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Nr. 14, 8 juni 2002
Sjelach Lecha 

28 Sivan 5762

Let op: Ten gevolge van de tweede dag Sjawoe’ot loopt men buiten Israël de komende 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 Korach gelezen.
O

Overzicht Sjelach Lecha

p aandringen van de Israëlieten, en met instemming van Hasjem, zendt Mosjé twaalf verkenners uit, één van iedere stam, om Kena'an te onder​zoeken. Daar hij moeilijkheden verwacht, verandert Mosjé de naam van Hosje'a in Jehosjoe'a, waarbij hij uitdrukking geeft aan een gebed dat Hasjem hem deze missie niet zal laten mislukken. Zij komen 40 dagen later terug, grote vruchten met zich mee dragend. Wanneer tien van de twaalf verkenners verklaren dat het volk van het land Kena'an net zo groot is als het fruit, worden de mensen ontmoedigd. Calev en Jehosjoe'a, de enige twee verkenners die nog steeds een invasie voorstaan, proberen de geest van de mensen te versterken. Het volk besluit echter, dat het Land de mogelijke risico's niet waard is, en zij eisen zelfs om terug te keren naar Egypt!  De hartstochtelijke gebeden van Mosjé sparen het volk van een uitroeing door G-ds hand, maar Hasjem deelt hun mee dat het volk 40 jaar in de woestijn moet blijven, totdat al de mannen die gehuild hebben om de valse verklaringen van de verkenners, zijn overleden. Een berouwvol groepje begint een plotselinge inval in het Land, gebaseerd op de oorspronkelijke opdracht van Hasjem. Mosjé waarschuwt hen niet door te zetten, maar zij negeren zijn waar​schuwingen en worden afgeslacht door de Amalekieten and Kena'anieten. Hasjem geeft Mosjé instrucies betreffende de offers die gebracht zullen moeten worden wanneer de Israëlieten ten slotte het Land Israël zullen binnentrekken. Zij moeten challah van hun deeg afzonderen, een gift voor de kohaniem.  De wetten voor een offer na een onopzettelijke zonde worden uitgelegd, zowel voor een individu als voor een groep. Echter als iemand g-dslasteringen uitslaat, en daar onberouwd over is, dan zal hij geestelijk worden afge​sneden van zijn volk. Er wordt een man gevonden die, in overtreding van de Sjabbat-wetten, op openbaar terrein hout sprokkelt. Hij wordt ter dood gebracht. De voor​schriften voor tsietsiet worden geleerd.  Wij zeggen de afdeling van de tsietsiet twee maal per dag ter herin​nering aan de uittocht uit Egypte.
Met toestemming vertaald uit Torah Weekly van Ohr Somayach in Jerusalem, Israel
Franje

Rabbijn Reuven Semah

„En het zal voor jullie tot franje [tsietsiet] dienen” (Bamidbar 15:39)

Onze parasja eindigt met de mitswa van tsietsiet. Deze mitswa wordt op twee manieren uitgevoerd. Wanneer wij dawwenen [de ochtendgebeden zeggen] dat doen wij een groot gebeds-sjaal om – een talliet – waar de tsietsiet aan​zitten. Dit stelt ons in staat deze belangrijke mitswa te doen terwijl wij dawwenen met onze tefillien om. Boven​dien dragen wij een vierhoekig kledingstuk, dat wij talliet katan – klein talliet – noemen, onder onze boven​kleding. Dit stelt ons in staat deze mitswa de hele dag te doen, overal, waar wij ook gaan. Dit is waarschijnlijk de makkelijkste manier om een door Tora voorgeschreven gebod constant uit te voeren.

Soms horen wij wel eens over wonderlijke gebeurtenissen  van lang geleden, over mensen die een bepaalde mitswa deden en dan hebben wij het gevoel dat zoiets tegen​woor​dig niet meer gebeurd. Maar het volgende overkwam heel recent een jesjiwa-student in Israël. Deze jonge man werd erg ziek, en leed veel pijn. Het bleek dat hij kanker had en hij moest chemotherapie ondergaan. Toen hij in het ziekenhuis kwam, zei de verpleegster van de afdeling dat hij voor de behandeling speciale, gesteriliseerde kle​ren aan moest trekken, in plaats van de kleren die hij aan had.

