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Parasjat Kie Tissa (Exodus 30:11-34:35) – Parasjat Para
Overzicht Kie Tissa

M

osjé houdt een volkstelling door de halve sjekels te tellen die door alle mannen boven de twintig jaar gegeven zijn. Mosjé wordt geboden een koperen wasbekken te maken voor het Misjkan. De vrouwen schenken het benodigde materiaal. De samenstelling van de zalvingsolie wordt gespecifi​ceerd, en Hasjem instrueert Mosjé om deze olie alleen te gebruiken voor de inwijding van het Misjkan, zijn vaatwerk en voor de zalving van Aharon en diens zonen. Hasjem kiest Betsalel en Oholiav uit als de vak​man​nen om het Misjkan en al de voorwerpen ervoor te maken. Het Joodse volk wordt geboden de Sjabbat te houden als een eeuwig teken dat Hasjem de wereld geschapen heeft. Mosjé krijgt twee Stenen Tabletten van het Getuigenis, waarop de tien geboden staan geschreven. Een gemengde menigte die met het Joodse Volk Egypte verlaten heeft, raakt in paniek wanneer het lijkt dat Mosjé niet op tijd terug komt van de berg, en dwingen Aharon een gouden kalf te maken om dat te aanbidden. Aharon probeert hen af te houden en het uit te stellen. Hasjem zegt tegen Mosjé dat hij onmiddellijk naar het volk moet terugkeren, en dreigt alles en iedereen te vernietigen en een nieuwe natie uit Mosjé op te bouwen. Wanneer Mosjé de orgie van de afgodendienst ziet, smijt hij de Stenen Tabletten met de tien geboden op de grond en vernietigt het gouden kalf. De Levieten melden zich vrijwillig aan om de overtreders, 3.000 man, te doden. Mosjé bestijgt opnieuw de berg om Hasjem om vergeving te vragen voor het volk, en Hasjem accepteert zijn gebeden. Mosjé zet het Misjkan op en de wolk van de glorie van Hasjem keert terug. Mosjé vraagt Hasjem om hem de regels, waarbij de wereld geregeerd wordt, te tonen, maar hem wordt slechts een klein deel van zijn verzoek ingewilligt. Hasjem vetelt hem nieuwe stenen uit te hakken, en toont hem de tekst van het gebed dat genade zal oproepen. Afgoderij, overspel en de combinatie van melk en vlees zijn verboden. De wetten van Pesach, de eerst geborene, de eerste vruchten, Sjabbat en Soekot worden geleerd. Wanneer Mosjé afdaalt met het tweede stel Tabletten, glanst zijn gezicht ten gevolge van het contact met de G-dheid.
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Parasjat Para (Bamidbar 19:1-22)

Parasjat Para is een van de vier speciale parasjiot die gelezen worden vóór Pesach. Op de Sjabbat voor Rosj Chodesj Nisan wordt Parasjat HaChodesj gelezen, de Sjabbat voor Parasjat HaChodesj is de Sjabbat waar​op wij Parasjat Para lezen, waar het reinigingsproces met behulp van de as van een verbrande rode koe beschreven wordt voor iemand die met een dode in aanraking gekomen is.

