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Overzicht parasjat Ekev (Dewariem 7:12-11:15)
I

ndien Israël zorgvuldig is met het in acht nemen van zelfs die „kleine” mitswot waar men gewoonlijk „overheen loopt”, dan, zo belooft Mosjé hen, zullen zij het meest gezegende volk zijn op de hele wereld. Mosjé vertelt Bnei Jisraël dat zij het Land Kena’an stukje bij beetje zullen veroveren, zodat het land niet onder de voet zal worden gelopen door wilde beesten, in de periode dat de Israëlieten nog niet in staat zijn zich adekwaat te organiseren en zich in het hele land te vestigen. Na de Israëlieten opnieuw te hebben gewaarschuwd om al de gehouwen beelden van de Kena'anitische afgoden te verbranden, wijst Mosjé er nadrukkelijk op, dat Tora ondeelbaar is, en niet vatbaar voor slechts gedeeltlijke gehoorzaamheid. Mosjé beschrijft het Land Israël als een land van tarwe, gerst, druiven, vijgen, en granaatappelen, een land van olie-opbrengende olijven en dadelhoning. Mosjé waarschuwt de Israëlieten niet hooghartig te worden, en te denken dat wat zij in Erets Jisraël hebben het resultaat is van hun eigen kracht en inspanning; zij moeten zich daarentegen herinneren dat het Hasjem was die hun welvaart en succes bezorgde. Evenmin dreef Hasjem de Kena'anieten het land uit wegens de rechtvaardigheid  van Bnei Jisraël maar veeleer wegens de zonden van de Kena'anieten; want de weg vanuit Sinai was een catalogus van kleine en grote zonden en opstanden tegen Hasjem en Mosjé. Mosjé bespreekt de gebeurtenissen nadat Hasjem de Tien Geboden had uitgesproken op Sinai tot in details, en hoe dat culmineerde in het omlaag brengen van een tweede stel Stenen Tafels op Jom Kippoer. Het heengaan van Aharon wordt vermeld, samen met de verheffing van de Levieten tot dienaren van Hasjem. Mosjé wijst er op hoe de 70 zielen die afdaalden naar Egypte, nu zo talrijk zijn geworden als de sterren aan de hemel. Na de goede eigenschappen van het Land Israël te hebben opgenoemd, spreekt Mosjé de tweede paragraaf van het Sjema’ uit, waarin nog eens in het kort de beloning wordt genoemd die volgt op het houden van de mitswot, en de straf voor het niet houden daaraan.

Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël
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Haftara (Jesjajahoe 49:14-51:3)
Het verband met de parasja

Deze week is de tweede van de „Sjiva d’Nechemta” – de zeven weken van troost – die vorige week gestart zijn met Sjabbat Nachamoe en doorgaan tot de Sjabbat voor Rosj Hasjana. Er is geen rechtstreeks verband tussen de parasja en de haftara gedurende die weken.

Samenvatting van de parasja
De Profeet Jesjajahoe troost  Israël met de woorden: „En Zion zei: Hasjem heeft mij verlaten, mijn Heer heeft mij vergeten.” Het land Israël lag er verlaten bij en het Joodse volk zag geen reden tot vreugde. Zij bezagen hun eigen onrechtvaardig gedrag en bevonden het juist dat Hasjem hen in de steek gelaten had. Jesjajahoe gaat verder: „Zoals een zogende moeder haar kind niet kan vergeten, zo zal Hasjem Zijn kinderen Bnei Jisraël niet vegeten.” Ook al gaan jullie in ballingschap, er komt een dag dat Israël weer bevolkt zal zijn. De volken van de wereld zullen Israël teruggeleiden naar hun thuisland. Hasjem zal Israël redden van haar vijanden. Hasjem zal de volken die haar gevangen houden, vernietigen. Jesjajahoe waarschuwt het volk om zorgvuldig naar zijn woorden te luisteren, die door Hasjem zijn ingegeven. De Haftara eindigt met te zeggen dat Hasjem de Berg Zion zal troosten, door die als de Tuin van Eden te maken en vreugde en geluk en het geluid van gezang zullen er terugkeren.
Les uit de Haftara

De maand Eloel die aan Rosj Hasjana voorafgaat, is nog slechts enige weken van ons verwijderd. Laat de Haftara ons reeds nu inspireren tot een geestelijke verheffing voor de Hoge Feestdagen, die in september beginnen. Wij lezen hoe Jeruzalem weer zal worden bewoond met Joden die terugkeren uit de hele wereld. En wij zien hoe ook deze week weer een vliegtuig met enkele honderden Franse en Amerikaanse Joden naar Israël terugkeerden, om zich hier blijvend te vestigen. Laat ons Jesjajahoe’s profetieën over de toekomst omarmen, die twee en een half duizend jaar gelezen voorspeld waren!

