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Sjabbat Weekblad voor Nederland
Overzicht Parasjat Wajjakheel (Sjemot 35:1 –38:20)
M
osjé Rabbeinoe spoort Bnei Jisraël aan Sjabbat te houden en vraagt donaties voor het materiaal voor de bouw van het Misjkan (Tent der samenkomst). Hij verzamelt goud, zilver, edelstenen, die​ren​huiden en garen, zowel als kruiden en olijfolie voor de menora en voor de zalving. De vorsten van elk van de twaalf stammen brengen de edelstenen voor de borstplaat en efod van de Kohen Ĝadol. Hasjem wijst Betsalel en Oholiav aan als meester-vaklieden voor de bouw van het Misjkan en het bijbehorende vaatwerk.  Bnei Jisraël geven zoveel dat Mosjé op zeker moment de giften moet weigeren. Speciale gor​dijnen met twee verschillende bedekkingen worden ontworpen om dienst te doen als materiaal voor het dak en de ingang van het Misjkan. Met goud bedekte panelen op zilveren voetstukken worden met elkaar ver​bonden en vormen de muren van het Misjkan. Betsalel maakt de aron hakodesj (de heilige ark), waarin de Tabletten met de Tien Geboden bewaard worden, van hout, van binnen en van buiten overdekt met goud. Op de deksel van de ark bevinden zich twee kleine figuurtjes, die met hun gezichten naar elkaar toegekeerd staan, en die met hun vleugels de ark bedekken. De menora – zevenarmige kandelaar – en de sjoelchan – de tafel met de toonbroden, worden ook van goud gemaakt. Twee altaars worden er gemaakt: een klein kruidenaltaar van hout, overtrokken met goud, en een groter altaar voor de offers, gemaakt van hout en overtrokken met koper.
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Inzicht in Parasjat Wajjakheel
Door HaRav Eliezer Chrysler
Honing en Wijsheid

(Gebaseerd op R. Bachye’s inleiding tot de parasja)

„Eet honing, mijn zoon, want dat is goed en honing die druipt van de raat, want die is zoet voor het verhemelte. Dus zoek naar wijsheid voor je ziel – wanneer je die kunt vinden, dan heb je de toekomst en je hoop zal niet worden afgesneden” (Misjlei [Spreuken] 24:13:14). Sjlomo haMelech [Koning Salomo] vergelijkt hier wijsheid, een intellectuele, rationele bron van genoegen, met honing, hetgeen een fysiek, instinktief genoegen is. Dit is inderdaad de methode die hij vaak gebruikt in Misjlei. Hij gebruikt parabels van een fysieke soort, waarin de mens verwikkeld is, en past daar het verstand bij aan, om hem te overtuigen de juiste beslissingen te nemen.
Het is algemeen bekend dat de fysieke wereld verdeeld is in vier oplopende niveaus van de schepping: mineraal leven (zoals de bergen en heuvels, die in het geheel geen ziel hebben); het planten-leven (de bloemen en bomen, die een groei-ziel hebben); levende wezens (zoals de dieren, die bovendien een ziel hebben die hen kan doen voortbewegen); en de sprekende wezens (de mens, die bovenal de ziel van de wijsheid bezit). Het is ook in deze progressieve volgorde dat zij voor het eerst bij de schepping van de wereld verschijnen: droog land, planten, dieren en de mens, in de omgekeerde regressieve volgorde, waarin de hemellichamen geschapen werden: eerst het licht, dan de hemelen en ten slotte de lichtgevende hemel​lichamen.

