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Overzicht Choekat (Bamidbar 19:1 – 22:1)
D

e wetten van de para adoema — de rode koe — worden be​schre​ven. Deze wetten van rituele rei​ni​ging zijn van toe​passing wanneer iemand in aanraking komt met een dode.  Na bijna 40 jaar in de woestijn, sterft Miriam en wordt begraven in Kadesj. De men​sen klagen dat zij het water zijn kwijt geraakt, dat zij tot nu toe op won​derbaarlijke wijze kregen dankzij de verdiensten van Miriams recht​vaar​dig​heid. Aharon en Mosjé bidden voor het welzijn van het volk. Hasjem draagt hen op om het volk te ver​zamelen bij Merivá en ver​vol​gens tegen een bepaald rotsblok te spreken, zodat daar water uit zal voortko​men. Bedroefd door het gebrek aan vertrouwen van het volk, slaat Mosjé op de rots, in plaats van er tegen te spreken. Zodoende faalt hij in het tonen van een publieke demonstratie van Hasjems mees​terschap over de wereld, hetgeen wel het resultaat was geweest als Mosjé tegen de rots gesproken had en alleen daardoor de rots water had voortgebracht. Daarom deelt Hasjem aan Mosjé en Aharon mee dat zij het volk niet het Land zullen binnenbrengen. De Israëlieten hervatten hun rondreizen; omdat de koning van Edom, een afstamming van Esav, hun de doortocht door zijn land weigert, kunnen zij niet de kortste route naar Erets Jisraël nemen.  Wanneer zij Har Hor (de berg Hor) bereiken, sterft Aharon en zijn zoon Elazar wordt bekleed met de waar​dig​heid en verantwoordelijkheid van de Hoge Priester. Aharon was bij iedereen geliefd, en het hele volk rouwt 30 dagen om hem. De Israëlieten voeren strijd met Sichon de Amoriet, die liever met hun vecht dan hun doortocht door zijn land te verlenen. Het resultaat is, dat de Israëlieten het land veroveren dat Sichon daarvóór had veroverd op de Amonieten op de oostelijke oever van de rivier de Jordaan. 
Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël

©1998 Ohr Somayach International - Alle rechten voorbehouden
Overzicht Haftara (Sjoftiem 11:1 – 33)
J

iftach wordt door zijn broers (de zonen van de wettige vrouw van zijn vader) uit zijn vaders huis verdreven omdat hij verwekt is bij een prostituee en hij wordt soldaat buiten Erets Jisraël. De Joden worden aangevallen door de Amoniem en de oudsten van Gilad vragen Jiftach terug te keren en hun leider te worden. Jiftach gaat akkoord en vraag Hasjem om steun. Jiftach tracht een vreedzame regeling te verkrijgen door onderhandeling met de koning van Amon, maar de regeling wordt afgewezen. Jiftach zweert een offer te zullen brengen wanneer hij zegevierend uit de strijd terugkomt.
Verband met de parasja
In parasjat Choekat komen de Israëlieten aan de grens van Edom en vragen toestemming om erdoor te trekken. De koning van Edom weigert. In de haftara komt Jiftach hetzelfde tegen, maar nu wordt ook vermeld dat ook de koning van Moav Israël de doortocht weigert.
Uit: “A Byte of Torah” – Door: Zev S. Itzkowitz

„En Hasjem sprak tot Mosjé en tot Aharon en zei: Dit is de wet van de Tora die Hasjem geboden heeft. Spreek tot de Israëlieten en laat hen jou een volmaakt rode koe brengen, waar geen gebrek aan is, die nimmer een juk gedragen heeft” (Bamidbar 19:1-2)  

 Waarom zegt Tora behalve dat het „een volmaakt rode koe” moet zijn, ook „waar geen gebrek aan is”? Houdt het één het ander niet in? Maar Tora schrijft „een volmaakt rode koe” om de zuiverheid van de rode kleur te beschrijven (Siftei Chachamiem, Rambam). Hoe rood moest de koe zijn? Als er maar twee zwarte haren aan zaten, dan was zij niet volmaakt rood  (Rasji, Or HaChaim). Waarom noemt de Tora speciaal een koe? Een rund dat een koe is (ongeveer drie tot vier jaar oud), mag gebruikt worden voor de as voor de „Rode koe”, maar een kalf niet (Rambam). Wat bedoelt Tora met „die nimmer een juk gedragen heeft”? Niet alleen mag de koe nimmer met het juk gewerk hebben, het mag zelfs nimmer een juk gedragen hebben zonder er mee te hebben gewerk (Ba’al HaToeriem).
De Eigenschap van Genade

