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13, 1 juni 2002
Beha’alotecha 
21 Sivan 5762

Let op: Ten gevolge van de tweede dag Sjawoe’ot loopt men buiten Israël de komende zes weken steeds een parasja achter op Israël. Daar dit weekblad gericht is op Nederland, passen wij ons daarbij aan. In Israël wordt deze Sjabbat Parasjat Sjelach Lecha gelezen.
Overzicht Beha'alotecha

A

haron wordt geleerd hoe hij de menorah moet aansteken.  Mosjé heiligt de Levi’iem om hun werk te doen in het Misjkan.  Zij vervangen de eerst​gebo​renen, die ongeschikt geworden waren ten gevolge van de zonde met het gouden kalf. De Levi’iem worden opgedragen dat zij na vijf jaar training in het Misjkan moeten werken, van hun 30ste tot hun 50ste jaar; daarna mogen zij zich met minder inspan​nend werk bezighouden.  Een jaar na de uittocht uit Egypte, geeft Hasjem Mosjé opdrachten voor het Korban Pesach.  Diegenen die het Korban Pesach niet mogen brengen vragen om een oplossing voor hun probleem, en de mitswa van Pesach Sjeini, die een „tweede kans” biedt om het offer van het Korban Pesach een maand later te brengen, wordt uiteengezet. Wonderlijke wolken die boven het Misjkan drijven, signaleren wanneer men verder moet reizen en wanneer men zijn kamp moet opslaan. Twee zilveren trompetten roepen de vorsten of het hele volk op als er iets moet worden aangekondigd. De trompetten geven ook de reisplannen aan en signaleren ook voor oorlog of  feesten. De volgorde, waarin de stammen marcheren wordt vastgelegd. Mosjé nodigt zijn vader Jitro uit om het Joodse volk te vergezellen, maar Jitro keert terug naar Midjan.  De Erev Rav — het gemengde gepeupel van Egyptenaren dat het Joodse volk vergezeld heeft bij zijn uittocht uit Egypte — hitst sommige mensen op om te klagen over het manna.  Mosjé protesteert dat hij niet in staat is het volk alleen te regeren. Hasjem zegt hem 70 ouderlingen uit te zoeken, het eerste Sanhedrin, om hem te assisteren, en Hij deelt hem mee, dat het volk zoveel vlees zal krijgen dat zij er ziek van zullen zijn. Twee kandidaten voor de groep ouderlingen profeteren buiten hun bevoegdheid, en voorspellen dat Jehosjoe'a in plaats van Mosjé het volk het land Kana'aan zal binnenbrengen. Sommigen  protesteren, met inbegrip van Jehosjoe'a, maar Mosjé is er mee ingenomen dat ook anderen profeten zijn geworden. Hasjem zorgt voor een onafgebroken aanvoer van kwartels voor diegenen die klaagden over het gebrek aan vlees. Miriam maakt een constructieve opmerking tegen Aharon, die ook inhoudt dat Mosjé niet anders is dan de andere profeten. Hasjem legt uit dat de profetie van Mosjé superieur is aan die van elke andere profeet, en straft Miriam met tzara’at, alsof zij geroddeld heeft over haar broer. Mosjé bidt voor haar, en het volk wacht totdat zij genezen is, voordat het verder reist.
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Inzicht 

BASIS TRAINING
„Ben ik dan zwanger geweest van heel dit volk?” (Bemidbar 11:12) 
De Sforno legt Mosjé’s uitspraak als volgt uit: Een vader kan zijn kinderen leiden, zelfs wanneer zij verschillende ideeën hebben. Dit is mogelijk doordat de kinderen aan​voelen dat hun vader van hen houdt. Daarom veronder​stellen de kinderen dat de vader geleid wordt door posi​tieve motivaties bij zijn lei​derschap. Klal Jisrael – ge​meente Israël – echter, had geen vertrouwen in Mosjé. Zij waren achter​dochtig over zijn gedrag. Dit gebrek aan ver​trouwen ondermijnde Mosjé’s poging om de Bnei Jisraël effectief te leiden. Met zijn nederigheid, die zijn gelijke niet had, wist Mosjé het vertrouwen van Israël te winnen. Sforno leert hieruit een waarde​volle opvoedkundige les, die zowel thuis als in het klaslokaal van toepassing is. Het vertrouwen wekken van een kind is een onmisbare voorwaarde voor succes. Er bestaat geen enkele vervan​ging voor liefde en het wederkerige respect voor zijn men​tor dat het opwekt bij een kind. 

