condannato dai comunisti,

I cavalli dei cosacchi

Fra i racconti di rav Mendel Futerfas dei
giorni in cui era rinchiuso nei campi di lavoro
in Siberia, perseguitato dal regime comunista,
ve ne ¢ uno da cui possiamo imparare molto.
Imprigionato insieme a lui vi era un cosacco
che, per la sua fedelta allo zar, era stato
che avevano
preso il potere. Quel cosacco raccontd come
la Russia non fosse sempre stata una grande
potenza, ma avesse cominciato a espandersi
solo con lo zar Pietro, che guido i cosacchi in
una guerra di conquista degli stati circostanti.
Le armi allora non erano come quelle di oggi
e 1 soldati lottavano da vicino, faccia a faccia,
con le spade e con le lance, in groppa ai loro
cavalli da combattimento. Erano solo i piu forti
e coraggiosi a vincere, € i cosacchi erano molto
forti e coraggiosi. Si gettavano in battaglia
con sprezzo della loro vita e la stessa cosa
richiedevano ai loro cavalli. Anche i cavalli
dei cosacchi erano speciali. Quando dovevano
inseguire il nemico, pur di raggiungerlo non
esitavano a gettarsi in un fiume dalla corrente
impetuosa, ¢ se anche ne uscivano stremati,

esame finale durissimo.
L’ultima prova dell’esame
consisteva nell’attraversare
un fiume molto largo,
profondo e impetuoso,
e mnon tutti i cavalli
riuscivano a raggiungere
I’altra  sponda.  Quelli
che vi riuscivano non
avevano ancora passato
perd completamente la
prova, per essere ammessi
nell’esercito dei cosacchi.
Mancava la parte
difficile: emersi sull’altra
sponda,  completamente
sfiancati dallo sforzo e
dalla fatica, quei cavalli

erano pronti a continuare nella loro corsa fino
alla vittoria. Ad ogni bambino destinato a
diventare un soldato cosacco veniva affidato
un giovane cavallo e fra di loro si creava un
forte legame. Il cavallo sarebbe stato pronto a
morire per il suo padrone. L’allenamento era
estenuante e pieno di prove quasi impossibili
da superare, prove di salto, di velocita e di
capacita di affrontare percorsi accidentati,
nelle condizioni piu difficili. Solo i migliori
venivano scelti e questo solo dopo un

piu

che,

sacrificarsi anche

vedendo dei
soccombere all’impeto delle acque, erano
pronti a gettarsi nuovamente nel fiume per
salvarli, trascinandoli a riva con i loro denti,
solo quei cavalli meritavano di essere i
prescelti. Questa ¢ la lezione: bisogna essere
forti, coraggiosi e fare del proprio meglio
con tutto se stessi, ma, piu importante ancora
di tutto cio, ¢ indispensabile essere pronti a

dimenticarsi di loro.

compagni pit deboli

per gli altri, aiutarli e non

Nei
Menachem Av,
mezzogiorno del 10):

nove giorni (1-9

fino a

Non si intraprendono lavori di
costruzione per uso decorativo,
o di piacere e non essenziali.

- Il commercio ¢ limitato ai
generi indispensabili. Chi basa
il proprio mantenimento sulla
vendita di generi superflui
(gioielli, ecc.), pud vendere,
ma solo a non Ebrei.

- Non si consuma né carne, né
vino. ( D1 Shabat non ci sono

restrizioni.)

- Non si
nuovi.

- Non ci si lava, se non per lo
scopo di togliere la sporcizia,
e solo dalle parti necessarie, e

non con acqua calda.

- Non si fanno bucati.

- Nel giorno del 9 di Av: non si
indossano scarpe di pelle, non
ci si lava, non ci si unge con oli
0 creme, sono proibiti i rapporti
coniugali, non si mangia e non
si beve. Non ci si saluta. Dalla
sera e fino a mezzogiorno, non

ci si siede su sedie alte.

