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Overzicht parasjat Haäzinoe

H

et grootste deel van Parasjat Haäzinoe is een gedicht, in Tora in twee kolommen geschreven. Mosjé roept hemel en aarde op om als getuigen te staan voor wat er zal gebeuren met het Joodse Volk als het zal zondigen. Hij herinnert  het volk eraan om de geschie​denis van de wereld nader te onderzoe​ken en op te merken hoe het Joodse Volk in iedere generatie gered werd om van het wereldtoneel te worden uitgewist – dat Hasjem aan „de touwtjes trekt” van de gebeur​tenissen in de wereld, zodat Bnei Jisraël zijn bestemming als G-ds boodschapper kan vervullen. De liefde van Hasjem is zodanig, dat Israël eeuwig dankbaar zou moeten zijn, niet alleen dat Hij hen in de woestijn heeft onderhouden, maar dat Hij hen gebracht heeft naar een land van verba​zingwekkende overvloed en voor het verslaan van hun vijanden. Maar deze fysieke vrijgevigheid van Hasjem brengt het volk tot zelf-tevredenheid en zwelg​partijen. Fysiek plezier corrumpeert hun moraal. Zij zullen lege afgoden aanbidden en zich onderdompelen in verdorven ontaarding. Hasjem zal dan volken, die geen morele waar​den kennen, Israël laten onderwerpen en hen verstrooien over de wereld. Maar het doel van die volken is om te dienen als een roe die het Joodse Volk zal kastijden. Wanneer deze volken denken dat het aan hun eigen macht te danken is dat zij Israël hebben kunnen over​heersen, zal Hasjem hen eraan herinneren, dat zij niets meer zijn dan een instrument in Zijn handen om Zijn wil te doen. Het doel van het Joodse Volk is om aan de mensheid bekend te maken dat er een Schepper is. Noch ballingschap, noch lijden kunnen het verbond tus​sen Hasjem en Zijn volk verbreken en in de uiteindelijke verlossing zal deze band worden hersteld. Hasjem zal dan Zijn woede richten op de vijanden van Israël. Hasjem geeft dan Zijn laatste opdracht aan Mosjé: dat hij de berg Nevo moet beklimmen, waar hij zal verzameld worden tot zijn volk.
Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël
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Inzicht in Parasjat Haäzinoe
Door : Zev S. Itzkowitz
„Neig het oor, hemel, dan wil ik spreken, en luister, aarde, naar wat mijn mond te zeggen heeft” (Dewariem 32:1)

Dit is een vreemd vers. Waarom vraagt Mosjé de hemel en de aarde om als getuigen op te treden? Mosjé was bezorgd voor de mogelijkheid dat de Israëlieten het verbond, dat zij zojuist met Hasjem hadden geslo​ten, zouden trachten op te heffen. Daarom vroeg Mosjé het aan de twee getuigen die aanwezig waren geweest vanaf het begin van de Schepping (zie Bereisjiet 1:1). Zij zouden altijd dicht bij de Israëlieten zijn en zouden de test van de tijd kunnen weerstaan als getuigen (Rasji). Voorts zijn deze twee getuigen de dragers van de landbouwkundige beloning en straf die Hasjem hen belooft (Rasji).

Waarom spreekt Mosjé de Hemel en de Aarde verschillend aan, de één met „neig het oor” en bij de ander „luister”? Het verschil in taalge​bruik is het gevolg van de nabijheid van de objecten waartegen gespro​ken wordt. De hemel was verder weg, dus om Mosjé te kunnen horen, moesten zij eerst hun „oor neigen”. Echter de aarde was dichtbij Mosjé, dus die hoefde niets anders te doen dan te „luisteren.” (Ohr HaChajim). Dit verklaart ook het verschil tussen: „dan wil ik spreken” tegen de hemel en „wat mijn mond te zeggen heeft” tegen de aarde. De hemel was verder weg, dus moest hij ertegen spre​ken. Echter de aarde was vlakbij en kon dus alles opvangen wat uit zijn mond kwam, zelfs als het niet recht​streeks tot de aarde gericht was (Ohr HaChajim).
Jom Kippoer: een continu omhooggaan