Door Rabbi Eliyahu E. Dessler

Het volgende artikel werd geshreven in het jaar 5700 (1939-40), vlak na het uitbreken van de Tweede Wereldoorlog als een soort schriftelijke sji’oer van Rabbi Dessler aan zijn leerlingen, die door het uitbreken van de oorlog overal heen verspreid werden en het behandelt de aard en betekenis van de G-ddelijke voorzienigheid en de criteria voor de toepassing van de attributen van het „Recht” en „Genade”.

Een ander idee dat in de volgende reeks artikelen ter sprake komt, is dat de fundamentele karakter​trekken van een mens voortbestaan na de dood en de basis blijven voor zijn toekomstige ervaringen in de geestelijke wereld. 

Wij hopen deze „schriftelijke sji’oer” hier in wekelijkse afleveringen in vertaling te brengen.
HOOFDSTUK I. DE ERFENIS VAN ONZE VOORVADEREN
Wij zijn gewend om te denken dat, omdat wij de nakomelingen zijn van onze heilige voorvaderen, Awraham, Jitschak en Ja’akov, wij bepaalde voorrechten genieten bij Hasjem en niet geoordeeld worden volgens de normale regels van het recht maar dat hij ons extra gunstig zal beoordelen. Wij zijn toch de zonen van degenen die Hij liefhad en dus zal Hij genade met ons betrachten waar anders gestrenge gerechtigheid zal worden toegepast. Wij denken dat dit de grote erfenis is die onze voorvaderen ons hebben nagelaten, die spirituele giganten, die dichter bij Hasjem stonden dan ieder ander mens. Wanneer wij deze gedachte logisch doorvoeren, lijkt het ons alsof wij alles kunnen doen wat wij willen, zonder dat Hasjem ons zal straffen. Wij hoeven Hem alleen maar te herinneren aan de grote daden van onze voorouders en alles wat wij gezondigd hebben wordt ons onmiddellijk vergeven. 

Maar is dit werkelijk zo? Begrijpen wij dit goed? Laten wij een en ander eens nader bekijken.

1) Is het rechtvaardig wanneer een rechter het recht ten gunste van de zoon van zijn vriend buigt en meer erbarmen met hem heeft dan hem volgens het recht toekomt, terwijl hij de andere partij, die niet de gelegen​heid had te worden geboren in het huis van de vriend van de rechter, zonder genade berecht wordt voor dezelfde overtreding als die welke de zoon van de vriend begaan heeft en hem de volle strafmaat wordt toegemeten. Waar is de rechtvaardigheid en het recht?

2) Gaat dit niet in tegen het gebod van Tora: „Je zult het recht niet verdraaien”?

3) En met dit alles, is Hasjem niet de bron van alle waarheid? Hij is de waarheid zelf! Het is absoluut onmogelijk om enige afwijking van de waarheid door Hasjem in te denken. Dat kan alleen voorkomen bij een van Zijn schepselen voorwie de waarheid vaak verborgen is en die vaak begeleid wordt door leugens. Maar voor Hasjem is niets verborgen. Niets dat niet volkomen waar is kan ooit van Hasjem uitgaan. Dus wat voor zin heeft het om van Hasjem erbarmen te vragen op grond van de verdiensten van onze voorouders? Zou Hasjem ooit iets doen dat niet in overeenkomst is met de waarheid en recht? Wanneer wij volgens het recht schuldig zijn, wat voor rechtvaardigheid ligt er dan in genade?

4) Onze Geleerden hebben gezegd (Sjabbat 55a) dat er omstandigheden en generaties zijn waarin de verdiensten van de voorvaderen niet meer werken. Waar is dat van afhankelijk? Van de hoeveelheid tijd die verlopen is sinds de tijd van de voorvaderen of van het aantal generaties dat ons van hen scheidt of zijn er andere factoren waardoor de invloed van de verdiensten van de aartsvaderen op hun kinderen verminderd is?

