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12 juli 2002
Dewariem – Sjabbat Chazon 
4 Av 5762

Overzicht

D

D

Deze parsja is het begin van de laatste van de Vijf Boeken van de Tora, Sefer Dewariem.  Dit Boek wordt ook wel Mishné Tora genoemd, „de Her​haling van de Tora” (vandaar de Grieks/Nederlandse titel Deuterono​mium).  Sefer Devariem gaat over wat Mosjé de Israëlieten vertelde gedurende de laatste vijf weken van zijn leven, toen zij zich voorbereidden om de Jordaan over te steken naar Erets Jisrael.  Mosjé herhaalt de mitsvot, en legt daar​bij de nadruk op de verandering in hun levensstijl die zij op het punt staan te ondergaan, van de bovennatuurlijke levenswijze in de woestijn onder leiding van Mosjé naar de ogenschijnlijk natuur​lijke levenswijze die zij zullen gaan ervaren onder het leiderschap van Jehosjua in Erets Jisrael.


Het centrale thema deze week is de zonde van de spionnen, de meragliem.  De parsja opent met Mosjé die hen herinnert aan de zonden van de vorige generatie, die in de woestijn is overleden.  Hij beschrijft wat zou zijn gebeurd wanneer zij niet gezondigd hadden door de spionnen te sturen naar Erets Jisrael.  Hasjem zou hen al het land van de Middellandse zee tot de Euphraat gegeven hebben, inclusief de landen van Ammon, Moav, en Edom, zonder strijd. Hij gaat in op de bijzonderheden van de zonden die gecumuleerd hebben tot de zonden van de spionnen, en hij geeft tot in details een overzicht van de zonden van de spionnen zelf en waartoe dat alles geleid heeft: de hele generatie zou sterven in de woestijn, Mosjé zou Erets Jisrael niet binnengaan.  Hij herinnert hen eraan dat hun direkte reactie op het besluit van Hasjem was: „wij willen optrekken en strijden” ten einde zo de zonde kleiner te maken; hij vertelt hoe zij niet wilden luisteren toen hij hun vermaande dat niet te doen, dat zij het niet langer verdienden om hun vijanden te verslaan op wonderbaarlijke wijze. Zij negeerden hem en leden een massieve nederlaag. Hun werd niet toegestaan te vechten met de koninkrijken Edom, Moav of Ammon, — deze landen zouden voorlopig nog geen deel uitmaken van de kaart van Erets Jisrael. Wanneer de verovering van Kana'an zal beginnen met Sichon en Og, dan zal het een natuurlijke oorlogsvoering worden.
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Inzicht

Rabbi A.Leib Scheinbaum

(Peninim on the Torah)

Dit zijn de woorden die Mosjé gesproken heeft tot geheel Israël. (Dewariem 1:1)

Wanneer hij de Clal Jisraël vóór zijn dood ver​maant, brengt Mosjé hen hun zonden van het verleden in herinnering, opdat zij zullen leren van hun fouten. Rasji vertelt ons, dat Mosjé uit respect voor de Clal Jisraël niet uitweidt over hun zonden. Hij noemt ze slechts in een rèmez – toespeling – er op zinspelend als hij de namen noemt van hun rustplaatsen in de woestijn. Die namen refereren aan de diverse zon​den die zij begaan hebben in die plaatsen. De Maharal zet een vraagteken bij deze uitspraak van Rasji, want kennelijk noemt hij wel de meest uitgesproken zonden van de Clal Jisraël. Verder vraagt de Sjach waarom Mosjé het volk vermaant, dat op het punt staat Eretz Jisraël binnen te gaan. Ten slotte hebben niet zij die zonden begaan, maar het waren hun ouders die opstandig waren.

HaRav Zev Weinberger, Sjlita, citeert de Chidoesjei HaRim, die het concept van de „rèmez” interpreteert als de actuele zonde. Dit betekent, dat een aan​wijzing naar de originele zonden van hun voor​ouders hen nog steeds tekent. Zij worden schuldig bevonden voor de zonden van hun voorouders, omdat zij doorgaan met het begaan van dezelfde overtredingen, hoewel in mindere mate. Mosjé noemt de zonden in een „rèmez”, omdat ook de rèmez van de zonde nog steeds bestond. Daarom weidde Mosjé uit over de zonde. Hoe zouden zij echt kunnen begrijpen wat de betekenis was van wat zij verkeerd deden, wanneer zij niet gevoelig waren voor de aard van de originele overtreding, die hun voorouders hadden begaan? Helaas, de breuk in de spirituele vezel van Clal Jisraël, die ontstaan was door de zonde, was een langdurige.

