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                   donderdag avond 5 juni
Sjawoeot in het kort
Door: Rabbijn Shraga Simmons

Een van de heiligste dagen van het jaar is tevens een van de minst bekende. Waar gaat Sjawoeot over?

Het is ironisch dat over Sjawoeot zo weinig bekend is. Want in feite herdenkt Sjawoeot een van de meest belangrijke gebeurtenissen in de Joodse geschiedenis – Matan Tora – het geven van Tora op de Berg Sinai.

Sjawoeot is de uitkomst van de zeven weken lange Omer-telling, die begon op de tweede dag Pesach. De naam „Sjawoeot” betekent „weken”, als herinnering aan de zeven weken die het Joodse volk na de Uittocht uit Egypte afwachtte tot de onvergetelijke gebeurtenis op Sinai. (Daar Sjawoeot 50 dagen na Pesach komt, werd het in het Latijn Pentacosta genoemd, hetgeen in het Nederlands verbasterd werd tot Pinksteren).

Ruim 3.300 jaar geleden, om precies te zijn in het Joodse jaar 2448 (dat is 1312 VGJ) nadat het Joodse Volk Egypte verlaten had, kwam het de woestijn Sinai binnen. Dit hele volk – 3 miljoen mannen, vrouwen en kinderen – ervoer zelf en rechtstreeks de G-ddelijke openbaring:
Toen sprak Hasjem tot jullie vanuit het midden van een vuur; jullie hoorden het geluid van woorden, maar een gestalte zagen jullie niet, alleen maar een stem. Hij vertelde jullie van Zijn verbond, dat Hij jullie gebood na te komen, de Tien Geboden, en Hij schreef die op twee stenen tabletten. (Dewariem 4:12-13)

De gift van Tora was een gebeurtenis van ontzagwekkende omvang, dat een onuitwistbare indruk nagelaten heeft op het Joodse volk, doordat zovelen (3 miljoen mensen) er getuigen van waren en de herinnering daaraan door vertelden aan hun kinderen, die het allemaal weer door vertelden aan hun kinderen, wat hun groot ouders, hun overgrootouders, hun voorouders zelf meegemaakt en aanschouwd hadden. Die ervaring heeft het unieke karakter, vertrouwen en bestemming van het Joodse Volk gevormd. En in de 3.300 jaar sedert die gebeurtenis zijn Tora-idealen – monotheïsme, rechtvaardigheid en rechtspraak, verant​woorde​lijkheid en liefde voor de medemens – de morele basis geworden voor de Westerse beschaving.
Hoe wordt Sjawoeot gevierd?
Misschien dat de reden voor de relatieve onbekendheid met Sjawoeot gelegen is in het feit dat deze feestdag geen duidelijke „symbolen”  heeft, zoals de Sjofar voor Rosj Hasjana  [Joods Nieuwjaar], de Soeka voor het Soekot-feest [Loofhuttenfeest], de Chanoekia [de acht-armige kandelaar] voor Chanoeka of de matsot voor Pesach.

Op Sjawoeot zijn er geen symbolen die onze aandacht afleiden van het centrale punt waarop het Joodse leven geconcentreerd is: de Tora en het leren van Tora. Dus hoe vieren wij Sjawoeot? Het is een algemene gewoonte om de hele nacht van Sjawoeot op te blijven en Tora te leren. En daar Tora de manier is die leidt tot zelf-perfectie, tot verbetering van de eigen levensstijl, wordt het leren op Sjawoeot-nacht Tikkoen leil Sjawoeot genoemd, hetgeen betekent: een daad van zelf-reparatie op de nacht van Sjawoeot.

