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Sjabbat Weekblad voor Nederland
Overzicht Beha'alotecha (Numeri 8:1-12:16)

A

haron wordt geleerd hoe hij de menorah moet aansteken.  Mosjé heiligt de Levi’iem om hun werk te doen in het Misjkan. Zij vervangen de eerstgeborenen, die ongeschikt geworden waren tengevolge van de zonde met het gouden kalf. De Levi’iem worden opgedragen 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 geven 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 Erev 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 binnenbrengen. Sommigen  protesteren, met inbegrip van Jehosjoe'a, maar Mosjé is er mee ingenomen dat ook anderen profeten zijn geworden. Hasjem zorgt voor een onafgebroken 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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Inzicht in de parasja
Door HaRav Eliezer Chrysler

Een vermomde zegen 
„Wie zal Miriam een metsora verklaren?” vroeg Mosjé aan Hasjem, „en wie zal haar tahor (rein) verklaren wanneer de tsara’at geëindigd is? Ik ben geen nakomeling van Aharon en haar broer Aharon is een te dicht familielid om haar tahor te kunnen verklaren. Dus wat gebeurt er met haar?” 

„Maak je geen zorgen,” antwoordde Hasjem, „Ik ben een Kohen, dus Ik zal haar metsora verklaren en Ik zal haar ook weer tahor verklaren!” (Zevachiem 102a) 

Gezien het feit dat alleen een Kohen de autoriteit heeft om iemand een metsora en tahor of tamee te verklaren, en gezien de uitspraak van Chazal dat „de Tora niet in de hemel is”, is het niet duidelijk hoe G-d een menselijke Kohen kon vervangen om Mirams status vast te stellen. 
Een andere vraag hierover: waarom was Mosjé bezorgd dat niemand Miriam tamee kon verklaren, hij had daar juist blij om moeten zijn?
Het antwoord op deze vragen hangt af hoe men aankijkt tegen G-ddelijke straffen. Men kan ze uitsluitend beschouwen als een vergelding: iemand moet boeten voor zijn begane misdaad, laat hem de consequenties daarvan maar voelen. In dat geval kan men verwachten dat de zondaar blij zal zijn als hij zijn straf ontloopt. Dus waarom was Mosjé bezorgd dat Miriam niet metsora veklaard kon worden?
Maar als men G-ddelijke straffen ziet als een boetedoening, dan is er niet zo iets als zijn straf ontlopen. Wan​neer men voor zijn wangedrag niet in deze wereld gestraft wordt, dan wordt men daarvoor in de Komende Wereld gestraft – en wie kan met zekerheid zeggen dat de straf daar lichter is dan hier?
De Ramban schrijft dat het water van de Sota en het instituut van de metsora ophielden te functioneren, toen het niveau van het volk zover gedaald was dat die straffen belachelijk werden. Het water van de Sota had alleen effect als de beschuldigende echtgenoot zelf volkomen schuldvrij was, en de straf van metsora omdat als men iedereen wegens lasjon hara [waarvoor de straf mestora is] buiten het kamp of buiten de stad zou sturen, er niemand meer in de stad overbleef. Israël was de straf niet langer meer waardig.
In feite komt dit overeen met de Gemara in Pesachiem (57), waar verteld wordt hoe de Kohen Gadol zwaar gestraft werd omdat hij de Koning had beledigd en in feite ook het priesterschap. Rav Joseef riep daarbij uit: „Gezegend is Hij die hem deze straf heeft gegeven in deze wereld.” Want er is niets erger dan deze wereld te verlaten zonder te zijn gestraft voor zijn zonden. En dat was precies waar Mosjé bezorgd om was, dat zijn zuster ongestraft deze wereld zou verlaten, zodat zij haar straf in de Komende Wereld zou krijgen.
( ( (
De Haftara Beha’alotecha (Zecharja 2:14-4:7)

Samenvatting:

De Haftara begint met de voorspelling door Zecharja van de terugkeer van Hasjem in de toekomst, naar Jeruzalem. Dan zullen de volken van de wereld zich aansluiten bij die inzameling en dat meevieren. Het tweede deel van de Haftara gaat over de beschuldiging en vrijspraak van Jehosjoea de Kohen Gadol door het hemelse gerechtshof. Hij wordt beschermd tegen de aanklachten van de Satan. De Haftara gaat dan verder met een boodschap voor Jehosjoea de Kohen Gadol. Eerst wordt hij vermaand omdat zijn kinderen getrouwd zijn met niet-Joodse vrouwen en daarna wordt hem beloning in het vooruitzicht gesteld als hij Hasjems wegen blijft volgen. Tot slot vertelt Zecharja over zijn visioen van de Menora en de boodschap daaraan verbonden: „Niet door kracht en niet door macht, maar door Mijn geest, zegt Hasjem-Tsewaot.”
Rasji verklaart: „Dit is een teken voor Zeroebawel, dat net zoals deze olie van de Menora en de olijven, waaruit zij voortkomen, uit zichzelf rijpen, zo zal jij Mijn huis niet bouwen met jouw eigen kracht of met jouw eigen macht, maar Ik zal Mijn geest op Koning Darius van Perzië leggen en hij zal je opdracht geven te bouwen en alle bouwkosten te betalen van zijn schatkist.”
Een andere verklaring is dat de Masjiach, een afstammeling van Zeroebawel, de wereld niet zal veroveren met fysiek geweld, maar doordat de volken door hem geïnspireerd worden en willen dat G-ds geest  op hen zal rusten en hem zo zullen volgen.

Het verband tussen de haftara en de parasja

De parasja begint met instructies voor het dagelijks aansteken van de Menora in de Tempel. De haftara spreekt over het visioen van de Menora  en de uitleg daarvan door de engel. Misschien zit de vergelijking ook in de boodschap van het visioen van de Menora, dat de uiteindelijke overwinning niet met fysiek geweld behaald wordt maar door Hasjem en het vers in de parasja (10:35): „Op Eeuwige, laat Uw vijanden verstrooid worden en die U haten op de vlucht gaan.” Het was de Aron HaKodesj – de Heilige Ark – met de Stenen Tafelen en het Sefer Tora, dat de kracht had om de vijand op de vlucht te jagen.
( ( (
Uit de schatkist van Chasidische verhalen
Parasjat Beha’alotecha
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Ik ben het maar
Toen een zekere prominente mitnageed [tegenstander van de chasidische beweging] hoorde dat het boek „Noam Elimelech” geschreven was door een leerling van Reb Dov Ber van Mezrich, besloot hij om duidelijk uiting te geven aan zijn gevoelens voor de „secte”, het boek  onder de stoel te leggen, waarop hij zat. Toen hij echter eens bezocht werd door Rav Schneuer Zalman van Liadi, vroeg hij zijn gast om een beschrijving te geven van de schrijver van het boek, Reb Elimelech van Lyzhansk.
„Rabbi,” zei de gast, „zelfs al zou u de auteur zelf onder uw stoel gelegd hebben, zou hij nog geen woord gezegd hebben.”

( ( (
Reb Elimelech zei eens dat hij ervan overtuigd was dat hij een plaatsje zou krijgen in de Komende Wereld. Want als zijn tijd zou komen dat hij naar de Wereld hierboven zou gaan, en hem zou gevraagd worden of hij Tora had gestudeerd naar zijn beste vermogen, dan zou hij „Nee” antwoorden. En als hem gevraagd zou worden of hij G-d met heel zijn vermogen gediend had, dan zou hij „Nee” antwoorden. En als hem gevraagd zou worden of hij zijn aandeel in de mitswot vervuld had, dan zou hij „Nee” antwoorden. Dan zouden zij tegen hem zeggen: „In dat geval heb je de waarheid gesproken en dan ben je waardig om beloond te worden in de Komende Wereld.”
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De Lantaarnopsteker
Verteld door Rabbi Josef Yitzchak Schneerson of Lubavitch

In 1907 bezocht Rabbi Sjolom DovBer van Lubavitch Würtzburg, Duitsland en de Chassidiem kwamen om met hun Rebbe de Sjabbat door te brengen. Eén van hen was Reb Josef Juzik Horowitz.

