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De Tien Dagen van Berouw zijn het heilige der heiligen van de Joodse tijd. Ze 
beginnen nu vanavond met Rosj Hasjana, het Joodse Nieuwjaar, en eindigen 10 
dagen later met Jom Kippoer, onze Grote Verzoendag. Op geen enkel ander moment 
voel ik me zo verbonden met het AL, en ik vermoed dat hetzelfde geldt voor de 
meeste Joden. 

Deze dagen vormen een rechtszaaldrama als geen ander. De Rechter is God Zelf, 
en wij staan terecht voor ons leven. Het begint op Rosj Hasjana, morgen, met het 
blazen van de sjofar, de ramshoorn, die aankondigt dat de rechtbank in zitting is. Het 
Boek van het Leven, waarin ons lot zal worden beschreven, ligt nu open. Zoals we in 
gebed zeggen: "Op Rosj Hasjana staat geschreven, en op Jom Kippoer wordt het 
bezegeld, wie zal leven en wie zal sterven." We eten een appel, gedoopt in honing 
als symbool van onze hoop op een vruchtbaar en zoet nieuwjaar. 

Op Jom Kippoer bereikt de sfeer een hoogtepunt van intensiteit tijdens een dag van 
vasten en gebed. Herhaaldelijk belijden we onze zonden, hele alfabetische litanieën 
ervan, inclusief die zonden waar we waarschijnlijk noch de tijd voor hadden, noch de 
verbeelding voor hadden om te plegen. Het gaat niet om de zonden van mij of u 
persoonlijk, maar om alle gezamenlijke zonden van ons als volk, als gemeenschap. 
We werpen ons op de genade van het hof, dat wil zeggen, op God Zelf. Schrijf ons, 
zeggen we, in het Boek des Levens. 

En aan het einde van een lange en hartverscheurende dag eindigen we zoals we 10 
dagen eerder begonnen, met het geluid van de sjofar - deze keer niet met tranen en 
angsten, maar met voorzichtige maar zelfverzekerde hoop. Velen zullen een zucht 
slaken. We hebben het ergste over onszelf toegegeven en het warempel overleefd. 

De beweging van het heidense veelgodendom naar ons monotheïsme was een 
overgang van het onontkoombare lot naar het geloof, het vertrouwen. Van angst voor 
de goden tot ontzag voor en met God. Dat mensen in de wereld van de mythes 
werden geconfronteerd met machtige, grillige krachten, goden en halfgoden die in 
het beste geval onverschillig, soms sadistisch en in het slechtste geval vijandig 
stonden tegenover de mensheid. Het enige wat je kon doen was proberen ze gunstig 
te stemmen, liefst met mensenoffers, en te vechten of te slim af te zijn. Dit was een 
cultuur van karakter en lot, die we duidelijk terugzien in de literatuur van de Griekse 
tragedies. 

Joden gingen de wereld op een heel andere manier zien. Het boek Beresjiet, 
Genesis begint met God die mensen maakt "naar Zijn beeld en gelijkenis". Deze 
uitdrukking is ons zo vertrouwd geworden dat we vergeten hoe paradoxaal ze is, 
want volgens onze tenach  heeft God geen beeld en gelijkenis. Zoals het verhaal 
snel duidelijk maakt, hebben mensen keuzevrijheid en morele verantwoordelijkheid 
gemeen met God. 



Het Joodse drama gaat niet zozeer over karakter en lot, maar over vrije wil en 
persoonlijke keuze. Voor het geloof en vertrouwen in die ene God zijn de echte 
gevechten niet buiten onszelf, tegen de vele externe krachten van de duisternis, 
maar 'hier', in ons, tussen de slechte en betere engelen van onze eigen natuur.  

De Griekse Oedipus moest strijden tegen het blinde, onverbiddelijke lot. Odysseus 
ontliep zijn lot ook niet. Wij strijden tegen onze eigen zwakheden en eigenwijsheid. 

Het probleem is natuurlijk dat we, als we met een keuze worden geconfronteerd, 
vaak de verkeerde maken. Als Adam en Eva een tweede kans kregen, zouden ze de 
vrucht waarschijnlijk afwijzen. Kaïn zou wat harder kunnen werken aan zijn 
woedebeheersing. En er is een rechte lijn van deze bijbelse verhalen naar de 
vernietiging die de moderne mens heeft achtergelaten: moord en doodslag, oorlog, 
onrecht, uitbuiting, machtsmisbruik.  

