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

Awraham Awinoe de Gigant
Wij hebben vaak gesproken over sommige van de superlatieve eigenschappen van Awraham Awinoe. Vele daarvan kunnen wij zelfs niet bevatten, laat staan evenaren. Maar wanneer wij trachten deze verbazingwekkende man in totaal te bezien, dan zullen wij een menselijk wezen zien (of misschien een engel?) dat zo verbijsterend is dat men zich afvraagt of het mogelijk is om perfectie nog dichter te benaderen; inderdaad, dat is naar alle waarschijnlijkheid niet mogelijk!

1. Awrahams chesed [liefde voor de medemens] is natuurlijk legendarisch. Zijn omvang en diepte worden door niemand geëvenaard. Welke andere buitengewone karaktereigenschappen hij ook gehad heeft, chesed was de meest unieke, zoals wij iedere dag zeggen in „Oewa leTsion”: „U gaf waarheid (Tora) aan Ja'akov, chesed aan Awraham.” (Men hoeft alleen maar te kijken naar de manier waarop hij zijn gasten behandelde, en naar de vier tentopeningen of naar de wijze waarop hij fruitbomen plantte in Be'eer Sjewa, om ons te realiseren hoever wij verwijderd staan van de chesed van Awraham.
2. Hoewel gewoera – kracht – de kenmerkende eigenschap van Jitschak was, zijn er weinigen, indien zij er al waren, die de verbazingwekkende daden van gewoera van Awraham Awinoe konden evenaren, zoals bijvoorbeeld zijn harde behandeling van Jismaël en zijn bereidheid om door te gaan met de Akeidat Jitschak [de binding van Jitschak op het altaar] allebei zonder de minste aarzeling en onmiddelijk nadat hij daartoe opdracht gekregen had van G-d om dat te doen.
3.  Tora-studie was zeer beslist de specialiteit van Ja'akov, echter Awraham Awinoe bestudeerde (en hield zich aan) de hele Tora, zowel de geschreven als de mondeling leer, zowel de Tora-wetten als de Rabbijnse voorschiften. „Wat waren zijn bronnen?” zal men misschien vragen. Chazal zeggen dat zijn nieren Tora-bronnen werden, zodat zijn Tora-kennis zich vanbinnenuit ontwikkelde (wanneer men zo totaal gespeend is van materialisme, dan is de ziel, die ten slotte een deel van G-d zelf is, in staat volledig zich te manifesteren). De omvang van Awrahams grote kennis van Tora kan misschien het beste herkend worden aan zijn traktaat Awoda Zara, waarvan Chazal ons vertellen dat het 400 hoofdstukken bevatte (in vergelijking tot die van ons, die er slechts vijf bevat).
4.  Wie kan wedijveren met Awerahams tsjni'oet [ingetogenheid]? Wanneer Rasji schrijft dat, toen hij al in de zeventig was, hij per ongeluk een deel van Sara's lichaam onbedekt zag, realiseerde hij zich voor de eerste keer  hoe mooi zij was en de Gemara vertelt ons in Megilla dat zij een van de schoonste vrouwen ter wereld was.
5. En wij hoeven alleen maar zijn gebed voor het behoud van Sodom te bestuderen  om ons te realiseren welk een kracht zijn tefilla bezat. Bovendien leren Chazal ons dat Awraham de tefillat sjacharit instelde. Het is duidelijk dat het gebed één van de peilers vormde van zijn ongelooflijke relatie met Hasjem.
