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Baha’alotecha: Bamidbar 8:1 – 12:16

Haftara: Zecharja 2:14 – 4:7

Overzicht Baha’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 ver​vangen de eerstgeborenen, die ongeschikt geworden waren ten​gevolge van de zonde met het gouden kalf. De Levi’iem worden opge​dragen 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 ge​ven ook de reisplannen aan en signaleren ook voor oorlog of  feesten. De volgorde, waarin de stammen marcheren wordt vastgelegd. Mosjé nodigt zijn schoonvader Jitro uit om het Joodse volk te vergezellen, maar Jitro keert terug naar Midjan.  De Eroev 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 bin​nenbrengen. Sommigen  protesteren, met inbegrip van Jehosjoe'a, maar Mosjé is er mee ingenomen dat ook anderen profeten zijn geworden. Hasjem zorgt voor een onaf​gebroken 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.

Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël
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Overzicht Haftara
De Haftara begint met Zecharja’s voorspelling van de toekomstige terugkeer van de Sjechina – Hasjems aanwezigheid – in Jeruzalem. Dan zullen de volken van de wereld  zich voegen bij de inzameling van de ballingen.

Het tweede deel van de Haftara gaat over de beschuldiging en vervolgens het ontslag van Jehosjoea, de Kohen Gadol (Hoge Priester) door het Hemels tribunaal. Hij werd beschermd tegen de aanvallen van de Satan. De Haftara vervolgt met een boodschap voor Jehosjoea. Het waarschuwt hem eerst en moedigt hem dan aan. Hij wordt vermaand omdat zijn kinderen met niet-Joodse vrouwen getrouwd zijn. 

Het derde deel van de Haftara gaat over Zecharja’s visioen van de Menora en de interpretatie daarvan.

Het verband tussen de Haftara en de Parasja van de week: De Parasja opent met een discussie over het dagelijkse aansteken van de Menora in het Misjkan en de Tempel. De Haftara spreekt over het visioen van de Menora en de profetische interpretatie van dat visioen door een engel.

Les van de Haftara: Het visioen van Zecharja leert ons dat wij ons succes niet in onze individuele macht hebben, maar dat die afhankelijk is van de mate van onze verbondenheid met Hasjem.

Baha’alotecha
Door: Jacob Solomon

„Miriam en Aharon spraken tegen Mosjé over de Koesjietische vrouw, die hij zich tot vrouw genomen had…” (Bamidbar 12:1).

Deze woorden introduceren het verhaal waarin Miriam, de zuster van Mosjé gestraft werd met tsara’at – een huidziekte die haar als straf  werd opgelegd omdat zij „tegen Mosjé” gesproken had. Dit vers lijkt nogal vreemd, om de volgende redenen:

1. De Hebreeuwse tekst begint met het woord „Watedaber” – zij sprak, vrouwelijk enkelvoud. Maar het waren Miriam en Aharon die spraken, dus er had moeten staan „Wajedabroe” – en zij spraken, meervoud. Dus de vorm van dit openingsvers legt het zwaartepunt op Miriam. Maar wanneer Aharon en Miriam er beiden bij betrokken waren, waarom wordt dan zo de nadruk op Miriam gelegd?

2. De Tora zegt niet wat Miriam en Aharon precies tegen Mosjé zeiden. Wat zeiden zij en waarom vermeldt Tora dat niet?

3. „De man Mosjé  was zeer bescheiden, meer dan enig ander mens op aarde” (12:3). Waarom koos Tora dit incident uit om deze eigenschap te vermelden?

4. Waarom werd alleen Miriam en niet ook Aharon getroffen door tsara’at?

De Midrasj (Tanchoema 96:13) vertelt wat er volgens de traditie gebeurde. Daar Mosjé ieder moment moest voorbereid zijn om het G-ddelijke gebod in ontvangst te nemen, moest hij voortdurend ritueel rein zijn. Dat betekende dat hij moest afzien van huwelijksrelaties met zijn vrouw Tsippora. Deze intieme aangelegenheid was hun privé-aangelegenheid, totdat Miriam er over hoorde door een toevallige opmerking van Tsippora. Miraims reactie op die opmerking was dat Tsippora slecht door Mosjé behandeld werd en zij vertelde dat nieuws door aan Aharon, die het met haar eens was. Zij bekritieseerden Mosjé want zij waren net als hij ook profeten, en daar zij zich niet onthielden van normaal gedrag, zagen zij geen reden waarom Mosjé dat wel moest doen.

