

39



tornay (Sal. 78:38). Ma per colui che avra raggiunto quella condizione in cui si
agisce unicamente per amore dell’Eterno, il perdono diventera esaltazione e
salvezza,

Per 'uomo che avra salda fede nel Signore, e che L’avta scelto come suo
scudo e riparo, confidando soltanto sulla Sua protezione, D-o sarh il suo sostegno
¢ la sua salvaguardia. Egli elevera chi Gli & fedele, nobiliter’ chi in Lui scegliera il
proprio rifugio. L'uomo che avra nel Signore il suo approdo, sard redento.

Cosl & scritto nel libro dei Salmi: «Poiché si & affezionato a Me, lo salverd; lo
esalterd perché ha riconosciuto il Mio Nome; egli Mi invocher, e Io lo esaudird;
sard con lui nel momento dell’angustia...» (Sal. 91:14).

E fa eco il verso: «Nell’angustia, ho chiamato il Signore, ed Egli mi ha
risposto...» (Sal. 120).

Convocato dinanzi al Giudice Supremo, nei giorni di Rosh Hashana, Israele
si presenta curvo sotto al peso delle sue colpe, carico del bagaglio delle sue azioni,
in apprensione ma al tempo stesso fiducioso. Sommesso e rispettoso, 'ebreo
eleva la sua voce, dal fondo del suo cuore, per manifestare la sua fiducia nella
giustizia divina: «Dalle profondita Ti invoco, oh Signore, D-o, ascolta la mia
voce, siano le Tue orecchie tese a sentire la mia voce supplichevole. Se tieni
conto dei peccati, oh Signore, chi potra resistere? Perché con Te & il perdono...»
(Sal. 130).

Fidando nella misericordia divina, e confidando nella Sua benevolenza,
Israele sa che la sua vita & nelle mani del Signore benedetto. Percid, nei templi
gremiti, ognuno intona le lodi del Signore, invocando la Sua magnanimitd,
chiedendo umilmente il Suo perdono e la Sua Grazia.

«Padre nostro, nostro Re: abbiamo peccato dinanzi a Te, abbi pieta di noi.
Non abbiamo nessun re all’'infuori di Te. Agisci con noi in virtl del Tuo Nome.
Cancella per noi ogni sentenza cattiva e difficile. Annulla ogni ristrettezza e
angoscia, e ricorda che siamo polvere. Perdonaci tutti i nostri peceati, e cancellali
dalla Tua vista. Strappa le sentenze che ci condannano, e iscrivici nel Libro della
vita, nel Libro dei giusti e dei retti. Iscrivici nel Libro del perdono, della
redenzione e della salvezza. Padre nostro, nostro Re: fai fiorire rapidamente la
nostra liberazione; abbi pieta di noi, e facci tornare dinanzi a Te in sincera e
completa teshuva. Padre nostro, nostro Re: ascolta la nostra voce, e accogli con
favore e misericordia le nostre suppliche: Padre nostro, non rimandarci via a
mani vuote!».

Manifestando la propria volonta di tornare al Signore in sincera e completa
teshuva, Israele, conscio dei propti errori, deve ripromettersi di non ripeterli pidi:
chi ha agito ingiustamente, deve porvi riparo. Ma, implorando il perdono divino,
I'vomo dev’essere anche disposto a perdonare: non si pud chiedere indulgenza
per se stessi, ed essere intransigenti con gli altri: la giustizia non ammette due
pesi e due misure. Chi avesse arrecato offesa al suo prossimo, deve sapervi porre
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rimedio e osare chiedere la sua comprensione. Ma deve a sua volta aver il
coraggio di saper assolvere chi viene a chiedergli il suo perdono.

«Sia la Tua volonta, Signore D-o nostro e D-o dei nostri padri, che io non
commetta pill peccati; e quei peccati che ho commesso dinanzi a Te, cancellali
nella Tua grande misericordia ma non con gravi malattie né mettendoci alla
prova.

Cost risponde il Signore, benedetto Egli sia: «Ma Io, Io per riguardo a Me,
voglio annullare le tue mancanze, non ricordare i tuoi peccati» (Is. 43:25). Ed
ancora: «Ho cancellato come una nube le tue mancanze, come una nuvola i tuoi
peccati; ritorna a Me, perché Io ti salvo» (Is. 44:22).

Il Tashlich

Una significativa cerimonia si svolge nel pomeriggio di Rosh Hashand nei
pressi di un corso d’acqua, in riva al mare oppure sulla sponda di un fiume. E la
cerimonia del Tashlich. Letteralmente significa «buttare vias; in realta si tratta
del rito con cui, simbolicamente, si gettano via i propri peccati che le correnti
impetuose s’incaricano di portare via, allontanandoci cosi dalle nostre colpe e
purificando le nostre anime.

«Chi & come Te, oh D-o, che perdona il peccato e passa sopra alla colpa per
I'avanzo del Suo retaggio? Non mantiene per sempre la Sua ira, perché Egli ama
usare benevolenza. Egli tornerh ad avere misericordia di noi, calpester le nostre
iniquita; e Tu getterai negli abissi del mare tutti i loro peccati. Mostrerai fedelta
a Giacobbe, bonta ad Abramo, come hai giurato ai nostri padri fino dai tempi
antichi» (Mich. 7:18). Queste parole del profeta Michea, costituiscono il fulcro
della cerimonia del Tashlich alla fine della quale, la casa d’Isracle, liberata dal
peso delle proprie colpe, sente di aver espiato i propri peccati e di essere quindi
degna di meritare il perdono divino.

Il riverente timore di D-o induce Istaele a compiere un’accurata introspezio-
ne nella propria intimitd, e questo al fine di scegliere una nuova strada: la strada
che lo condurra a ricercare D-o attraverso la conoscenza della Sua parola. E,
percorrendo le vie della Tord, Israele potra far ritorno al Suo redentore meritan-
do cosi il perdono divino che lo restituira al suo stato di purezza originario.

«Siamo venuti a chiederTi il perdono, D-o terribile e tremendo, Tu che sei il
nostro tifugio nell'ora dell’angustia. Conserva la nostra vita, abbi pieta di noi, e
noi chiameremo il Tuo Nome. Perdonaci, e mandaci salvezza e misericordia
dall’alto del Tuo soggiorno». Come il Signore, benedetto Egli sia, fedele al patto
che aveva giurato ai nostri avi & «tornato» ad avere misericordia di noi, cosl noi,
«tornando» a Lui mediante la teshuva, ci siamo resi meritevoli della Sua Grazia,
perché Egli ci conservi in vita. :
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La Tefilla

E a tutti nota Pimportanza che la preghiera riveste nella‘ vita spirituale
ebraica. Fin dalle prime luci dell’alba, I'ebreo, appena sveghq, ¢ tenuto a
rivolgere il suo primo pensiero al Signote, benedetto Egli sia, per ringtaziatLo di
avergli restituito ’anima che il sonno, paragonato alla morte, gli aveva sottratto,
durante la notte, offuscando per qualche ora la sua coscienza. o

La vita quotidiana, nei suoi innumerevoli aspetti, & cos_te]lat'a da una serie di
benedizioni (berakhbot), composte dai nostri Maestri a testimonianza del ricono-
scimento dell’opera creairice: da un lato, le varie manifestazioni della natura,
come i lampi o i tuoni, hanno ricevuto, attraverso la berakhd, il sgggel}o de]la_l
sottomissione umana alla forza dell’Onnipotente, «Poiché — com’® scritto nei
Salmi — tutto & opera delle Sue mani». . ) )

D’altra patte, nei vari momenti della vita ebraica, dalla nascita al matrimo-
nio, alla morte, ogni avvenimento, & accompagnato dalla bepedlz_lone rivolta a
Colui che tutto predispone e compie. Cosl, nel momento in cui, a tavola, si
benedice il pane, un frutto o un qualsiasi prodotto della terra, si rende omaggio
alla Creazione con un solenne atto di riconoscenza per la bonta con cui D-o ci
colma perennemente; com’® scritto nei Salmi: «Colui che da il pane ad ogni
essere, poiché eterna & la Sua bonta» (Sal. 136:25).

Re David cosl scrisse: «Benedird il Signore in ogni momento, sempre la Sua
lode sara sulla mia boccas (Sal. 34:2).

Sacrificio e tefilla

Come nell’antichita, quando il Tempio di Getusalemme costituiva il fulero
della vita spirituale ebraica, tutt’oggi, questa spiritualith trova, n;ﬂe nostre
Sinagoghe, il suo focolare. Ma a differenza di allora, le nostre attu'al} preghiere
(tefillot), costituiscono un emblematico ticordo c_lell,c funzioni sgcrlfmah chfa si
svolgevano allora nei «cortili del Tempio»: infatti, l gtguale funzione mattutina,
tefillat Shacharit, & stata istituita al posto del saquflc\lo 'che.sl usava offylr.e al
mattino; cosi come la preghiera pomeridiana, Mincha, rimpiazza 'ﬂ quotldlan_o
sacrificio della sera, allorché la tefillat *Arvit ricorda la combustione con cui,
durante tutta la notte veniva consumato, sull’altare, I’olocausto.

42

Scriveva, ribellandosi contro I'uso indiscriminato di sacrifici offerti a divi-
nita estranee, il profeta Geremia: «Cosi dice il Signore degli Eserciti, D-o
d’Israele: Aggiungete pure i vostri olocausti ai vostri sacrifici, mangiate pute la
carne consacrata; eppure non ho parlato ai vostri padri, né ho comandato loro,
nel giorno in cui li ho fatti uscire dalla terra d’Egitto, (di offrire) olocausti e
sacrifici; bensl, questa & la cosa che ho comandato loro: date ascolto alla Mia voce
ed Io sard il vostro D-o e voi sarete il Mio popolo; e seguirete ogni via che o vi
comanderd, affinché abbiate del benes (Ger. 7:21).

Perché allora, come oggi, non era tanto importante Uofferta stessa del
sacrificio quanto lo spirito con cui esso veniva presentato; cosi, non & tanto la
recitazione della preghiera che conta quanto la devozione e la dedizione con cui si
prega.

Dopo la caduta di Gerusalemme nel 586 a.E.V., la distruzione del primo
Tempio e il conseguente esilio in Babilonia, non essendovi pitt la possibilita di
offrire sacrifici, la vita ebraica subl una radicale trasformazione, assumendo un
carattere molto pili spirituale: non potendo piti, nell’esilio, compiere material-
mente le cerimonie prescritte dalla Tord, fu lo studio di questa a prendere il
sopravvento. E quindi probabile che risalgano a quell’epoca i primissimi compo-
nimenti che diedero origine alla sefilli. Ma fu solo un secolo pitt tardi, verso il
450 a.E.V. che Ezra lo scriba, nel riorganizzare la vita nazionale ebraica in Erez
Israel al ritorno dei primi esuli dalla Babilonia, codificd I'ordinamento religioso
stabilendone la forma. Un antico testo, datato press’a poco al X secolo, detto il
“Machazor di Vitry” e compilato probabilmente in Francia, & una delle prime
raccolte di preghiere giunte fino a noi. Tuttavia, numerose sono state le aggiunte,
attraverso i secoli, al primordiale ordinamento delle tefillot; e cid, soprattutto
nell’alto medioevo, quando furono numerosi i poeti che composero brani entrati,
pitt tardi, a far parte della nostra attuale liturgia, come dimostra il pijut “U-
Netané Tokef”.

Vi sono stati, & vero, nei testi, differenze dettate dalle varie usanze, che
hanno dato vita, con il tempo, a vari riti, (minbaghim) come quello romano,
quello sefardita (spagnolo) o quello ashkenazita (tedesco); ma se si considera la
dispersione del popolo ebraico attraverso mezzo mondo in oltre duemila anni di
storia, queste differenze appaiono davvero irrisotie.

Le preghiere degli avi

L’uso della preghiera & antichissimo e la sua importanza & suggerita in pit
occasioni dalla Tord stessa; essa viene sempre ascoltata ed esaudita, qualora colui
che la recita, abbia in cuor suo la vera fede in Colui a cui egli si rivolge, com’s
scritto nei Salmi: «Vicino & il Signore a tutti coloro che Lo invocano, a tutti
coloro che Lo invocano sinceramente» {Sal. 145:18).

Quando il Signore manifestd ad Abramo la Sua intenzione di distruggere la
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cittd di Sodoma, in cui dimorava suo nipote Lot, il patriarca, che aveva a cuore la
salvezza del proprio congiunto, si rivolse in preghiera al Signore e, com’® scritto
nella Parashd Va-Jerd: «Fattosi avanti disse: Vortrai sterminare col malvagio anche
il giusto?s (Gen. 18:23). Ma, all’infuori di Lot, Sodoma, pervasa d’iniquita, non
contava alcun giusto fra i suoi abitanti, sicché, una volta tratto in salvo Lot,
insieme alla sua famiglia, «... Il Signore fece piovere su Sodoma e Gomosra zolfo
e fuoco, da parte del Signore, dal cielo, e distrusse quelle citta...» (Gen. 19:24). I1
male che predominava in Sodoma e Gomotra, la malvagita dei loro abitanti, la
loro perversione, sono passate alla storia, cosi come vi & passata 'esemplare

punizione che le ha colpite; il furore divino si abbatté implacabile, su tutta quella

regione per dimostrare agli uomini che il male non pud sopravvivere, né pud
sottrarsi alla giustizia del Signore; la storia di quei tragici fatti, & tutt’oggi, un
vivo esempio ed un suggestivo monito per l'intera umanita.

