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Bamidbar (Numeri 1:1 - 4:20)
H

et boek Bamidbar — „In de woestijn” — begint met Hashem die Mosjé opdraagt een volkstelling te houden onder al de mannen boven de leeftijd van twintig jaar— oud genoeg om dienst te doen. De telling levert iets meer dan 600.000 op.  De Levieten worden later apart geteld, omdat hun dienst uniek is. Zij zullen verantwoordelijk zijn voor het transport van het Misjkan en alles wat daarin staat en om dat weer in elkaar te zetten wanneer het volk zijn leger opslaat. De stammen van Israël, ieder met zijn banier, worden in vier afdelingen rondom het Misjkan gerangschikt: oost, zuid, west en noord. Daar Levie apart gehouden wordt, wordt de stam van Joseef in tweeën gesplitst, Efraïm en Menasje, zodat er vier groepen van drie ontstaan. Wanneer het volk reist, gaan zij in dezelfde formatie als waarop zij gelegerd zijn in een kamp. Er wordt een formele uitwisseling gedaan tussen de eerstgeborenen en de Levieten, waarbij de Levieten de rol over nemen, die de eerstgeborenen zouden spelen bij de dienst in het Misjkan, als zij niet bij het gouden kalf gezondigd zouden hebben. De uitwisseling vindt plaats tegenover al de 22.000 Levieten van een maand en ouder. Maar alleen Levieten tussen de 30 en 50 jaar zullen in het Misjkan werken. Het aantal eerstgebo​renen boven die 22.000 worden gelost met zilver, op een zelfde mannier als wij dat vandaag de dag nog doen met onze eerstgeboren zoon. De zonen van Levie worden verdeeld in drie families, Gersjon, Kehat en Merari (behalve de Cohaniem – een speciale afdeling van de Kehat-familie).  De familie Kehat droeg de menora, de tafel en de Heilige Ark. Vanwege zijn grote heiligheid mogen de Ark en het altaar alleen door  Aharon en zijn zonen worden ingepakt, voordat de Levieten het voorbereiden voor de reis.

Vertaald uit Torah Weekly van Ohr Somayag in Jerusalem, Israel

Haftara (Hosje’a 2:1-22)
Hosje’a is het eerste boek van de Trei Assar (De Twaalf Kleine Profeten).

De Haftara begint met de belofte dat er zoveel Israëlieten zullen zijn, dat het niet mogelijk zal zijn om ze te tellen. In plaats van dat zij Lo-ami – niet mijn volk – genoemd worden, zullen wij Bnei-E’l-Chai, de kinderen van de levende G-d, genoemd worden. Een inzameling van de ballingen zal gebeuren en dan zal het volk van Jehoeda en Israël zich verenigen en een leider aanwijzen. Hosje’a spreekt dan over een ontrouwe „vrouw” die berouwvol zal terugkeren. Maar misschien is het te laat. De Haftara eindigt met de belofte dat Hasjem Israël voor zichzelf zal nemen, in liefde, rechtvaardigheid en  oprechte trouw, voor eeuwig.

Het verband tussen de Haftara en de Parasja:

Hosje’a voorspelt dat Israël tot ontelbaar zal uitgroeien en in de parasja lezen wij van de grote aantallen Israëlieten die door de woestijn zworven.

Inzicht in de Haftara

Hasjem vertelt Hosje’a dat Israël gezondigd heeft. Hosje’a antwoordt: „Heel de wereld is van U, als de Joden onwaardig zijn, ruil ze in voor een beter volk.”

Hasjem vergelijkt het Joodse volk met een hoer die kinderen heeft, misschien van haar man, misschien van andere mannen. Kan de man zijn hoerige vrouw met haar kinderen verstoten en inruilen voor een andere vrouw? Is het Joodse volk niet de afstammelingen van Awraham, Jitschak en Ja’akov? Hoe kan Hasjem dan dat volk inruilen voor een ander volk?
Parasjat Bamidbar