De tekst legt de nadruk op Miriam en niet op Aharon, waarschijnlijk omdat het de redenatie van Miriam was die haar in eerste instantie erbij betrokken deed raken. Lasjon hara – roddel – is vaak meer afhankelijk van de motivatie van de spreker dan van de inhoud van wat hij zegt. Bijvoorbeeld:

Reoeween weet dat Sjim’on producten koopt waarvan het kasjroet twijfelachtig is. Er zijn drie redenen waarom Reoeween dit vertelt aan Levi:

1. Reoeween heeft een hekel aan Sjim’on en wil hem boosaardig een slechte naam bezorgen. Dit is duidelijk Lasjon hara.

2. Kin’at Haëmet – er naar streven dat steeds het juiste gedaan wordt. Het kan zijn dat Re’oeween oprecht ontzet is over het feit dat Sjim’on niet zorgvuldiger met zijn kasjroet is. Hij wil zijn veront​waardiging over Sjim’on spuien tegen Levi. Dit is ook Lasjon hara.

3. Re’oeween wil Levi waarschuwen dat hij niet moet gaan eten bij Sjim’on. Wanneer dit de enige bedoeling is van Re’oeween, dan mag hij deze informatie geven (R. Zelig Pliskin, Guard Your Tongue [uit Chafeets Chaim – Wetten van Lasjon Hara], p. 55).

Bezie de tekst in het licht van bovengenoemde halacha (ondanks dat het pas op een veel latere datum is op schrift gesteld). Tsippora werd niet verantwoordelijk gesteld voor haar opmerking, omdat zij oprecht iemand anders wilde waarschuwen tegen een huwelijk met iemand die de profetie ontvangen heeft. Na aanleiding van de recente verheffing van Eldad en Meidad tot profeten, was het redelijk dat zij veronderstelde dat er nog meer profeten zouden ontstaan en haar opmerking was er een van oprechte waarschuwing aan andere vrouwen voor de consekwenties van het gehuwd zijn met iemand op wie de G-ddelijke geest rustte – uit eigen ervaring. Dus haar opmerking was niet verkeerd.

Miriam daarentegen (in tegenstelling tot Tsippora) was zelf een profetes (Sjemot 15:20). Zij wist uit haar eigen persoonlijke ervaring dat zelfs iemand die het geestelijke niveau van profetie had bereikt, nog steeds een privaat leven moest leiden zoals ieder ander individu. Echter door Mosjé’s uitermate grote nederigheid wist zij niet dat zijn geestelijk niveau zoveel hoger was dan die van haar en daarom was zij zo van streek toen zij hoorde dat zijn familieleven opzij werd gezet voor zijn geestelijk leven en zijn openbare functie. Dat was een deel van haar motivatie om de zaak onder de aandacht van Aharon te brengen. Dat zou dan onder het hoofdstuk kin’at Haëmet komen, zoals hierboven genoemd. Voor deze reden zou het haar reeds verboden zijn om over de informatie die zij ontvangen had, te praten.

Maar Miriam had ook nog gemengde motieven. Soms hebben mensen een brandende behoefte om een ‘sappig’ roddelverhaal door te vertellen. De Talmoed [Ta’anit 8a, Arachin 15b] werpt het punt op van ‘Ma hana’ah leba’al lasjon’ – wat voor bevrediging heeft iemand van zijn lasjon hara? De Talmoed geeft eigenlijk geen antwoord op die retorische vraag, maar het werpt de vraag op als een kritiek op degene die lasjon hara spreekt. Inderdaad, wat is eigenlijk de bevrediging die mensen ertoe brengt deze ernstige overtreding te begaan? De Gaon van Wilna in zijn commentaar op Misjlei  (Spreuken) legt uit dat iedere keer dat iemand spot met woorden (Leitsanoet) of alleen maar over waardeloze zaken praat (dewariem beteliem), dat die praatjes een geest doen ontstaan die omhooggaat naar de Hemel en dat veroorzaakt een drang binnen in die persoon om het nogmaals te doen. Dit is een uiterst sterke drang die zich niet makkelijk gewonnen geeft. Hetzelfde geldt voor de positieve kant. De Gaon zegt dat dit verklaart waarom de ene mitswa aanleiding geeft tot de volgende mitswa, terwijl een zonde een nieuwe zonde oproept [Talmoed: Avot 4:2]. R. Zvi Akiva Fleisher  (Website: www.shemayisrael.co.il/parsha/fleisher/index.htm) zegt, hierop gebaseerd, dat dit commentaar van de Gaon ook voor lasjon hara geldt.