Continua a seguirci
www.Viverelagheula.net

comprano vestiti

Vuoi scoprire la Chassidut?
Vuoi entrare nel mondo dei
segreti della Tora?
Oggi puoi!

Al telefono o via 'skipe’
"Studiamo insieme!"
(00972-) 054-5707895

Per tutte le informazioni
riguardanti I’Italia :
attivita, Igrot
Kodesh, ecc.
0039-02-45480891

Si prega di non gettare la pubblicazione per rispettarne il contenuto sacro I

“In questioni di
vita e di morte
¢ obbligatorio,
secondo la Legge
Ebraica, chiedere al
personale militare,
che risponde secondo
considerazioni di
sicurezza e non
politiche.”
(Purim, 5738)

Puoi contattare il Beit
Chabad degli Italiani
in Israele, per tutte le
informazioni concernenti
lezioni,
Igrot Kodesh, ecc.
chiamando il
054-5707895

Per Igrot Kodesh
in lingua Ebraica :
03-6584633

avvenimenti vari,

“lo sono I’Eterno tuo

Signore” (Devarim 5:6)

La rivelazione Divina sul Monte
Sinai agli occhi di tutto il popolo
d’Israele ebbe inizio con le parole:
“PPIR 7199187 / “To sono I’Eterno
tuo Signore” (“Anochi HaShem

cui si stabili quindi il collegamento

il popolo d’Israele fu la lettera & /
alef. Per questo essa rappresenta
il simbolo dell’unione dell’'uomo

riguardante 1’Admor HaZaken,
il primo Rebbe di Lubavich, ci
aiutera a capire la forza di questa
lettera. Esso ¢ riportato nel libro
‘HaYomYom’, nel giorno 8 Adar

chiamo un giovane allievo del
Magghid e gli disse, nella sua
consueta cantilena: ‘lo ho la mizva
di “e le insegnerete ai vostri figli”
(Devarim 6:7). Tu hai la mizva di
mantenere e provvedere alla tua
famiglia. Facciamo cambio. To ti
daro quel che ti serve per compiere
la tua mizva e tu insegnerai a mio
figlio (che divenne poi I’Admor
HaEmzai).” A quel punto, il Rebbe
spiego il metodo d’insegnamento:
‘La prima cosa ¢ insegnare le
lettere, ’alef - bet, e cosi via. Cos’¢
una alef? Un punto in alto, un punto

con il suo Creatore. Un aneddoto *

in basso, ed una linea di ‘timore del

cielo’ Ie unisce”.

Anima e corpo
L’Admor  HaZaken

fra il Santo, benedetto Egli sia, e [|&2

1: “Una volta ’Admor HaZakén '

in basso rappresenta il corpo.
anima e
corpo, sono apparentemente cose
con
aspirazioni opposte e senza nulla
Il collegamento
fra esse si stabilisce con una linea
I due punti

Queste due entita,

completamente  distinte,

che le colleghi.

di ‘timore del cielo’.

continuo,
spiegando che il punto in alto
rappresenta 1’anima e il punto
Elokecha”). La prima lettera con geer

’Un punto in a[to e un punto in basso

della lettera & alludono anche a
D-O e all’uomo. Il punto superiore
rappresenta D-O, Che ¢ illimitato,
al di sopra di ogni possibilita di
essere definito e compreso. Il
punto inferiore rappresenta 1’uomo
inferiore, una

creatura limitata. E
il collegamento tra
di essi si crea con la
. Tora e i precetti.
' Impossibile da
| afferrare

y D-O e [l'uomo
, sono rappresentati
proprio da un punto,
un punto superiore e
un punto inferiore.
La caratteristica del
punto ¢ quella di
. non avere superficie
! ¢ realtd. Per questo
i esso rappresenta il
. totale annullamento
N e I’assenza
della sensazione
dell’esistenza. D-O
¢ alluso da un punto, poiché noi
non abbiamo alcuna possibilita
di afferrarlo e non sappiamo di
Lui altro che un solo punto, e
cio¢ che Egli esiste. Questo ¢ il
punto superiore. Anche 'uomo ¢
rappresentato da un punto, poiché