Inderdaad, de eer en het respect die wij onze kinde​ren en leerlingen verschuldigd zijn, is vitaal. De opvoeder die een kind veroordeelt als „slecht”, beperkt zijn mogelijk​heid om van het kind een betere persoonlijkheid te ma​ken. Wie geen goede opinie als basis voor zijn opinie legt, zal zijn persoonlijke gevoelens gereflecteerd zien in de interactie met het kind, daarbij zijn kansen voor succes compromitterend. Rabbijn S. R. Hirsch schreef dat vrien​delijkheid en hartelijkheid de ontwikkeling van de vast​beradenheid mogelijk maakt, die men nodig heeft om een kind te leiden. Leraren die geen consideratie tonen voor de persoonlijke waardigheid van hun leerlingen en die res​pect eisen door dwang, zullen spoedig merken dat hun inspanning mislukt. Een kind heeft zijn eigen persoon​lijkheid en zal die proberen te handhaven.

Wij moeten de liefde die wij voor onze kinderen en leer​lingen voelen ook altijd tonen. Hun morele fouten moeten gezien worden als tijdelijke zwakhe​den, die te overkomen zijn. Wanneer wij de hoop voor onze leer​lingen opgeven, verliezen zij zeker de hoop. Onze eigen moed stimuleert hen en onze hoop doet hun leven. Onze blijdschap inspi​reert hen met geestelijke en mentale groei. Dat alles is alleen mogelijk wanneer wij hun onze liefde en respect voor hen tonen.
(Peninim on the Torah)

Wanneer jullie in je land ten strijde trekt tegen de vijanden die jullie onderdrukken, dan moeten jullie een reeks korte stoten blazen op de sjofar en dan zullen jullie herinnerd worden door de Eeuwige jullie G-d en jullie zult gered worden van jullie vijanden (Bamidbar  10:9).

Ook op jullie dagen van vreugde en op de feestdagen … zullen jullie de trompetten blazen … en het zal een herinneringsteken zijn voor de Eeuwige jullie G-d (id. 10:10).

De gelegenheden die de Tora noemt, dat men op de Sjofar moest blazen, waren aan de ene kant dagen van grote zorg en aan de andere kant dagen van grote vreugde. De Rambam brengt de traditie dat tijden van zorg en narigheid niet alleen oorlog inhouden, maar ook epidemieën en droogte. Deze korte stoten op de trompet zijn een oproep tot inkeer, en herinneren eraan dat zorg en lijden worden veroorzaakt door zonde. Het is wreed voor de mensen om zulke calamiteiten te moeten beschouwen als gewone toevalligheden, want dat zal het volk ervan doen weerhouden zijn gewoonten te veranderen, zodat zij volharden in hun corrupte levenswijze die de ramp​spoed over hen bracht (Hilchot Ta'’niet 1:1-2). [Interessant is dat de Talmoed (in Traktaat Rosj Hasjana 29a) leert dat de korte stoten op de trompet of sjofar een snikken aanduiden.]

De Tora zegt dat G-d aandacht zal besteden aan de trompetstoten en daarop zal reageren ten gunste van het volk – of zij nu zijn geblazen in zorg of in vreugde. Echter de tekst fraseert G-ds houding ten opzichte van het blazen op de trompetten in twee verschillende manieren. In tijden van nood staat er: „Jullie zult herinnerd worden” voor G-d – hetgeen inhoud: speciaal bij die gelegenheid. Daar tegen​over is G-ds reactie in tijden van geluk veel sterker: de tekst zegt dat de geluiden van de trompetten „een teken van herinnering zal zijn voor G-d”. Dat wil zeggen, dat wanneer het volk op de trompetten blaast in tijden van vreugde, G-d dat zich permanent zal herinneren, niet alleen bij die gelegenheid. Ken​nelijk bedoelt Tora hiermee dat de Almachtige de ceremonies die geworteld zijn in werkelijke vreugde positiever dan die welke geworteld zijn in diepe droefheid. Waarom zou dat zijn?

Het boek Richteren vertelt het verhaal van Jiftach. Het begint met de slechte behandeling die hij te verduren heeft van zijn eigen familie, hetgeen de oorzaak ervan is dat hij van hen wegloopt.