Door Rabbi Ahron Soloveichik

Hoewel het ne’ila [afsluitend] gebed [op Jom Kippoer] slechts één onderdeel is van de Sjoelchan Aroech (Orech Chaim 623), leert het een fundamenteel begrip van Jodendom. De Tora, in Dewariem (4:5-6) vermeldt de instructies die Mosjé aan de Bnei Jisraël gaf: „Zie, ik heb jullie wetten en rechtsvoorschriften geleerd, zoals Hasjem mij geboden heeft… Neem hen in acht en houdt jullie daaraan, want dat is jullie wijsheid en inzicht in de ogen van de volken…” Dit houdt in dat in iedere halacha er een unieke boodschap ligt voor alle mensen, Joods of niet-Joods. Laat ons nu trachten het unieke begrip te ontdekken dat inherent is aan het ne’ila gebed.
Ne’ila, volgens Rav (Jeroesjalmi, Ta’aniet 4:1) is een tefilla [gebed]  dat gezegd wordt, onmiddellijk nadat een Jood verzoening verkregen heeft, op het tijdstip dat de „poorten van de Hemel gesloten worden.” Na zich de gehele maand Eloel en de „Tien dagen van inkeer” te hebben voorbereid, wordt de climax van onze aspiraties bereikt bij zonsondergang op Jom Kippoer – Grote Verzoendag. Het schijnt dat na dat moment wij een gevoel van bevrediging zouden moeten hebben, dat wij ons doel hebben bereikt om terug te keren tot G-d. Echter, volgens de halacha moeten wij zelfs tijdens de tefilla van ne’ila onze zonden opbiechten en ons druk bezig houden met te streven naar het doel om terug te keren tot G-d. Waarom?

Vrijheid van keuze bij al onze handelingen is contrair aan de zuivere Tora ideologie, net zoals het contrair is aan de principes van oorzakelijkheid. Onze geleerden leren ons: „Vervulling van een mitswa [gebod] leidt tot vervulling van een volgende mitswa, en een avera [overtreding] leidt tot een volgende avera” (Pirkei Avot 4:2]. Wie op weg is gegaan op een pad van slechtheid, heeft tot op zekere hoogte geen keuze. Wie verslaaft is geraakt aan drugs en aan morele obsceniteit kan niet van de ene dag op de andere veranderen; zo iemand heeft geen vrije keuze om dat te doen. Vrijheid van keuze heeft alleen iemand die op een kruispunt van het leven staat.

Er is een pad van zonde zowel als een pad van berouw en inkeer. Men moet de richting inslaan van het pad van tsjoewa, en men moet altijd proberen dat pad te blijven volgen. Het feit dat met ook na dat verzoening bereikt is, zijn zonden moet beleiden, toont de houding van Tora aan ten opzichte van het bereiken van de doelen. Volgens Tora „ein hamatara mekadesjet et ha’èmtsaïem – het doel heiligt niet de middelen.”

Ongelukkigerwijs zijn vele ideologieën het niet eens met het begrip dat het doel de middelen niet heiligt. Het is hierdoor dat vele geciviliseerde volken zich tijdens een oorlog misdragen. De Tora zegt: „Gerechtigheid, gerechtigheid zul je nastreven” [Dewariem 16:20]. Jonatan ben Uziël verklaart dat de bedoeling van de herhaling het woord ‘gerechtigheid’ door Tora is om te zeggen dat gerechtigheid alleen moet  worden nagestreeft met rechtvaardige middelen.

