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Nr. 26
Nitsawiem-Wajélech
23 Eloel 5762

Overzicht Nitsawiem

O

p de laatste dag van zijn leven verzamelt Mosjé heel het volk voor een laatste inwijding. Het verbond omvat niet alleen diegenen die aanwezig zijn, maar ook alle generaties die nog niet geboren zijn. Mosjé maant het volk aan extra waakzaam te zijn tegen afgoderij, want ondanks dat zij de gruwelen van Egypte gezien hebben, zal er altijd de verleiding blijven bestaan van het experimenteren met vreem​de filosofieën als een voorwendsel voor immoraliteit. Mosjé beschrijft de verlatenheid van het land Israël als resultaat van het niet in achtnemen van de mits​wot. Hun nakomelingen en vreemdelingen zullen allebei de verlatenheid van het Land opmerken en de onmogelijkheid om er produkten te verbouwen. De conclusie zal voor iedereen duidelijk zijn: Het Joodse Volk heeft Hasjem verloochend en verlaten. Mosjé belooft echter, dat het volk uiteindelijk berouw zal tonen. Hoezeer zij ook zullen assimileren aan de volken rondom hen, uiteindelijk zal Hasjem hen terug​brengen naar Erets Jisraël. Mosjé zegt tegen het volk dat zij er steeds aan moeten denken dat de Tora niet iets is dat ver van hen verwijderd en onmo​gelijk is, in tegendeel, het ligt binnen het bereik van iedere Jood. De Parasja eindigt met een drama​tisiche keuze tussen leven en dood. Mosjé spoort het volk aan om te kiezen voor het leven.


Overzicht Wajélech

Op de laatste dag van zijn leven gaat Mosjé van tent tot tent om afscheid te nemen van zijn geliefd volk en om hen aan te moedigen het geloof vast te houden. Mosjé legt hen uit, dat het niet uitmaakt of hij al dan niet bij hen is, Hasjem zal altijd bij hen zijn. Hij ontbiedt Jehosjoe’a bij zich en vermaant hem sterk en moedig te zijn. Mosjé leert het volk de mitswa van hakheel: Ieder zevende jaar, na het sjmita-jaar, op Soekot, zal het volk zich verzamelen bij de Tempel om de koning te horen voorlezen uit het Boek Dewariem. Hasjem vertelt Mosjé dat zijn einde nadert, en dat hij Jehosjoe’a moet oproepen om naast hem in het Misjkan te staan, waar Hasjem Jehosjoe’a zal onderrichten. Hasjem vertelt hen, dat nadat zij het Land zullen zijn binnengegaan, het volk ontrouw zal zijn en andere goden zal dienen. Hasjem zal dan „Zijn gezicht verbergen” zodat het zal lijken alsof het Joodse Volk aan de genade van het noodlot is overgeleverd. Hasjem geeft Mosjé en Jehosjoe’a opdracht het lied Ha’azienoe op te schrijven, hetgeen als „getuige” zal dienen tegen de Joden, wanneer zij zullen zondigen. Mosjé geeft dit lied in schrift weer en leert het aan de Bnei Jisraël. Mosjé voleindigt zijn transcriptie van de Tora en geeft de Levieten instructie het naast de Aron (de Heilige Ark) te leggen, zodat niemand ooit een nieuwe Tora-rol zal schrijven die verschilt van de originele, want er zal altijd een referentie zijn, waarvan men kan copiëren.

Met toestemming vertaald uit Torah Weekly van Ohr Somayach in Jerusalem, Israel

©1998 Ohr Somayach International - All rights reserved.

Inzicht in Nitsawiem 

JOUW UITEINDELIJKE ANTWOOORD 

„Maar de zaak is u zeer nabij, in uw mond en in uw hart om haar te doen.” (Dewariem 30:14)

Er is een Midrasj over bovengenoemde pasoek die in het bijzonder relevant is voor deze tijd van het jaar, waarin iedereen probeert zich op enigerlei gebied te verbeteren. De Midrasj vertelt ons dat Eliahoe Hanavie – de profeet Elia – eens reisde van de ene streek naar de andere, toen hij onderweg een man tegenkwam die hem spottend uit​lachte. Eliahoe schrok ervan maar vroeg onmiddellijk aan het individu: „Wat antwoord je Hasjem op de dag van het oordeel?” De man antwoordde snel: „Ik heb een eenvou​dig antwoord voor mijn Vader in de Hemel. Ik zal tegen Hem zeggen dat mij niet voldoende verstand of intelli​gen​tie gegeven is om mij meester te maken van Choemasj en Talmoed.”

