
 

 

  

 

 

Torah from Around the World 

 

Wie een ander gunstig beoordeelt zal zelf gunstig beoordeeld worden. 

Talmoed, Sjabbat 127b 

 

Sjabbat 16 september 2023/ 1 Tisjrie 5784, Rosj Hasjana, Beresjiet/Genesis 21:1 - 27 

  Tanach blz. 37 / Machzor blz. 90-92 

 

Haftara:  I Sjmoeëel 1:1 - 2:8 

  Tanach blz. 539 - 541 

  
 
Vertaler:  Eddy Robles 

 
Commentaar: Oren J. Hayon is toegevoegd rabbijn van Temple Emanu-El in Dallas, Texas. 
 
[NB: onderstaand commentaar gaat niet over het gedeelte dat dit jaar in de LJG wordt 
gelezen, maar over een andere traditionele Toralezing van Rosj Hasjana.] 
 
Oorspronkelijke Engelse tekst 

__________________________________________________ 
 

 

Vader van menigten 
 
Spreek ik mezelf tegen? 
Goed, dan spreek ik mezelf tegen, 
(Ik ben groot, ik omvat menigten.) 
Walt Whitman, "Song of Myself" "Lied over mezelf" 
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Eén principe dat door de hele Tenach heen echt betrouwbaar blijft, is dat de vruchtbare 
voortbrenging van kinderen een bewijs is van Gods liefde en voorzienigheid voor 
begunstigde en getrouwe mensen. De geboorte van gezonde kinderen – vooral bij moeders 
en vaders die wanhoopten aan hun vruchtbaarheid of potentie – is een positief bewijs van 
Gods aandacht en zorg. De komst van het kind laat zijn ouders zien dat God hen een 
toekomst wil schenken, waardoor hun nalatenschap en hun naam tot ver in de toekomst 
worden verlengd. 
 
Zeker, de conceptie en geboorte van onze voorvader Jitschak is een goed voorbeeld van dit 
fenomeen; de aankondiging van zijn geboorte aan zijn verdorde en onvruchtbare ouders 
Abraham en Sarah is zo belachelijk dat het meer gelach dan dankbaarheid oproept. 
Niettemin wordt de wonderbaby geboren, gespeend en grootgebracht, en wij delen in de 
vreugde van zijn ouders dat via Jitschak de lijn van Abraham en Sara zal worden bestendigd, 
waardoor leven zal worden gegeven aan de hele toekomst van het Joodse volk. 
 
Dit alles is natuurlijk prima, totdat Awraham het bloedstollende bevel van God ontvangt om 
zijn geliefde zoon als brandoffer op de berg Moria te offeren. Nog verbijsterender is 
Awrahams stille aanvaarding van het bevel en de pijnlijke, methodische stappen die hij zet 
ter voorbereiding om Jitschaks leven te nemen als een teken van zijn eigen geloof. 
 
Het wordt allemaal alleen maar erger, doordat de rabbijnen hebben verordend dat dit 
Toragedeelte (bekend als de Akeda, het verslag van de binding van Jitschak) gelezen moet 
worden op Rosj HaSjana, onze herdenking van het nieuwe jaar en de symbolische kroning 
van God als Jisraëels welwillende soeverein. Hoe moeten we deze traditie betekenis geven? 
 
Elk jaar vragen we ons af: waarom moeten we dit gedeelte lezen, en niet een van de 
mogelijke alternatieven? Waarom zouden we deze hartverscheurende episode moeten 
vertellen tijdens de heiligheid van Rosj HaSjana? Het is mogelijk dat we moeten proberen 
het voorbeeld van Awraham na te volgen als model van het geloof in God. Maar strikt 
genomen kan bekering (wat tenslotte het mandaat van deze tijd is) niet simpelweg tot stand 
worden gebracht door vroomheid en gehoorzaamheid. Misschien kan een andere lezing van 
de Akeda een nieuwe manier opleveren om de relevantie ervan te vinden voor het 
persoonlijke werk van tesjoeva dat we ondernemen in deze heilige tijd van het jaar. 
 
De geboorte van Jitschak komt voor Awraham en Sara als Gods verzekering dat hun familie 
en hun religieuze verbond zullen blijven bestaan. Dit is de reden dat de Akeda zo 
aangrijpend is voor zowel voor de hoofdrolspelers als voor ons, de lezers die millennia na de 
oorspronkelijke compositie leven. Als Gods woord betrouwbaar is, en als we kunnen 
vertrouwen op Awraham die het opvolgt, dan zal het offer van Jitschak het einde van het 
verbond betekenen. Voor Awraham zal het gehoorzamen van dit gebod betekenen dat hij 
instemt met de ultieme daad van zelfontkenning. 
 
