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M

osje vertelt de Israëlieten dat het rechters en ambtenaren moet aanstellen in hun steden. Zelfs een kleine omkoopsom is ver​boden. Er mogen geen bomen geplant worden naast het altaar van Hasjem, zoals de gewoonte was van de afgodendienaren. Onvol​ko​menheden aan dieren die bestemd zijn voor de offerdienst en andere diskwalificaties worden opgesomd.  Het Groot Sanhedrin zal bindende voorschriften maken voor nieuwe situaties op basis van Tora-criteria, ter voorkoming van het uiteenvallen van Tora. Een groot geleer​de die weigert de halachische beslissingen van het Sanhedrin te accepteren, is de doodstraf schuldig. Een Joodse koning mag alleen bezittingen en symbolen van zijn macht hebben in overeenstemming met de eer van zijn ambt, maar niet voor zelfverheerlijking. Hij moet zelf twee Tora-rollen schrijven, waarvan hij er één altijd bij zich moet dragen, waar hij ook gaat, opdat hij niet hooghartig wordt. Noch Kohaniem, noch Levie​ten zullen grond erven in het Land Israël, maar zij zullen onderhouden worden door de gemeenschap door middel van een systeem van tien​den. Iedere vorm van waarzeggerij of tovenarij is verboden. Hasjem belooft het Joodse volk dat Hij hen profeten zal zenden die hen zullen leiden en Mosjé legt uit hoe een echte profeet te onderscheiden is van een valse. Vluchtsteden moeten er komen, waarheen iemand die per ongeluk een ander gedood heeft, naar toe kan vluchten, om te ont​snap​pen aan de bloedwraak van de familie. Maar wie uit kwaadda​dig​heid iemand dood, wordt overgeleverd aan de wreker. Mosjé waar​schuwt de Israëlieten om geen landpalen te verplaatsen om zich zo een groter stuk land toe te eigenen. Twee getuigen die samen​spannen tegen een derde partij, worden gestraft met dezelfde straf als die zij de onschuldige hadden toege​dacht. Wanneer Israël ten oorlog trekt, zal een speciale priester worden aangesteld om het vertrouwen van Hasjem te krijgen. Ieder die een nieuw huis gebouwd heeft, maar daar nog nooit in gewoond heeft, en ook bangerikken en lafhartigen zijn vrijgesteld om mee uit te trekken in de oorlog. Een vijand moet de ge​legen​heid geboden worden om vrede te sluiten, maar wanneer hij dat weigert, dan moeten alle mannen gedood worden. Vruchtenbomen moeten gespaard worden en mogen tijdens de strijd niet gekapt wor​den. Wanneer een lijk gevonden wordt in het veld tussen twee steden, dan moeten de bestuurders van de dichtstbijzijnde stad een kalf slach​ten en daarboven hun handen wassen en daarbij verklaren dat zij niet schuldig zijn aan zijn dood.

Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël
HAFTARA: Jesjajahoe 51:12-52:12

Deze haftara is de vierde in een serie van „zeven troost-haftarot."  In deze profetie, wisselt Jesajahoe visioenen van de toekomstige verlos​sing af met beelden uit het donkere verleden en waarschuwt het Joodse volk tegen herhaling  van de in het verleden gemaakte fouten.

Waarom, vraagt G-d, moesten jullie je wereldse onderdrukkers vrezen, die voortbestemd zijn om te sterven en tot stof te vergaan? Waar zijn die grote wereldrijken nu gebleven, die probeerden jullie te onderdruk​ken?  Wanneer jullie je alleen maar aan Mijn Tora houden, dan zal Ik jullie beschermen en dan benoem Ik jullie tot Mijn volk.
Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël
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Inzicht in parasjat sjoftiem 
by Rabbi Avraham Kahn
Stel rechters aan 
De Tora opent deze week met de opdracht om rechters aan te stellen, die rechtvaardig rechtspreken. De Tora benadrukt dat de rechters onomkoopbaar zullen zijn en geen steekpenningen mogen aannemen, „want om​koping verblindt de ogen van de wijzen en verdraait de woorden van de rechtvaardigen.” (Dewariem 16:20).