Verschaf je wijze, verstandige mannen die  be​kend staan bij hun stammen, dan zal Ik hen aanstellen als julle hoofden.

In een woordspeling op de woorden „dan zal Ik hen aanstellen” – asiemeem – verandert de Midrasj [Jalkoel Sjim’oni 802] de sien in een sjien en verandert zo de woorden in „dan zal Ik hen schuldig houden” – asjiemeem. De Midrasj leert ons hoe belangrijk het is te luisteren naar geestelijke leiders. Wanneer zij correct leiden maar het volk reageert daar niet met respect op, dan is het volk schuldig. Een interessante vergelijking wordt geciteerd: Een slang gleed eens voort over zijn pad, toen de staart begon te klagen tegen de kop: „Waarom ga jij altijd voorop en moet ik altijd maar achter jou aanslepen? Nu wil ik leiden en dan volg jij maar eens achteraan”. De kop antwoordde: „Heel goed, we zullen van plaats verwisselen en vanaf nu leidt jij.” Daar de staart geen ogen heeft, kunnen we ons goed voor​stellen wat er gebeurde. De slang viel in een put, werd vervolgens geschroeid door een vuur en kwam tenslotte vast te zitten in een doornstruik, waarin hij was terecht gekomen. Het lot van de slang was te voorzien, gegeven het feit dat de staart de leiding had gekregen.

Hetzelfde geldt, wanneer een gewone Jood probeert het geestelijke leiderschap van de Clal Jisraël over te nemen, dan komen wij vol schrammen en builen te zitten en in vele gevallen zelfs ernstige verwon​dingen. Onze Tora-leiders zijn de „ogen” van het volk. Zij leiden, omdat zij visie hebben. Zij hebben het noodzakelijke perspectief om het volk over het juiste en veilige pad te leiden.

Zelfs de beste leider kan alleen slagen wanneer hij het respect en de goedkeuring heeft van het volk dat hij leidt. Dat respect kan hij verkrijgen door de verdienste van zijn karakter en geleerdheid. Soms echter is het volk zelf het leiderschap niet waardig, wanneer zij de verdiensten en capaciteiten van hun leiders niet herkennen. In de Babylonische Talmoed in Traktaat Chagiga 14a vinden wij een treffende uitlating van Rav Dimi. Hij zegt: „Jesjajahoe vervloekte Clal Jisraël met achttien vloeken. Maar toch was hij niet tevreden, totdat hij gezegd had: ‘De jeugd zal willen heersen over de ouderen en de respectabele kleineren.’” Jesjajahoe sprak achttien verschrikkelijke vloeken uit, ieder even ernstig met vreselijke gevolgen. Maar dat was niet genoeg. Hij wilde de laatste slag toebrengen, de slag die het grootste effect had. Welke was die vloek die erger was dan alle anderen, die de kans dat Clal Jisraël zou overleven, vernietigde? Dat was die welke een einde maakte aan de autoriteit van de zekéniem, de ouderen en de talmidei chachamiem, de Tora geleerden. Wij kunnen niet overleven zonder hun leiderschap.

Hoe komt dat? Waarom is Israël zo uniek dat het niet kan overleven zonder het instituut van de ouderen? Rabbi Akiwa vergelijkt ons met een vogel. Zoals een vogel niet kan vliegen zonder vleugels, zo is ook de Clal Jisraël hulpeloos zonder de zekéniem. Een vogel gebuikt zijn vleugels om hogerop te ko​men en om in de lucht te kunnen blijven. Anders valt hij op de grond en dan is hij een hulpeloze ge​bro​ken vogel. Zonder zijn leiderschap kan de Clal Jisraël niet alleen niet vooruit, maar het zal zelfs vallen en ophouden te bestaan. De grootste schande van een generatie wordt gedemonstreerd wanneer de mensen geen respect meer tonen voor de ğedoliem – de grote leiders. Hoe beschamend is het, wanneer de mensen refereren aan de ğedoelei haTora in de meest banale termen? De arrogantie van de gewone Jood, zijn zelfverklaarde kennis, provoceert choets​pa tegenover onze leiders. Men kan geen leider​schap van een ander accepteren, wanneer men van zichzelf vervuld is.