Wat Hij Dathan en Awieram… heeft aangedaan, toen de aarde… hen verslond (Dewariem 11:6)
Waarom vermeldt het vers wel dat de aarde Dathan en Awieram verslond en niet dat de leider van de opstand, Korach ook werd verslonden?

Rabbeinoe Bachia zegt dat Mosjé beschaamd was hen te noemen, omdat Korach een Leviet was, familie van Mosjé. Zij waren ook brutaler: „stonden uitdagend” (Bemidbar 16:27) en vervloekten en beschaamden Mosjé.
Inzicht in Parasjat Ekev
Door HaRav Eliëzer Chrysler, voorheen Rav van Mercaz Ahavat Tora, Johannesburg
Als Mosjé Israël aanspoort om G-d te vrezen, zegt hij tegen hen: „En nu, Israël, wat vraagt Hasjem nog meer van jullie dan Hem te vrezen!” (Dewariem 10:12). De Gemara in Berachot (33b) verbaast zich over deze uitdrukking, die zou inhouden dat Jirat Sjamajiem makkelijk te bereiken is, terwijl in het werkelijke leven het tegendeel blijkt [we hoeven alleen maar te kijken hoe het woord jira – vrezen – in dit vers door sommigen foutief vertaald wordt met „ontzag hebben”, hetgeen eerbied betekent].

De Gemara antwoordt: „Ja, voor zover het Mosjé betreft, was de vrees voor G-d een kleine zaak.”
Wanneer we ons realiseren datMosjé tegen Klal Jisraël sprak en niet tegen zichzelf, lijkt dit een vreemd antwoord.

De Klie Jakar echter verklaart het in de context van de volgende psoekiem (11:2-7): „En jullie zult vandaag weten dat Hasjem niet tot jullie kinderen spreekt, die niets weten en die niet de moesar van Hasjem jullie G-d gezien hebben, noch Zijn grootheid, Zijn sterke hand en Zijn uitgestrekte arm… Maar het zijn jullie ogen, die al deze grote daden, die Hasjem gedaan heeft, gezien hebben.” Met jullie spreekt Hij.

Als Hasjem tegen hun kinderen gesproken had en dit geëist had, dan had Hij inderdaad iets moeilijks gevraagd. Maar nu Hij het van jullie vraagt, die al de [in de parasja] hiervoor genoemde wonderen gezien hebben, is het geen grote opgave. En dat is wat de Gemara bedoelt wanneer die zegt: „Ja, voor zover het Mosjé betreft, was de vrees voor G-d een kleine zaak.” Want voor de generatie die Mosjé begeleidde door de woestijn en die de eindeloze stroom van wonderen (die het waarmerk van Mosjé’s leiderschap waren) hadden waargenomen, was het inderdaad een kleine aangelegenheid.
En dit, voegt de Klie Jakar er aantoe, verklaart ook de openingswoorden „En nu”, die dit idee versterkt. Want het was alleen op dat moment, toen Mosjé die generatie toesprak, dat Mosjé iets dergelijks kon zeggen. Hij had het niet tegen de volgende generatie kunnen zeggen, zoals wij zojuist hebben uitgelegd.
Het probleem blijft echter dat de Tora voor alle generaties gegeven is, niet alleen voor de generatie die uit Egypte getrokken was. Dus wat had het voor nut om hen te vertellen dat Jirat Sjamajiem makkelijk was te bereiken, wanneer het voor komende generaties een hele moeilijke opdracht zou zijn?