6.  Alles wat Awraham ooit deed werd gedaan met zrizoet – voortvarendheid – vroeg in de ochtend. Hij stond vroeg op om de mila – besnijdenis – uit te voeren, hij stond vroeg op voor de akeida  en hij stond vroeg op om te dawwenen – altijd! Hij zag nimmer aanleiding om iets uit te stellen dat gedaan moest worden in de dienst van zijn Schepper, nog geen minuut. Zie hoe hij rende om de mitswa van „hachnasat orchiem” [het ontvangen van gasten] uit te voeren, toen de engelen (waarvan hij dacht dat het gewone Arabieren waren) hem kwamen bezoeken.
7.  Awraham overtuigde de mannen ervan dat er slechts één G-d was, terwijl Sara datzelfde deed met vrouwen. Overal waar hij ging maakte hij het zijn zaak om op te treden als een ambassadeur van G-d. Nadat hij zijn gasten van een uitstekend maal had voorzien, was hij gewoon hen erop te wijzen dat hun voedsel uiteindelijk een hemelse gift was en dat zij G-d moesten danken (in plaats van hem) voor wat zij gegeten hadden.
8.  Het voorbeeld van totale zelfopoffering is Awraham Awinoe die, reeds op heel jonge leeftijd bereid was zijn leven te offeren in Oer [het fornuis van] Kasdiem voor zijn geloof. Hij had niemand die hem ooit was voorgegaan, op wie hij zijn beslissingen kon baseren; hij had alleen zijn eigen moed en zijn eigen overtuiging. Dit was de eerste van zijn tien testen en beproevingen en daar wij kunnen aannemen dat die testen steeds zwaarder werden, dan kunnen wij beter begrijpen hoe ongelooflijk hoog de standaard van Awrahams leven was.
9. En het vorige incident toont ook Awrahams diep vertrouwen aan, een geloof dat zich uitsluitend in zijn eigen gedachten ontwikkelde, voortkomend uit een uniek gevoel voor eerlijkheid en gezond verstand. Inderdaad, de Tora schrijft over Awraham als hij  het nieuws hoort  dat hij de vader zal zijn  van vele nakomelingen - hoewel hij en Sara reeds vele jaren samen geleefd hadden zonder kinderen te krijgen: „En hij had vertrouwen in Hasjem, en Hij rekende het hem tot een deugd” (15:6).
10.Zijn absolute vrees voor G-d, een vrees die geboren werd uit liefde en respect, en die resulteerde in de Akeida, toen Awraham niet alleen een stevige controle demonstreerde over datgene wat hij deed, maar ook een stevige controle over zijn gedachten en het was deze combinatie van liefde, respect en vrees voor G-d die iedere handeling, elk woord en iedere gedachte van hem beheerste gedurende alle 175 jaar van het leven van deze gigant. Het is niet voor niets dat Hasjem Zelf Awraham Avinoe beschrijft als een „G-dvrezend mens.” Zelfs onder de Bijbelse figuren waren er weinig die hem konden evenaren.
(  (  (
Parasja-Parels van de Gra
De kracht van de zegen
„En Ik zal hen zegenen die jou zullen zegenen en die jou zullen vervloeken zal ik vervloeken.” (12:3)