Begrijpen de meeste samenlevingen wel dat omkoopgeld verboden is, Tora echter legt een hogere standaard aan. De Talmoed leert dat een voordeel in de vorm van woorden ook een steekpenning kan zijn en de Talmoed (Ketoebot 105b) geeft voorbeelden van kleine niet-materiële voordelen die een rechter ongeschikt maken:

De Geleerde Sjmoeël passeerde eens een brug en een man stak hem daarbij een helpende hand toe. Sjmoeël bedenkte de man en vroeg hem waarheen hij op weg was. Toen de man vertelde dat hij op weg was naar een rechtzaak, verklaarde Sjemoeël dat hij nu ongeschikt was om de zaak van de man de beoordelen, daar hij hem geholpen had.

Ameimar had eens zitting in een rechtzaak, toen een veertje op zijn hoofd viel. Een van de rechtspartijen verwijderde het veertje. Ameimar verklaarde zich daarop ongeschikt om verder recht te spreken, omdat hij geprofiteerd had van een van beide partijen.

Rabbi Jisjmaël bar Jossi had een boomgaard die hij verpacht had en iedere vrijdag bracht de pachter de Rabbi een mandje met vruchten van zijn eigen vruchten. Op een dag kwam de pachter het mandje vruchten al op donderdag brengen. Gevraagd naar de reden van deze vervroeging, antwoordde de pachter dat hij die dag een rechtzaak had en hij was nu toch op weg naar de rechtbank, en kwam daarom even langs om alvast het mandje af te geven. R. Jisjmaël verklaarde zich prompt ongeschikt om de rechtzaak van de man de voeren.

De Tora eist van een rechter de uiterste zorgvuldigheid om geen voordelen aan te nemen, wat dan ook. Maar dat geldt voor ons allemaal, want wij zijn allen rechters. Iedere keer wanneer wij een keuze maken tussen verschillende handelingen of gedachten, geven wij een oordeel. Daarom moeten wij allen uiterst voorzichtig zijn om ons oordeel niet te laten beïnvloeden door steekpenningen.

De Talmoed (Sjawoeót 31) geeft nog een voorbeeld tot hoever ons oordeel beïnvloed kan worden. Als twee mensen voor de rechtbank verschijnen, de een rijk gekleed en de ander armelijk, dan moet de rechter ze terugsturen met de opdracht dat zij zich gelijk kleden, anders wordt de rechtspraak verdraaid. Datgene wat de rechter ziet, beïnvloedt hem onbewust in zijn oordeel. Dat geldt voor ons allemaal, zelfs voor de meest rechtvaardige onder ons. 

Tora gebiedt ons om niet te kijken naar het uiterlijk maar naar het innerlijk van de mens die voor ons staat. Niet zijn kleding is bepalend, maar zijn daden en gedrag. Wij zijn allen rechters en moeten allen eerlijk onderscheid maken tussen wat goed en wat verkeerd is.

Deze week is de maand Eloel begonnen, de maand waarin wij ons kunnen voorbereiden op De Dag van de Rechtspraak die spoedig nadert. Het is belangrijk dat wij anderen eerlijk beoordelen op hun innerlijk en niet op hun uiterlijk. Moge wij dan de verdienste hebben om zelf met gelijke maat te woren gemeten.