Door Rabbi Mordecai Kornfeld

Sjawoe’ot – een voorbereiding voor de uiteindelijke ondervraging
De Mondelinge Leer, zoals die is gecodificeerd in de Misjna, is verdeeld in zes afdelingen, zes orders. Deze zes afdelingen zijn afgeleid van de Schriftelijke Leer, de Tora. Misschien is dat de reden waarom de Talmoed (Bawa Batra 25b) de gouden menora van het Beit Hamikdasj gebruikt als symbool van de Tora, daar de menora is opgebouwd uit zes takken die voortkomen uit de centrale pijler van de geschreven Tora.
De bron voor de verdeling van de Misjna in zes afdelingen is te vinden in de Talmoed: „Wat is de beteke​nis van het [zeer raadselachtige] vers: ‘En wijsheid en kennis zullen de stabiliteit van jullie tijden vormen en sterkte en redding: de vrees van de Eeuwige is zijn schat’ (Jesjajahoe 33:6)? Reisj Lakisj zegt: ‘De zes He​breeuwse woorden [die wij hier in de vertaling cursief gedrukt hebben) aan het begin van het vers referen aan de zes afdelingen waarin de Misjna verdeeld is … maar tenslotte wordt er geleerd dat de vrees voor Hasjem voor hem het belangrijkste is.’ Rawa heeft gezegd: ‘Zes vragen worden een mens gesteld wanneer hij voor het Hemelse gerechtshof wordt gebracht, als hij zijn aardse bestaan beëindigd heeft: 1) Heb je je zaken eerlijk afgehandeld? 2) Heb je vaste tijden gesteld  voor Tora-studie? 3) Heb je kinderen op de wereld voortgebracht? 4) Heb je verlangd naar de Uiteindelijke Verlossing? 5) Heb je wijsheid vergaard? 6) Heb je conclusies getrokken op basis van die wijsheid? Maar zelfs nadat deze zes vragen gesteld zijn, als bij de uit​ein​delijk analyse blijkt dat de vrees voor Hasjem voor hem het belangrijkste is, dan wordt hij gunstig beoordeeld en zo niet, dan niet.’” (Sjabbat 31a).
Reisj Lakisj leidt de verdeling van de Misjna af uit het vers in Jesjajahoe, terwijl Rawa kennelijk een ande​re interpretatie van ditzelfde vers heeft. Het verband tussen ieder woord en de corresponderende afdeling van de Misjna blijft vaag in de Talmoed en wordt door Rasji verder verklaard. Het verband tussen ieder woord en de corresponderende vraag die door het Hemelse Tribunaal gesteld wordt, is meer voor de handlig​gend. Maar wij willen hier niet ingaan op de vraag hoe die verbanden zijn gemaakt. Maar wij willen onze discussie op een ander punt concentreren.

II
Voor alles moeten wij enkele van de woorden binnen de context van de zes vragen ophelderen. Wat wordt er bedoeld met de vraag: „Heb je wijsheid vergaard?” Wat is het verschil met de daarop volgende vraag: „Heb je conclusies getrokken op basis van die wijsheid?”

In Tehilliem (111:10) lezen wij dat „Het fundament van alle wijsheid de vrees voor Hasjem is.” Het is dus logisch om aan te nemen dat wanneer de Talmoed het heeft over „het vergaren van wijsheid,” „wijsheid” hier slaat op het bereiken van de vrees voor Hasjem, en het inzicht dat alles wat er in het universum gebeurt, onder de controle van Hasjem staat. Dit kan men bereiken door de wereld om ons heen te analyseren en de symmetrie en schoonheid van Hasjems schepping op te merken en Zijn liefde voor ons.
De volgende vraag over het „trekken van conclusies, die gebaseerd zijn op die wijsheid” zou dan kunnen betekenen dat men er voor moet zorgen dat men deze realisatie tot uitdrukking doet komen in zijn gedrag.

Het is interessant om op te merken dat de zes vragen in twee gelijke categorieën te verdelen zijn. De eerste drie vragen gaan over de productieve bijdrage van een mens aan de wereld: eerst (1) tussen de mens en zijn naaste, dan (2) tussen de mens en Hasjem en ten slotte (3) tussen de mens en zichzelf – reproductie. De laatste drie betreffen de erkenning door de mens van zijn Schepper: (4) Het wachten op verlossing houdt het geloof in dat de macht van Hasjem uiteindelijk door iedereen zal worden waargenomen, zo niet nu, dan in de toekomst; (5) een analyse van de vrees voor G-d betekent Zijn aanwezigheid vinden, zelfs in Zijn verborgen hoedanigheid, zoals vandaag de dag; en ten slotte, (6) handelen naar dit inzicht. Misschien mag hieruit de conclusie getrokken worden dat deze zes vragen de zes meest fundamentele doeleinden van het leven in het Jodendom karakteriseren. En daarom wordt men geconfronteerd met deze vragen wanneer de tijd gekomen is dat men rekenschap af moet leggen voor zijn leven hier op aarde.
III
Op het eerste gezicht lijkt het alsof de twee interpretaties van Rawa en Reisj Lakisj twee volkomen verschillende benaderingen zijn van dit raadselachtige vers in Jesjajahoe. Echter bij nauwkeurigere observa​tie ontdekken wij misschien dat de twee verklaringen – de zes afdelingen van de Misjna en de zes vragen die op de „dag des oordeels” gesteld worden, nauw met elkaar verstrengeld zijn. We zouden zelfs kunnen zeggen dat de reden waarom de Geleerden de Misjna verdeelden in het huidige systeem  van zes onderafdelingen is, om ons te leren hoe wij de zes fundamentele vragen, die voor een Jood gelden, moeten apprecieëren en begrijpen.

Iedere afdeling van de Misjna is opgezet om ons in staat te stellen om door studie van die afdeling gunstig op een van de zes vragen te antwoorden. Dit is met name evident in het „vlaggeschip” traktaat, waar iedere afdeling van de Misjna mee begint.  (Zie de citering van de Gaon van Wilna in Kol Eliahoe, Sjabbat 31a, waar het lijkt alsof de Gaon een aanwijzing geeft voor een dergelijke correlatie tussen de Misjna en de zes vragen, hoewel hij dat niet expliciet zegt. De bron voor het citaat in Kol Eliahoe is een commentaar van Maharats Chajot op Sjabbat, t.p.)