Voor iemand die niet geleerd heeft en geen kennis bezit van Tora zijn deze vragen erg verwarrend. Maar wanneer hij een rechtschapen persoon is, zal hij bij zichzelf zeggen: „Goed, ik weet niet alles, maar dat beïnvloed niet mijn geloof in Hasjem. En is het wel gewenst dat ik alles goed begrijp? Ik hoef alleen volstrekt vertrouwen te hebben in de zuiverheid van mijn geloof en in de absolute waarheid zonder enige twijfel van alles wat onze geleerden, hun aandenken zij ons tot zegen, gezegd hebben. En datgene wat ik niet begrijp is het gevolg van mijn gebrekkig verstand. Want hoe groot en diep zijn de wegen van G-d, die zelfs de grootste geesten niet kunnen vatten. Dus hoe zou ik kunnen denken dat ik wel alles kan begrijpen?

Dit is de manier waarop iemand die over dit soort problemen nadenkt, moet denken.Wij moeten dit steeds in gedachten hebben wanneer zich een probleem aan ons voordoet, waarvoor wij geen verklaring hebben. Wij moeten weten en erkennen dat G-d gedachten uitermate diep zijn. Wie zijn wij, wat is ons niveau van ons schepselen dat wij zouden denken dat wij alles kunnen verklaren  en de diepte van Zijn rechtspraak kunnen begrijpen, iets wat zelfs de engelen niet kunnen. Wij moeten ons realiseren dat dergelijke gedachten alleen maar voortkomen uit onze jetser hara – onze slechte neiging – die ons in verwarring wil brengen ten einde ons geloof in Hasjem te verzwakken. Maar wanneer wij diep in ons eigen hart kijken, dan zien en begrijpen wij dat dergelijke problemen voortkomern uit de jetser hara, die tot doel heeft ons van de waarheid te verwijderen. Dat is het schild dat wij altijd voor ons moeten houden om ons te beschermen, opdat wij niet overweldigd worden door de jetser hara met argumenten en problemen zonder eind en die ons uiteindelijk brengen van de waarheid naar de leugen en van heiligheid naar onreinheid. (wordt vevolgd)
Uit Meorot HaDaf HaYomi, Vol. 264 van Kollel Chassidei Sochatov, Bnei Brak
Vorige week zijn de lezers van de Daf Jomi van de Babylonische Talmoed begonnen aan een nieuw traktaat: Bechorot, dat de halachot behandelt van de eerstgeborene. Het is het enige traktaat van Seder Kedosjien waarvan de soegiot betrekking hebben ook op onze tijd. Ten gevolge van onze vele zonden werd de Tempel vernield en stopte de offerdienst, zodat de overige traktaten van deze Seder niet van toepassing meer zijn voor onze tijd. Maar de heiligheid van een eerstgeborene ontstaat automatisch, zonder dat de eigenaar het dier hoeft te wijden en de regels daarvoor gelden daardoor overal en altijd: wanneer een dier van een Jood een eerstgebo​rene baart, dan is het heilig en moet aan een kohen gegeven worden. 
Daf  2a – Van Israël maar niet van anderen
De eerstgeborene in onze tijd
De Tora zegt dat de eerstgeborene van een rein dier een gewijd eerstgeborene is en gegeven moet worden aan een kohen, die het offert op het altaar. Zijn kedoesja komt vanzelf op het dier en is niet afhankelijk van de wijding  door de eigenaar, hoewel die een mitswa heeft om dat mondeling te doen. Wie het slacht wordt ge​straft met  kareet  [uitroeiing] net zoals iemand die een offerdier buiten de Tempel slacht en het is verboden om er een gebrek [moem] op aan te brengen, om daarmee te vermijden dat het geofferd kan worden. Wan​neer een eerstgeborene geboren wordt met een gebrek of wanneer het na zijn geboorte een gebrek kreeg, kan het niet geofferd worden maar het moet toch aan een kohen gegeven worden en het is verboden er werk mee te verrichten of zijn wol af te scheren.

In onze tijd is het een mitswa om de heiligheid van een eerstgeborene te voorkomen: Toen de Tempel nog bestond was het verkeerd om de heiligheid van een eerstgeborene, dat op het punt staat geboren te worden, tegen te houden (zie 3b, Tosafot beg.w. d’ka). In onze tijd echter, nu de Tempel verwoest is en er geen mogelijkheid is om offers te brengen, met inbegrip van de eerstgeborene, hebben de mensen de gewoonte aangenomen om een deel van het zwangere moederdier, dat voor het eerst een jong krijgt, te verkopen aan een niet-Jood. Dan heeft de eerstgeborene geen heiligheid, zoals de Misjna verklaart: 