Tuttavia, la preghiera di Abramo era stata esaudita: «Lungi da Te il fare una
cosa simile, far morire il giusto col malvagio, sl che il giusto sia come il malvagio!
11 giudice di tutta la terra non farebbe giustizia?!» (Gen. 18:25). Il Signore aveva
fatto giustizia traendo in salvo Lot, impedendogli di soccombere, insieme ai
peccatori, sotto la furia devastatrice che consuma il male concellandone le tracce.

Da questi avvenimenti, i nostri Maestri traggono un’altra lezione: Abramo
non aveva pregato per se stesso perché — essi sostengono — I'Eterno desidera
che il giusto preghi anche per la salvezza altrui. Nello stesso modo, anche Mose,
per invocare il perdono divino, in seguito al peccato commesso da Israele con la
costruzione del vitello d’oro, non pregd per sé, ma per la salvezza del popolo. Gli
ebrei, vedendo che I'assenza di Mose, convocato dal Signore, si prolungava
oltremodo, si rivolsero ad Aron chiedendogli che fabbricasse loro un dio che li
guidasse attraverso il deserto e li conducesse alla destinazione loro promessa. Essi
avevano bisogno di qualcosa di tangibile che provvedesse alle loro necessita,
qualche cosa, insomma, che fosse in grado di provvedere alla soddisfazione delle
loro esigenze.

Quand’anche avessero solo voluto colmare il vuoto creato dalla lunga assen-
za di Mosg, che generalmente trasmetteva loro la Parola del Signore, dal quale
essi si sentivano abbandonati, il pensate che un idolo qualsiasi potesse agire da
tramite tra 'Onnipotente e il Suo popolo, era gid di per sé una inammissibile
mancanza; ma Uessere stati indotti, una volta costruito il vitello d’oro ad esaltarlo
dicendo: «Questi & il tuo dio Israele» (nella Parashd Ki Tissa), era un peccato
imperdonabile, tanto imperdonabile quanto incomprensibile per quella genera-
zione che aveva assistito, in prima persona, a tanti prodigi ed era miracolosamen-
te scampata alla tirannide egiziana.

Cost narra la Tord nella Parasha Ki Tissa: «Il Signore allora disse a Mose: Va,
discendi, poiché si & corrotto il tuo popolo che hai tratto dalla terra d’Egitto. Si
sono subito allontanati dalla via che Io avevo loro comandato [...]. Ho visto
questo popolo, ed ecco, esso & un popolo dalla dura cervice; ordunque, lascia che
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la Mia ira si accenda contro di loro e che Io li distrugga, mentre fard di te una
grande nazione. Allora Mos& supplicd il Signore suo D-o dicendo: [...] Torna dal
furore della Tua ira e venga revocata (con pieta, la minaccia di fare) del male al
Tuo popolo. RicordaTi di Abramo, Isacco e Israele, Tuoi servi, ai quali giurasti
per Te stesso, dicendo loro: Io renderd la vostra discendenza numerosa come le
stelle del cielo, e tutto questo paese che ho promesso: io dard alla vostra
posterita, essi lo possiederanno in perpetuo. E revocd il Signore (con pieta, la
minaccia) di cui aveva parlato, di far del male al Suo popolo» (Es. 32:7-14).

Come appare dal testo biblico, la revoca del decreto divino & praticamente
immediata. I Signore ha rinunciato a distruggere il popolo d’Istaele; ma, ha
perdonato il suo peccato?

E forse doveroso soffermarsi un attimo su questo brano e fate qualche
considerazione:

— Innanzitutto, si osservi che, il furore divino appare tale, da indurre D-o a
rinnegare quasi il Suo popolo, attribuendone 1'appartenenza a Mose, come se
fosse stato lui, Mose, a trarre gli ebrei dall’Egitto e non il Signore benedetto
stesso. Ma il Signore non rinnega Israele! Com’¢ scritto nella Parashd Va-
Etchanan: «Siccome il Signore tuo D-o & un D-o pietoso, non ti abbandoners,
non ti distruggerd e non dimentichera il patto che giurd ai tuoi padris (Deut.
4:31).

— Si noti poi, che, per chiedere la revoca della minaccia di distruggere il
popolo d’Israele, Most si appella ai meriti dei patriarchi che egli ricorda al
Signore come «Tuoi Setvi», rievocando la promessa che D-o aveva fatta loro. Ma
il Signore non dimentica le Sue promesse, tant’e vero che a Most aveva detto:
«...fard di te una grande nazione...». Tuttavia, i nostri Maestri ci insegnano che
grazie ai meriti dei nostri padri (bi-zechut avotenu), ci vengono perdonati i nostri
peccati, per riguardo alla loro fedelth e dedizione al Santo, benedetto Egli sia.
Percid, il ricordo dei patriarchi & al centro delle nostre preghiere quotidiane, ed
in maniera particolare nei giorni di Rosh Hashand, quando il Libro dei Ricordi &
aperto dinanzi al Signore benedetto.

— Infine, una considerazione sul verso 12 (Es. 32) che & diventato parte
integrante del nostro rituale di preghiera quotidiano: «Shuv me-charon apecha ve-
binachem ‘al ba-ra le-’amecha»; questo verso & stato generalmente tradotto:
«Torna dal furore della Tua ira e venga revocata {con pieta, la minaccia di fare)
del male al Tuo popolo». La scelta della parola «torna» per tradurre «shuw», &
dovuta al fatto che la stessa radice si riscontra nella parola «feshuvar il cui
significato &, appunto, far ritorno alle origini dei propri puri sentimenti, median-
te il pentimento. Per bocca del nostro maestro Mosg, dunque, noi chiediamo
all’Eterno di revocare, attraverso il Suo pentimento, ogni sentenza che possa
costituire una minaccia per il Suo popolo. Se osiamo, quindi, chiedere, a D-o
Onnipotente, con le nostre preghiere, di fare feshuvd, non dovremmo, a maggior
ragione, noi stessi, sentirci in dovere di compiere questa mitzvd che Egli ci
comanda? Non dovremmo noi, dunque, tivolgerci al Santo, benedetto Egli sia,
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ricercandoLo con fiducia e purezza d’intenti, con un atto di ritorno all’origine
dei sentimenti della nostra anima, focolare di quel soffio divino che ci da la vita?

In questi termini, il profeta riferisce la parola rivoltagli da D-o: «Invocami
ed Io ti esaudird!» (Ger. 33:3). Mose Lo aveva invocato, e il Signore non aveva
esitato ad esauditlo. Ma fino a che punto, la fede in D-o era radicata nel popolo?

Il perdono

Quando Mose invio dodici esploratori, uno per ogni tribt, a verificare le
condizioni della Terra Promessa che i figli d’Israele si apprestavano a conquista-
re, dieci di loro ne fecero un resoconto cosi poco edificante, da provocare un
diffuso malessere nella nazione; lo scontento inizid a serpeggiare tra il popolo che
comincid a lamentarsi con Mose, invocando il ritorno in Egitto, ribellandosi,
quindi al Signore e provocandone I’indignazione per la mancanza di fiducia nella
Sua Parola.

Cosi riferisce la Parashd Shelach: «Il Signore disse a Mosé: Sino a quando
questo popolo Mi oltraggeri e sino a quando non avrd fiducia in Me, nonostante
tutti i miracoli che feci in mezzo ad esso? Lo colpird con la pestilenza e lo
distruggerd e fard di te una nazione pili grande e pit potente di loro» (Num.
4:11).

Anche in quest’occasione, davanti alla nuova minaccia proferita dal Signore,
P'amore di Mose per il popolo d’Israele lo portd ad intercedere in suo favore; e,
nella sua preghiera, egli fece appello agli attributi divini e alla Sua magnanimita;
cosl leggiamo nella Parasha Shelach: «Ed ora si mostri, deh! nella Sua grandezza,
la potenza del Signore, come Tu avevi parlato e detto: I! Signore & longanime e di
grande pietd, che perdona l'iniquitd e la colpa, ma non assolve del tutto, che
ricorda la colpa dei padri sui figli sino alla terza ed alla quarta generazione.
Perdona, deh, il peccato di questo popolo secondo la grande Tua pieta, come
perdonasti a questo popolo dall’Egitto sino ad ora. Il Signore disse: Ho perdona-
to secondo la tua parolas (Num. 14:17).

Questa volta, come appare dal testo, il perdono non si & fatto attendere; il
Signore non solo ha revocato la minaccia del Suo flagello ma, com’® scritto: «Ho
perdonato secondo la tua parolax.

Sono state dunque le preghiere di Mos&, animato da un grande amore per il
«suo» popolo, a far revocare le sentenze divine, e a far perdonare le colpe
d’Tsraele, sia in quest’occasione che in quella precedentemente narrata, come
conferma il testo: «... come perdonasti a questo popolo dall’Egitto sino ad ora».

Tuttavia, se la longanimita divina induce il Sighote a perdonare, cosi come
Egli ama ricordare i meriti dei nostri avi, Egli non dimentica i peccati del Suo
popolo, poiché, non v'¢, per Lui, dimenticanza; anzi, dalle parole pronunciate da
Mose sembrerebbe, perfino, che le colpe dei padri debbano ricadere inevitabil-
mente sui figli; sorgerebbe a questo punto il problema della responsabilita di
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oghuno, non solo per se stessi, ma anche per i propri figli; e sulle spalle delle
nostre generazioni, graverebbe il peso di enormi colpe mai commesse da cui
sarebbe impossibile liberarsi.

Difatti, i Tredici Attributi divini cos} sentenziano: «(Il Signore) Conserva il
favore fino a mille generazioni, & proclive al perdono della colpa, della ribellione,
del peccato; ma, quanto ad assolvere, non assolve, esigendo conto dei peccati dei
padri da parte dei figli e dei nipoti fino alla terza e alla quarta generazione» (Es.
34:7).

Tuttavia, nel Decalogo, il secondo Comandamento, fa una piccola precisa-
zione, tutt’altro che irrilevante; cosi leggiamo nella Parasha Itro: «... Poiché o, il
Signore D-o tuo, sono un D-o geloso che punisce il peccato dei padri sui figli fino
alla terza e alla quarta generazione per coloro che Mi odiano; e che uso
benevolenza, fino alla millesima generazione per coloro che Mi amano e che
osservano i Miei precetti» (Es. 20:5).

Ed il profeta Ezechiele basandosi probabilmente sul passo della Parasha Ki
Tezé: «I padri non periranno per i figli, i figli non periranno per i padri, ognuno
pet la propria colpa moriras (Deut. 24:16) cosi scrive a questo proposito:
«L’anima peccatrice, essa morra: il figlio non sopporteri le conseguenze della
colpa del padre, e il padre non sopportera le conseguenze della colpa del figlio; la
giustizia del giusto sara su di lui, la malvagita del malvagio sard su di lui. E se il
malvagio tornerd indietro (facendo feshuvd) da tutte le colpe che aveva commes-
se, terra presenti tutti i Miei statuti e agira secondo giustizia e diritto, vivra e
non morra. Tutte le colpe che aveva commesso non gli verranno ricordate; egli
vivra per la rettitudine con cui avra agito. Traggo forse piacere dalla morte del
malvagio? — dice il Signore — Non desidero invece che egli ritorni dalla sua
strada (perversa) affinché vivars (Ez. 18:20).

Ed a questo ultimo interrogativo, risponde, deciso, il poeta Kalonimos ben
Meshulam: «Non desideri la morte di chi & degno di morire, bensi il suo ritorno
dal cammino perverso affinché viva. E fino al giorno della sua morte lo aspette-
rai; (e} se tornerz, immediatamente lo accoglierai».

Giustizia diritto e amore

La vita, dunque, dipende dall’'uomo stesso, dalla correttezza del suo compor-
tamento, dalla rettitudine delle sue azioni. E, stando agli insegnamenti dei nostri
Maestri, agire con «giustizia e diritto», significa conformarsi agli insegnamenti
della Tord, mettere in pratica le sue leggi, osservare i suoi statuti. Com’® scritto
in Isata: «Rinforzate I'oppresso, sostenete il diritto dell’orfano, fate vostre le
ragioni della vedova» (Is. 1:17).

La distruzione di Sodoma e Gomorra fu dovuta alla totale inosservanza delle
pilt elementari nozioni di giustizia, alle nefandezze dei suoi abitanti e alla
mancanza, tra di loro, di almeno dieci giusti.
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Abramo aveva pregato, con sentimenti umili e veritieri, per la salvezza dei
glusti in generale, e di suo nipote in particolare. E il Signore aveva tratto in salvo
Lot aderendo alla sua richiesta, a testimonianza del fatto che, una preghiera fatta
con purezza di intenti, viene sempre accolta con favore, pur nel rispetto del
trionfo della giustizia.