Dat is onze wereld van vandaag. Het belangrijkste feit over ons, volgens Tenach en 
onze traditie, is dat we uniek zijn in een verder door wetten geregeerd universum, dat 
we in staat zijn om de wet te overtreden - een macht die we maar al te vaak te graag 
uitoefenen. 

Hoe kunnen we Gods hoge verwachtingen voor de mensheid in overeenstemming 
brengen met onze armoedige en versleten morele staat van dienst? Het korte 
antwoord is vergeving. 

God kent vergeving. Hij geeft ons altijd een tweede kans, en meer. Het enige wat we 
hoeven te doen is onze fouten te erkennen, ons te verontschuldigen, het goed te 
maken en ons oprecht voor te nemen ons beter te gedragen, en God vergeeft. Ons 
geweten ruimt op. Het stelt ons in staat om tegelijkertijd vast te houden aan de 
hoogste morele verwachtingen en tegelijkertijd eerlijk onze diepste morele 
tekortkomingen toe te geven. Dat is het drama van onze Jamiem Noraim. 

Daarbij zoeken we tegenwoordig naar betekenis. De grote verdiensten van de 
moderne tijd zijn er niet om ons betekenis te geven. De wetenschap vertelt ons hoe 
de wereld is ontstaan, maar niet waarom. Technologie geeft ons macht, maar kan 
ons niet vertellen hoe we die moeten gebruiken. De markt geeft ons keuzes, maar 
geen leidraad over de bijgaande ethiek. Onze moderne samenleving geeft ons een 
maximum aan persoonlijke vrijheid, maar geeft nauwelijks gedeelde moraliteit. Je 
kunt de vooruitgang in al deze verworvenheden erkennen, maar de meesten van ons 
zijn op zoek naar iets meer. 

Betekenis komt niet voort uit denksystemen, maar uit verhalen, en het Joodse 
verhaal is een van de meest ongewone van allemaal. Het vertelt ons dat God ons tot 
Zijn deelgenoten in het scheppingswerk wilde maken, maar dat we Hem herhaaldelijk 
teleurstelden. Toch geeft Hij nooit op. Hij vergeeft ons keer op keer. Het echte 



religieuze mysterie voor het jodendom is niet ons geloof in God, maar Gods geloof in 
ons. Onze en Zijn vastberadenheid er toch samen wat van te willen maken.  

Dit is niet, zoals atheïsten en sceptici soms beweren, een geruststellende fictie, maar 
juist het tegenovergestelde. Het Jodendom is Gods oproep tot menselijke 
verantwoordelijkheid, om een wereld te scheppen die een waardig thuis is voor Zijn 
Aanwezigheid. Dat is de reden waarom Joden zo vaak te vinden zijn als artsen die 
ziekten bestrijden, economen die armoede bestrijden, advocaten die onrecht 
bestrijden, leraren die onwetendheid bestrijden en therapeuten die depressies en 
wanhoop bestrijden. 

Het jodendom is een uiterst activistisch geloof waarvoor de grootste religieuze 
uitdaging is om wonden van onze gebroken wereld te helen. De echte vraag is niet 
wat we van het leven willen, maar wat wil het leven van ons. 

Dat is de vraag die ons wordt gesteld op Rosj Hasjana en op Jom Kippoer. Als we 
God vragen om ons in het Boek des Levens te schrijven, vraagt Hij ons: wat heb je 
tot nu toe met je leven gedaan? Heb je aan anderen gedacht of alleen aan jezelf? 
Heb je genezing gebracht naar een plaats van menselijke pijn of bracht je hoop waar 
je wanhoop vond? Je bent misschien een succes geweest, maar ben je ook een 
zegen geweest? Heb jij andere mensen in het Boek des Levens geschreven? 

Om deze vragen eenmaal per jaar te stellen in het gezelschap van anderen die 
gezamenlijk met jou hun fouten te belijden, opgetild door de woorden en muziek van 
onze gebeden, wetende dat God elke mislukking vergeeft die we zelf als een 
mislukking erkennen, en dat Hij vertrouwen in ons heeft, zelfs als we het vertrouwen 
in onszelf verliezen, kan een levensveranderende ervaring zijn. Dat is het moment 
waarop we ontdekken dat God, zelfs in een seculier tijdperk, in deze tijd van Bubers’ 
Gottesfinsternis, er nog steeds is, voor ons open staat wanneer we bereid zijn ons 
voor het hogere en het eeuwige open te stellen. 

Chatiema tova.  
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