Hij accepteerde de kleren zonder probleem. Hij had echter zijn talliet katan meegenomen. Het was schoon, zodat hij het in het ziekenhuis kon dragen tijdens de behandeling. De verpleegster zei dat dat absoluut niet kon. Hij trachtte het haar uit te leggen, maar zij weigerde steevast. De student weigerde zijn tsietsiet af te leggen. Zo zat hij daar in de hal, zonder behandeling. Na drie lange uren kwam de hoofdarts van de afdeling voorbij. Toen hij de patiënt zag, vroeg hij  hem waarop hij wacht​te. De student legde het probleem uit. De dokter ging onmiddellijk met de verpleegster praten. Enkele ogen​blikken later kwam de arts hevig geagiteerd weer naar buiten, en vertelde de student dat hij naar binnen kon gaan en zijn behandeling kon krijgen met de tsietsiet om.

Na afloop van de behandeling benaderde de arts de stu​dent met tranen in zijn ogen. Hij zei, dat hij niet religieus was, maar dat hij oprecht verbaasd was hoe Hasjem Zijn mensen beschermt die Zijn mitswot in acht nemen. Toen hij naar binnen was gegaan om de ver​pleeg​ster te over​tuigen, had hij haar gevraagd wat voor behandeling zij wilde geven. Tot zijn grote schrik bleek dat de ver​pleeg​ster per ongeluk een type chemotherapie had willen ge​ven, die voor deze patiënt dodelijk zou zijn geweest. Wanneer de patiënt niet zo had vastgehouden aan zijn tsietsiet, dan zou hij nu waarschijnlijk al dood zijn ge​weest. Mijn vrienden, laten wij deze mitswa liefhebben en de tsietsiet nooit, nog geen dag afdoen! Sjabbat Sjalom.

Sjelach Lecha

Niemand van jullie zal het land binnengaan, dat Ik jullie gezworen heb je er te vestigen … (Bamidbar 14:30)

Zij stonden ’s morgens vroeg op en trokken op naar de top van de berg en zeiden: „Wij staan klaar, wij zullen optrekken naar de plaats die Hasjem gezegd heeft, want wij hebben gezondigd” Maar Mosjé zei: „Waarom over​treden jullie het woord van Hasjem, dit zal niet slagen. Trek niet op, want Hasjem is niet in jullie midden …”

Eigenzinnig trokken zij toch op naar de top van de berg… En de Amalekieten en de Kana’anieten, die op de berg woonden, kwamen naar beneden en versloegen hen tot aan Chorma. (id. 40-45)

Nadat zij herhaaldelijk niet wilden samenwerken en nu zelfs openlijk tegen Mosjé in opstand kwamen, veroor​deelde  Hasjem de Israëlieten tot een veertig jarige om​zwerving in de woestijn. Maar, hoewel zij zeer bedroefd waren toen zij het slechte nieuws hoorden, reageerden zij toch op twee manieren in positieve zin: Ten eerste waren zij bereid om de onbekende sprong in het Beloofde Land te maken, ondanks het rapport van de spionnen, dat zoiets extreem moeilijk zou zijn. En ten tweede gaven de Israë​lie​ten toe dat zij zich misdragen hadden. Na de eerste zon​de van het gouden kalf, begon Mosjé zijn gebed met: „Dit volk heeft zwaar gezondigd.” (Sjemot 32:31). Maar er wordt nergens vermeld dat de Israëlieten zelf bekenden dat zij spijt hadden van wat zij gedaan hadden. Nu echter bekenden zij openlijk dat zij verkeerd waren geweest.

Dus kennelijk was er intussen wat geestelijke ontwikke​ling geweest bij het volk Israël: zij toonden berouw en waren bereid de eerste stap de doen om het schijnbaar on​neembare Beloofde Land binnen te gaan. Waarom ver​wierp G-d dan hun initiatief en berouw? Waarom liet hij het de nederlaag tegen de Amalekieten en Kana’anieten lijden?