In de parasja Kie Tissa  wordt de zonde van het gouden kalf besproken, in parasjat Para doet de moeder van het kalf boete voor haar zoon. Rasji vergelijkt het met de zoon van een slavin, die het paleis van de koning verontreinigd heeft. Dan zegt men: laat zijn moeder komen en het vuil wegruimen.
Haftara Para (Jechezkel 36:16-38)
36:16-19 De oorzaak van de ballingschap van de Israëlieten is hun zonde van de vervuiling van het Land Israël en de verontreiniging van het Volk. De Joden waren schuldig aan afgoderij, bloedvergieten en ontucht. Elk van deze drie zonden leidde ertoe dat de Joden in ballingschap werden gestuurd. Nadat de Israëlieten in ballingschap gestuurd werden, gaf Hasjem aan Jechezkel  een profetie die de Joden hoop zou geven. 36:20-23 - De reden dat de Joden na 70 jaar mochten terugkeren uit ballingschap, was niet omdat zij tot inkeer gekomen waren en daarmee het recht op terugkeer naar Erets Jisraël verdiend hadden. Maar het was dat Hasjem niet wilde dat de vijanden van Israël zouden zeggen: „Wij zijn erin geslaagd G-ds volk te vernietigen.”  36:24-27 De toekomstige geestelijke wedergeboorte zal beginnen als Hasjem Israël gereinigd heeft.  Hasjem zal hun Jetser HaRa (hun slechte neigingen) uit hun hart verwijderen, en hen als het ware nieuwe harten geven met een zuivere geest. Hasjem zal ons veranderen van „harten van steen” in „harten van vlees”. Deze harten zullen ons in staat stellen ook de choekiem [de wetten die geen logische verklaring hebben] van Tora van harte na te komen. Jechezkel belooft ons, dat in de toekomst de profetie weer zal terugkeren tot Israël. 36:28-36 Jechezkel krijgt een profetie over toekomstige zegeningen. Hij voorspelt dat de Joden in de toekomst weer permanent en veilig zullen leven in het Land Israël.  Zij zullen in Hasjem geloven en zijn mitswot nakomen. Hasjem belooft het Joodse volk te helpen en te redden. Hasjem zal dan Israël zegenen met overvloed, een overvloed aan producten en een overvloed aan kinderen. Niet dat Israël dat dan verdiend heeft, maar dat zullen zij krijgen dankzij G-ds genade. 

Inzicht in parasjat Kie Tissa
HOOFDSTUK 30

Vers 11-16: De volkstelling
De Tora leert ons dat het verboden is om Joden op de gewone manier te tellen en dat, wanneer het nodig is om een volkstelling te houden, dat gedaan moet worden door de mensen voorwerpen te laten geven, die geteld kunnen worden. 

In het geval in de woestijn werden alle mensen, rijk en arm gelijk, opgeroepen een halve sjekel te doneren voor de bouw en het onderhoud van het Misjkan. 

De status van Israël stijgt wanneer het bijdraagt aan liefdadige doelstellingen en dat is de reden waarom zij geteld werden door de donatie van de hele natie aan een heilig doel. Dit idee vinden we terug in de letterlijke vertaling van het gebod in vers 12: „Wanneer je de hoofden van de Israëlieten opneemt…”, hetgeen impli​ceert dat het doel van deze bijdrage niet alleen was om een volkstelling mogelijk te maken, maar om het niveau van de donateurs te verheffen.

De gelijkschakeling van iedereen aan deze donatie van de halve sjekel symboliseert dat alle Joden moeten deelnemen aan dit nationale doel. Ieder moet zijn eigen belangen opgeven voor het belang van de natie. Rav Hirsch zegt, dat wie dit doet, oneindig beloond wordt, want de opdracht van Israël is afhankelijk van de eenheid van het volk.

Er is ook sprake van verzoening die bereikt wordt met de donatie van de halve sjekel. Er schuilt grote kracht in de eenheid van een volk dat een gemeenschappelijk doel nastreeft. Geen individu is vrij van zonden, maar gezamelijk worden alle verdiensten samen gebundeld en kan men tot grotere hoogten stijgen. Het gevolg is dat het hele volk gunstiger beoordeeld kan worden dan een enkeling. Dat is ook een reden waarom het belangrijk is om in een gemeenschap de dawwenen.

De drie troemot

Het woord troema – heffing – wordt in de verzen 13-15 driemaal genoemd. Hieruit leiden onze Geleerden af, dat er drie verschillende giften waren. Twee bestonden uit een halve sjekel elk, en de derde was een vrijwillige bijdrage in zilver, van wisselende grootte. De beide verplichte bijdragen waren voor de jaarlijkse dekking van de kosten van de gemeenschaps-offers, terwijl de eenmalige vrijwillige bijdrage diende voor de sokkels waarop de wanden van het Misjkan rustten (26:19). 