Le piccole cose contano

Una delle questioni centrali riguardo
al viaggio sulla luna fu quella dei
costi. Miliardi di dollari vennero spesi,
denaro che avrebbe potuto essere
destinato a finanziare programmi
sociali di grande necessita, per decine
di anni. Esso fu invece investito in
questo viaggio, della durata di solo
pochi giorni. Vi ¢ una lezione che si
puo imparare da cio, corrispondente
al detto dei nostri Saggi: “Non stare
a soppesare il valore dei precetti
della Tora”. Piuttosto, “il piu lieve
dei lievi e il piu grave dei gravi sono

uguali”. Quest’affermazione potrebbe
sembrare contraddittoria. Se non
vi ¢ spazio per i paragoni, come si
puo parlare di precetti piu “lievi” e
precetti piu “gravi”? Di fatto vi ¢ una
differenza. Eppure, nonostante cio,
noi abbiamo il dovere di compierli
allo stesso modo, con la stessa
alacrita, dedizione e attenzione, senza
riguardo a quale delle due categorie
essi appartengano. Perché, di fatto,
dobbiamo compierli nello stesso
modo? Si puo ricavare la risposta dal
viaggio sulla luna. Anche in questo
caso ci sono particolari di maggiore
e minore importanza. La navicella
spaziale ¢ costituita da componenti
la cui manifattura richiede molto
tempo, e la cui complessita richiede

il coinvolgimento dei piu grandi
scienziati. A volte ¢ persino necessario
creare gruppi di lavoro composti da
esperti di diversi settori. Tutto cio
incide enormemente sui costi del
progetto. D’altro lato, vi sono anche
componenti “semplici”’, per i quali
non sono necessari esperti particolari.
Questi sono componenti facilmente
reperibili, non richiedono il contributo
di esperti e di conseguenza non
utilizzano molto tempo o denaro.
Perché la navicella spaziale funzioni,
sono necessari entrambi i tipi di
componenti. Cosi come essa non
volera senza i componenti complicati,
non si alzera da terra neppure in
assenza di quelli piu semplici.

I’unica via che egli ha davanti per
collegarsi a D-O ¢ di essere come
un punto: con una sensazione di
totale annullamento, di non avere
esistenza di fronte al Creatore.
Questo ¢ il punto inferiore.

Una linea di ‘timore del cielo’
Il collegamento fra I'uomo e il
Creatore si crea attraverso una
linea di ‘timore del cielo’: per
mezzo della Tora e dei precetti.
Quando un Ebreo studia la Tora
di D-O e compie i suoi precetti,
egli si trasforma da un ‘punto’
che non ha alcuna realta, a una
parte della lettera 8 di “Anochi
HaShem Elokecha”. Questa ¢ la
base e ’inizio del Matan Tora, ed
¢ anche la base dell’educazione
di un bambino Ebreo. Quando
impiantiamo  ’educazione  su
questa base, il bambino riceve
le forze necessarie per crescere
correttamente e uscire in seguito
nel mondo, cosi da fare di esso
una dimora per D-O benedetto.
In virtu di una simile educazione,
egli illuminera tutto il mondo con
la luce della Tora e dei precetti,
riuscendo a permeare la creazione
della consapevolezza che tutta la
realtd invero & “Anochi HaShem
Elokecha ™.