Het antwoord ligt in het feit  dat toen Jirat Sjamajiem oorspronkelijk werd vereist, het vereist werd van een generatie die dat makkelijk kon opbrengen. Daardoor was het ook makkelijker voor volgende generaties te bereiken. En dit was het wat Mosjé in feite het volk vetelde. Als hij jirat Sjemajiem tegen enige volgende generatie gepredikt had, dan zou hij te veel vanhen verwacht hebben (en ‘Hasjem eist niet het onmogelijke van Zijn schepsels’). Maar nu hij het predikte tegen die generatie, was het niet alleen makkelijk voor hen, maar kwam het ook binnen het bereik van toekomstige generaties, omdat zij nu de traditie hadden die zij konden volgen. De volgende generatie van hen die al de wonderen met eigen ogen gezien hadden, konden hun ervaring met hun Jirat Sjamajiem overdragen aan hun kinderen. Zij konden hen vertellen: „Wij hebben hetr zelf meegemaakt en gezien.” En de volgende generatie kon tegen hun kinderen vertellen: „Onze groot​ouders, meer dat twee miljoen mensen hebben het zelf meegemaakt en gezien.” En zo voort, van generatie op generatie, zoals wij het nu nog steeds ieder jaar op de Seder-avond door vertellen aan onze kinderen: „Wij hebben het zo gehoord van onze ouders, die het hebben gehoord van hun ouders en grootouders…”
Dit begrip van Mesirat Nefesj, samen met andere bijzondere karaktereigenschappen, hebben wij geleerd van de Awot – de voorouders, de aartsvaders en -moeders. Het zou misschien onmogelijk voor ons geweest zijn, wanneer wij deze noodzakelijke eigenschappen niet van onze Awot geërfd hadden. Dit bewoog Rabbi Desler ertoe om de Zechoet Awot (de verdiensten van de voorvaderen) als Zakoet Awot (de zuiverheid van de Awot) te interpreteren, want wij hebben hun verfijnde karaktertrekken geërfd, waardoor wij in staat gesteld werden om in hun voetstappen te treden en om de hoogste spirituele niveau’s te bereiken.
Parels van de Parasja

(Uit: Peniniem miSjoelchan haGra)
Beloning voor de kinderen

„En als gevolg dat jullie zult luisteren naar deze rechtsuitspraken en jullie ze zult in acht nemen…” (7:12).

Chazal hebben gezegd in Kiddoesjien (39b) dat er geen beloning is voor het doen van een Mitswa in deze wereld. Zij bedoelen dat het niet komt in een vorm die gewaardeerd zal worden. De beloning wordt bewaard voor de nakomelingen en als Hasjem onder hen een tsaddiek aantreft, die Hem liefheeft, dan zal hij de beloning krijgen voor de goede daden van zijn grootvader. En daarvoor is Hasjem bereid duizend generaties te wachten, zoals Tora aan het eind van parasjat Waëtchanan schrijft (7:9): „…de trouwe G-d, die het verbond in acht neemt… voor hen die Hij lief heeft en die Zijn mitswot houdt, tot in duizend geslachten.” En dit verklaart het verband tussen de twee parsjiot, want het openingsvers van Ekev gaat verder: „…dan zal G-d het verbond in acht nemen en de liefde die Hij aan jullie voorouders gezworen heeft. En Hij zal jullie liefhebben.…” Jullie zult beloond worden voor wat jullie voorvaderen gedaan hebben.
Wie is een Jood – Wie is een niet-Jood?

Oorsprong van de woorden „Jood” en „Jodendom”
De originele naam voor het volk dat wij nu Joden noemen was „Hebreeërs”. Het woord „Hebreeuws” (in het Hebreeuws, „Ivri”) wordt de eerste keer gebuikt in de Tora om Abraham te beschrijven (Gen. 14:13). Het woord is kennelijk afgeleid van de naam Ewer, een van Abrahams voorvaderen. Een andere traditie leert dat het woord komt van het woord „ewer,” hetgeen „de andere kant” betekent, en dat slaat op het feit dat Abraham kwam van de andere kant van de Euphraat, of het slaat op het feit dat Abraham zich van de andere volken moreel en  geestelijk onderscheidde. 

Een andere naam die gebruikt wordt voor het volk is Kinderen van Israël of Israëlieten, hetgeen slaat op het feit dat de leden van volk de afstammelingen zijn van Jacob, die ook Israël genoemd werd. 