Chassidische Meesters over Sjoftiem
De Rechter en de Vluchteling

Gebaseerd op de leringen van de Lubavitcher Rebbe
In de afdeling van Sjoftiem lezen we over de vluchtsteden, waar iemand, die een ander per ongeluk had gedood, naar toe kon vluchten, en die daar bescherming en verzoening vond. De Chassidische meesters merken op, dat Sjoftiem altijd gelezen wordt in de maand Eloel; want Eloel is in de tijd, wat de vluchtsteden in de ruimte waren. Het is een maand van bescherming en berouw, een beschermde tijd waarin iemand kan terugkeren van zijn tekortkomingen in zijn verleden en waarin hij zich kan wijden aan een nieuwe toekomst.
De Lubavitcher Rebbe analyseert een belangrijke eigenschap van de vluchtsteden: zij bevonden zich uitslui​tend in het Land Israël, hoewel de rechters en de beambten, die de Tora-wetten uitvoerden, overal moesten worden aangesteld waar Joden wonen. Waarom geld de wet overal, maar zijn de vluchtsteden alleen in het Heilige Land? En wat heeft dat te maken met de maand Eloel, ons spiritueel toevluchtsoord op de Joodse kalender?
Een paradox

De Midrasj Sifri verklaart dat het openingsvers van onze parasja: „Je zult rechters en beambten in al je poorten aanstellen,” geldt voor „al je woonplaatsen,” zelfs die buiten Israël. Het gaat dan verder: Men zou kunnen denken dat vluchtsteden ook buiten het Land Israël zouden bestaan. Daarom gebruikt Tora de beperkende woorden: „Dit zijn de vluchtsteden,” om aan te duiden dat zij alleen in Israël zouden zijn.
Niettemin zegt Sifri dat iemand die buiten het Land Israël per ongeluk iemand gedood heeft, en die naar één van de vluchtsteden vlucht, daar asiel vindt.  Het waren de steden zelf, die tot Israël beperkt waren, niet de mensen die zij beschermden.
Het feit dat Sifri een vergelijking maakt tussen rechter en beambten enerzijds en de vluchtsteden anderzijds, wijst erop dat er een verband tussen hen bestaat. Het is dit: de rechters die de wet toepassen en de ambtenaren die de vonnissen uitvoerden, hadden niet tot doel om wraak te nemen, maar hadden de verbetering van de schuldige op het oog. En het doel van de vluchtsteden was om aan de vluchtelingen een verzoenende wijkplaats te verschaffen – verzoening in de betekenis van een wroeging welke de misdaad zou uitwissen, totdat hij zijn originele nabijheid tot G-ds wil hervonden had.
We hadden dan kunnen denken dat als deze veiligheidshaven, deze plaats voor verzoening, beschikbaar was in de heilige omgeving van het Land Israël, het nog veel meer nodig zou zijn buiten haar grenzen, waar het veel makkelijker is om tot wangedrag te vervallen. En toch is er alleen voorzien in rechters en beambten buiten Israëls grenzen – alleen de agenten van de wet, niet zijn toevlucht.
Transcedentie of Empathie