Menachem Av

P. Massé P. Devarim

Ita: Mattot Masse Sh. Chazon

5-6/8 12-13/8
Gerus. 18:57 20:11 18:50 20:03
Tel Av.  19:12 20:13 19:05 20:06
Haifa 19:04 20:14 18:58 20:06
Milano  20:27 21:34 20:17 21:22
Roma 20:05 21:08 19:56 20:58
Bologna 20:19 21:22 20:09 21:12

P.Vaetchanan

Sh. Nachamu P. Ekev

19-20/8 26-27/8
Gerus. 18:43 19:55 18:34 19:47
Tel Av. 18:58 19:58 18:50 19:49
Haifa 18:50 19:58 18:42 19:49
Milano ~ 20:06 21:09 19:53 20:56
Roma 19:46 20:46 19:35 20:34
Bologna  19:57 21:01 19:46 20:49
P.Re’¢ 2-3/9
Gerus. 18:26 19:38 Milano 19:41 20:42
Tel Av. 18:41 19:40 Roma  19:23 20:22
Haifa 18:33 19:40 Bologna 19:33 20:36




Due generazioni

La parasha Devarim viene sempre
letta nello Shabat che precede il
Nove di Av, il digiuno che ricorda
la distruzione del Primo e del

| Secondo Tempio. Questo Shabat

¢ anche conosciuto come Shabat

| Chazon, in riferimento alla prima

parola della sua haftara: chazon
(“visione”). Rabbi Levi Yizchak
di Berditchev spiega che in questo
Shabat, “ad ogni Ebreo ¢ concessa
da lontano la visione del futuro
Tempio.” La concomitanza di
parasha Devarim con Shabat
Chazon indica un rapporto che
li collega. Devarim ¢ la prima

bl
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parasha del quinto Libro della
Tora, conosciuto anche come
Mishne Tora, la “ripetizione della
Tora”. Nonostante tutti cinque
1 Libri insieme costituiscano
la Tora, vi € una differenza fra
Devarim e 1 primi quattro Libri.
La differenza consiste nel fatto
che il Mishne Tora fu rivolto alla
generazione che entro nella Terra
Santa, che richiedeva una speciale
attenzione ad alcuni particolari.
La generazione del deserto ¢
conosciuta come la “generazione
della conoscenza”: 1 suoi membri
erano di un’elevatura simile a
quella del loro leader Moshe,
completamente immersi nella
spiritualita, in grado quindi di
“vedere” il Divino. Non era questo
invece 1l caso della generazione
che entrd nella Terra Santa. Si

La “Visione”

tratto di una generazione destinata
ad occuparsi della materialita del
mondo fisico. I suoi membri non
avevano quindi la capacita di
“vedere” 1l Divino, ed erano in
grado solo di percepirlo come per
“sentito”. Per questo, Mosh¢ disse
loro: “Ed ora, Isracle, ascolta...”
(Devarim 4:1).

Vedere e sentire

La differenza fra vedere e sentire
sta nel fatto che, quando uno vede
qualcosa, non ha dubbi; nulla puo
convincere una persona che le cose
siano diverse da come le ha viste.
Quando invece uno solamente

sente parlare di qualcosa, anche
se la trova perfettamente chiara
e accettabile, puo comunque
ancora sempre cambiare idea in
proposito, se questa viene messa
in discussione. Cio significa che
la cosa che ha sentito ¢ entrata a
far parte della sua consapevolezza
solo in modo limitato. Per questo,
1l Mishne Tora, che si rivolse
alla generazione che poteva solo
“sentire” a proposito del Divino,
parladellanecessitadiun’attitudine
che comporta auto-sacrificio, cosa
che non fu necessaria perorare alla
generazione precedente.

Dal fondo si sale piu in alto

Nonostante questa seconda
generazione fosse ad un livello
spirituale inferiore alla precedente,
essa possedette tuttavia un merito

che manco alla prima generazione.
Infatti, a proposito della prima
generazione noi troviamo detto:
“Perché non siete ancora giunti
al luogo del riposo e al possesso
che I’Eterno, il tuo Signore, ti sta
per dare” (Devarim 12:9), che si
riferisce a Shilo e a Gerusalemme.
La ragione per cui la generazione
che era ad un livello inferiore poté
ottenere qualcosa che era stato
negato alla generazione del livello
superiore, sta nel fatto che proprio
il discendere ad una condizione
che costringe ’'uomo ad occuparsi
delle cose materiali permise ai suoi
membri di adempiere all’intento
Divino, rappresentato dal
Tabernacolo di Shilo e dal Sacro
Tempio di Gerusalemme.