IV

Het eerste deel van de Misjna wordt Zerajiem (Zaden) genoemd en behandelt al de verschillende wetten van Tora die verbandhouden met de landbouwproductie, zoals de tienden, de berachot die men moet zeggen voor en na het eten. Meer dan iedere andere arbeider wordt de boer getoond dat de hoeveelheid tijd en arbeid die hij in zijn werk steekt, niet noodzakelijk verband houdt met de omvang van zijn oogst. Nadat al het boerenwerk gedaan is, is hij machteloos in het aangezicht van de elementen van de natuur. Zonder de noodzakelijke hoeveelheid regen zal zijn oogst niet rijpen. Wanneer de wind sprinkhanen naar zijn veld brengt, is er weinig dat hij kan doen om zijn oogst te beschermen.
Er zijn talloze tienden en andere offers die boeren moeten geven van hun oogst. Die zijn bedoeld om er bij de boeren begrip voor bij te brengen dat hun oogst  niet enkel het product is van hun eigen inspanning. Zij krijgen die van Hasjem.

Wanneer deze realisatie wordt eigen gemaakt, zal iemand nimmer proberen om op een oneerlijke wijze geld te verkrijgen. Zelfs datgene wat op eerlijke wijze verkregen werd is slechts een gratis gift van Hasjem, dus hoe kan men er zelfs maar aan denken om zijn aandeel in de welvaart te vergroten op een oneerlijke ma​nier! Zoals de Gemara in Beitsa (16a) het uitdrukt: „De omvang van het onderhoud van een mens wordt ie​der jaar op Rosj Hasjana vastgesteld.” Een verandering van iemands voorbestemde aandeel is niet mogelijk.
Toen de Joden uit Egypte trokken, leefden zij op het manna dat uit de hemel viel. Hoewel iedereen naar het veld ging om zo veel mogelijk manna te verzamelen, bleek dat toen iedereen thuiskwam, ieders aandeel gelijk bleek. Dit diende ook om aan te tonen [aan die generatie en aan toekomstige generaties] dat het niet iemands inspanningen zijn die het niveau van zijn levensonderhoud bepalen, maar de goede wil van Hasjem.
Het is dus duidelijk dat de afdeling Zerajiem [met zijn veelheid van wetten voor vertienden en voor de dank aan Hasjem voor Diens overvloed] ons gewaar maakt dat hetgene dat wij bezitten, ons door Hasjem is toegewezen. Zerajiem bereidt ons voor op de vraag: „Heb je je zaken eerlijk afgehandeld?” Die les komt het duidelijkst naar voren in het openingstraktaat, Berachot, waarin de diverse berachot behandeld worden die wij zeggen als dank voor ieder geschenk dat Hasjem ons gunt.

De tweede afdeling van de Misjna is Mo’eed (Heilige dagen), dat gaat over de diverse restricties en eer​biedigingen (in achtneming) van de Sjabbat en feestdagen. De reden dat dergelijke beperkingen van wereldse activiteiten en arbeid gegeven werden voor de feestdagen is om te verzekeren dat wij tijd vrij hebben om Hasjems Tora te leren en om op andere wijze spiritueel te groeien. Mo’eed brengt het belang bij van het vrij​maken van tijd voor Tora-studie. Mo’eed bereidt ons ook voor op de tweede vraag: „Heb je vaste tijden ge​steld  voor Tora-studie?”
Hoewel tot op zekere hoogte werk op de feestdagen verboden is, gelden de meeste werkverboden voor Sjabbat. Sjabbat is het meest gewijd aan de les voor het reserveren van tijd voor Tora-studie, vergeleken met de feestdagen. Daarom is Traktaat Sjabbat het meest geschikt als openingstraktaat voor Mo’eed.
Nasjiem (Vrouwen) is de derde afdeling van de Misjna. Deze afdeling gaat over het huwelijk en de ver​ant​woordelijkheden van de beide echtgenoten. De relatie tussen man en vrouw worden beschouwd als een van de meest heilige relaties in de menselijke samenleving.

Het woord dat door de hele Talmoed voor het huwelijksproces gebruikt wordt is kiddoesjien, hetgeen in feite „heiliging” betekent (zie Traktaat Kiddoesjien 2b). De Gemara (Sota 17a) vertelt ons dat wanneer man en vrouw in harmonie leven de G-ddelijke Aanwezigheid van Hasjem (de Sjechina) bij hen woont. In feite, zegt de Gemara (Nidda 31a), zijn er drie partners betrokken bij de conceptie van een menselijk wezen: de vrouw, de man en Hasjem. Reproductie wordt niet fysiek verondersteld, niet een wereldlijke continuïteit maar een onderneming op het hoogste spirituele niveau.

