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D

e Tora richt zich tot Aharon en zijn zonen om hen nog meer lessen te leren, die betrekking hebben op hun dienst. De as van het korban olah – het offer dat de hele nacht op het altaar brandt – moet daar door de kohen worden weggehaald, nadat hij zijn speciale linnen kleren heeft uitgedaan. Het olah wordt gebracht door iemand die vergeten is een positief gebod van Tora te doen. De kohen mag de huid houden. Het vuur op het altaar moet constant brandend gehouden worden. Het korban mincha is een meel offer dat bestaat uit fijn meel, olie en specerijen. Een handvol ervan wordt op het altaar verbrand en een kohen eet de rest op voordat het gaat gisten. De parasja beschrijft de speciale korbanot die iedere dag door de kohen ĝadol geofferd worden, en door de zonen van Aharon en hun toekomstige afstammelingen, op de dag van hun inauguratie. Het korban chataat – het schuldoffer dat ge​bracht wordt na een onop​zette​lijke overtreding, wordt beschreven, evenals de wetten voor het slachten en het sprenkelen van het bloed van het korban asjam – het schuldoffer. De details van korbanot sjelamiem – verschillende vredeoffers – worden beschreven, waaronder het verbod om het korban todah – het dankoffer – ongegeten tot de ochtend achter te laten. Alle offers moeten verbrand worden, wanneer de tijd dat zij gegeten mogen worden is verstreken. Een offerdier mag niet geslacht worden met de bedoeling om het na de toegestane tijd te eten. Wanneer korba​not onrein zijn geworden, mogen zij niet meer worden gegeten, maar moeten verbrand worden. Men mag een ritueel onrein korban niet eten. Bloed en chelev – de verbo​den dierlijke vetdelen – mag men niet eten. Aharon en zijn zonen mogen van ieder korban sjelamiem het borststuk en de schenkel hebben. De inauguratie ceremonie voor Aharon, zijn zonen, het Misjkan en alle bijbehorende gebruiks​voor​werpen wordt beschreven.

Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël
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Haftara Sjabbat Hagadol (Malachie 3:4-24)

Door Reuben Ebrahimoff - The Haftorahman 
De Profeet Malachi voorspelt dat Hasjem blij zal zijn met de toekomstige offers van Israël. Hasjem stoort zich echter aan het wangedrag van Israël en daar zal Hij streng naar handelen. Hasjem keurt het af dat de Joden de giften voor de Kohaniem achterhouden. Het Joodse volk mag 90% van hun inkomen houden, en hoeft slechts 10% af te dragen aan mensen die dat meer nodig hebben, en als erkenning daarvoor zullen zij de bron van zegen van Hasjem zijn. Hasjem zegt, dat wanneer het Joodse volk zich houdt aan de voor​schriften van ma’aser (het geven van een tiende van iemands inkomen aan de armen), dat dan hun lippen rauw zullen worden van het herhaalde zeggen van „Baroech Hasjem” „Dank U, Hasjem, ik heb veel om dankbaar voor te zijn.” Vervolgens wordt Israël vermaand dat zij Hasjems voorzienigheid en bescherming in twijfel trekken. In de toekomst zal Hasjem grote beloningen geven aan hen die Hem trouw zijn gebleven. De grote Dag des Oordeels komt eraan en de slechte mensen zullen gestraft worden en de goede beloond. Hasjem drukt het Joodse volk op het hart zich aan Tora te houden. De Haftara eindigt met de belofte dat op een zekere dag Hasjem Eliahoe Hanawie – Elia de Profeet – zal sturen, als aankondiger van de Grote Dag van de komst van de Masjiach.
Het verband met Sjabbat Hagadol

Door Rabbi Moshe Weissman

De Sjabbat voor Pesach wordt „Sjabbat HaGadol” – de Grote Sjabbat – genoemd. Eén van de verklaringen voor deze naam is dat er een „groot wonder gebeurde op die Sjabbat.” De Midrasj vertelt, dat de Egyptische eerstge​borenen, bezorgd waren dat de op handen zijnde plaag hen zou uitroeien en van hun vaders eisten dat zij de Joden zouden laten gaan. Toen hun verzoek geweigerd werd, trokken zij hun zwaarden en doodden hun eigen vaders (Tosafot Sjabbat 87, Sjemot Rabba).

Volgens een andere mening is de naam ‘Sjabbat Hagadol’ afgeleid van het laatste vers van de Haftara van deze dag, waarin staat dat „de grote en ontzagwekkende dag van de rechtspraak nadert.” 

Daar dit vers ook voorspelt dat Eliahoe zal komen om de uiteindelijke verlossing aan te kondigen, past het om dit gedeelte te lezen op de Sjabbat voor Pesach, „de tijd van de verlossing.” Onze Geleerden hebben ge​zegd: „In Nissan werden onze voorouders verlost, en in de toekomst zullen wij ook in die maand verlost worden.”
Inzicht in Parsjat Tsav
Door Jacob Solomon

En dit is de leer van het vredeoffer… dat men brengt uit dankbaarheid… (7:11-12)

De Talmoed (Berachot 54b) brengt de volgende traditie, gebaseerd op Psalm 107: „Vier categorieën mensen moeten een dankoffer brengen: wie een zeereis overleefd heeft, of een woestijnreis, of iemand die hersteld is van een gevaarlijke ziekte of iemand die een gevaarlijke gevangschap heeft overleefd.”