En daar de mens met de planten verbonden is met zijn groei-ziel en met de dieren met zijn ziel van beweging, was het nodig om hem een ziel van wijsheid te geven, opdat zijn intellect zijn natuurlijke in​stinkten zou kunnen beheer​sen. Zoals reeds vermeld werd, is de volgorde van de vier niveaus progressief. Het gevolg is dat de schepping van de mens een test is van zijn suprematie tussen intellect en instinkt – wanneer de eerste de laatste overwint, dan wordt de overwinnaar een ‘Engel van G-d’; maar als de laatste de eerste overwint, wordt hij als een beest.
Dat is de reden waarom David haMelech ons in Tehilliem (32:9-10) waarschuwt om ons verstand te volgen. Wanneer wij daarin falen, dan zijn wij als een paard of een ezel. Ook Sjlomo wijst erop welk een schade het kan veroorzaken wanneeer men zijn natuurlijke instinkten volgt. De mens is van nature lui, zegt hij. Hij zou niet eens de moeite nemen om naar voedsel, kleding of een huis te zoeken, ondanks dat dit zijn elementaire behoeften zijn. Het is zijn verstand dat hem aanzet om daarvoor moeite te doen – door hem te overtuigen dat voedsel hem redt van de hongersdood, kleren hem beschermen tegen de kou en de schaamte, en een huis zowel de kou als de hitte buiten houdt – want het verstand begrijpt zullke dingen, maar het natuurlijke instinkt niet. En zelfs nadat hij zich gerealiseerd heeft dat hij van honger om komt als hij niet eet, zal zijn primitieve instinkt hem vertellen dat de mak​kelijkste weg uit deze hachelijke situatie is om te stelen, te roven en te bedriegen (de makkelijkste manier om rijkdom te vergaren); maar het is zijn verstand dat hem wakker schudt en hem waarschuwt voor de schaamte en schande die hem in deze wereld en de eeuwige straf die hem in de Komende Wereld te wachten staat, wanneer hij het dictaat van zijn hart volgt.
Het primitieve instinkt van de mens streeft plezier na, wellust en ontucht – want die behoefte is in hem geplant om kinderen te kunnen voortbrengen. Maar zijn  verstand overtuigt hem dat de zoetheid die hij zoekt, bitter zal worden in zijn mond – het zal scherp en schadelijk worden als een twee-snijdend zwaard. Net zoals mensen en dieren allebei zullen wegvluchten van een vuur – uit angst dat zij verbrand worden; weg van het water, uit angst om te verdrinken en weg van een vreesaanjagend geluid, zo ook leert het verstand aan het primitieve instinkt om weg te rennen van de uitvoering van het kwade, van het luisteren daarnaar of van het spreken ervan. En het bewijst zijn gelijk met de reactie van de mens in de bovengenoemde voorbeelden.
Dat is de reden waarom Sjlomo haMelech voortdurende fysieke analogieën gebruikt om spiritualiteit over te brengen. Hij vergelijkt vertrouwen in G-d met een sterk fort, waarmee hij een beeld oproept van veiligheid en zekerheid voor degene die zijn toevlucht zoekt in het versterkte kasteel en daarmee overtuigt hij hem dat iemand die zijn vertrouwen in G-d plaatst, even veilig is – en zelfs meer dan dat, want de vijand kan nog altijd het kasteel in brand steken. Hij vergelijkt G-ds controle over de harten van koningen met water​reservoirs, die van zulk vitaal belang zijn voor het bestaan van de mens (zoals een koning is voor zijn onderdanen), en die in iedere richting kunnen stromen; diefstal wordt vergeleken met vogels die in een val vliegen, om het graan dat daar ligt op te pikken maar die zich daar dan niet meer uit kunnen redden; en overspel wordt vergeleken met iemand die in een diepe put valt, waaruit hij niet meer kan ontsnappen. Hij vergelijkt de zonde van het onthullen van geheimen met een stad zonder wallen rondom en het samenleven met een getrouwde vrouw met wandelen over hete kolen, waarvan de zonde tweevoudig is: haar aanraken (hetgeen hij uitbeeldt als zijn kleren, die vlam vatten) en de daad zelf (als de persoon).