Het woord „Jood” (in het Hebreeuws, „Jehoedi”) is afgeleid van de naam Jehoeda, de naam van één van de twaalf zonen van Jacob. Jehoeda  was de stamvader van één van de stammen van Israël, die naar hem ge​noemd was. Zo ook betekent het woord „Jodendom” – een vertaling van het Hebreeuwse woord Jahadoet, dat letterlijk betekent „de godsdienst van de Jehoediem” (Jehoediem is in het Hebreeuws meervoud van Jehoeda en betekent dus „Joden”). Andere bronnen echter zeggen dat het woord „Jehoediem” betekent „Volk van G-d,” omdat de eerste drie letters van „Jehoeda” in het Hebreeuws dezelfde letters zijn als de eerste drie letters van G-ds vierletterige Naam. 

Oorspronkelijk had de naam Jehoedi specifiek betrekking op de leden van de stam Jehoeda, ter onderschei​ding van de andere stammen van Israël. Echter, na de dood van Koning Salomo, werd het volk van Israël gesplitst in twee koninkrijken: het koninkrijk van Jehoeda en het koninkrijk van Israël (I Koningen 12; II Kronieken 10). Na die tijd werd het woord Jehoeda gebruikt voor iedereen van het koninkrijk Jehoeda, waar​toe de stammen van Jehoeda, Benjamin en Levi behoorden, zowel als wat verspreide nederzettingen van an​de​re stammen. Het duidelijkste bijbelse voorbeeld hiervan komt voor in het boek Esther 2:5, waar Mordechai zowel een Jehoedi genoemd wordt als een lid van de stam Benjamin. 

In de 6de eeuw V.G.J. (Van de Gewone Jaartelling), werd het koninkrijk Israël overmeesterd door Assyrië en de tien stammen werden verbannen uit het land (II Koningen 17), waarna alleen de stammen van het konink​rijk Jehoeda overbleven om te zorgen voor de erfenis van  Abraham. Deze mensen  van het koninkrijk Jehoeda noemden zichzelf en waren algemeen bekend bij andere volken als Jehoediem (Joden), en die naam wordt tot op de huidige dag voor hen gebruikt.

In het dagelijks spraakgebruik wordt het woord „Jood” gebruikt om alle fysieke en geestelijke nakome-lingen van Jacob/Israël mee aan te duiden, zowel als voor de aartsvaderen Abraham en Isaac en hun vrouw​en, en het woord „Jodendom” wordt gebruikt om hun geloof aan te duiden. Technisch gezien is dit gebruik onjuist, zoals het technisch gezien onjuist is om het woord „Indiaan” te gebruiken om daarmee de oorspron​ke​lijke inwoners van Amerika aan te duiden. Deze technische onjuistheid echter is gebruikelijk, zowel bin​nen de Joodse gemeenschap als daarbuiten en wordt daarom overal op deze site gebruikt. 

Wie is een Jood? – Wie is niet-Jood?
Een Jood is ieder persoon wiens moeder een Jood (Jodin) was of iedereen die door het formele proces van bekering tot het Jodendom overgegaan is. Dus ieder wiens moeder niet Joods was en die niet door het for​mele proces tot het Jodendom is overgegaan, is geen Jood, of met andere woorden, die is kort gezegd een niet-Jood.
Het is belangrijk om op te merken dat om Jood te zijn het niet uitmaakt wat je gelooft of wat je doet. Iemand die geboren is uit niet-Joodse ouders en die niet het formele proces van conversie heeft doorgemaakt maar die alles gelooft wat Orthodoxe Joden geloven en die zich aan iedere wet en gewoonte  van het Jodendom houdt, is nog steeds geen Jood, zelfs niet in de ogen van de meest liberale stromingen van het Jodendom, en iemand die geboren is uit een Joodse moeder, maar die een atheïst is en nimmer de Joodse godsdienst ge​prak​tiseerd heeft, is toch een Jood, zelfs in de ogen van de ultra-Orthodoxen (hoewel hij voor bepaalde gods​dien​stige activiteiten niet als Jood meetelt). In deze betekenis is het Jodendom meer een nationaliteit dan andere godsdiensten. 