Er zijn vele halachot die gebaseerd zijn op dit begrip; laten wij er daarom één nader onderzoeken die verband houdt met Jom Kippoer. In Wajjikra 16:12-13 staat: „En hij [de Hoge Priester] zal een vuurpan vol brandende kolen van het altaar van vóór G-d nemen, en zijn beide handen vol fijn reukwerk van specerijen en het binnen het parochet  – voorhangsel – brengen. En hij zal het reukwerk op het vuur leggen vóór Hasjem en de wolk van het reukwerk zal de deksel bedekken, die op het getuigenis ligt, zodat hij niet zal ster​ven.” De Tora sjèba’al pee – de mondelinge leer – leert ons dat het actuele plaatsen van het reukwerk op het vuur gedaan moet worden achter het parochet, binnen in het Allerheiligste. Niet alleen moest de bedekkende wolk in het Allerheiligste zijn, maar ook de ‘avoda – de dienst – moest daar plaatsvinden.De bedekking van de wolk was de hoogste culminatie van de ‘avoda in het Beit Hamikdasj [Tempel]. Chazal – onze geleerden, hun aandenken zij ons tot zegen – vertellen ons dat hieruit blijkt dat de middelen die tot het doel leiden, de ‘avoda, eveneens moet plaatsvinden in het Allerheiligste.
De Misjna in Joma (1:5) vertelt ons dat wanneer de Kohen Ĝadol – de Hoge Priester – de ‘avoda voor Jom Kippoer voorbereid, hij een eed moet afleggen dat hij deze ‘avoda naar behoren zal uitvoeren. Waarom, van alle verplichtingen en handelingen van de Kohen Ĝadol moest hij juist over dit onderdeel van de ‘avoda alleen een eed afleggen? Omdat aan de halacha van deze ‘avoda zulk een bijzonder maar ook controversiëel begrip ten grondslag ligt.

De Saduceeërs, die de Mondelinge Leer niet accepteerden, waren van mening dat alleen de bedekkende wolk in het Allerheiligste aanwezig hoefde te zijn; de ‘avoda zelf echter, kon ook buiten het parochet plaatsvinden. Hoewel de Saduceeërs gewoonlijk vertrouwd werden zonder eed, werden zij dat in dit geval niet. De redenering van de Saduceeërs was namelijk dat alleen het doel van belang was en niet de middelen. Het was om deze reden dat Chazal vereisten dat de Kohen Ĝadol moest zweren; over zulk een belangrijke aangelegenheid kon een Kohen Ĝadol die misschien een Saduceeërs was, niet vertrouwd worden. Aan het eind van Parasjat Acharei Mot verbiedt Tora de Joden de afschuwelijke gewoonten van de heidenen over te nemen. De Tora schrijft: „En jullie moeten Mijn verordeningen in acht nemen en niet de gruwelijke instellingen uit oefenen die vóór jullie gedaan werden, opdat jullie jezelf daarmee niet verontreinigen; Ik ben Hasjem, jullie G-d” (Wajjikra 18:30). Wanneer men zich verre houdt van deze wandaden, is men nog niet noodzakelijk een ethisch persoon. Maar in het volgende vers beveelt G-d aan Mosjé om Bnei Jisraël te instrueren: „Kedoejiem tihejoe – heilig zullen jullie zijn.” Heiligheid, zoals de Gemara zegt (‘Avoda Zara 20b) is het hoogste niveau wat iemand kan bereiken:

Rebbe Pinchas ben Jaïr heeft gezegd: „Tora leidt tot zorgvuldigheid; zorgvuldigheid leidt tot enthousiasme; enthousiasme leidt tot reinheid; reinheid leidt tot afzondering; afzondering leidt tot zuiverheid; zuiverheid leidt tot vroomheid; vroomheid leidt tot nederigheid; nederigheid leidt tot vrees voor zonde; vrees voor zonde leidt tot heiligheid; heiligheid leidt tot G-ddelijke geest; de G-ddelijke geest leidt tot heropstanding van de dood.”

G-ddelijke geest, zoals de Rambam opmerkt, is slechts een hogere graad  van heiligheid. Maar toch schijnt er een enorm gat te overbruggen tussen het zich ver houden van wrede gruweldaden en het bereiken van het niveau van heiligheid.  Waarom stelde Tora de een dan onmiddellijk na de ander? Het eerste stadium, zorgvuldigheid, houdt in dat men niet een van de 613 mitswot overtreedt. Het schijnt dat tussen het verbod van gruweldaden en het gebod om heiligheid te bereiken, vele mitswot genoemd zouden moeten worden!