„Wie een foetus koopt van een ezel van een niet-jood, of wanneer een jood een partnerschap aangaat met een niet-Jood [dus de Jood en de niet-Jood zijn samen de eigenaar van de moeder-ezel], dan is het [eerstgeboren ezel-jong] vrijgesteld van de wet op de eerst​geborenen.”
De Sjoelchan Aroech definieert dit zelfs als een mitswa (J.D. 320): „In deze tijd is het een mitswa om partners te worden met een niet-Jood voordat het geboren wordt om de heiligheid van de eerstgeborene uit te sluiten en hoewel men daarmee de heiligheid voorkomt, is dit te prefereren zodat men niet onopzettelijk tot een overtreding komt door er profijt van te hebben door het te scheren of ermee te werken.”

De praktijk voor een geheiligd eerstgeborene in onze tijd: Wanneer niettemin een kosjer dier, dat uitslui​tend het eigendom is van een Jood, voor het eerst een manlijk jong baart, dan is er geen andere keuze dan om het te voeden  en ervoor te zorgen, ondanks dat men er niets aan heeft, want men mag er niet mee werken noch het scheren, totdat het vanzelf een gebrek krijgt waardoor het ongeschikt wordt om te offeren. In een der​gelijke situatie kregen de poskiem te maken met een probleem. Een kohen mag een gift voor de kehoena niet weigeren, want dat wordt beschouwd als een minachting van de giften. Zolang als wij het hebben over het aannemen van giften die de kohen kan gebruiken, is er geen probleem. Maar wat moet een kohen in onze tijd doen wanneer hem een eerstgeboren dier wordt geschonken, dat geschikt is om te worden geofferd? Hij draagt er al de kosten voor maar mag er niets mee doen. Daarom werd als halacha ingesteld (Sjoelchan Aroech J.D. 306:4) dat wanneer de Jisraël nalatig was en niet een deel van het moederdier verkocht heeft aan een niet-Jood, de kohen de eerstgeborene niet hoeft te accepteren.
Een andere halacha die werd ingesteld voor het geval van een eerstgeborene wiens heiligheid niet werd verhinderd, maar niet door een fout van de eigenaar: de Jisraël mag het dier niet aan een kohen geven om hem te ergeren of lastig te vallen…

Waarom wij de gewoonte hebben om de luchtpijp te verkopen: Het partnerschap in het dier ontstaat door een lichaamsdeel te verkopen en dat zal bijvoorkeur een lichaamsdeel zijn, waarvan het leven van het dier afhangt (Taz en Sjach, J.D. 320, n. 3). In onze tijd zijn de mensen gewoon om de luchtpijp en de slokdarm te verkopen, waarvan het leven van het dier afhangt en wat niet veel kost, zodat de verkoper vrijwillig bereid is het te verkopen, want als hij een long of een ander belangrijk orgaan van het dier zou moeten verkopen, zou hij wellicht niet met de verkoop instemmen. Een Rav met ervaring in deze aangelegen​heid, vertelde ons van een zekere Rav van een mosjav, die eiste dat de long verkocht werd, zoals voorheen de gewoonte was en toen uiteindelijk de niet-Jood zijn deel kwam opeisen, joeg de eigenaar van het dier hem weg…
In Israël tekent een boer eenmaal per jaar een machtiging aan het Rabbanoet om alle voor het eerst barende dieren aan een niet-Jood te verkopen. Slachthuizen accepteren geen dieren waarvoor dit niet is getekend. 
Wekelijkse Halacha Serie

HILCHOT SJABBAT

Gebaseerd op de Sji’oeriem van RABBIJN DOVID OSTROFF  sjlita.

Deze serie werd ontwikkeld voor de Chewroeta van „Pirchei Shoshanim Semicha Programs”. De halachot werden door Rabbi Ostroff aan haGaon haRav Mosjé Sternburg sjlita voorgelegd.
Jaargang III, nr. 32

Mag ik door mijn groentetuintje lopen op Sjabbat?
In het vorige nummer hebben wij een passoek geciteerd uit Jesjajahoe, waarvan Chazal verschillende halachot leren voor Sjabbat. Van de woorden „door niet je zaken te behartigen” leren Chazal dat het verboden is om zich met zijn financiën, zijn bedrijf of andere algemene zaken bezig te houden.

De Sjoelchan Aroech
 geeft hier diverse voorbeelden van. De eerste is dat men niet naast zijn veld mag staan in de maaitijd of de ploegtijd om te kijken wat het veld nodig heeft.
 Hetzelfde geldt voor het wandelen door een groentetuintje om te zien wat er geplukt moet worden, welke groente bewaterd moet worden, enz.