De Tora verandert hier de volgorde: degene die vloekt wordt vervloekt nadat hij gevloekt heeft, maar degene die hem zegent wordt al gezegend voordat hij gezegend heeft. De reden hiervan is dat een goede gedachte al beschouwd wordt alsof die is uitgevoerd, nog voordat dit feitelijk gebeurd is, zo legt de Klie Jakar uit. Maar de slechte gedachte straft G-d pas nadat die ook daadwerkelijk is uitgevoerd.

Een andere verklaring: Hasjem zegent diegenen die bereid zijn om Zijn volk te zegenen (zoals Hij doet met de Kohaniem), opdat de zegen effectiever is.

De Gra (de Gaon van Wilna) legt uit dat de zegen van een rijk man effectiever is dat de vloek van een arme. Dus wie een Jood wil zegenen wordt eerst zelf gezegend, zodat zijn zegen (die nu de zegen van de rijke man is) effectiever is. Maar als hij de Jood wil vervloeken, wordt hijzelf pas naderhand vervloekt, om het effect van zijn vloek te veminderen (want het is de vloek van een arme man).

Mesjek
„Oeben Mesjek beiti, hoe Damesjek Eliëzer.” Rasji, die Onkelos globaal aanhaalt, vertaalt ‘ben Mesjek’ ‘die voor heel mijn huisgezin zorgt,’ dus een soort huismeester. De Gra ziet er een andere aanwijzing in. Hij citeert de passoek in Chajei Sara (24:2), waar drie beschrijvingen van Eliëzer gegeven worden: „zijn (Awrahams) slaaf, de oudste van zijn huis, de beheerder over alles dat hij (Awraham) had.”
Deze drie beschrijvingen, verklaart hij, correspondeen met de drie uitdrukkigen die gebruikt worden in Misjlei (Spreuken) 10: waar over een mier gezegd wordt dat hij „geen officier, geen politieman of opzichter heeft.” Naar deze drie wordt verwezen in het woord MeSjeK, dat gevormd is uit de beginletters van Mosjeel ( opzichter), Sjoteer (politieman) en Katsien (officier).
Awraham en Ja'akov
„En je naam zal niet langer Awram luiden,” enz. (16:5). De Gemara in Berachot schrijft dat iemand die Awraham Awram noemt, zowel een gebod (om iets te doen) als een verbod (om iets niet te doen) overtreedt. Dat geldt niet voor iemand die Jisraël Ja'akov noemt, ondanks het feit dat de Tora een vergelijkbare uitdrukking gebruikt als bij Awraham. Dit is, legt de Gemara uit, omdat Hasjem zelf Jisraël nog steeds Ja'akov noemt (in Bereisjiet 46). De Gra haalt Sifri aan, waarin staat dat „wehaja” betekent „onmiddellijk” terwijl „jihejè” betekent „in een later stadium.” In dat geval, zo legt hij uit, hebben wij de bron van dit hierboven genoemde onderscheid. Bij Awraham schrijft de Tora: „Wehaja sjimcha Awraham,” hetgeen betekent dat het onmiddellijk in werking gaat. Daarom noemt Hasjem hem nimmer meer Awram. Maar bij Ja'akov staat geschreven: „Ki iem Jisraël jihejè sjemècha” hetgeen betekent dat het pas later zal ingaan. Dat geeft Hasjem de gelegenheid om hem nog steeds Ja'akov te noemen.
Hasjem verlangt naar de gebeden van de Tsaddikiem
Awraham stelde Sjacharit in, Jitschak Mincha en Ja'akov Ma'ariv, schrijft de gemara in Berachot. Men vindt hiervoor een aanwijzing in de tweede letter van hun namen (Abraham – boker = ochtend; Jitschak – tsohorajiem = middag; Ja'akov – ‘araviet = avond). Dit verklaart waarom Ja'akovs naam niet permanent veranderd werd in Jisraël, omdat Hasjem wilde dat hun namen getuigen zouden zijn van de Teffilot die zij ingesteld hebben  (want „G-d houdt van de gebeden van de Tsaddikiem”).
Uitgaande van de verklaring van de Maharsja, kunnen wij het als volgt verklaren: Awrahams naam werd veranderd, want daarvóór was hij de vader van Aram. Nu werd hij de vader van alle volken, vandaar de naamsverandering van Awram tot Awraham (van Av laAram tot Av hamon). Bovendien gaf zijn naamsverandering een verandering van Mazal aan – Awram kan geen kinderen krijgen, Awraham wel en krijgt ze ook.
Om beide redenen moest de naamsverandering onmiddellijk ingaan en permanent zijn. Awraham zou nooit meer Awram zijn, want vanaf nu was hij de vader van alle volken, niet alleen van Aram.
Hij was ook in wezen veranderd. Vanaf nu kon hij kinderen krijgen. Beide factoren moesten onmiddellijk effectief worden en beide waren niet terug te draaien. Het gevolg hiervan is dat ieder die Awraham ‘Awram’ noemt, die overtreedt een verbod. Ja'akov daarentegen veranderde niet. Ja'akov, afgeleid van het woord Ekev – hiel – vertegenwoordigde het lagere niveau in Ja'akov (toen hij en zijn kinderen het nog niet waard waren dat de Sjechina – de G-ddelijke Geest – op hen zou rusten, terwijl Jisraël hun hogere niveau weergeeft, toen zij dat wel waard waren. Er waren tijden in het leven van Ja'akov dat de naam Ja'akov passend was en er waren tijden dat de naam Jisraël passend was.
Dat is de reden waarom Hasjem Zelf voortging om Jisraël ‘Ja'akov’ te noemen, en dat is de reden waarom iemand, die Jisraël ‘Ja'akov’ noemt, geen overtreding begaat.