De tekst, zoals die door de Talmoed (Menachot 77b) verklaard wordt, zegt dat het dier dat als dankoffer (toda) gebracht wordt, begeleid werd door veertig broden, tien van elk van de variëteiten die in de tekst genoemd worden. De helft van het meel van het toda diende om de dertig ongerezen broden (matsot) te bereiden, waarbij ook olie gebruikt werd. De rest van het meel werd gebruikt voor de tien gerezen broden (chameets), waar geen olie in zat. R. Samson Raphael Hirsch legde uit dat de chameets een symbool is van groei en onbeperkte vrijheid. De matsot vertegenwoordigen voedsel en de olie suggereert welzijn – twee essenties voor het leven. Dus de combinatie van chameets en matsa in  een toda toont dat de persoon uit de beperkingen van gevaar gekomen is naar onbegrensd leven (chameets), maar tegelijker tijd erkent hij dat hij alles – zijn voedsel en welzijn – te danken heeft aan G-d, en hij wijdt zich opnieuw aan Hem (matsa).
Deze verklaring kan verder getrokken worden, als een inzicht tot het belang van het gebod om matsot te eten op Pesach. (Inderdaad, de noodzaak tot erkenning van dankbaarheid aan de Almachtige voor de Exodus is inbegre​pen in het Eerste Gebod: „Ik ben de Eeuwige jullie G-d, Die jullie uit het Land Egypte gevoerd heeft.”) De Tora verbiedt niet alleen het eten van chameets, maar verplicht ook iedereen om matsot te eten op de eerste avond van Pesach (Ex. 128). Want dat beeldt de vooruitgang van de Israëlieten uit: van de spirituele relatieve onbegrens​de, maar fysiek beperkte manier van leven vóór de uittocht, naar de alles-omvattende discipline van Zijn Uitverkozen Volk. Zowel de overleving als het welzijn van de Israëlieten – door ter nauwernood te ont​snappen aan het weer terugvallen in handen van de Farao, en de wonderen van de Rietzee, geven een spectaculair voorbeeld van Zijn bezorgdheid voor ons welzijn. En de hernieuwde toewijding van de Israëlieten aan de Almachtige – tot de waarden van de Aartsvaderen, wordt opgesomd in G-ds communicatie met Mosjé over het doel van de Exodus: „Wanneer je het volk uit Egypte brengt, zullen jullie G-d dienen op deze berg” (Ex. 3:12).
Wij blijven dan echter met de volgende vraag zitten: Waarom hoeft iemand volgens de Talmoed alleen een korban toda te brengen als hij aan een gevaar is ontsnapt? Wij zouden toch zeker onze dankbaarheid aan de Almachtige ook in andere omstandigheden moeten tonen? Zoals wij in de amida (het dagelijks 18-gebed) zeggen: „Wij danken U… voor Uw wonderen die wij dagelijks ervaren en voor Uw wonderen en gunsten op ieder moment, ’s avonds, ’s ochtends en ’s middags.”
Mijn vader, HaRav Norman Solomon was gewoon te zeggen dat de wereld twee soorten mensen bevat: zij die denken dat de wereld hun een levensonderhoud schuldig is, en diegenen die denken dat zij de wereld een levens​onderhoud schuldig zijn. Het is tot deze twee types dat de speciale omstandigheden voor het brengen van een toda gericht is. 
Het eerste type is nooit tevreden. Niets is ooit goed genoeg. Zij klagen altijd en hebben altijd kritiek, nemen alles wat zij krijgen zonder meer aan en tonen nooit de geringste graad van erkenning en waardering voor degenen die zich voor hen inspannen. Zij denken alleen aan wat zij missen en denken nooit aan wat zij hebben. Hoewel zij uitermate gelukkig zouden kunnen zijn wegens al het goede dat hun overkomt, maken zij van zichzelf egoïstische, negatieve mopperaars. 
Het tweede type ademt dankbaarheid uit. Zij zijn oprecht nederig, en realiseren zich dat G-d de richting van hun fortuin plant. Zij realiseren zich dat de wereld hen niets schuldig is, en zij zijn daarom tevreden met wat zij hebben Zij ondervinden vreugde van het helpen en van de aanblik van het geluk van anderen. Eén van mijn leermeesters, R. Moshe Schwab ztl. had een heleboel foto’s van zijn kinderen en kleinkinderen hangen aan de muren van zijn huis. Wanneer hem naar het waarom gevraagd werd, antwoordde hij: „Ik wil voortdurende herinnerd worden aan de grote liefde die Hasjem mij bewezen heeft” (Ma’archai Lev, p. 47).