Dit antwoord bracht Eliahoe niet van de wijs en hij rea​geerde daarop: „Mijn zoon, wat is je beroep?” „Ik ben visser,” antwoordde de jongeman. „En wie heeft jou ge​leerd netten te boeten en hoe je die netten in zee moet gooien om vis te vangen?” „O Rabbi,” antwoordde hij, „daarvoor heb ik verstand en begrip gekregen van de Hemel.”

Toen Eliahoe deze hypocriete reactie hoorde, vermaande hij de jongeman en zei: „Mijn zoon, wanneer Hasjem je het verstand en de intelligentie gegeven heeft om het be​roep dat je gekozen hebt, te leren, dan heeft Hij je ook de intellectuele mogelijkheid gegeven om meester te worden over de woorden van Tora, zoals er geschreven staat: ‘De zaak is u zeer nabij.’” 

Hoe waar zijn de woorden van de Midrasj. Iedereen vindt wel een excuus voor zijn „inactiviteit” in Tora-studie. Iemands activiteit in zijn beroep getuigt echter tegen hem. Daarvoor vinden wij methoden om de meest ingewik​kel​de problemen meester te worden, om het lastigste compu​terprogramma te doorgronden, maar een „stukje Gemara” is „te moeilijk” om te begrijpen! Plotseling blijken het alleen de hele intelligente jongens te zijn die Tora kunnen leren. De woorden van de Midrasj kaatsen terug.

Wanneer je het in enigerlei beroep „kunt maken”, dan kun je het ook „maken” in Tora-studie. 

(Peninim on the Torah)

Het symbool van de Sjofar

Door Rabbi Shraga Simmons

(Met toestemming over genomen van Aish HaTorah)

Wanneer er op de Sjofar – de ramshoorn – geblazen wordt,  kan men drie verschillende geluiden onder​scheiden:

1.  Tekia – één langgerekte blaastoon;

2. Sjewariem – drie middelmatig lange klagende geluiden;

3.  Teroea – negen snelle korte stoten.

Laten wij ieder van deze drie sjofar-tonen eens nader bekijken en zien hoe zij zich verhouden tot de verschil​lende thema’s van Rosj Hasjana.

De Tekia
Rosj Hasjana is de dag waarop wij appreciëren wie G-d is. Vervolgens verwerken wij dat begrip, zodat het een levend, praktisch onderdeel wordt van onze dagelijkse realiteit. G-d is almachtig. G-d is de Schepper. G-d houdt de wereld in stand. G-d is de Supervisor. Kortom, G-d is de Koning van het Universum.

Maar voor velen van ons is het begrip „koning” synoniem met het beeld van een hebberige, naar macht hongerende despoot, die zijn onderdanen ondergeschikt maakt aan zijn eigen egoistische wensen.

In de Joodse traditie is een koning in de eerste plaats een dienaar van het volk. Zijn enige zorg is dat het volk in geluk en harmonie leeft. Zijn decreten en wetten zijn er alleen om het volk goed te doen, niet voor hemzelf (zie Maimonides, Hilchot Melachiem – Wetten van Koningen 2:6).

Het doel van Rosj Hasjana is om G-d tot Koning te kronen. De Tekia – de lang gerekte sjofar stoot – is het geluid van de kroning van de Koning. In de Hof van Eden was het eerste wat Adam deed G-d tot Koning uitroepen. En nu roept de Sjofar voor onszelf en voor de wereld uit: G-d is onze Koning. Wij zetten onze waarden recht en keren terug tot de realiteit  van G-d als de Enige Die de wereld regeert … de geschiedenis leidt, bergen verzet en voor ieder en elk individu persoonlijk zorgt.

Maimonides voegt daar één belangrijke kwalificatie aantoe: Het is niet genoeg als G-d alleen MIJN Koning is. Zolang niet de hele wereld erkent dat G-d Koning is, mankeert er iets aan mijn eigen relatie met G-d. Een deel van mijn liefde voor de Almachtige is mensen te begeleiden en hen te helpen om Hem te waarderen. Dat is natuurlijk niets anders dan een uitdrukking voor mijn die​pe zorg voor anderen. Maar het raakt ook mijn eigen gevoel voor G-ds al omvattende Koningschap.

De Sjewariem
Wanneer wij denken aan het jaar dat voorbij is gegaan, dan weten wij diep van binnen, dat wij eigenlijk gefaald hebben en niet bereikt hebben waartoe wij instaat waren. In het komende jaar willen wij die mogelijkheid niet op​nieuw verspelen. De Kabbalisten zeggen dat de Sjewa​riem – drie middelmatig lange stoten op de hoorn – het snikken is van het Joodse hart, dat verlangt naar een ver​binding, naar groei, om te bereiken.

Iedereen heeft de mogelijkheid om te groeien en te veranderen. Dit kan veel sneller dan je ooit van gedroomd hebt. De sleutel is om te bidden vanuit de bodem van je hart en G-d te vragen om je de mogelijkheid te geven om te groeien. Laat jezelf niet gevangen houden door het verleden. Je hebt nu een enorm potentiëel.

