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Op aandringen van de Israëlieten, en met instemming van Hasjem, zendt Mosjé twaalf verspieders uit, één van iedere stam, om Kena'an te verkennen. Daar hij moeilijkheden verwacht, ver​andert Mosjé de naam van Hosje'a in Jehosjoe'a, waarbij hij uit​drukking 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 men​sen 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 Egypte!  De hartstochtelijke gebeden van Mosjé sparen het volk van een uitroeiing 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 waarschuwingen en worden afgeslacht door de Amalekieten en Kena'anieten. Hasjem geeft Mosjé instructies 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 afgesneden van zijn volk. Er wordt een man gevonden die, in over​treding van de Sjabbat-wetten, op openbaar terrein hout sprok​kelt. Hij wordt ter dood gebracht. De voor​schriften voor tsietsiet worden geleerd.  Wij zeggen de afdeling van de tsietsiet tweemaal per dag ter herin​nering aan de uittocht uit Egypte.

Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël
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Inzicht in de parasja

HaGaon HaRav Moshe Feinstein zt"l
„Zendt mannen, wanneer je dat wilt” (13:2)

Uit het feit dat Mosjé bad voor Jehosjoea dat Hasjem hem zou red​den van de raad van de verspieders, lijkt alsof Mosjé vermoedde dat de ver​kenners terug zouden komen met een ongunstig bericht over het Land. Niettemin zond hij hen uit en Hasjem ging daar mee akkoord.

Om dit te begrijpen is het de moeite waard om de oorzaak van de zonde van de verspieders te onderzoeken, n.l. hun gebrek aan ver​trouw​en in Hasjem. Zij bereikten hun vertrouwen in Hasjem niet door daar op eigen kracht aan te werken, maar doordat zij de wonderen die Hasjem voor hen verricht had, hadden gezien. Daardoor was hun emoena beperkt tot dat wat zij hadden waargenomen, en niet meer. Zij dachten dat, hoewel Hasjem sterker was dan Par’o, Hij niet de macht bezat over de eenendertig koningen van Kena’an en de reuzen, want zij hadden niet waargenomen  dat Hasjem die Kena’itische koningen had onderworpen. Daarom waren zij geneigd aan te nemen dat het volk van Kena’an sterker was dan Hij. 