Het eerste type mens moet het dure toda-offer brengen, om zijn eigen spirituele tekortkomingen te corrige​ren. Als zo iemand ernstig ziek is, zal hij zeggen: „Als G-d mij redt, zal ik mijn leven verbeteren…” Maar als het gevaar voorbij is, is hij zijn belofte vergeten. Daarom moet hij het toda brengen om hem eraan te herinneren dat hij zijn leven te danken heeft aan G-d en dat hij daarvoor moet bedanken.  Daarna zal hij misschien ook de andere gunsten, die hij dagelijks ondervindt, van zowel G-d als van andere mensen gaan waarderen.
Het tweede, meer dankbare type heeft het toda nodig als een middel om zijn oprechte dankbaarheid aan G‑d te betuigen. Zij zeggen „Baroech Hasjem” [Gezegend is de Eeuwige] voor elk onderdeel van Zijn goed​geefs​heid, en dat menen zij ook. Maar wanneer zij gered zijn uit een van de gevaarlijke situaties die de Talmoed noemt, dan geeft het toda hen de middelen om hun eigen gedenkwaardige „Baroech Hasjem” uit te drukken op een gedenkwaardige manier. Dus de handeling van het brengen van een toda helpt hen om dichter tot de Almachtige te komen.
Lessen in Vrijheid
door: Rabbi Nachum Braverman 

Pesach is even kostbaar en lastig als een erfstuk. De Haggada, of die nu in het Hebreeuws of in het Neder​lands gelezen wordt, is moeilijk te begrijpen. Vier vragen, vage antwoorden, tellingen en hertellingen van plagen die ongetwijfeld gebeurd zijn, verhalen over oude geleerden die de hele nacht opbleven om te discussiëren over, ja waarover eigenlijk?
In werkelijkheid is de Pesach-Seder een dramatische productie met script en rekwisieten. De Haggada is de script, de matsa, het zoute water en de Seder-schotel zijn de rekwisieten. (Sommige families fleuren het drama op door zich in costuums te verkleden of door de Uittocht zelf uit te beelden.) Wij zijn de acteurs. In tegenstelling tot de meeste drama’s, die tot doel hebben anderen te vermaken, is het doel van de Seder om onszelf te veranderen. Hier volgen enkele opmerkingen voor het programma.
Iedere Joodse feestdag is een gelegenheid voor groei en zelf-ontdekking. Pesach is de tijd om de vrijheid, die voort​komt uit een relatie met G-d, te ervaren. Op Sederavond moet „iedere Jood zich voelen alsof hijzelf uit Egypte getrokken is.” Vrijheid werd niet eenmaal ervaren, het moet voortdurende geleerd en verworven worden.
De essentie van slavernij is zelfbelang. Gepreoccupeerdheid met mijzelf, mijn succes of mijn mislukking, mijn comfort en de mening van anderen, dat alles berooft mij van mijn essentiële vrijheid. Ik wordt een slaaf van bezorgdheid, angst, dwangneuroses en onzekerheid

Bruno Bettelheim vermeldt dat tijdens de Tweede Wereldoorlog de rijken het meeste leden in de concentra​tie​kampen, omdat zij geruïneerd werden door het plotseling verlies van hun sociale positie en respect. Hun precaire zelfverzekerdheid kon het verlies van het respect van anderen niet verdragen.
Hoe bereiken wij innerlijke vrijheid? De Haggada, het script van deze avond, verhaalt van G-ds verlossing van de Joden uit Egypte. De Haggada bevestigt herhaaldelijk: „Wij waren slaven in Egypte, maar G-d bracht ons daaruit met een sterke hand en met uitgestrekte arm.” Het eerste bestanddeel van werkelijke vrijheid is de erkenning van G-ds invloed in ons leven.
Een impliciete voorwaarde voor deze vrijheid is een erkenning van G-ds onmiddellijke zorg voor en betrok​kenheid met ons. De Haggada zegt: „Hasjem bracht ons uit Egypte, niet door een engel, niet door een Seraaf, noch door een boodschapper, maar de Heilige, gezegend is Hij, Hijzelf.” G-d bemoeit zich rechtstreeks met ons leven, als een uidrukking van Zijn liefde en zorg.
De erkenning hiervan levert de moed op, die wij nodig hebben om vrijheid te riskeren. Toen de Joden aan de oever van de Rietzee stonden met de Egyptenaren achter zich, dachten velen dat het einde gekomen was. G-d vertelde Mosjé om de Joden instructie te geven om vooruit te trekken en dat Hij de zee voor hen zou splijten. Eén man, Nachsjon ben Aminadav, had de moed om in de zee te springen. Pas toen het water tot zijn lippen kwam, spitste de zee zich.
Vanwaar kreeg Nachsjon de moed om in zee te springen? De wonderen van de plagen en de Exodus had​den Nachsjon ervan overtuigd dat G-d verantwoordelijk was voor hun welzijn. Dat was geen theologisch punt voor hem, maar een keiharde ervaring, waarop hij kon vertrouwen. Zijn vertrouwen in de liefde van G-d voor hem gaf hem de moed om de sprong te wagen.
Een belangrijk en vaak overgeslagen deel van de Haggada is Hallel. Hallel bestaat uit een serie psalmen, waarin G‑d geprezen en bedankt wordt. Hallel, dat vóór de maaltijd begint en na de maaltijd wordt voort​gezet, wordt vooraf gegaan door de verklaring: „Daarom is het onze plicht om te danken, te prijzen, te ver​heerlijken, te verheffen… de Ene Die al deze wonderen voor onze voorvaderen en voor ons gedaan heeft.”
Een relatie moet tweezijdig zijn. Wanneer wij eenmaal de opwinding en de ontroering gevoeld hebben van alles wat G-d voor ons gedaan heeft en nog doet, dan moeten wij reageren met erkenning, waardering, vreugde en liefde.
De inleiding tot Hallel eindigt met de woorden: „Wij zullen voor Hem een nieuw lied zingen.” G-d is niet geïnte​res​seerd in oude liederen, in herhalingen van de sentimenten van de vorige generaties, en hun bedank​jes van vorig jaar. Hallel is bedoelt als een uitstorting van ons fris enthousiasme nadat wij G-ds liefde en interventie in ons leven opnieuw ervaren hebben.
Zoals Hallel verkondigt: „Hoe kan ik G-d terugbetalen voor al Zijn gunsten die Hij mij bewezen heeft?”
Het effect dat de Seder hoort te produceren, zit ingekapseld in één zin van Hallel: „Omdat Zijn liefde ons overstelpt heeft.” De Seder moet ons achterlaten met een gevoel alsof wij overweldigd zijn door G-ds liefde en verlossing:
„Wanneer onze monden zo vol van liederen waren als de zee en als onze tongen zo blij konden zingen als de eindeloze golven… dan zouden wij nog niet in staat zijn U voldoende te danken, O G-d, voor nog geen mil​joenste deel van de miljarden gunsten die U ons en onze voorvaderen bewezen heeft.”
Van het vertrouwen in G-ds liefde krijgen we de moed om vrij te zijn.