Jiftach van Gilead – een machtige krijger – was de zoon van een hoer. Gilead was Jiftach’s vader. Gileads vrouw baarde hem kinderen, die opgroeiden en Jiftach het huis uitdreven, met de woorden: „Jij zult niet erven van het huis van onze vader, want jij bent de zoon van een andere vrouw” (Richteren 11:1-2)

Later kwamen hun levens in gevaar. De Israëlieten waren doodsbenauwd voor een komende oorlog en vernietiging door de Ammonieten. De oudsten van Gilead wendden zich tot Jiftach om hen te leiden in de strijd om hun over​leving. Jiftach bracht bij hun zijn vroegere lijden in herinnering: „Haten jullie mij niet meer, jullie hebben mij toch uit jullie vaders huis verdreven? Waarom wenden jullie je nu tot mij, wanneer het jullie slecht gaat?” (Richteren 11:7)

Desalniettemin stemt hij erin toe hen te leiden. Met de Geest van G-d op hem” (11:29) brengt hij de Israëlieten een succesvolle overwinning op het volk van Ammon.

Dit verhaal weerspiegelt de wijze waarop vele mensen met G-d omgaan. Wanneer de dingen goed gaan, genieten zij van het leven, en tegelijkertijd denken zij – indien zij al denken – dat zij hun eigen omgangsregels met de Almachtige kunnen opstel​len. Wanneer Mosjé op het einde van zijn leven de toekomst in kleurige woorden afschildert, zegt hij: „Jessurun werd vet en trapte achteruit … en verliet de G-d die hem gemaakt had” (Dewariem 32:15).

Het zich houden aan de mitswot is altijd een probleem geweest gedurende tijden van voorspoed, speciaal bijvoorbeeld wanneer er grote winsten werden gemaakt door het exploiteren van slaven buiten de toegestane beperkingen van Tora (Jeremiahoe 34:8-11). Dus zij „dreven G-d uit hun leven”, toen zij dachten dat zij onder een zonnig hemel vertoefden.

Dat verklaart waarom G-d minder enthousiast lijkt, als het ware, wanneer wij om zijn genade vragen, dan wanneer wij „dank u” zeggen als alles goed gaat. De woorden van Jiftach: „Haten jullie mij niet meer, jullie hebben mij toch uit jullie vaders huis verdreven? Waarom wenden jullie je nu tot mij, wanneer het jullie slecht gaat?” vat wel samen de wijze waarop G-d reageert op zondaars die zich tot Hem keren wanneer hun zij vrezen voor hun leven en dat van hun families. „Waar was je tot nu toe?” vraagt G-d. „Waarom bracht je mij niet in jouw leven toen het je goed ging?”

Dat betekent niet dat G-d onze gebeden niet wil aanhoren. Wanneer de begeleiden trompetten geblazen worden, dan zullen ze, zo belooft G-d, herinnerd worden, en dan zullen jullie gered worden. Maar alleen tot zover en niet verder.

Daarentegen, zegt G-d, wanneer jullie je tot mij wenden in jullie oprechte vreugde en blijdschap vanwege al de goede dingen, die anderen zo makkelijk aannemen, dan zal het blazen op de trompetten „een herinneringsteken voor mij zijn” – iets permanents, niet een tijdelijke verdienste.

In menselijke termen: Een echte vriend is iemand die loyaliteit toont en bezorgdheid, ook als hij niet van je afhankelijk is – wanneer het niet in zijn onmiddellijk belang is om met je in verbinding te staan. Iemand die je alleen vriendschap toont als hij je nodig heeft, is een soort vriend, maar geen echte vriend.

Zo is ook onze relatie met de Almachtige. De Tora verlangt van ons dat wij de mitswot op de zelfde manier doen en dat onze relatie met G-d de zelfde is in tijden van voor- als tegenspoed. Zoals Koning David het uitdrukte: „Wanneer de banden des doods mij omringen … dan roep ik de Naam van de Eeuwige aan” (Psalmen 117:3-4).

Maar ook in beter tijden vergat David niet aan wie hij dat te danken had: „Hoe kan ik de Eeuwige danken voor al de won​dervolle dingen die Hij mij gebracht heeft. Ik hef de beker van de verlossing op en roep de Naam van de Eeuwige … (Psalmen 116:12-13).
Om over na te denken

Een serie over de fundering van het Jodendom

Het gevecht om het geloof (5)

De Talmoed geeft in traktaat Pesachiem 8b een interessant voorbeeld van de spanning tussen het vertrouwen in G-d en de natuurlijke orde der dingen, tegelijkertijd een nieuw aspect toevoegend aan dat probleem.

