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Kedoşim Peraşa’sının açılış bölümü, en güçlü emirlerden ikisini içerir. İlk olarak “Akranını kendin gibi sev: Ben 
A-Şem’im” emri yer alır. Ardından “Bir yabancı ülkenizde sizinle yaşadığı zaman onu taciz etmeyin” emri gelir. 
“Onu kendin gibi sevmelisin; çünkü siz Mısır Ülkesi’nde yabancı konumundaydınız. Ben, Tanrı’nız A-Şem’im.” 

Burada vurgulanması gereken nokta, Tora’nın “Akranına karşı nazik veya cana yakın davran, çünkü sen de onun 
sana karşı nazik veya cana yakın davranmasını isterdin” demekte olmadığıdır. “Akranını sev” demektedir. Bu 
farklı ve çok daha güçlü bir şeydir. 

İkinci mitsva ise çok daha radikal niteliktedir. Çoğu çağda çoğu toplumdaki çoğu insan, yabancılardan korkmuş, 
nefret etmiş ve birçok kez onlara zarar vermiştir. Bunun için bir terim vardır: ksenofobi (yabancı düşmanlığı veya 
yabancı korkusu). Peki, ya bunun zıddı olan sözcüğü – ksenofili (yabancı sevgisi) – kaç kez duydunuz? Tahmin 
ederim ki hiç. İnsanlar genellikle yabancıları sevmezler. Bu nedenledir ki, Tora bir açıklama eklemektedir: “çünkü 
siz Mısır’da yabancı konumundaydınız.” 

Ulusumuz kölelik ve sürgünde doğmuştur. Biz, savunmasız bir azınlık olmanın nasıl bir duygu olduğunu gayet iyi 
biliriz. Yabancı sevgisinin Yahudilikte bu kadar merkezi ve diğer etik sistemlerinin çoğunda da bu kadar marjinal 
olmasının sebebi budur. Ama Tora burada da “adalet” sözcüğünü kullanmamaktadır. Yabancılara adil davranmayı 
öngören bir emir vardır, ama o farklı bir kanundur: “Bir yabancıya haksızlık etme ve ona baskı yapma.” Burada ise 
Tora adaletten değil, sevgiden bahsetmektedir. Bu iki sevgi emri Yahudiliği bir sevgi inancı olarak 
tanımlamaktadır ve bu sevgi yalnızca Tanrı’ya değil (“Tanrı’n A-Şem’i tüm kalbinle, tüm canınla ve tüm 
varlığınla sev”), insanlığa da yöneliktir. Bu, dünyayı değiştiren bir fikirdi ve hâlâ öyledir. 

Beatles grubunun, bugün de popüler olan “All You Need is Love” (ihtiyacın olan tek şey sevgi) adlı bir şarkısı 
vardır. Acaba haklı mıydılar? Bir toplumun ihtiyaç duyduğu tek şey sevgi midir? 

Kanadalı psikolog Jordan Peterson’a göre ortak bir ahlaki koddan yoksun bir toplum kaos içinde çöker. Sevgi, 
düzeni olan bir evrene aittir. Bizim “kurallara, standartlara, değerlere ihtiyacımız vardır – tek başımıza ve hep 
birlikte. Rutine ve geleneğe ihtiyacımız vardır. Düzen budur.” Çok fazla düzen kötü bir şey olabilir, ama çok az 
düzen ondan da beterdir. Peterson’a göre yaşamı sürmenin en iyi yolu, bu ikisini birbirinden ayıran sınırın 
üzerinde yaşamaktır. Belki o zaman, diye eklemektedir Peterson, “öncelikle kızgınlığı, ardından kıskançlığı ve 
sonra da intikam ve yıkım arzusunu üreten kederli mağduriyet duygusu olmadan” yaşayabiliriz. Peterson bunu 
ebeveynlik için de söylemektedir. Ona göre, belirgin kurallar, güven sahibi çocuklara ve sakin, rasyonel 
ebeveynlere yol açar. Belirgin disiplin ve ceza ilkeleri, sosyal gelişim ve psikolojik olgunluğun en uygun düzeyde 
teşvik edilebileceği şekilde merhamet ve adaleti dengeler. Belirgin kurallar ve uygun disiplin, çocuğa, aileye ve 
topluma, düzeni sağlamakta, korumakta ve genişletmekte yardımcı olur. 

