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Door HaRav Eliëzer Chrysler, voorheen Rav van Mercaz Ahavat Torah, Johannesburg

De Toren

Het verschil tussen de zonde van de „Dor haMaboel” [het geslacht van de vloed] en de zonde van de „Dor haFlaga” [het geslacht van de verdeling, uitdrijving, het geslacht van de Toren van Bavel] dat waar de eerste zowel van deze wereld als van de Komende Wereld vernietigd werden, de laatste alleen zijn aandeel in de Komende Wereld verloor. Zij werden verstrooid maar overleefden het wel. De Midrasj zegt dat dit ons leert hoe sterk de kracht van de vrede is. De Dor haMaboel verkrachtte en roofde, terwijl de Dor HaFlaga verenigd waren en met elkaar in vrede leefden. Deze vreedzame samenleving heeft hen wellicht dat voordeel gegeven over de Dor haMaboel, waardoor zij verdienden te blijven voortbestaan in deze wereld. Maar zie eens waar dat hen toe leidde! Het was diezelfde vreedzame samenleving die ervoor zorgde dat zij tegen G-d in opstand kwamen. Het kan hen dan het recht hebben bezorgd om in deze wereld te mogen blijven voortleven, maar tegelijkertijd werden zij verdreven uit de Komende Wereld. Hieraan zien wij dat net zoals men de Jeetser haRa [de slechte neigingen] kan aanwenden om Hasjem te dienen („bechol lewawecha – met heel je hart”), zo ook kan men zijn Jeetser haTov gebruiken om tegen Hasjem te rebelleren.
Dat is de reden waarom de Misjna schrijft in Sanhedrin dat eenheid slecht is voor de resja’iem [meervoud van rasja’ – booswicht, kwaadaardig en slecht persoon, goddeloze] en dat het schade aan de wereld veroorzaakt. Dat is de reden waarom G-d de Dor haFlaga verstrooide. Want wanneer zij hun rust en hun eenheid gebruikten om tegen Hem in opstand te komen, dan moest Hij hen deze mooie eigenschappen ontnemen. Daarom moest Hij hen over het aardoppervlak verspreiden, hun eenheid verbrekend en hen verschillende talen laten spreken. Zoals de Misjna zegt, wanneer de goddelozen verspreid worden, is dat goed voor hen en goed voor de rest van de wereld.
Hoewel uit de beschijving van Tora niet duidelijk is waaruit precies de zonde van de Dor haFlaga bestond, is het echter mogelijk om uit de spaarse woorden van Tora te begrijpen aan welke categorie van zonden de Dor haFlaga zich schuldig maakte en om te begrijpen waaruit het grote verschil bestond tussen hun misdaad en die van de Dor haMaboel. Dit laatst genoemde geslacht zondigde met hun emoties. Zoals de meeste mis​daden die geworteld zitten in zinnelijke verlangens, waren zij niet van te voren berekend, zeker niet vanuit ge​meenschappelijk gezichtspunt uit bekeken. Hun misdaad was meer te vergelijken met de soort zonde die door de Navi [profeet] in Sjoftiem [Richteren] 17:6 wordt beschreven: „Ieder deed wat goed was in zijn eigen ogen.”
In sterke tegenstelling daartoe was de misdaad van de Dor haFlaga een intellectuele misdaad, geworteld in trots en ijdelheid. Daar was de rebellie van te voren gepland en de gemeenschap was erop voorbereid.
De Gemara in Sanhedrin (109a) citeert twee tegenstrijdige meningen over waar de Dor haFlaga schuldig aan was. Dit is hoe de Maharsja dat daar verklaart:

Volgens sommigen werd de toren gebouwd om een nieuwe vloed te voorkomen. In de veronderstelling dat de kracht van G-d in het water zit (een idee dat vele jaren later door de Romeinse generaal Titus overgeno​men werd), en dat G-d niet Zijn woord zou houden om nooit meer een vloed over de wereld te brengen, besloten zij naar de hemel op te klimmen. Eenmaal daar aangekomen wilden zij daar gaten in hameren, totdat alle enorme hoeveelheden water die in hun gedachten daar lagen opgeslagen, zouden weglopen. Op deze manier, zo dachten zij, zou G-d Zijn „munitie” ontnomen worden.