De Satmar Rebbe, zl. heeft eens criteria opgenoemd waaraan een ğadol moet voldoen om geaccepteerd te worden. Hij moet in de eerste plaats een Talmid Chacham zijn – een geleerde, geschoold op alle ter​reinen van Tora. Ten tweede moet hij een jarei Sjamajiem zijn – een G-dvrezend persoon, die zijn psak – halachische beslissing – niet aanpast aan uitwendige druk of persoonlijk belang. Ten derde moet hij een algemeen gezond verstand hebben. Hij moet in staat zijn om onder allerlei omstandigheden snel de problemen van de mensen te begrijpen en met hen kunnen omgaan. Hij moet ook diegenen kunnen onderkennen die het leven volgens Tora proberen te ondermijnen. Een ğadol is de belich​aming van Tora; hij reflecteert dat in zijn hele houding en manier van optreden. Wanneer men respect bewijst aan een ğadol, bewijst men respect aan Tora. Wanneer men een ğadol het hem toe​komende respect onthoudt, is dat een uitdaging aan Tora zelf.

SJABBAT CHAZON

De Sjabbat die onmiddellijk aan de 9de Av (Tisj’ah BeAv) voorafgaat, wordt Sjabbat Chazon genoemd, naar de Haftora die deze week gelezen wordt uit het boek Jesjajahoe, dat begint met de woorden Chazon Jesjajahoe – het visioen van Jesjaja. Deze haftora is de laatste van de drie rampspoed-haftarot, welke op de drie Sjabbatot die aan Tisj’ah beAv voorafgaan, gelezen worden. Er bestaat een minhağ om de meest geleerde onder de aanwezigen op te roepen voor maftier op Sjabbat Chazon.

Het Tora-vers „Hoe kan ik alleen jullie moeite, jullie last en jullie getwist dragen,” (Dewariem 1:12) wordt gezongen op de melodie van Eicha. Sommigen zeggen de hele Haftora op de melodie van Eicha [Klaagliederen], anderen doen dat alleen bij de versen waarin Israël vermaand wordt.

Op Sjabbat Chazon zelf, zelfs al valt het op de 9de Av, zodat de vasten verschoven wordt naar zondag de 10de, eet men vlees en drinkt men wijn bij alle drie maaltijden. Echter, men rekt de se’oeda sjelisjiet (de derde maaltijd) niet uit tot na Sjabbat, zoals wel gewoonte is op andere Sjabbatot, maar men let erop de maaltijd te beëindigen vóór zonsondergang. 
(Uit: Sefer HaToda’a)

De Misjna Beroera (551:56) schrijft: „Echter de Achernoniem schrijven dat iemand die nog niet [Maáriv] gebeden heeft [en nog in het midden van de derde maaltijd is] vlees mag eten en wijn mag drinken [na nacht], omdat hij [in de Birkat Hamazon – het dankgebed na de maaltijd] Retsei zal zeggen, omdat het voor hem dan nog Sjabbat is.”

Voor wat betreft Hafdalla: De Mechaber (Sj.A. 551:10) staat toe wijn te drinken bij de Havdalla. De Rama schrijft daar echter dat men streng moet zijn en de wijn na de Hafdalla aan een kind te drinken moet geven. Echter, wanneer er geen kind aanwezig is, dan, aldus de Rama, mag men het zelf opdrinken.

Hoogtepunten van de Haftora

(Sjabbat Chazon) gebaseerd op Rasji

(Jesjajahoe 1:1-27)

De openingsprofetie van Jesjajahoe wordt ver​meld in het zesde hoofdstuk van zijn boek, na de verschrikkelijke aardbeving die het land trof, nadat Koning Uzia (de neef van Jesjajahoe) een poging had gedaan zich het priesterschap toe te eigenen en daarop werd getroffen met tsara’at. Hij geeft gehoor aan de oproep van Hasjem om Zijn afgezant te wor​den. Met andere woorden, het boek mag dan wel beginnen met de profetie „Chazon,” maar dat is geenszins zijn eerste profetie. In feite werd deze profetie uitgesproken tijdens de regering van Koning Chizkiahoe, de derde van de vier koningen tijdens wier koningschap Jesjajahoe geprofeteerd heeft, op de dag dat de Assyrische koning Sancheriv en de tien stammen in ballingschap werden gestuurd.