Aharon had echter een andere kijk op het leven. De Talmoed [Avot 1:12; zie ook Rasji op 20:29] getuigt voor de traditie dat „hij de vrede liefhad en de vrede nastreefde; dat hij van mensen hield en hen dichter naar Tora trok” (zie website http://www.hoor-israel.org/Kinderhoekje/Chazal/20-Aharon_Zoekt_Vrede.htm). Iemand met speciaal deze uitzonderlijke eigenschappen als de kern van zijn persoonlijkheid, lijkt onwaarschijnlijk te worden aangetrokken door roddelpraat. De reden dat hij luisterde naar Miriams bericht was uitsluitend om de situatie voor de families van profeten in-spé te verbeteren. Voor hem was het juist goed om zo te handelen.

Dus Tsippora, Miriam en Aharon spraken dezelfde woorden over Mosjé, maar ieder met een andere motivatie. De reden dat die woorden niet vermeld worden in Tora is omdat zij voor ieder van deze drie personen een verschillende betekenis en waarde hadden, zoals wij hierboven hebben gezien. (Bovendien is er ook nog het punt dat in de Talmoed [Ketoewot  17a] genoemd wordt, dat het praten over iemands intieme leven  een uitermate afschuwelijk vergrijp is.)

Zoals Koning David het uitdrukte: „Hij vormt … hun harten, Hij begrijpt hun daden” [Psalmen 33:15]. G-d begrijpt de motieven van Zijn schepselen en Hij beoordeelt hen overeenkomstig hun motieven.

Parels van Tora
De kunst om niet te veranderen

„En Aharon deed zo…” (Bamidabr  8:3).

Rasji tekent daarbij aan (zich baserend op Sifré) dat dit geschreven staat om de lof van Aharon te verkondi​gen door ons te vertellen dat hij niets anders deed dan hem was voorgeschreven. 

Waarom moest Tora ons dat vertellen? vragen latere commentatoren? Zou het ooit bij iemand opkomen dat Aharon de instructies die Hasjem hem gegeven had, zou veranderen?

Dit probleem deed diverse interpretaties ontstaat van wat Chazal bedoelden met deze opmerking. Rebbi Meïr van Premischlan legt uit dat wanneer Aharon de Avoda uitvoerde, er geen externe verandering aan hem te zien was. Ieder teken van extase zou geworteld kunnen zijn in trots (op zijn verheven positie) of minstens zouden anderen dat als trots kunnen opvatten. Daarom zorgde Aharon er zorgvuldig voor dat hij Hasjem diende met innerlijk oplaaiende vlam van enthousiasme, maar zonder dat er aan de buitenkant iets van die vlam te merken zou zijn.

De Sfat Emet verklaart (vermoedelijk gebaseerd op Chazal, die geleerd hebben dat mitswot iedere keer dat wij ze doen, als nieuw moeten zijn in onze ogen, alsof zij die dag voor het eerst aan ons gegeven waren) dat hoewel het enthousiasme van de meeste mensen iedere dag, dat men dezelfde mitswa doet, afneemt, dat voor Aharon niet gold. Hij veranderde niet. Zijn opwinding, wanneer hij de Menora aanstak (hetgeen de mitswa was waarop de bovengenoemde passoek betrekking heeft) was nog net zo vers en voelbaar, zelfs na vele jaren, als de eerste keer dat hij de Menora aanstak.
Een oproep voor landeigenaars

„Eén wet zal er zijn voor jullie, voor de bekeerling en voor de ingezetenen van het land” (Bamidbar 9:14).

Op andere plaatsen schrijft Tora „voor de bekeerling en voor de ingezetenen.” Waarom voegt Tora hier de woorden „van het land” toe?

Dit, zegt de Mesjech Chochma, wijst op de mening van Tosafot in Talmoed traktaat Pesachim (3b) dat iedereen die geen eigen land heeft of die Choets laArets (buiten het land Israël) woont, is vrijgesteld van het brengen van het Korban Pesach.

Enige tijd geleden hebben wij hier de eerste twee delen gepubliceerd van Rabbi E. Desslers Geluk en beloning in deze wereld, uit Michtav mi-Eliyahu (in nrs.88 en 89). Door omstandigheden en feestdagen werd het derde deel nooit gepubliceerd. Hier is het. 
Geluk en beloning in deze wereld

uit: Michtav mi-Eliyahu

Door Rabbi Eliyahu E. Dessler

Deel III - De  beloning van een mitswa is een nieuwe mitswa

De Misjna in Avot1 zegt: „De ene mitswa veroorzaakt een andere mitswa, want de beloning voor een mitswa is een [andere] mitswa”. Het lijkt erop dat dit bevestigt wat wij ons al hebben gerealiseerd, namelijk dat er in feite in deze wereld geen andere beloning is voor een mitswa, behalve dat een mitswa ons als het ware „meesleept” naar de volgende mitswa. Wij hebben in het vorige artikel gezien waarom er geen beloning in deze wereld kan zijn voor een mitswa.