Maar anderen zeiden dat zij verdeeld waren in drie groepen. Eén groep dacht dat het een goed idee was om de toren te bouwen tot in de hemel, om daar te wonen, want als Hasjem weer een vloed zou zenden die de aarde zou overstromen, dan zouden zij daar geen last van hebben. De tweede groep was van plan om de hemel te beklimmen en daar afgoderij te bedrijven. Intussen zou de toren hen dienen om hen te verenigen en als resultaat daarvan zou G-d zelfs hun afgoderij dulden, omdat Hij de Dor haMaboel alleen maar verworpen had omdat zij onderling verdeeld waren. En de derde groep betwistte G-ds recht om de hemel te monopoliseren en hen tot de aarde te beperken. Zij wilden een afgod boven op te toren plaatsen met een zwaard in zijn hand, als symbool van de strijd die zij tegen G-d gingen voeren.
Elk van deze drie groepen kreeg zijn passende straf. De groep die in de hemel wilde gaan wonen werd verspreid over de wereld; zij die van plan waren oorlog te voeren tegen Hasjem werden veranderd in apen; en de groep die afgoden wilde gaan dienen, werd gestraft door hun taal te veranderen, zodat zij niet meer in staat waren met elkaar te communiceren.
TEFILLA
Sjema en zijn Berachot

Deel I – Inleiding

Wanneer wij de vaste teksten willen opsommen die Tora ons instrueert om regelmatig te zeggen, dan zijn wij geneigd daartoe de vaste Tora-lezingen van iedere maandag, donderdag en Sjabbat te rekenen en Halleel, dat volgens sommige meningen reeds bij de Jam Soef – de Rietzee – gezegd werd nadat de Egyptenaren daarin verdronken waren (zie Pesachiem 117a).

Dit zou echter niet juist zijn, daar beide niets anders zijn dan een mitswa mideRabbanan. Mosjé Rabbeinoe was degene die instelde dat driemaal per week uit Tora moest worden gelezen (zie Bawa Kamma 82a, waar de uitdrukking „de Neviïem onder hen” gebruikt wordt) en het waren diezelfde Neviïem die instelden dat Halleel gezegd zou worden bij iedere gelegenheid dat Israël van zijn tsorot verlost werd.

Wij zouden echter de Parasja van Bikoeriem moeten opnoemen, die van Sota en Parasjat Zachor, die allen gelezen werden op hun toepasselijke tijd. Maar wanneer wij die specifieke afdelingen op een rijtje zouden zetten, die Tora van ons eist om dagelijks of minstens regelmatig te lezen, dan zouden wij ontdekken dat op die lijst uitsluitend en alleen Keriat Sjema zou voorkomen.

Birkat haMazon is min haTora en zo is de Tefilla (volgens de meeste poskiem) en zo is het noemen van de Uittocht uit Egypte. Echter van geen van beide worden de woorden specifiek geformuleerd. Birkat haMazon bestaat uit de verplichting om Hasjem te danken voor ons voedsel en bevat drie Berachot, één voor het voedsel, één voor het land (waarin wij verplicht zijn melding te maken van de Brit Mila en van Erets Jisraël) en één voor Jeroesjalajiem. Maar de tekst werd samengesteld door Mosjé Rabbeinoe, Jehosjoea bin Noen en David an Sjlomo respectiefelijk. Voor wat betreft de Tefilla, zelfs als wij aannemen dat het een dagelijkse verplichting is en niet alleen maar wanneer wij in moeilijkheden zitten, zoals sommige poskiem beweren, dan nog schrijft Tora ons geen vaste tekst voor die wij moeten zeggen, maar heeft dat aan de individu overge​laten om zijn gevoelens uit te drukken zoals hij dat zelf het beste vindt. Het waren de Ansjei Knesset haGedola, zo’n duizend jaar later, die de achtien berachot instelden en de algemene regels opstelden waarop onze noesach gebaseerd is. En voor wat betreft het noemen van de Jetsiat Mitsrajiem [de Uittocht uit Egypte] suggereert de Gemara in Berachot 12b bij de behandeling van de derde afdeling van Keriat Sjema, om de parasja van Balak in te voegen, of de parasja over intrest of die over maten en gewichten, in plaats van die over de Tsietsiet. Dus het is duidelijk dat Tora het aan de individu heeft overgelaten of aan de Chachamiem om te beslissen welke afdeling uit Tora waarin de Uittocht uit Egypte genoemd wordt, wij moeten zeggen. Chazal kozen parasjat Tsietsiet om redenen die daar in de Gemara genoemd worden.
Het gevolg is dat wij, zoals reeds gezegd, blijven zitten met de Keriat Sjema, de enige vastgelegde tekst die Tora ons verplicht te zeggen, niet slechts dagelijks maar tweemaal per dag. Betreffende de eerste paragraaf, of minstens de eerste passoek [vers] is dit zeker het geval, want wij zeggen dat minstens die paragraaf min haTora is. De tweede paragraaf is het onderwerp van discussie van de poskiem en de derde paragraaf, die van de Tsietsiet wordt zeker niet specifiek voorgeschreven door Tora, zoals wij reeds opmerkten. De Chofeets Chajiem schrijft in zijn verkorte Sefer haMitswot dat alle drie de parsjiot min haTora zijn. In ieder geval is het Sjema het enige citaat van de Tora dat Tora ons verplicht heeft iedere ochtend en avond te zeggen, zodat zijn belang niet kan worden overschat. En het is met dit in gedachte dat wij ons commentaar op de Tefilla met het Sjema en zijn berachot beginnen.
Deel II – Het Sjema en zijn Berachot