Şimdi yukarıda bahsettiğimiz iki güçlü mitsvanın nerede karşımıza çıktığına dikkat edin. Bu mitsvalar sanki 
birbiriyle hiç alakası yokmuş gibi görünen kanunlarla dolu olan Vayikra 19’da yer alır. Ama tabii ki Tora’nın bize 
tüm bu kanunların ortak bir yanı olduğunu söylemekte olduğu açıktır. Hepsi düzen ve sınırlarla ilgilidir. Bize, 
realitenin altında, bütünlüğüne saygı gösterilmesi gereken bir yapı olduğunu söylemektedirler. 

Vayikra 19’un benzersiz yapısı, içerdiği ahlaki, siyasi, ekonomik ve çevresel kanunlar kombinasyonuyla birlikte, 
emanetçisi olduğumuz (Tanrı tarafından yaratılmış) düzen evrenine dair üstün bir ifade niteliğindedir. Bu bölüm, 
kanunlar, düzen ve sevgi hakkındadır. Düzeni sevgi – akrana ve yabancıya yönelik sevgi – yoluyla insanileştirmek 
hakkındadır. Tora, “Nefret etme, intikam alma ve kin besleme! Bunların yerine akranını ve yabancıyı sev” 
demektedir. Bu, Peterson’un, “önce kızgınlık, ardından kıskançlık, sonra da intikam ve yıkım arzusu” hakkındaki 
yorumlarına dair esrarengiz bir öngörü niteliğindedir. Uzun zaman önce unutmuş olduğumuz hayat değiştiren 
fikir de buradan kaynaklanmaktadır: Sevgi yeterli değildir. İlişkiler, kurallara muhtaçtır. 

 

⚫

https://rabbisacks.org/covenant-conversation/acharei-mot/love-not-enough/
https://rabbisacks.org/covenant-conversation-family-edition/acharei-mot/love-is-not-enough/
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Nadav ve Aviu’nun ölümlerinden sonra, Tanrı, Kutsallar Kutsalı’na yetkisiz girilmemesi konusunda 

uyarıda bulunur. Buraya yılda sadece bir gün, Yom Kipur’da ve yalnızca Koen Gadol, A-Şem’in 

huzurunda bir ketoret (tütsü) sunusu getirmek üzere girecektir. Yom Kipur’a ait diğer bir ritüel iki 

seirim (tekeler) gerektirir: Bu tekelerden biri Tanrı’ya korban olarak sunulur, diğeri de Bene 

Yisrael’in günahlarını taşıyarak çöle gönderilir. Ahare Mot Peraşa’sı ayrıca Mişkan dışında korban 

yapılmasını ve dam (kan) yemeyi yasaklamakta ve arayot adı verilen yasak ilişkileri listelemektedir. 

Kedoşim Peraşa’sının merkezi teması “veaavta lereaha kamoha” – “akranını kendin gibi sev” 

şeklindedir. Bu Peraşa’da Şabat, tsedaka, iş ahlakı, ebeveyne saygı ve yaşamın değeri konularında 

bazı mitsvaları almaktayız. 
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En derin ve en güçlü şekliyle sevginin geliştiği en iyi ortam, belirgin kuralların ve ahlaki bir yapının 
olduğu yerdir. Kedoşim Peraşa’sında Tora hem veaavta lereaha kamoha (akranını kendin gibi sev), 
hem de yabancıyı (ger) sev emrini vermektedir. Bu mitsvalar sadece adil olmakla veya birine nazikçe 
karşılık vermekle alakalı değildir – gerçek, aktif sevgiyle de ilgilidir. 