E scritto nella Parashd Va-Etchanan: «A te & stato dato di vedere per sapere
che il Signore & D-0, e non ce n’e nessun’altro all’infuori di Lui» (Deut. 4:35). Le
parole «il Signore & D-o» sono la traduzione delle parole ebraiche «Ha-Shenz Hu
Ha-Elokim»; dove, dicono 1 nostri saggi, Ha-Shem rappresenta D-o nell’esercizio
della Sua misericordia; mentre Elokim, & il nome divino operante giustizia.
Sicché, essi sostengono, I'umanita ha potuto vedere la salvezza dei giusti, dettata
dalla benevolenza del Signore, benedetto Egli sia, e ha contemporaneamente
assistito alla punizione dei malvagi, decretata, dal rigore, dalla Sua giustizia.
Perché non vi pud essere misericordia se non nell’ambito della giustizia, essendo 1
due aspetti inscindibili I'uno dall’altro.

Alla base della preghiera di Abramo, erano Uincrollabile fede in D-o e
I'assoluta certezza del Suo operato. A questi meriti dei patriarchi, che il Signore
ha premiato con la fedelti del Suo eterno amore, si era appellato Mose nella sua
supplica per la salvezza del popolo d'Israele.

Dicono i nostri Maestri che, nel momento in cui Pebreo, durante la zefilia,
pronuncia le parole che compongono i Tredici Attributi divini, ed enumera le
doti di magnanima misericordia di D-o, di longanimits, di bonta e di veridicita,
chiedendo la Sua benevolenza per i propri peccati, egli, aprendo il suo cuore al
Signore, non pud che tendere a migliorare se stesso, dimostrandosi quindi
migliore, anche nei confronti del suo prossimo. In virtt della sua fedelti al Santo,
benedetto Egli sia, Mose aveva dedicato la sua vita ai figli d’Israele, trascorren-
done buona parte alla loro guida, rinunciando ad agi e ad onori.

Ed & per amore per il popolo del Signote, che egli aveva osato intercedere in
suo favore perché fosse salvato dalla distruzione e perdonato; perché vivesse per
sempre. Mose proclamava cosi, a viva voce, I'insegnamento della 'Abavat Israel,
Pamore per Israele, il sentimento che alloggia sopito, in qualche angolo recondito
del nostto cuore, e che, nell’ora in cui grava la minaccia e incombe il pericolo,
sboccia, puntuale, come il fiore a primavera, La preghiera si traduce allora in un
atto d’amore, perché il sentimento primotdiale che lo anima & I’'amore! Perché la
preghiera non & soltanto la formale richiesta del perdono e della salvezza, ma &,
innanzitutto, il riconoscere D-0 per conoscerLo. Cosi leggiamo ogni mattina:
«... Padre misericordioso [...] metti nei nostri cuori la comprensione per capire,
per discernete, pet ascoltare, per imparare ed insegnare, per osservare ed esegui-
re, e compiere tutte le parole della dottrina della Tua Tord con amore».

Pregare, in ebraico, si dice «bitpallel», forma riflessiva del verbo «pallob,
che significa «giudicare»: «bitpallels — da cui deriva la parola «zefilla», ovvero
preghiera —, vorrebbe quindi dire giudicate se stessi. Ed & proprio questo il vero
significato della fefilld: giudicare se stessi mediante 'introspezione, I’analisi dei
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propri sentimenti, ’esame di coscienza. E il fondamento di questa endoscopia &
la ricerca di D-o per dedicarsi a Lui con devozione e di conseguenza con amore.

I punti pitt importanti delle nostre tefillot sono la tecitazione dello Shemd
(Ascolta Israele...) e la ’Amida.

Ora, non a caso, le benedizioni che precedono la lettura dello Shemad sono
improntate proprio all’amore: «Benedetto sii, Tu, Signore, che ama il Suo popolo
Israele». Con questa berakhd che trecitiamo la sera, ci insegnhano i nostti saggi,
D-o proclama 'amore per la nazione ebraica; e in virth di questo amore, opera la
Sua scelta; percid, la mattina, prima di leggere lo Shema si recita la seguente
berakha: «Benedetto sii Tu, Signore, che sceglie il Suo popolo Israele, con amore».

Si legge nella Parashd Va-Jera: «Gli apparve il Signore presso le querce di
Mamre, mentre egli (Abramo) era seduto, all’ingresso della tenda, nel caldo del
giorno» (Gen. 18:1).

Potrebbe appatire contraddittorio recitate uno dei passi pitt salienti della
tefilld, quella che unanimemente & stata definita, da secoli, la professione di fede
dell’ebraismo, lo Shemad, stando seduti; ma, dicono i hostri Maestri, appoggiando-
si al verso della Tord appena citato, come Abramo aspettava, seduto ai piedi del
suo Maestro, di riceverne il messaggio, cosi Israele, seduto all’ombra del Trono
Celeste, avvolto nel suo #aflit, ad occhi chiusi e immerso nella pili profonda
concentrazione, si appresta ad accogliere il messo divino per apprendere la
lezione d’amore che gli viene impartita dalla Tora.

«Ascolta, Israele, il Signore & il nostro D-o, il Slgnore Uno. E amerai il
Signote D-o tuo con tutto il tuo cuore, e con tutta la tua anima e con tutte le tue
forze...» (Parashd Va-Eichanan, Deut. 6:4).

I nostri saggi notano che questo brano & scritto alla seconda persona del
singolare; e spiegano che la Tord vuole, con questo, rivolgersi ad ogni individuo
personalmente, in quanto ognuno di noi ne & obbligato. L’'uomo di fede, che
proclama ['Unita di D-o, donandoGli il suo amore, dedicandoGli il suo cuore, la
sua anima e tutto se stesso, & disposto ad albergare, nel suo spirito, il «giogo del
Regno del Cielo».

«E se dunque, presterete ascolto ai precetti che Io vi comando oggi, di amare
il Signore vostro D-o e di servirLo con tutto il vostto cuore e con tutta la vostra
anima...» (Parashd Ekev, Deut. 11:13).

Questa seconda parte dello Shemd, che enumera i vantaggi che si traggono

" dall’amare il Signore e dall’osservare i Suoi precetti e presenta i benefici derivan-

ti dall’accettazione del giogo delle mizvot, come fanno notare i nostri Maestri, &
scritto alla seconda persona del plurale: essi ci insegnano che, se I'obbligo di
amare D-o & dovere di ogni singolo individuo, la ricompensa che se ne ricava & a
beneficio di tutto il popolo d’Israele; tutta la collettivith ne potrd usufruire, a
patto che essa sia disposta ad accettare il giogo della Legge divina. Se ne deduce,
altresi, la corresponsabilita di ogni ebreo nei confronti dell’intera nazione, percbe
dall’operato di ognuno dipende la salvezza della casa d’Israele.
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Lo Shema proclama 'unith di D-o, e la tefilld & la testimonianza della nostra
sottomissione alla Sua Parola. Lo Shema ci impone I'amore per D-o, la tefilld ce
ne rende partecipi, mediante una presa di coscienza che richiede un notevole
sforzo di sincera e obiettiva autocritica: perché in noi deve sorgere P'interrogati-
vo che ci induca a meditare, deve comparire il dubbio, che ci permetta di valutare
fino a che punto giunge la nostra dedizione e la nostra abnegazione nei confronti
dell’Onnipotente. Solo attraverso questa introspezione I'ebreo sara in grado di
aprire quella porta ancora socchiusa dell’amore per D-o e per la Sua Legge, che lo
porterd a percotrere la strada inondata dalla «Luce del Suo Voltos. Attraverso
questa via, Israele sara pronto a servire il Signore con devozione perché,
mediante la disponibilita all’amore, egli avra purificato il suo animo, ritotnando
alle origini dei suoi sentimenti. Isracle avra fatto teshuva.

E scritto nella 'Amida: «Con la Tua grande misericordia, sei longanime nel
perdonare», Allora Israele, dotato del bagaglio della teshuvd, potra chiedere la
remissione dei propri peccati, e sperare di poter godere della benevolenza divina
fino alla «millesima generazione». E scritto, infatti, nella prima strofa della
'Amida: «Ricorda le benemerenze dei patriarchi, e invia un redentore ai figli dei
loro figli, in virth del Suo Nome, con amore». E proprio per ricordare i meriti dei
patriarchi che viene rievocato ogni mattina, nella tefilla, il «sacrificio di Isaccos;
perché, quale padre sarebbe disposto ad offire la vita del proprio figlio per
testimoniare a D-o il proprio amore, e la propria incrollabile fede nella Parola
divina, per donarGli, infine la propria assoluta fedelta? E qual & I'uomo disposto
ad avviarsi con serenita e senza timore alla morte, invocando il Suo Santo Nome?

I patriarchi sono giunti a questo punto, perché la volonta di Abramo era che
il figlio crescesse con il riverente timore di D-o.

Com’e stato scritto dai tre fratelli, Abaesh, Jehuda e Shemuel, autori del
famoso poema “Ef Shaaré Razzon” (Nellaprirsi le porte della Volontd): «Dal
monte sul quale brillava la Gloria divina, [...] La luce del giorno, nei loro occhi,
era diventata buio [...] Ma mentre sulle loro guance colavano copiose lacrime ed i
loro occhi piangevano amaramente, i loro cuori erano felici». Allora il Signore,
benedetto Egli sia, fermd la mano del padre che si apprestava ad immolare il
figlio. L’esempio di dedizione alla volonta divina che porta alle estreme conse-
guenze, e la totale abnegazione, simbolo di devozione, vogliono essere per noi
una guida e un insegnamento. Ma la consapevolezza di questa conoscenza, deriva
dallo studio; e a tale scopo, preghiamo il Signore di darcene la capacita: E scritto
nella "Amida: «Tu infondi all'uomo il sapere, e insegni all’essere umano la
comprensione; infondi, deh, in noi il sapere, la comprensione e I'intelligenza che
da Te emanano»,

Chiedendo al Signore di farci dono della luce dell’intelletto, noi preghiamo
D-o di farci «tornare» alla Tord, fonte di luce e di conoscenza, e di avvicinarci,
cos}, al Suo servizio mediante la feshuva. E scritto nei Proverbi: «Perché la mitzva
¢ una fiamma, e la Tord & luce» (Prov. 6:23). Solo allora potremo usufruire del
Suo perdono, «poiché Egli & un D-o buono, incline al perdonos, potendo sperare
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nel Suo intervento in nostro favore. Il Santo, benedetto Egli sia, ci guarira,
inviandoci il rimedio per risanare sia il corpo che lo spirito.

Egli benedira Uopera delle nostre mani e dara la Sua benedizione alla terra
che ci saziera con I'abbondanza dei suoi prodotti. Allora risuonera lo shofar della
Redenzione, e al suono delle sue note, verra radunata la nazione ancora dispersa
ai quattro angoli della terra. Il Signore, regnando Lui solo, su di noi, ci liberera
dall’afflizione e dalla tristezza e, nel giudizio che affronteremo dinanzi al Suo
Tribunale, troveremo piena assoluzione; e nei dieci giorni «terribili» tra Rosh
Hashana e Jom Kippur, benediremo il Signore, «Re di Giustizia». Non vi sara
speranza per i nostri calunniatori perché i malvagi saranno distrutti. La miseri-
cordia divina si desterd, e si stendera sui giusti, abbracciando la casa d’Israele e
tutti i fedeli alla legge di D-o. E Lui ricompensera tutti coloro che nel Suo Nome
glorioso pongono ogni speranza, facendoci condividere la felicita glel giusti.
Allora il Signore tornera a risiedere nella Sua citta, Gerusalemme, la ricostruira,
e vi riedificherh la Sua Dimora ristabilendovi il Trono della Sua Gloria. Poiché
abbiamo posto le nostre speranze nella Tua salvezza, ascolta oh Signore, la nostra
voce, accogli con misericardia e benevolenza le nostre suppliche, e non ci rinviare
a mani vuote, (quando ci presentiamo davanti a Te); poiché Tu sei un Padre
pietoso, che presta ascolto alle suppliche d’ogni bocca.

E, poiché Tu accetti, con amore e benevolenza le preghiere del Tuo popolo
Israele, «Ti ringraziamo perché Tu sei il Signore D-o nostro e D-o dei nostri
padri per Peternita [...1 Ti ringrazieremo e racconteremo la Tua lode per le nostre
vite, poste nelle Tue mani e pet le nostre anime che ricordi (sempre), e per i
miracoli che compi ogni giorno per noi, e per le meraviglie e la bonta che ci
manifesti in oghi momento, sera e mattina e mezzogiornon».