Er zijn twee fasen in tesjoewa – berouw. Er is wroeging over datgene wat gedaan is en de belofte om in de toekomst anders te handelen. Deze twee zijn onlosmakelijk met elkaar verbonden. Want de enige test voor oprechte wroeging is de daaropvolgende belofte om een beter leven te beginnen. Berouwvol zijn over het verleden zonder dat men voorneemt zijn leven te verbeteren, is een hol gebaar.
Het is om deze diepere betekenis van de wet, dat de vluchtsteden alleen in het Land Israël te vinden zijn. Want iemand kan geen verzoening krijgen terwijl hij zich blijft vastklampen  aan de omgeving die hem tot die zonde gebracht heeft. Hij kan dan wroeging voelen. Maar hij kan dan niet de beslissende stap nemen om afscheid te nemen van zijn verleden. Hiervoor moet hij ontsnappen naar het Land Israël, d.w.z. naar heiligheid. Daar, op haar geheiligde bodem kan zijn belofte voor een betere toekomst gerealiseerd worden.
Rechters echter kunnen ook buiten het Land Israël aangesteld worden. Want er staat geschreven in Pirkei Awot: „Beoordeel je naaste niet voordat je op zijn plaats bent aangekomen.” Een rechtbank die zitting heeft in het Land Israël kan de beproevingen en verleidingen die buiten het land bestaan, niet kennen, noch de moeilijkheden die verbonden zijn aan het trouw zijn aan iemands geloof in de ballingschap. Het Land Israël is een land waar „de ogen van de Eeuwige je G-d altijd op je gericht zijn, vanaf het begin van het jaar tot het einde.” Het is een land van G-ddelijke goedgunstigheid. Men kan iemand niet beoordelen naar de normen van Het Land, als hij buiten deze bescherming leeft.
Daarom moeten rechters aangetrokken worden uit dezelfde omgeving als diegenen die voor hen terecht staat. Zij moeten niet alleen weten wat hij gedaan heeft; zij moeten uit eigen ervaring in dezelfde omgeving leren hoe hij daartoe gekomen is.
Rabbijn DovBer van Lubavitch (de tweede Chabbad Rebbe) gaf eens een privè audiënties, toen hij gedurende enige tijd stopte, alvorens hij verder ging. Het bleek dat een man die een audiëntie had, wilde dat de Rebbe hem zou helpen om een bepaalde onterende daad die hij gedaan had, recht te zetten. Later zei de Rebbe tegen een van zijn naaste discipelen dat men naar een analoge kwaliteit bij zichzelf moest zoeken,  op welk verfijnd niveau dan ook, voordat men iemand kan helpen om zijn wangedrag recht te zetten. Zijn onderbreking van de audiënties was nodig geweest om bij hemzelf dat punt te vinden, van waar hij zich met de zondaar kon identificeren.
Het was dit principe dat achter G-ds gebod aan Mosjé lag, toen de Joden het gouden kalf gemaakt hadden: „Ga naar beneden, want jouw volk heeft zich misdragen.” Want tot op dat moment verbleef Mosjé in de spiri​tuele hoogte van de berg Sinaï, zonder eten of drinken, gescheiden van de wereld. De Joden waren gede​gra​deerd door hun wangedrag. Maar door hem te zeggen: „Ga naar beneden,” naar „jouw volk” schiep G-d een verbondenheid tussen Mosjé en het volk. Alleen op deze basis was Mosjé in staat om voor hen te pleiten.
Drie gradaties van bescherming
Hoewel alle vluchtsteden in het Land Israël zouden zijn, waren zij niet allemaal in hetzelfde gebied. Drie waren er in het Heilige Land zelf, drie waren er in het gebied ten oosten van de rivier de Jordaan, waar „moord en doodslag gewoon was” (Talmoed Makkot 9b). En in de Komende Tijd „zal de Eeuwige je G-d je grenzen verruimen,” en dan zullen er nog drie vluchtsteden bijkomen in het nieuw te bezetten land. Dit bete​kent dat ieder niveau van spiritualiteit zijn eigen toevluchtsoord heeft, van de relatief wetteloze oostelijke gebieden van het Heilige Land, tot zelfs in de Komende Tijd. En dit is zowel spiritueel als geografisch waar. In ieder stadium van een mens zijn godsdienstig leven bestaat de kans op bepaalde tekortkomingen, waar​voor er een toevluchtsoord moet zijn en verzoening. Zelfs als iemand nimmer ongehoorzaam is aan G-ds wil, kan het toch zijn dat hij niet alles gedaan heeft wat in zijn vermogen lag, om dichter tot G-d te naderen.
Dat is de taak van de maand Eloel. Het is een tijd van zelfonderzoek, wanneer iedereen zichzelf moet vragen of datgene wat hij bereikt heeft, was wat hij had kunnen bereiken. En zo niet, dan moet hij tot inkeer komen en streven naar een meer gevulde toekomst. Zakenman en geleerde – hij die geleefd heeft  in de wereld en hij die zijn dagen gespendeerd heeft onder het baldakijn van de Tora – zij beiden moeten van Eloel een tijd van zelfonderzoek en toevlucht maken.
Het is de gewoonte van de Westerse Wereld om van Eloel – de maand die midden in de zomer valt – een tijd te maken waarin men vacantie neemt van Tora-studie. Het tegendeel zou waar moeten zijn. Het is boven alles een tijd van zelfonderzoek, een tijd om zijn leven te veranderen. En de plaats hiervoor is de vluchtstad in het „Heilige Land”, hetgeen in de geografie van de ziel een „plaats voor Tora” betekent.
Iedere Jood zou Eloel moeten reserveren en zijn toevlucht zoeken in een plaats van Tora (of minstens de laatste twaalf dagen vanaf de 18e, één dag voor iedere maand van het jaar), of in ieder geval de dagen dat selichot worden gezegd.
Een vluchtstad is een plaats waarnaar met vlucht: dat wil zeggen, waar men zijn verleden opzij legt en een nieuw thuis begint. Eloel is de verheffing van het verleden voor een betere toekomst. En het is de noodzake​lijke voorbereiding van de zegeningen van Rosj Hasjana, de belofte van overvloed en vervulling van het komende jaar.