Wanneer de mens gevraagd wordt: „Heb je kinderen op de wereld voortgebracht?” (de derde vraag), dan is de werkelijke vraag: „Heb je het belang begrepen en de betekenis van de voortplanting en heb je daarom po​gingen gedaan om kinderen op de wereld te brengen?” Wanneer men niet trouwt of geen kinderen voortbrengt omdat men meent dat dat niet goed is, of omdat men denkt dat het niet belangrijk genoeg is om daarvoor zijn „levensstijl” in te perken, dan zal men niet in staat zijn deze vraag te beantwoorden in positieve zin wanneer de tijd komt. De wijze waarop wij tot vol besef kunnen komen van de G-ddelijke (en hoog-spirituele) aard van dit streven is door de studie van de afdeling Nasjiem van de Misjna. Deze les wordt het meest duidelijk in de wetten voor jibboem [het zwagerhuwelijk], die in het openingstraktaat van deze afdeling behandeld worden. Wanneer een man overlijdt zonder kinderen, wordt de broer van de overledene opgedragen de we​duwe te huwen, opdat er kinderen op de wereld gebracht kunnen worden op naam van de overleden broer (Dewariem 25:5-10). Zo belangrijk is het voortbrengen van kinderen op de wereld!
De vierde afdeling staat bekend onder de naam Nezekiem (Schaden), dat de wetten voor schadever​goeding behandelt en andere financiële verantwoordelijkheden van de ene mens ten opzichte van de andere. Het behandelt ook de gang van zaken van het rechtbank-systeem en de verschillende soorten straffen die men kan oplopen als men de talloze verboden van Tora overtreedt. Door de schade-wetten te bestuderen realiseert men zich het belang van het onderhouden van vreedzame betrekkingen met zijn naaste. Ten einde dat alle mensen in vrede samenleven, zijn er strenge wetten gemaakt voor schadevergoeding voor zelfs kleine schades. Bepaalde handelingen bijvoorbeeld, zijn verboden op iemands eigen terrein, uit vrees dat zij schade zouden kunnen veroorzaken of ongemak voor een buurman. Zulk een gevoeligheid ten opzichte van de rest van de mensheid zal iemand ongetwijfeld ertoe brengen om te verlangen naar een tijd dat er geen haat meer bestaat en waar een vreedzame coëxistentie de norm is. Dat is het tijdperk dat aangeduid wordt als „Het einde der Dagen,” het Messiaanse tijdperk van de Uiteindelijke Verlossing. „Wanneer Eliahoe komt (om het Messiaanse tijdperk aan te kondigen) zal zijn doel eenvoudig zijn… om vrede te brengen op de wereld” (Misjna Edoejot 8:7).
Voorts, door het leren over straffen die door Tora zijn opgelegd voor de diverse overtredingen, realiseert men zich dat al de beproevingen en ellende die de Joden in hun lange en bittere ballingschap te verduren hebben, geen natuurlijke gebeurtenissen zijn maar het resultaat zijn van een G-ddelijk decreet, bedoeld al straf voor ons wangedrag. Wanneer men dit begrijpt zal men tot Hasjem bidden om genade en om een einde te maken aan deze situatie en zijn hoop op Hasjem richten en Hem vragen om de toekomstige verlossing van onze ballingschap te brengen. Wanneer men de wetten van schade bestudeert, wordt men doordrongen van de wens om de komst van het Messiaanse tijdperk te mogen zien en het bereidt ons dus voor op de vierde vraag: „Heb je verlangd naar de Uiteindelijke Verlossing?”
Het eerste traktaat van Nezekiem begint met een beschrijving van de vier primaire categorieën van schade, waarop het hele systeem van de Joodse wetten van de onrechtmatige daad gebaseerd is. Zij worden vaak homolitisch gezien als een symbolische voorstelling van de vier perioden van onderdrukking en ballingschap die het Joodse volk heeft ondergaan door de eeuwen – de onderdrukking door Babylonië, Perzië, Grieken​land en Edom (dat is Rome, met inbegrip van de volken en godsdiensten van vandaag, die gebaseerd zijn op de Romeinse cultuur) – zie Maharsja op Bawa Kama 3b, de Haggada van de Gaon van Wilna op Chad-Gadja [Artscroll-uitgave, p. 133] en in de  Selichot voor de tien dagen van inkeer. Dit is zeker een gepast begin voor de afdeling die ons voorbereidt op een verlangen naar het einde van alle ballingschappen.
Kodsjiem (Geheiligde – gewijde voorwerpen) is de vijfde afdeling van de Misjna. Deze afdeling gaat over de wetten voor de Tempel en al zijn heilige voorwerpen voor de dienst. Een mitswa in de Tora verplicht ons om tien procent van ons product te nemen en dat (of de geldswaarde daarvan) te brengen naar „de plaats die Hasjem zal uitkiezen [Jeruzalem, de plaats van het Beit Hamikdasj]”  en het daar op te eten in grote vreugde (Dewariem 14:22-23). De Tora vertelt ons dat wij dit moeten doen opdat wij leren „Hasjem je G-d alle dagen te vrezen.” Tosafot (Bawa Batra 21a) legt uit hoe iemand leert G-d te vrezen door Jeruzalem te bezoeken. Tosafot haalt een Midrasj aan, die zegt dat wanneer iemand getuige is van de schitterende Tempeldienst in Jeruzalem en ziet hoe de Kohaniem de dienst verrichten voor Hasjem in het heiligheid en reinheid, dat hem dat dan zodanig met ontzag inboezemt dat hij overmeesterd wordt door een machtig gevoel van angst voor Hasjem. Dus een studie van de gecompliceerdheid van de offerriten in de Tempel doordringen iemand met een uitgesproken gevoel van ontzag en angst voor G-d. Overeenkomstig dit is het duidelijk dat de bestude​ring van de details van de Tempel-offers een uitstekende manier is voor iemand om zichzelf voor te bereiden op een gunstig antwoord op de vijfde vraag: „Heb je wijsheid onderzocht (d.w.z. heb je je verdiept in de vrees voor G-d)?”
Dit geldt met name voor het eerste traktaat van deze afdeling: Zewachiem, dat de diverse dieroffers behandelt. De Ramban legt in zijn interpretatie van Wajjikra 1:6 het onderliggende thema uit dat achter de dieroffers steekt. Een berouwvolle boeteling die zijn offer brengt, moet het slachten en het verbranden van het dier gadeslaan en bedenken dat „ik het eigenlijk ben die het verdient om geslacht enz. te worden wegens mijn zonden.” Dit is zeker een directe les in vrees voor G-d.