Jordan Peterson, günümüzde birçok ebeveynin kurallar koymaktan veya kuralları uygulatmaktan 
kaçındıklarına işaret eder. Ona göre bunun sebebi, ebeveynlerin bunu nasıl yapacaklarını bilmemeleri 
ya da bunun için vakitleri olmaması veyahut çocuklarının kendilerine antipati duymalarını 
istememeleridir. Tanrı için bu engellerin hiçbiri yoktur. Tek bir perek (paragraf) içinde bize adalet, iş 
ahlakı, aile, çiftçilik ve kutsiyet hakkında kanunlar vermekte, sevginin, daha büyük bir düzen 
sisteminin bir parçası olduğunu öğretmektedir. Sınırlar, güçlü ve anlamlı bir sevgiyi destekler. 

Disiplin olmadığı takdirde, sevgi, şımartmaya dönüşür. Disiplinle, sevgi kalıcı ve iyi hale gelir. Tora, 
gerçek kutsiyetin, sevgiyi bir düzen yapısıyla birleştirmekten geldiğini öğretmektedir. Bu, aileler, 
cemaatler ve daha iyi toplumlar inşa edecek şekilde iyilik ve nezaketi dünyanın içine getirir. 

• 

 
En Tatlı Daire 

Daire halinde oturun. Aktivite, katılımcılardan birinin, sağında oturan kişiye bir 
nezaket hareketi yapmasıyla (bir iltifat, gülümseme veya bir anıyı paylaşma vb.) 

başlayacak. Sonra diğer kişi kendi sağındaki bir kişiye başka bir nezaket hareketinde 
bulunacak ve daire tamamlanana kadar bu şekilde devam edilecek. 

Şimdi düşünün: Nezaket ve iyilik göstermek ve görmek size nasıl bir duygu 
hissettirdi? 

Bugün, aktivitenin dışında başka birine iyilik veya nezaket göstermek için başka 
neler yapabilirsiniz? 
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Bir acil yardım görevlisi, acil durumlarda hasta veya yaralı kişilere yardımcı olan biridir. Bu gibi 
görevliler ilk yardımı yaparlar ve insanları hastaneye götürürler. Yardım çağrısında bulunduğunuz 
zaman hemen gelen birer kahraman gibidirler!  

Bir felaket meydana gelmişti. Ari gönüllü bir acil yardım görevlisiydi, ama acil bir tıbbi vakaya giderken 
bir araba kazasında ağır yaralanmıştı. Yaraları onu 
çalışmaktan alıkoyuyordu ve ailesini, sahibi olduğu 
küçük bir falafel dükkânıyla geçindiriyordu. Fiziksel 
yönden çektiği ağrıların üzerine bir de ekonomik 
geleceği hakkındaki endişeleri eklenmişti. 

Bu arada durumu hakkındaki haberler tüm ülkedeki 
acil yardım görevlileri topluluğunda yayılmıştı. 
Ari’nin başkalarına yardım etmeye olan 
adanmışlığından etkilenen diğer gönüllüler 
kendilerine iki basit soru sordular. İlki: “Nasıl yardım 
edebiliriz?” İkincisi: “Biz bir falafel dükkânı 
işletebilir miyiz?” Bu, tabandan gelen olağanüstü bir 
çabanın fitilini ateşledi. 

Tereddüt etmeksizin, şehrin her yerinden sağlık 
personelleri Ari’ye yardım etmek için bir plan yaptılar. Vardiyalar halinde organize oldular. Mükemmel 
falafeli hazırlama sanatını, kasayı nasıl işleteceklerini ve Ari’nin dükkânını mahallenin başlıca 
mekânlarından biri haline getirmiş olan arkadaşça atmosferi nasıl sağlayacaklarını öğrendiler. Kriz 
zamanlarında hayat kurtarmaya alışkın olan sağlık personelleri şimdi kendilerini, pita ekmeği ve 
humus eşliğinde aç müşterilere falafel ikram eder halde bulmuşlardı! 