A riprova di quanto Re David affidasse alla preghiera le sue speranze e l‘a sua
fede in D-o, leggiamo nel Salmo 55: «Porgi orecchio, oh D-o, alla mia preghiera e
non disinteressarti della mia supplica. Dammi ascolto ed esaudiscimi [...] Io mi
rivolgerd a D-o e il Signore mi salvera: sera e mattina e mezzogiorno pregherd e
gemerd, ed Egli ascoltera la mia voce». Cosl, seguendo I'esempio d'i Re Da\{id, gli
ebrei rivolgono quotidianamente, tre volte al giorno, le loro suppliche al Signore
con kavana ve lev tabor, ovvero con apposita intenzione e cuore puro, con un
rituale pressocché immutato da circa duemila anni.

Alla vita!

Ma negli Jamim Noraim, nei dieci giorni che vanno da R(.Js/a.Haxband a Jom
Kippur, un nuovo elemento si inserisce nella "Amida: il richiamo alla vita:
«Ricordaci per la vita, (D-0) Re che ami la vita. Iscrivici nel Libro della vita; in
virtit (del fatto) che Tu sei un D-o di vita [...] Chi & come Te, Padre miser_icot:dio—
so, che ricorda le proprie creature per farle vivere in virtl della Tua misericor-

dia?»
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A Rosh Hashand si celebra I'anniversario della creazione. Questo giorno &
dedicato all’'uomo, perché in esso & nata la vita. Ma gia il primo uomo, Adamo,
s’era ben presto allontanato dalla strada che il Sighore gli aveva indicato,
percorrendo la via tracciata dai suoi istinti, e perdendo rapidamente lo stato di
ingenua purezza iniziale. Percid, in questo giorno, il Signore giudica e soppesa le
azioni umane; il giudizio divino ha per prezzo la vita. Ora, se umilmente
pensiamo di avere pochi meriti da far valere di fronte al Supremo Giudice, ci
permettiamo di fare appello a quelli dei nostri Avi a cui Egli ha giurato la Sua
eterna Alleanza. A ricordo di questa Alleanza viene suonato, a Rosh Hashand, lo
shofar, cosl come venne suonato dinanzi al Monte Sinai, quando il Signore,
benedetto Egli sia, vi si manifestd, avvolto nella nube della Sua Gloria, per
proclamare la Sua Legge e farne dono a Israele. E la proclamazione della Legge di
D-o, & un dono di vita, perché la Tord & vita.

11 Mussaf di Rosh Hashana & diviso in tre parti: La prima, Malkbujot, &
dedicata alla proclamazione di D-o come Re, creatore del mondo. La seconda,
Zichronot, ricorda le vicende dei nostri antenati ed i meriti dei patriarchi. La
terza, Shofarot, & dedicata alla rivelazione divina.

Proclamando il regno del D-0 unico & detto: «... Poni, dunque, Signore D-o
nostro, il Tuo timore su tutte le opere che hai compiuto [...] e si prostrarranno a
Te tutte le creature; e formeranno, tutti insieme un’unica assemblea, per compie-
re la Tua volonta con tutto il cuore [...] Il Tuo Nome & grandioso in tutto quel
che hai creato». E dunque umanitd tutt’intera che viene invitata a formare
quest’«unica assemblea» che dovra riconoscere, nel Signore, il D-o unico, creato-
re dell'universo.

Si prosegue nel Mussaf, chiedendo al Signore di dare onore al Suo popolo e la
speranza a tutti coloro che Lo ricercano, felicita alla Sua Tetra, gioia alla Sua
Citta (Gerusalemme). Allora, presto regnerai su tutto il Tuo Creato, sul Monte
Sion, dimora della Tua Gloria e su Getusalemme, la citta del Tuo Santuario.

E scritto: «Il Signore degli esetciti s’innalzerd nella Giustizia». Iddio ci ha
scelto tra tutti i popoli, amandoci e santificandoci attraverso i Suoi precetti:
«Portaci, deh Signore, D-o nostro a Sion la Tua cittd, con gioia [...] Noi ci
prostriamo dinanzi al Re che regna sui re (della terra), il Santo, benedetto Egli
sia, che distende i cieli e consolida la terra [...]». Percid, noi poniamo le nostre
speranze in Lui, affinché Egli affermi nel mondo il Suo Regno, e tutta 'umanita
ne sopporti il giogo e riconosca il Signore, poiché & scritto nella Tozi: «Il Signore
regnerd in eterno» (Parashd Beshalach, Es. 15:18),

Dice il Signore per bocca del Suo profeta: «lo sono il primo e Io sono
Pultimo e all’infuori di Me non v’& Dios (Is. 44:6). A Lui dunque, chiediamo di
renderci partecipi della Sua Legge, di «saziatci della Sua bonta»s e di «purificare i
nostri cuori per servirLo con fedelta», perché la Sua Parola & verita e tale sara
sempre.

Essendo Rosh Hashand, in omaggio alla Creazione, il giorno del giudizio, e
dal momento che al Sighore tutto risulta perfettamente chiaro, passato e futuro si
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confondono in un unico presente continuo. Non esiste per Lui la dimenticanza,
nulla sfugge al Suo sguardo. Nulla Gli si pud dissimulare, perché non vi sono, per
Lui, cose nascoste: tutto Gli & noto, perché Egli penetra perfino i pensieri pilt
reconditi dell’'vomo, e ne chiede ad ognuno il rendiconto, analizzandone la
volonta e ’azione. Nel giudicare, allora le nazioni del mondo, Egli decideri quale
sara costretta alla spada, e quale avra la pace; quale patird la fame e quale
conoscerd 1’abbondanza.

Ma, poiché & scritto nella Parashi Shemot. <1l Signore ascoltd il loro gemito e
ricordd il patto stipulato con Abramo, Isacco e Giacobbe. II Signore considerd le
condizioni det figli d’Israele, e deliberd quello che doveva fare» (Es. 2:24); allora,
noi chiediamo al Signore, benedetto Egli sia, «che si elevi ed arrivi dinanzi a Lui,
e venga accolto con favore e benevolenza, per la nostra salvezza, il nostro ricordo
e quello dei nostri avi, il ricordo del Messia, discendente del Suo servo David, e il
ricordo della Sua Citta santa, Gerusalemme, nonché il ricordo di tutto il Suo
popolo, la casa d’Israele. E avvenga per il bene, in virti: della Sua grazia, della
Sua bonta, della Sua misericordia, in questo giorno del ricordo [...] A Te sono
rivolti i nostri occhi, poiché sei un D-o, un Re misericordiosos.

1l Signore si & manifestato in una nube di Gloria, per patlare al Suo popolo
dal cielo. Gli ha fatto sentire la Sua voce, nella purezza della nebbia, per
insegnartgli Tord e mitzvot, allorché lingue di fuoco scolpivano le Sue Parole nella
pietra. Il Signore & apparso con tuoni e frastuono, mentre la voce squillante dello
shofar percorreva I’accampamento. Cosl si legge nella Parasha Itré: «Il suono dello
shofar andava sempre pilr rafforzandosi; Mose parlava, e il Signore gli rispondeva
con voce fragorosa» (Es. 19:19).

«D-o nostro e D-o dei nostri padri, si legge nel Mussaf, suona il grande shofar
della nostra salvezza ed alza lo stendardo che dovra radunare i nostri dispersi [...]
Poiché Tu ascolti la voce dello shofar e fai udire il suono strepitoso, e non ¢’& chi
Ti assomigli. Benedetto sii Tu, Signore, che ascolti 12 voce del suono strepitoso
del Tuo popolo Istaele, oggi, con misericordias.

Come le note dello shofar avevano risvegliato le coscienze dei nostri avi, di
fronte al Monte Sinai, cos}, il loro ascolto in quest’ora grave, deve poter aprire i
nostri cuori al messaggio divino che emana da questo Santo giorno di Rosh
Hashand. Allora potremo chiedere al Signore benedetto di iscriverci nei libri della
vita e di benedirci con la piti preziosa delle berachot: la Pace.

Cosl leggiamo alla fine della *Amrida: «Metti la pace, il bene e la benedizione;
la vita, la grazia e la benevolenza, la giustizia e la misericordia, su di noi e su
tutto il Tuo popolo d’Istaele. Gratificaci, Padre nostro, tutti insieme con la luce
del Tuo volto. Poiché, illuminandoci, Signore, D-o nostro, con la luce del Tuo
volto, ci hai donato la Legge e la vita, ’amore, [a benevolenza, la giustizia e la
misericordia, benedicendoci con la pace...». E saranno proprio le note dello
shofar, suonate alla fine del digiuno di Kippur, a suggellare questa benedizione,

P

con la firma della sentenza divina, e I'iscrizione nel libro della vita. Perché &
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scritto: «E bene, ai Tuoi occhi, il beneditci, e il benedire tutto il Tuo popolo
d’Israele con la forza della pace».

Come si pud leggere nei Salmi: «Ecco, I'occhio del Signore si posa su coloro
che Lo temono, su coloro. che ripongono le loro speranze nella Sua bonta [...] Si
posi la Tua bonta, oh Signore, su di noi, come abbiamo posto la nostra speranza
in Tex» (Sal. 33:18). Poiché & scritto nella Parashd Va-Etchanan: «Perché, qual & la
grande nazione che abbia un D-o vicino a lei, come accade per noi con il Signore
nostro D-o, ogni gqualvolta Lo invochiamo?» (Deut. 4:7).
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La Zedaka

La tefilla & un atto d’amore che scaturisce dalla ricerca di D-o e dalla
devozione alla Sua Parola, perché in essa si evidenzia la manifestazione dell’amo-
re divino, che procede congiuntamente, come un’unica corsia a doppio binario:
I'amore di D-o per gli vomini, va di pari passo con la devozione che essi Gli
manifestano.

Contemporaneamente, dalla stessa Legge divina, si desume I'obbligo, per
Puomo, di amare i suoi simili, come risulta scritto nella Parashd Kedoshim: «Non
vendicarti e non serbare rancore verso i figli del tuo popolo, ed amerai af tuo
prossimo come a te stesso; lo sono il Signore» (Lev. 19:18).

1l fatto che questa sentenza compaia nello stesso capitolo in cui il Signore
ordina a «tutta la collettivita dei figli d’Israele [...] Siate santi, perché santo sono
Io, il Signore D-o vostro» ne denota immediatamente I'importanza. Il Signore ha
eretto una barriera tra il sacro e il profano, cosl come ha creato una distinzione
tra il giorno e la notte, tra la luce e le tenebre, tra lo Shabbat e i sei giorni della
creazione; ha invitato il Suo popolo a santificare se stesso, oltrepassando la
barriera del profano, mediante I'osservanza della Tord, e Iesecuzione delle
mizvot. E si & rivolto a tutta I'assemblea del popolo d’Israele perché, se 'uomo
pud migliorare se stesso osservando le Sue leggi, tendendo cosi al proprio
perfezionamento, I'ideale della santit? si pud verificare solo nello sforzo comune
e con la volonta dell’intera nazione di raggiungere questa meta. Percid, il Signore
ha voluto salvaguardare Israele, proclamando, a Sua volta, 'insegnamento della
Abavat Israel, Pamore per Israele, instaurando il divieto di agire per vendetta
contro il proprio fratello, e il divieto di conservare pensieri tali che possano
indurre I'individuo ad agire malamente. Due divieti fanno quindi da cornice al
comando: «E ametai 4/ tuo prossimo come 4 te stesso; Io sono il Signore». Quasi
a voler intendere che la santita ha per prezzo I'amore. Rabbi Akivi vedeva in
questo comandamento il fondamento stesso della Tora, il perno sul quale ruota
Pintera legislazione divina; perché le parole «lo sono il Signores, che chiudono
Pimperativo d’amore appena enunciato, sono il suggello ad un inderogabile
ordine impartito direttamente dal Supremo Re.

Alcuni pensatori, soffermandosi sull’ultima parte di questa frase, «Io sono il
Signore», vi associano il primo verso del cap. 5 del Genesi: «Questo & il libro
della discendenza di Adamo, nel giorno in cui D-o cred Puomo: a somiglianza di
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D-o lo fece». Con questo parallelo, i nostri Maestti vogliono mettete in risalto
I'idea che, se all'uomo & dovuto amore, il rispetto della sua personalita non &
tuttavia Punico criterio da seguire; perché I'individualitd umana ha valore solo in
quanto espressione della Creazione divina. A D-o & dovuto il massimo rispetto, e
quello dovuto all'uomo trova la sua ragion d’essere nel fatto ch’egli & fatto ad
immagine di D-o. Se gli uomini, dicono i nostri saggi, sono fisicamente diversi
pur nella loro similitudine, le loro anime si accomunano, in quanto emanazione
della stessa fonte divina. Dal ché essi deducono I'unita del genere umano, e ne
proclamano la fraterna solidarieta, dal momento che in ogni uomo & riflessa
I'immagine di D-o. L’amore verso il prossimo non dev’essere, quindi, solo il
frutto della solidarieta umana, ma deve discendere, innanzitutto, dal rispetto, e
dal reverente amore per il Creatore dell’'umanitd. Colui che ha creato il tuo
prossimo, ha creato anche te. Gli uomini vanno considerati come uguali, ¢ quindi
rispettati; vanno amati come fratelli, in quanto figli dello stesso Padre che Li ha
creati a Sua somiglianza. Denigrare un vomo, equivale a denigrare 'immagine
stessa del suo Creatore; amare il prossimo, in cui appare riflessa P'immagine
divina, & amare D-o e veneratlo.