(Met toestemming vertaald van http://www.aish.com/holidays/passover/articles/lessons_of_freedom.asp) 

Inzicht in de Haggada
door: aish.com 

1. DE SEDERSCHOTEL -- VERKLARING VAN DE SYMBOLEN
door Rabbi Shraga Simmons

KARPAS
Karpas is een groente, zoals selderij,  peterselie, of gekookte aardappelen. Pesach is het voorjaarsfeest, wanneer wij de geboorte van ons volk vieren. Deze groenten zijn het symbool van de wedergeboorte en verjonging. 

MARROR & CHAZERET
Dit zijn de bitterkruiden, die het lot van de Hebreeuwse slaven symboliseert, wier leven verbitterd werd door de harde arbeid. Veel mensen gebruiken mierikwortel als marror en andijvie als chazeret. 

CHAROSET
Charoset doet ons herinneren aan de harde arbeid van de Joden toen zijn bakstenen van cement moesten maken. Charoset is een mengsel van amandelen, dadels, appels, wijn en  kaneel. 

ZERO'AH
In de tijd van de Tempel in Jeruzalem werd het Korban Pesach (Paaslam) op de vooravond van Pesach naar de Tempel gebracht, waar het na te zijn geslacht en geroosterd, als laatste onderdeel van de Sedermaaltijd werd gegeten. Om dit offer te gedenken gebruiken wij een geroosterd beentje met wat vlees eraan. 

BEITSA
Behalve het Pesach-offer werd er nog een tweede offer gebracht in de tijd van de Tempel, het „Chagiga,” dat als hoofdmaaltijd werd gegeten. In plaats dat wij een tweede stuk vlees eten, gebrui​ken wij vandaag de dag een geroosterd ei – hetgeen een tradioneel symbool van rouw is – om ons aan de Verwoesting van de Tempel te doen herinnneren. De Talmoed wijst erop dat ieder jaar de eerste dag van Pesach op de zelfde dag van de week valt als Tisja B’Av, de dag dat wij rouwen om de Verwoesting van de Tempel.

2. DE HONGERIGE EN ARME
Door Rabbi Tom Meyer

Ieder die honger heeft, laat hem komen en eten. Ieder die arm is, kom en vier het Pesachfeest mee. -
Het is moeilijk te geloven dat als je dit voorleest op de Sederavond, er een hongerige thuisloze stumper voor je deur rondhangt. Wat is hiervan dan de bedoeling? De boodschap is dat wij geen relatie met G-d kunnen hebben, wanneer wij ons niet bekommeren om andere mensen – zowel om hun fysieke als hun psychische noden. Jodendom verwerpt absoluut in zichzelf gekeerde spiritualiteit.

De Haggada zegt: „Ieder die honger heeft, …. Ieder die arm is…” Het eerste deel doelt op de fysie​ke hongerigen, – als je honger hebt, eet dan mee. Het tweede deel verwijst naar de psychisch armen – als je alleen of gedeprimeerd bent, kom dan bij ons feestvieren.