Tijdens de synagoge dienst op de ochtend van Sjawoeot, die in sommige sjoels reeds in alle vroegte, direct na zonsopkomst gehouden wordt, lezen wij het Bijbelboek Ruth. Ruth was een niet-Joodse vrouw met een grote liefde voor G-d en Tora en dat leidde haar ertoe om zich tot het Jodendom te bekeren. De Tora suggereert dat de zielen van alle toekomstige bekeerlingen tot het Jodendom op Sinai aanwezig waren, zoals er staat geschreven (Dewariem 29:13): „Ik sluit [dit verbond] zowel met diegenen die hier vandaag aanwezig zijn voor de Eeuwige jullie G-d, als met hen die hier vandaag niet aanwezig zijn.”
Ruth had nog een andere band met Sjawoeot: zij was de betovergrootmoeder van Koning David, die op Sjawoeot geboren werd en op Sjawoeot overleed.
Op Sjawoeot is het de gewoonte om de sjoel te versieren met bloemen en planten. De reden hiervoor is, dat de Berg Sinai, die in de barre woestijn stond, op de dag dat Tora gegeven werd, in volle bloei stond. De Bijbel associeert Sjawoeot ook met de oogst van tarwe en vruchten en noemt het brengen van de eerste vruchten van het veld aan de Tempel een uitdrukking van dank (zie Sjemot 23:16, 34:22, Bamidbar 28:26).
Melkkost
Er bestaat een universele traditie om op Sjawoeot melkkost te eten. Er worden vele verschillende redenen hiervoor gegeven door de commentatoren. Enkele daarvan willen wij hier noemen:

1. Het Bijbelboek Sjier Hasjiriem [Hooglied] (4:11) noemt de zoete voedende waarde van Tora door te zeggen: „Het druipt van je lippen, als honing en melk onder je tong.”
2. Het vers in Sjemot 23:19 zet het feest Sjawoeot naast het verbod om vlees en melk samen te eten. Op Sjawoet eten wij daarom een vleesmaal en een melkmaaltijd.

3. Nadat de Joden de Tora op de Berg Sinai hadden in ontvangst genomen, weren zij onmiddellijk verplicht dieren ritueel te slachten [Sjechita]. Daar zij geen tijd hadden gehad kosjer vlees voor te bereiden, aten zij een melkkost-maaltijd.

4. Sjawoeot is een verlenging van Pesach, het wordt daarom ook wel Atseret –  slotfeest – genoemd, net als Sjemini Atseret, het Slotfeest na Soekot. Zoals men op op Pesach twee gekookte soorten voedsel eet, ter herinnering aan de twee offers op Pesach in de Tempel, zo eten wij vlees en melk op Sjawoeot, maar daar dat niet samen gegeten mag worden in één maaltijd, eten wij één vlees​maaltijd en één melkmaaltijd. Daar we zo ook van twee verschillende broden eten is dit ook een herinnering aan de twee broden die op Sjawoeot in de Tempel gebracht werden (Rama).

5. De dag dat Mosjé uit de rivier gehaald werd, was de 6de Sivan en hij wilde alleen gezoogd worden door een Hebreeuwse vrouw. Ter herinnering aan deze verdienste eten wij op Sjawoeot melkkost (Sefer Matamiem).
6. Het Hebreeuwse woord voor melk חלב – ChaLaV – heeft de nummerike waarde van 8+12+20 = 40, het aantal dagen dat Mosjé Rabbeinoe boven op de Berg Sinai was (Rabbijn Sjimsjon van Ostropol).
In 1967 eindigde de Zesdaagse oorlog vlak voor Sjawoeot. Israël herkreeg weer de Westelijke muur van de vroegere Tempel [de „klaagmuur”] en voor het eerst sinds 20 jaar konden Joden weer hun meest heilige plaats bezoeken. Op Sjawoeot zelf werd de Muur opengesteld voor bezoekers en op die gedenkwaardige dag maakten meer dan 200.000 Joden een voettocht naar de Muur (in Jeruzalem reiden op Sjabbatot en Joodse feestdagen geen auto’s of bussen).

In de daar opvolgende jaren werd deze „pelgrimstocht” een vaste traditie. Vroeg in de ochtend op Sjawoeot, na een hele nacht Tora geleerd te hebben, vullen de straten van Jeruzalem zich met tienduizende Joden die naar de Muur wandelen.