Dit is reeds vastgesteld sinds de vroegste tijden van het Jodendom. In de Tora kan men vele referenties vinden aan „de vreemdeling die bij jou woont” of „de rechtvaardige proseliet” of „rechtvaardige vreem​delingen.” Dit zijn verschillende klassificaties van niet-Joden die leefden tussen de Joden, en die sommige delen van of  heel het geloof en praktijk van het Jodendom overnamen zonder dat zij door het formele proces van conversie gingen en Joden werden. Wanneer iemand zich eenmaal tot het Jodendom bekeerd heeft, wordt hij niet meer met een speciale term aangeduid; hij is een Jood als iedere geboren Jood. 

Hoewel alle Joodse stromingen met dit algemene principe instemmen, zijn er toch soms menings​verschillen of een bepaald individu Jood is of niet. De meeste van deze discussies vallen onder een van de volgende twee categorieën. 

Ten eerste: traditioneel Jodendom houdt vol dat iemand Jood is als zijn moeder Joods is, ongeacht wat zijn vader is. De liberale stromingen aan de andere kant beschouwen iemand Joods als één van zijn ouders Joods was en het kind Joods was opgevoed. Dus, als het kind van een Joodse vader en een Christelijke moeder Joods werd opgevoed, dan is het kind Joods volgens de Reform beweging, maar niet volgens de Orthodoxie. Aan de andere kant, als het kind van een Christelijke vader en een Joodse moeder niet Joods is opgevoed, is het kind volgens de Orthodoxie een Jood, maar niet volgens de Reformbeweging! De zaak wordt zelfs nog meer gecompliceerd, want de status van de kinderen van zulke kinderen komen aan de orde. 

Ten tweede: de meer tradionele stromingen erkennen niet altijd de geldigheid van een conversie door de meer liberale stromingen. De meer moderne stromingen volgen niet altijd de door de meer tradionele stro​min​gen vereiste procedures, waardoor de conversie ongeldig wordt volgens de Orthodoxie. Daar komt bij dat de Orthodoxie niet de autoriteit accepteert van Conservatieve, Reform en Liberale rabbijnen om conversies uit te voeren, en de Conservatieven  discussiëren erover of zij de autoriteit van de Reform rabbijnen accepteren. 

Over afstamming in de vrouwelijke lijn 

Veel mensen hebben gevraagd waarom het traditionele Jodendom de vrouwelijke afstamming gebruikt om de Joodse status vast te stellen, wanneer bij alle andere aangelegenheden (stamverband, priesterstatus, ko​ninklijke afstamming, enz.) de afstamming in mannelijke lijn bepalend is. 

De Tora specificeert nergens dat de matrilineaire afstamming gebruikt moet worden;  er zijn echter een aantal passages in Tora waaruit valt af te leiden dat het kind van een Joodse vrouw en een niet-Joodse man een Jood is en verscheidene andere passages waaruit blijkt dat het kind van een niet-Joodse vrouw en een Joodse man geen Jood is. 

In Deuteronomium 7:1-5, waar het verbod op het gemengde huwelijk tot uitdrukking wordt gebracht, zegt G‑d „hij [d.i. de niet-Joodse echtgenoot] zal je kind van Mij doen afdwalen en zij zullen de goden van ande​ren gaan aanbidden.” Een dergelijke bezorgdheid  wordt niet uitgesproken over een niet-Joodse echtgenote. Hieruit leiden we af, dat het kind van een niet-Joodse echtgenoot Joods is (en daarom van het Jodendom kan worden afgetrokken), maar het kind van een niet-Joodse moeder is niet Joods (en het aftrekken van het Joden​dom is daarom niet van toepassing). 

Leviticus 24:10 spreekt over de zoon van een Israëlitische vrouw en een Egyptische man, die „behoort tot de gemeenschap Israël” (d.w.z. een Jood is). 

Aan de andere kant, in Ezra 10:2-3, zweerden de Joden die terugkeerden naar Israël dat zij hun niet-Joodse vrouwen en kinderen, die uit die vrouwen geboren waren, zouden verstoten. Zij hadden die kinderen niet kunnen verstoten als het Joden waren. 