Het doel van de Seder is dat wij dichter bij G-d komen. Nabijheid in de fysieke wereld wordt gemeten in afstand. Nabijheid in de geestelijke wereld wordt gemeten in gelijkheid. Wij komen dichter bij G-d door meer op Hem te lijken. Daar G-d voor alle schepselen voedsel verzorgt, en aandacht besteedt aan al hun noden, nodigen wij aan het begin van de Haggada de hongerigen en armen uit. Daarmee definiëren wij onszelf als gevers, of er nu wel of geen arme mensen naar bin​nenstormen, om onze uitnodiging te accepteren. Maar vergeet niet om volgend jaar gasten uit te nodigen vóór Pesach.

3 DE VIER VRAGEN
door Rabbi Shraga Simmons

Het stellen van vragen is het centrum van de Seder. Het jongste kind stelt de Vier Vragen; we wassen onze handen voordat we de karpas eten, omdat het een ongewone activiteit is, die vragen oproept; de Vier Zonen worden geïdentifieerd door de soort vragen die zij stellen.

Waarom zijn vragen zo belangrijk? 

De Maharal van Praag (16e eeuw mysticus) legt uit dat de mensen in het algemeen tevreden zijn met hun levensvisie. Dus zijn zij zelfingenomen wanneer het gaat om de acceptatie van nieuwe ideeën en de groei daardoor. Een vraag betekent dat men toegeeft iets te missen. Dat schept een innelijk vacuüm dat gevuld moet worden. 

Aan de Seder stellen wij vragen, om onszelf open te stellen voor de diepte van de ervaring van de Uittocht.

Heb je een goede vraag? Stel hem aan de Seder! 

4. DE VIER ZONEN
door Sara Yoheved Rigler

De Wijze Zoon vraagt: „Wat zijn dat voor choekiem?” In de Tora zijn  „choekiem” wetten die ogenschijnlijk geen rationele reden hebben. Wij voeren die choekiem uit, omdat G-d dat van ons vraagt, net zoals je de hele stad afzoekt naar rode rozen, alleen omdat je geliefde daarom vraagt. 

De Seder is een dienst van liefde en verbondenheid. Het verbindt ons met G-d, met de andere men​sen aan tafel, en met het hele Joodse Volk. De Wijze Zoon raakt niet verloren in intellectuele spits​vondigheden. Hij vraagt: „Wat moet ik doen om deze liefde en verbondenheid te verkrijgen?” 

De Slechte Zoon spot: „Wat heeft al dat Pesach-gedoe voor jou te betekenen?” Het tegenoverge​stelde van liefde en verbondenheid is  verwerping en afstand. De Slechte Zoon sluit zichzelf buiten het Joodse Volk. Hij distantieert zichzelf door G-d, de Tora en de verheven procedure van de Seder zelf te bespotten en belache​lijk te maken.

De Haggada vertelt ons dat we hem moeten antwoorden door „zijn tanden te breken.” Tanden bre​ken grote stukken voedsel in kleinere, verteerbare brokjes. De neiging van de Slechte Zoon om dat​gene wat groot en buiten zijn bereik ligt, om verteerd te worden, te bagatelliseren, moet ingetoomd worden.

De derde zoon is de Simpele Zoon. Hij vraagt: „Wat is dit?” „Simpel” betekent hier niet „stom”. De simpele zoon zoekt naar G-d op een eenvoudige rechtstreekse manier. Volgens Chasidische interpretatie wordt met „Wat” G-d bedoeld. In wat voor situatie hij zichzelf ook bevindt, zal de Simpele Zoon steeds naar G-ds aanwezigheid zoeken. 

De vierde zoon is de Zoon die niet weet wat hij vragen moet. Zijn apathie verhindert hem vragen te stellen, waardoor iedere mogelijkheid tot leren en groei gesaboteerd wordt. In werkelijkheid heeft ieder mens vragen. Zoek je innerlijke vraag op de Sederavond en stel hem!

5. DE SLAVERNIJ VAN HET DOELLOZE 
door Rabbi Ahron Lopiansky

En zij onderdrukten ons. Zoals er geschreven staat: „Zij plaatsten  opzichters over hen, om hun last te verzwaren. En zij bouwden voorraadsteden voor Farao, Pitom en Ramses genaamd.” (Exodus 1:11)
De Tora definiëert de verlossing uit Egypte als onze redding door G-d uit de Slavernij. Maar de Egyptische ballingschap werd gekenmerkt door vele andere soorten van lijden: martelingen, kinder​moord, gedwongen scheidingen van echtgenoten , etc. In de allereerste van de Tien Geboden, pre​senteert G-d Zijn visitekaartje: „Ik ben de Eeuwige je G-d, die jou uit het land Egypte, uit het sla​venhuis gehaald heeft” (Exodus 20:2). Waarom die nadruk op slavernij, in plaats van op de andere kwellingen?  Het Hebreeuws heeft twee woorden om „werk” te omschrijven: avoda en melacha. Maimonides legt uit dat melacha een afgewerkt product tot uitkomst heeft. Avoda beschrijft arbeid zonder een reëel doel en zonder dat er iets bereikt is. Het woord voor slaaf is eved, dat is afgeleid van dit woord avoda. 