De jaarlijkse halve sjekel voor de gemeenschaps-offers werden in de maand Adar geïnd, zodat er voldoende geld in de Tempelkas zou zijn voor de maand Nisan. Daarom werd deze afdeling altijd in de synagogen gelezen op de Sjabbat voor Rosj Chodesj Adar. Ter herinnering aan dit gebod is het de gewoonte om met Poeriem de helft van de standaard munt van het land waar men woont te geven aan een liefdadig doel, als uitdrukking van ieders gelijke verantwoordelijkheid voor de noden van de gemeenschap.

Vers 17-21: Het koperen wasbekken
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Op de binneplaats van het Misjkan stond een groot koperen vat, de kior, gevuld met water, waarmee de Kohaniem hun handen en voeten wasten voordat zij met hun dienst begonnen. Het was een groot vat op een voet, op een koperen plaat en het had twee kranen aan de onderkant, waaruit het water kon lopen (Rasji).

Dit handen en voeten wassen was om redenen van heiligheid, niet voor hygiëne. Onkelos vertaalt het woord, dat in dit verband doorgaans vertaald wordt met „wassen” met „heiligen”. De handen en voeten zijn de uiterste ledematen en door die te heiligen tonen de dienaren van Hasjem dat zij zich volledig aan Zijn dienst zullen wijden. Om dezelfde redenen hebben de Geleerden bepaald dat men zijn handen moet wassen voordat men begint te dawwenen (Rambam).
Vers 22-33: De zalvingsolie

Mosjé werd geboden een mengsel samen te stellen van olie en specerijen, dat gebruikt zou worden om al de voorwerpen van het Misjkan en ook Aharon en zijn zonen in te wijden. In de toekomst zou deze zelfde olie gebruikt worden om de koningen van de Dynastie van David en om de Hoge Priesters in te wijden, tot het einde van de dagen van de Eerste Tempel.

De vervaardiging van de zalvingsolie was uniek in zoverre dat het door Mosjé zelf bereid moest worden (Or HaChaïm). Deze zalvingsolie die door Mosjé bereid werd, was de enige zalvingsolie die ooit gebruikt werd en waar die is gebleven zullen we weten, zodra de Masjiach komt. 

Het is verboden deze zalvingsolie precies na te maken, voor welk doel dan ook, want dat is een ontheiliging van G-ds wil. De exacte samenstelling van de zalvingsolie is niet bekend, evenmin als welke de genoemde kruiden precies zijn.

HOOFDSTUK 31

Vers 1-11: De aanstelling van Bestalel

Nadat G-d de nodige instructies voor de bouw van het Misjkan gegeven heeft, wordt Betsalel aangesteld om toezicht te houden op de bouw ervan. Volgens Sanhedrin was hij op dat moment pas 13 jaar oud. Het is uiterst verbazingwekkend, zo niet wonderbaarlijk, dat hij de vaardigheid had weten te ontwikkelen voor de bouw van het Misjkan, te meer, daar de werkomstandigheden, waartoe Israël in Egypte veroordeeld was, zich daar niet bepaald voor leenden. In Egypte moest Israël rugbrekende arbeid verrichten, en men kreeg daar nimmer goud, zilver en edelstenen te zien, laat staan de gelegenheid om die te bewerken.  Bovendien was Betsalel vervuld van een G-ddelijke geest, wijsheid en inzicht en kennis van ieder ambacht (zie vers 31:3). Ter verklaring hiervan schrijft Ramban dat de Midrasj Sjemot Rabba 40:2 schrijft, dat „G-d Mosjé het boek van de eerste mens toonde,  en hem vertelde: „Vanaf dit moment heb Ik ieder mens een rol gegeven en ook Betsalel heb ik toen reeds zijn rol bepaald, zoals er geschreven staat: Zie, Ik heb Betsalel bij naam genoemd.” Dus Betsalel was reeds bij de Schepping voor zijn taak bestemd.

Vers 12-17: De Sjabbat

Hier wordt het gebod om Sjabbat te houden nogmaals herhaald, om ervoor te waarschuwen dat de bouw van het Misjkan de Sjabbat niet verdringt. Israël moest zich aan Sjabbat houden en rusten van zijn werk, zelfs terwijl het bezig was aan de bouw van de woning voor Hasjem. De 39 melachot [werkzaamheden] die verboden zijn op Sjabbat, worden allen afgeleid van de werkzaamheden die nodig waren voor de bouw van het Misjkan.