L’unificazione degli opposti
Lo Shabat di Devarim indica quindi
I’unificazione di due opposti: uno
stato di grande discesa, che conduce
pero alla massima ascesa. Questa
generazione inferiore fu in grado
di compiere qualcosa che non poté
essere raggiunto dalla generazione
precedente, pur essendo essa
superiore. Shabat Chazon combina
anch’esso due elementi opposti.
Da un lato, esso ¢ uno dei “Nove
Giorni”, ed in alcuni anni puod
corrispondere al Nove di Av
stesso, i1l giorno che commemora
la distruzione del Tempio. D’altro
lato, ¢ proprio attraverso una
simile discesa che noi meritiamo
la venuta di Moshiach e il Terzo
Tempio. E questo ¢ il motivo per il
quale in questo giorno ogni Ebreo
riceve una visione, anche se da
lontano, del terzo e piu magnifico
di tutti 1 Templi, quello che sara
presto costruito dal nostro Giusto
Moshiach.

(Basato su Likutéi Sichot, vol. 2, pag.
357 - 358)

.| “Bar Yochai”, erigemmo anche uno stand

Questa storia si svolge a Coney Island, nel Beit
Chabad diretto da rav Roi Shemesh. Si era nei
giorni precedenti a Lag ba Omer e nella frenesia
dei preparativi per i festeggiamenti di quel giorno,

| in soccorso erano arrivati anche degli aiuti da fuori.

Fra questi, rav Shneur Zalman Shmuelevitz, dal quale
sentiamo direttamente i fatti. “Oltre alla preparazione
dei falo attorno ai quali si sarebbe danzato al canto di

dove sarebbe stato possibile scrivere
al Rebbe, cosi come era stato fatto con
successo a Meron. Di fatto, furono in
molti a voler chiedere una benedizione
al Rebbe tramite 1’/grot Kodesh (la
raccolta di lettere del Rebbe che
permette, aprendone un volume a ‘caso’,
di trovare una risposta nelle righe della
pagina sulla quale la Divina Provvidenza
ha fatto cadere la scelta). Noi non ci
stupiamo nemmeno piu della precisione
con la quale la maggior parte delle volte il Rebbe
risponde anche oggi a chi gli si rivolge, ma quella
volta anche noi fummo veramente colpiti. Venne da
noi un giovane, dinamico uomo d’affari, di nome
Yacov, insieme ad un suo socio. Egli voleva consigli
e benedizioni dal Rebbe riguardanti argomenti
differenti. Chiese quindi di porre una richiesta alla
volta, pensando che con una sola lettera il Rebbe non
potesse rispondere a tutte. Gli dissi che il Rebbe non
aveva problemi a rispondere a tutte le domande nella
stessa lettera, ma egli preferi comunque iniziare da
una sola, quella che gli era piu urgente. Ci racconto
di condurre degli affari in America gia da dieci anni,
ma che solo ora stava pensando di intraprendere,
con il suo socio, un importante progetto che avrebbe
cambiato le loro vite, compreso il trasferirsi a New
York. Dopo aver fatto le dovute preparazioni, Yacov
scrisse la sua lettera, per introdurla poi in uno dei
volumi. La pagina aperta era la 184-185 del volume
15. La prima lettera si rivolgeva alla direzione di una
filiale Chabad di Montreal che stava organizzando
I’apertura di una nuova istituzione in quella citta. Il
Rebbe dava la sua benedizione per quell’iniziativa. I
due uomini d’affari si guardarono con stupore e mi
dissero: ‘Il progetto di cui vi abbiamo accennato ¢
della massima segretezza, e per paura che qualche
particolare trapelasse prima che noi fossimo pronti,
non vi abbiamo rivelato dove realmente intendiamo
realizzarlo. Abbiamo detto New York, ma di fatto
si tratta di Montreal. E il Rebbe non solo ha dato la

