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Matot

osjé leert de regels en beperkingen die gel​den voor een eed en voor geloften — met name ook de rol die een echtgenoot en vader speelt bij het instant houden of annuleren van een gelofte. Bnei Jisraël voert oorlog tegen Midjan. Zij doden de vijf Midjanie​tische koningen, al de man​nen, en Bil'am.  Mosjé is veront​waardigd dat er vrouwen zijn gevangen genomen, want zij waren juist de aanleiding voor het immorele gedrag van het Joodse Volk. Hij vermaant de officieren. De oor​logs​buit wordt geteld en verdeeld. De bevelvoerende officieren rapporteren aan Mosjé dat er niet één slacht​offer onder Israël was. Zij brengen een offer, dat door Mosjé en Elazar wordt aangenomen en in de Ohel Mo’ed (de Tent der Samenkomst) geplaatst. De stammen van Gad en Reuween, die grote kudden vee bezitten, verzoeken Mosjé te mogen achterblij​ven op de oostelijke Jordaan-oever, zodat zij het Land Israël niet binnen hoeven te gaan. Zij leggen uit dat het land ten oosten van de Jordaan bij uitstek geschikt is als grasland voor hun kudden.  Mosjé’s aanvankelijke reactie hierop is dat het de rest van de Israëlieten zal ontmoedigen, en dat het lijkt op de zonden van de spionnen. Zij verzekeren Mosjé dat zij eerst zullen helpen Israël te veroveren, en pas daarna zullen zij terug gaan naar hun huizen op de oostelijke Jordaan-oever. Mosjé staat het verzoek toe, op voorwaarde dat zij zich aan hun afspraak houden.
Met toestemming vertaald uit Torah Weekly van Ohr Somayach in Jerusalem, Israel
INZICHT IN DE PARASJA

Door Rabbi Reuven Semah

„De mannen van Reoeween en van Gad hadden veel kudden. [Mosjé zei tegen hen:] Bouwen jullie steden voor jullie kleine kinderen en kooien voor jullie kleinvee.” (Bamidbar 32:1, 24)

Mosjé en het Joodse volk hadden land veroverd aan de oostzijde van de Jordaan. Het Land Israël was aan de westzijde van de Jordaan. Het land aan de oostzijde was grasrijk en groen, perfect om het vee te laten grazen. De stammen van Reoeween en Gad wilden dit land hebben als hun aandeel, onder de belofte om de veroverings oorlogen in Israël te zullen mee vechten. Pas daarna zouden zij terugkeren naar hun land. Mosjé ging ermee akkoord. Echter, op de manier waarop zij hun verzoek hadden ingediend, lieten zij blijken dat geld voor hun belangrijker was dan hun kinderen. Het is moeilijk te geloven dat zij dat inderdaad zo vonden, immers de gemiddelde mens vandaag weet toch ook dat kinderen vóór geld komen. En wij spreken hier over de grote generatie van Israël in de woestijn. Zij moeten iets anders bedoeld hebben.

Rabbi L. Scheinbaum van Peninim of the Torah sugge​reert dat zij werkelijk de nadruk op hun geld legden, bo​ven hun kinderen. Sommige mensen hebben de beste be​doelingen met hun kinderen en die „beste” bedoelingen zijn dan wel financiëel van nature en niet spiritueel. Ten gevolge van de grote druk om in ons levens​onderhoud te voorzien, zijn wij geneigd vooral bezorg te zijn dat onze kinderen daarvoor kunnen zorgen als zij opgroeien. Laat er geen misverstand zijn – de Talmoed leert ons dat een vader zijn kinderen een vak moet leren opdat hij in zijn levensonderhoud kan voorzien. Echter, wij moeten onze kinderen ook leren de hogere dingen in het leven te appreciëren. Bijvoorbeeld hoe zij zich waardig moeten kleden. En wij moeten hen de oprechte behoefte bij​brengen om andere mensen te helpen, om een absoluut eerlijk en zuiver leven te leiden. Onze huizen moeten een trainingsgrond zijn voor deze capaciteiten. Wij moeten voortdurend over deze principes spreken tijdens onze maaltijden. Verhalen vertellen over allerlei mensen die nobele dingen deden en wat wij zouden moeten doen om ook zo te zijn.