Het antwoord op deze vraag ligt in de verklaring van ‘Kedosjiem tihejoe.’ Jodendom stelt dat een Jood nimmer volledig kedoesja – heiligheid kan bereiken. Een Jood kan alleen maar naar kedoesja streven. Wanneer men niet in de morele afgrond van corruptie en ontaarding wil vallen, moet men zichzelf doordrenken met het idee om altijd te streven naar kedoesja. Er is geen plateau, er is geen eind; men moet altijd naar een hoger niveau streven. Men moet nimmer denken dat men zijn potentiëel bereikt heeft.

De Gemara in Nidda [30b] vertelt dat voordat een baby geboren wordt, zijn ziel twee eden moet afleggen. Ten eerste moet hij zweren dat hij de mitswot zal houden, en ten tweede, dat hij moet beloven dat hij zichzelf als een rasja – een booswicht, een slecht mens – zal beschouwen en niet als een tsaddiek – een rechtvaardige, zelfs niet als anderen hem als een tsaddiek beschouwen. Rabbijn Schneur Zalman van Liadi schrijft in zijn Tanja dat dit in strijd lijkt te zijn met de Misjna in Pirkei Avot (2:18) die zegt dat men zichzelf niet als slecht moet beschouwen. Het antwoord dat gegeven wordt, is dat er van twee soorten van tsaddiek en rasja sprake is. De Gemara in Nidda zegt niet dat men zichzelf werkelijk als slecht moet beschouwen. Maar men moet zichzelf zien als niet zijn eigen potentiëel te hebben vervuld; met moet er altijd naar streven  om een hoger niveau van grootheid te bereiken.

‘Kedoesjiem tihejoe” betekent precies dat –  „een continu streven naar kedoesja,” zonder rust. Net zoals er een wet is dat de natuur een hekel heeft aan een vacuüm, zo is het waar dat men in de spirituele wereld niet kan leven in een vacuüm. Joseefs broers gooiden hem in een put, die zoals de Tora zegt, ‘leeg was, zonder water’ [Bereisjiet 37:24]. Chazal zeggen dat er geen water in de put was, maar er waren wel slangen en schorpioenen is [Sjabbat 22a). Hoe wisten Chazal dat? Omdat de natuur een afkeer heeft van een vacuüm. De menselijke geest moet ergens mee gevuld zijn. Indien het niet gevuld is met water, dan wordt het gevuld met spirituele slangen en schorpioenen.Men staat altijd onder de invloed van zijn omgeving en alleen iemand die voortdurend streeft naar kedoesja kan aan die invloed ontsnappen.

In werkelijkheid is het doel van een Jood zich te realiseren dat er geen bovengrens is maar een constant streven, verlangen om hoger te reiken. Volgens Tora heiligt het doel niet de middelen, want er is in feite geen einddoel. Daarom moeten al onze handelingen een zekere mate van kedoesja bevatten.

Nu kunnen wij het onderliggende begrip van ne’ila begrijpen. Ne’ila leert ons dat zelfs als wij de climax, de verzoening bereikt hebben, dan nog kunnen wij niet zeggen dat wij ons doel bereikt hebben Er is geen grens. Wij moeten doorgaan onze zonden te bekennen en streven naar hogere niveau’s van spiritualiteit.

Rav Sa’adia Gaon
 en de herbergier

Toen de dagen van inkeer en berouw waren aangebroken, zette de beroemde Rav Sa’adia Gaon zijn Talmoed-boeken en zijn geschriften opzij gedurende vele uren per dag, die hij besteedde aan gebed en inkeer. Hij bad vuriger dan ooit, met een gebroken hart en met tranen in zijn ogen, alsof hij de grootste zondaar op aarde was.

Zijn leerlingen, die wisten wat voor een heilig man hij was, begrepen niet wat hun meester was overkomen. Ten slotte vroegen zij het hem en dit was zijn antwoord:

„Verdenk mij er niet van dat ik een wet van Tora heb overtreden, de Hemel behoede”, begon Rav Sa’adia. „Niettemin heb ik goede redenen om tesjoewa  te doen [berouw te hebben en tot inkeer te komen] en te bidden tot G-d en Hem om vergiffenis te vragen. Dat heb ik geleerd van een gewone Joodse herbergier.