Dit was dezelfde vergissing van diegenen die vlees hadden gevraagd in de woestijn. Hoewel zij dage​lijks getuige waren van het wonder van het manna en de kwartels, konden zij niet geloven dat Hasjem hen net zoveel vlees kon geven als zij wilden, een hoeveelheid die veel groter was dan zij nodig had​den. Dat is waarom hun zonden bekend staan als testen, omdat zij de bedoeling hadden Hasjem te testen, om te zien of Hij kon verstrekken wat zij wilden. Dit is de betekenis van wat Rabban Gamliël de zoon van R. Jehoeda Hanassi gezegd heeft, dat Mosjé beweerde dat, aangezien zij slechts zochten naar een voorwendsel (zie Rasji op Bam. 11:22), geen enkele hoeveelheid vlees voldoende voor hen zou zijn, omdat zij zeiden: „Wij willen grote dieren,” of „Wij willen kleine dieren,” want zij wilden niet van dat wonder be​grijpen, dat Hasjem meer kon dan dit.
Daarom stond Hasjem het aan Mosjé toe om de ver​kenners uit te sturen, omdat, hoewel velen ben hen zouden zondigen, er vele rechtvaardige man​nen over zouden blijven, die zich zouden realiseren dat Hasjem alles kan wat Hij wil en dat de eenender​tig koningen geen groter probleem zouden zijn dan Par’o was. En inderaad zien wij, dat zij na de zonde allen erkenden dat zij gezondigd hadden. Velen dron​gen er zelfs op aan om het Land Israël toch binnen te dringen, om zo aan te tonen dat zij vertrouwen in Hasjem hadden. Maar helaas, er was een decreet over hen uitgevaardigd, dat zij veertig jaar door de woestijn zouden moeten zwerven. Tijdens die veertig jaar zou er een nieuwe generatie opgroeien die gevoed was met de woorden van Tora. Ten ge​volge van hun intensieve studie zouden zij oproei​en met een volledig vertrouwen in Hasjem en zij zouden geen twijfel meer koesteren over Zijn almacht.
„En het volk  weende die nacht” (14:1)
Klal Jisraël geloofde de kwaadsprekerij van de ver​ken​ners. Zij geloofden het rapport dat zij over Erets Jisraël uitbrachten. Zij reageerden op het bericht op een manier die niet paste bij een edel volk, een volk dat gestaan had aan de voet van de Berg Sinai en het voorrecht had gehad getuige te zijn van een nog nimmer voorgekomen Openbaring van de Almachtige. En wat was hun reactie? Zij huilden en huilden. Zij trokken zich terug in hun tenten en jammerden de hele nacht over het „lot” dat hen te wachten stond. Hasjem reageerde ook. DeTalmoed in Ta’aniet 28a zegt dat Hasjem tegen het volk Israël zei: „Jullie huilen zonder reden; Ik zal jullie een reden geven om generaties lang te huilen.” Dit slaat op onze natio​nale rouwdag, Tisja BeAv, de dag waarop onze twee Batei Mikdasj – de Tempels – verwoest wer​den, de dag die zou dienen als een voorbode van onze galoet – het begin van onze lange balling​schap.
Hasjem dult geen nodeloos geween. Het is passend om te treuren om een tragedie, maar het is verkeerd om een tragedie te maken van een misstap, om een tijdelijke tegenslag als een nationale ramp te be​schou​wen. Het is niet te rechtvaardigen, het is niet eerlijk. Zelfs bij rouwen moet men integriteit be​trach​ten.
Hier moet nog op een ander aspect van onbedaarlijk verdriet gewezen worden. Wij hebben vervolgingen ondergaan, onderdrukking en uitroeiing. Maar wij zijn altijd teruggekomen. Wij hebben ons nimmer laten over​weldigen door het verlies.  Wij hebben altijd de nodige stappen ondernomen om ons leven weer opnieuw op te bouwen, op te rijzen uit de ruïnes en verder te gaan met moed en vast​be​radenheid. Wij hebben nooit toegelaten dat het verdriet ons tot wanhoop zou brengen.

Er wordt verteld dat tijdens de Drie Weken van rouw, van Zeventien Tamoez tot Tisja BeAv, Rav Naftali zt”l uit Ropshitz bij herhaling een melodie zong op de woorden „En U zult de Kohaniem weer in hun dienst aanstellen en de Levieten in hun gezang en Israël op zijn plaats van pracht.” Hij liet zich niet over​weldigen door verdriet; hij liet de wanhoop geen vat op hem krijgen.
„Wij kwamen aan in het land waarheen u ons gezon​den heeft” (13:27)
De Abarbanel merkt opdat zij niet zeiden: „Wij kwa​men aan in het land dat Hasjem ons gegeven heeft,” of: „Wij kwamen aan in het land dat Hasjem aan onze voorouders beloofd heeft.” Zij trachtten iedere band tussen Hasjem en het land van elkaar te schei​den. Dat is de eerste stap bij iedere opstand. Eerst zeg​gen ze dat het niets met G-d te maken heeft. Dat maakt hun geweten schoon, en geeft hun toestem​ming iets slechts te doen. (Uit: Peninim on the Torah)
„...en het is [een land] vloeiend van melk en honing ... Maar… het verteert zijn bewoners (13:27, 32) zeggen de Joden buiten Israël. En de bewoners van Israël zeggen: „Het land verteert zijn bewoners, maar het is ook een land dat overvloeit van melk en honing.” Het is maar vanwaar je het bekijkt…
Uit de schatkamer van chassidische verhalen
„Zendt mannen uit om het land te verkennen” (13:2).