Houd je aan hetgeen je zelf preekt

Door Adam Lieberman 
In de parsje van deze week, instrueert Mosjé de Joden omtrent nog meer geboden waaraan ze zich moeten houden. Hij vertelt hun dat wanneer ze een koning aanstellen, de koning: 
…moet voor zichzelf een duplikaat van deze Tora maken … Dat moet hij bij zich hebben en daaruit moet hij lezen zolang hij leeft, zodat hij zal leren ontzag te hebben voor de Eeuwige, zijn God... (Deuteronomium 17: 18-19)
Een levens les
G‑d wil dat de koning constant een Torarol, met al zijn geboden, in zijn persoonlijke bezit heeft. Waarom zou een koning, degene die over iedereen zeggenschap heeft, dit moeten doen? 
Dat is omdat mensen die de leiding hebben maar al te vaak, onbewust of niet, twee stel regels hanteren, één stel voor zich zelf en één stel voor alle anderen.

Waarom geloven zoveel mensen die “de leiding hebben” meestal dat een bepaald stel regels op hun van toe​passing is en een ander stel op anderen? De reden is dat wanneer jij degene bent die bevelen mag geven, het heel gemakkelijk is om te vergeten dat ook jij een baas hebt aan wie je moet gehoorzamen – namelijk G‑d. 

Dit is nu exact de reden dat G‑d wil dat elke koning niet alleen twee Torarollen bezit maar er ook altijd één bij zich draagt. Op elke plaats waar een koning gaat (behalve op onreine plaatsen) gaat de Tora met hem mee. Natuurlijk komen er een heleboel priviléges kijken bij het koningsschap, en een koning heeft zeker recht op allemaal. Maar trouw aan G‑ds regels, niet zijn eigen regels, moet aan de basis van zijn gedrag liggen. 
De indrukwekkende boodschap is duidelijk. Het kan niet zo zijn dat er andere regels gelden voor een leider als voor zijn volgelingen. G‑d vertelt het Joodse volk dat een koning en zijn onderdanen de zelfde regels moeten naleven. 

Dit is eveneens zeer regelmatig  in ons eigen leven van toepassing. Ouders instrueren hun kinderen om nooit te liegen. Maar als datzelfde kind de telefoon opneemt, kan het zijn dat de ouder stilletjes fluistert: “Zeg maar dat ik niet thuis ben.” Dat is nu exact het gedrag dat G‑d koste wat het kost wil voorkomen. 

Neem in iedere dag situatie, elk advies dat je anderen geeft ook zelf ter harte. Houdt je aan hetgeen je zelf preekt. Leef naar dezelfde woorden die je aan vrienden, familie en collega’s adviseert. Voel je er niet boven staan. Dit zal je stimuleren om op een manier te groeien zoals je je niet eerder had kunnen voorstellen en dat is precies wat G‑d in gedachten had. 
(vertaling: Judith Roos-Goldberg)
( ( (
„Rechters en beambten zul je voor jezelf aanstellen in al je poorten” (Deut. 16:18)

De woorden „voor jezelf” lijken overbodig. Rabbi Moshe Feinstein zt”l zei dat dit ons leert dat iemand verantwoordelijk wordt gesteld om zijn eigen daden te beoordelen, om te beslissen of hij zich behoorlijk gedragen heeft en zo niet, dan moet hij zichzelf aanstellen als beambte om de juiste maatregelen ter correctie uit te voeren. Hij moet zich niet laten verleiden dit niet te doen door naar doorzichtige excuses te zoeken en  op die manier „omkoping” van zichzelf aan te nemen (zoals in vers 19). Dus: „Stel rechters en beambten aan” over jezelf.