Mosjé Rabbeinoe, in zijn grote wijsheid, merkte dit probleem op uit de manier waarop zij spraken. Hij reageerde onmiddellijk en zei dat de weg van Tora is dat de financiële zorg niet de belangrijkste zorg is. We moeten altijd trachten onze kinderen die grotere schat bij te brengen, en dan zal Hasjem ons daarbij helpen.

Sjabbat Sjalom

„Rabbi, het gaat over mijn ramen”

Door Rabbi Jeffrey K. Salkin

Omdat ik rabbijn ben, stellen mensen mij alle mogelijke en onmogelijke soorten vragen, religieuse en niet zo religieuse vragen. „Rabbi, weet u een methode om pizza te maken die je op Pesach kunt eten?” „Rabbi, kan de bar-mitzwa ceremonie van mijn zoon niet zaterdagavond plaatsvinden? Dan hoeven de gasten niet de hele dag te wachten tot het feest begint.” Dit zijn allemaal goede vragen. Maar niets – geen nascholing of welke andere extra-curriculum lezing had mij kunnen voorbereiden op de vraag die een van de gemeenteleden mij stelde op de dag na 11 sepetember.

„Rabbi, ik woon op de Upper West Side of Manhattan,” zei ze. „Mijn ramen zijn bedekt met het roet dat op de stad is neergedaald sinds … nou ja, u weet wel. Ik moet mijn ramen schoonmaken, maar ik denk dat er as van de doden tussen het stof zit. En het lijkt mij niet juist dan zo maar mijn ramen te lappen. Wat moet ik doen?”

Wat is het dat deze vragende Joodse vrouw weet, zelfs als de woorden van haar vraag haar mond verlaten?

Zij weet dat het Jodendom het menselijke lichaam met eerbied behandelt. Zij heeft de afschuwelijke beelden gezien van de ultra-othodoxe Joden in Israël, die de vermorzelde lichaamsresten verzamelen die door de terroristenbommen uiteengereten zijn, en die dit schijnbare morbide zoeken volharden omdat de mens geschapen is naar G-ds evenbeeld en alles aan ons is heilig. Mijn vragende Jood weet dat de heiligheid van het lichaam blijft hangen na de dood, lang nadat het lichaam gereduceerd is tot zijn elementen. Het Jodendom fronst de wenkbrauwen over crematie, en toch wordt de as van de doden regelmatig begraven op Joods begraafplaatsen.

Zij weet nog iets anders. Ja, de Amerikaanse rabbijn, uitgave 2001, is vaak meer een ceremoniemeester en een bestuurder. Maar toch, de traditionele rol van de rabbi wint het altijd. Dat is de rol van leraar met een leven, verankerd in traditionele wijsheid, zoals iemand die vragen hoort en die een millenia-oude traditie gebruikt om daarop te antwoorden.

Maar mijn vragenstelster pakte mij helaas precies op het verkeerde moment, in de hal van de synagoge, direct na de dienst, en ik ben op weg naar een ziekenhuis om daar iemand te bezoeken. Ik heb geen tijd om mij te verdiepen in een met boeken beladen studie, nog minder om een Joodse halachische autoriteit aan te schrijven en hem de vraag te stellen. Misschien ligt haar antwoord begraven onder de stapels  vragen, die Joden gesteld hebben de laatste keer dat wij geconfronteerd werden met heilge as – vragen over hoe de as van de Holocaust slachtoffers begraven moest worden.

Ergens kwam mijn antwoord vandaan: „Dit moet u doen,” zei ik. „Neem een papieren zakdoekje en wrijf daarmee heel zorgvuldig de ramen schoon. Doe dan het zakdoekje in een envelop, neem het naar een Joodse begraafplaats en vraag hen het bij de volgende begrafenis mee te begraven.” Zij knikte en bedankte me voor het advies – en dat is precies wat ze deed.

Er is een chassidisch gezegde: „Wanneer je een vonk wil vinden, zoek dan in de as.” Terwijl wij voortgaan de as van 11 september te doorzoeken, vinden wij vonken. De vraag van die vrouw was een vonk. Zij herinnerde ons eraan dat godsdienst meer is dan dat waarover wij ooit hebben nagedacht. Godsdienst heeft met alles te maken. Ook over eenvoudige, vuile-handen-vragen en uitdagende antwoorden.