I nostri Maestri fanno notare che, nel testo ebraico, non & scritto: «Amerai 7/
tuo prossimow», bensi «Amerai @/ tuo prossimoy: (Je-re’achad); e non si tratta di una
sottigliezza da sottovalutare, perché ne derivano interessanti interpretazioni.
Alcuni difatti, vedono nel termine Je-r¢’achd, il senso dell’appartenenza, e danno
al verso il significato: «Amerai cid che appartiene al tuo prossimoy; essi si basano
sull'ultimo dei Dieci Comandamenti che cosi sentenzia: «Non desiderare la casa
del tuo prossimo; non desiderare la moglie del tuo prossimo, né il suo schiavo, né
la sua schiava, né il suo bue, né il suo asino, né alcuna cosa che appartenga al tuo
prossimo» (Parashd Itré, Es. 20:17). Infatti, I'ultima parte di questa sentenza:
«... né alcuna cosa che appartenga al tuo prossimo» & la traduzione delle parole
ebraiche: «Ve-chol asher le-re’echa».

I nostri saggi ne deducono che la Tora, imponendo all’'uomo di amare «cid
che appartiene al prossimo», intenda sottolineare sia I'aspetto materiale che
quello spirituale; essa, infatti, raccomandando I'amore, vuole tesponsabilizzare
I'uomo nei confronti del suo prossimo, imponendogli di salvaguardarne i beni,
avendone la massima cura, ovvero, il pil assoluto rispetto; viene legittimato cosi,
il diritto d’ogni individuo alla proprieta. Parallelamente, va rispettata ogni cosa
cara agli altri; e i nostri Maestri propugnano la massima considerazione per i
sentimenti altrui, avendo riguardo per tutta la gamma delle passioni umane: dai
piti elementari affetti famigliari, a quelli che animano il pensiero. Essi sanciscono
cosl, ogni libertd di opinione, il rispetto delle idee politiche e dei sentimenti
nazionali.

In altri termini, amare al prossimo, potrebbe essere interpretato come un
atto di deferenza per gli inalienabili diritti umani.

Alcuni commentatori traducono il verso del Levitico (v. 19:18), con questi
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termini: «Desidera per il tuo prossimo quel che desideri per te, Io sono il
Signore». A prima vista, questa frase, totalmente diversa dalla precedente, piu
che una traduzione, potrebbe sembrare una libera interpretazione del testo
biblico. Eppure, essa non manca affatto di un suo giustificatissimo significato: il
senso di appartenenza delle parole «le-re’achd», al tuo prossimo, assume ora un
ulteriore significato: si tratta questa volta del «bene» che appartiene al prossimo,
ovvero, il senso del suo benessere, ciot la sua felicith. E, poiché I'uomo & alla
costante ricerca della propria feliciti, & lecito, a questo punto, desiderare per il
prossimo, lo stesso stato di benessere che si auspica per se stessi. Verrebbe, a
questo punto, quasi spontaneo domandarsi: ma allora, perché non tradurre
questa frase con «Non desiderare per il tuo prossimo quel che non desideti per
te?». Ebbene, perché, questa seconda interpretazione sarebbe, in un certo senso,
gia compresa in quella precedente. Non solo, ma essa potrebbe lasciate traspatire
una certa indolenza nei confronti del prossimo, una trascuratezza nell’agire in
suo favore, una certa indifferenza nei suoi confronti. Ma v'¢ di pili: una simile
traduzione, sarebbe in netto contrasto con il testo ebraico che & espresso in forma
affermativa: non sussiste, infatti, un divieto, bens! I’obbligo imperativo di agire,
nei confronti del prossimo, in maniera positiva. Se un divieto c’¢, quello di agire
per vendetta o pet rancore, I'imposizione di fare del bene & implicita nelle parole:
«Io sono il Signore»; perché, com’e scritto nella Parashd Mishpatin: «Se, dunque,
egli (il povero) gridasse verso di Me, Jo lo ascolterei, poiché misericordioso To
sono» (Es. 22:26).

E cosi & scritto nel libro dei Salmi: «(Il Signore) aiuta i poveri, risponde al
Suo popolo Israele quando Lo invoca». Ricchezza e poverty sono volonta del
Signore; ma la Sua benedizione arricchisce 'uomo.

Ricco & colui, il cui spirito sa gioire di ¢id che possiede e che benedice il
Signote per ogni cosa che Egli gli concede; poiché, tutto cid di cui 'uomo
dispone, & un dono di D-o. Alla fine della Parashd Reé, quando il popolo
d’Israele, convocato dinanzi all’'Eterno, & invitato a non presentarsi a mani
vuote, ma a recare un dono in base a cid che la benedizione divina gli avra
concesso, si legge: «Ognuno secondo la propria donazione, secondo (il benessere)
che la benedizione del Signore D-o tuo ti avra dato» (Deut. 16:17). Quanto alla
miseria del povero e alle sue sofferenze, esse sono un Suo impenetrabile segre-
to sul quale, fotse, non & nemmeno lecito indagare. Tuttavia si pud leggere
nella Parashd Ekev: «Sappi in cuor tuo che, come un padre riprende il proptio
figlio, il Signore D-o tuo ti riprende [...Egli & Colui] che ti fece mangiare,
nel deserto, quella manna che neanche i tuoi padri avevano conosciuto per
umiliarti, per metterti alla prova, ma anche per farti felice nel tuo avvenire...»
(Deut. 8:5-16).

Ma se non & permesso all’individuo di investigare sul volere divino, data
Pimpossibilita per la mente umana di raggiungere certi traguardi, la Tora gli vieta
categoricamente di restare indifferente al dolore ¢ alle sofferenze altrui. E scritto
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infatti, nella Parasha Kedoshim: «Non restare inerme (di fronte) al sangue del tuo
prossimo: Io sono il Signore» (Lev. 19:16).

I vari commentatoti individuano nella parola «sangue», la miseria umana; le
tribolazioni e le pene, ogni sorta di patimento che possa colpire 'uomo, ogni
genere di pericolo che lo possa minacciare. E siccome ognuno porta in sé il
riflesso dell’immagine divina, la Tord ammonisce a non restarsene con le mani in
mano di fronte all’altrui sofferenza, ma invita a reagire e ad agire; perché
'indifferenza equivarrebbe quasi ad ignorate D-o stesso. Rashi, sinteticamente,
cosl commenta questo verso del Levitico: «Fedele nel ricompensare, giusto nel
castigare»; intendendo con cid dire, che il Signore, benedetto Egli sia, & sempre
pronto a ricompensare colui che aiuta il suo prossimo nel momento del bisogno,
ma tiene anche conto di chi, astenendosene, trasgredisce la Sua Legge. Ma non
l'attesa della ricompensa divina deve guidare I’azione dell'uomo, bensi I’'amore e
il timore di D-o, il rispetto della Sua Volonta. Perché nulla sfugge al Suo sguardo,
e nessuno si pud sottrarre alla Sua Giustizia; ma questa Sua Giustizia non tarda a
premiare chi Gli ¢ fedele, come si legge nei Salmi: «Temete il Signore, voi che
Gli siete consacrati, perché nulla viene a mancare a coloro che Lo temono; I
malvagi hanno peccato e sofferto la fame, ma nessun bene & mai mancato a chi
invoca il Signore» (Sal. 34:10).

E forse il caso di sottolineare come la Tord, passando dalla condanna
dell'indifferenza e dell’odio, attraverso quella della vendetta e del rancore,
giunga finalmente a proclamare I'imperativo dell’amore per il prossimo.

Si legge nella Parashé Be-Ar Sinai: «E se un tuo fratello impoverirz, e le sue
forze vacilleranno presso di te tu dovrai sostenerlo, sia esso anche un forestiero o
un avventizio, sicché possa vivere presso di te» (Lev. 25:35).

Prosperita e ristrettezze si alternano spesso nella ruota della vita: all’opulen-
za degli uni fa riscontro I'indigenza degli altri; all’abbondanza di alcuni, fanno da
contrappeso le privazioni dei tanti. Perché la poverta & una grande costante della
storia dell’'umanita, com’® scritto nella Parashd Reé: «Poiché il povero non
manchera mai nel paese, Io ti ho comandato: apri la tua mano al tuo fratello
povero, e al misero, nel tuo paese» (Deut. 15:11).

Da quanto scritto nella Torg si deduce che & obbligo di ogni individuo
mettere da parte il proprio egoismo per poter provvedere, nell’ambito delle
proprie possibilita, alle necessita del bisognoso.

Non solo, ma I’aiuto generoso, offerto con spontanea prodigalita, & fonte di
benedizione divina, come si legge nella Parashd Reé: «Tu devi dasgli (al povero)
cid di cui ha bisogno, e non deve dolersi il tuo cuore quando glielo darai, perché
proprio per questo atto, ti benedira il Signore tuo D-o in tutte le tue azioni, e in
tutto cid che tu intraprenderai» (Deut. 15:10).

E prosegue ancora il testo, riferendosi questa volta allo schiavo, che,
licenziato al termine dei suoi sei anni di attivitd, tiacquista la libertd e si trova
privo di mezzi di sussistenza: «Quando lo manderai via, libero dal tuo servizio,
non lo manderai via a mani vuote; gli dovrai dare una gratifica dal tuo bestiame,
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dal raccolto e dal vino, che il Signore, benedicendoti, ti ha concesso. Ricordati,
che fosti tu pure schiavo in terra d’Egitto, e ti riscattd il Signore D-o tuo; percid
Jo ti comando tutto questo oggi» (Deut. 15:13). La Tord si preoccupa costante-
mente dell'indigente, del povero, dello schiavo, di chi ha bisogno del suo
prossimo per poter sopravvivere; menzionando pit volte la schiavitl egizia, essa
vuol ricordare a Isracle le sofferenze che ha dovuto patire, affinché i suoi figli
possano meglio comprendere le tribolazioni dei fratelli afflitti e dei bisognosi.
Nessun individuo ¢ del tutto autosufficiente; nessuno a questo mondo & supet-
fluo: chiunque potrebbe aver bisogno di un suo simile, e a chiunque potrebbe
capitare di dover accorrere in aiuto del prossimo. Cosi, se il povero deve ricorrere
al ricco per il proprio sostentamento, & grazie al ptimo che il secondo pud vantare
il merito di assolvere all’importante mizva della zedaka. Tradotta solitamente con
la parola «cariti», la zedaka non & soltanto questo, poiché la parola ebraica zedek,
da cui essa deriva, significa «giustizia». Allora, in certi casi, I'espressione «la
glusta carita» rende forse meglio I'idea del vero significato della zedakd. Perché, il
piti delle volte, al di 1a della solidarietd umana, si tratta proprio di un atto di
giustizia: quel che spetta al povero, non gli spetta per pietd, ma per motivi di
equitd sociale, & un diritto conferito al povero, che costituisce un dovere
dell’'vomo verso 'vomo e parallelamente verso D-o. Perché la zedaka, come
imposizione morale, affonda le sue radici nell’amore per il prossimo; che & un
dovere imposto da D-o. I nostri Maestri, basandosi sui Salmi, sostengono che
Pesercizio della zedskd riempie la terra d’amore, com’e detto: «(Egli) ama la
zedakd e la giustizia, Ja benevolenza del Signore riempie tutta la terrax.

Il pane di presentazione

Quando il Signhore ordind a Mose la costruzione dell’Arca della Testimo-
nianza, destinata a custodire le Tavole della Legge su cui erano stati incisi 1 Dieci
Comandamenti, I’ordine doveva riguardare I'intera collettivita dei figli d’Israele.
E scritto infatti nella Parasba Teruma: «Parla ai figli d’Israele, che Mi prendano
un’offerta, da parte d’ogni uomo il cui cuore vorrd fare un dono; (da essi)
prenderete Ja Mia offerta {...] E faranno un’Arca di legno...» (Es. 25:2).

La parola teruma, qui tradotta con «offerta», trae la sua radice dalla parola
«leromem», elevare: perché ogni offerta fatta al Signore Gli viene elevata ed ha la
prerogativa di elevare spiritualmente colui che la presenta. E chiunque avesse
concorso, con un suo dono o con il proprio lavoro, all’erezione del Tabernacolo,
comprendendone il significato e conscio dell’importanza che esso rivestiva, ne
avrebbe tratto gran giovamento spitituale, provando gioia e conforto. I nostri
Maestri fanno notare come, in questo brano, non sia scritto «Mi diano un’offer-
ta», bensl, «Mi prendano un’offerta»: e insegnano, che I'uomo, preleva, per
offrire, da cid che possiede. Ma cid che egli possiede, & quel che il Signore gli
concede; quindi I’ebreo, presentando un’offerta al Signore, non fa che restituire,
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in segno di gratitudine e di devozione, parte del suo avere a2 Colui a cui tutto
appartiene.