Maar hij is het ermee eens, en vreemd genoeg toont zijn instemming hem de overvloed in 
zichzelf. Awrahams ontzagwekkende gehoorzaamheid verdient de versterking van Gods 
verbond; God wordt bewogen door de bereidheid van Awraham om zijn eigen toekomst te 
vernietigen. En hier ontdekken we het verband van de Akeda met Rosj HaSjana.  
Ware tesjoeva vereist onze bereidheid om onze perceptie van wie we zijn en wat we denken 
te moeten blijven zijn, te vernietigen. Op een buitengewoon moment bovenop een berg 
heeft Abraham een glimp opgevangen van het potentieel dat in zichzelf belichaamd is – niet 



 

in zijn familie of clan, zelfs niet in zijn meest geliefde zoon. Hij heeft, in de woorden van Walt 
Whitman, gezien dat zijn eigen zelf menigten omvat. 
 
Awraham heeft zich bereid getoond zijn geloof in de toekomst op te offeren, evenals zijn 
zekerheid dat alles zal verlopen zoals God heeft beloofd. Maar hij doet dit in ruil voor het 
potentieel van nog grotere groei. Echte tesjoeva is beangstigend omdat het van ons dezelfde 
houding vergt als van Awraham: pijnlijke nederigheid en een koppige bereidheid om ons 
vertrouwen op te offeren dat de toekomst op het heden zal lijken. We moeten bereid zijn 
onze visie op het leven zoals gepland op te geven. We moeten bereid zijn onze eigen 
egoïstische prioriteiten te onderwerpen aan die van God, in de overtuiging dat de toekomst 
anders zal zijn, maar misschien wel beter dan we eerder geloofden. Annie Dillard schrijft dat 
"het concept religie vroeg of laat de notie van de mens als individu ter discussie stelt" (For 
the Time Being [New York: Random House, Inc., 2000] p. 119) De boodschap van de Akeda is 
dat we op Rosj HaSjana de paradoxale eerste stap zetten om ons op het zelf te 
concentreren, om dit uiteindelijk te overstijgen. 
 
De midrasj Yalkut Shimoni stelt zich voor dat Jitschak, vlak voordat hij de verwachte 
dodelijke klap op het altaar krijgt, in liefde en bezorgdheid zijn vader de hand reikt: 
 
Jitschak zegt tegen [Awraham]: "Vader, schiet op! Doe de wil van uw Schepper; verbrand mij 
volledig. Stuur mijn as naar mijn moeder en laat het bij haar achter. Elke keer dat ze het ziet, 
zal ze zeggen: 'Dit is mijn zoon, die door zijn vader is afgeslacht!' Vader, wat gaat u doen op 
uw oude dag?" [Awraham] zegt tegen hem: 'Mijn zoon, we weten dat we spoedig zullen 
sterven. Degene die ons tot nu toe heeft getroost, zal ons troosten tot de dag van onze 
dood." 
(Yalkut Shimoni, Perek 22, Remez 101) 
 
Het is een vreemde en schokkende hervertelling van deze scène. Toch heeft Jitschaks uiting 
van medeleven in de midrasj hetzelfde effect op Awraham als het visioen van een vurige 
engel die hem tegenhoudt. Jitschak wijst er terecht op dat zijn ouders gedwongen zullen 
worden een toekomst tegemoet te gaan die totaal anders is dan de toekomst die zij voor 
zichzelf voor ogen hadden. Niettemin zal God hen leiding, troost en Zijn onwrikbare 
aanwezigheid blijven bieden. 
 
Dit is tenslotte de belofte van de Hoge Feestdagen. Dit is een tijd van zeer persoonlijke en 
vaak zeer pijnlijke opofferingen. We binden verwachting en ego aan het altaar en denken na 
(vaak voor de enige keer in het jaar) hoe ons leven en onze relaties in de toekomst kunnen 
worden verbeterd door doordachte veranderingen in onze houding en onze daden. Ons 
berouw gaat steevast gepaard met een gevoel van verlies van sociale status, trots of ander 
persoonlijk gewin. Maar we blijven doorgaan omdat we worden aangemoedigd en begeleid 
door de aanwezigheid van een God die ons verzekert dat goedheid en groei uiteindelijk altijd 
de moeite waard zijn. 
 
De Akeda zal voor ons waarschijnlijk altijd een moeilijke tekst zijn om te lezen op Rosj 
HaSjana. De God die het afbeeldt en de menselijke eigenschappen die het uitbeeldt, staan 
vaak ver verwijderd van ons hedendaagse religieuze leven. Niettemin kunnen we, als we 
onze eigen tesjoeva doen, nog steeds geïnspireerd worden door onze voorvader Awraham. 
Zijn naam, die 'vader van de menigte' betekent, herinnert ons aan het potentieel in ieder van 
ons. Gelukkig hoeft niemand van ons voor een griezelige keuze op een bergtop te staan, 



 

zoals Awraham. Maar misschien hebben wij het voorrecht om te zien dat ook wij over een 
duizelingwekkend potentieel beschikken. We bevatten inderdaad allemaal menigten, en met 
Gods hulp kan onze moedige tesjoeva de ontzagwekkende kracht van innerlijke 
transformatie ontsluiten. 
 