Reb Ja’akov Jitschak (de Jid HaKadosj) van Pshischah) werd eens gevaarlijk ziek terwijl hij op bezoek was bij zijn rebbe, Reb Ja’akov Jitschak (de Chozé) van Lublin. Zij zoon haasttte zich naar de Chozé om hem te vragen in de hemel te pleiten voor zijn vader en hij kreeg het volgende antwoord:

„In verband met de twaalf spionnen die Mosjé Rab​bei​noe uitzond naar het Land Kena’an, is er geschre​ven „Zendt mannen om te verkennen”. Nu gebeurt het soms dat het Hemelse Gerechtshof ziet dat een Jood zijn taken, die hem door de Hemel zijn opge​legd voor de tijd dat hij op aarde is, heeft vol​bracht en dat hij alles wat zijn plicht was om te ver​heffen heeft verheven. In zo’n geval zendt de Almachtige hem gewillige leerlingen, mannen die erop gebrand zijn te verkennen welke weg zij op zullen gaan. Wan​neer iemand zo een nieuwe taak krijgt, wordt hij in de gelegenheid gesteld nog een tijd door te leven in deze wereld.”

En zo gebeurde het. De Jid Hakadosj werd onmid​dellijk weer gezond en vanaf dat moment werd hij de geestelijke leider van duizende leer​lingen.
Om over na te denken - 139

Nathan Lopes Cardozo

Brit Mila – Een eed van trouw 

De besnijdenis is als een huwelijk die Joodse ouders (in vroegere eeuwen) lang van te voren voor hun kind regelden,  nog voordat het kind gewaar was van het bestaan van zijn/haar toekomstige partner. Net zoals zij ervan overtuigd waren dat deze partner, en geen ander, de ideale echtgenoot/ote voor het leven zou zijn voor hun kind, zo op een veel hoger niveau brengen Joodse ouders vandaag hun zoon in het verbond met de G-d van Israël als zijn meest ideale partner, lang voordat het kind weet van Zijn bestaan. Als zodanig, is de besnijdenis een moment waarop het kind verbonden wordt met G-d en G-d met het kind.
Besnijdenis is een eeuwige plechtige belofte die ouders maken tot G-d, dat dit kind geen gewoon menselijk wezen zal zijn, maar een die zal leven volgens Zijn geboden en dien ten gevolge de mensheid zal leiden naar de uiteindelijke verlossing, daarbij een zegen wordend voor alle volken. (Beresjiet 12:8) 

Sommigen onder ons zullen vragen: maar wat geeft  de ouders het recht het kind in dit verbond te brengen zonder de instemming van dit kind? Waarom dit kind tot een opdracht verplichten waar het misschien niet mee instemt? Maar op een ander niveau, zouden wij ons niet moeten afvragen of het niet minder juist zou zijn om een kind in de wereld te brengen zonder een hogere opdracht?  Terwijl Socrates ons leerde dat een leven zonder denken niet waard is om te leven, leert het Jodendom ons dat een leven zonder opdracht niet waard is om voor geboren te worden. De waardigheid van de mens staat in verhouding tot zijn verplichtingen. En het is deze waardigheid waar wij het kind deel van doen uitmaken, door hem in het verbond te brengen. Hem deze verdienste te weigeren staat gelijk aan hem het leven zelf te ontzeggen.

Besnijdenis is een woord van eer, een moment dat alle andere momenten in het leven van het kind bepaalt.  Deze afdruk van het zegel van G-d moet eerst van al gemaakt worden op het lichaam. Ten slotte is het niet de ziel die de verplichting heeft. De ziel is verplichtend. Het is het lichaam dat, tengevolge van zijn neiging om uitsluitend te kijken naar zijn eigen belangen, een eed moet maken dat het constant zal staan in de dienst van G-d. Als een laken dat een schat omvat, zo is het lichaam het vat waarin de ziel rust. Zoals de contouren van het laken veel vertellen over de contouren van de schat die erin ligt, zo onthult het lichaam de grootheid van de ziel. En voor het geval dat het lichaam dit niet nakomt, is het fysieke afdruk van de besnijdenis een voortdurende herinnering aan wat het betekent om te leven in de tegenwoordigheid van G-d. Een getuigenis van iemands sprirituele potentiëel. 