De Talmoed leert dat de voorraadsteden die de Joden moesten bouwen, op moerasland gelegen waren. Zodra een laag gebouwd was, zonk dat weg in het moeras. De grootste kwelling van hun arbeid was dat die nutteloos was. Toen G-d ons van doelloos werk redde, opende Hij onze ogen voor de verschrikkingen van een leven dat geen hoger doel had. Daarom voerde G-d op Sinaï Zijn geboden voor ons in, met de om​schrijving: „Ik ben de G-d die jullie weggehaald heeft uit de be​proe​ving van een leven zonder doel of betekenis. Nu zal Ik jullie tonen waar het leven voor dient: door dichter tot Mij te naderen, door jezelf te rectificeren door middel van het opvolgen van de Geboden.” 

6. WONDEREN VANDAAG
door Rabbi Shraga Simmons 

„En G-d voerde ons uit Egypte met een machtige hand en een uitgestrekte arm en met grote verschrikkingen en met tekens en wonderen.” (Deut. 26:8)

Mensen vragen wel eens: „Waarom zijn er vandaag geen wonderen meer? Als ik de wonderen en tekens van Egypte zou zien, zou ik wel geloven.” De Talmoed vertelt het verhaal van een vader die zijn zoon op zijn schouders zet, om hem dag en nacht rond te dragen, waarheen hij ook gaat. Als het etenstijd is, heft vader zijn hand op en voedt zijn zoon. Rustig en voortdurend zorgt de vader voor alles wat de zoon nodig heeft. Op een dag, wanneer zij een andere reiziger passeren, roept de jongen uit: „Hé, heb jij mijn vader soms gezien?” Wij zijn allen geneigd om G-ds voorzieningen als iets vanzelfsprekends te accepteren. In werkelijkheid gebeu​ren er vollop wonderen in ons leven. Het enige verschil tussen de wonderen van de Exodus en de wonderen van ons immuun-systeem is de frequentie. Een eenmalig wonder roept ontzag op. Een voort​durende herhaling van een wonder, of een dat constant aanwezig is, wekt alleen een geeuw op. Het is triest, maar hoe meer G-ds wonderen er zijn en hoe meer permanent zij gebeuren, des te meer zijn wij geneigd ze te negeren. In de woor​den van Oscar Wilde: „De Niagara waterval is leuk. Maar het zou pas werkelijk opwindend zijn als we zagen hoe het achteruit stroomde.”

Appriciëren wij werkelijk ten volle het wonder van bomen die koolzuur inademen, zodat wij zuur​stof kunnen ademen? Herkennen wij het wonder van de eencellige zygote dat een menselijke wezen wordt, met hersenen, knieën, oogleden en tastorganen? Pesach leert ons G-d lief te hebben vanwege het wonder van de Niagara​waterval die vooruit stroom. 

7. ASSIMILATIE TOEN EN NU
door Rabbi Stephen Baars

In iedere generatie is men verplicht zich in te denken of men zelf uit Egypte is getrokken.
De Talmoed vermeldt dat in werkelijheid slechts 20% van het Joodse Volk Egypte verliet. De ove​rige 80% identificeerde zich niet voldoende met de rol en het doel van het Joodse volk. Zó waren zij geassimileerd en ondergedompeld in de Egyptische samenleving. Dus zij bleven achter. De Hagga​da concentreert zich op het feit dat onze voorouders tot een groep mensen behoorden die de moed en visie hadden om te vertrekken. Het is altijd moeilijk om veranderingen aan te gaan. Wij hebben dan vaak het gevoel dat wij niet de energie, het uithoudingsvermogen en het doorzet​tings​vermogen hebben om vergaande beslissingen te nemen. De Haggada herinnert er ons aan dat wij een deel van die groep zijn, die Egypte verliet. Het zit in ons bloed. 

8. DE KUNST VAN HET PROEVEN 
door Rabbi Shimon Apisdorf

Na de Afikomen hoort men de rest van die nacht niets meer te eten, men mag alleen nog water of thee drin​ken en de twee resterende bekers wijn. 

Zou Disneyland de moeite van de reis waard zijn, als je daar zonder video of fototoestel naar toe gegaan zou zijn? In onze dwang om iedere ervaring vast te leggen in een of andere vorm van tape of film, offeren wij in feite een heleboel op. Terwijl wij onze positie achter de camera innemen, om de „grote momenten” op te nemen, verwijderen wij onszelf dan niet uit het plaatje? Worden we dan geen afstandelijke waarnemers, in plaats van actieve deelnemers?

De wet van de Afikoman – wanneer het eenmaal voorbij is, is het voorbij – is een hint voor de ver​loren kunst van het genieten, een techniek die ons in staat stelt volledig op te gaan in een ervaring.

Het betekent dat wij onszelf fijn afstemmen om welbewust en overwogen iedere dag en ieder mo​ment te beleven; om het leven te vieren en de totaliteit van iedere stap die wij doen, op te zuigen.