Ortaya koyulan dayanışma hayranlık uyandırıcıydı ve komşu bölgelerden de gönüllüleri cezbetmeye 
başlamıştı. Uzaktan ve yakından birçok kişi, birçok kez kısıtlı olan boş zamanlarından fedakârlık 
ederek, emek isteyen vardiyalara geliyorlardı. Hepsi, meslektaşlarının iş yerinin, o iyileşene kadar aktif 
durumda olmasını temin etmek içindi. Ve çok şükür ki, Ari’nin fizik tedavideki çabaları meyvelerini 
vermeye başladı ve zaman içinde sağlığına kavuşarak, gündüz vakti falafelci, geceleri de bir acil yardım 
kahramanı olarak yaşamına geri döndü. 

• 
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Yehezkel 22:1-16’da Tanrı, Peygamber Yehezkel’e, Yeruşalayim’i çok sayıdaki günahıyla 
yüzleştirmesini emretmektedir. Şehir, kan dökülen ve putlara tapılan, kendisini suçlu ve mekruh hale 
getirmiş bir yer olarak tasvir edilmektedir. Liderleri; sivilleri öldürmek, zulmetmek, ebeveynlere 
saygısızlık, Şabat ve diğer kutsal şeyleri hor görmekle suçlanmaktadır.  

Halk, savunmasız insanları, yabancıları, yetimleri ve 
dulları istismar etmekte, iftira, ahlaksızlık, rüşvet ve 
ekonomik adaletsizlikle iştigal etmektedir. Koenler ve 
resmi yetkililer yozlaşmıştır, Tanrı’nın kanunlarını 
öğretmemekte ve uygulamamaktadırlar. Bu ağır günahlar 
nedeniyle Tanrı, Yeruşalayim’in, kendi üzerine ağır bir 
yargı hükmünü getirdiğini ilan eder. Halkını başka 
ulusların arasına dağıtacağını ve onları başkalarının 
gözleri önünde küçük düşüreceğini duyurur. Bu ceza 
yoluyla Yeruşalayim, Tanrı’nın İsmi’nin kutsiyetini ihlal 
etmenin ve antlaşmasını bozmanın sonuçlarını öğrenecektir. Bu bölüm, ahlaki ve dini yozlaşmışlığın 
sertçe kınanmasına önemli bir örnek teşkil etmektedir. 

Amos 9:7-15’te Tanrı, Yisrael’e, başka uluslardan daha üstün olmadıklarını hatırlatmaktadır – tıpkı 
başka halklara (örneğin Etiyopyalılar, Peliştiler ve Aramiler) rehberlik ettiği gibi, Yisrael’e de yol 
göstermiştir. Tanrı, Yisrael’i diğer tüm ulusların arasında, tıpkı bir elekteki tahıl taneleri gibi 
sallayacağını, bu şekilde günahkârların, özellikle de yaklaşmakta olan bir yargı hükmünün varlığını 
inkâr edenlerin, ayrılıp cezalandırılmasını temin edeceğini ilan eder. 

Yine de Aftara bir ümit ve geri dönüş mesajıyla sona ermektedir. Tanrı, düşmüş olan “David’in 
çardağını” yeniden kaldıracağına, Yisrael’in talihini onarıp yeniden inşa edeceğine dair söz verir. 
Ülke bollukla yeşerecek, halk sürgünden geri dönecek, yıkılmış şehirleri yeniden inşa edecek ve barış 
ile refahın tadına varacaktır. Tanrı onları ülkelerine güven içinde dikeceğine ve bir daha oradan 
sökülmeyeceklerine dair söz verir. 