Deze traditie heeft zijn oorsprong in de Bijbel. Sjawoeot is een van de drie Joodse pelgrim-feesten, waarop in de tijd van de Tempel de hele bevolking uit het hele land te voet naar de Jeruzalem kwam om daar Tora te leren en het feest te vieren.
Tora-lezing op Sjawoeot
Op Sjawoeot wordt gelezen uit het boek Sjemot (19:1-20:23), dat de gebeurtenis van Matan Tora  en de Tien Geboden bevat. Als Maftir wordt er gelezen uit Bamidbar (28:26-31) waarin de offers beschreven worden die op deze dag gebracht werden in de tijd van de Tempel. Als Haftara wordt Uit het eerste hoofdstuk van Jechezkel [Ezechiël] gelezen over het visioen van Jechezkel van de Merkava [de wagen].

Voordat uit Tora gelezen wordt, wordt volgens Asjkenazische minhaĝ Akdamoet gelezen. De Sefardiem lezen dit niet.

Akdamoet, een liturgisch gedicht, werd gecomponeerd door Rabbi Meïr, de zoon van Rabbi Jitschak, die chazan was in Worms. Rasji woonde ook in Worms en volgens de traditie zou Rabbi Meïr de leraar van Rasji geweest zijn. De zoon van Rabbi Meïr werd door de Kruisvaarders vermoord bij het pogrom van Worms. Nadien werd Rabbi Meïr gedwongen een debat aan te gaan met leiders van de Christelijke Kerk, die probeerden hem van zijn geloof af te brengen. Dat lukte hun niet en Rabbi Meïr schreef daarna dit gedicht als een loflied op Hasjem. Het gedicht, dat zich scherp afzet tegen de kerkelijke leiders, is geschreven in het Aramees, zodat alleen degenen die Talmoed geleerd hebben het kunnen begrijpen.
Op Sjawoeot  wordt, zoals boven reeds vermeld, het boek Ruth gelezen, om ons te leren dat Tora alleen ver​kre​gen wordt door lijden en moeilijkheden, net zoals Ruth het Jodendom pas verkreeg na veel moeilijk​heden te hebben doorgemaakt. (Sefer HaToda’ah).
Namen van het feest
Het feest van de 6de Sivan heeft vier verschillende namen:

– Het oogstfeest: zoals er greschreven staat: „En het feest van de oogst van de eerstelingen van je werken, dat je gezaaid hebt op het veld (Sjemot 23:16);
– Het Wekenfeest: „En het Wekenfeest zul je vieren met de eerstelingen van het maaien van de tarwe (Sjemot 34:22);
– Het Feest van de Bikoeriem [de eerste vruchten];

– Atseret; dit is een naam door de geleerden eraan gegeven, genoemd in Sifri.
Rationeel Geloof
Door Marshall Roth

Moet acceptatie van Tora meer gebaseerd zijn op bewijs of meer op geloof? Het antwoord: Het hangt er vanaf.

Jodendom heeft twee schijnbaar tegenstrijdige bronnen die een antwoord geven op een fundamentele vraag met betrekking tot Sjawoeot. Moet onze acceptatie van Tora gebaseerd zijn op blind vertrouwen of op een rationele intellectuele basis?

Bron nr. 1 – „Chovot Halevavot,” door Rabbeinoe Bacheja (Bechaje)1:

Moet men de joodse idealen accepteren op basis van de autoriteit  van de Tora-geleerden en uitsluitend vertrouwen op hun tradities?