De ware beloning is dat G-d ons geheiligd heeft met Zijn mitswot en ons het privilege gegund heeft, om Hem te dienen. Er kan geen andere beloning in deze wereld zijn, die ook maar enigszins hiermee te vergelijken is. Om te denken aan de wereldse goederen of werelds genot als beloning voor mitswot, is duidelijk verkeerd, want het zijn in ieder geval doorgaans maar tijdelijke geneugten en bovendien illusionair. De grote en onvergelijkbare beloning van de Almachtige kan natuurlijk alleen maar in spirituele termen worden uitgedrukt.

Maar dan moeten wij wel begrijpen wat de betekenis is van de eerste zin in de tweede paragraaf van Sjema2:

En het zal zijn, wanneer je heel goed luistert naar Mijn mitswot ......om Hasjem, je G-d lief te hebben en Hem te dienen met heel je hart, met heel je ziel en met heel je vermogen, dan zal Ik op de juiste tijd voor regen zorgen op je land en je zult je graan en je wijn en je olie inzamelen ... en je zult eten en verzadigd worden.
Dit betekent toch zeker dat er wel een beloning voor mitswot is in deze wereld? En niet voor minder belang​rijke mitswot (wanneer zo iets bestaat), maar voor de hoogst bereikbare spirituele prestatie: „Om Hasjem, je G-d lief te hebben en Hem te dienen met heel je hart en met heel je ziel”. Bestaat er een hoger geestelijk niveau dan dit? En niettemin is het G-ddelijke antwoord: „dan zal Ik op de juiste tijd voor regen zorgen op je land”. Hoe is deze ogenschijnlijke tegenstelling te verklaren?

Wij hoeven niet te zoeken naar het antwoord. Rambam heeft het geheim reeds onthuld in zijn Hilchot Tesjoe​wa3:

G-d heeft ons in Tora beloofd dat wanneer wij de Tora met vreugde en met een opgewekt gemoed in praktijk brengen en wanneer wij ons voortdurend spiegelen aan zijn wijsheid, dan zal Hij alles van ons verwijderen dat ons hierin belemmert, zoals ziekte, oorlog, hongersnood, enz. En dan zal Hij ons Zijn goedheid geven die het ons makkelijker maakt om de Tora te vervullen, zoals overvloed, vrede en veel zilver en goud, zodat wij ons niet voortdurend hoeven bezig te houden met de dagelijkse fysieke behoef​ten, maar dat wij wijsheid kunnen absorberen en de geboden kunnen uitvoeren en zo de Komende Wereld waardig zu​l​len zijn.
Wanneer wij deze zinnen dieper op ons laten inwerken, zullen wij ons realiseren dat Rambam ons een schitterend inzicht gegeven heeft in de ware waarden van deze wereld. Wij leren dat het hele doel van het werelds welbevinden, zoals Tora het opvat, niet is dat wij ons te buiten mogen gaan aan fysieke pleziertjes, maar alleen om het doel van heiligheid na te streven. Al het goede in deze wereld is er alleen maar om de doeleinden van de heiligheid te dienen, en voor geen enkel ander doel.

Dat is de betekenis van „de beloning van een mitswa is een [nieuwe] mitswa”. Er bestaat geen beloning voor een mitswa in deze wereld, behalve dat zich een betere gelegenheid zal voordoen om nog een mitswa te doen. Alle wereldse welzijn die een tsaddiek ontvangt, krijgt hij uitsluitend voor dit doel.

Hieruit volgt dat heiligheid in alle wereldse zaken zit opgesloten, want zij zijn allen in staat om gebruikt te worden voor een vergroting van de heiligheid. Zij zijn de „keliem” (instrumenten, als het ware) van heiligheid. In de Heilige Tempel nam al het vaatwerk, maar dan ook alles en alles dat de heilige doeleinden van de Tempeldienst kon dienen, deel aan de heiligheid. Zo ook in het dagelijks leven, alles, hoe „werelds” ook, heeft iets van diezelfde kwaliteit van heiligheid, want het kan altijd gebruikt worden voor een heilig doel. Dit is de diepe en wonderschone betekenis van het welbekende gezegde van de rabbijnen, dat de tafel van een Talmid Chacham [een Tora geleerde] gelijk is aan een altaar en zijn eten is te vergelijken met een korban [offer]4. Voor zo iemand is eten inderdaad een heilig handeling, want het stelt hem in staat zijn krachten te vernieuwen zodat hij opnieuw de mitswot van Tora kan uitvoeren. Gelukkig is hij die in staat gesteld wordt om mitswot in heiligheid en zuiverheid te vervullen.

1. Awot 4:2
3. Hilchot Tesjoewa 3:1

2. Dewariem 11:13-15
4. Berachot 55a
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