Bij het einde van de Seder vraagt de Joodse wet om niets anders meer te proeven na de Afikoman. Dit is een avond om te genieten: van ideeën, gevoelens en beelden. Ouders onderwijzen, kinderen leren, en gezamelijk groeien wij allemaal. Sta toe, dat het een deel van jou wordt. Proef deze avond van verbondenheid en vrijheid. Alleen dan kun je vertrekken. Niet met souvenirs, niet met foto’s, maar met een ander persoon. Een andere Jood. En dat zul je nimmer vergeten.
(Met toestemming van de eigenaars uit het Engels vertaald. Het oorspronkelijke artikel is te vinden op:
http://www.aish.com/holidays/passover/articles/Insights_into_the_Haggadah.asp 

HET MYSTERIE VAN DE KARPAS 
Door Rabbijn Nathan Lopes Cardozo
Terwijl de Hagada ons vertelt over de wonderlijke wijze waarop de Israëlieten na 210 jaar uit hun slavernij verlost werden, is er totale stilte betreffende de vraag hoe onze voorvaderen in die slavenij terecht waren gekomen. Het is waar dat dit verhaal in alle bijzonderheden in Tora zelf verteld wordt en het Pesach-feest vieren wij vanwege de nieuw verworven vrijheid en niet om onze historische problemen te herinneren. Maar toch is het vreemd aan de Joodse traditie om dat in zijn geheel te negeren, als de Exodus in de Haggada besproken wordt.
Eén van de meest raadselachtige rituelen op de Sederavond is het eten van de karpas, een soort groente die in zout water gedoopt wordt aan het begin van de avond. Dit ritueel, zo wordt ons verteld, heeft tot bedoeling om de kinderen (en onszelf) te verleiden tot het stellen van vragen. Na de Kiddoesj zouden wij ongetwijfeld een behoorlijke maaltijd mogen verwachten, zoals iedere vrijdagavond of feestavond. In plaats daarvan krijgen we een klein stukje groente, gedoopt in zout water en worden wij hongerig gelaten voor een groot gedeelte van de avond. Dit roept ongetwijfeld vragen op!

Zonder het belang van het bovenstaande te willen ontkennen, moeten wij nog steeds begrijpen waarom onze geleerden besloten om de vragen op te wekken doormiddel van het indopen en eten van een karpas en niet met behulp van een ander ritueel. Wat schuilt er in het ritueel van de karpas, wat anders verloren zou zijn gegaan? En waarom moest het juist dit ritueel zijn dat ons aan het vragen zet?

Rabbi Shlomo Kluger (1785-1869) in zijn Jeriot Sjlomo op de Hagada (Siddoer Rabbijn Ja’akov Emben) geeft een aanwijzing. Het woord „karpas” is ethymologisch moeilijk te plaatsen. Het heeft twee betekenis​sen. Eén is verbonden met een groente. In dat geval is de vertaling ervan selederij of peterselie en dat schijnt de betekenis te zijn van de Hagada, want ons wordt gezegd een stuk groente te nemen. De andere betekenis is echter dat het een stuk katoen of fijn linnen is.

Dit laatste doet ons denken aan een commentaar van Rasji op het verhaal over de haat van de broers voor Joseef (Bereisjiet 37:3). Zoals wij weten werd deze haat (mede) veroorzaakt doordat Ja’akov een ketonet passiem – een veelkleurig kledingstuk – aan zijn zoon Joseef had gegeven.

Rasji zegt ter plaatse dat het woord „passiem” (veelkleurig) een uitdrukking is voor „karpas en techelet,” het​geen „groene en lichtblauwe wol of linnen” betekent.

Nadat Joseef dit kledingstuk van zijn vader had gekregen, verkochten zijn broers hem aan de Egyptenaren. Dat was het begin van de ballingschap en de slavernij. Wat de diepere betekenis van deze haat ook geweest mag zijn, hij was ongerechtvaardigd en veroorzaakte een heleboel pijn. Als Ja’akov dit kledingstuk niet aan Joseef gegeven had, zou misschien de ballingschap en de dienstbaarheid in Egypte nimmer hebben plaats​gevonden.

Dus dit kledingstuk, gemaakt van „karpas en techelet” was schijnbaar de primaire aanleiding tot de Egyp​tische slavernij.

Toen de geleerden de blauwdruk voor de Hagada-tekst samenstelden, zochten zij naar een manier waarop zij de aandacht konden vestigen op het feit dat het broederhaat was, die de Joden in Egypte deden belanden. Toen zij zich realiseerden dat dit notoire kledingstuk gemaakt was van „karpas”, besloten zij een ritueel in te voeren, waarbij het woord karpas te pas zou komen en zij kwamen de conclusie dat dit het beste kon gebeu​ren met een groente met de zelfde naam. Op een dieper niveau beseffen wij dat het het dopen van dit „karpas kledingstuk” in het bloed van een dier was, dat inspireerde tot het voorschrift om indopen van de karpas in zout water, hetgeen dit ritueel nog meer identificeerd met de haat van de broers. Ten slotte waren het de broers die het kleidngstuk in het bloed van het dier doopten, voordat zij hun vader benaderden met het verschrikkelijke nieuws dat Joseef gedood was.