Omdat het primitieve instinkt en het intellect zover van elkaar verwijderd zijn als licht is van duisternis, vindt Sjlomo het noodzakelijk om hen bij elkaar te brengen door middel van simpele analogieën die voor zichzelf spreken. Dat is de reden waarom Sjlomo in Kohelet [Prediker] (2:13) het voordeel van de wijsheid boven de dwaasheid vergelijkt met die van het licht boven de duisternis. Want het primitieve instinkt van de mens ziet alleen wat direct voor hem ligt, maar niet wat het uiteindelijke resultaat is. Wanneer iemand een zaadje plant, bevuilt hij het en vernieitigt het – het instinkt van de mens beschouwt dat als een dwaze daad, want hij denkt dat men meer zou kunnen bereiken met het op te eten. Het is het verstand dat hem leert wat het lange-termijn voordeel is van het planten. En het is om dezelfde reden dat de Tora in Parasjat Haäzinoe refereert aan de geschiedenissen van vorige generaties, om de uiteindelijke beloning van de tsaddikiem aan te tonen, die hun verstand gevolgd hebben, en de uiteindelijke vergelding die de rasja’iem te lijden kregen, omdat zij hun primitieve instinkten volgden – zoals de generatie  van de vloed, die vernietigd werd en Noach en zijn zonen, die gered werden.
Het primitieve instinkt van de mens kiest ervoor om te liegen en om lasjon hara’ [lastertaal] te spreken. Het houdt van rust en luiheid, maar het verwerpt het geven voor liefdadigheid, uit angst dat dit tot armoede zou leiden; het verwerpt vasten, want dat leidt misschien tot ziekte; en wijsheid, want dat vraagt inspanning. Dan komt het verstand en waarschuwt rust en luiheid te vermijden (want dat leidt tot verzakking van de steunbalken en tot een lekkend huis); om leugens te vermijden (want dat heeft tot resultaat dat hij wordt afgezonderd van de Sjechina) en om lasjon hara’ uit de weg te gaan (want dat veroorzaakt de dood). En het instrueert hem om wijsheid na te streven, hetgeen hem beloning zal brengen, zowel in deze als in de Komende Wereld.
Net zoals honing goed is voor het lichaam en zoet is voor het verhemelte, zo ook is wijsheid zoet voor de ziel. Het verschil ertussen is dat wijsheid „een toekomst heeft,” want het is heilzaam, zowel in deze wereld als in de volgende, terwijl de zoetheid van honing beperkt blijft tot deze wereld. De voordelen van wijsheid zullen niet afgesneden worden, maar die van honing wel, want er is geen fysiek goed dat zoeter is dan honing – maar wijsheid is zoeter dan dat, zoals Koning David, zijn vader zei in Tehilliem: „En zoeter dan honing en dan het druipen van de honingraat.” Wat hij daarmee wil zeggen is dat op dezelfde manier als waarop het lichaam veel plezier verkrijgt van honing, zo verkrijgt de ziel genoegen van wijsheid. En dat zien wij bij Matan Tora [het in ontvangst nemen van Tora], waar de Tora schrijft: „En zij zagen G-d en zij aten en dronken,” waarmee het plezier van het zien van het gezicht van de Sjechina vergeleken wordt met eten en drinken. Ook Mosjé bleef boven op de berg gedurende veertig dagen zonder eten en drinken, omdat zijn ziel zoveel genoegen beleefde aan zijn nabijheid tot G-d, dat zijn lichaam in staat was daarop te blijven bestaan (op dezelfde manier waarop de ziel normaliter onderhouden wordt door het voedsel dat het lichaam nuttigt). En dit hoge niveau hield Mosjé honderdtwintig dagen vol, van de zesde Siwan tot Jom Kippoer, toen hij afdaalde met de tweede stel Stenen Tafelen. Hij ging voor de laatste keer omhoog op donderdag, Rosj Chodesj Elloel en hij kwam naar beneden op maandag, op Jom Kippoer. De volgende dag gaf hij opdracht tot de bouw van het Misjkan – dat is de verzameling van de hele gemeente die daar genoemd wordt.
Haftara Wajjakheel (Sefardiem: I Koningen 7:13-26; Azkenaziem: id. 7:40-50)
7:13-14: Koning Sjlomo huurt Chiram om al de koperen voorwerpen te vervaardigen die nodig zijn voor het Beit Hamikdasj. 15-22: Een beschrijving volgt van de twee pilaren in de hal. De verzen 23-26 geven een beschrijving van het grote ronde wasbekken, dat een middenlijn had van tien el en een omtrek van 30 el.