In tegendeel! De Tora gebiedt je expliciet je intellect te gebruiken en na te denken over zulke onderwer​pen. Nadat je kennis verworven hebt door de methode van traditie, die al de wettelijke voorschriften omvat, moet je met je verstand onderzoeken, begrijpen en oordelen totdat de waarheid duidelijk voor je is en valse ideeën uitgewist zijn uit je gedachten, zoals er geschrevens staat: „Ken deze dag en neem het ter harte dat Hasjem G-d is” (Dewariem 4:39). Dit is een aansporing tot het gebruik van iedere rationele methode van onderzoek.
Bron nr. 2 – Midrasj Sifri, Dewariem 33:

Toen G-d de Tora aan de mensheid wilde geven, ging Hij eerst naar alle volken van de wereld en bood het hen aan. De een na de ander van de volken vroeg: „Wat staat erin geschreven?”
Tenslotte bood G-d de Tora aan het Joodse volk aan. Zij accepteerden het onmiddellijk, zonder vragen, zoals er staat geschreven in de Tora (Sjemot 24:7): „Alles wat Hasjem heeft gezegd zullen wij doen en wij zullen het begrijpen.”
Deze twee bronnen doen twee vragen opkomen:
1ste vraag: „Wij zullen het doen en wij zullen het begrijpen” klinkt niet erg logisch. Welk intelligent mens zal zich verplichten aan een systeem dat hij of zij niet kent of begrijpt? Hadden de Joden niet moeten zeggen: „Wij zullen het begrijpen en pas dan zullen wij het doen”?

2de vraag: Hoe kan de eerste bron zo duidelijk zeggen dat de acceptatie van Jodendom afhankelijk is van een intellectueel proces? Is dat niet in directe strijd met het bovengenoemde Tora-vers dat wij eerst zullen begrijpen en pas daarna zullen doen?
De absolute richtlijnen
Het antwoord is dat beide bronnen waar zijn maar dat zij het hebben over twee verschillende situaties.

Wanneer iemand naar een vertrouwde huisarts gaat, zal hij niet vragen wat de voorgeschreven behandeling betekent. Zo ook in de tijd, dat het Joodse volk voor de Berg Sinai stond, toen hadden zij reeds een vertrouwens​relatie met G-d opgebouwd. Zij waren persoonlijk getuige geweest van de Tien Plagen in Egypte, van de splitsing van de Rietzee en van het wonderbaarlijke Manna dat dagelijks uit de hemel kwam. Zij wisten heel duidelijk dat G-d de wereld bestuurt en dat Hij alleen het goede met ons voor heeft. Daarom, toen Hij de Joden een gids voor heel het leven aanbood, was er geen twijfel of zij dat zouden willen aannemen – wat er ook in zou staan.

In feite is de volgorde van „wij zullen het doen en zij zullen het begrijpen” de enige logische manier waarop het Joodse volk de Tora had kunnen aannemen. Wanneer zij gezegd zouden hebben: „Laten we het eerst eens lezen en zien wat erin staat, en daarna zullen wij wel beslissen of wij het willen accepteren of niet”, dan zouden zij net zoals de andere volken gereageerd hebben en de Tora in essentie verworpen hebben. Zij zouden daarmee gezegd hebben: „Wij willen alleen maar een systeem van morele richtlijnen accepteren dat comfortabel voor ons is.”
De betekenis van de rationle acceptatie
Gegeven deze uitleg, hoe moeten wij dan de nadruk begrijpen die Rabbeinoe Bacheja legt op de rationele acceptatie?

Hiertoe moeten wij begrijpen over welke periode wij het hebben. Voor de generatie van Mosjé, die een intieme persoonlijke relatie met G-d had en rechtstreeks G-ds kracht en Zijn liefde voor het Joodse volk had waargenomen, was het voor de hand liggend dat zij Tora op  het eerste gezicht zouden accepteren.

„Chovot Halevavot” echter spreekt tegen toekomstige generaties. Hoe zouden wij, die deze fundamentele formatieve ervaringen van de originele generatie missen, verwacht worden ons tot Tora te verhouden?

Het antwoord is: met ons verstand. Wij moeten nadenken, onderzoeken en verklaren om onze verhouding tot Tora uit te zoeken.