Se 'uomo si eleva verso D-o, Egli lo accoglie nel Suo seno, manifestandogli
lo splendore della Sua luce, e donandogli la Sua benedizione. Nel Tabernacolo,
dodici pani, collocati sulla «Tavolas, e chiamati «lebens panim», dovevano simbo-
leggiare le necessita materiali delle tribu d’Israele. Perché a tavola vengono
soddisfatte le piti elementari necessita biologiche dell’uomo, ed & quindi proprio
dalla tavola, coronamento delle umane fatiche, che devono elevarsi i pih sentiti
inni di gratitudine al Signore.

Si legge nella Parashd Teruma: «E metterai sulla Tavola il pane di presenta-
zione, (che sard) dinanzi a Me sempre» (Es. 25:30).

Leben panim tradotto in italiano con «pane di presentazione», significa
letteralmente «pane del Viso», e alcuni commentatori lo interpretano come il
pane proveniente direttamente dal Signore, ovvero dal Suo Viso. Dovendo allora
tradurre questo verso parola per parola, si dovrebbe leggere: «E darai sulla
Tavola il pane del Viso, dinanzi al Mio viso sempre». Parafrasando il verso, si
pottebbe allora interpretare: restituirai al Signore il pane che Egli ti ha donato.

Alcuni commentatori vedono nella manna che cadeva dal cielo per nutrire i
figli d’Israele, il lehem panim, quel pane che la bontd del Signore elargiva e
tuttora prodiga quotidianamente e che emana direttamente dal Suo Viso.

Si legge nella Parasha Ekev: «... Ti ha fatto mangiare la manna che non
conoscevi, e che non conoscevano i tuoi avi, per farti sapere che non di solo pane
vive 'uomo; bensi da tutto cid che esce dalla bocca del Signore, vive 'uomo»
(Deut. 8:3). I nostri Maestri fanno il parallelo tra lebem panim, il pane, prove-
niente dal Viso del Signore, che nutre I'uomo e gli da la vita materiale, e Or
panim, 1a luce che emana dal Viso di D-o, e che, inondando la terra con il suo
splendore, illumina la vita spirituale dell'uomo. Se dunque la manna era la
testimonianza della benevolenza divina, essa era anche il riflesso della Sua Legge.
Allora, mettendo il pane a tavola, 'ebreo deve prendere coscienza che esso € un
dono del Signore, che non gli appartiene del tutto, ma gli compete in quanto
emanazione del Suo amotre e della Sua Parola. Nel rispetto quindi di questa
Parola, egli deve prendere atto del proprio dovere verso i suoi simili, imbandendo
la sua tavola anche per il povero e il bisognoso, in modo da restituire 2 D-o, con
dedizione, cid che Egli gli ha concesso con magnanimita. E quando Israele eleva
la sua gratitudine a D-o, compiendo la mizvd della zedaka, le radici della propria
devozione affondano nel dovere di giustizia ed amore verso il prossimo. Perché,
come si legge nei Salmi, il Signore «fa giustizia agli oppressi e da il pane agli
affamati» (Sal. 146:7).

Il frutto della terra: il povero e la redenzione

E scritto nella Parasha Kedoshim: «E quando farete la mietitura nel vostro
paese, non terminerai di mietete I’angolo del tuo campo, e al raccolto delle spighe
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cadute non procederai. E la tua vigha non racimolerai ed i chicchi caduti della tua
vigna non raccoglierai. Al povero e al forestiero li lascerai. Io sono il Signore
vostro D-o» {Lev. 19:9). Lo stesso comandamento di abbandonare volutamente
parte del proprio raccolto alle esigenze del povero e del forestiero, viene ripetuto
qui per due volte, sebbene sotto forma diversa.

E la stessa mizvd che impone di fare zedakd anche se non sempre, chi la
compie, ne conosce il beneficiario e viceversa.

I nostri Maestri fanno osservare il passaggio, in questi versi, dal plurale al
singolare: «Quando farete la mietitura [...] non terminerai di mietete...» e quindi
di nuovo il passaggio al plurale: «Io sono il Signore vostro D-o»; e inseghano che
questa legge, non riguarda solo la collettivitd nel suo insieme, ma che ognuno &
tenuto, petsonalmente, a portare il proprio contributo per aiutare chi si trova nel
bisogno, pur ignorandone il destinatario. Il proprietario del campo deve sapere,
fin dall’inizio del proprio lavoro, che la terra non produce le sue ricchezze solo
per lui, ma che ¢’¢ chi non possiede nulla e ha bisogno di tutto. Perché il vero e
solo proprietatio della terra & il Signore, com’e sctitto nella Parashd Be-Ar Sinai:
«E la terra non verra venduta definitivamente, poiché Mia & la terra. Perché
forestieri e residenti provvisori siete voi presso di Me» (Lev. 25:23).

Nella Parashé Emor (Lev. 23), il Signore annuncia a Mose le ricorrenze
divine, e proclama le Sacre Convocazioni, dettandone i relativi ordinamenti;
Shabbat, Pessach, Shavuot. Poi, nel settimo mese, le relative festivita: il giorno del
«Ricordo del suono strepitoso», Rosh-Hashand; il giorno dell’espiazione, Kippur;
e infine, Succot, la festa delle capanne.

E significativo, che, proprio prima di enunciare le festivita del settimo mese,
la Tord ripeta nuovamente, in termini pressocché identici, la mizvd gia enunciata
nella parasha precedente riguardante la caduta delle spighe all’angolo del campo.
Non & un caso che la Torz ci ricordi il dovere della zedaka, della giusta carita,
proprio nel momento in cui si accinge 2 dare 'annuncio della proclamazione dei
Giorni Terribili. Nei giorni in cui il Sighore procede al giudizio dell’'umanita, &
bene che gli womini mutino il loro atteggiamento nei confronti dei propri simili,
migliorando per quanto possibile la loro immagine al cospetto dell’Eterno. E
bene che ricordino che, operare giustizia e fare zedakd, pud voler dire mitigare il
giudizio divino.

E noto con quanta generosith il patriarca Abramo usava accogliere i propri
ospiti, € quanta dedizione prodigava al suo prossimo. Per questa sua umaniti, il
Signore gli profeti la Sua benedizione. Queste sono le parole dell’Etetno, riferite
dalla Tord nella Parashd Va-Jerd:«Ed Abramo verra ad essete una nazione grande
e potente, e verranno benedette, (attraverso) lui, tutte le nazioni della terra;
poiché, conoscendolo, so che egli raccomanderz ai suoi figli, e al suo casato dopo
di lui, che osservino le vie del Signore, per operare zedakd u-mishpat, carita e
giustizia, affinché compia il Signore con Abramo, quello che gli ha detto» (Gen.
18:18). Zedakd wu-mishpat, cioe caritd e glustizia, costituiscono I'emblema del
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concetto ebraico di giustizia sociale. Tutti hanno diritto all’equit e per ognuno &
dovere praticarla; non solo, ma seguendo I'esempio del nostro patriarca, il suo
insegnamento dev’essere tramandato di padre in figlio attraverso tutti i tempi.
Questo sara il principio della redenzione, come si legge in Isaia: «Sion sara
redenta con il diritto, e i suoi abitanti, con la zedakd» (Is. 1:27).

Lalbero della vita

La zedakd tuttavia, non si limita solo alla carita dovuta ai poveri, ma assume
svariati aspetti, che rivestono grande importanza nella vita comunitaria ebraica.
Prendendo lo spunto dall’esempio del patriarca Abramo, i nostri saggi, consci
dell’importanza che I'insegnamento riveste nell’ebraismo, hanno dedicato allo
studio un ruolo prioritario. L’Arca della Testimonianza, fatta di legno e intera-
mente ricoperta d’oro, veniva trasportata mediante due stanghe di legno, an-
ch’esse ricoperte d’oro. Queste, etano infilate in appositi anelli fusi ai lati
dell’Arca, e che vi fungevano da abitacolo.

Dice la Tord (Parashad Terumd): «Negli anelli dell’Arca saranno (infilate) le
stanghe; non ne verranno mai rimosse» (Es. 25:15). Questa frase lapidaria,
dall’apparenza cosl banale, costituisce invece, una delle seicentotredici mzizvor
che il popolo d’Isracle ha I'eterno obbligo di osservare. Ora, che senso ha, si
domandano i nostri saggi, questo divieto di togliere le due stanghe che sorreggo-
no I’Arca? Eppoi, com’® possibile mettere in pratica quest’ordinamento, oggi,
che il Tabernacolo non esiste pil, ora che il Tempio & stato distrutto?

Ebbene, I’ Arca contenente la Testimonianza di D-o, ¢ il simbolo della Tozd,
la Legge che da sempre & stata il sostegno del popolo d’Israele, che lo ha
accompagnato nel suo esilio, senza mai abbandonarlo, e che, sempre e dovunque,
continuerd a sorreggerlo nel suo peregrinaggio attraverso il mondo e al suo
ritorno nel suo paese, alla sua terra. La parola di D-o ha eterno valore dovunque
venga proferita. Le stanghe di legno, ricoperte d’oro, rappresentano Israele,
avvolto dalla purezza della Tord, da cui mai dovra staccarsi poiché esso dovra far
risplendere attraverso tutte le latitudini della terra la luce della Legge divina.

Ma v’& di piti: I nostri saggi, basandosi sul verso dei Salmi che, riferendosi
alla Tora, dice: «Un albero di vita essa & per coloro che vi si attengono,
osservano: La parola albero, in ebraico ez, significa anche legno. Appare sconta-
ta I'analogia con le stanghe. La frase «coloro che vi si attengono», si pud anche
intendere come «coloro che La sostengonox. 1 sostenitori della Tord sono coloro
che 1a studiano e ne diffondono la Parola, coloro che la insegnano e ne divalgano
i principi. Non solo; i nostri Maestri annoverano tra i sostenitori della Tord anche
tutti quelli che concorrono con ogni mezzo alla diffusione del Suo spirito. La
Tora & un albero di vita per coloro che vi si attengono, ma sorregge ugualmente
chi ne sostiene la crescita solidificando le sue radici, alimentandone il tronco e
permettendo la fioritura dei suoi rami. Il mantenimento e il potenziamento delle
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scuole, delle sinagoghe, delle yeshivot e dei vari istituti che diffondono la Parola
della Tora, sono da sempre tra le forme pit nobili e meritevoli della zedaka;
perché, dicono i nostri Maestri «Vi sono cose che non hanno limiti [...] 'amor di
pace tra I'uomo e il suo prossimo, e tra I'uomo e sua moglie, E lo studio della
Tord, al di sopra di ogni altra cosa».

Il mezzo siclo

L’importanza della zedakd & tale che, sostengono i nostri Maestri, I'ebreo
deve misurare le proprie risorse in base ad essa.

Una volta soddisfatte le proprie esigenze, la zedakd dovrebbe avere la
precedenza sul superfluo. Perché dall’aiuto ai poveri e dal sostegno alle istituzio-
ni, dalla giusta caritd, scaturisce la benedizione divina, e quindi la salvezza,
perché attraverso la zedakad, 'ebreo riscatta i propri peccati.

E scritto nella Parashd Ki-Tissd che, al momento di procedere al computo dei
figli d’Tsraele, dai vent’anni in su, ognuno era tenuto a corrispondere un mezzo
siclo d’argento, destinato al servizio del Santuario. «E daranno ognuno il riscatto
della propria anima al Signore [...] E questo daranno, tutti quelli compresi
nell’enumerazione: un mezzo siclo, (calcolando) il siclo sacro, (in cui) venti gherd
(fanno) un siclo. Un mezzo siclo sara l'offerta al Signore [...] Il ricco non
aumenteri e il povero non diminuira, offerta di un mezzo siclo, per riscattare le
vostre anime...» (Es. 30:12).

I sacrifici fatti, nel Santuario prima, e nel Tempio di Gerusalemme dopo,
avevano la funzione di espiare i peccati dei figli d’Israele. Questo mezzo siclo
quindi, destinato al servizio del Santuario, era il simbolo dell’espiazione. Dopo la
distruzione del Tempio, non potendosi pitr compiere l'importante mizva del
mezzo siclo, essa & stata sostituita con quella della zedakd. Mezzo siclo d’argento
doveva essere ben poca cosa se la Tord la impone in ugual misura al ricco e al
povero. Eppoi, perché proprio mezzo siclo? Intanto, ci insegnano i nostri
Maestri, il Signore considera gli uomini tutti uguali, perché non la loro ricchezza
conta ma le loro azioni. E il mezzo siclo sta a dimostrare non solo la loro
uguaglianza ma la loro reciproca dipendenza gli uni dagli altri: il ricco ha bisogno
del povero quanto il povero del ricco. Mezza unita monetaria, perché entrambi,
ricchi e poveri, concorrono a formare I'intera nazione; e contribuendo in ugual
misura alle necessith della comunita, essi offrono la stessa totale devozione al
Signore benedetto. Ma se un siclo ha il valore di venti gherd, mezzo siclo ne vale
dieci. Se vi fossero stati soli dieci giusti a Sodoma, il Signore non l'avrebbe
distrutta. Mezzo siclo & il simbolo della giustizia.