Rabbeinoe Bachia legt uit dat de Sjabbat de basis is van ons geloof en gelijkwaardig is aan alle overige geboden, want door zich aan de Sjabbat te houden, toont men dat men gelooft dat G-d de wereld in zes dagen geschapen heeft en op de zevende dag gerust heeft. Onze Geleerde zeggen dat wanneer heel het volk Israël slechts twee Sjabbatot houdt, het onmiddellijk verlost zal worden!
HOOFDSTUK 32

Blijf niet stil!
„Toen ging Mosjé aan de poort van het legerkamp staan en riep: ‘Wie voor Hasjem is, komt naar mij!’
En de hele stam Levi verzamelde zich bij hem.” De Da’at Zekeniem mi'Ba'alei Tosfot schrijft dat er drie groepen waren bij het „Kalf”: één die alleen een leider verlangde („... die voor ons uit gaat”); één die het kalf als afgod accepteerde (dat waren de 3.000 die gestraft werden met het zwaard); en de stam van Levie, die trouw aan Hasjem bleef. 

De Chofetz Chaim citeert de Midrasj Jalkoet en schrijft: „Wie zou niet verklaren dat hij voor G-d was?” Maar wat Mosjé Rabbeinoe in werkelijkheid bedoelde was: „Wie gaf zelfs geen gouden ring voor het Kalf.” Met andere woorden: „Wie is exclusief voor Hasjem? Wie speelde geen enkele rol bij het ‘Gouden Kalf’?” Ramban, geeft commentaar op deze drie groepen en legt uit dat diegenen die ervoor offerden, gedood werden met het zwaard; zij die het omhelst en gekust hadden, stierven aan de pest en diegenen die zich er alleen over verheugd hadden dat het gemaakt was, stierven nadat zij gedronken hadden van het water met het goudstof van het Kalf. Hier zien wij aan, vervolgt hij, hoe afschuwlijk afgoderij is in de ogen van G-d. Zelfs de geringste deelname, al was het alleen met onze harten, wordt als een ernstige overtreding beschouwd. 

Het is opmerkelijk dat er buiten de stam Levie geen enkele Jood genoemd wordt die exclusief trouw aan Hasjem was. Iedereen was wel enigszins schuldig aan de deelname in de aanbidding van het Gouden Kalf, zo niet actief , dan wel passief door zich stil te houden. 

De enige mensen die niet als verraders gebrandmerkt worden door Tora, zijn de Levieten. Het is algemeen bekend hoe drie adviseurs bij Par’o aanwezig waren toen hij hen om raad vroeg om de Joden zware slaven​arbeid op te leggen: – Jitro, Bil'am en  Ijov. Jitro maakte bezwaar [en moest uit Egypte vluchten], Bil’am stemde met het plan in, maar Ijov hield zich stil – hij onthield zich van stemming. Jitro verdiende het om tot de „bescherming door de Sjechina door te dringen”: hij bekeerde zich tot het Jodendom; Bil’am werd gedood door het zwaard – door hetzelfde volk wiens slavernij hij verdedigd had. Ijov werd  getroffen door veel ellende. 

De vraag is waarom Ijov gestraft werd. Waarschijnlijk voelde hij de nutteloosheid van een protest tegen de machtige Par’o. Par’o, een man met een ijzeren wil, zou vast en zeker zijn plan niet opgeven op zijn advies? De consultatie met zijn adviseers was vermoedelijk niet meer dan een formaliteit? Hij wilde – en verwachtte – hun instemming, en iets anders zou vermoedelijk zijn woede opwekken – met wie weet welk resultaat. 

Echter, zo legt de Brisker Rav uit, wanneer mensen zo zwaar moeten lijden, dan heeft men niet het recht om stil te blijven. En daarom testte Hasjem Ijov: hoe stil zou hij blijven als hijzelf moest lijden? 