De Rambam – Maimonides – noemt zijn eerste boek van zijn 14 delige Misjné Tora met het Sefer HaMada – het Boek van de Kennis, dat begint met de Hilchot jesodei haTora – De fundamentele wetten van Tora. Hierin noemt Rambam als eerste mitswa: „Te weten (לֵידַע) dat er een G-d betaat,” dus niet „geloven” dat er een G-d bestaat. De algemeen geaccepteerde vertaling van Sefer HaMitswot (dat door de Rambam in het Arabisch geschreven werd) begint met: „De eerste mitswa is het gebod om in G-d te geloven.”

Veel latere geleerden hebben bezwaar gemaakt tegen deze definitie van het gebod. Bijvoorbeeld in Rosj Emoena stelt Rav Jitschak Abarbanel twee vragen:

1) Hoe kan het eerste gebod zijn dat men in G-d moet geloven? Hij is degene die de geboden gegeven heeft. Zonder geloof in Hem kan er geen concept zijn waarbinnen wij Hem dienen door Zijn wil te doen. 

2) Hoe kan men bevelen om „te geloven”? Geloof is een geestestoestand en niet een handeling die afhankelijk is van iemands wil. 

Door de stellen dat het gebod is om „te kennen” – d.w.z. dat men zijn kennis van G-d en zijn bewustzijn dat Hij bestaat moet ontwikkelen, worden beide vragen beantwoord: Hoewel iemand in G-d kan geloven, moet hij werken om dat geloof een deel van zichzelf te maken, het zich eigen maken, zodat het een deel wordt van zijn bewuste denkproces. Voorts is de intellectuele activiteit die nodig is voor dit proces van „zich eigen maken” een handeling die van iemand gevraagd kan worden.
Gegeven de veelheid van godsdiensten en „wegen die tot G-d leiden”, die om onze aandacht roepen (en dat gecombineerd met de menselijke neiging om genoegen te nemen met halve waarheden en comfortabele compro​missen op moeilijke vraagstukken), worden wij aangemoedigd om uitsluitend te vertrouwen op ons verstand om de waarheid van Tora te onderzoeken.
Echter, hoe belangrijk intellectuele kennis ook mag zijn –  „Ken deze dag” – het moet gecombineerd worden met „en neem het ter harte.”

Een complete relatie met G-d heeft beide nodig: intellect en emotie. „Kennis van G-d zonder gevoelens” laat iemand achter, gespeend van innerlijke overtuiging. „Gevoelens zonder kennis” daarentegen is de basis voor iedere cultus, nationale ideologie en charismatische beweging in de historie.
Daarom zijn beide componenten – intellect en emotie – essentieel voor ieder onderzoek naar de waarheid en de verhouding met G-d.

Laat ons daarom deze Sjawoeot gebruiken om met ons intellect te onderzoeken, te graven in de diepten van G-d en Zijn Tora, opdat wij een niveau bereiken zullen van een oprecht en van ganser harte gemeend „wij zullen doen en begrijpen.”

––––––––––––––––––––––––
1. R. Bacheja (Bechaje) Ibn Pakuda (11de eeuw, Saragossa, Spanje) was een ethicus, filosoof en dichter. Zijn werk Chovot Halevavot – Verplichtingen van het hart – is een ethisch leerstuk van het Jodendom en geeft in een systematisch patroon de fundamentele geloofspunten daarvan weer. Dit klassieke werk wordt door velen beschouwd als een fundamenteel tekstboek van religieuze ideologie. R. Jisraël, de beroemde Maggid van Kotznitz zou later verklaren dat dit boek het fundament is waarop zijn geloof gebaseerd was, terwijl de Chatam Sofer zijn dagelijkse Talmoed-lessen steeds deed voorafgaan met een korte lezing uit dit werk.
Wat staat er in Tora?
HaGaon Rav Moshe Feinstein zt”l