De Haftara voor Parasjat Lech lecha
De Haftara van deze week wordt gelezen uit het Boek Jesjajahoe 40:27-41:16

Het verband met de Parasja: De Profeet Jesjajahoe herinnert ons eraan dat het Hasjem was die Awraham motiveerde om zijn vaderland te verlaten om op reis te gaan naar Israël en het is daar dat hij de rest van de wereld leert dat er maar één G-d is.

Samenvatting van de Haftara: De Profeet  troost het volk Israël door hun te verzekeren dat zij het lijden van de ballingschap zullen overleven. Wij worden getroost met de gedachte dat Hasjem een wijze plannenmaker is. Hasjem zal een rechtzaak voor alle volken opzetten en Hasjem zal de rechter zijn. Jesjajahoe verklaart ons de les van de geschiedenis met Awraham. Dat sedert Awraham alle volken van de wereld Hasjem zouden moeten kennen. Maar dat doen zij niet maar aanbidden afgoden. De Haftara eindigt met de belofte dat Israël zijn vijanden zal overleven.



Uit de schatkist van Chassidische verhalen
Parasjat Lech Lecha
Ga weg uit je land (12:1)

Onder de leerlingen van Reb Dov Baer, de Maggid van Mezhirech was een geleerde van naam, bekend als de Rav van Volpa. Zijn voornaam wordt nergens vermeld. Vroeg in zijn carrière was hij reeds de grootste onder zijn collega's en zij bezochten hem graag om te horen hoe hij nauwkeurig de chassidische verhalen vertelde die zij gezamelijk van de Maggid gehoord hadden, want zijn woorden getuigden van scherpzinnigheid. Maar na vele jaren werd hij overweldigd door een zware geestelijke crisis en de man werd helaas een dronkaard. „Een worm vrat aan hem van binnenuit,” zeiden de leerlingen van de Maggid. (Dat schreef Reb Menachem Mendel van Lubavitch, bekend als de Tsemach Tsedek, in een brief aan een van zijn zonen. Vanaf die tijd zwierf hij rond als een vagebond, met zijn knapzak en zijn staf, van stad tot stad en van provincie tot provincie. Maar zelfs toen, hoewel dwalend en in ballingschap, was zijn tong in staat perfecte parels van wijsheid op te roepen. Ja, hoe meer wijn hij gedronken had, des te vrijer vlogen de mysteries rond die hij vergaard had in gelukkiger dagen.

In de loop van zijn omzwervingen kwam hij in de stad Liozna, waar Reb Schneuer Zalman, de auteur van de Tanja woonde voordat hij gevangen genomen werd. De Rav van Volpa kwam de plaatselijke beit hamidrasj binnen, precies op tijd om zijn vroegere collega, de illustere leerling van de Maggid van Mezhirech, een chassidische verhandeling te horen geven. Een uur lang stond hij stil te luisteren. Daarna zei hij tegen een van de aanwezigen: „Wij aten allemaal uit dezelfde schaal, maar de beste porties kwamen bij hem terecht.”

Daarmee keerde hij zich om en ging heen en niemand wist wie hij was. Maar toen Reb Schneuer Zalman later verteld werd dat er zo een bezoeker was geweest, begreep hij dat dit de Rav van Volpa moest zijn geweest en het speet hem, dat hij dat niet eerder geweten had, zodat hij hem had kunnen overtuigen om te blijven en niet langer een leven als een zwerver te voeren.


Berachot (II)
De soorten berachot 
1. De verschillende berachot kunnen in drie categorieën worden ingedeeld:

*  Birchot Ha-nehenien – Berachot die men zegt voordat men ergens van geniet. Deze berachot zegt men voordat met van het voedsel eet of van de drank drinkt en voordat men ergens aan ruikt.
*  Birchot Ha-mitswot – Berachot die men zegt voordat men een mitswa doet. Deze berachot wor​den gezegd voordat men bepaalde mitswot doet, zoals het opnemen van de loelav op Soekot (het Loofhuttenfeest), voordat men tefillien legt, voordat men de Sjabbat-lichtjes aansteekt, enz.
*  Birchot Ha-sjewach – Lofprijzingen. Wanneer wij deze berachot zeggen, danken wij G-d voor Zijn goedheid voor ons en wij prijzen Hem voor Zijn grootheid. Tot deze categorie horen o.a. de volgende berachot: Sjehechejanoe (die men o.a. zegt voordat men nieuw fruit eet of een nieuw kledingstuk aantrekt), sjekocho oegewoero malei 'olam (die men zegt wanneer men de donder hoort), Birkat Ha-gomel (die men zegt nadat men aan een gevaar ontsnapt is). De meest voorkomende van deze berachot zullen in een later stadium besproken worden.
2. Iedere beracha begint met het noemen van G-ds Naam (Baroech Atta Hasjem Elokeinoe – Gezegend bent U, Eeuwige onze G-d) en zijn soevereiniteit over het universum (melech ha’olam – Koning van de wereld). Onze Geleerden hebben gezegd dat „een beracha die niet G-ds Naam vermeldt en niet Zijn soevereiniteit, wordt niet als een beracha beschouwd.”
De specifieke reden waarom men de beracha zegt wordt vermeld in de tweede helft van de beracha. Bijvoorbeeld: „asjèr kidesjanoe bemitswotav wetsiwanoe ‘al netilat jadajiem – Die ons geheiligd heeft met Zijn geboden en ons geboden heeft omtrent het handenwassen.” Of: „ha-motsi lechem min ha-arets – Die er voor zorgt dat het brood voortkomt uit de aarde.”

(Wanneer wij de berachot en gebeden transcriberen, dan schrijven wij Hasjem Elokeinoe en Elokai inplaats van G-ds werkelijke naam. Dit doen wij wegens de grote heiligheid van G-ds Naam. Maar wanneer iemand een beracha zegt, moet hij G-ds namen op de juiste manier uitspreken.)

Wij zullen de verschillende voorschriften, wetten en bewoordingen van de verschillende berachot bespreken. Men moet daarmee bekend zijn, opdat men weet wat en hoe men precies moet zeggen bij iedere gelegenheid.
Men moet een beracha met aandacht zeggen
3. Men moet aandacht besteden aan de betekenis van de woorden wanneer men een beracha zegt. Dit geldt voor alle berachot. Rabbi Jehoeda HeChassied (die leefde in de tijd van de Risjoniem, de grote geleerden die leefden van de 10de tot de 15de eeuw), schrijft:

Wanneer men een beracha zegt, nadat men zijn handen gewassen heeft, voordat men een vrucht eet of wanneer men een mitswa doet, dan moet men bij de berachot die iedereen altijd routinematig zegt, in gdachtenhebben dat men G-d daarmee wil prijzen, Die hem goedgunstig beoordeeld heeft door hem te laten genieten van dit fruit of dit brood en door hem de gelegenheid te geven om de mitswa te doen. Men moet niet gedachteloos de woorden uitspreken of de handeling verrichten. Want een dergelijk gedrag doet G-d boosheid oplaaien. Via de Profeet Jesjajahoe [29:13] vermaande Hij de Joden: „De mensen kwamen nader tot Mij, en eerden Mij met hun mond en lippen, maar hun hart bevond zich op een afstand van Mij. Hun ontzag voor Mij is slechts een routinehandeling.” (Sefer Chassidiem).
4.  Wanneer men begint een beracha te zeggen en met name wanneer men G-ds Naam uitspreekt, moet men zich ervan bewust zijn welke beracha men gaat zeggen. Men moet niet iets anders doen, terwijl men de beracha zegt, alsof de beracha onbelangrijk  en een verplichting voor hem is (Sj.A. 191:3 en M.B. 191:15)
.

Het is het beste om een beracha hardop te zeggen want dat bevordert de concentratie (M.B. 185:3).

Men hoort niets in zijn mond te hebben wanneer men een beracha zegt. Dit kan worden afgeleid van het vers: „Laat mijn mond gevuld zijn van Uw lof” (Tehilliem 71:8). Dit betekent dat onze lof voor G-d (de beracha) alleen onze mond hoort te vullen (M.B. 172:7).






























�. Gebruikte afkortingen: Sj.A. = Sjoelchan Aroech; in deze artikelen over berachot wordt steeds het deel Orech Chaïm bedoeld, tenzij dat nadrukkelijk anders aangegeven staat. M.B. is Misjna Beroera.
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