Sommigen van mijn collega’s  zullen nu in stilte schreeuwen: „Hoe kun je nu zo’n vraag in het voorbijgaan beantwoorden? Je had de teksten moeten raadplegen. Je had moeten uitzoeken wat anderen hierover gezegd hebben!”

Schuldig bevonden. En ik weet zelfs nu nog niet of ik het juiste antwoord heb gegeven.

Maar soms moeten wij een ander soort Sjoelchan Aroech [Joods Wetboek] raadplegen. Het is een veel-delig werk, dat staat in de heilige bibliotheek van de ziel.

Al die keren, komen de antwoorden op de dingen die wij niet kennen, als vanzelf, van tussen de letters van de woorden die reeds geschreven zijn op een vervagend innelijk perkament en die ons meer leren dan de dingen die wij denken te weten.

Jeffrey K. Salkin is rabbijn van de Community Synagogue in Port Washington, New York, en de auteur van vijf boeken over spiritualiteit en het leven van alle dag, waaronder: Putting God on the Guest List: How to reclaim the Spiritual Meaning of your Child’s Bar or Bat Mitzvah.
Is het toegestaan een schoon kledingstuk nat te maken?

Gemara in Zewachim 94b zegt dat het natmaken van een kledingstuk vergelijkbaar is met het te wassen en dat het daarom verboden is op Sjabbat. Er is een discussie onder de Risjoniem of de gemara het heeft over een vuil kle​ding​stuk, of zelfs ook over een dat schoon is.

Het is niet duidelijk hoe de Mechaber paskent. In siman  302:9 schrijft hij dat men een vuil kledingstuk niet mag natmaken, en in siman 334:24 schrijft hij dat er zelfs een probleem is als men een schoon kledingtuk natmaakt met water.

Rav Bentzion Abba Shaul1 leert dat de Mechaber van mening is dat men alleen een vuil kledingstuk niet mag natmaken, maar, zo zegt hij, met moet ook met een schoon kledingstuk streng zijn.

De Rama 2 brengt beide opinies, en de Misjna Beroera 3 zegt dat aangezien het natmaken van een kledingstuk een Tora verbod kan inhouden, moeten wij streng zijn en dus zelfs geen schoon kledingstuk natmaken. 

Daarom is de Halacha dat men een schoon kledingstuk niet mag natmaken op Sjabbat.

Is het toegestaan een kompres te maken op Sjabbat?

Een koud compres wordt vaak gebruikt voor de behandeling van hevige hoofdpijn. Het wordt gemaakt door een handdoek nat te maken en uit te krijpen en die dan op het voorhoofd te leggen. Het uitknijpen is in ieder geval verboden. Het probleem waar het hier over gaat is of men de handdoek nat mag maken. Een toegestane methode zou kunnen zijn de handen nat te maken en die dan af te drogen aan de doek. Dat is toegestaan, zoals wij in de volgende vraag zullen zien.

Rav Bentzion Abba Shaul heeft gezegd dat het voor een zieke is toegestaan een schone doek nat te maken voor een compres. Daar dit een ernstige overtredig tot gevolg kan hebben, moet men een Rav raadplegen.4

Het beste advies is om een niet-Jood de compres te laten maken.5


Waarom mag ik mijn handen aan een handdoek afdrogen op Sjabbat, dan maak ik het toch nat?

Dit is gebaseerd op het principe van „derech lichloech,” hetgeen betekent dat het water gebruikt wordt op een vuilmakende manier. Wanneer men zijn handen afdroogt aan een handdoek, wordt die handdoek daar niet schoner door, integendeel, hij wordt vuiler. Daarom geldt, dat hoewel de handdoek nat wordt, hij daarvan niet schoon wordt en daarom is het toegestaan. Hetzelfde geldt wan​neer men gemorst water op de vloer wil dweilen met een droge doek: hoewel het water door de doek wordt geabsorbeerd, wordt de doek daar vuiler door, en daarom is dat toegestaan.6

Om dezelfde reden is het toegestaan nat vaatwerk af te drogen met een theedoek op Sjabbat.

Wanneer een kledingstuk vlam vat, mag ik dan water gieten op het nog droge, onverbrande deel?