De openingsparagraaf, die geïntroduceerd wordt met de woorden „chazon” – visioen – is de scherp​ste van alle tien uitdrukkingen voor profetie. In dat opzicht is het vergelijkbaar met Parasjat Dewariem, waarvan het altijd de haftora is, en bovendien is het zeer toepasselijk om te lezen op de Sjabbat vlak voor Tisj’ah beAv, waar het altijd mee samenvalt.

Jesjajahoe begint met de Hemel en Aarde aan te roepen als getuigen voor G-ds klachten tegen de kinderen die Hij heeft opgevoed en die zich ver​vol​gens tegen Hem keren. De Navie [profeet] neemt de woorden van Mosjé Rabeinoe over, die in Parasjat Ha’azinoe ook Hemel en Aarde oproept als getui​gen, meest en vooral, omdat Hemel en Aarde altijd aanwezig zijn om te getuigen als zij nodig zijn, en ten tweede omdat zij als getuigen in staat zijn Israël te belonen indien het zich waardig gedraagt, en te straffen indien het dat verdient. Ongelukkigerwijs is het dit laatste wat hij nu oproept. En zo nodigt hij de twee getuigen uit om de taak uit te voeren die Mosjé Rab​beinoe voor hen heeft voorbereid – met dit ver​schil dat hij het woord „sjim’oe” tot de Hemel richt en „ha’azinoe” tot de aarde, precies in omge​keerde volgorde als waarin Mosjé Rabbeinoe ze gebruikt heeft, ten einde de getuigen aan elkaar gelijk te stellen en opdat beide getuigen over dezelfde feiten getuigen.

De Navie wijst dan op het verschil tussen de os, die zijn meester herkent, en het Joodse volk, hetwel G-d „Jisraël” noemde en aan welk hij de mitswot gaf, maar die Hem niet meer herkennen. En hij maakt een tegenstelling tussen de ezel, die de meester die hem voedt, herkent, en het Joodse volk, dat G-d „Mijn volk” genoemd heeft en het gevoed heeft met het manna, en toch erkennen zij Hem niet. Bovendien gehoorzamen de os en de ezel hun mees​ter. De os zegt nooit: „Vandaag ploeg ik eens niet,” en de ezel zegt nooit: „Vandaag draag ik geen lasten.” Zij zijn geschapen uitsluitend om je te die​nen en hun is geen G-ddelijke beloning toegezegd voor hun diensten. Maar jij, Jisraël, die bestemd is om beloning te ontvangen wanneer je dat waardig bent en die gestraft wordt voor je zonden, jij wil je Meester niet kennen en jij wijkt opzettelijk van het pad van de verdienste af.

Jesjajahoe gaat door met hen te kastijden. Hij neemt geen blad voor de mond. Hij vergelijkt hen men de inwoners van Sedom en ’Amora en hij be​schuldigt hen van zulke ernstige misdaden dat zij van hoofd tot voet doordrongen zijn van zonden, geen plekje van hun lichaam is er vrij van. En hij verzekert hen dat G-d niet langer geïnteresseerd is in hun offers, want offers dienen tot verzoening en om de mensen dichter bij G-d te brengen, zoals het woord „korban” ook suggereert [Het woord korban is afgeleid van het woord kareev – naderen]. Maar wat voor nut heeft een „korban” wanneer ons hart ver van Hem verwijderd blijft, en wat heeft het voor nut om te bidden tot G-d, wanneer iemands handen „vol bloed” zitten. Nee, G-d geeft niet meer om de gebeden, noch zal Hij hun aanwezigheid nog langer in Zijn „voorhof” dulden. Zelfs hun bijeenkomsten op Sjabbat en feestdagen, wanneer zij komen om deze vreugdevolle gelegenheden te vieren, zijn in​houds​loos geworden, ten gevolge van de talloze vor​men van afgoderij waaraan zij zich hebben onder​worpen.

a

Mag een vrouw op Sjabbat rouge of poeder op haar gezicht doen? Mag zij haar nagels lakken?

Het is voor een vrouw verboden
 om enige kleur, waar dan ook op haar lichaam aan te brengen op Sjabbat, wanneer dat gedaan wordt om haarzelf mooier te maken. Zij mag geen nagellak gebruiken – met inbegrip van neutraal transparant. Alle soorten van lippenstift – met inbegrip van neutraal trans​parant – zijn verboden, omdat het de natuur​lijke kleur van de lippen verbetert.