Men kan niet onpartijdig blijven wanneer anderen lijden. Als er niets is dat men werkelijk kan doen, dan is een teken van sympathie het minste wat men kan doen, want stil blijven is een bewijs dat met er onver​schillig voor is, en totale ongevoeligheid voor het lijden van een ander is een grote zonde.
Zo is het ook met G-d. Wanneer wij Hem liefhebben en om Hem geven, dan kunnen wij niet eenvoudig aanzien hoe anderen hem verwerpen en Zijn Naam onder hun voeten vertrappen. Dan moet men in de meeste felle woorden protesteren en doen wat men kan om de situatie recht te zetten en een eind te maken aan de ontheiliging van G-ds Naam. En wanneer men ervan overtuigd is dat men niets kan doen om de situatie te veranderen, dat is men op zijn minst een verbaal protest verplicht – een zucht van pijn. Want anders wordt men gebrandmerkt als een collaborateur, want stilte moedigt de daders aan om voort te gaan op de door hun ingeslagen weg; en bovendien wordt totale onverschilligheid voor chilloel Hasjem ook als een ernstige zonde beschouwd.
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Pesachiem 
Door Rabbi Mendel Weinbach, decaan Ohr Somayach
Wat is voor Pesach?

Talmoed Pesachiem 53a
Het is verboden, verklaart Rav Jehoeda in naam van Rav, om te zeggen: „Dit vlees is voor Pesach.” Als reden hiervoor geeft hij op dat een dergelijke verklaring de indruk wekt dat men het dier als offerdier gewijd heeft, als korban Pesach, hetgeen in de tijd van het Beit HaMikdasj geofferd en gegeten werd, en wanneer men daar dan vervolgens van eet, lijkt het of hij dan illegaal van het offervlees eet buiten het Beit HaMikdasj.

Maar als men zegt: „Dit graan is voor Pesach,” voegt Rav Pappa daaraan toe, dan is er geen probleem, want het is duidelijk dat hij alleen bedoelt dat hij dit graan opzij wil zetten als voedsel voor Pesach.

Tot hoever gaat dit verbod om te zeggen: „Dit vlees is bestemd voor Pesach?”

Volgens één mening zou dit alleen gelden voor lams- of geitenvlees, de dieren die geschikt zijn als korban Pesach. Zelfs als men een dergelijke verklaring maakt over vlees nadat het dier al geslacht is, zou men kunnen denken dat dit een aanwijzing is dat hij het dier als offerdier gewijd had, toen het nog leefde, iets wat verboden is, nu wij geen Tempel meer hebben waar offers gebracht kunnen worden.

Rasji strekt dit verbod echter uit tot alle dieren, omdat de misleidende verklaring kan worden opgevat als een heiliging van de verkoopwaarde van het dier, met als doel daar een lam of jong geitje van te kopen voor het Pesach-offer, een verdenking die versterkt wordt wanneer men hem vervolgens dat vlees op de Seder-avond ziet eten.

De Sjoelchan Aroech (Orach Chaïm 469:1) beslist overeenkomstig Rasji, dat het verbod geldt voor iedere soort huisdier of wild. Dit impliceert dat het alleen geld voor dieren, wegens hun gelijkenis met de soorten die met Pesach geofferd werden. Andere autoriteiten menen dat het verbod zelfs geldt voor gevogelte en vis.

Als zelfs een dergelijke verklaring over vis, die nimmer geofferd werd, aanleiding kan geven tot het mis​verstand dat men de verkoopwaarde ervan bestemd heeft voor de aankoop van een offerdier, waarom is er dan geen probleem met graan?

Het antwoord is dat aangezien het graan bewaakt moet worden, opdat het geen chameets wordt, het duidelijk is dat met de woorden „dit graan is voor Pesach” bedoeld wordt dat men het wil bewaken opdat het kosjer zal zijn voor Pesach.

(Deze verklaring, gegeven in de Misjna Beroera [469:1, in Sja’ar Hatsioen 6], houdt in dat alles wat niet chameets kan worden, onder dit verbod valt, overeenkomstig de mening dat vis daarbij is inbegrepen. Maar misschien was het Rabbijnse decreet beperkt tot leden van het dierenrijk, terwijl al het andere voedsel geplaatst werd in de categorie van het graan.)