Da Beit Shaan a Coney Island

sua benedizione al progetto, ma ha citato anche il
luogo in cui si fara!” Essi spiegarono che da tempo
vi lavoravano e ora, che avevano trovato i partner
potenziali, erano arrivati alla fase in cui mancava solo
la loro firma. Rassicurati dalla benedizione del Rebbe,
chiamarono subito i loro colleghi, fissando I’ora per la
conclusione dell’accordo. Dopo che si furono calmati,
lessi loro la continuazione della lettera: “Certamente

voi siete in contatto con coloro che si occupano qui
della parata di Lag baOmer, al fine di verificare
future attivita e imparare I’uno dall’altro sulla base
delle passate esperienze.” La loro meraviglia crebbe
ancora di piu, dal momento che ci trovavamo nel bel
mezzo delle celebrazioni di Lag baOmer, e il Rebbe
collegava cio al successo dell’istituzione a Montreal!
Nella pagina aperta si trovava un’altra lettera: “In
risposta alla sua lettera in cui ha accluso I’opinione del
dottore riguardo a suo figlio... Continui il trattamento
raccomandato e forse vale la pena far notare al dottore
che, data la ragione del suo stato mentale, in base a
quanto ¢ spiegato, potrebbe essere di grande efficacia
trovare delle opportunita che gli permettano di aiutare
quelli che sono piu deboli di lui, di essere il loro
leader o consigliere, come nelle Mesibot Shabat, ecc.,
cosa che accrescerebbe la sua fiducia in se stesso.”
Come ebbi finito di leggere, vidi il giovane uomo
d’affari piangere. ‘Questa ¢ chiaramente una risposta
alla seconda richiesta di benedizione che intendevo
rivolgere al Rebbe’, mi disse allora, ancora in preda
all’emozione. Prosegui quindi raccontandomi che
quella stessa mattina sua moglie I’aveva chiamato per
dirgli che loro figlio, a causa di problemi sociali che
stava vivendo a scuola, era stato invitato a sottoporsi
ad una valutazione psicologica e che la diagnosi
emersa era molto preoccupante. Ed ecco che il Rebbe
gli stava parlando dell’opinione del dottore su suo
figlio e dando consigli pratici su come migliorare la
sua condizione tramite attivita sociali in cui avrebbe

dovuto fungere da leader. Ma non era finita. Vi era una
terza lettera in quelle pagine: “In risposta alla notizia
del Bar Mizva di suo figlio Yisrael Yizchak, possa
essere volonta di D-O che dall’eta di tredici anni, I’eta
delle mizvot, egli vada a quella di quindici, ecc. come
dice la Mishna (Avot 5), e cresca la sua diligenza
nello studio della Tora rivelata e della Chassidut e
sia meticoloso nell’osservanza delle mizvot. E possa
D-O dargli successo nel suo essere un
Chassid, timorato del cielo e studioso,
e che lei e sua moglie possiate avere
molta soddisfazione chassidica da lui
e da tutti i vostri figli. Con benedizioni
per buone notizie anche riguardo
all’espansione necessaria in quantita
e qualita delle lezioni di Chassidut
che la Divina Provvidenza le ha dato
il merito di insegnare pubblicamente,
e non c’¢ niente che possa frapporsi
alla volonta. “ Dopo aver letto anche
questa lettera, che a me sembrava seguire lo standard
normale delle lettere di benedizione del Rebbe per
i Bar Mizva, vidi il giovane fissarmi con la bocca
aperta. “Non ¢ possibile!”, disse. “Quello che sta
succedendo ¢ straordinario: il Rebbe sta rispondendo
anche alla terza domanda che avevo in mente di
porgli!” Dopo essersi calmato, mi raccontd che suo
figlio maggiore, di quindici anni, stava studiando in
una in una determinata yeshiva, ma dimostrava da
tempo interesse per lo studio della Chassidut, tanto
da voler abbandonare la sua yeshiva per passare ad
una yeshiva Chabad. Lui e sua moglie erano incerti
sul da farsi, non capendo la necessita di cercare una
nuova via di vita. Ed ecco il Rebbe citava un ragazzo
Bar Mizva e 1 suoi quindici anni e I’importanza di
studiare Chassidut! Con questa, Yacov aveva ricevuto
risposta a tutte le sue domande. Prima di andare, mi
chiese il mio nome. Glielo dissi, e all’improvviso mi
ritrovai stretto in un grande abbraccio. In lacrime per
I’emozione, Yacov mi chiese se fossi il figlio di Yacov
Shmuelevitz, che riposi in pace. Alla mia risposta
affermativa, mi racconto di provenire da Beit Shaan,
dove mio padre era emissario del Rebbe. ‘Abitavamo
di fronte a suo padre e per tutta la mia infanzia
partecipai alle sue attivita. Suo padre mi ha instillato
I’idea che sempre, quando c¢’¢ bisogno di un consiglio
o di una benedizione, dobbiamo rivolgerci al Rebbe.
Mi sono fermato qui oggi, ricordandomi di questo, e
per tutto il tempo, non so come, mi sono sentito come
se suo padre fosse con me. Ora tutto mi ¢ chiaro!’”