Chazal [onze Geleerden z”l] leren ons dat Hasjem de Tora aan alle volken van de wereld aanbood. Zij antwoord​den Hem met de vraag: „Wat staat er in geschreven?” Hasjem antwoordde: „Je zult niet moorden; Je zult niet stelen.” Waarop de volken antwoordden dat zij niet met dit soort geboden konden leven. (Sifrei, Parasjat WeZot Haberacha).
Het antwoord van de volken is zeer verbazingwekkend. Wij zien dat alle volken van de wereld zeer streng zijn als het gaat over het oordelen over misdaden zoals moord en diefstal. In feite is hun straf voor overtreders hiervan nog veel zwaarder dat die welke Tora oplegt. Zelfs een mogelijke moordenaar wordt zwaar gestraft, wanneer er bewijzen zijn die op zijn schuld wijzen, zelfs wanneer dat niet volledig bewezen is. Zij straffen zelfs wanneer de moord begaan is zonder dat de moordenaar vooraf  gewaarschuwd is. Er wordt zelfs gestraft wanneer de getuigen familieleden of minderjarigen zijn, die de Tora daarentegen nimmer als getuigen zou accepteren.

Ook met diefstal zijn de niet-Joodse volken strenger. Het kan gestraft worden met gevangenis of geseling of zelfs verminking (zoals in Arabische landen), terwijl Tora alleen financiële boetes oplegt. Bedin Tora wanneer de beschuldigde zijn overtreding bekent, wordt hij helemaal niet gestraft; hij moet alleen het gestolene teruggeven.
En het is duidelijk dat door de generaties heen de niet-Joden overtreders altijd gestraft hebben voor deze misda​den, zoals de misjna zegt: „Als er geen vrees voor de regering zou bestaan, zou ieder mens zijn naaste levend opeten (Avot 3:2).
Dus wij zien dat zij wel degelijk straffen voor diefstal en moord. Waarom weigerden zij dan de Tora te accepteren omdat het diefstal en moord verbiedt?

In tegenstelling tot de volken antwoordde Israël, toen het de Tora accepteerde: Na’asé wenisjma – we zullen het doen en we zullen het begrijpen. Zij vroegen niet naar de inhoud van de Tora. Maar zij vertrouwden op Hasjem Jitbarach. Waarom?
Klal Jisraël wandelde met Hasjem in zuiver en onwankelbaar vertrouwen, net als Awraham Avinoe: De Volken van de Wereld vinden het van nature onmogelijk om te handelen in zulk een blind en zuiver vertrouwen. Het is voor hen onmogelijk Tora te accepteren zonder eerst te vragen wat er in staat. En wanneer zij weten dat het moord en diefstal verbiedt, kunnen zij daar niet mee akkoord gaan, ondanks dat het misjpatiem – redelijke wetten – zijn.
Omdat zij de basiszekerheid missen die nodig is voor vertrouwen, hebben de niet-Joden een enorme neiging om te stelen en te moorden. Een ba’al bitachon – wie zekerheid heeft – weet dat hij krijgt wat voor hem bestemd is en dat er voor hem geen reden is om te stelen. Zo ook is geen enkel ander wezen een bedreiging voor hem, in welk opzicht dan ook, zolang dat niet door Hasjem Jitbarach zo is voorbestemd. Daarom heeft hij ook geen behoefte om iemand te vermoorden. Wie een dergelijke bitachon niet heeft, heeft een sterke neiging tot stelen en moorden.

Ondanks dat de hele wereld deze misdaden straft, kan men de manier waarop de volken van de wereld deze mis​daden bekijkt, niet vergelijken  met de manier waarop Tora ze beschouwt. De Tora verbiedt diefstal en moord als intrinsiek kwaad. Moord is een ernstige zonde omdat Hakadosj Baroech Hoe de ziel van een mens liefheeft. Daar​om, zelfs als men zich van zijn eigen leven beneemt, is men schuldig. (Zie traktaat Sanhedrin 74a en Rasji daar in de discussie over het niet vermoorden van een ander, zelfs als dat gaat ten koste van iemands eigen leven.) Zo ook is diefstal verboden, want de bezittingen van je naaste moeten je even dierbaar zijn als je eigen bezittingen.