Gebaseerd op het principe, dat „wie zich bezighoudt met het doen van een mitswa (een goede daad of de uitvoering van een gebod) blijft ongedeerd”, vraagt de Talmoed zich af tot hoever men naar chameets moet zoeken (het „gerezene” dat men op Pesach verboden is te eten of in zijn bezit te hebben). Moet men zijn hand ook in een donker hol steken om na te gaan of daar soms chameets ligt? En als daar een giftige slang ligt? Geldt daar de regel „dat wie zich bezighoudt met het doen van een mitswa (een goede daad of de uitvoering van een gebod) ongedeerd blijven”? Met andere woorden: is het geoorloofd ieder risico te nemen wanneer men een mitswa doet?

De Talmoed antwoordt ontkennend. Het is alleen maar toegestaan een risico te nemen wanneer dat weinig risico meebrengt. Maar waar er wel een risico is, is het niet toegestaan. Ten bewijs wordt als voorbeeld een incident uit het leven van de profeet Sjmoeël (Samuel) geciteerd. Wanneer G-d Sjmoeël opdracht geeft om David tot koning over Israël te gaan zalven, maakt Sjmoeël bezwaar op basis van zijn kennis van het moeilijke karakter van Koning Sjaoel en zegt: „Hoe kan ik gaan, als Sjaoel dit hoort, doodt hij mij.” (2 Sjmoeël 16:2). Dit is een tamelijk vreemd en onreligieus bezwaar. Waarom zou Sjmoeël bang zijn om door Koning Sjaoel gedood te worden? Nadat G-d hem eenmaal gezegd heeft te gaan, waar moet hij zich dan nog zorgen over maken? Betekent zo’n opdracht niet dat G-d over hem zal waken? Verbazingwekkend genoeg antwoordt G-d dat Sjmoeël een koe moet meenemen en zeggen dat hij die komt offeren, zodat Koning Sjaoel niet zal ontdekken dat hij gekomen is om David te zalven.

Deze gebeurtenis toont duidelijk aan dat het niet alleen de natuurlijke orde is waarmee rekening gehouden moet worden bij het vertrouwen in G-d, maar ook het menselijk gedrag. Daar het bekend was dat Koning Sjaoel een temperament had en zich sterk zou verzetten tegen de zalving van David tot koning, mocht niet zonder meer worden aangenomen dat G-d Sjmoeël zou beschermen tegen alle kwaad van de hand van Koning Sjaoel. Dat gold speciaal, nu Sjmoeël zich ook op een „natuurlijke” wijze kon beschermen. Hoe wel het de vraag is of het is toegestaan onder zulke omstandig​heden te liegen, is het definitief toegestaan om niet de hele waarheid te zeggen. Om die reden gebood G-d aan Sjmoeël om een koe mee te nemen en die inderdaad te offeren, zodat hij niet hoefde te liegen als hij Koning Sjaoel ontmoette op zijn weg om David te zalven. Alles wat hij had te doen was een beetje informatie achterhouden (Zie Malbim ter plaatse). G-d had hem alleen door middel van een wonder moeten beschermen wanneer er geen andere mogelijkheid was geweest.

Zeer interessant is echter het standpunt van de Talmoed, dat wanneer men zich bezighoudt met de uitvoering van een goede daad of mitswa, met niet bezorgd hoeft te zijn dat hem iets naars overkomt, zolang als het onwaarschijnlijk is dat iets dergelijks naars zal gebeuren. Eén manier om hier naar te kijken, is dat zolang als de natuurwetten niet openlijk worden geweld aangedaan, het is toege​staan te vertrouwen op G-ds bescherming. Een goed voorbeeld zou kunnen zijn het vliegen met een vliegtuig. Aangezien de meeste vliegtuigen veilig landen op de plaats van hun bestemming en zodanig gebouwd zijn dat de natuurwetten hen in de lucht kunnen houden, is het geoorloofd in zo’n vliegtuig te vliegen. Er is ongetwijfeld altijd het risico van mechanische problemen, die zelf weer veroorzaakt worden door de natuurwetten. Dit betekent, dat zolang die natuurwetten niet openlijk geweld worden aangedaan, en het voor G-d mogelijk is om het probleem te „hanteren” zonder een open wonder, maar door Zijn persoonlijke interventie, men met zo’n vliegtuig mag meegaan. Maar wanneer dat een open wonder zou vereisen en dus een duidelijke overtreding van de natuur​wetten, dan zou het verboden zijn.

Wanneer men eenmaal in het vliegtuig zit en er ontstaat een mechanisch probleem dat alleen door een open wonder kan verholpen worden, dan mag men daarom bidden, echter zonder garantie.

Rabbijn Nathan Lopes Cardozo
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Mag men een natte regenjas aan de waslijn hangen?

