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Parasjat Acheree Mot/Kedosjiem: Wajjikra 16:1-20:27
Overzicht Acharei Mot
H

asjem instrueert de Cohaniem om de uiterste voorzichtigheid in acht te nemen wanneer zij het Misjkan binnengaan. Op Jom Kippoer moet de Cohen Ğadol het Allerheiligste van het Misj​kan binnengaan, nadat hij daarvoor speciale voorzorgsmaat​re​gelen getroffen heeft en speciale kleren heeft aangetrokken. Hij brengt een uniek offer voor Jom Kippoer, waaronder twee identieke geiten die worden aangewezen door het lot. Eén is „voor Hasjem” en wordt geof​ferd in de Tempel, terwijl de andere „voor Azazel” in de woestijn is. De Tora vermeldt de individuele verplichtingen op Jom Kippoer: Op de 10de van de zevende maand moet men zichzelf kwellen. Wij eten en drinken dan niet, gebruiken geen zalven en reukwerk, dragen geen le​ren schoeisel, wassen ons niet en hebben geen huwelijks relaties.

Ten alle tijde is de consumptie van bloed verboden. Het bloed van een geslachte vogel en wilde dieren moet bedekt worden. De mensen wor​den gewaarschuwd zich niet bezig te houden met de slechte praktijken die in Egypte gebuikelijk waren. Incest wordt gedefiniëerd en verboden. Huwelijksomgang is verboden tijdens de maandelijkse ongesteldheid van een vrouw. Homosexualiteit, bestialiteit en kinderoffers zijn verbo​den.
Overzicht Kedosjiem

Het volk wordt aangemoedigd om  heilig te zijn. Vele ge- en verboden worden geleerd: Verboden: Afgoderij; het eten van offerdieren na een bepaalde tijd; diefstal en roof; het ontkennen van diefstal; valse eden; iemands eigendom achterhouden; uitstel van betaling van loon; het haten of vervloeken van een mede Jood (met name zijn eigen ouders); roddelpraat; het leggen van fysieke en psychologische struikelblokken; verdraaing van het recht; iemand in verlegenheid brengen; wraak; wrok​gevoelens koesteren; rassen kruisen; het samendragen van wol en lin​nen; vruchten plukken van een boom in zijn eerste drie levensjaren; vraatzucht en gebruik van verdovende middelen;hekserij; het afscheren van de baard en bakkebaarden; tatoeäge. Positief: Ouders en ouderen respecteren; een deel van de oogst voor de armen laten staan; ande​ren lief​hebben (speciaal een bekeerling); dat men boomvruchten in het vierde jaar in Jeruzalem moet eten; ontzag hebben voor de Tempel; respect voor Tora-geleerden, blinden en doven. Familieleven is heilig. We worden gewaarschuwd om niet het gedrag van de heidenen te imiteren, opdat wij het Land Israël niet zullen verliezen. We moeten kasjroet houden en daarmee onze unieke en afgescheiden status handhaven.
Met toestemming overgenomen van Ohr Somayach, Sjim’on Hatsadiekstraat 22, POB 18103, Jeruzalem, Israël
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Inzicht in Parasjat Acherei Mot

Zijn afstand bewaren
Door Rabbijn Mordecai Kornfeld 

„En Hasjem sprak  tot Mosjé na de dood van de twee zonen van Aharon, die stierven toen zij voor Hasjem naderden” [Wajjikra 16:1].

„Nadav en Avihoe, de zonen van Aharon, namen ieder hun vuurpan en legden daar wierook op en zij brach​ten dat vreemde vuur dat Hij hen niet geboden had. Hierop kwam er een vuur te voorschijn van vóór Hasjem, dat hen verteerde, en zij stierven vóór Hasjem” [Wajjikra 10:1-2].

Rasji: ‘Een vuur kwam te voorschijn’ – Rabbi Eliëzer zegt: „De zonen van Aharon stierven omdat zij een hala​chi​sche beslissing namen [om hun eigen vuur op het altaar te brengen] zonder eerst hun leraar, Mosjé, te raad​plegen.” Rabbi Jismaël heeft gezegd: „[Zij werden gedood] omdat zij het Misjkan binnengingen terwijl zij onder de invloed van alcohol waren .”