1

Dal libro di M. Brod (edito da Mamash,
WWW. Mamash.it)

Una regola halachica

E importante sottolineare che l'approccio
all'argomento della redenzione deve essere
assolutamente identico all'approccio a qualsiasi
altro problema halachico. Di conseguenza, non
possiamo fondare completamente le nostre
halachot sui Midrashim che, sebbene contengano
gran parte dei segreti della Tora, sono spesso
metaforici e difficili da tradurre in regole
concrete. Le regole halachiche devono fondarsi
su fonti halachiche, obbligatorie per tutto il
popolo Ebraico. L’unica fonte halachica sulla
redenzione ¢ Rambam, la cui posizione ¢ univoca.
Secondo un principio halachico accettato da
tutti, ogni volta che i suoi commentatori non lo

Giorni del Messia

contraddicono si presume siano d’accordo con
lui, e quindi le conclusioni del Rambam sono
vincolanti. Per quanto concerne la redenzione,
nessuna opera halachica ¢ in disaccordo con
Rambam, le cui regole sono infatti accettate e
riconosciute come definitive per esempio dal
Ravad, da rav Yossef Caro e dal Radbaz.

La nostra Sérach figlia di Asheér

Rambam dedica due capitoli al termine
delle Hilchot Melachim, all’argomento della
redenzione. L’undicesimo capitolo riguarda la
funzione del Messia, le sue azioni ¢ i gradi della
sua rivelazione, mentre il dodicesimo capitolo
descrive i giorni del Messia, la guerra di Gog
e Magog, l’arrivo del profeta Eliyahu, ecc.
Riguardo a questi eventi, Rambam commenta:
...nessuno puo dire come saranno finché
non accadranno. Al contrario, i gradi della
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rivelazione messianica spiegati nel capitolo 11
sono da considerarsi chiare e indiscusse regole
halachiche. Come abbiamo gia notato, secondo il
Rambam, il re Messia non ha bisogno di operare
miracoli. Piuttosto, le vere prove della sua
identita sono la sua essenza, i suoi atti all’interno
del popolo ebraico e il suo attento vigilare nel
proteggere gli Ebrei. Se solo il popolo Ebraico
avesse prestato piu attenzione a queste regole
halachiche, sarebbe stata risparmiata tanta
delusione generata dai falsi Messia della
storia, impostori che hanno costruito le loro
menzogne su Midrashim equivoci e su segni e
visioni erronei: nessuno di loro corrispondeva
alle “prove” halachiche stabilite dal Rambam.
Quando giungera il Messia solamente la sua
aderenza alla halacha potra confermare la sua
vera identita. Ecco perché Rambam ¢ la nostra
Serach bat Asher.