Toch kan men zich afvragen waarom bovenstaande verklaring niet expliciet in de Hagada vermeld staat. Waarom wordt hierop alleen maar geduid door middel van een mysterieus ritueel? Waarom nemen we niet een gekleurd kledingstuk en brengen dat naar de Sedertafel? En waarom moeten de lezers van de Hagada zo onbewust hiervan op de hoogte worden gebracht, in plaats van het openlijk aan de oppervlakte te brengen? Dit wijst erop dat de auteur van de Hagada deze informatie wilde verbergen, maar tegelijkertijd hoopte dat de lezer de hint toch zou begrijpen. Wanneer het veelkleurige kledingstuk inderdaad de voornaamste oorzaak was van de Egyptische ballingschap, waarom dat dan niet openlijk vermeld, zodat het zeker is dat niemand deze belangrijke boodschap misverstaat?

Wij geloven dat dit raakt aan de kern van de Joodse interpretatie van de Exodus. Het belangrijkste punt daarvan is de nadruk op de G-ddelijke voorzienigheid, d.w.z. G-ds wonderbaarlijk inmenging in het leven van miljoenen Joden, die in Egypte gestrand en tot slaaf gemaakt zijn. Dit verhaal is tot een klassiek model geworden voor de hele Joodse geschiedenis en in feite voor de wereldgeschiedenis. Wat ooit gebeurt ligt uiteindelijk in G-ds handen. Dit is het categorische doel van het Pesach-verhaal. Het is deze keer niet de menselijke rol in de geschiedenis, of in hoever de mens de hand had in alles wat er gebeurd is. Natuurlijk, de Joodse traditie drukt er voortdurend de nadruk op dat de mens verantwoordelijk is voor de consequenties van zijn daden, maar het Pesach-verhaal opereert op een ander niveau. Het is de triomf van G-d als de Heerser van de Geschiedenis die gevierd wordt.

In feite is de wisselwerking tussen G-ddelijke interventie en menselijk handelen een van de grote filosofische problemen, waar alle religieuze denkers mee geworsteld hebben. Tot in hoeverre is de mens verantwoorde​lijk en in hoeverre G-d? Deze vraag blijft fundamenteel onbeantwoord en behoort tot de mysteries van de menselijke geschiedenis.

Dit raakt ook nog een ander, even onoplosbaar probleem. Hoe zouden wij ooit kunnen weten wat de oorzaak is van een specifiek effect? En wanneer is iets de oorzaak en niet het resultaat van een eerder antecedent? Wan​neer wij het hebben over de Egyptische slavernij, kunnen wij dan werkelijk met zekerheid zeggen dat het juist de haat van de broers voor Joseef was, die de slavernij van de Joden veroorzaakte? Is het mogelijk om te be​weren dat als de broers Joseef niet verkocht hadden aan Egypte, dat de Israëlieten nooit in Egypte beland waren? Was het niet aan Awraham beloofd dat zijn kinderen slaven zouden zijn in een land dat het hunne niet was (Bereisjiet 15:13)? Was de Egyptische ervaring niet een nooddzakelijke voorwaarde om de Joden voor te bereiden op de ontvangst van de Tora? Was het niet een noodzakelijke component om van de Joden een spiritueel volk te maken en een „licht onder de volken”? Dus in hoeverre waren de broers wer​kelijk ver​antwoordelijk voor deze ballingschap en in hoeverre hadden zij vrijheid van handelen, toen zij besloten hun broer te verkopen?

Het is om deze reden dat de auteurs van de Hagada niet bereid waren om openlijk te wijzen naar de broers. Zij konden niets anders doen dan te zinspelen op dit feit, door ons te vertellen dat ergens, op de weg naar Egypte het dopen van een „karpas kledingstuk” in bloed een rol gespeeld heeft. Hoe groot die rol was, zullen wij nooit weten. Dat de karpas aan het begin van de Hagada gegeten wordt, is veelzeggend. Het maakt ons rechtstreeks gewaar dat achtergrond van wat werkelijk de oorzaak was van de Egyptische ballingschap altijd een geheim zal blijven voor ons. Dat is de alles-omvattende boodschap die dit ritueel ons wil overbrengen, vlak voor het begin van het verhaal. Het zal inderdaad vele vragen doen opwaaien, maar hoe briljant de antwoorden ook zullen zijn, wij blijven achter met de wetenschap dat op een hoger niveau, en ver voorbij menselijk begrip, het de hand van G-d is die de antwoorden heeft.

Op moreel niveau echter, is het verhaal duidelijk. Het was de haat van de broers die ons in ballingschap stuurde. Hoe onthullend dat het de liefde tussen twee broers, Mosjé en Aharon was, die in volkomen harmonie met elkaar leefden, die ons de verlossing bracht.
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