Wij hebben het hier natuurlijk niet over een levensbedrei​gende situatie, want dan mag men alles doen om levens te redden. Wij hebben het over een geval waar men de tijd heeft en waar men koel genoeg van zinnen is om zich te concentreren wat men moet doen.

De Mechaber zegt dat wanneer een kledingstuk brand vat, dan mag men er aan de andere kant, waar het vuur nog niet gekomen is, een vloeistof opgooien, zodat het vuur vanzelf zal uitdoven als het die natte plek bereikt.

Iedere vloeistof, met uitzondering van water en witte wijn, maken een kleidngstuk vuil. Daarom mag men dat op een kledingstuk gooien. In hoeverre men er water op mag gooien, hangt af van welke van de hierboven genoemde opinie’s men volgt, of men water op een schoon kledingtuk mag gooien of niet. De Béoer Halacha 7 zegt dat men streng moet zijn.


 Ohr Letzion deel 2, 36:14, 43:6

2 Siman 302:10

3 M.B.  320:48

4 Voor verdere informatie, zie SS”K 33:19
5 Béoer Halacha, siman 302:10, beginwoorden: Delo

6 Rama 302:10
7  Siman 302:9, beginwoorden: Sjejeesj.
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 halacha moet men een bevoegde halachische autoriteit raadplegen.
„Dit zijn de tochten van de Israëlieten” (Bamidbar 33:1)

Een groot deel van Parasjat Mas’ei gaat over de 42 tochten van het Joodse volk door de woestijn gedurende de veertig jaar van rondzwervingen. De Sjelah Hakadosj ver​klaart dat deze tochten een microcosmos vormen van de reis die het Joodse volk door de eeuwen heeft afgelegd. De woes​tijn is de ballingschap, de diverse pleisterplaatsen zijn de diverse plaatsen in de wereld waar de Joden zichzelf terugvonden  gedurende de geschiedenis. Iedere tocht cor​respondeert met een belangrijke periode in onze ge​schie​denis. Door aan​dachtige studie  van wat er op die diverse stopplaatsen in de woestijn gebeurde, kunnen wij een Tora-perspectief krijgen hoe wij moeten reageren op de beproe​vingen en rampspoed die wij tegenkomen op de diverse plaatsen waar wij ons bevinden in onze galoet.

In Parasjat Beha’alotecha beschrijven de pesoekiem 10:35-36 de tochten van de Ark. De twee zinnen staan tussen twee omgekeerde noens, als tussen teksthaken. Onze geleerden zeggen dat die twee zinnen een apart boek vormen. Dus er zijn dan zeven Tora-boeken (waarbij Bamidbar dus uit drie delen bestaat). De Menora in de Tempel had zeven armen, één voor ieder boek. De zesde arm, die correspon​deer​de met het derde deel van Bamidbar, dat gaat over de tochten, bleef als door een wonder altijd branden (het ner ma’aravi), als een symbool van het licht dat het Joodse volk op al zijn tochten door de geschiedenis heen heeft meegedragen, ondanks al zijn vervolgingen.
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Mas'ei


De Tora noemt alle 42 plaatsen op waar de Bnei Jisraël hun kampement hebben opgesla�gen gedu�rende hun 40 jarige rondzwerving sedert de Uit�tocht tot de oversteek van de rivier de Jordaan naar Erets Jisraël.  Hasjem beveelt de Israëlieten de Kana'anieten uit Erets Jisraël te verdrijven en al hun monumenten van afgo�de�rij te vernietigen. De Israëlieten worden gewaarschuwd dat wanneer zij niet het land volledig van Kana'anieten zuiveren, de achter�blij�vers daarvan zullen worden „tot doornen in jullie ogen en tot distels in jullie zijden."  De gren�zen van het Land Israel worden vast gesteld, en de stammen worden opgedragen 48 steden te reser�veren voor de Levieten, die geen normaal aandeel krijgen in de verdeling van het Land.  Vluchtsteden worden vastgesteld: iemand die een ander onop�zet�telijk dood mag daarheen vluchten. De dochters van Tslafchad huwen leden van hun eigen stam, zodat hun erfenis binnen hun eigen stam blijft. Zo eindigt het boek Bamid�bar/Nummeri, het vierde boek van de Tora.
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