De verzen 40-47 beschrijven hoe  Chiram de koperen voorwerpen vervaardigde. Vs. 48-50 beschrijft Koning Salomo’s opdracht tot de vervaardiging van de gouden voorwerpen voor het Beit Hamikdasj.

Het verband tussen de Parasja en de Haftara

In Parasjat Wajjakheel wordt ons verteld over de bouw van het Misjkan; de Haftara vertelt over de constructie van het Beit Hamikdasj. De heilige gebruiksvoorwerpen voor het Misjkan werden gemaakt door Betsalel. De koperen voorwerpen voor het Beit Hamikdasj liet Koning Salomo maken door de Jood Chiram.

De vakbekwaamheid van Betsalel en Chiram worden in bijna dezelfde bewoordingen beschreven. Over Betsalel staat geschreven: „Hasjem vulde Betsalel met de geest van G-d in wijsheid, begrip en kennis.”

Over Chiram staat er: „Hasjem vulde Chiram met wijsheid, begrip en kennis.” Het is duidelijk dat beiden hoogst begaafd waren. Toch is er een opvallend verschil: Betsalel was begiftigd ‘met de geest van G-d’ maar dat was Chiram niet. Daar het geestelijke niveau van de generatie van Sjlomo lager was dan dat van de generatie van de woestijn, rustte de Roech Hakodesj niet op Chiram, terwijl hij zijn werk verrichtte. Het gevolg was dat zijn voorwerpen niet dat niveau van heiligheid bereikten als die van het Misjkan. Uiteindelijk vielen zij in handen van de vijand, terwijl de voorwerpen van het Misjkan zo heilig waren, dat zij door Hasjem verborgen werden. Het Derde Beit Hamikdasj zal door Hasjem zelf worden opgericht. De heiligheid ervan zal daarom van het allerhoogste niveau zijn en het zal nimmer meer worden vernietigd.
( ( (
Uit de schatkist van Chassidische verhalen
Parasjat Wajjakheel

Tsaddikiem die hard werken

„Het volk brengt meer dan nodig is” (Sjemot 36:5)

In de tijd dat Reb Awraham Jehosjoea Heschel (beter bekend als de Oheev Jisraël, ‘die houdt van Israël’) de Rav van Apta was, begon de gemeente met de bouw van een imposante synagoge. Er werden een tafel en stoel voor de Rav op de bouwplaats neergezet en er werd rondverteld in sjoel dat hij daar zou zitten om bijdragen in ontvangst te nemen voor de bouwkosten. Onmiddellijk na de sjoeldienst haastten de gemeen​teleden zich naar de bouwplaats om er hun gulle gaven te brengen met een opgewekt hart. Toen Reb Awraham na enige tijd uitgeput was, werd hij naar huis gebracht om wat te rusten en wat op te frissen, maar voordat hij wegging vroeg hij zijn zoon Reb Jitschak Meir om zijn plaats zolang in te nemen, totdat hij zou terugkomen.

Toen hij na ongeveer een uur terugkwam, vroeg zijn zoon: „Vader, waarom hebben zoveel mensen u geld gebracht toen u hier zat, en in dat uur dat u er niet was, kwam er bijna niemand?”

De tsaddiek antwoordde: „Toen het volk werd opgeroepen om materiaal te geven voor de bouw van het Misjkan in de woestijn, lezen wij: ‘En alle wijze mannen die het werk verrichten (aan het Heiligdom) kwamen naar Mosjé en zeiden: het volk brengt meer dan nodig is. Hierop gaf Mosjé opdracht: niemand zal nog arbeid verrichten voor de heilige heffing. Hierop hield het volk op met brengen.’ Wel, dit is vreemd. Wanneer het een probleem was dat het volk te veel bracht, dan had Mosjé alleen maar hoeven laten verkondigen dat men moest stoppen met het brengen van materiaal. Waarom vond hij het nodig om opdracht te geven dat men moest stoppen met werk te verrichten? Het antwoord is als volgt: Zolang het volk het geluid van de hamers van de werklieden hoorde, werden zij vervuld van de wens om hun bijdragen te brengen en zij zouden eenvoudig een simpele opdracht om daarmee te stoppen, hebben genegeerd. Maar toen het volk niet meer hoorde hoe hard er aan het Misjkan gewerkt werd, verloor het zijn intresse en bracht het ook geen bijdragen meer…”
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DE MITSWOT VAN DE WEEK
In het Nederlands vertaald door Zwi Goldberg

De Mitswot Asei [de geboden]  nrs. 47-50
Overgenomen uit Sefer haMitswot hakatsar van de Chafeets Chaïm. [Wat tussen rechte haken staat, is door de samensteller toegevoegd.]
-------------------------------------------------------------------------------------------------------
47.