Na de Sjabbat-maaltijd vroeg Reb Juzik: „Rebbe, wat is eigenlijk een chassied?

De Rebbe antwoordde: „Een chassied is een lantaarnopsteker. Een lantaarnopsteker loopt door de straten men een lange stok, aan het eind waarvan een vlam brand. Hij weet dat de vlam niet van hem is, maar hij gaat van lantaarn naar lan​taarn en steekt ze aan.”

Vroeg Reb Juzik: „En als de lantaarn in de woestijn staat?” „Dan moet hij naar de woestijn gaan en hem aansteken” zei de Rebbe. „En wanneer men de lantaarn in de woestijn aansteekt, wordt de verlatenheid van de woestijn pas goed dui​de​lijk en de barre woestijn zal dan beschaamd zijn voor de brandende lamp.”
„En als de lamp in de zee staat?” „Dan kleedt men zich uit, neemt een duik in de zee en steekt de lantaarn aan.”

„Maar Rebbe, ik zie geen lampen.”

De Rebbe antwoordde: „Dat komt omdat je geen lantaarnopsteker bent.”

„Hoe wordt men lantaarnopsteker?”

„Gooi eerst al het slechte uit jezelf. Begin met jezelf: reinig jezelf, verfijn jezelf en dan zal je de lamp in je naaste zien. Wanneer iemand zelf grof is, dan ziet hij alleen grofheid. Maar wanneer iemand zelf verfijnd is, ziet hij de verfijning in een ander.”
De lange stok[image: image4.jpg]



Door Yanki Tauber, gebaseerd op de leringen van de Lubavitcher Rebbe

Hier is het probleem: jij bent hier en je wilt daar zijn („daar” is ergens anders, waar het beter is, meer verheven, meer spiritueel dan „hier”). Maar je bent daar niet, en voorlopig zul je daar ook niet zijn, misschien zelfs nooit.

Dus gedraag je je alsof je daar al bent? Of vertel je jezelf dat het hier ook fijn is, wie hoeft daar te zijn?

Je kunt een hypocriet worden, of je kunt klaar komen met je eigen beperkingen. Maar er is een derde manier – de manier van de Lange Stok.

————————————

In de voorkamer van de heichal (Heiligdom) in de Tempel stond de Menora – een ± 1.80 m. hoge gouden kandelaar met zeven armen. Iedere ochtend vulde een priester de zeven lampen van de Menora met de zuiverste olijfolie; ’s middags klom hij op een trapje met drie treden om de lampen aan te steken. De zeven lampen brandden de hele nacht door, een symbool van het G-ddelijke licht dat vanuit de Tempel de wereld in scheen.

In feite hoefde het helemaal geen Kohen [priester] te zijn die de lamp aansteekt – de wet zegt dat een gewone leek de mitswa ook kan doen. Maar er is ook een wet die de toegang tot het Heiligdom beperkt tot alleen de Kohaniem – gewone Israëlieten mochten niet verder komen dan de azara, de Tempel-binnenplaats.

Deze twee wetten vormen een paradox: een leek kan de Menora aansteken, maar op de plaats waar de Menora staat, in het Heiligdom, mag een leek niet komen

Er zijn wel technische oplossingen te bedenken: een leek kan de menora aansteken met behulp van een lange stok, of de menora kan door een kohen naar buiten gebracht worden waar de leek staat en daarna weer terug​geplaatst worden in het Heiligdom. Maar de inconsistentie blijft. Als de Tora bedoelt dat een gewoon mens in staat is de Menora aan te steken, waarom schrijft Tora dan niet voor dat de Menora geplaatst moet worden waar die leek erbij kan? En als de heiligheid van de Menora zodanig is dat hij in het Heiligdom moet staan, waarom staat Tora het dan toe dat iemand die daar niet bij kan komen, hem mag aansteken?

