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Overzicht parasjat Pinchas (Bamidbar 25:10-30:1)
H

asjem zegt tegen Mosjé dat hij Pinchas moet vertellen, dat Pinchas Hasjem’s „vredes​verbond” zal krijgen, als beloning voor zijn dapper optreden — de executie van Zimri en de Midjanitische princes Kozbi.  Hasjem beveelt Mosjé dat het volk zich vijandig moet blijven gedragen ten opzichte van de Midjanieten omdat zij het Joodse volk tot zonden verleid hebben. Mosjé en Elazar worden opgedragen het Joodse volk te tellen.  De Tora noemt de namen op van de families van iedere stam. Het totale aantal mannen dat geschikt is om dienst te doen in het leger is 601.730.  Hasjem instrueert Mosjé hoe het Land Israel verdeeld moet worden onder de Israëlieten. Het aantal families van de Levieten wordt geregistreerd. De dochters van Tslofchad dienen bij Mosjé een eis in op een aandeel in de grond van hun overleden vader, bij afwezigheid van een broer. Mosjé vraagt Hasjem hoe de regeling in dit geval is, en Hasjem vertelt  Mosjé dat de eis van de dochters juist is. De Tora onderricht de wetten en prioriteiten die de volgorde bij erving bepalen. Hasjem zegt Mosjé een berg te beklimmen en uit te zien over het Land, dat het Joodse Volk spoedig zal binnengaan, hoewel Mosjé zelf het niet zal betreden. Mosjé vraagt Hasjem de volgende leider van het volk aan te wijzen, en Hasjem kiest Jehosjoe'a bin Nun.  Mosjé stelt vervolgens Jehosjoe'a als zijn opvolger aan in de aanwezigheid van heel het volk. De Parasja eindigt met speciale leringen betreffende de dienst in het Beit Hamikdasj.
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Inzicht in de parasja
„…Hij heeft bekano [in zijn ijver] Mijn woede, kinati [Mijn jaloezie] op hen, afgewend van de Israëlieten” (Bamidbar 25:11). 

Rasji vertaalt het woord kina, de stam van bekano  en kinati, met ‘wraak.’ En hij voegt daaraan toe dat elke uitdrukking van kina in Tora ‘zich afgunstig gedragen’ betekent, zich op te winden, zich op te warmen, om een zaak te wreken, zoals het Franse woord embrasement dat ‘vuur, gloed’ betekent [in de betekenis van „in vuur en vlam geraken voor iets]. 

Rasji leert ons hier een diepzinnige les. Het feit dat alle woorden kina in Tora „wraak”, een „rekening vereffenen” betekenen, houdt in, dat zelfs als de een jaloers is op een ander, bijvoorbeeld als de buurman een mooiere auto heeft of als zijn gras groener is, dan is dat niet alleen maar jaloezie, maar het is tevens wraak. Hoe moeten wij dit opvatten? Wat heeft mijn buurman mij gedaan waarvoor ik wraak zou willen nemen?

Het Grote woordenboek van Dale  zegt dat iemand die jaloers is, pijn en verdriet voelt omdat een ander iets heeft wat hij zelf graag wil hebben. Maar hoe veranderen dergelijke gevoelens in wraakgevoelens?

HaRav Matitiahoe Solomon sjlita stelt dat, ten einde Rasji’s commentaar te begrijpen, het nodig is om wat die​per te graven in de menselijke psyche, om de aard van een persoon die afgunstig is op een ander te analyse​ren. Wat is de motivatie van deze jaloezie en hoe komt het tot het punt van afgunst [afgunst is het stadium van Jaloezie waarbij men het voorwerp van de jaloezie de ander misgunt]?
Eerst moeten wij rekening houden met de anomalie die achter deze karaktertrek van jaloezie staat. Bij iedere andere vorm van lust en verlangen zoekt men bevrediging van zijn behoefte. Wanneer die behoefte niet be​vredigt wordt, is iemand verstoord. Zijn droefheid heeft echter alleen betrekking op datgene wat hij niet kon krijgen. Zodra zijn behoefte bevredigd is, keert zijn stemming weer terug tot normaal. Dat is niet zo bij de karaktertrek van jaloezie. Wanneer iemand jaloers is op iemand anders of op iets dat een ander bezit, dan wordt de aandacht van de jaloezie onmiddellijk van het voorwerp op de persoon die het bezit gericht. Hij begint het hem te misgunnen en dan te haten – zelfs nadat hij eenzelfde voorwerp verkregen heeft. De haat die aan zijn eigendomsverkrijging voorafging, blijft nog steeds overheersen. Met andere woorden, jaloezie ontwikkelt zich in een aantal stappen. 
Eerst ziet iemand een voorwerp dat een ander in zijn bezit heeft en dat hijzelf wil hebben. Hij zegt bij zich​zelf: „Mijn vriend heeft iets dat ik niet heb.” Dan zegt hij: „Ik verdien dat voorwerp ook te bezitten. Hij is niet beter dan ik.” In de derde fase heeft hij het gevoel dat hij er meer recht op heeft dan zijn vriend. Hij be​gint zich nu in te denken dat in werkelijkheid dat voorwerp van hem hoort te zijn en niet van zijn vriend. Hij vraagt zich nu af: „Wat doet hij met mijn voorwerp?” Ten slotte wordt hij zo overweldig door zijn verbeel​ding, dat hij kwaad wordt op zijn vriend dat die ‘zijn’ voorwerp ‘gestolen’ heeft. „Wat hij heeft is in feite van mij!” Hij wordt woedend op die ander die „eens zijn vriend was” en hij zoekt naar wraak.