Daarentegen zijn de misdaden als moord en diefstal volgens de benadering van de volken van de wereld niet verkeerd omdat zij ze intrinsiek slecht vinden. Het is voor hen meer een soort contractuele overeenkomst onderling: „Als ik steel, zullen anderen van mij stelen; wanneer ik moord, vermoorden anderen mij.”

Wij kunnen dit zien bij een dievenbende of een bende (beroeps-) moordenaars, die bij elkaar blijven om hun misdaden tegen anderen te begaan, maar zij stelen niet van elkaar. Zou men zulke rovers en moordenaars „eerlijke mensen” kunnen noemen? Zij roven, stelen en moorden de hele tijd. Maar deze misdadigers hebben geen andere keuze dan ten opzichte van elkaar „eerlijk” te zijn, want als zij dat niet zouden zijn, zouden zij gewoon elkaar bestelen en vermoorden. Nu zij geen andere keuze hebben, moeten zij er wel mee instemmen: steel niet van mij en dan zal ik niet van jou stelen; schiet mij niet dood, dan schiet ik niet op jou!
Dit is de benadering van de volken van de wereld: een soort contract. Iedereen is bang dat hij het slachtoffer wordt dus moet men wel een of ander systeem hebben dat zulke misdaad controleert. Dit verklaart ook waarom de door hen gegeven straf  zoveel zwaarder is dan toepasselijk is. Redelijkheid dicteert dat diefstal alleen gestraft moet worden met financiële boetes, midda kenegged midda – alles naar mate van de begane misdaad. En toch geven zij lijfstraffen voor diefstal. Dat is omdat zij niet straffen wegens de ernst of het intrinsieke kwaad van de misdaad. Zij straffen omdat zij bang zijn voor hun eigen veiligheid. Daarom geven zij een zware straf, opdat „iedereen het zal horen en het zal nalaten.”
Zo ook zullen zij de doodstraf uitspreken voor een kennelijke moord als het bewijs redelijk is, zelfs al zijn er valse beschuldigingen. Zij zijn niet bezorgd voor het leven van de dader of voor het slachtoffer. Zij zijn bezorgd voor hun eigen leven en daarom, zelfs in geval van twijfel, zullen zij straffen [want dat dient hun werkelijke belang].

Daarom, waar er geen vrees is voor een overheid – zoals regeringsfunctionarissen zelf – is moord, diefstal en corruptie allom aanwezig. Dit is het duidelijkste in de oorlogen die zij voeren en bij vergelijkbaar gedrag.
Tora verbiedt moord omdat het intrinsiek slecht is, want een ziel is iets kostbaars. Hetzelfde geldt voor stelen: de bezittingen van je naaste moeten voor jou net zo kostbaar zijn als je eigen bezittingen. Daarom worden degenen die Tora accepteren en dit begrijpen, niet verleidt om te moorden of te stelen en zij zullen dit soort misdaden niet doen, onder geen enkele omstandigheid.

Dit is de bedoeling van Chazal in de bovenstaande midrasj, als zij zeggen dat de volken van de wereld de Tora​verboden, zoals moord en diefstal niet konden accepteren. Dat soort mensen nemen deze issoeriem [verboden] alleen maar op zich als een contractuele verplichting ten opzichte van elkaar en dat soort verplichtingen zijn zonder betekenis. 
(Uit een drasja voor de Chevrat Tehilliem op de tweede dag Sjawoeot, 5684-1924)
Hilchot Jom Tov

Door Rabbi Mordechai Becher, Jesjivat Orh Somayach


1.
Mo’eed  – Onderbreekt ons dagelijks leven om na te denken over de fundamentele waarheden van ons bestaan. En om nieuwe krachten te vergaren voor de dagelijkse activiteiten.