"1l potere della zedakd di riscattare I'ebreo dal proprio peccato, & basato su
due considerazioni:

— L’ebreo che compie un atto di zedakd, conscio di elevare un’offerta a
D-o, a cui restituisce parte di cid che Egli, nella Sua benevolenza gli ha donato,

63



riconosce in Lui il padrone assoluto d’ogni cosa. Questo riconoscimento equivale
ad appianare la strada alla feshuvd. Equivale a ricercare D-o per tornare a Lui.

~ La terra & stata creata con il concorso della Giustizia divina e della Sua
Misericordia; la sopravvivenza dell'umanitd dipende da entrambe le cose. La
zedakad, come atto di giustizia, deve compiere il miracolo di avvicinare I'uomo al
suo prossimo, nel rispetto della sua personalith e delle sue condizioni, con il
conseguente amore che ne deriva, che riflette I’amore per il suo Creatore. La
giustizia attiene al Signore; ma all’uomo & fatto obbligo praticarla. Fare zedakd
vuol dire agire con giustizia; D-o «conosce» chi agisce con giustizia, e non pud
che usare lo stesso metro con chi la mette in pratica. Percid, nei Giorni Terribili &
bene fare zedaka, per essere giudicati con equit®, secondo giustizia, perché, come
si legge nel Salmo 42: «Felicita a chi provvede al meschino. Nel giorno del male
lo scampera il Signore. Il Signore lo custodira e gli dard la vita».

Un cuore nuovo

Dai massacri perpetrati dai crociati alle camere a gas naziste, attraverso le
torture dell’inquisizione spagnola e i pogrom russi, gli ebrei, dall’Atlantico agli
Urali, hanno dovuto subire, per un millennio, la volonta dei potenti della tetra.
La nostra storia, costellata di guerte e ricca di persecuzioni d’ogni genere, ha
visto pitl volte i nostri fratelli ingiustamente condannati, costretti 2 dure pene
detentive, sottomessi alle pill aberranti umiliazioni. La loro salvezza, la loro
liberazione, il loro riscatto, & stato sempre fonte di preoccupazione per i dirigenti
delle comunita ebraiche sparse per il mondo. Ma ogni volta, puntualmente in
queste tragiche occasioni, si accendeva la lampadina, spia di quel sentimento
nascosto in fondo al cuote, che si chiama Abavat Israel. Educati da sempre a non
restare inermi di fronte «al sangue» dei propri fratelli, ligi alla parola della Tord:
«Non dovra (lo straniero) dominarlo con durezza sotto i tuoi occhis (Lev. 25:53)
gli ebrei hanno prontamente tisposto all’appello degli oppressi. Ogni volta, messi
alla prova, i figli d’Israele hanno dimostrato la loro fedeltd ai propri ideali,
prodigandosi per restituire i fratelli perseguitati alla dignitd umana. E quando si
trattava di un esborso di denaro, seppur malvolentieri, essi vi hanno sempre
provveduto. Non sempre, purtroppo, 'oto & stato sufficiente a restituire la
liberth a chi I’aveva ingiustamente perduta, perché spesso gli oppressori, mancan-
do alla propria parola, hanno abusato del loro strapotere. Ma, in nome della
giustizia, Israele non si & mai tirato indietro, non si & mai sottratto al suo dovere,
rispondendo sempre all’appello della zedakd. E quando, passata la bufera, gli
orfani e le vedove seppellivano i loro morti, circondati dal commosso affetto della
casa di Israele, la solita spia luminosa metteva in moto la macchina della
solidarieth umana, per aiutarli a sopravvivere dignitosamente, e ricordate chi non
c’era piu.

Leggiamo nella Parashd Ki-Tezé: «Quando vendemmierai la tua vigna, non

64

tornare a racimolare il rimanente. Sara per il forestiero, 'orfano e la vedova.
Ricorderai che fosti schiavo in terra d’Egitto, e percid, Io ti comando di fare
questo» (Deut. 24:21).

La Tord si preoccupa costantemente di salvaguardare il diritto dei bisognosi
e non trascura, insieme al povero e al forestiero anche I'orfano e la vedova:
«Quando ci sia, in mezzo a te, un povero, uno dei tuoi fratelli, in una delle citta
del tuo paese, che il Signore tuo D-o ti concede, non indurirai il tuo cuore; e non
chiuderai la tua mano al tuo fratello povero. Ma dovrai aprirgli la tua mano, e
dovrali prestargli quanto avra bisogno, cid che gli manchera» (Parashd Reé, Deut.
15:7).

E fa eco il profeta Ezechiele che esclama: «E vi dard un cuore nuovo, e
metterd in voi uno spirito nuovo; toglierd dal vostro corpo il cuore di pietra e vi
dard un cuore di carne, (pieno di umanita). Metterd in voi il Mio Spirito e fard in
modo che seguiate i Miei statuti e teniate presente ed eseguiate le Mie Leggi»
(Ez. 36:26).

Dice il testo di una canzone israeliana dedicata a Gerusalemme, dalle cui
parole traspare I’enorme attaccamento dell’autore per la sua immortale citta:
«V’& una citta nel cuore del mondo, le cui pietre sanno patlare [...] ed i cui scalini
salgono dritti al cielo [...] Vi sono uomini dal cuore di pietra, e vi sono pietre dal
cuore UMAano».

Un popolo che sappia cantare !a sua passione per la sua citt3, ritrovata dopo
duemila anni, ha indubbiamente rimosso le pietre indurite del proprio cuore per
far posto all’amore che la Tora gli ha insegnato e inculcato durante il suo lungo
esilio.

Il popolo d’Israele ha dovuto versare troppo sangue per ricostruire il suo
paese, per vedere riunificata la sua Citta; quanto altro sangue dovra scorrere
perché si avverino finalmente le parole del profeta Isaia: «Una nazione non alzera
la spada contro un’altra nazione, € non impareranno la guerra [...] Ecco, o
riverso su di lei la pace come un fiume, e la ricchezza dei popoli come un torrente
che inonda...»?

E se non tutti gli ebrei del mondo sono disposti a dare la propria vita per la
salvezza di Gerusalemme, nessuno osa negarle, nell’ambito delle proprie possibi-
lita, il giusto aiuto materiale; la giusta zedakd, indispensabile allo stato d’Israele,
per fronteggiare le minacce che su di esso gravano, i pericoli che su di esso
incombono, le necessita che il progresso gli impone,

Da sempre, nelle varie comunita ebraiche sparse per il mondo I'assistenza
agli orfani, agli ammalati, agli anziani, con la relativa costruzione di istituti,
ospedali, ospizi, & stata assicurata dalla zedakd; la giusta carita, inoltre, ha sempre
contribuito a risolvere i problemi del culto e dell’istruzione, aiutando il sorgere di
sinagoghe, scuole, yeshivot. Oltre alle mille difficolta che lo Stato d’Isracle deve
quotidianamente affrontare, la risoluzione dei problemi ora enunciati, costituisce
la base della crescita civile del paese, e non pud essere trascurata.

Scrive il profeta Isaia: «Cosi dice il Signore: Osservate il diritto, e fate
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zedakd, perché vicina a venire & la Mia Salvezza, e la Mia Giustizia a manifestar-
si» (Is. 56:1).

Medinat Israel, dicono oggi i nostri Rabbini, & «I’inizio della fioritura della
nostra Redenzione». Perché, grazie all’esistenza della Medinat Israel, buona parte
degli ebrei del mondo cammina oggi a testa alta, fiera di poter manifestare la
propria identit, libera di poter esprimere le proprie opinioni politiche e religio-
se, e 1 propri sentimenti per il suo paese.

Dice ancora il profeta Isaia: «Dimorera nel deserto la Giustizia, e la giusta
carita risiedera nel vigneto. Ed operare la giusta caritd produrra la pace, ed il
lavoro della zedakd dard tranquillitd e sicurezza per sempre» (Is. 32:16).

Possano la pace, la tranquillit3, la serenitd e la sicurezza regnare per sempre
in Israele, affinché, tutti i suoi figli, sparsi per il mondo, possano gioire nel
ritornare sereni e a testa alta al loro paese.

La Parasha Ki-Tezé, si apre con queste parole: «Quando uscirai in guerra
contro i tuoi nemici, e lo consegnera il Signore D-0 tuo in tua mano...» (Deut.
21:10). Alcuni commentatori interpretano questo verso in senso figurato veden-
do, tra i vari nemici, l2 natura stessa dell’'uomo: infatti tra le varie guetre che
['uomo deve affrontare durante il corso della propria vita, non meno impegnativa
¢ quella che lo vede combattere contro le proptie passioni, nemico subdolo e
invisibile che lo tormenta per tutta esistenza, senza mai dargli requie, Continua-
mente alle prese con gli impietosi attacchi perpetrati dai propri istinti, I'ebreo
non ha arma migliore da brandire che la Legge eterna della Tora.

E scritto nel libro dei Proverbi: «E migliore il longanime del prode, e chi
domina il proprio spirito di chi espugna una citta» (Prov. 16:32). Colui che sa
resistere alla propria collera & in grado di dominare chi agisce sotto 'impulso del
suo furore e si lascia trascinare dalla sua ira. Colui che riesce a vincere i propri
desideri, & in grado di spuntarla nelle pit difficili occasioni; egli & dunque in
grado di modellare la sua vita secondo criteri di moralita, basandosi sui dettami
della Tora. :

Leggiamo ancora nella Parashd Ki-Tezé: «Poiché il Signore D-o tuo cammina
in mezzo al tuo accampamento per salvarti e per consegnarti i tuoi nemici, il tuo
campo dovri essere come cosa sacra...» (Deut. 23:15). Ecco dunque la condizione
alla quale il Signore salvera I’accampamento d’Israele, consegnando i suoi nemici
nelle sue mani: che questo suo accampamento sia cosa «sacras. Quando "ebreo
avra fatto ogni sforzo per migliorare se stesso, per santificare la sua casa in onore
del Signore benedetto, allora Egli «consegnera i suoi nemici nelle sue mani»,
metteri le sue passioni alla sua mercé, permettendogli di averne il pieno dominio.

Quando Isracle avra fatto feshuvd, e attraverso la tefilla e la zedakad, ne avra
appianato la strada, il Signore stesso lo aiuterd a ritrovare le Sue vie e ad
imboccare il cammino della Tord, com’® scritto nella Parashad Nizavim: «E circon-
cidera il Signore D-o tuo, il tuo cuore e il cuore della tua progenie onde tu ami il
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Signore D-o tuo con tutto il tuo cuore e con tutta la tua anima, affinché tu possa
vivere» (Deut. 30:6).

Sara D-o, dunque, a sostenere chi, animato da purezza d’intenti si rivolgera
a Lui manifestando il desiderio di porre solo in Lui ogni sua speranza, quella
speranza che diventera anche quella dei suoi figli: Egli coronerd questo suo
desiderio di teshuva circoncidendo il suo cuore, ovvero, modellando il suo cuore
allo spirito della Tord e conformando le sue azioni alla Sua Suprema Volonta.
L’'uomo allora, posto al di fuori della portata delle sue passioni, le dominera,
riuscendo cosi ad imporsi al male. Sard questo il ritorno allo stato primordiale
della vita; amare Colui che dona la vita per meritare la vita. E la circoncisione
morale, cioe quella del cuore, sara il suggello dell’alleanza tra il Signore e ’ebreo
che avra fatto feshuvd, com’® scritto in Geremia: «Porrd la Mia Legge nel loro
intimo, La scriverd nel loro cuore. Sard il loro D-o, ed essi saranno il Mio popolo
[...] dice il Signore, poiché perdonerd le loto iniquita e non ricorderd pit il loro
peccato» (Ger. 31:32).
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La fragilita dell’'uomo
e la nobilta d’Israele

Rosbh Hashang vuol essere come l'inizio di una nuova &ra, com’s detto:
«Termini I’anno con le sue maledizioni, inizi I’anno con le sue benedizionis.
Cos}, con il ricominciare dell’anno, I'uomo ricomincia a vivere: la feshuva lo porta
da uno stadio di innocenza e semplicity ad uno stato di purezza. Il profeta
Ezechiele chiama il decimo giorno del settimo mese cioe Jom Kippur, «inizio
dell’annoy», Rosh Hashand, perché attraverso ’espiazione dei peccati che avviene
in questo giorno, e grazie al perdono divino, 'uomo ha la possibilita di rinascere
alla vita.

Con I'inizio deil’anno, anniversario della creazione, I’ebreo viene collocato
in uno stato di primitiva purezza; egli riceve una nuova anima purificata, dono
del Creatore, che gli permette di ricominciare da capo. «Gettate lungi da voi ogni
vostra colpa che avete commesso, e fatevi un cuore nuovo ed uno spirito nuovo»
(Ez. 18:31).