Deze paradox, zegt de Lubavitcher Rebbe, is opzettelijk zo door Tora bedoeld, ten einde aan ons een les te leren: de les van de lange stok.

De les van de lange stok zegt dat wij moeten streven naar grotere geestelijke hoogten, die buiten ons bereik liggen. Niet dat wij ons moeten voorstellen iemand te zijn die wij niet zijn – dat zou gelijk staan met een gewone mens die het Heiligdom zou binnengaan. Maar we moeten ook niet afzien van inspanningen om die plaats te bereiken. Zelfs al weten we, dat wijzelf nimmer „daar” zullen zijn, kunnen wij toch op die plaats handelingen uitvoeren, invloed hebben en zelfs het licht aansteken.

Soms betekent dit, dat iemand van een hogere plaats naar ons reikt. Soms betekent het dat wij een manier beden​ken om te bereiken wat nu buiten ons bereik ligt. In beide gevallen zijn wij wat Rabbi Sjolom DovBer een „lantaaropsteker” noemde: iemand met een lange stok met een vlam aan het eind en die van lamp tot lamp gaat en hem aansteekt. Geen lamp is te hoog of te ver weg voor de lantaaropsteker en zijn lange stok.
Jaargang IV, nr. 21
Als de vader van het huis vroeg Sjabbat accepteert, moeten de overige leden van de familie dan vol​gen?
We moeten aan deze halacha een aantal andere hala​chot laten voorafgaan, die op deze regel betrekking heb​ben. Iemand die Sjabbat accepteert vóór zonson​der​gang mag geen melachot meer doen.
 Dit geldt zelfs wanneer de meerderheid van de mensen in de stad nog niet Sjabbat hebben geaccepteerd.

Het is mogelijk om Sjabbat te accepteren hetzij met het dawwenen van ma’ariv of door „Mizmor sjier lejom hasjabat” of door „Boï besjalom,” of zelfs door te zeg​gen: „Ik accepteer de Sjabbat kodesj op mij.”

We zien ook, dat als de meerderheid van de leden van de sjoel in sjoel zijn en Sjabbat hebben geaccepteerd, de minderheid automatisch volgt en het is dan ook voor hen Sjabbat. Dit geldt in het algemeen voor een kleine plaats of een dorp, waar maar één sjoel is, maar in be​paalde gevallen kan het ook voor een stad gelden, waar meer sjoels zijn, en waar de meerderheid van de sjoels al Sjabbat geacepteerd hebben. (De wetten zijn gecom​pliceerd en wij zullen daar in dit kader niet nader op ingaan).

Wat heeft het bovenstaande te maken met een vader van een gezin en zijn familie?

HaRav Moshe Feinstein zts”l schrijft
 als de reden waar​om de echtgenoot de Sjabbat vroeg accepteert
, is om extra tijd aan de Sjabbat toe te voegen (voor tosefet Sjabbat) of om te voorkomen dat er melachot gedaan worden op Sjabbat en als hij dat doet op een perma​nente basis, dan moeten zijn vrouw en de rest van zijn gezin dat volgen. Dit is gebaseerd op de halacha dat een vrouw de minhagiem van haar man volgt.

Echter, in de meeste gevallen waar de echtgenoot Sjabbat accepteert vóór het aansteken van de kaarsen om de Sjabbat-maaltijd vroeger te kunnen gebruiken, opdat de kinderen vroegtijdig kunnen eten, of om op dezelfde tijd te kunnen eten als door de week, dan hoeven zijn vrouw en de rest van de famlilie niet te volgen en hoe​ven nog niet met hem Sjabbat te accepteren.

Een interessant geval ontstaat wanneer een vrouw, ten gevolge van de drukte bij de Sjabbat-voor​be​rei​ding, vergeet de beracha te zeggen bij het aan​ste​ken van de kaarsen. Mag zij de beracha nog ge​rui​me tijd daarna zeggen?