Het is bekend dat Chazal bepaalde verordeningen hebben gemaakt om te voorkomen dat de mensen zich zouden vergissen.1 Zij voorzagen, dat als de mensen zouden zien dat iemand nat wasgoed aan de waslijn te drogen hing op Sjabbat, zij zouden kunnen denken dat die kleren ook op Sjabbat gewassen waren en dan zouden zijzelf ook kleren gaan wassen. Daarom hebben zij verboden om natte kleren aan de waslijn te hangen. Een andere algeme​ne regel is, dat wanneer de verordening was gedaan om een Tora verbod te voorkomen, het verbod zelfs geldt voor de donkerste kamer, waar niemand van buiten naar binnen kon kijken.

Daarom mogen natte kleren noch buiten, noch binnenshuis (bijv. boven het bad) aan een drooglijn worden opgehangen. Zelfs een natte regenjas mag men niet boven het bad hangen. Maar men mag het over bijv. een stoel draperen, of het op een han​gertje aan de deur hangen.2 

Maakt het verschil of het nat werd door de regen of dat het in een plas is gevallen?

Het maakt geen verschil of het nat werd van de regen of dat het in een plas water viel. De halacha zegt dat zelfs kleren die nat van het zweet zijn, niet aan een waslijn gehangen mogen worden.3 Dit alles betekent niet dat men natte kleren in elkaar moet frommelen en in de hoek moet gooien. Zoals hiervoor al gezegd, men mag het over een stoel draperen, enz., iets wat men normaal ook zou doen als de kleren niet nat waren.

Wanneer een sok belandt in de waskom, wat is dan zijn status?

De Rama 4 leert ons dat natte kleren muktse zijn, omdat men de neiging heeft ze uit te wringen. Dus wanneer iemands sok of bloes in een bak met water terecht komt, dan is de sok muktse. De Rama vervolgt en zegt dat dit speciaal geldt voor die kleren waarvan men niet wil dat ze nat zijn. Maar kleren die normaal ook nat zijn of waarvan men het niet erg vindt dat ze nat zijn, zijn niet muktse, want er is geen reden om te veronderstellen dat men het water eruit zal wringen. Daarom is een vloerdweil niet muktse wanneer hij nat wordt, want het is niet erg als die nat wordt. Het lijkt erop dat hetzelfde geldt voor een natte handdoek.5
Hoe kan men de natte kleding over een stoel leggen als het muktse is?

De Chafeets Chajiem 6 zegt dat als men zijn natte kleding uitdoet, men het op de toegestane plaats mag leggen, maar zodra men het ergens heeft neergelegd, is het muktse. Dus wanneer je thuiskomt uit de regen, zorg er dan voor dat je je natte sokken, broek, enz. meteen over een stoel legt, en niet eerst op de grond laat liggen, want als je dat gedaan hebt, kan je er niet veel meer mee doen.

Hoe moet men de rommel op de grond op Sjabbat opvegen?

Wij hebben hier te maken met twee problemen. Eén: niet iets zodanig gebruiken dat het muktse wordt, vanwege mewateel klie meheichano, zoals is Hilchot Sjabbat nr. 10 verklaard werd. En het tweede probleem is, dat men geen kleren of doeken mag gebruiken die men zou uitwringen. Daarom moet men of een papieren servetje gebruiken, of een oude lap die men niet uitwringt. Zo vermijdt men het genoemde probleem.

Om over na te denken

Wanneer iemand (per ongeluk) zijn schoenen heeft afgeveegd aan mijn Sjabbes-broek, mag ik dan het vuil eraf vegen?

Maakt het verschil of het een Sjabbes-broek is of een gewone door-de-weekse broek?

Is het toegestaan om een natte regenjas of een natte trui uit te slaan?

Mag men hoofdroos of veren afschudden?

Antwoorden volgende week

N.B. De bedoeling van deze serie is uitsluitend om de behandelde problemen nader toe te lichten en niet om een halachische beslissing te geven. Voor een psak din moet men een bevoegde halachische autoriteit raadplegen.
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1 Siman  301:45


2 Rav Shlomo Zalman Auerbach Ztz”l zei dat een natte regenjas die nog nooit gewassen was met water (alleen gestoomd), mag worden opgehangen, omdat niemand zal veronderstellen dat hij gewassen was.


3 Siman 301:47


4 Siman 301:46


5 Zie Sja’ar Hatsioen 301:114, die de G”ra aanhaalt, die zegt dat een handdoek iets is waarvan men het niet erg vindt als die nat is.


6 Sja’ar Hatsioen 301:112
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