„Eens, op mijn reizen, logeerde ik in een Joodse herberg. De herbergier kende mij niet en behandelde mij even vriendelijk als hij iedere reiziger zou behandelen. Maar het duurde niet lang of ik was bekend in de stad. Het nieuws van mijn komst deed spoedig de ronde in het stadje en de hele gemeenschap kwam mij verwelkomen.

„Toen de herbergier ontdekte wie zijn gast was, begon hij me te eren en te bedienen met ontzag en nederigheid en deed hij alles om het mij naar de zin te maken. Ten slotte, toen ik wegging, kwamen alle mensen mij vaarwel zeggen en uitgeleide doen. De herbergier duwde zich een weg door de menigte  en viel aan mijn voeten en smeekte mij met tranen in zijn ogen om vergiffenis. ‘Maar je heb alles voor mij gedaan wat je kunt en dat was meer dan genoeg!’ riep ik uit, maar de door verdriet overmande herbergier antwoordde: ‘Ik smeek u, Rabbi, vergeef me voor de dagen dat ik uw grootheid niet kende en ik u zo goed niet bediend heb als toen ik dat wel wist.’

„Wel nu mijn vrienden,” concludeerde Rav Sa’adia, met tranen stromend langs zijn wangen, „denk hier goed overna. Wanneer een man zo nederig kan zijn om een andere man, een mens van vlees en bloed te eren, hoe zorgvuldig moeten wij dan zijn in de wijze waarop wij onze Schepper eren, liefhebben en dienen!

„Hoe dichter wij komen tot G-d, des te meer begrijpen wij Zijn grootheid en des te meer moeten wij berouw voelen voor ons gedrag in het verleden, ongeacht hoe hard wij geprobeerd hebben. Iedere dag leer ik meer en meer over G-d en iedere dag voel ik mij beschaamd over gisteren, toen ik nog niet zoveel wist, en mijn liefde voor Hem en mijn toewijding nog niet zo sterk waren als vandaag; en morgen, dat weet ik nu al, zal ik mij weer net zo voelen over vandaag.”

Een beracha op tijd

Vader hield ervan om met zijn zoontje te spelen, want hij hield heel er veel van hem. Eens bracht hij een mooie en heerlijke appel voor hem mee, maar hij wilde hem niet onmiddellijk geven. Toen de kleine jongen zijn handjes uitstrekt naar de appel, trok vader de appel snel weg. De jongen probeerde het nog eens maar opnieuw werd de appel boven zijn hoofd omhoog getrokken. Dit gebeurde zo een paar keer op speelse wijze, maar de jongen wilde de appel werkelijk graag hebben, maar hij kon hem niet gauw genoeg krijgen.

Nu was dat jongetje een slim klein kereltje. Hij bedacht een manier zodat zijn vader hem onmiddellijk de appel wel moest geven. 

Toen de vader de appel opnieuw wegtrok, zei de jongen plotseling de beracha voor de vrucht, want die kende hij wel. Nu had de vader geen andere keus dan de appel direct tegeven want anders zou het een beracha lewattela – een nodeloze beracha – geweest zijn!

Iets dergelijks doen wij op Jom Kippoer, de Grote Verzoendag, wanneer wij vasten en bidden tot G-d dat Hij onze zonden vergeeft. In onze gebeden  van die dag zeggen wij een beracha waarin wij G-d prijzen als de „Koning die vergeeft en onze zonden kwijtscheldt.”

Nu wil G-d natuurlijk niet dat wij een valse beracha zeggen, dus vergeeft Hij ons, wanneer wij dat echt willen. Maar teneinde die vergiffenis van G-d te krijgen, moeten wij wel echt spijt hebben van wat wij verkeerd gedaan hebben en oprecht beloven (en dat ook echt van plan zijn) dat nooit meer te doen.