Verscheiden mensen hebben gevraagd over Koning David: of hij een Jood was, gezien het feit dat één van zijn vrouwelijke voorouders, Ruth, niet Joods was. Deze conclusie is gebaseerd op twee foute veronder​stel​lingen: ten eerste was Ruth Joods, en zelfs als was zij dat niet, dan had dat geen effect gehad op Davids status van Jood. Ruth trad tot het Jodendom toe voordat zij met Boaz trouwde en baarde hem Obed. Zie Ruth 1:16, waar Ruth duidelijk maakt dat het haar bedoeling is Joods te worden. Nadat Ruth tot het Jodendom was bekeerd, was zij een Jodin en al haar kinderen die na haar conversie geboren werden, waren dus ook Joods. Maar zelfs als Ruth niet Joods was toen Obed geboren werd, dan zou dat toch geen invloed hebben op Koning Davids status als Jood, want Ruth was een voorouder van de vader van  David, niet van Davids moeder, en de status van Koning David wordt bepaald door zijn moeder.

Zoals hierboven reeds verscheidene malen werd opgemerkt, zijn er diverse stromingen binnen het Jodendom, die allemaal andere opvattingen hebben over wie Jood is en wie niet. Wij, de uitgevers van deze wekelijkse emails houden ons aan de orthodoxe definitie van wie een Jood is, zoals hierboven gedefiniëerd. Dat neemt niet weg dat wij andere meningen respecteren. Dat kan dus ook betekenen dat wij personen, die andere stro​mingen als Jood beschouwen, niet als Joods beschouwen. Zij zijn dan, om het kort samen te vatten: niet-Joden. Dat betekent ook niet dat ieder die door een bepaalde rabbijn of door een bepaald rabbinaat niet als Jood erkend wordt, ook inderdaad geen Jood is volgens de Tora. Maar hij/zij is dan geen Jood volgens de Rabbijnse wetten. Maar hij/zij is dan overigens in ieder opzicht een respectabel mens, zeker wanneer men zich houdt aan de zeven Noachidische wetten, waarover wij in een volgend artikel meer hopen te schrijven.

Zwi Goldberg
De Eigenschap van Genade - zesde en laatste deel
Door Rabbi Eliyahu E. Dessler

De rechtvaardige basis voor genade

Nu kunnen wij terugkeren naar de vraag betreffende G-ds eigenschap van genade. Het in het vorige nummer genoemde voorbeeld helpt ons schitterend om het moeilijke begrip van de eigenschap van de rechtvaardig​heid en de eigenschap van de genade beter te begrijpen en hoe zij beide consistent en waar zijn. Hasjem wenst niet de de dood van wie gaat sterven, maar dat hij terug keert van de verkeerde weg die hij is inge​slagen. Maar Hij „onderzoekt het hart en de innerlijke verlangens,” om te weten wie in staat is om tesjoewa te doen [tot inkeer te komen] en wie daar nog ver van verwijderd is en daar niet toe kan komen zonder eerst bitter te zijn gestraft. Wanneer dit laatste gebeurt, dan zeggen wij dat G-d de ‘eigenschap van de rechtspraak’ heeft toegepast, want wij zien hoe de ‘hand’ van G-d hem al straffend getroffen heeft. Echter, in werkelijk​heid vereist ook de barmhartigheid dit, want wat wordt er bereikt als hij niet gestraft wordt? Zal hij dan niet voortgaan met slecht te doen. 