De laatste van de zes afdelingen van de Misjna is Taharot (Reinheid). Het behandelt de wetten van toema [rituele onreinheid] en tahara [rituele reinheid], dat wil zeggen, onder welke omstandigheden voedsel of voorwerpen of mensen beschouwd worden geschikt of ongeschikt te zijn voor heilig gebruik. Deze wetten gaan niet over de Tempeldienst zelf maar over hoe wij ons moeten gedragen als wij omgaan met heilige voorwerpen. Tenslotte brengen we de conclusies die wij geleerd hebben in Kodsjiem over in handelingen.
Hoewel de wetten voor Taharot alleen in gebruik waren in de tijd dat er heilige voorwerpen en heilige plaatsen bestonden, was het niettemin algemeen gebruikelijk de regels van toema en tahara (als een extra gestrengheid) in acht te nemen, zelfs voor niet-heilige doeleinden. Zij aten geen enkel voedsel dat ritueel onrein was. De praktijk van deze wetten is te zien in een uitbreiding van de exclusief Tempel-afhankelijke wetten voor Kodsjiem in ons dagelijks leven. Wij tonen aan dat zelfs in dagelijkse, wereldse gebeurtenissen wij heiligheid onderscheiden. Dus de studie van Taharot prent er bij ons de praktijk van onze vrees voor Hasjem in en bereidt ons voor op vraag: „Heb je conclusies getrokken op basis van die analyse?” hetgeen betekent, zoals wij al eerder hebben uitgelegd: „Heb je je vrees voor Hasjem in daden omgezet?”
Misschien wordt de beste illustratie van dit begrip gegeven door het traktaat Keliem, dat ieder denkbaar huishoud voorwerp behandelt en of het al dan niet ontvankelijk is voor de regels van toema en tahara. Zelfs de meest wereldse voorwerpen worden besproken en binnen het raamwerk  van deze uiterst sublieme vorm van dienst aan Hasjem geplaatst – de Tempeldienst. Het is daarom een uiterst gepast traktaat om deze zesde afdeling van de Misjna, Taharot, mee te beginnen.

Moge Hasjem ons helpen om op onszelf te accepteren om zowel de Misjna als zijn morele lessen te leren, opdat wij niet beschaamd zullen zijn wanneer ons de zes vragen gesteld worden op de dag van ons oordeel!
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Jaargang III, Nr. 28

Mag men een niet-Jood de aircontioner laten aan doen op Sjabbat?

Zoals in het vorige nummer reeds vermeld, is het het beste om geen gebruik te maken van de diensten van een niet-Jood, zoals voor het aan​steken van het licht e.d., zelfs als bestaat er vol​gens sommige poskiem een heter. De air​conditioner dient bij voorkeur te worden aan​ge​sloten op een Sjabbat-klok. De kwestie wordt pas actueel wanneer men nog geen Sjabbat-klok heeft of als die om een of andere reden niet werkt en de aircondiioner stond nog niet aan.

De Mechaber
 schrijft dat het in koude landen is toegestaan om een niet-Jood te vragen om de verwarming voor kinderen aan te doen en bij grote kou is het zelfs toegestaan om een niet-Jood te vragen de verwarming voor vol​was​senen aan te doen. De reden voor deze heter is dat kou mensen ziek kan maken en wanneer er ziekte bij betrokken is, mag men zelfs een niet-Jood vragen een issoer d’Oraita te overtreden.

De vraag is of wij grote kou met grote hitte kunnen vergelijken.