Dit is de betekenis van wat Rasji schrijft: het woord kina, dat in het algemeen vertaald wordt met jaloezie, bevat een overweldigende kracht van wraakgevoelens in zich. Zo is de menselijke aard.
HaRav Solomon merkt op dat, sommige mensen helaas een heel leven lang twistziek en vol wrokgevoe​lens zijn. Zij willen aan de top staan; ze zoeken publieke erkenning. Als iemand anders de publieke erken​ning krijgt waarvan zij vinden dat zij er recht op hebben, dan worden zij geagiteerd en gedeprimeerd. Dat leidt tot lasjon hara [kwaadsprekerij], zich neerbuigend uitlaten over anderen en laster. Dat is hun wraak. Dat sust hun boosheid. Niet alleen spreken zij lasjon hara, zij willen er ook graag naar luisteren – zolang als het de persoon, die het object van hun afgunst is, maar omlaag haalt en vernedert. Afgunst is de wortel van lasjon hara.

Dit is geen nieuw verschijnsel. En deze theorie is ook niet nieuw. Het enige nieuwe eraan is waarschijnlijk dat iemand de moed had om zich erover uit te spreken, de aandacht te vestigen op een ziekte, die de plaag van onze hedendaagse maatschappij is. Jaloezie, haat, laster, wraak – het zijn allen uitingen van onze gevoelens als iemand anders iets heeft dat wijzelf begeren. Het komt nimmer bij ons op dat wij het misschien niet ver​dienen, of dat wij er niet hard genoeg voor gewerkt hebben. Niemand bekijkt het ooit van die kant. Wij heb​ben altijd het gevoel dat òf alles van ons ìs, of alles van ons hoort te zijn. Wij gaan ons recht halen en vragen niet of wij daar recht op hebben. Als iemand anders iets heeft waarvan wij voelen dat wij dat zouden moeten hebben, dan hebben zij dat dus van ons afgenomen.
Bestaat er een genezing voor deze ziekte, die ‘afgunst’ genoemd wordt? Orechot Chaïm l’HaRosj schrijft dat afgunst een ziekte is, waarvoor geen genezing bestaat. De Mesillat Jesjariem schrijft dat afgunst het resultaat is van onwetendheid en dwaasheid. De afgunstige persoon wint er niets bij; degene op wie hij afgunstig is, verliest er niets bij; de enige die erbij verliest is degene die afgunstig is. Afgunst wordt nog veel erger wan​neer men ziet dat een concurrent meer succes heeft. Afgunst is dodelijk; het is irrationeel. Maar dat feit schijnt er niemand van te weerhouden.
De Or Jechezkel verklaart de ziekte, die afgunst genoemd wordt,  door uit te leggen dat de persoon in kwes​tie zich niet realiseert dat hij ziek is. De afgunst vreet hem op, totdat hij vervuld van wraakgevoelens is. Is er nog hoop voor hem? 