( ( (
„En je zult geen omkoping aannemen, want de omkoping verblindt de ogen” (16:19)

In de Gemara in Sanhedrin 21b staat: Rabbi Jehoeda zegt: „Waarom vertelt Tora ons niet de onderliggende reden voor mitswot?” Het antwoord is dat op de twee plaatsen waar Tora wel redenen gaf, Koning Salomo gevallen is. De Tora zegt (Deut. 17:17) dat een koning niet te veel vrouwen mag nemen, opdat zijn hart zich niet van G-d afkeert. Koning Salomo dacht dat hij wel in staat was om veel vrouwen te nemen en toch het smalle pad kon blijven volgen. Niettemin keerden de vrouwen zijn hart van Hasjem af.

Maar waarom geeft Tora dan de reden waarom men geen omkoping mag aannemen? Opdat de rechter niet zal denken dat hij boven deze zonde verheven is, want wanneer de rechter wel omkoping aannneemt, is hij verblind, en zal niet eens weten dat hij verblind is.
De Beracha Sjèhèchèjanoe
Door Rabbi Yaakov Zev Smith

De Mordechai (Soekka, eind 701) bespreekt of iemand die vis, kip of vlees voor de eerste keer eet, de beracha sjèhèchèjanoe moet zeggen. Hij komt tot de conclusie dat aangezien deze dingen niet seizoen​gebonden zijn (zoals fruit), zij niet aan de voorwaarden voldoen om sjèhèchèjanoe te zeggen.

Sjèhèchèjanoe voor mitswot

Er staat geschreven dat een Kohen sjèhèchèjanoe moet zeggen als hij een korban mincha brengt. Rasji verklaart dat dit geldt voor een Kohen die deze awoda voor de eerste keer in zijn leven doet. Tosafot (in Menachot 75; Berachot 37) is het echter niet eens met Rasji en zegt dat aangezien een korban mincha niet seizoengebonden is, daar geen beracha voor vereist is. Daarom veronderstelt Tosafot dat de Kohen in kwestie een beracha moet zeggen omdat hij maar tweemaal per jaar de kans krijgt om een korban  te brengen. De Kohaniem waren verdeeld is 24 groepen, misjmarot genoemd, en iedere groep deed eenmaal in de zes maanden gedurende een week dienst in de Tempel; dus de dienst van een Kohen is seizoengebonden en hangt af van de tijd van het jaar.

Met andere woorden, volgens Rasji zegt de Kohen sjèhèchèjanoe eenmaal in zijn leven, terwijl hij het volgens Tosafot ieder half jaar zegt, wanneer het zijn beurt is.

In de praktijk volgen we de mening van Tosafot: sjèhèchèjanoe wordt niet gezegd als men een mitswa voor de eerste keer doet, wanneer het niet seizeongebonden is. Bijvoorbeeld een bar mitswa jongen die voor de eerste keer tefillien legt, of een kalla die voor de eerste keer Sjabbat-kaarsen aansteekt, zegt geen sjèhèchèjanoe.

Tosafot (Soekka 46a) haalt Rav Sjerira Gaon aan, die in tegenstelling tot de Misjna in Berachot beslist, dat men geen sjèhèchèjanoe zegt als men een nieuw huis koopt of enig ander belangrijk iets, omdat het niet seizoengebonden is.

Twee soorten sjèhèchèjanoe 

Echter, de Troemat Hadèsjen (36) schrijft dat wij Rav Sjerira Gaons regeling niet volgen, daar alle overige poskiem het niet met hem eens zijn. Kennelijk zijn er twee van elkaar onafhankelijke categorieën die sjèhèchèjanoe vereisen. De één is de aankoop van een nieuw huis of een ander belangrijke aankoop, die iemand zonder uitzondering blij maakt.