 Het is een gebod om iedere jongen te besnijden op zijn achtste levensdag 

 zoals er geschreven staat (Bereisjiet 17:12): „En een zoon van acht dagen oud zal bij jullie besneden worden, al wat mannelijk is.” En het moet speciaal overdag gebeuren, zoals er geschreven staat (Wajjikra 12:13):„En op de achtste dag zal het vlees van zijn voorhuid besneden worden.” De besnijdenis vindt plaats na zonsopkomst, maar als de besnijdenis werd gedaan na het eerste ochtendlicht [maar vóór zonsopkomst] dan heeft men zijn plicht gedaan. Wanneer de verplichting tot de besnijdenis en het tijdstip vaststaan, schuift het de Sjabbat opzij [d.w.z. de besnijdenis mag op Sjabbat plaatsvinden]. De besnijdenis is een positief gebod om te doen, waarop [bij nalatigheid] de straf van kareet [uitroeiing door de Hemel] staat, want er staat geschreven (Berei​sjiet 17:14): „En een onbesneden man die niet besneden is aan het vlees van zijn voorhuid, die persoon zal uitgeroeid worden uit zijn volk.” Het is een verplichting die rust op de vader om zijn zoon te besnijden en wanneer de vader dit gebod heeft overtreden en zijn zoon niet heeft besneden, dan heeft hij dit gebod gene​geerd, maar dan is hij geen kareet schuldig, want dat is [een straf die] alleen valt op de onbesnedene zelf, want wanneer de vader hem niet besneden heeft, dan is hijzelf verplicht zich te [laten] besnijden als hij is opgegroeid. Iedere dag die voorbijgegaan is, terwijl hij is opgegroeid, zonder dat hij besneden is, heeft hij deze mitswa genegeerd en dan is hij kareet schuldig wanneer hij sterft en zich met opzet niet heeft besneden. Ieder die dit verbond overtreedt, heeft geen deel aan de Komende Wereld. Het belang van deze mitswa blijkt uit het feit dat er dertien maal een verbond over is gesloten.

Het geldt overal en altijd.

48.

Het is een gebod om een kosjere huisdieren, wilde dieren en gevogelte ritueel te slachten, wanneer men dat wil eten

zoals er geschreven staat (Dewariem 12:21): „…dan zul je van je rund- en kleinvee slachten… zoals ik je ge​boden heb.” Dit leert ons dat aan Mosjé Rabbeinoe het gebod voor het rituele slachten mondeling gegeven werd: dat de slokdarm en de luchtpijp [moeten worden doorgesneden]: bij gevogelte [moet] het merendeel van één van beide [pijpen] en bij het vee het merendeel van beide [pijpen worden doorgesneden]. En dat pauzeren, drukken op het mes, insteken van het mes, schuin snijden en scheuren [de sjechita ongeldig maakt].

Het geldt overal en altijd, voor zowel mannen als vrouwen.

49.

Het is een gebod om het bloed van de sjechita van wilde dieren en gevogelte te bedekken

zoals er geschreven staat (Wajjikra 17:13): „Hij zal het bloed ervan uitgieten en het met aarde bedek​ken.” Men moet er aarde onder leggen, daarna slacht men en daarna bedekt men [het bloed], want de woor​den ‘met aarde’ [volgens Rasji in Choellien 83b betekent het letterlijk ‘in aarde’] betekenen, dat er aarde vanonder en vanboven moet liggen.

Het geldt overal en altijd, voor zowel mannen als vrouwen.

50.

Het is een gebod om een Kohen [priester, nakomeling van Aharon] eerbied te bewijzen, zoals er geschreven staat (Wajjikra 21:8): „Je moet hem heilig houden,” dat wil zeggen dat je hem als heilig moet beschouwen en hem moet voorbereiden, zodat hij geschikt en bereid zal zijn om de offers te brengen [in de Tempel, wanneer die  herbouwd wordt]. Men moet hem ook eer bewijzen en hem voorrang verlenen bij iedere heilige gebeurtenis: hij is de eerste die uit Tora leest, de eerste die bij een maaltijd de beracha uitspreekt en hij krijgt de mooiste portie aan het begin [van de maaltijd]. Wij zijn verplicht hem eer te bewijzen, zelfs als hij dat niet wil, zoals er geschreven staat: „Je moet hem heilig houden,” zelfs tegen zijn wil in. En zelfs als een Kohen een gebrek heeft, zodat hij ongeschikt is voor de dienst [in de Tempel], dan nog  zijn wij verplicht hem eerbied te bewijzen.

Het geldt overal en altijd, zowel voor mannen als voor vrouwen.
    
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