Er is nog een kans voor genezing – geloof, vertrouwen in de Almachtige. Wanneer iemand zich het idee in​prent dat alles wat hij ooit zal bezitten, van Hasjem is en dat niemand ooit van hem iets kan afnemen wat recht​matig zijn eigendom is, dan is hij genezen van zijn afgunst. En inderdaad, wie afgunstig is op een ander, is, zoals HaRav Chaïm Vital zt”l het zegt, een moreed beHajem, iemand die tegen de Almachtige rebelleert. Hij vecht de beslissingen van Hasjem aan met betrekking tot wie wat zal krijgen en wie het niet krijgt. De Rambam schrijft dat in de dagen van de Masjiach er geen oorlogen, geen honger, geen jaloezie en geen afgunst meer zullen zijn. Er zal een overvloed aan goederen zijn, en de mensen zal het aan niets meer ont​breken. Zij zullen zich nog maar met één enkele inspanning bezighouden: om Hasjem te kennen en een die​per begrip te krijgen van zijn grootheid. Hoe interessant is het, zegt HaRav Solomon, dat de enige tikoen [repa​ratie, verbetering, herstel], die nodig is in de harten van het Joodse volk, om een periode te brengen waarin we kunnen garanderen dat de wereld gevuld zal zijn met een grondige kennis van de Almachtige, de uitroei​ing van de afgunst uit ons midden is. Helaas ontglipt dat „enige ding” ons voortdurend. 
Haftara Parasjat Pinchas (I Koningen 18:46-19:21)

Eliahoe’s leven wordt bedreigd door Koningin Iezèwel [Jeesjzèwel in het Hebreeuws, ‘dat is afval’ in het Nederlands, waar zij Izebel genoemd wordt]. Hij vlucht naar de woestijn, waar een engel hem eten en drinken brengt. Hij vlucht verder, naar de berg Chorev, waar hij klaagt dat hij zich vol vuur voor Hasjem heeft ingezet, maar dat de Joden G-d verlaten hebben. Hij krijgt een visioen van de Sjechina die aan hem voorbijtrekt, niet in een storm, niet in de aardbeving na de storm, niet in het vuur na de aardbeving,  maar in een nauwelijks hoorbaar geruis ging Hasjem aan hem voorbij. Hem wordt daarbij gezegd om Chazael als koning over Aram aan te stellen, om Jehoe als koning over Israël aan te stellen en om Elisja aan te stellen als opvolger van Eliahoe zelf. Elisja volgt hem en dient hem.
Het verband met de parasja

Pinchas wordt geïdentificeerd met Eliahoe. Zoals Pinchas met vuur en vlam de eer van Hasjem verdedigde tegen de zonde van Israël met de Midjanietische vrouwen, zo verdedigde Eliahoe Hasjem tegen de zonden van het afvallige Israël in zijn tijd. Eliahoe wordt niet geprezen voor zijn ijver en vuur zoals Pinchas. In tegendeel, hem wordt gezegd om zijn opvolger aan te wijzen. Pinchas paste gestreng het recht toe op de schaamteloze nasi, die zich te buiten ging met het Midjanitische meisje, waarmee hij de plaag, waarbij 24.000 doden vielen, stopte. Hij pleitte tegelijk om genade voor de rest van het volk. Eliahoe paste alleen het strenge recht toe. Hij loofde wel de Vader, maar niet Diens kinderen. Daar was Hasjem niet van gediend.
Jaargang IV, nr. 23

Wanneer ik Sjabbat vóór zonsondergang accepteer, mag ik dan een andere Jood vragen nog een melacha voor mij te doen?

De halacha is, dat men, zelfs al heeft men Sjabbat geaccep​​teerd, een andere Jood, die nog niet Sjabbat geaccepteerd heeft, instructies mag geven om een melacha d’Oraita
 te doen. Dit geldt ook voor een vrouw die de kaarsen al heeft aangestoken en dus Sjab​bat geaccepteerd heeft. In zo’n geval mag de vrouw haar man of kinderen, die nog niet Sjabbat geaccep​teerd hebben, vragen of het vuur van het fornuis aan te steken, het licht in huis aan te doen of iets anders dat zij nog niet gedaan had voordat zij de kaarsen aanstak. Dit alles op voorwaarde dat de tsibboer nog geen Sjabbat geaccep​teerd heeft.

Mag iemand die volgens Rabbeinoe Tam gaat,
 een andere Jood na Sjabbat vragen een melacha te doen?
Het hangt af van de aard van hoe deze persoon Rabbei​noe Tam accepteert. Wanneer men meent dat de tijd van Rabbeinoe Tam de halacha is, dan mag men niet aan een andere Jood opdracht geven Sjabbat te over​treden, want volgens hem is het nog Sjabbat.
 Wanneer men echter Rabbeinoe Tam alleen als een choemra [gestrengheid] geaccepteerd heeft, dan mag men een mede Jood, die niet volgens Rabbeinoe Tam gaat, wel vragen een melacha d’Oraita te doen, want het verbod om een andere Jood te vragen een melacha te doen op Sjabbat, is geen verbod d’Oraita, maar mid’Rabbanan.

Wat kan ik doen wanneer ik Sjabbat geaccepteerd heb en ik moet nog een melacha verrichten?