Voor zover het ziek worden betreft ten gevol​ge van grote hitte, kan men hitte vergelijken met kou, maar als de hitte alleen maar onge​mak veroorzaakt, kunnen wij de twee niet met elkaar vergelijken. Met andere woorden, wan​neer de hitte zodanig is dat iemand daar ziek van kan worden of dat het dehydratie (uitdro​ging) kan veroorzaken, of wanneer het om bejaarden of zwangere vrouwen gaat, die ern​stig last van de hitte kunnen krijgen, dan mag men een niet-Jood vragen de airconditionier aan te doen. Maar wanneer de hitte alleen maar ongemak veroorzaakt, mag men niet een niet-Jood vragen de airconditioner aan te doen.
Wat is de reden voor deze beperking?
De Chazon Iesj zts”l heeft vastgesteld dat het sluiten van een electrisch circuit de issoer d’Oraita van bonee (bouwen) veroorzaakt en als men dus een airconditioner of een ventila​tor aanzet, overtreedt men een issoer d’Oraita. De halacha is
 dat men alleen een niet-Jood mag vragen om een issoer d’Oraita te over​treden in geval van ziekte.

Maakt het verschil uit of het voor per​soon​lijk gebruik is of voor sjoel?
Wanneer het ten behoeve van het grote pu​bliek is, zoals in een sjoel, een eetzaal e.d., dan kan er ruimte zijn voor soepelheid maar dan moet men een competente halachische auto​riteit om advies vragen wat men in de gegeven omstandigheden kan doen.

Het gebeurde eens dat een niet-Jood bij vergissing de tsjolent vrijdag avond van het fornuis haalde en het gas uitdeed. Toen men zich realiseerde dat het voedsel be​doeld was voor de volgende ochtend, stak hij het gas weer aan en zette het voedsel terug. Mag men dat eten?

Het probleem in dit geval is dat de niet-Jood een issoer d’Oraita heeft overtreden ten be​hoeve van een Jood, behalve dat daar nog het probleem is van de chazara – het terugzetten op het vuur.

De Elia Rabba
 schrijft over een geval waar een niet-Jood op het punt stond het licht te ver​beteren dat uit een lamp kwam (hetgeen onder bepaalde omstandigheden is toegestaan) en die per ongelijk de lamp uitmaakte. Hij maakte de lamp onmiddellijk weer aan en de vraag was of een Jood van dat licht gebruik mag maken. De Elia Rabba besliste dat men van deze lamp gebruik mag maken, want het kan beschouwd worden alsof de niet-Jood de lamp voor zich​zelf aanstak als compensatie voor zijn fout. De halacha is dat wanneer wij weten dat een niet-Jood het licht aandeed voor zijn eigen voor​deel, een Jood daarvan gebruik mag maken.
Zo ook, wanneer de niet-Jood de fout maakte door het voedsel van het vuur te halen, terwijl hij dat niet had moeten doen, dan kunnen wij de hele affaire van het opnieuw aansteken van het gas en het terugzetten van het eten op het vuur beschouwen alsof hij dat deed voor zich​zelf, om zijn fout te herstellen en het voedsel is toegestaan voor consumptie.

Wij moeten hieraan toevoegen dat dit geval het voordeel heeft, dat de Jood de niet-Jood niet nodig had om de issoer voor hem te doen als hij niet eerst die fout gemaakt had.

Sjawoe’ot: woensdag 26 en buiten Israel donderdag 27 mei
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Na’asee Wenisjma
· Zeven redenen waarom wij de Megilla Ruth lezen op Sjawoe’ot

· De minhag om de hele nacht van Sjawoe’ot te leren
(Met toestemming overgenomen van Ohr Sameach, Jerusalem)
Na’asee Wenisjma

Rav Simo’i leerde: „Toen Klal Jisraël zei: ‘Na’asee’ voordat zij ‘Nisjma’ zeiden, kwamen 600.000 Malachei HaSjaret [dienstdoende engelen] naar ieder van de leden van Klal Jisraël en kroonden hen met twee kronen – één voor ‘Na’asee’ en één voor ‘Nisjma’.” (Sjabbat 88a)
De Tora is de uitdrukking van de wil van Hasjem. Daar Hasjem en Zijn wil niet te scheiden zijn, dan is, net zoals Hasjem oneindig, ook Zijn Tora oneindig. In tegenstelling daartoe is een mens beperkt van intellect.

Wanneer Klal Jisraël eerst Nisjma had gezegd – wij zullen het begrijpen – voordat zij Na’asee – we zullen het doen – zeiden dan zou dat betekenen dat zij met hun beperkte intellect wilden beoordelen of de oneindige wijsheid van Hasjem voor hen geschikt was om het alleen dan te accepteren. Dat zou een choetspa zijn geweest.

Door na’asee te zeggen voor nisjma toonden zij de Tora van Hasjem ‘ongezien’ te willen accepte​ren. Na de onvoorwaardelijke acceptatie van na’asee betekent nisjma dat wij bereid zijn om ons verstand, onze hersenen en onze harten te openen, om Torat Hasjem te begrijpen, voor zover Hasjem wil dat wij dat zullen doen.

Vanwaar kreeg Klal Jisraël de capaciteit om na’asee wenisjma te zeggen? Rav Meïr Sjapiro zatzal van Lublin leerde dat deze capaciteit zijn oorsprong vond in onze voorvader Awraham Awinoe.
„Kijk naar de hemel en tel de sterren. Kun je ze tellen?… Zo zullen je nakomelingen zijn.”