HET OPEN MACHZOR

(Een verhaal)

Het was de avond van Jom Kippoer. Een ademloze stilte viel over de gemeente, terwijl alle ogen gericht waren op de figuur van hun geëerde „Ba’al Sjeem Tov”. Daar stond hij, gekleed in zijn witte „Kittel” en omhuld in zijn Talliet, dat zijn gebogen hoofd bedekte. Terwijl iedereen wachtte totdat de Ba’al Sjeem Tov zichzelf had voorbereid op het heilige gebed van „Kol Nidrei,” zagen degenen die dichtbij hem stonden dat er een schaduw over zijn gezicht viel, maar niemand durfde vragen wat er aan de hand was.

Het was aan allen die aanwezig waren duidelijk dat een groot verdriet op zijn gezicht was af te lezen, toen zij het ontroerende Kol Nidrei-gebed zeiden. Gedurende een korte pauze tussen Kol Nidrei en Ma’ariv raakte de Ba’al Sjeem Tov opnieuw verloren in gedachte. Plotseling werd zijn gezicht opgelicht door een glimlach, en, daar hij had gevraagd om met Ma’ariv te beginnen, voelde alle aanwezigen zich opgelucht, hoewel zij niet begrepen waarom. Zij kenden de reden niet van het eerdere verdriet van hun geliefde Rabbijn, noch begrepen zij waarom hij nu glimlachtte. Alles wat zij wisten, was dat wat het ook was dat hun vereerde leider getroffen had, ook ieder van hen diep trof.

Aan het eind van Jom Kippoer vertelde de Ba’al Sjeem Tov zijn volgelingen het volgende verhaal:

Mijn vrienden, zo begon hij, ik ga jullie vertellen wat mij zo diep getroffen heeft gisteravond tijdens het dawwenen. Het verhaal gaat over een Joods herbergier in een niet veraf gelegen dorp. De herbergier was een fijn, eerlijk mens en een orthodoxe Jood, die de landheer, een Poolse edelman, zeer vereerde en die hem behandelde als een persoonlijk vriend. Plotseling, zonder enige waarschuwing van een ziekte, overleed de herbergier, een jonge weduwe met een baby-jongetje achterlatend. De arme weduwe werd zo zeer getroffen door het verlies, dat ook zij, niet lang daarna overleed.

De Poolse edelman was zeer onderste boven van hetgeen er met zijn vriend de herbergier gebeurd was en toen ook de weduwe overleed, voelde hij het als zijn plicht om de baby in huis te nemen en te zorgen voor deze hulpeloze wees. Hij was een zeer vriendelijke man en hij gaf de baby zijn beste zorg; hij voedde hem op alsof het zijn eigen zoon was.

Jaren gingen voorbij en het kind wist niet dat hij in werklijkheid niet de echte zoon van de Christelijke edelman was. Op een dag echter had de edelman vrienden uitgenodigd op zijn landhuis en terwijl de kinderen gezamelijk in de tuin speelden, noemde één van de kinderen van de gasten in de loop van een ruzie de „zoon” van de edelman een Jood. De jongen rende onmiddellijk huilend naar binnen naar „zijn vader” en vroeg hem of het echt waar was, dat hij een Jood was?

„Mijn lieve jongen” antwoordde hij vriendelijk, „je weet hoeveel ik van je houd en dat ik je altijd behandeld heb alsof je mijn eigen zoon bent. Wanneer ik overlijdt, zul jij mijn erfgenaam zijn; jou laat ik alles achter, mijn landhuis, mijn boomgaarden en mijn bossen. Wat kan ik nog meer voor je doen?”

„Dus ik ben niet uw echte zoon! Dus ik ben een Jood en u heeft mij dat nooit verteld,” barste de jongen huilend uit. „Wie waren mijn ouders? Ik moet het weten, asltublieft!”