Hebben we niet geleerd dat men mag denken
 over zijn zaken en hier tenslotte denkt men toch alleen maar en doet toch niets?

Inderdaad, ergens over denken is op zichzelf toege​staan maar in de bovengenoemde gevallen loopt men daadwerkelijk in de groentetuin of men staat naast zijn veld tijdens het ploegseizoen en dan is het duidelijk te herkennen waaraan men denkt. Men kan dan niet zeg​gen dat men er alleen maar aan denkt, want de gedach​ten worden begeleid door de hande​ling van het zich bevinden op de „verkeerde” plaats.

Is het toegestaan om langs of door mijn veld te lopen om alleen maar te genieten van de aanblik?

Ja dat mag, want dan doet men niets dat geasso​cieerd is met een melacha of een verboden hande​ling op Sjabbat.

Maar wie weet of ik dan niet denk aan wat mijn veld nodig heeft?

Jij  weet het en Chazal heeft dat verboden. 

Mag ik bij een bushalte gaan zitten voordat Sjabbat afgelopen is, om de eerste bus na Sjabbat te kunnen pakken?

Hetzelfde geldt voor het zitten bij een bushalte voor​dat Sjabbat voorbij is. Wanneer men daar zit om uit te rus​ten, dan is het toegestaan, zelfs al is het vlak voor het einde van Sjabbat. Maar wanneer men bij de bushalte zit met de gedachte aan een „werkdag​han​​deling”, dan is het verboden omdat men een handeling verricht – het zitten bij de bushalte – met de bedoeling om een bus te nemen.

En als ik op een afstand van de bushalte sta?

Dat is toegestaan want de handeling wordt niet geassociëerd met de verboden gedachte.
En etalages kijken, is daar iets verkeerds aan?

Er is niets verkeerds aan etalages kijken, zolang men niet bepaalde verboden overtreedt. Bijvoorbeeld, men moet niet naar de prijzen kijken omdat het ver​bo​den is over zakelijke dingen te lezen op Sjabbat en daaronder vallen prijskaartjes.
 HaRav Sjlomo Zalman Auerbach zts”l zegt echter 
 dat aangezien het gebruikelijk is om voor winkeletalages te staan zonder dat men de bedoeling heeft om iets te kopen, dan is dat toegestaan, zelfs als men denkt om iets te willen kopen, want het valt niemand op dat men de bedoeling heeft iets te kopen, en het wordt dus al​leen beschouwd als „denken”. Maar dit is wel af​hankelijk of de mensen in die plaats gaan „etalage kijken” zonder de bedoeling te hebben om te kopen.

Hierop gebaseerd, om nog even terug te komen op de bushalte: als het regent of hard waait, en zelfs al is men van plan om de bus te nemen na Sjabbat, dan lijkt het te zijn toegestaan, want het wordt beschouwd als een normale reactie op het weer en het wordt niet geassocieerd met een verboden handeling. Maar men moet bij de bushalte niet de dienstregeling gaan lezen, want dan is de bedoeling duidelijk.

Zou dit verbod ook gelden voor iemands woning?

Normaal gesproken mag men vrij rond zijn huis lopen en vrij  denken want doorgaans zijn iemands gedachten niet te „lezen”. Maar wanneer men de dakpannen inspecteert of zorgvuldig de muur be​kijkt die nodig geverfd moet worden, dan is het duidelijk waaraan men denkt en dan is het verboden.

Mag men naar een bepaald punt in de stad lopen om daar na afloop van Sjabbat op tijd te zijn?

In de meeste gevallen zijn de bedoelingen en gedachten niet duidelijk voor anderen, want het is normaal om door de stad te lopen. Maar door de markt te wandelen, waar men in het algemeen alleen naar toe gaat om iets te kopen, of naar de stadsgrens te lopen om iets te doen dat op Sjabbat verboden is, dat is verboden.
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Het Israëlisch-Arabisch conflict











� Siman 306:1.


� Zie M.B. 306:1.


� We hebben ook geleerd dat het beter is om dat niet te doen, maar strikt halachisch gezien is het niet verboden, tenzijn dat zorgen baart.


� M.B. ibid.


� S.S.K. 29:29.


� S.S.K. 29, noot 22, 24


� Siman 306:1 en M.B. 306:2; S.S.K. 29:8.
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