2.
Verbod van melacha is van toepassing – d.w.z. transformatie en verbetering van de materiële wereld moet stoppen.


3.
Maar wanneer op Jom Tov activiteiten vereist zijn voor de Jom Tov zelf, opdat het een tijd van simcha – vreugde – zal zijn, dan zijn bepaalde activiteiten toegestaan.


4.
Activiteiten die direct „natuurlijke vreugde” produceren voor de viering van de Jom Tov zijn toegestaan. Natuurlijke, gewone en algemene bevrediging van de zinnen worden gedekt door de uitdrukking „consumptie door de ziel,” want bevrediging van de zinnen moet verheven en geheiligd worden door Jom Tov, maar het moet gebeuren op een manier die in overeenstemming is met de ideeën van het feest. Daarom heeft de uitdrukking Ochel Nefesj (de Bijbelse uitdrukking voor „consumptie door de ziel”) bijna uitsluitend betrekking op de smaakzintuig. Werk ter bevrediging van de reuk, het gezicht of het gehoor, enz. is niet toegestaan, omdat dit hetzij een verfijning, òf een kunstmatige bevrediging is.


5.
Daarom geldt het werkverbod niet voor:




1. De bereiding van voedsel dat niet de vorige dag gedaan kon worden.




2. Wanneer de kwaliteit van het voedsel verbeterd wordt, als de bereiding op Jom Tov gebeurt.




3. Alle voedselbereiding die uitsluitend geschiedt voor die feestdag alleen.


6.
Het verbod is niet van toepassing op slachten, braden, bakken, roosteren, koken, fijnmaken van spijzen (die anders hun aroma zouden verliezen), het aansteken, dragen en uitdoven van vuur, indien onvermijdelijk voor de voorbereiding van voedsel.


7.
Verboden activiteiten – alle overige van de 39 melachot van Sjabbat: d.w.z. ploegen, zaaien, vangen, bouwen, repareren van voorwerpen, het maken van boter en kaas, enz.


8.
Rabbijnse verboden:



1. Handelingen die lijken op melacha – zoals het slijpen van  messen, het produceren van vuur.



2. Handelingen die zouden kunnen leiden tot een melacha – zoals het voeden van nog niet gevangen dieren.


9.
Jom Tov Sjeni – De tweede dag Jom Tov in de Diaspora.  Waar die in acht genomen wordt, geldt het​zelfde als voor de eerste dag. Het geldt voor:

· Bewoners van de diaspora;

· Buitenlandse toeristen in Israël;

Wie zes maanden of langer ergens woont, wordt beschouwd als een permanente inwoner.


10.
Wetten voor Eroev Tavsjilien voor het geval dat Jom Tov op vrijdag (of donderdag en vrijdag) valt:



Men zet twee soorten voedsel opzij, één gebakken en één gekookt (bijvoorbeeld een stuk koek of matse en een gekookt ei), en zegt daarover een beracha en een verklaring (in een taal die men verstaat) (zie machzor). Dit alles om op Jom Tov voor de volgende dag Jom Tov of voor de volgende dag Sjabbat te mogen koken (niet voor een volgende werkdag en men mag niet op een Sjabbat koken!) Men eet de eroev tavsjilien bij een van de maaltijden op Sjabbat.


11.
Halleel – een lofzang op G-ds wonderen wordt gezegd of gezongen tijdens de ochtenddienst in sjoel.


12.
Kiddoesj wordt gemaakt, zowel op de vooravond als op de ochtend van de Jom Tov, zoals op Sjabbat.


13.
Na Jom Tov: Wanneer de dag na Jom Tov een werkdag is, maakt met Havdala zonder kruiden en zonder kaars, alleen over wijn.

[image: image4.png]



�





22.47





22.51





22.54





22.58





23.04





Nederland


begin Jom Tov: 21.40


begin Sjabbat: 
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Einde:





Antwerpen


Begin Sjawoeot: 21.34


Plag hamincha:  20.11


Begin Sjabbat:   21.35


Einde Sjabbat:   23.06
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