De barmhartige basis voor het recht

Bij de andere methode zeggen wij dat G-d de ‘eigenschap van de barmhartigheid’ heeft toegepast. Maar ook dit is een vereiste van de rechtvaardigheid. Ten slotte is de hele bedoeling van de rechtspraak om iemand te verbeteren en als het mogelijk is dat hij tesjoewa doet en zijn wegen verbeterd op deze manier, waarom moeten wij hem dan straffen? Maar als er geen enkele mogelijkheid is dat de eigenschap van de barmhartig​heid helpt dat hij zijn leven verbetert, wanneer er geen hoop is dat hij zonder straf tot inkeer komt, dan is dat wat de Gemara bedoelt (in Bawa Kama 50a): „Ieder die zegt dat de Heilige, Gezegend zij Hij, [de zonden] kwijtscheldt (d.w.z. dat Hij ze kwijtscheldt en vergeeft zonder dat er kans is op tesjoewa), die geeft zijn eigen leven op.” En wij vinden reeds in Tora een voorbeeld hiervan, waar de weerspannige zoon
 de doodstraf krijgt, en ondanks dat hij nog jong is, heeft Tora geen erbarmen met hem en Chazal verklaren (Sanhedrin 71b) de reden daarvoor: aangezien hij zodanig overmand wordt door zijn verlangens, is hij ver verwijderd van tsjoewa. Daarom is het beter voor hem als hij nu sterft, voordat hij ergere zonden begaat, dan dat hij naderhand sterft, wanneer zijn ziel beladen is met misdaden en zonden. Dit is een situatie waar de eigenschap van de rechtspraak moet de instemming nodig heeft van de eigenschap van de barmhartigheid.

Nu dit alles ons is duidelijk geworden, kunnen wij alles beter begrijpen. Wij zullen nu inzien dat het oordeel van Hasjem van begin tot eind waar en juist is. Hebben wij hierboven niet reeds geleerd dat wij een zeer kost​bare erfenis van onze voorouders geërfd hebben. Dit zijn de geestelijke krachten en voortreffelijke eigen​schappen, met behulp waarvan wij ons op de waarheid kunnen concentreren, weerstand kunnen bieden tegen de jetser hara – de slechte, dierlijke neigingen in de mens – en tot inkeer kunnen komen. Laat ons nu nog iets onthullen en dan zullen wij wonderen zien. Al datgene wat wij tot nu toe gezegd hebben, behoort wer​kelijk tot de zechoet awot – de verdiensten van de voorouders, dat zijn de krachten die ons tot verdiensten brengen, of, om het nog duidelijker te stellen: deze krachten van verdiensten brengen de mens tot de waar​heid en tot rechtvaardigheid, die men ook „zuiverheid” noemt (het woord zechoet – verdienste – komt van dezelfde stam als het woord zekoet – zuiverheid). Met behulp van deze zechojot zijn wij verboden met onze voorouders en kleven wij, als het ware aan de eigenschappen, die zij aan ons overgeleverd hebben. En wan​neer in ons dezelfde goede eigenschappen en verheven krachten leven, dan ziet Hasjem, gezegend zij Hij, met Zijn grote wijsheid dat het koord dat ons verbindt met onze heilige voorouders nog niet verbroken is en dat er nog steeds hoop is dat wij de juiste weg terug kiezen, om te herstellen wat wij verknoeid hebben. In dat geval zal de gerechtigheid eisen  dat Hasjem, de Rechter van heel de aarde ons genade zal bewijzen, want de zechoet awoteinoe – de verdienste van onze voorouders – wat gelezen moet worden als zakkoet awoteinoe – de zuiverheid van onze voorouders – ligt in onze handen en er is nog hoop voor ons. En dat is het wat de eigenschap van de barmhartigheid opwekt, de „verdienste van de voorouders”. Maar indien, wat G-d verhoe​de, deze „verdienste van onze voorouders” ophoudt in ons binnenste te bestaan, dan zal de eigenschap van barmhartigheid niet meer opgewekt worden op deze manier. En dat is wat onze geleerden bedoelden toen zij zeiden over generaties die op een niveau beland zijn waar „de verdiensten van de voorouders” zijn uitge​werkt. Moge het ons nimmer overkomen!

Hieruit volgt dat wij ons moeten vastklampen aan de midot haäwot: de midot van de liefde, vertrouwen, vrees en liefde, de mida om ons te concentreren op het streven naar waarheid; zonder de jetser hara de kans te geven ons aan het wankelen te brengen. Dan zal ieder van ons op zijn eigen bescheiden wijze de zechoet van onze voorouders in zijn ziel brengen en dan zal Hasjem ons met barmhartigheid beschouwen. Moge Zijn uiteindelijke verlossing spoedig komen.






























� Dewariem 21:18 e.v.


� De Gemara (Sanhedrin 71a) zegt dat dit zo een uitzonderlijk ernstige situatie is, dat dit nooit is voorgevallen en nim�mer zal gebeuren.
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