De Maggid van Dubno vergelijkt het incident met de man, wiens zoon twee sjidoechiem worden aangeboden. De één is de dochter van een rijke man, de ander de doch​ter van een geleerde, vrome rabbijn. Hij geeft eigenlijk de voorkeur aan de dochter van de rabbijn, maar hij stelt dat als de rabbijn hem een waardevolle geschen​ken geeft, hij diens dochter voor zijn zoon als vrouw zal nemen. Als de rabbijn dat hoort, weigert hij en zegt dat zelfs als de vader zijn voorwaarde intrekt, hij nimmer toestemming zal ge​ven dat zijn dochter met de zoon van de ander trouwt. „Ik weet dat deze man de achtergrond van mijn dochter niet waardeert, want hij zou tevreden zijn als zijn zoon trouwt met een meisje uit een minder geleerde familie. Dus wat hebben onze families gemeen?”

Wanneer wij de gebeurtenis in onze parasja vegelijken met het hierboven genoemde vehaal, dan zien wij, dat het berouw dat de Israëlieten toonden, slechts zeer opper​vlak​kig was. Zij bekenden wel fout geweest te zijn, maar of dat oprecht tesjoewa – inkeer, berouw tonen – was …? Jechezkel – Ezechiël – brengt de woor​den van G-d, als hij uitlegt wat tesjoewa is:

Wanneer een slecht mens zich afkeert van zijn slechtheid … van al zijn overtredingen… dan zal hij leven en niet sterven… Gooi al je overtredingen van je af, en geef je​zelf een nieuw hart en een nieuwe geest… „Want Ik wens de dood van de booswicht niet,” zegt G-d, „hij hoeft alleen maar berouw te tonen en dan zal hij leven.” (Jechezkel 18:27-32, verkort).

Dat de Israëlieten zeiden: „Wij hebben gezondigd,” was niet echt tesjoewa. Want op het moment dat zij hun fou​ten erkenden, waren zij bereid om opnieuw het woord van G-d te overtreden door niet te wachten op het „groe​ne licht” voor de toegang tot het land. G-d antwoordde, via Mosjé: Trek niet op en vecht niet, want ik ben niet in jullie midden. (Dewariem 1:42)

Maar zij gingen toch en de Amalakieten en de Kana’anie​ten versloegen hen. Maar de Israëlieten overleefden dat. Er wordt nergens vermeld dat ook maar één van hen gedood werd. Zoals Mosjé vermeldt in de paralelle tekst in Dewariem 1:44-45: Zij die in de bergen woonden, kwamen daaruit, jullie tegemoet, en achtervolgden jullie zoals bijen doen en zij versloegen jullie bij Se’ier tot Chorma. Daarna keerden jullie terug en weenden voor Hasjem, maar Hasjem luisterde niet naar jullie stem en verhoorde jullie niet.

Ibn Ezra verklaart de gelijkenis als volgt: De vijand reageerde zoals bijen reageren, wanneer men hun nest verstoort. Rabbijn Joseef Bechor Sjor – een van de Tossafisten – merkt op dat er inderdaad geen sprake is van doden of gewonden onder de Israëlieten. Zij hadden te lijden, zoals slachtoffers van een bijensteek te lijden hadden: dat is pijnlijk, maar niet fataal. Dus G-d rea​geer​de op een naïeve overmoed, door hen voor gek te zetten, door hen te venederen, in plaats van hen te doden.

De Israëlieten stonden zeer dicht bij G-d, zoals de Midrasj vertelt: een dienstmeid zag meer van G-d bij het wonder van de Rietzee, dan Jechezkel ervoer in zijn profetieën. Op hun niveau was een volledige en absolute tesjoewa vereist, van de soort zoals Jechezkel die in zijn boek beschrijft. Hun tesjoewa was conditioneel en op geestelijk niveau ongevoelig – „Ja, het spijt ons, maar laat ons dan nu maar het land binnengaan, en anders nemen wij het wel zelf.” Dit is het gedrag van iemand die zichzelf wil reinigen in een mikwe [ritueel bad] met een toema [rituele onreinheid] veroorzakend insect in zijn hand. Dat was een houding die niet overeenkwam met die vewacht werd van het Uitverkoren Volk – in de termen van de Maggid van Dubno, spiritueel te grof om de voordelen van de dochter uit de vrome rabbijnse familie te waarderen.
R. Jacob Solomon

Wie waren dat?