De Seforiem schrijven dat Sjacharit in feite verdeeld is in vier afdelingen. Deze afdelingen corresponderen op hun beurt met de vier werelden: de Birchot haSjachar corresponderen met deze wereld; de Psoekei deZimra  met de wereld van de planeten; Sjema en zijn berachot met de wereld van de engelen en de Amida met de wereld van de heilge Troon van G-d.
Deze vier werelden, zo legt de Nefesj haChajiem uit, vinden een aanwijzing in de grootste lof voor Hasjem die door de mensheid werd uitgesproken – „Jehei Sjemei Rabba”, waarin wij verkondigen dat G-ds grote Naam gezegend is le’olam (1) oele’olam (2) oelmaja (3), een aanwijzing voor de hierbovengenoemde werelden. Dit zal ons helpen beter te begrijpen waarom wij „Barchoe” op dit punt in de Tefilla inlassen: omdat, zoals wij zojuist hebben gezien, alle werelden verplicht zijn om te verkondigen dat Hasjem geprezen is, hebben Chazal „Barchoe” hier op dit meest strategische punt ingevoegd – in het midden van de Tefilla, tussen de twee afdelingen van de Tefilla die de twee lagere werelden vertegenwoordigen en de twee afdelingen die de beide hogere werelden vertegenwoordigen.
Laten wij wat verder uitweiden over dit idee van de verdeling in vier werelden: de wereld van de planeten, die door de Psoekei deZimra wordt vertegenwoordigd, is de wereld die dient als de verbindende schakel tussen deze wereld en de werelden hierboven. In feite hoort het tot deze wereld.
De wereld van de Berachot van Sjema daarentegen is de wereld die dient om Hasjems Troon te verbinden met deze wereld. Het behoort dus tot de wereld van Hasjems Troon.

Het blijkt dus dat de Birchot haSjachar en de Psoekei deZimra tot de lagere werelden behoren, terwijl de Birchot Sjema en het Sjema tot de hogere werelden behoren. Het past daarom dat men de hogere werelden binnentreedt met een „dawar sjebiKdoesja” – Barchoe – de werelden die excluisief G-ds zegeningen symboliseren – door te erkennen dat G-d gezegend is.

Barchoe et Hasjem haMevorach
De Anaf Joseef legt het verschil uit tussen „Baroech” en „hamevorach”. Dat G-d Baroech is, is een feit, legt hij uit, en citeert daarbij de Kad haKemach. Hasjem is de bron van alle zegeningen. Maar bovendien wordt Hij ook uitgeroepen door allen om gezegend te zijn (zoals wij zeggen in „Kel Adon” – „baroech oemevorach befie kol nesjama”). Met andere woorden, Hij is onafhankelijk, genereert alles wat Hij nodig heeft voor Zijn eigen bestaan en voor het voortdurend bestaan van alle werelden.
Maar dat is niet genoeg voor de continuïteit van de werelden. Opdat de werelden in staat zijn te blijven voortbestaan is het essentiëel dat men zich hecht aan de eeuwige bron door die te erkennen. En dat is de betekenis van „hamevorach” – namelijk dat erkend wordt dat Hasjems Naam gezegend wordt door alle zielen.

„Baroech” kan nu als volgt verklaard worden: „Roep Hasjem (die gezegend wordt door allen, omdat zij dat moeten doen) uit als de bron van de zegen.” En de gemeente antwoordt: „Hasjem die is uitgeroepen door allen als de bron van de zegen, is inderdaad de bron van de zegen voor eeuwig en altijd.” (Hij is de eeuwige bron die nimmer opdroogt.)

HOOGTEPUNTEN VAN DE HAFTARA

(Sjabbat Rosj Chodesj, Jesjajahoe 66:1-24).