Te veel zonden
De zonen van Aharon werden op dramatische wijze gedood bij een incident dat plaats vond gedurende de inwijding van het Misjkan. Een hemels vuur schoot uit het Allerheiligste, dat hun levens kostte, terwijl het hun lichamen intact liet [Sanhedrin 52a]. Het vers vertelt ons duidelijk wat de zonde van Nadav en Avihoe was: zij werden gestraft omdat zij een ongevraagd vuur naar het Misjkan brachten, waarop zij wierook als reuk​offer brachten [hetzij in het Allerheiligste of op het altaar buiten in de voorhof, zie Tosafot Eroevien 63a].

In de Midrasj [zie Wajjikra Rabba 20:6-10, Sanhedrin 52a] vinden wij echter een lange lijst van veronder​stelde doodsoorzaken van de zonen van Aharon. Nog verwarrender is het dat vele van de redenen die daar gegeven worden in geen enkel verband lijken te staan tot de expliciete beschrijving van hun zonde in de Tora-tekst! Behalve Rasji’s commentaar (dat zij hetzij een halachische beslissing namen op eigen gezag, of het Misjkan dronken waren binnengegaan) wordt ons verteld dat Nadav en Avihoe weigerden te trouwen en kinderen te krijgen.

Verder zegt de Midrasj dat gehoord werd dat zij zeiden: „Wanneer zullen deze ouden mannen [Mosjé en Aharon] doodgaan, zodat wij de nieuwe leiders van het volk zullen zijn!” Een andere Midrasj vertelt ons dat hun zonde eruit bestond dat zij het Mikdasj binnengingen zonder de me’iel [de jas van de hogepriester] – een volledig duistere suggestie, want zij waren geen hogepriester en dus hoefden zij die jas niet aan te doen.

Tosafot [Joma 53a] merkt de verwarring op die de Midrasj hier veroorzaakt, maar hij biedt geen enkel in​zicht ter verklaring van de diverse Midrasjiem. Wat hebben al deze zonden te maken met het brengen van een ongevraagd vuur op het altaar? Loopt er een gemeenschappelijke draad door de diverse suggesties van de Midrasj? Laat ons trachten op zijn minst deze bijzondere Midrasjiem enigszins te begrijpen.

II

Te hoog gegrepen

Laat ons eerst nog een ander commentaar van de Midrasj [ibid] bekijken die betrekking heeft op de dood van Nadav en Avihoe. Aan het eind van Parasjat Misjpatiem [Sjemot 24:9-11] wordt ons verteld dat toen ons de Tora gegeven werd, Mosjé, Aharon, Nadav, Avihoe en Zeventig Oudsten de Berg Sinaï opgingen. „En zij zagen de G-d van Israël… zij aanschouwden de G-dheid en aten en dronken.” Rasji [t.a.p.] schrijft ter verklaring, gebaseerd op de Midrasj, dat Nadav en Avihoe onbeschaamd en hooghartig naar Hasjem staarden, terwijl zij zich verzadigden aan eten en drinken. Rasji vertelt verder: „[Nadav en Avihoe] aan​schouw​den Hasjem en staarden naar hem en werden [zodoende] de dood schuldig, maar [toch werden zij niet gedood,] omdat de Heilige, geloofd zij Hij, de vreugde ter ere van de Tora niet wilde verstoren, maar Hij wachtte met Nadav en Avihoe tot de dag van de inwijding van het Misjkan…”

Waarom koos Hasjem de inauguratie van het Misjkan uit om Nadav en Avihoe te straffen? Misschien leert Rasji ons dat de zonde van Nadav en Avihoe bij de inwijdingsceremonie hun vroegere zonde in herinnering bracht. Beide zonden waren geworteld in hetzelfde fundamentele wangedrag. Hoe stonden die zonden met elkaar in verband?