Het is duidelijk dat men geen melacha meer mag verrichten, nadat men Sjabbat heeft geaccepteerd. De vraag is of men zijn Sjabbat-acceptatie kan annuleren, zolang het voor zonsondergang is.

De beste oplossing is om aan iemand anders, die Sjab​bat nog niet geaccepteerd heeft, te vragen de melacha voor je te doen (voorop gesteld dat het niet vlak voor zonsonder​gang is, want vanaf dat moment is het voor iedereen verboden melachot te doen). Wij moeten er de nadruk op leggen dat dit een ernstig en gecompliceerd pro​bleem is en men moet in zo’n geval een Rav raad​ple​gen. Onze bedoeling hier is alleen om de verschil​lende meningen hierover te presenteren.

Wanneer het echter iets is wat men zelf moet doen, dan hangt het af van wat men verstaat onder „kabbalat Sjabbat” – de acceptatie van Sjabbat. Wanneer kab​balat Sjabbat de status van een eed heeft, dat wil zeggen dat het beschouwd kan worden alsof men ge​zwo​ren heeft geen melachot vóór Sjabbat te zullen ver​richten, dan is de halacha dat de eed geannuleerd kan worden voor een beit din van drie mannen, in over​een​stemming met de voorschrif​ten van de halachot voor annulering van een eed. Op deze manier zou er een mogelijkheid zijn om de acceptatie van Sjabbat te an​nuleren, en dan zou men alsnog een melacha kunnen doen.
 Het is echter algemeen geaccepteerd dat de acceptatie van Sjabbat meer en ernstiger is dan een eed en dat het niet geannuleerd kan worden.

Hoe is de halacha wanneer ik Sjabbat heb geac​cepteerd en mij daarna realiseer dat ik nog geen mincha gedawend heb?

Ook dit is afhankelijk van de interpretatie van het begrip kabbalat Sjabbat, maar vanuit een ander gezichtspunt. De Sjoelcha Aroech HaRav (261 in de Koentres Acheron 3) interpreteert het zo, dat als iemand ver​vroegd Sjabbat accepteert, dat hij dan besloten heeft geen melacha meer te zullen doen, maar dat het dan nog geen Sjabbat is. Het ge​volg is dat men dan nog wel mincha mag dawenen, omdat het nog vrijdag is.
 In de Misjna Beroera (263:43) zien wij dat een vrouw die de Sjabbat-kaarsen heeft aan​gesto​ken, geen mincha meer mag dawenen, hetgeen ons tot de conclusie leidt dat kabbalat Sjabbat meer is dan alleen een afzien van melachot, en dat het beschouwd wordt alsof men daad​werkelijk Sjabbat heeft geaccep​teerd. Volgens deze mening mag men na kabbalat Sjabbat geen mincha meer dawenen.

Het slotwoord is dat men geen Sjabbat moet accepte​ren, voordat men mincha gedawend heeft en als men eenmaal Sjabbat geaccepteerd heeft, moet men zijn Rav om raad vragen, want er is een meningsverschil.

Wat kan ik doen als ik laat in sjoel kom en de tsibboer heeft al Sjabbat geaccepteerd maar ik heb nog geen mincha gedawend?

Dan ga je in een zijkamer of ergens anders mincha dawe​nen, maar niet waar al de andere mensen bij zijn. Het is namelijk niet juist om zich te gedragen alsof het een werkdag is, als de tsibboer al Sjabbat geaccepteerd heeft. Wij moeten erop wijzen dat dit alleen kan als jezelf nog niet op Barachoe geantwoord of Mizmor Sjier gezegd hebt. Want daarna is het voor jou ook Sjabbat en mag je niet meer mincha dawenen.
Maar als de tsibboer Sjabbat geaccepteerd heeft, moet een enkeling dat toch volgen?

Dat is inderdaad waar, dat wil zeggen, wanneer de tsib​boer Sjabbat geaccepteerd heeft, mag ook een enkeling geen melachot meer verrichten. Maar hij mag nog wel mincha dawenen, zolang hij nog niet op Barachoe geant​woord heeft.






























� Sj.A. 263:17 en M.B. 64. Zie ook Sj.Sj.K. 46:21.


� Volgens Rabbeinoe Tam is het pas nacht 72 minuten na zons�onder�gang, hetgeen betekent dat Sjabbat later uitgaat dan algemeen gebruikelijk is.


� Zie S.S.K. 46, n. 105.


� Zie de Sj.Sj.K. 46, n. 11.


� HaRav Sternbuch sjlita.


� Hij schrijft dat de kabbalat Sjabbat van de tsibboer zwaarder weegt.


� Zie Sj.Sj.K. 46:5 en n. 28 en Sj.Sj.K. 43, n.128.
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