(Bereisjiet 15:5)

Toen Hasjem Awraham beloofde dat zijn eigen zoon zijn erfgenaam zou zijn, nam Hij Awraham mee naar buiten en zei tegen hem: „Tel de sterren.” Awraham Awinoe begon de sterren te tellen, precies zoals Hasjem hem gezegd had. Daarop vroeg Hasjem aan Awraham: „Kun je ze tellen?” – Waarom probeer je ze te tellen  wanneer het voor een mens onmogelijk is ze te tellen? Net zoals jij, Awraham, trachtte te doen wat Ik wilde, zonder eerst te overleggen of je daartoe in staat was, „Zo zullen je nakomelingen zijn,” zo zullen je nakomelingen zeggen: „Na’asee” vóór „Nisjma.”
Wanneer een Jood de Tora alleen wil accpeteren wanneer hij haar begrijpt, dan zal zijn beperkte intellect hem verhinderen het ooit te begrijpen. Maar wanneer hij bereid is Tora te accepteren zonder dat hij het begrijpt, dan zal hij door Hasjem gezegend worden met een waar begrip van Tora.
Zei Reisj Lakisj: „De Heilige, gezegend zij Hij, zal ze (die kronen) in de toekomst aan ons teruggeven, zoals er gezegd is: ‘Zij die verlost worden door Hasjem zullen terugkeren naar Zion in een Lied en met eeuwigdurende vreugde op hun hoofden.’”
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(Sjabbat 88a)

Zeven redenen waarom wij de Megillat Ruth lezen op Sjawoe’ot
1. De gebeurtenissen in het Boek Ruth vonden plaats tijdens het oogst-seizoen. Sjawoe’ot is het Feest van de Oogst.

2. Ruth was een bekeerlinge tot het Jodendom. Bekering is een individuele „Kabbalat HaTora.”

3. Ruth de Moabitische mocht trouwen met Boaz, gebaseerd op de drasja (een verklaring van de Mondelinge Leer) van het vers: „Een Moabiet mag niet trouwen in de Gemeenschap van Hasjem” (Dewariem 23:4) [Maar een Moabitische wel, zegt de Mondelinge leer]. Dit is een aanwijzing voor de eenheid tussen de Geschreven Tora en de Mondelinge Tora.
4. Koning David werd geboren op Sjawoe’ot. Koning David was een afstammeling van Boaz en Ruth. De Megillat Ruth eindigt met Davids afstamming.

5. Om het grote belang van Gemilloet Chassiediem – liefdadigheid – te leren.

6. Om te leren dat de Tora alleen verkregen kan worden door beproevingen en in armoede.

7. De naam Ruth heeft de nummerieke waarde van 606. Op de Berg Sinaï ontving het Joodse Volk 606 mitswot, behalve de 7 Noachidische wetten.
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De Minhag om de hele nacht van Sjawoe’ot te leren

De Arizal schrijft:
„Weet dat ieder die in het geheel niet slaapt deze nacht maar zich bezig houdt met het leren van Tora, beloofd wordt dat hij het jaar zal volmaken en dat hem geen kwaad zal overkomen.”
Misjna Beroera 494:1

· De Midrasj zegt dat hetJoodse Volk sliep op de nacht voor Matan Tora en dat Hasjem hen de volgende ochtend moest wekken.
· Waarom sliepen zij aan de vooravond van deze zo belangerijke dag? Zij wisten dat Hasjem, als Hij de Tora aan hen gaf, tegen hen zou spreken. Voordien ontvingen Profeten  hun profetie als zij sliepen: Awraham sliep tijdens de brit bein habitariem [het verbond tussen de stukken], Ja’akov sliep toen hij het visioen had van de ladder, en Joseef kreeg zijn profetieën in een droom. Dus door te gaan slapen, bereidden zij zich voor op Matan Tora. Maar dat was ver​keerd.
· Om dit te „herstellen” blijven wij nu de hele nacht wakker in afwachting van onze eigen Kabbalat Tora.
· Hasjem zegt: „Ik zal op jullie rein water sprenkelen en jullie zullen rein zijn” (Jechezkel 36:25) – „Water” betekent hier Tora. Om Tora in ontvangst te kunnen nemen moeten wij onszelf voorbereiden door onze harten te reinigen. Hoe doen wij dat? Door te baden in de „reinigende wateren” van Tora.
· De Tora is ons dierbaar en is kostbaar voor ons. De extra inspanning die wij doen om de hele nacht Tora te studeren, illustreert dat.
· „Hij geeft wijsheid aan de wijze” (Daniël 2:21). Een rijke man kan makkelijker een lening krijgen dan een arme man. Evenzo kan een wijs mens makkelijker meer wijsheid vergaren dan een dwaas. Wanneer wij graven in de wijsheid van Tora, beloont Hasjem ons met meer wijsheid.
Rabbi Mordechai Perlman sjlita, Ohr Somayach 

Hilchot Jom Tov

Door Rabbi Mordechai Becher, Jesjivat Orh Somayach


1.
Mo’eed  – Onderbreekt ons dagelijks leven om na te denken over de fundamentele waarheden van ons bestaan. En om nieuwe krachten te vergaren voor de dagelijkse activiteiten.