De zonde van Nadav en Avihoe op de Berg Sinaï is vrij duidelijk beschreven. Hasjem onthulde zichzelf op de Berg Sinaï zover als Hij nog nimmer had gedaan. Hasjem verscheen in Zijn ontzagwekkende Majesteit ten einde Zijn uitverkoren volk de Tora te geven en om hen Zijn G-ddelijke Wil te openbaren. Het was voor dit vertoon van de G-ddelijke Aanwezigheid dat Mosjé, Aharon, Nadav en Avihoe en de Zeventig Oudsten aan het eind van Parasjat Misjpatiem naar bovengingen. Echter, de zonen van Aharon waren niet voorbereid op deze ontmoeting. Toen Mosjé de Berg Sinaï beklom om daar de G-ddelijke Aanwezigheid te ontmoeten en de twee Stenen Tafels van het Verbond in ontvangst te nemen, vastte Mosjé veertig dagen [Sjemot 34:28]. Nadav en Avihoe echter, toonden niet het vereiste ontzag voor dit uiterst gewichtige moment. Misschien meenden zij dat zij wel geestelijk voorbereid waren om de G-ddelijke Majesteit te aanschouwen. Maar de Tora onthult dat zij nog steeds waren ondergedompeld in de fysieke wereld van eten en drinken. „Hun harten waren ondoordringbaar door het eten en drinken” [Rasji]. Zij realiseerden zich niet hoe streng men zich moet afzonderen van de wereld van materiëel plezier om Hasjem zo dicht te kunnen benaderen. Zij „staarden” een beetje te intensief voor hun geestelijk niveau naar de G-ddelijke Aanwezigheid.

Het was deze zelfde houding die Nadav en Avihoe ertoe bracht het Misjkan binnen te gaan met hun vuur tijdens de inwijding van het Misjkan. Nadav en Avihoe offerden volgens de Midrasj wierook op eigen gezag in het Allerheiligste op de dag dat Hasjem daar voor de eerste keer Zijn Aanwezigheid liet rusten. Daar zij waren uitgekozen om in het Misjkan te dienen als Kohaniem, beschouwden zij zichzelf als op een voldoende hoog spiritueel niveau om het Allerheiligste binnen te gaan en daar onuitgenodigd naar de Heilige Aanwezigheid te gaan kijken. Zij herhaalden dezelfde fout die zij op de Berg Sinaï begaan hadden – maar deze keer werden zij daarvoor op trieste wijze gestraft.
III

Een nadere kijk op de Midrasjiem

Gewapend met dit inzicht beginnen we wat van de verwarring van de Midrasjiem, die de zonde van Nadav en Avihoe bespreken, te begrijpen. Zoals wij reeds in het eerste deel aanhaalden, zegt één Misdrasj dat Nadav en Avihoe stierven omdat zij gezegd hadden: „Wanneer zullen deze oude mannen [Mosjé en Aharon] doodgaan, zodat wij de nieuwe leiders van het volk zullen zijn!” Nadav en Avihoe waren niet machtsbelust. Maar het is duidelijk uit hun gedrag op de Berg Sinaï dat zij zichzelf beschouwden als spiritueel op hetzelfde niveau – misschien zelfs wel hoger – dan Mosjé en Aharon. Net zoals Mosjé onbeperkt toegang had tot het Allerheiligste [Torat Kohaniem, Acharei, Parsjesa 1:6] en altijd in een staat van gereedheid was voor profetie [Rasji op Bamidbar 12:4], zo voelden ook de zonen van Aharon dat zij geschikt waren om Hasjem te dienen met een soortgelijke „familiariteit”. Daar zij Kohaniem waren [en niet zoals Aharon betrokken waren geweest bij de zonde van het gouden kalf], hadden zij het gevoel dat zij betere leiders zouden zijn.

Zelfs toen Mosjé was uitgekozen om de Joden uit Egypte te leiden in de tijd van het Misjkan, geloofden zij dat de Kohaniem die in de Tempel dienden betere leiders zouden zijn. Dat Mosjé nog steeds aan het roer stond, zo dachten zij, was alleen uit respect voor zijn prestaties in het verleden.