Son pasuklar, Tanrı’nın ebedi ve hiçbir zaman feshedilmeyecek olan antlaşması ile Yisrael’in 
gelecekte Tanrısal bereket altında yenilenecek olması üzerine vurgu yapmaktadır. 
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Kedoşim Peraşa’sı ile Aftara (Aşkenaziler için: Amos) arasındaki 
bağlantı, birbiriyle tezat teşkil eden temalar üzerindedir. Peraşa 
özellikle Yahudi halkına yönelik olan kanunlar içerir. Bu 
mitsvalar, Yahudi halkının ayrı ve kutsal bir ulus olmasını temin 
etmeye yöneliktir: Sizi, Bana ait olmanız için diğer uluslardan 
ayırdım (Vayikra 20:26). Diğer yandan, Aftara bize, Yahudi halkı 
ile diğer uluslar arasında aslında bir fark olmadığını 
anlatmaktadır: Yisrael oğulları, Tanrı’nın gözünde Etiyopyalıların 
çocukları gibidir; tıpkı Yisrael’i Mısır’dan çıkarmış olması gibi, 
Peliştileri de Kaftor’dan ve Asurluları da Kir’den çıkarmıştır.  

Bu bir yandan evrensel bir mesaj gibi görünse de, bazı Tanah 
otoriteleri bunu peygamber tarafından dile getirilen aşağılayıcı 
bir yorum olarak değerlendirmişlerdir. Raşi’nin anlayışına göre bu ifadeler, Yahudi halkının, aslında, 
Ham’ın aşağı görülen soyundan daha özel olmadığını ifade etmektedir! Ancak Radak bunu, tıpkı 
Etiyopyalıların, kendi efendilerinin ebedi köleleri olmaları gibi, aynı şekilde Yahudi halkının da, 
kendilerini Mısır’dan çıkardığı için Tanrı’ya ebediyen borçlu oldukları şeklinde açıklar. 

• 

 

 
 

Amos kitabı, Tanah’ın Neviim bölümünde yer alan on iki kısa peygamber 
kitabından biridir. Amos, MÖ 8. asırda, Yeuda kralı Uziyau ile Yisrael kralı II. 
Yarovam’ın krallık döneminde yaşamış bir peygamberdi. Yahudi tarihinin o 
aşamasında Yisrael iki krallık halinde bölünmüştü. Amos güneydeki Yeuda 
krallığından olsa da, Tanrı tarafından, kuzeydeki Yisrael krallığına yönelik 
peygamberlik mesajlarıyla görevlendirilmiştir.  

Amos profesyonel bir peygamber veya Koen değildi. Kendisini basit bir 
çoban ve çınar bakıcısı olarak tanımlamıştır. Mesajı cesur ve ödün vermez 
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nitelikteydi. Yisrael’in seçkin tabakasına sirayet etmiş olan ahlaki çöküntüyü, sosyal adaletsizliği ve 
dini ikiyüzlülüğü sertçe kınıyordu. Görünüşteki refaha rağmen, Yisrael’in, dürüstlük ve adaleti 
koruma başarısızlığı nedeniyle Tanrısal yargıyla yüz yüze kalacağı konusunda uyarıda bulunuyordu. 
Amos’un peygamberlik mesajları Tanrı’nın, ritüel uygulamalardan ziyade, ahlaki davranışa yönelik 
endişelerine ışık tutmaktaydı. 

Ağır uyarılarına rağmen, Amos sözlerini bir ümit ve yenilenme kehanetiyle tamamlamış, David’in 
düşmüş olan hanedanının yeniden yükseleceğini bildirmiştir. Kitabı, Tanah’taki en erken 
peygamberlik yazılarından biridir. 

 

      

 

 
 

 

 

 

Yahudi olmayan bir arkadaş veya meslektaşınıza Yahudiliği nasıl tarif ederdiniz? 

 

“Hayatlarımızı Tanrı hizmetine ve toplumu Tanrısal Mevcudiyet için bir yuvaya 
dönüştürdüğümüz zaman kutsiyet hepimize aittir. Koenler krallığı tarafından 

sürülen ahlaki yaşam budur: İnsan kardeşlerimize adalet ve sevgiyle yaklaşmak 
suretiyle Tanrı’ya yaklaşmayı arzuladığımız bir dünya.” 

From Priest to People (Koen’den Halka), Kedoşim, Covenant & Conversation 