Maggid van Dubno: Jacob ben Wolf Kranz, 1741-1804). Geboren in Zietel, de provincie Wilna. Reeds als Jesjiva student kreeg hij faam bij zijn medestudenten voor zijn vertellingen. Hij vertelde overal zijn commentaren op Tora, maar kreeg vooral zijn naam in Dubno, waar hij 18 jaar les gaf. Er wordt verteld dat hij zijn bijbelverklarin​gen ook aan de Gaon van Wilna vertelde, toen die te ziek werd om zelf nog te leren.

Tossefisten: Groep geleerden uit de 12de en 13de eeuw, die verklaringen en interpretaties schreven op de Gemara – Talmoed – en die leefden in de Joodse gemeenschappen van Frankrijk en Duitsland. Sommigen van hen waren halachische leiders, sommigen waren hoofden van jesjiwot [talmoed-hoge​scholen].

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

De Gemara Sjabbat 147a zegt, dat iemand die zijn kleren uitschudt op Sjabbat, een verbod van Tora overtreedt en een offer moet brengen. Rasji1 legt uit dat de gemara  het heeft over iemand die het stof van zijn kleren afschudt. De Rama citeert deze mening en dat is de geaccepteerde halacha.2 Daarom mag men geen jack, hoed of broek afstoffen, of welk ander kledingstuk dan ook. Het maakt geen verschil of men zijn kleren met een borstel afneemt, met een doekje of met zijn eigen hand. Waar het om gaat is, dat men kleren schoonmaakt. Er zijn ook andere criteria mee gemoeid. De Misjna Broera suggereert dat men moet oppassen, dat men op Sjabbat zijn hoed niet op een stoffige plaats neerlegt, want dat zou makkelijk kunnen leiden tot ontheiliging van de Sjabbat.
Maakt het verschil of het een Sjabbes-broek is of een gewone door-de-weekse broek?

De gemara vervolgt en zegt dat dit verbod alleen geldt voor nieuwe en donkere kleding en voor kleding waar men erg voorzichtig mee is dat het niet vuil wordt. Nieuw wordt gedefiniëerd als een kledingstuk, dat er nog fris en nieuw uitziet. Zie voetnoot.3 Donker is een criterium om​dat stof op lichte kleding niet opvalt, en daar wordt afstoffen dus niet als schoonmaken beschouwd.

Kleding die men normaliter draagt zonder de moeite te nemen om ze af te stoffen, mag op Sjabbat afgestoft worden, want het wordt niet als „vuil” beschouwd, en dus is er geen sprake van schoonmaken. Daarentegen kleren, die men niet zal dragen zonder dat men ze eerst zorgvuldig heeft afgeborsteld, mag men op Sjabbat niet afstoffen, zelfs niet zonder water.

Daarom geldt dat Sjabbatkleren en -hoeden, zeker als ze donker zijn en omdat zij er meestal uitzien als nieuw, niet mogen worden afgestoft, afgeklopt of afgeborsteld, omdat men er makpied – precies – in is dat zij er netjes uitzien. Afstoffen zou dan een overtreding van een Tora-verbod zijn.

Ondanks dat de Mechaber het afstoffen van kleren niet verboden heeft, moeten toch ook Sefardiem hun kleren op Sjabbat niet afstoffen.4

Mag men hoofdroos of veren afschudden?

Wij moeten onderscheid maken tussen vuil dat in de kleding gedrongen is en waar de wetten van liboen (reinigen van kleren) van toepassing is en vuil dat bovenop een kledingstuk zit. Het „schoonmaken” van een kledingstuk is van toepassing voor kleren die zijn vuil geworden; veren en stro kunnen in de naden blijven steken, maar zij maken de kleding niet vuil. Daarom is het verwijderen van veren en stro van een kledingstuk geen „schoonmaken”. Men mag zelfs het stof, dat bovenop een jasje zit, verwijderen, want het jasje is in zo’n geval niet „vuil”. Daarom mag men een stoffige mouw of broekspijp licht afstoffen, om de buitenste laag stof, die nog niet in de kleding is doorgedrongen, te verwijderen. Men moet echter heel voorzichtig zijn dat men het niet te ver doordrijft, want er is maar een gering onderscheid tussen stof  die in de kleding is gedrongen en die welke dat niet heeft gedaan.