In eerste instantie zijn wij waarschijnlijk geneigd „nee” te zeggen, omdat de beracha gewoonlijk vóór de mits​wa wordt gezegd, of minstens zo dichtbij de mitswa als mogelijk is. We zien echter
 dat in het geval dat men de beracha ‘Al netilat jadjiem niet gezegd heeft na het han​denwassen voor de maaltijd, men dat nog mag zeggen totdat men de birkat hamotsie gezegd heeft.
 Eén van de redenen is dat het doel van het wassen is, dat de handen ritueel „rein” zijn voor het voedsel, en daarom geldt die beracha ook nog na het wassen. We kunnen dezelfde logica hier toepassen en zeggen dat zolang als de kaar​sen nog branden, men de mitswa, van het laten branden van de Sjabbat-lamp nog uitvoert en dus geldt de beracha nog. Echter, daar de woorden van de beracha „lehad​liek” zijn – aansteken – en het verboden is om kaarsen aan te steken op Sjabbat, mag men de beracha niet meer zeggen wanneer de tijd gekomen is dat men niet meer mag aansteken. Dus men mag de beracha nog zeg​gen tot zonsondergang
.

Wanneer de kaarsen uit zijn gegaan na het aanste​ken maar vóór de beracha, mag zij dan opnieuw aansteken?

Het probleem is dat de vrouw Sjabbat geaccepteerd heeft, zodra zij de kaarsen heeft aangestoken. Daarom mag zij de kaarsen niet opnieuw aansteken wanneer zij uitgaan nadat zij ze heeft aagestoken. In zo´n geval mag zij een ander lid van het gezin vragen om ze aan te steken (onder voorwaarde natuurlijk dat het nog vóór Sjabbat is).
 Wanneer de kaarsen echter uitgegaan zijn voordat zij de beracha gezegd heeft, dan zegt Rav Sjlomo Zalman Auerbach zts”l
 dat zijzelf de kaarsen opnieuw mag aansteken en daarna de beracha zeggen. Hoewel wij normaliter zeggen dat zij Sjabbat accep​teert met het aansteken van de kaarsen, is in dit geval de ac​ceptatie ongeldig, want als zij geweten had dat de kaar​sen zouden uitgaan, dan zou zij de Sjabbat niet geac​cepteerd hebben. Daarom mag zij ze opnieuw aan​ste​ken en daarna de beracha zeggen.

Wanneer een niet-Jood voor mij na skia de kaarsen aansteekt, mag ik dan de beracha zeggen?

Wanneer men niet in staat was om zelf de kaarsen aan te steken, dan mag men bein hasjemasjot een niet-Jood vragen dat te doen, zolang het nog geen nacht is, omdat hij dat doet voor een mitswa, maar men mag dan geen beracha zeggen
.
























En de man Mosjé was zeer bescheiden. (Bamidbar 12:3)








� Siman 263:11 en Sj.Sj.K. 46:14.


� De halachot zijn te vinden in siman 263:12, 15 en Sj.Sj.K. 46:7,15).


� Igrot Moshe Orach Chaim III, hfd. 38.


� Hoewel Rav Moshe het heeft over een geval waar de echtgenoot in sjoel dawwent, waar men Sjabbat vroeg accepteert en niet over een geval waar hij de Sjabbat voor zichzelf accepteert, lijkt het, dat dit dezelfde din heeft.


� Zie ook de Sj.Sj.K. 46, voetnoot 42 en 68.


� Siman 158:11 en M.B. 158:44


� De Bi’oer Halacha „Mewarech” zegt dat er zelfs situaties zijn, waarin men het nog mag zeggen nadat men motsie heeft gemaakt.


� Gebaseerd op de Bi’oer Halacha in 263:5 „kesjejadliek”.


� Sj.Sj.K. 43:37.


� Zie Sj.Sj.K. 43:37, n. 183.


� Zie M.B. 263:21 en Sj.Sj.K. 43:14.
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