De openbaring op Sinai is zowel een gebeurtenis die voor eens en voor altijd heeft plaats gevonden als een ervaring die altijd plaats vindt. Wat G-d doet, gebeurt zowel in tijd als in eeuwigheid. Zo ook met de besnijdenis. Vanuit menselijk perspectief bezien gebeurde het slechts eenmaal, maar vanuit G-ds perspectief gebeurt het continu. De voortdurende vernieuwde afdruk van G-ds zegel op het lichaam van de mens is de eeuwige verplichting die de sterfelijke mens heeft tegenover G-d. Monumenten van steen kunnen verdwijnen, maar geestelijke daden ver​dwijnen nimmer. Besnijdenis is een handeling die de tegenwoordige tijd te boven gaat, historie in omgekeerde richting en tegelijk een handeling de handeling van denken in de toekomst over het heden en verleden.

Op Sinai hebben de joden zich verplicht aan Tora met de woorden: Na’asee we-nisjma, „wij zullen doen en wij zullen luisteren”. Zonder te weten wat hen gevraagd werd te doen, verplichtten zij zich tot deze onbegrensde taak. Op de achtste dag van het kinderleven, bij de besnijdenis, wordt het nieuw geboren kind onwetend gebracht  in het verbond met G-d en staat het in dezelfde traditie van Na’asee we-nisjma. Het lichaam van het kind start op een weg die het nog niet kent en die het zich zonder te weten verplicht heeft te gaan maar die ongetwijfeld de meest uitdagende opdracht in het leven is: Om een zegen te worden voor de volken.
The David Cardozo Academy

Machon Ohr Aaron

Het touwelen van keukengerei
(vervolg)
Materialen die tevila vereisen

Metaal en glas

Alleen voorwerpen gemaakt zijn van metaal, zoals zilver, staal, koper of tin, en glas en aanverwante ma​terialen, zoals pyrex, moeten getouweld worden met een beracha., voordat zij gebruikt worden als eetgerei.
Geglazuurd aardewerk en porcelein

Geglazuurd aardewerk en porcelein moet getouweld worden zonder beracha.

Plastic
Er bestaat verschil van mening of plastic eetgerei getouweld moet worden. Volgens sommige autori​teiten zou dat wel moeten, omdat sommige soorten plastic dezelfde eigenschappen als glas hebben, n.l. dat het net als metaal bij breuk gesmolten kan worden er er een nieuw voorwerp van gemaakt kan worden. Andere autoriteiten menen dat plastic geen tevila nodig heeft. Het is algemeen gebruikelijk dat plastic voorwerpen niet getouweld worden, maar men moet de plaatselijke gewoonte hierin volgen.

Hout en aardewerk

Hout en ongeglazuurd aardewerk hoeft niet getouweld te worden.

Voorwerpen van twee of meer materialen
Voorwerpen die gemaakt zijn van twee materialen waarvan het belangrijkste onderdeel van metaal of glas is, moeten getouweld worden met een beracha. Voorbeelden hiervan zijn: een mes met een houten handvat, een pan met kunstsof grepen, e.d.

Maar wanneer het voorwerp voornamelijk gemaakt is van materiaal dat geen tevila nodig heeft maar er zitten metalen of glazen onderdelen aan, bijvoorbeeld schroeven en moeren die de onderdelen bijelkaar houden, dan moet met het touwelen zonder beracha. Dit geldt alleen als de metalen of glazen onderdelen essentiëel zijn en het voorwerp zonder dat niet bruikbaar is. Anders hoeft men het niet te touwelen.
 Bij twijfel raadpleegt men een rabbijn.

Welke voorwerpen moeten getouweld worden
Voorwerpen die tevila vereisen zijn die voorwerpen die gebruikt worden:

a) om mee te eten

b) om voedsel mee te bereiden

c) om voedsel in te bewaren.