In virtts del Suo Nome misericordioso, il Signore perdona e assolve i peccati
di Istaele; «Difficilmente Ti adiri», dice il poeta Kalonimos; perché il Signote &
«longanime, tardivo alla collera, pieno di bonta e verace nel mantenere le
promesse» (Parashd Ki-Tissa, Es. 34:6). E per la fedelta che giurd ai Patriarchi,
Egli & sempre incline ad accogliere e proteggere il Suo popolo, Istacle, com’®
scritto nella Parashd Va-Etchanan: «Poiché un D-o pietoso ¢ il Sighore D-o tuo,
non ti abbandonera, e non ti distruggera e non dimenticheri il patto che giurd ai
tuoi padri» (Deut. 4:31).

Cosi, in base a questa promessa e per i meriti dei nostri avi che in questo
glorno di Rosh Hashand vengono ricordati, Israele pud affrontare serenamente il
Giudizio divino; poiché con misericordia verrd giudicato. Il Signore scruta
Panimo d’ogni mortale, ne conosce ogni segreto; conosce le sue debolezze, tiene a
mente tutte le sue manchevolezze. Ma, nella Sua magnanimita, Egli & paziente e
incline a perdonare persino il malvagio che, pentito, decida di tornare a Lui. Il
Signore attendera il suo pentimento e gli tendera una mano per avvicinarlo a Sé.
E sebbene I'uomo sia essenzialmente polvere ed alla polvere sia destinato a far
ritorno, la sua morte sara dilazionata fintanto che egli non torni alle vie del
Signore, mediante la teshuvd. E il ritorno a D-o che gli aprira le porte della vita,
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com’® scritto: «Non desidero che, chi si era reso degno di morte, muoia, dice il
Signore; inducete alla penitenza e vivete» (Ez. 18:32). Poiché il Signore ¢ la
fonte della vita e la Sua Luce illumina la vita dell’uomo.

Dice il poeta Kalonimos: «A rischio della proptia anima si procura il suo
panes. E scritto invece nella Tord, nella Parashad Bereshit: «Con il sudore del tuo
volto mangerai pane, fino a che tornerai alla terra poiché da essa fosti tratto...»
(Gen. 3:19). In realtd, nonostante il rischio e il sudore, il pane che 'uomo mangia
& il frutto della benedizione che il Signore gli manda; esso & il pane divino che
riflette la luce celeste, il pane del Volto di D-o0, emanazione della Sua Luce, della
Sua benevolenza.

Si domandava Blaise Pascal, pensatore francese del seicento: «Che cos’e
’uomo nella natura? Un nulla rispetto all’infinito, un tutto rispetto al nulla, una
via di mezzo tra niente e tuttos.

Il poeta Kalonimos paragona la fragilita dell’'uomo a quella del vaso rotto, il
suo vigore a quello del fiore appassito, la sua stabilita a quella di un’ombra
passeggera, la sua saldezza a quella di una nuvola diradata, la realta della sua vita,
un sogno che svanisce. In veritd, i nostri Maestri considerano ['uomo un intero
mondo, un microcosmo animato dal soffio divino. In genere, gli animali, salvo
rare eccezioni, hanno la testa e la coda allo stesso livello; esse procedono
parallelamente al suolo; non cosi & per 'uomo che, in posizione eretta, cammina a
testa alta. Fgli & 'unico essere vivente dotato della parola che gli permette di
esprimere complessi ed elevati pensieri. Eppure, ben poca cosa & 'uomo rispetto
all’immensita dell’Universo; egli & nullit rispetto alla magnificenza del Creatore.
Poiché il Signore & il Re eterno e Unico, che regna sul mondo e su tutto quanto &
in esso contenuto. Egli & il Re che regna sui re e sui potenti della Terra, da
sempre e per sempre. Egli & il Signore dell Universo, Sovrano prima ancota che
ogni cosa esistesse. Prima ancora che il firmamento fosse disteso, prima ancora
che vi sorgessero il sole e la luna, prima che la terra esistesse, prima che la vita
nascesse, il Signore regnava, avvolto nel regale manto della Sua Gloria. Egli &
unico, e non ce n’¢ un altro; né ¢’& qualcuno che Gli si possa paragonare. Perché
Egli non ha inizio né fine. E quando tutto sar dissolto nel nulla, Egli continuera
a regnare per l'eternita, cinto della Corona della Sua Santita.

«Benedetta la Gloria del Signore in ogni luogo» (Ez. 3:12).

1l secondo libro della Tord, Sefer Shemot, (Esodo), si conclude con I'inaugura-
zione del Tabernacolo che tutto il popolo d’Israele aveva contribuito ad erigere.
«Allora la Nube avviluppd la Tenda della radunanza e la Maesta divina riempi il
Tabernacolos (Parashd Pekudé, Es. 40:34).

Si compiva cos la promessa fatta dal Signore di fissare la Sua residenza in
mezzo ai figli d’Israele: «Risiederd in mezzo ai figli d'Israele e sard il loro D-o. E
riconoscetanno che Io, I'Eterno, sono il loro D-o che Ii ho tratti dalla terra
d’Egitto per risiedere in mezzo a loro» (Parashd Tezavé, Es. 29:45). Mentre la
Gloria del Signore riempiva il Tabernacolo, la Sua Sheching, I’ Immanenza divina,
gravava su tutta I’assemblea dei figli d’Israele.
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Questo popolo che aveva ascoltato le Parole pronunciate sul Sinai, che aveva
visto con i propri occhi il manifestarsi della Santitd divina che lo guidava
attraverso il deserto, di giorno con la Nube, di notte con la colonna di fuoco, era
diventato il vero supporto della Shechind. Perché la vera aspirazione di Israele &
di diventare «Mercavd la-Shechini» ciot «il Carro dellImmanenza divinas.

E sebbene nessuno sappia pronunciare 1'ineffabile Tetragramma, il Suo
Santo Nome & da tutto il popolo invocato e continuamente evocato perché
contenuto nel nostro nome Israele.

Leggiamo nella Parasha Va-Ishlach: «L’uomo disse: Lasciami andare che &
spuntata ’alba. E Giacobbe: Non ti lascerd finché non mi avrai benedetto. E
Paltro: Come ti chiami? Rispose: Giacobbe. Non pitt Giacobbe sarai chiamato,
ma Israele, poiché hai lottato con un essere divino e con uomini, e ce I’hai
potuta...» (Gen. 32:27).

Come il Signote ha inciso il sigillo della Sua alleanza sulla carne del Suo
popolo, attraverso la mild, cosi Egli ha iscritto il Suo Nome in quello della
nazione d’Israele. Come dice il poeta Kalonimos: «Il nostro nome hai chiamato
attraverso il Tuo Nome»,

L’inviato del Signore che aveva combattuto con Giacobbe, impegnandolo
per tutta la notte, alle prime luci dell’alba ammette ['invincibilith del suo
avversario e abbandona il combattimento.

E la lotta di Giacobbe prefigura quella della sua discendenza che, nella notte
della diaspora in cui imperano le forze del male, avrebbe fermamente lottato,
sotretta dall’incrollabile fede nel D-o onnipotente, senza mai perdere la speranza
nel sorgere dell’alba della sua redenzione.

I nostri Maestri hanno scomposto la parola «Israels dividendola in due parti:
Isra-El. Isra: si suppone derivato dal verbo «sard» che significa lottare. Ma alcuni
vedono in esso la parola sar che vuol dire principe, nobile, Altri ancora vedono
nella radice ebraica della parola il termine yashar cioe retto, giusto. Le lotte
d’Israele, da sempre improntate ai nobili ideali della giustizia e del diritto, sono
sempre state combattute in nome dell’Eterno, Zebaot, il D-o degli Eserciti, da cui
Israele non si & mai staccato e mai si stacchera.

Da sempre avversato da mezzo mondo, il popolo ebraico & stato odiato e
colpito duramente; & stato ferito spesso gravemente. Israele & stato pili volte
vilipeso e piegato; ma non sard mai spezzato, poiché il nome del Signore, «Eb, &
parte integrante del suo nome. Israele percid, pur ridotto nei suoi minimi
termini, non perira mai. Nessuno potra mai sottometterlo finché lo si vorra
combattere con qualsivoglia dottrina, impegnandolo in una lotta alla luce dello
spirito: «... Poiché il Signore D-o tuo, & Lui che procede insieme a te; Egli non ti
lascia (indebolire) e non ti abbandona» (Parashd Va-Jelech, Deut. 31:6).

La storia ha dimostrato che, quand’anche le sorti delle armi gli erano
avverse, lo spirito ebraico ha sempre trionfato, uscendo vittorioso da ogni
confronto. Il suo pensiero & sopravvissuto a tutti i tempi, a tutte le filosofie, a
tutte le ideologie. I nostri Maestri sostengono che il Signore, benedetto Egli sia,
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ha voluto legare il Suo Nome a quello del Suo popolo affinché questi, sparso
attraverso le nazioni del mondo, non vi si perdesse e, perpetuandone la Santita,
avesse salva la vita. In realtd, il nome «El» che troneggia sulla casa di Giacobbe, &
una prova, semmai ce ne fosse bisogno, che la Shechind risiede sempre in mezzo ai
Suoi figli.

E scritto nella Parashd Ki Tavo: «Ti erigera il Signore a Suo popolo consacra-
to, come ti ha giurato, se osserverai i precetti del Signore, D-o tuo, e se
procederai nelle Sue vie. E vedranno tutti i popoli della terra che il Nome del
Signore & posto in te, e ti temeranno» (Deut. 28:9).

Israele & il popolo chiamato con il Nome del Signore! Le mizvot sono il
simbolo della sua predilezione. La loro osservanza, il segno della sua elezione,
attraverso il quale le nazioni del mondo potranno riconoscere che esso & il popolo
di D-o.

Benché odiato da molti, Israele desta 'ammirazione del mondo che lo
circonda per il suo attaccamento all’Eterno e la dedizione alla Sua Legge; e
proptio dal suo procedere nelle vie del Signore, nascera il rispetto per il popolo
eletto.

Tra le varie mizvot che Israele & tenuto ad osservare, 1 nostri saggi associano,
in maniera particolare, ai versi della Parashd Ki-Tavo, ora citati, quella dei sefillin,
i filatteri. Infatti, la lettera ebraica shin, incisa sui due tati dell’astuccio dei tefillin
della testa, & I'iniziale, posta di fronte agli occhi del mondo intero, della parola
«Shechind» a riprova che questa, ¢ legata alla nazione ebraica fintanto che Israele
pratica le mizvot.

I tefillin sono dunque il segno, posto dinanzi al consesso delle nazioni, del
legame che unisce D-o al Suo popolo: da un lato, il Nome Ineffabile che,
contenuto in quello di Israele, non lo abbandona mai; dall’altro, la libera
accettazione, da parte di Israele, del «giogo del Regno del Cielo» che lo lega per
sempre al Santo, benedetto Egli sia.

Ricordati di noi per farci vivere

«Agisci per amore del Tuo Nome, e santifica il Tuo Nome tramite coloro che
Lo santificano» dice il poeta Kalonimos. E, durante le Selichot, le nostre voci
implorano: «Oh Signore! Agisci per amore dei nostri avi Abramo, Isacco e
Giacobbe [...] Agisci per amore del Tuo Patto e della Tua Legge [...] Agisci per
amore dei bambini delle case di studio che non hanno peccato [...] Agisci per
amore degli uccisi, dei bruciati e degli impiccati, (morti) per la santificazione del
Tuo Nome Unico, e abbi pieta e compassione per il Tuo popolo Israele». Nell'ora
grave in cui i libri della vita e della morte sono aperti dinanzi a Te, oh Signore,
non ci nascondere la Tua faccia. Inclina verso di noi il Tuo orecchio e, nel giorno
in cui Ti invochiamo, affrettaTi a risponderci.

Scrive il profeta Isaia: «Come Io vetso acqua sull’assetato e corsi d’acqua
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sulla terra asciutta, verserd il Mio spirito sulla tua stirpe, e la Mia benedizione sui
tuoi discendenti, affinché germoglino come fra I’erba, come salici su riva d’ac-
qua...» (Is. 44:3),

Possa lo spirito del Signore, benedetto Egli sia, illuminare la casa d’Israele
con la Luce della Sua Legge.

«Beato 'uomo che presta ascolto ai Tuoi precetti, e che pone la Tua Tord e la
Tua Parola sul suo cuore». «Apri deh, oh Signore! il nostro cuore alla Tua Torg,
sicché la nostra anima rincorra i Tuoi statuti». «E purifica le nostre anime per
servirTi con sincerita». Nel momento in cui siedi sul Tuo Trono nelle vesti di
Giudice Supremo, usa clemenza con il Tuo popolo: «RicordaTi di noi, per farci
vivere, oh Re che ami la vita! Ed iscrivici nel libro della vita, poiché Tu sei il D-o
della vita».

Possa la benedizione divina colmare i figli d’Isracle con ogni bene e far
regnare su di essi la pace, com’e scritto: «... Il Signore benedira il Suo popolo con
la pacel»

«Volgi lo sguardo, dall’alto della residenza della Tua Santita, dal cielo, e
benedici il Tuo popolo, Israele, e la terra che ci hai dato come giurasti ai nostri
padri, una terra stillante latte e miele» (Parashd Ki-Tavd, Deut. 26:15),
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