Roos zit ook op iemands schouders en dat mag men dus voorzichtig van zijn kleren afslaan.

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

Andere Risjoniem5 leggen de hierboven genoemde gemara uit als refererend aan kleding die nat is van de dauw. De Sjoelchan Aroech legt uit dat het uitschudden van zo een kledingstuk het zelfde effect heeft als wassen en daarom overtreedt men daarbij het verbod van liboen. Al de zelfde criteria gelden als die genoemd werden bij afstoffen, d.w.z. nieuw, donker en zorgvuldigheid. Daar​​om geldt, dat wanneer men een jas, die men ’s nachts buiten heeft laten liggen, en die doordrenkt is van de dauw, of wanneer men binnenkomt uit de regen en zijn van de regen doordrenkte jas uittrekt, dan moet men ervoor oppassen dat men niet de dauw of de regen uitschudt, want daaarmee overtreedt men een verbod van Tora.

Om over na te denken

Is het echt niet toegestaan je talliet op te vouwen op Sjabbat?

Hoe zit het met bedden opmaken op Sjabbat?

Is er een probleem met het afschrapen van modder van je schoenen op Sjabbat?

Ik heb wat tscholent op mijn overhemd gemorst. Wat kan ik doen?

Antwoorden volgende week.

1 Andere Riesjoniem leggen de gemara uit als refererend aan het afschudden van de dauw van iemands kleren. Zie verderop.

2 M.B. 302:6

3 M.B. 302:1. De Béoer Halacha citeert de Chajei Adam, die zegt dat wij niet weten tot wanneer een kledingstuk nog als nieuw is te beschouwen. De B.H. concludeert dat het daarom aan te bevelen is om het af te borstelen met een sjinoei – anders dan normaal, bijvoorbeeld met de achterkant van de hand.

4 Ohr Letsion, deel 2, 24:1

5 Tosefot en anderen.

Deze wekelijkse halacha serie is vertaald, met toestemming van de eigenaars
door Zwi Goldberg, Netanya, Israël. E-mail: eretszwi@netvision.net.il
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.
Wat bedoelt Rasji ?

Nadat de spionnen hun lasterlijke rapport over het Land hadden uitgebracht, probeerde Mosjé bij Hasjem een goed woordje te doen voor het volk, opdat Hasjem hen zou vergeven.

„Maar Hasjem zei: ‘Ik heb vergeven, overeen​komstig jouw woorden.’” (Bamidbar 14:20)

Verklaring Rasji:

Overeenkomstig jouw woorden: Wegens wat jij [Mosjé] gezegd hebt, opdat ze niet zullen zeggen: „Omdat Hasjem niet in staat was.”
Wat bedoelt Rasji met dit commentaar. Het vers is toch duidelijk genoeg? G-d zei dat hij hen zou vergeven, zoals Mosjé gevraagd had.

Maar in Mosjé’s pleidooi voor vergiffenis (vs. 13-19), noemt hij verschillende argumenten. Waarom citeert Rasji juist dit deel van het pleidooi?

Hasjem zei dat hij het volk zou vergeven. Maar waar​om straft Hasjem hen dan toch, door te zeg​gen: „Het land dat Ik gezworen heb te zullen geven aan hun voor​vaderen, zal Ik niet geven aan hen die Mij kwaad maken … In deze woestijn zul​len hun lijken vallen…” Is straf niet in tegen​spraak met vergif​fenis?

Mosjé haalde twee punten aan in zijn pleidooi: 
1) Als G-d de Israëlieten vernietigd en hen het Be​loof​de Land niet binnenlaat gaan, dan zullen de volken van de wereld zeg​gen: G-d was niet instaat Zijn be​lofte aan de voor​vaderen waar te maken. Dat zou een chiloel Hasjem zijn – een ontheiliging van G-ds naam. 
2) Mosjé smeekte om gena​de, daarbij het spe​ciale gebed van Sjemot 34:6 aanhalend, waarin G-d zegt dat Hij genadig is en verge​vings​ge​zind is.