De Haftara opent met de bittere klacht van Hasjem dat Hij geen behoefte meer heeft aan hun Beit Hamikdasj. Zijn troon was in de Hemel en Zijn voetenbankje was de aarde. Dat was allemaal in orde zolang als Israël voor Hem verscheen in nederigheid en met een gebroken geest, maar nu dat zij de eigenaar slaan om zijn os te stelen die zij als offer willen brengen, had het sjechten van een schaap voor een korban niet méér betekenis dan het breken van de nek van een hond; hun meeloffers waren als het bloed van een varken en hun reukwerk werd vergeleken met een gestolen gift.
Zij hadden doelbewust gekozen voor dit slechte pad; zij hadden verkozen deze dingen te doen, die G-d als iets afschuwelijks beschreven had. G-d op Zijn beurt, zich houdend aan het principe dat „men zijn gezicht in het water ziet weerspiegeld” [Misjlei 27-19] – het soort gezicht dat men aan het water toont, dat is het gezicht dat G-d terugspiegelt – heeft ervoor gekozen hen te bespotten en al hun angsten te laten waarworden – want zij hebben geweigerd om te reageren op Zijn oproep tot tesjoewa.
Hasjem verzekert de Charediem – die staan te trillen bij het horen van Zijn woord – dat er een tijd komt dat zij zich zullen verheugen. Tegen die tijd zullen alle Joden die hen haten en die hen beschimpen, denken dat door de soort offers die hierboven beschreven werden, zij vergeleken kunnen worden met de charediem en hun gelijken zullen zijn. Maar zij vergissen zich. Hasjem appriciëert alleen ware avoda, niet dat wat als een show wordt opgezet in een poging om Hem te vlijen. Bij gevolg zullen die Joden beschaamd gemaakt worden en de Charediem zullen zich alleen verheugen (Malbiem).
Na een korte vermelding van G-ds wraak op Gog en Magog, bespreekt de Navi de buitengewone vreugde die zal volgen op de snelle terugkeer van de ballingen naar Jeruzalem. Het zijn zij die gerouwd hebben over Jeruzalem toen het er verlaten bij lag, die zich dan met haar zullen verheugen.
Jesjajahoe bespreekt dan het buitengewone plezier dat Israël zal ervaren in die tijd en de grote eer die de volken van de wereld hen zullen bewijzen en hij gaat verder met te beschrijven hoe G-d ten slotte de slechte volken naar Jeruzalem zal verzamelen om zich aan te sluiten bij het kamp van Gog en Magog. Daar zullen zij getuigenis afleggen van Zijn glorie voordat Hij hen dood met afschuwelijke plagen. Sommigen zullen mogen ontsnappen om naar verre landen te reizen, om het de volken te vertellen, die Hasjems glorie niet aanschouwd hebben. Maar zij zullen gekweld worden, opdat zij de mensen uit de eerste hand kunnen tonen hoe diegenen die Jeroesjalajiem hebben aangevallen, geleden hebben.
En wanneer de volken van de wereld zullen horen hoe G-d het kamp van Gog en Magog vernietigd heeft, zullen zij Hem een geschenk brengen naar Jeroesjalajiem in de vorm van de Joden die nog steeds in hun land waren achter gebleven. Zij zullen hen triomfantelijk op paard en wagen thuisbrengen, begeleid door zang en dans, terug naar Hasjems heilige stad, Jeroesjalajiem.
Onder die Joden die van verre komen, zullen ook enige Kohaniem en Leviïem zijn. Hasjem zal ook hen herstellen in de Avoda, om in hun rechtmatige functie te dienen, zelfs al waren zij afgeweken van het rechte pad (Redak).
De Navi Jesjajahoe besluit zowel zijn profetie als zijn boek met  de informatie dat in die tijd maand voor maand en week voor week de hele mensheid zal komen en zal buigen voor Hasjem. En wanneer zij aankomen in Jeruzalem zullen zij afdalen naar de vallei van Gei ben Hinom, om daar de lichamen van Gog en Magog en hun horden te zien, om uit de eerste hand G-ds rechtspraak waar te nemen over diegenen die tegen Hem en Zijn volk gerebelleerd hebben. En zij zullen het vuur zien dat voortdurend hun lichamen zal verteren en de wormen die niet aangetast worden door het vuur en die hun vlees eten (Redak – een van de verklaringen).