Voorwerpen om mee te eten
Alle voorwerpen die gebruikt worden om mee of van te eten moeten getouweld worden (en die gemaakt zijn van materiaal dat tevila vereist), zoals: messen, vorken en lepels, borden, kopjes, bekers en drink​glazen, opdienschalen en opscheplepels, e.d.

Voorwerpen waarin voedsel bereid wordt

Men hoeft alleen maar voorwerpen te touwelen die gebruikt wor​den voor voedsel of drinken, dat direct gegeten of gedronken kan worden, zonder verdere bereiding. Maar voorwerpen die alleen in aanraking komen met voedsel dat nog verder bereiding nodig heeft om gegeten te worden,  zoals de ijzeren voorwerpen die men gebruikt om matsot te maken, waarmee men het deeg snijdt en de naald waarmee men gevuld vlees  [of rollade en worsten e.d.] mee dichtnaait e.d. die hoeven niet getouweld te worden. Maar een slacht​mes en een mes dat gebruikt wordt om een dier mee te villen,
 die moeten getouweld worden zonder beracha, omdat men die mes​sen ook kan gebruiken voor kant en klaar voedsel. En ook de roosters waarop men de matsot legt, moeten getouweld worden zonder bera​cha. Maar de driepoot [metalen onderzettertjes] waarop men een pan zet hoeft niet getouweld te worden want het komt niet in aanraking met het voedsel. Maar een metalen braadspit, waar vlees aan gebraden wordt, moet getouweld worden met beracha.

Parasjat Sjelach 5763
27 juni 2003


Jaargang II, nr. 34
Er bestaat een toenemende trend om permanent makeup aan te brengen waarmee men het ver-bod van het opmaken op Sjabbat omzeilt. Is daar enig probleem mee?

Voor zover het Hilchot Sjabbat betreft is er geen probleem. Echter, permanent makeup wordt aange​bracht op een manier die veel gelijkenis heeft met tatoeëren
, en dat werpt het ernstige probleem van tatoeage op. Men moet een deskudige rabbijn om advies vragen of het toegestaan is.

Mag men in de toiletpot een verfrisser hangen die het water kleurt?

Dit is een gecompliceerde aangelegenheid en on​der​werp van een machloket onder de poskiem. Daar​om willen wij geen halachische beslissing nemen, maar de lezer de diverse problemen die hier​mee ge​moeid zijn, voorleggen en ieder moet dan voor zich een Rav raadplegen.

1) Kleuren – Het eerste probleem is, dat de zeep het water kleurt. Zoals wij de vorige keer geleerd hebben is het verboden iets anders dan voedsel te kleuren (zelfs voedsel mag soms alleen maar en passent gekleurd worden en niet alleen voor de kleur zelf).

Het water in de toiletpot wordt gekleurd om het water een fris en hygiënisch uiterlijk te geven.

2) Geur – Het tweede probleem is de toevoeging van een geur aan het water. De Misjna Beroera in Hilchot Jom Tov
 zegt dat het verboden is om een geur aan water te geven, met de bedoeling dat het water lekker ruikt. Men kan niet zeggen dat het en passent gedaan werd, want het is de bedoeling om het water er fris en schoon te doen uitzien.

3) Nolad – een nieuwe substantie. Sommige autoriteiten zijn bezorgd over het feit dat de zeep-achtige substantie veranderd wordt van een vaste vorm in een vloeistof, hetgeen een probleem van Molid oplevert, zoals de Rama
 vermeldt.
Hoe zit dat met meekleurende brilleglazen op Sjabbat?

Meekleurende brilleglazen worden donkerder in het zonlicht en worden weer helder wanneer men uit het zonlicht gaat. Er wordt geen fysieke kleurstof aan de lensen toegevoegd tijdens het verkleuringsproces. Wat er gebeurt is dat een zekere substantie in de lens van kleur verandert onder invloed van het zon​licht. Wanneer men weer terug in huis is, verdwijnt de verkleuring. Rav Moshe Feinstein heeft beslist dat er hier geen probleem van „kleuren” is, omdat er in feite niets gekleurd wordt. Het bewijs is dat na enkele minuten binnenshuis de kleur verdwijnt. Dit proces gaat ad infinitum door.