Rouge, mascara voor de ogen, etc. zijn allen in dit verbod inbegrepen.

Mag een vrouw op Sjabbat nagellak van haar nagels verwijderen?

HaRav Sjlomo Zalman Auerbach Ztz”l heeft ge​zegd
 dat daar vingernagels overgeverfd worden wanneer zij zijn schoon gemaakt, kan het verwij​deren van nagellak beschouwd worden als uitwissen met de bedoeling opnieuw te lakken, hetgeen ver​boden is. Daarom moet men een bevoegde Rav raadplegen voor het geval dat dit nodig is op Sjabbat.

Waarom is het wel toegstaan rode ijslolly’s te eten op Sjabbat, dat kleurt de lippen toch ook rood?

Dat is een gecompliceerde aangelegenheid, want de Misjna Beroera 
 zegt dat een man bessen op Sjabbat mag eten, ondanks dat de bessen zijn handen en gezicht kleuren, omdat het voor hem geen voordeel oplevert wanneer zijn handen en/of gezicht gekleurd worden.

Men zou hier uit kunnen opmaken dat wanneer het wel voordeel oplevert, dat het dan verboden is. Dus wanneer een vrouw een ijslolly eet, waardoor haar lippen gekleurd worden, hetgeen zij mooi vindt, zodat het dus voor haar een voordeel oplevert, en omdat de lippen in het algemeen reeds gekleurd zijn, zou het verboden zijn.

Echter het is waarschijnlijker om te zeggen dat, aangezien het kleuren van de lippen op een onge​lijke wijze gebeurt, hetgeen haar geen voordeel oplevert, en dat gekoppeld aan het feit dat het op een zeer ongewone wijze gebeurt (door te eten en niet op de normale wijze waarop een vrouw haar lippen verft), daarom is het toegestaan.

Wanneer de vlechten van een meisje uit elkaar raken op Sjabbat, mogen zij dan opnieuw gevlochten worden?

De gemara zegt dat het vlechten van haar thuishoort onder de categorie van Boné – bouwen (miderab​banan). Dit leert men uit de gemara, waar verteld wordt dat Hasjem het haar van Chawa – Eva – vlechtte en haar daarna aan Adam voorstelde. De nadruk wordt gelegd op het woord „wajiwen” [Bereisjiet  2:22], hetgeen betekent dat Hasjem bouwde, en de gemara leert daaruit dat Hasjem Chava’s haar vlechtte. Hieruit volgt dat vlechten en boné een gemeenschappelijke factor hebben.

Waarom bestaat er een beperking om haar te kammen op Sjabbat? Hoe zit dat met het eren van Sjabbat?

Al de voorschriften die vereisen dat men Sjabbat moet eren, moeten gehouden worden in overeen​stem​ming van de Sjabbat-wetten. Het eren van Sjabbat betekent niet dat men daarbij één van de Sjabbat​voorschriften mag overtreden.

Haarkammen is verboden omdat veelal los zittende haren en haren die niet op hun plaats zitten, worden uitgetrokken. Dat hoort thuis onder het verbod van Gozeez – scheren. Sommige poskiem zeggen dat het alleen een rabbijns verbod is, omdat men in het misjkan alleen voor de wol schoor en niet ten behoeve van het lam. Anderen zeggen dat het een verbod van Tora is, omdat scheren verboden is om  daarmee het lichaam mooier te maken.
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Nr. 19





Woensdagavond 18 juli begint


Tisj’ah beAva


tot donderdagavond


(voor de juiste tijden: zie de Luach)


Voor diegen die Tisj’ah beAv willen vieren:


Het is op Tisj’ah beAv verboden:


1. te eten of te drinken;


2. te baden of zich te wassen;


3. zich te zalven of te parfumeren of i.d.;


4. sexuele gemeenschap te hebben;


5. leren schoenen te dragen;


6. Tora te leren (waaronder ook valt Talmoed en verder alle andere Joodse (en niet-Joodse) boeken, behalve enkele specifieke gedeeltes.








� Siman 303:25


� Lippenstif aanbrengen brengt nog een ander probleem met zich mee, namelijk dat van memareach – smeren.


� Sjemirat Sjabbat Kehilchata dl. 3, hfd. 14, noot 79.


� Siman 303:79


� Siman 340:1, Béoer Halacha „Wechajav”.
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