Rasji vertelt ons, dat wanneer G-d zegt „Ik heb ver​ge​ven,” dat niet een complete vergiffenis is, maar een vergiffenis, die gebaseerd is „op jouw woor​den.” Dat wil zeggen dat G-d alleen maar vergeven heeft wegens wat Mosjé gezegd heeft over de chiloel Hasjem, die zou ontstaan als het volk niet het land werd binnen geleid. Dus om dat te voorkomen, mogen zij toch het land binnen gaan, dat wil zeggen, niet deze generatie, maar de vol​gende. Deze genera​tie wordt gedood in de woestijn. Voor hen is geen vergiffenis. Dus er is maar een gedeeltelijke vergif​fenis. (Ohr Hachajiem 14:20)

Nog een vraag: In vers 14:17-18 zei Mosjé ook: „Welnu, laat toch Uw kracht groot zijn, mijn Heer, zoals U gesproken heeft [in Sjemot 34:6]: De Eeuwige is lankmoedig en groot in genade, die mis​daad vergeeft, enz.” Waarom zijn dat niet, volgens Rasji, de woorden waarop Hasjem doelt in zijn ant​woord van vers 14:20? 

Het antwoord hierop is, dat de woorden, die Mosjé in vers 18 aanhaalt, niet zijn eigen woorden zijn, maar het zijn de woorden van Hasjem uit Sjemot 34:6. Het is alsof Hasjem zegt: „Ik vergeef hen naar jouw woorden, niet naar Mijn woorden., want als Ik dat zou doen, dan had Ik hen volkomen vergeven.” (Nachlat Ja’akov)

Psalm 25:8 zegt: „Hasjem is goed en rechtvaardig, daarom leidt Hij overtreders terug op de weg.”

Hier​op geeft de midrasj een interessante verklaring: „Waarom is Hij goed? Omdat Hij rechtvaardig is. Waarom is Hij rechtvaardig? Omdat Hij goed is.” Dit leert ons G-ds uitgebalanceerd oordeel. Wanneer Hij altijd alleen maar goed zou zijn, dan zou Zijn goedheid alle waarde verliezen. Wie altijd rondloopt met een glimlach op zijn gezicht, loopt rond met een grijns. Wie goed is voor wat slecht is, wordt op den duur slecht voor wat goed is. Dus de goedheid moet soms wat getemperd worden en omgezet worden in de strengere rechtvaar​dig​heid. Zo is het ook met rechtvaardigheid: Wanneer alleen maar het recht wordt toegepast, ontaardt dat in een koud en gevoel​loos recht en op den duur zelfs in wreed onrecht. Daarom moet de rechtvaardigheid soms worden af​gewis​seld met de goedheid van de genade [het Ne​derlandse recht kent daarvoor in vele gevallen de zogenaamde „hardheidsclausule”].  

G-d handhaaft deze gevoelige balans in Zijn recht​spraak en oordeel. Dat deed hij ook met de spion​nen. Die wer​den gestraft, maar er was geen col​lectieve straf. De toe​komstige generaties hoefden niet te lijden voor de zonden van de vaderen.

Rasji geeft ons hier meer dan alleen een beter begrip van de woorden van Tora, hij leert ons de perspec​tie​ven van de G-ddelijke moraal. Met een paar sim​pele woorden leert hij ons hoe wij anderen moeten begrijpen, en hoe voorzichtig te zijn met ons eigen oordeel.


(Vrij naar Avigdor Bonchek)
. 

Over minder dan vier weken beginnen de drie weken voor Tisj'ah BeAv (9 Av)
U kunt 
"Een Samenvatting van de Halachot van de Drie Weken en Tisj'ah BeAv" 
in het Nederlands bestellen via ons e-mail adres eretszwi@netvision.net.il. Kosten voor dit 18 bladzijden tellende boekje: EU 5,00 (incl. verzendkosten).
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