De tweede is het zien van een seizoengebonden fenomeen, zoals fruit, hetwelk iemand eraan doet herinneren om Hasjem te danken dat Hij hem heeft onderhouden om dit seizoen te kunnen beleven.

Het onderscheid kan als volgt uitgelegd worden: de vreugde van de aankoop van een nieuw huis is erg groot; echter de vreugde van de aankoop van een nieuwe vrucht is niet zo substantiëel, tenzij deze vrucht het hele jaar niet verkrijgbaar was. Daarom wordt de beracha gezegd bij de aankoop  van een nieuw huis, on​danks dat dit niet seizoengebonden is, terwijl het voor fruit alleen gezegd wordt als het wel seizoengebonden is.
Een blik in de Sjoelchan Aroech onthult dat de Mechaber de twee categorieën ook van elkaar scheidde. In siman 223 heeft hij het over het zeggen van sjèhèchèjanoe bij de aankoop van een nieuw huis, en pas later, in siman 225 spreekt hij over die beracha voor fruit.

Dit punt wordt nog verder geïllustreerd door het feit dat de beracha gezegd mag worden als men de vrucht alleen nog maar gezien heeft, zonder dat men hem daadwerkelijk gegeten heeft.

De Mageen David schrijft dat Asjkenazische Joden de minhag hebben om veel soorten fruit te eten op Toe Bisjwat. Hij zegt niet dat men op Toe Bisjwat sjèhèchèjanoe moet zeggen.

Daar het de gewoonte is om sjèhèchèjanoe te zeggen over fruit, is het nodig om op enkele belangrijke halachot te wijzen betreffende deze minhag.

Gedroogd fruit

Men mag de beracha sjèhèchèjanoe niet zeggen over gedroogd of ingeblikt fruit. Daar we al geleerd hebben dat de beracha een uiting van dank is, dat we dit nieuwe seizoen hebben mogen beleven, is het niet toepasselijk om het te zeggen over fruit dat maanden of jaren geleden gedroogd of ingeblikt was. Een voorbeeld hiervan is johannesbrood, hetgeen geen keuze is, wanneer men naar nieuw fruit zoekt, om sjèhèchèjanoe op Toe Bisjwat (of op de tweede dag van Rosj Hasjana) te zeggen.

Daarentegen wanneer iemand ingeblikte abrikozen eet en daarna verse abrikozen wil eten van het nieuwe seizoen, dan moet hij sjèhèchèjanoe zeggen over de verse vruchten. Het is niet de soort vrucht die van belang is, maar de nieuwe oogst.

De Ben Iesj Chai (Parasjat Re’ee) voert dit nog een stap verder en zegt dat men geen sjèhèchèjanoe moet zeggen voor noten, omdat het moeilijk is om met zekerheid vast te stellen van welk seizoen ze zijn.

Het is echter duidelijk dat als iemand (bijvoorbeeld de verbouwer) weet dat een bepaalde noot of gedroogde vrucht van de nieuwe oogst is, dat hij dan wel sjèhèchèjanoe moet zeggen.
DAF-Notities [image: image2.png]


Joma 69b
Door Rabbi Mendel Weinbach, decaan Ohr Somayach
Herstellers van de glorie van de kroon

Ansjei Knesset HaGedola – de Mannen van de Grote Vergadering. Dit is de titel, die gegeven wordt aan de vergadering van 120 Geleerden, inclusief de laatste profeten, die het Joodse volk leidden aan het begin van de Tweede Tempel-periode.

„Hoe kwamen zij aan de titel ‘groot’?” vraagt Rabbi Jehosjoea ben Levi. „Door de kroon in zijn vroegere glorie te herstellen,” is zijn antwoord.

De Geleerde citeert vier psoekiem om dit uit te leggen:

· Mosjé noemt Hasjem (in Dewariem 10:17): „Groot, machtig en ontzagwekkend.”