Op het moment dat de Sjofar geblazen wordt, schreeuwen wij het uit naar G-d vanuit het diepste van onze ziel. Dit is het moment waarop onze ziel voor de Almachtige staat, zonder barriëre – wanneer wij ons helemaal kunnen laten gaan.

De Teroea
Op Rosj Hasjana moeten wij ontwaken en eerlijk zijn en objectief tegenover ons eigen leven. Wie wij zijn, waar we zijn geweest, en in welke richting wij verder gaan. De Teroea – 9 snelle korte hoornstoten snel achter elkaar – gelijken op een alarm, dat ons opwekt uit onze geestelijke sluimer. De Sjofar brengt helderheid, oplettendheid en concentratie.

De Talmoed zegt: „Wanneer er rechtspraak beneden is, is er geen noodzaak voor rechtspraak van boven.”

Wat dit betekent, is dat wanneer wij de tijd nemen om een serieus, realistisch model te construeren, hoe het gekomen is dat wij te kort geschoten zijn in het verleden, en wat wij verwachten te veranderen in de toekomst, dan zal G-d ons niet hoeven „te wekken ” voor wat wij reeds weten.

G-d verwacht dat wij een eerlijke poging doen om maximaal gebruik te maken van de mogelijkheden en instrumenten die Hij ons gegeven heeft. Er wordt niet van je verwacht dat je iets zult doen wat je niet kunt, of dat je zult zijn wie je niet bent. G-d verwacht van je dat je doet waar je wel toe in staat bent. Je kunt G-d niet om de tuin leiden. Je kunt alleen jezelf voor de gek houden.

De reden dat wij het contact verliezen en fouten maken, is omdat wij niet iedere dag ons de tijd gunnen om contact te maken met ons diepste wezen en onze diepste wensen. De oplossing is om iedere dag wat tijd vrij te maken en onszelf af te vragen: ‘Zit ik op het goede spoor? Ben ik geconcentreerd op datgene waarop ik geconcentreerd moet zijn? Streef ik doelen na die de grootste veran​deringen in mijn leven en  in de wereld zullen maken?’

Maak er een gewoonte van om in contact te blijven met jezelf, dan zal, wanneer Rosj Hasjana komt, het geluid van de Sjofar niet zo ontnuchterend werken.

PRAKTISCHE HALACHA VOOR DE MAAND ELOEL

(deel 2)

Hieronder volgt het tweede deel van een samenvatting van de Halacha voor de maand Eloel zoals die, met G-ds hulp, t.z.t. zal verschijnen in ons boekje „Praktische Halacha”. Het is om technische redenen nog niet gecorrigeerd door een bevoegde en praktiserende rabbijn, maar wij hebben ons best gedaan om te voorkomen dat er fouten in voorkomen. Mocht iemand er toch een fout in vinden, dat wordt hij/zij aan​gemoedigd dat zo spoedig mogelijk aan ons te melden. Voorts leggen wij er de nadruk op dat het volgende niet bedoeld is als „psak halacha” maar als hulpmiddel bij verder studie. Halacha moet men bestuderen samen met een bevoegde rabbijn.

15. Wanneer men vóór het eerste ochtendlicht opstaat moet men zijn handen overgieten en de beracha ’al netillat jadaïm zeggen en de beracha over de Tora en na de selichot overgiet men nogmaals zijn handen, maar nu zonder beracha
. Anderen zijn gewoon eerst de selichot te zeggen en pas daarna, in sjoel bij het begin van de sjacharit-dienst al de ochtend-berachot achter elkaar te zeggen, inclusief 'al netillat jadaïm en de beracha voor Tora
. Veel Acheroniem zijn van mening dat het beter is deze berachot thuis te zeggen, zodra men opstaat en zijn handen wast
.

16. De gazan doet het grote talliet om, voordat hij met Asjrei begint. Aangezien er een meningsveschil is onder de geleerden of men ’s nachts wel of geen beracha zegt over een talliet, is het beter als hij niet zijn eigen talliet omdoet en ook niet dat van de ge​meente (waarvan hij medeëigenaar is) omdat hij daar dan misschien een beracha over zou moeten zeggen, maar hij leent er een van iemand anders
. Want men maakt alleen een beracha over zijn eigen talliet.
 Indien hem geen ander talliet ter beschik​king staat dan zijn eigen talliet of een talliet  van de sjoel, dan doet hij dat om zonder beracha [want de beracha voor een talliet is een gebod van de  ge​leerden en in geval van twijfel is men dan soepel en daarom zegt men geen beracha. Daarentegen is het een verbod van Tora om de naam van Hasjem zon​der reden uit te spreken en wanneer men een bera​cha zonder reden zegt, overtreedt men dit verbod van Tora. En in geval van twijfel over Tora ge- en verboden is men streng en dus zegt men in geval van twijfel ook om die reden geen beracha]. Zodra het licht wordt, raakt hij de tsietsiet aan en zegt de beracha
.