De edelman sloeg zijn armen om de schouders van de jongen en trachtte hem te troosten. „Mijn jongen, je kunt trots zijn op je ouders. Het waren echt fijne mensen, goede G-dvrezende Joden. Je vader was mijn vriend. Het was om hem dat ik het mijn plicht voelde om jou bij mij in huis te nemen en je op te voeden alsof je mijn eigen zoon was. Maar zoals je weet heb ik zelf geen kinderen en ik houd vreselijk veel van je.”

Beetje bij beetje kreeg de jongen het hele verhaal over zijn eigen Joodse ouders tehoren. De edelman vertelde hem dat zijn ouders niets hadden om voor hem achter te laten, behalve een klein pakje, dat hij altijd op een veilige plaats had bewaard, in afwachting tot het juiste moment waarop hij het hem zou geven. Dat moment was nu aangebroken, dus ging hij het pakje halen en gaf het aan de jongen. Met trillende handen en een kloppend hart maakte de jongen het pakje open. Er zat een oud, zwart zakje in met vreemde gouden letters erop. Hij maakte het zakje open en haalde er een witte wollen sjaal uit; verder zat er iets in dat leek op twee kleine zwarte doosjes, waaromheen zwart-leren riemen gewikkeld zaten, en een boek. De jongen wist natuurlijk niet dat het Talliet en de tefillien waren, die in het zakje zaten, noch kon hij begrijpen wat er geschreven stond in het dikke „boek”, dat een Machzor was. Maar omdat deze kostbare dingen eens aan zijn ouders hadden toebehoord, die hij nooit gekend had, zou hij ze als een schat bewaren, zijn hele leven!

Door een toeval moest de edelman op zakenreis, en dat gaf de jongen gelegenheid om in alle rust en vrede na te denken. Hij maakte lange wandelingen in de bossen bracht vele uren door met nadenken. Hij realiseerde zich dat hij veel van de edelman hield en hij was hem erg dankbaar, maar toch – een vreemd gevoel overviel hem, dat hem dwong iets nader te weten te komen over zijn Joodse broeders. Hij wist dat sommigen van hen leefden op het landgoed van zijn „vader”. Hij zou naar hen toegaan en met hen praten. Misschien dat sommigen van hen zich zelfs zijn ouders zouden herinneren!

Die nacht droomde hij dat zijn ouders hem tegemoet kwamen, eerst zijn vader, daarna zijn moeder. Zij vertelden hem dat hij nu geen kind meer was. Hij moest nu weten dat hij een Jood was en dat hij moest teruggaan naar zijn Joodse volk waar hij thuishoorde.

De volgende dag, heel vroeg, sloop hij uit het huis, zodat geen van de bedienden hem zouden opmerken en tegenhouden of vragen wat hij ging doen. Hij liep, totdat hij in het volgende dorp kwam, waar hij een aantal Joden zag die bundels samen pakten en op een kar laadden.

„Een goede dag voor jullie allen,” groette hij hen. „Gaan jullie naar een markt?”

„Nee, deze keer niet,” antwoordden zij, „het zal spoedig Jom Kippoer zijn, onze heilige feestdag, dus gaan wij met onze familie naar de dichtst bijzijnde grote stad, zodat wij tenminste op deze heilige dag in de synagoge kunnen bidden, samen met andere Joden.”

De jongen keerde terug naar huis, verloren in gedachten. Waarom had hij het geschenk van zijn ouders niet meegenomen om dat aan die Joden te laten zien? Zij hadden hem kunnen vertellen waarvoor zij waren. De gedachte liet hem niet met rust. En ook, wat was Jom Kippoer?

Een paar dagen gingen voorbij en de edelman was nog niet teruggekeerd. De jongen besloot dat hij oud genoeg was om zijn eigen plannen te maken over de dingen die zijn toekomst zouden bepalen. Hij was een Jood en hij zou teruggaan naar zijn volk! Dus pakte hij een paar kleren in, nam wat voedsel mee, liet een briefje achter voor zijn „vader”, waarin hij hem vertelde waar hij heen ging, en hij ging op weg naar de stad waar die Joden uit het dorp zeiden waar zij naartoe gingen.