· Jeremiahoe beschrijft Hasjem als: „Groot en machtig” (Jeremiahoe 32:18), maar hij gebruikte het woord ontzagwekkend niet.

· Daniël richtte zijn gebed tot de „Grote en ontzagwekkende G-d” (Daniël 9:4), maar hij gebruikte niet het woord „machtig.”

· De Ansjei Knesset HaGedola keerden terug tot de volle originele uitdrukking van Mosjé, en noemden Hem de „Grote, Machtige en ontzagwekkende” (Nechmja 9:32).

Waarom lieten Jeremiahoe en Daniël ieder in zijn eigen tijdperk één van de lofuitingen van Mosjé weg?

Jeremiahoe zag de bachanalen van de Babylonische heidenen in het Heiligdom en vroeg zichzelf af: „Waar is de ontzagwekkendheid van G-d?” Daarom liet hij het woord „ontzagwekkend” uit zijn zin weg.

Daniël zag hoe de Babyloniërs en de Perzen de Joden onderdrukten tijdens de zeventigjarige ballingschap en vroeg zichzelf af: „Waar is G-ds macht?” Daarom liet hij het woord ‘machtig’ weg uit zijn vers.

De Ansjei Knesset HaGedola boden een ander perspectief in hun tijd. „In tegendeel,” zeiden zij, „G-ds macht komt tot uitdrukking in de kracht die Hij betoont in Zijn zelfbeheersing, wanneer Hij de heidenen hun gang laat gaan in hun onderdrukking (zodat hun slachtoffers gestimuleerd zullen worden tot berouw en inkeer). G‑ds ontzagwekkendheid komt tot uitdrukking in de Joodse overleving tussen de volken.” („Hoe groot is het lam dat overleeft tussen de zeventig wolven!” zei de Romeinse Keizer Adrianuis tegen Rabbi Jehosjoea over de Joodse overleving. „Hoe groot is de Herder die hen redt!” antwoordde de Geleerde [Midrasj Tanchoema].)
Hoe, vraagt de Gemara, konden Jeremiahoe en Daniël afwijken van de lofuitingen die Mosjé ingesteld had? Rabbi Elazar verklaart dat deze Geleerden zich bewust waren hoezeer Hasjem de waarheid waardeert en zij wilden op geen enkele manier onoprecht zijn.

Maharsja brengt de verschillen in de lofuitingen met elkaar in overeenstemming, door erop te wijzen dat elk van de voorgenoemde Geleerden Hasjem prees overeenkomstig wat hij waarnam in zijn eigen tijd. Zij spraken allen over Hasjems grootheid, welke ten alle tijde onthuld wordt in Zijn schepping. Mosjé, die Hasjems kracht in de wonderen van Egypte en veertig jaar in de woestijn aanschouwd had, voegde daar „machtig en ontzagwekkend” aan toe. Jeremiahoe zag de verwoesting van de Tempel en kon niet in waarheid getuigen van G-ds ontzagwekkendheid. Daarom liet hij dat woord weg uit zijn lofuiting. Daniël zag de verwoesting niet, en was daardoor in staat om G-ds ontzagwekkendheid te ervaren, maar hij en zijn generatie leden wat Jeremiahoe niet leed – slavernij in Babylonische gevangenschap. Hij kon daarom in waarheid niet getuigen van Hasjems macht. Daarom liet hij dat woord weg.

De Ansjei Knesset HaGedola echter kwamen pas aan het einde van de zeventig jarige ballingschap op het toneel. Zij aanschouwden de wonderbaarlijke overleving van hun volk in het aangezicht van zo vele moeilijkheden, zoals de redding van Hamans genocide plan. Terugblikkend waren zij, op basis van hun eigen ervaringen, in staat om in waarheid te getuigen van Hasjems macht, uitgedrukt in Zijn zelfbeheersing, om de tijd de gelegenheid te geven voor de les die geleerd moest worden, en voor de ontzagwekkendheid die blijkt uit de Joodse overleving.
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