2.
Verbod van melacha is van toepassing – d.w.z. transformatie en verbetering van de materiële wereld moet stoppen.


3.
Maar wanneer op Jom Tov activiteiten vereist zijn voor de Jom Tov zelf, opdat het een tijd van simcha – vreugde – zal zijn, dan zijn bepaalde activiteiten toegestaan.


4.
Activiteiten die direct „natuurlijke vreugde” produceren voor de viering van de Jom Tov zijn toegestaan. Natuurlijke, gewone en algemene bevrediging van de zinnen worden gedekt door de uitdrukking „consumptie door de ziel,” want bevrediging van de zinnen moet verheven en geheiligd worden door Jom Tov, maar het moet gebeuren op een manier die in overeenstemming is met de ideeën van het feest. Daarom heeft de uitdrukking Ochel Nefesj (de Bijbelse uitdrukking voor „consumptie door de ziel”) bijna uitsluitend betrekking op de smaakzintuig. Werk ter bevrediging van de reuk, het gezicht of het gehoor, enz. is niet toegestaan, omdat dit hetzij een verfijning, òf een kunstmatige bevrediging is.


5.
Daarom geldt het werkverbod niet voor:




1. De bereiding van voedsel dat niet de vorige dag gedaan kon worden.




2. Wanneer de kwaliteit van het voedsel verbeterd wordt, als de bereiding op Jom Tov gebeurt.




3. Alle voedselbereiding die uitsluitend geschiedt voor die feestdag alleen.


6.
Het verbod is niet van toepassing op slachten, braden, bakken, roosteren, koken, fijnmaken van spijzen (die anders hun aroma zouden verliezen), het aansteken, dragen en uitdoven van vuur, indien onvermijdelijk voor de voorbereiding van voedsel.


7.
Verboden activiteiten – alle overige van de 39 melachot van Sjabbat: d.w.z. ploegen, zaaien, vangen, bouwen, repareren van voorwerpen, het maken van boter en kaas, enz.


8.
Rabbijnse verboden:



1. Handelingen die lijken op melacha – zoals het slijpen van  messen, het produceren van vuur.



2. Handelingen die zouden kunnen leiden tot een melacha – zoals het voeden van nog niet gevangen dieren.


9.
Jom Tov Sjeni – De tweede dag Jom Tov in de Diaspora.  Waar die in acht genomen wordt, geldt het​zelfde als voor de eerste dag. Het geldt voor:

· Bewoners van de diaspora;

· Buitenlandse toeristen in Israël;

Wie zes maanden of langer ergens woont, wordt beschouwd als een permanente inwoner.


10.
Wetten voor Eroev Tavsjilien voor het geval dat Jom Tov op vrijdag (of donderdag en vrijdag) valt:



Men zet twee soorten voedsel opzij, één gebakken en één gekookt (bijvoorbeeld een stuk koek of matse en een gekookt ei), en zegt daarover een beracha en een verklaring (in een taal die men verstaat) (zie machzor). Dit alles om op Jom Tov voor de volgende dag Jom Tov of voor de volgende dag Sjabbat te mogen koken (niet voor een volgende werkdag en men mag niet op een Sjabbat koken!) Men eet de eroev tavsjilien bij een van de maaltijden op Sjabbat.


11.
Halleel – een lofzang op G-ds wonderen wordt gezegd of gezongen tijdens de ochtenddienst in sjoel.


12.
Kiddoesj wordt gemaakt, zowel op de vooravond als op de ochtend van de Jom Tov, zoals op Sjabbat.


13.
Na Jom Tov: Wanneer de dag na Jom Tov een werkdag is, maakt met Havdala zonder kruiden en zonder kaars, alleen over wijn.
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� Siman 276:5


� Een bijbels verbod.


� Siman 328:17.


� HaRav Jitschak Ja’akov Weiss zts”l schrijft over dit probleem in  Minchat Jitschak, deel 3, hfdst. 23-24, maar hij noemt daar de Chazon Iesj niet.


�  Dit is voor een deel gebaseerd op de Ba’al Ha’Itoer, door de Rama genoemd in siman 276:2. Het probleem is dat de M.B. 24 zegt dat men zich niet op deze mening moet verlaten, behalve in het geval dat de niet-Jood nodig is om de eroev te re�pa�reren, omdat wanneer hij dat niet zou doen, vele Joden zouden dragen en daarbij een issoer d’Oraita zouden overtreden.


� Geciteerd in de Bi’oer Halacha in hfdst. 276:1 (Letsarcho).


� Dit speelt een rol voor het geval dat de niet-Jood een melacha voor zichzelf doet, waar de niet-Jood onder bepaalde omstandigheden niet van mag pro�fi�te�ren als er reden is te veronderstellen dat de Jood gebruik zal maken van de melacha als de niet-Jood  de issoer lechatchjila de volgende Sjabbat zal doen voor de Jood. Zie Sjoelchan Aroech 325:11-12.
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