Dit echter kan alleen gelden voor de eerste zeven maanden, gedurende welke periode Israël diegenen, die in de strijd tegen Gog en Magog gedood werden, begraven zal (zie Jechezkel 39:12) – daarna zal er geen lichaam meer te zien zijn.
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Uit de schatkist van Chassidische verhalen
[image: image3.png]


Een tijd van zwoegen
Een zekere geleerde rabbijn die gewend was zich tot het uiterste in te spannen om zijn jesjiva-studenten de hele dag te onderwijzen, werd eens jaloers op de wat makkelijkere levensstijl van die vrome mensen die de tijd hadden om een paar uur per dag achterover te leunen en hun pijpje te roken en ondertussen wat mediterend over de kabbalistische mysteries van de Bovenaardse eenheid. Waarom zou hij dat niet ook doen? Maar het zou niet juist van hem zijn om zich op zo een volkomen ander pad te begeven in de dienst van zijn Schepper zonder eerst zijn rebbe te raadplegen, Reb Asjer van Ropshitz (de schoonzoon van Reb Naftali Ropshitzer). Zonder zijn gedachten met iemand te delen ging hij op weg naar Ropshitz.
De Rabbi trof de Tsaddiek in bed aan, omringd door zijn chassidiem, want hij voelde zich onwel. Zodra de Tsaddiek hem zag strekte hij zijn handen naar hem uit om zijn gast te begroeten en zonder hem een kans te geven om een woord te zeggen ging hij voort: „Laat mij u het vers uit Tora leren dat zegt: „Dit zijn de nako​melingen van Noach.” De woorden ‘dit zijn’ doen denken aan het vers „Dit zijn jullie goden, Israël” en de naam Noach betekent gemakkelijk, of comfortabel. Kort om: de verschillende vormen van afgoderij zijn de nakomelingen van een gemakkelijk, ledig leven. Nu zult u misschien tegenwerpen  dat mijn lering wordt tegengesproken door het vervolg van ditzelfde vers: „Noach [dat dus gemakzucht en ledigheid betekent] was een rechtvaardig en perfect mens” – wij zien rondom ons heen rechtvaardige en brave mensen die de tijd hebben om te mediteren over verheven kabbalistische mysteries, terwijl zij hun pijpje roken. En het ant​woord op uw tegenwerping is te vinden in de volgende woorden van datzelfde vers: „En Noach wandelde met G-d.” Zelfs de Noach van zulke tsaddikiem – zelfs hun gemak en vrije tijd – wandelt met G-d. Maar jij, mijn zoon, verlaat het pad niet waarop je gewend bent te wandelen in de dienst van je Maker – dag en nacht zwoegend ten behoeve van de vorderingen van je studie en in de verspreiding van Tora onder je studenten.”
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Berachot
In de komende nummers willen wij ons bezighouden met de berachot [meerv. van beracha, zegenspreuk], de voorschriften voor berachot die men moet zeggen voordat men iets eet, wanneer men iets plezierigs meemaakt, voordat men bepaalde mitswot doet en bij speciale gelegenheden.

Het doel van deze zegenspreuken is om G-d de prijzen dat Hij deze verschillende dingen voor ons genoegen geschapen heeft en dat Hij ons geboden heeft Zijn mitswot uit te voeren.

Een uitdrukking van dankbaarheid aan onze Schepper

Een beracha is een van de manieren waarin wij onze erkenning onder woorden brengen dat de hele wereld en alles dat daar in is, ons door de Hemel gegeven is. Het is onze manier om „dank U” zeggen. Voorts geldt dat wie een beracha zegt met de juiste kawana [concentratie], zijn bewustzijn van G-ds liefde en goedheid verdiept, die Hij uitstort over Zijn schepselen.

„Die in Zijn goedheid voortdurend iedere dag de Schepping vernieuwt” (Siddoer). Een sappige perzik, de geur van vers gemaaid gras, het bleke vroege ochtendlicht, het geluid van de sjofar die de gespannen atmos​feer van Rosj Hasjana doorboort, de geboorte van een kind – het zijn allen geschenken van Hasjem. Het is onze plicht onze erkentelijkheid te betuigen voor Zijn goedheid en liefde voor ons.
Berachot helpen ons de wonderen van de Schepping te erkennen door ze te verheffen van de routine van het dagelijkse leven tot een leven vol diepte en inhoud. Wanneer wij G-d prijzen „dat alle dingen zijn ontstaan door Zijn woord [sje-ha-kol nehejèh bidewaro”, zowel als wanneer wij welke andere beracha dan ook zeggen, dan erkennen wij dat alles wat onze ogen zien en welk plezier wij ook genieten, dat het allemaal geschenken van G-d zijn.
























Elè toledot Noach – Dit zijn de nakome�lingen van Noach (Bereisjiet 6:9)
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