De Midrasj vertelt ons ook dat Nadav en Avihoe weigerden te trouwen en kinderen te krijgen. Omdat Mosjé altijd klaar moest staan om het woord van Hasjem te ontvangen, had hij zijn vrouw Tsippora gescheiden [zie Rasji op Bamidbar 12:4]. Nadav en Avihoe hadden het gevoel dat zij op een vergelijkbaar spiritueel niveau stonden en daarom zagen ook zij af van een huwelijk.

Dit is ook de reden waarom zij voor zichzelf de halacha vaststelden [om het vuur naar het altaar te mogen brengen] zonder hun leraar Mosjé hierover te raadplegen. Zij hadden het gevoel dat zij net zo competent waren als Mosjé in aangelegenheden van Tempel-decorum.

Het vers waarmee de parasja van deze week begint, vertelt ons dat Nadav en Avihoe gestorven waren eenvoudig omdat zij genaderd waren – dat wil zeggen: zij waren te dichtbij Hasjem gekomen. Zij hadden niet de gepaste afstand tot de Sjechina in acht genomen. Ook dit is een reden waarom het vers aan hun offer refereert als een eesj zara – een onheilig vuur – een vuur dat ongeschikt was voor de heiligheid van de omgeving. Het kan in werkelijkheid heel goed gepast zijn geweest om een vuur naar het altaar te brengen bij deze gelegenheid [zie Soeka 21b]. Niettemin, nu dit vuur afkomstig was van Nadav en Avihoe, die spiritueel niet voorbereid waren om het te brengen, was dit vuur tot een „vreemd vuur” gedoemd.
IV

Dronken en zonder me‘iel

De Midrasj vertelt ons verder dat Nadav en Avihoe het Misjkan binnengingen onder de invloed van sterke drank. De geest is ons meest spirituele lichaamsdeel. We kunnen spirituele wezens worden in deze wereld, wanneer wij toestaan dat ons intellect en rede onze fysieke, wereldlijke verlangens domineert – en niet omgekeerd. Een volledige controle van zijn fysieke verlangens is het doel dat een dienaar van Hasjem nastreeft. Nadav en Avihoe hadden dit verheven doel nog niet bereikt. Zij gingen het Misjkan binnen in een geesteloze, dronken toestand – d.w.z. hun verstand had nog niet volledig controle over hun wereldlijke neigingen.

Ten slotte bekritiseert de Midrasj Nadav en Avihoe dat zij het Misjkan waren binnengegaan zonder de me‘iel van de hogepriester. Aan de zoom van de me‘iel hangen belletjes die vriendelijk rinkelen wanneer de hoge​priester loopt. De Tora vertelt ons dat het doel van de belletjes was „dat het geluid ervan gehoord zou worden wanneer hij het Heiligdom zou binnenkomen voor Hasjem en wanneer hij eruit gaat, opdat hij niet zal sterven” [Sjemot 28:35]. Zoals de Ramban [ibid] uitlegt waren de belletjes bedoeld om de komst van de Kohen Gadol aan te kondigen. Iemand die de kamer van de koning onaangekondigd binnendringt, kan de doodstraf krijgen. De belletjes aan de me‘iel wijzen erop dat de Kohen Gadol alleen maar voor de Koning zou verschijnen, als het ware, nadat hij daarvoor toestemming had gekregen. Het is ook bedoeld voor de drager ervan, dat hij zich zal voorbereiden op de dienst voor de Koning.

De zonde van Nadav en Avihoe was dat zij niet wachtten totdat zij toestemming zouden krijgen om het Misjkan binnen te gaan. Zij gingen er binnen om er hun reukoffer te brengen voordat zij het spirituele niveau bereikt hadden dat voor een dergelijke dienst vereist was. Zij vroegen niet eerst „toestemming” om binnen te mogen komen. Dit is wat de Midrasj bedoelt wanneer het allegorisch zegt dat zij geen me‘iel droegen, zelfs al waren zij geen hogepriesters, hadden zij niet de les geleerd die men kan leren van de me‘iel van de Kohen Gadol. 

In het kort, al de Midrasjiem die de zonde van Nadav en Avihoe bespreken, leiden tot dezelfde conclusie: Nadav en Avihoe handelden op een manier waarbij een geestelijk niveau hoorde, dat zij nog niet volledig bereikt hadden.
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