Wanneer er geen talliet  beschibaar is, mag men de selichot, met inbegrip van de 13 midot zonder talliet uitspreken
.

17. Men behoort te staan tijdens de selichot. Maar wie moeite heeft om te staan moet toch in ieder geval staan tijdens het lezen van Keil Melech Josjeev en tijdens de 13 midot
.

18. Het verdient de voorkeur dat de gazan die tij​dens selichot en ook die op de Hoge Feestdagen voorgaat in de dienst, iemand is met een hoogstaand karakter, die Tora geleerd heeft en zich nauwkeurig aan de mitswot houdt. Hij is bijvoorkeur ook boven de dertig jaar, zodat zijn jeugdige passie wat bekoeld is en hij wat nederiger geworden is in zijn hart. Dit komt overeen met de leeftijd die vereist was voor de Levieten om dienst te mogen doen in het Beit haMik​dasj, en het gebed komt overeen met die dienst
. Hij is bijvoorkeur ook getrouwd en heeft kinderen, want dan zal hij meer geneigd zijn zich voor Hasjem uit te storten. Dit is vergelijkbaar men de Cohen Gadol voor wie men een echtgenote klaarhield, voor het geval zijn eigen vrouw zou komen te overlijden, opdat hij in ieder geval een vrouw zou hebben die hem voor overtredingren zou behoeden
.

Dezelfde eisen gelden voor degene die de sjofar blaast en voor degenen die de noten voorleest. Het is gebruikelijk daarvoor een Torah-geleerde te kiezen
. 

Wanneer zulke mensen niet gevonden kunnen worden, dan is ieder​een die voor de gemeente acceptabel is, geschikt om dienst te doen. Wanneer iemand merkt dat hij niet voor iedereen acceptabel is, dan moet hij zich terugtrekken en de taak aan een ander overlaten, ook al is die ander iemand met minder verdiensten en van minder ge​leerd​heid
.

19. Een rouwbedrijvende in de zeven dagen mag zijn huis niet uitgaan om de selichot  te horen in de synagoge, behalve op Erev Rosj Hasjana en Erev Jom Kippoer, wanneer er extra veel selichot gezegd worden, dan mag hij naar sjoel gaan
.
20. Na de zeven dagen mag iemand die rouwt wel als gazan voorgaan bij de selichot, zelfs op Erev Rosj Hasjana
.
Erev Rosj Hasjana

21. Velen hebben de gewoonte om Erev Rosh Hasjana naar de be​graaf​plaats te gaan om daar te bidden op het graf van de tsaddi​kiem, die daar begraven liggen. Men geeft tsedakah  aan de armen en zegt smeekgebeden op de graven opdat de tsaddikiem die daar begraven liggen een goed woordje voor hen doen tijdens de Hemelse rechtspraak. Bovendien is de grond daar heilig en daardoor worden gebeden makkelijker geaccepteerd. Men mag echter zijn gebeden niet richten tot die tsaddikiem, want dan zou men het gebod van ’awoda zara overtreden. Men richt zijn gebeden tot Hasjem en vraagt Hem om ons te vergeven vanwege de verdiensten van de tsaddikiem die daar liggen begraven
.

22. Het is de gewoonte om op Erev Rosj Hasjana te vasten tot na mincha, waarna men een kleine maaltijd gebruikt, zodat men niet vastend en on​gemakkelijk de Jom Tov begint
. Velen dawwe​nen nu mincha ğedollah en vasten alleen tot die tijd
.

Men spendeert de rest van de dag met Tora-studie en mitswot en vraagt diegenen tegen wie men zich slecht gedragen heeft, om verge​ving en wacht daarmee niet tot Jom Kippoer
.

23. Men wast zijn kleren en laat zijn haren knippen ter ere van het feest. Men moet zich voor de middag laten kappen. Men gaat ook in het mikweh. Men doet zijn Sjabbat-kleren aan ter ere van het feest, waarmee we laten zien dat wij vertrouwen hebben in G-ds genade
.

24. Het is de gewoonte om  na de ochtenddienst de beloften die men tegenover G-d gemaakt heeft [niet die welke men tegen zijn mede​mens gemaakt heeft, want die kan men niet annuleren] te annuleren op de dag voor Rosj Hasjana, de zgn. hatarat nedariem. Dit moet gebeuren ten overstaan van drie volwassen mannen, die daarbij dienst doen als Beit Din, een leken-rechtbank. Wie de Hebreeuwse tekst niet begrijpt, moet het zeggen in de taal die hij wel begrijpt
.
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