Na verscheidene afmattende dagen van reizen, af en toe met een „lift”, maar meestal lopend, bereikte hij tenslotte zijn plaats van bestemming. Hij zocht de Sjoel en kwam precies op tijd om de klagende indringende klanken van de Kol Nidrei dienst te horen toen die gezongen werden. Snel slipte de jongen naar binnen en naam plaats bij de deur. Wat hij zag, vervulde hem met ontzag. Hij keek in het rond, en zie, allemaal Joden van alle leeftijden, die daar stonden te bidden met heel hun hart, sommigen met tranen in hun ogen. Hij voelde een brok in zijn keel komen en stilletjes nam hij zijn eigen witte sjaal en drappeerde die om zijn schouders. Hij nam het boek uit de zak en trachtte het net zo vast te houden als hij zag hoe anderen dat deden. Maar toen hij het opende, kon hij het noch lezen noch de woorden begrijpen, en zijn jonge lichaam schudde van het snikken.

Met tranen stromend over zijn wangen riep de jongen luid uit: „O, G-d! U weet dat ik niet kan lezen, noch weet ik wat ik moet zweggen of hoe ik moet bidden. Ik ben maar een verloren Joodse jongen! Hier is het hele gebedenboek! Alstublieft, G-d, haal er de juiste woorden uit en zodat zij voor mij gebeden worden.!”

De wanhoop van deze Joodse jongen bereikte het Hemelse Hoger Gerechtshof en de poorten zwaaiden wijd open voor zijn gebeden. En samen met zijn simpele gebed werden ook onze gebeden geaccepteerd.

*    *    *

Toen de Ba’al Sjeem Tov dit roerende verhaal geëindigd had, stonden er tranen in de ogen van alle toehoorders. En vaak, wanneer zij dawwenden, moesten zij aan dit vreemde verhaal denken van die Joodse jongen die zo lang verloren was geweest. En dan dachten zij bij zichzelf dat ook zij zovaak als verloren zielen waren geweest, die eigenlijk niet wisten hoe zij moesten dawwenen zoals het hoort. En allen hoopten eerlijk, zoals de jongen, dat de goede en genadige G-d in de Hoogte hun gebeden zou accepteren en ieder een werkelijk gelukkig nieuw jaar zou gunnen, want het belangrijkste van het gebed is ten slotte, de ernst en toewijding tot G-d, die uit het hart komt.
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Nederland


Begin Sjabbat: 18.55


Einde Sjabbat: 19.54


Begin vasten:   18.50


Einde vasten:   10.50





Antwerpen


Plag hamincha:  18.05


Begin Sjabbat:   18.58


Einde Sjabbat:   20.04


Begin vasten:     18.54


Einde vasten:     19.59





Bezoek onze web-site


� HYPERLINK "http://www.hoor-israel.org" ��www.hoor-israel.org�


met veel extra informatie


Parasjat Hasjawoea


	Sjabbat Sjalom


	Hilchot Sjabbat


Feestdagen


	Rosj Hasjana


	Jom Kippoer


Halacha


	Kitsoer Sjoelchan Aroech


	Tussen vlees en melk


	Koken op Sjabbat


	Jom Kippoer


	Hilchot 3 weken en 9 Av


Talmoed


	Hearot Hadaf HaJomi


	Daf Notities


Hasjkafa


	Igeret HaRamban


	Rav J.Friedrich


	Rabbijn A.L.Heinz


Kinderhoekje


	Joodse kinderverhalen


	Parasjat Hasjawoea


Joods Gezinsleven


-------------------------


Nieuws Uit Israël


Het Israëlisch-Arabisch conflict











� Rav Sa’adia (Ben Joseef) Gaon (882-942) was de grootste geleerde en schrijver van het tijdperk van de geoniem (de periode na afsluiting van de Talmoed). Hij was een vooraanstaand leider van het Jodendom in Babylonië, die onder andere beslissend werk verrichtte in de vaststelling van de kalender. Vanaf 922 was hij Rosj Jesjiva van Pumbedita en Reis Kaloeta (leider van de Joden in Balingschap). Hij was een vooraanstaand halachist met vele belangrijke geschriften op zijn naam.
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