Rav Sjlomo Zalman Auerbach voegt daaraan toe dat het is toegestaan omdat men niets doet met de lenzen. Zie de volgende paragraaf.

Hoe zit het met een celluloid strip die gebruikt wordt om de lichaamstemperatuur te meten. Is er hier een probleem van „kleuren” ten gevolge van de kleurverandering in het proces?

Er zijn verschillende soorten in de handel en de halacha verschilt overeenkomstig. Ook hier is er een machloket tussen de poskiem ten aanzien van het gebruik ervan op Sjabbat. Wij zullen het onderwerp hier voorleggen maar men moet het aan zijn eigen rav vragen.

Type I: Bepaalde vierkantjes veranderen van kleur wanneer zij op het voorhoofd gelegd worden en dat geeft aan, of de persoon koorts heeft. Het lijkt erop dat het dezelfde status heeft als de meekleurende brilleglazen, maar in dit geval is men actief bezig en dat is de oorzaak van de kleurverandering. Dat geeft een aspect van verzwaring aan de zaak.

Type II: Cijfers of letter zijn zichtbaar, reeds voordat men de celluloidstrip  op het voorhoofd legt en wan​neer het verwarmd wordt, verkleuren de cijfers. Dit is een beetje meer problematisch dan het vorige type, want men kleurt letters en maakt ze duidelijker zichtbaar.

Typer III: Aanvankelijk is er niets op de celluloidstrip te zien en letters of cijfers worden zichtbaar wan​neer het verwarmd wordt. Dit is veel ernstiger dan het vorige type, want dit staat gelijk aan tijdelijk schrij​ven. Hoewel geen inkt wordt gebruikt, schrijft niettemin de Prie Meĝadiem dat het verboden is om een velletje papier met onzichtbare inkt boven een vlam te houden, waardoor de onzichtbare letters zichtbaar worden. Rav Sjlomo Zalman heeft gepas​kend dat ons geval halachisch daarmee te verge​lijken is en hij heeft het verboden dit type te ge​brui​ken.
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�. Rabbijn mr.drs. R. Evers zegt dat het in Nederland niet de ge�woonte is om plastic eetgerei te touwelen.


�. Zie Sj.A. J.D. 120:7 Rama.


�. Sj.A. J.D. 120:1


�. Andere voorbeelden: een keukenmes dat speciaal bestemd is om bevroren vlees mee te snij�den, een keukenschaar  om vis of gevogelte mee stuk te knip�pen.


�. Voorwerpen door wiens gebruik het voedsel eetbaar wordt, moeten met een beracha getouweld worden (als ze van metaal of glas zijn gemaakt), zoals een aardappel-dunschiller (die ook gebruikt kan worden om worteltjes te schrapen of om een appel te schillen), een eiersnijer, waterketels, potten en pannen, bakblikken e.d. Ook de pan-deksel moet met een beracha getouweld worden. 


� Een pen-achtig instrument dat is samengesteld uit zeer dunne naalden wordt gebruikt om de opperhuid (epider�mus) op te lichten en om zo de kleurstof en pigment on�der die laag aan te brengen op de tweede huidlaag (dermus�laag).


� Rav Sjlomo Zalman Auerbach was streng vanwege het kleuren, zie S.S.K. 23:14 en voetnoot 44. Zie ook  de תיקונים ומילואים.


� Siman  511, noot 28. Hoewel hij in siman 128:23 op�merkt dat het een machloket is, concludeert hij in Hilchot Jom Tov dat het verboden is.


� Siman 326:10 en M.B. 30.


� Vele andere poskiem staan het gebruik van deze glazen ook toe. Zie Piskei Tesjoeva siman 320, voetnoot 38.


� Rav Sjlomo Zalman Auerbach paskent dat aangezien het voor een zieke gebruikt wordt, men soepel mag zijn. Hij zegt dat her erger is dan verkleurende lenzen, om reden dat men actief is in het verkleuringsproces. Zie S.S.K. 40, voetnoot *8.


� Zie noot 6.
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