( ( (
Zei Rav Acha bar Chanina: „Wat is de betekenis van de profetische uitspraak [de laatste woorden van ‘Aleinoe]: „En G-d zal Koning zijn over het hele universum, en op die dag zal G-d Eén zijn en Zijn Naam zal Eén zijn” (Zacharja 14:9)? Is Hij vandaag niet ook Eén?

Deze wereld is anders dan de Komende Wereld. In deze wereld maakt men een beracha voor goede berichten – „Gezegend is Hij die goed is en goed doet aan anderen” – maar over slechte tijding zeggen we: „Gezegend is de rechtvaardige Rechter.” In de Komende Wereld zal er slechts één soort beracha zijn – die voor goede berichten. Er zal dan geen slechte tijding meer zijn.” (Talmoed Pesachiem 50a)
DE MITSWOT VAN DE WEEK
In het Nederlands vertaald door Zwi Goldberg

Deel II: De Mitswot Lo-Ta’asei [de verboden]  nrs. 83-86
Overgenomen uit Sefer haMitswot hakatsar van de Chafeets Chaïm. [Wat tussen rechte haken staat, is door de samensteller toegevoegd.]
-------------------------------------------------------------------------------------------------------
83. Het is verboden om met maten of gewichten te bedriegen
zoals er geschreven staat (Wajjikra 19:35): „Jullie zult geen onrecht doen in het misjpat, met maten, met gewichten of met mesoera.” En de Geleerden, hun aandenken zij tot zegen, verklaarden (Sifra ib.): misjpat betekent de standaardmaten; „met maten en gewichten”: dat er niets mag ontbreken aan de standaard maat of -gewicht, zoals het volk van het land is overeengekomen, en ook dat men zijn naaste niet mag bedriegen met de maten voor de grond. „Of met mesoera” – hiermee benadrukt Tora dat zelfs een kleine hoeveelheid belangrijk is, zoals een mesoera, hetgeen een zes-en-dertigste deel van een log is.

Wie dit overtreedt, veronachtzaamt een gebod [„Een juiste weegschaal en juiste gewichten zullen jullie heb​ben.” (Wajjikra 19:36)] en hij overtreedt dit verbod. Zelfs als hij aan een afgodendienaar iets te weinig geeft, overtreedt hij dit verbod en dan moet hij het teruggeven. Het is ook verboden om een afgodendienaar met een rekening te bedriegen, want dat is inbegrepen in: „Al wie dit doet, ieder die onrecht pleegt is een gruwel voor Hasjem, jullie G-d” (Dewariem 25:16).

Het Beit Din [rechtbank] heeft de plicht om ambtenaren aan te stellen die de winkels bezoeken en die de weegschalen, de maten en gewichten controleren, en die de marktprijzen vaststellen. Als iemands maten of gewichten of zijn weegschaal niet in orde zijn, moeten die weggenomen worden en moet hij gestraft worden. En wie te hoge prijzen vraagt, moet gedwongen worden te verkopen voor de marktprijs. De [Hemelse] straf voor [slechte] maten en gewichten is zwaarder dan die voor ontucht; wie zich daaraan schuldig maakt is als iemand die de Uittocht uit Egypte ontkent.

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

84. Het is verboden om een gebrekkige maat of gewicht in bezit te hebben

zoals er geschreven staat (Dewariem 25:13-14): „Je zult in je buidel geen twee soorten weegstenen hebben, een grote en een kleine. …en niet twee soorten efa.” Zelfs al gebruikt hij ze niet om ermee te meten of te wegen. 

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

85. Het is verboden om de grens van je buurman te verplaatsen, met name in Israël

zoals er geschreven staat (Dewariem 19:14): „Je zult de grens van je buurman niet verplaatsen, die vroegeren hebben vastgesteld op je erfdeel.” Dat wil zeggen dat het verboden is om wat van zijn land te pakken. Als iemand het gebied van zijn buurman met geweld binnengaat, als is het maar een vinger breed, zelfs buiten het Land Israël, dan is hij een rover; en wanneer hij dat in het geheim doet, dan is hij een dief.

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

86. Het is verboden newela te eten

zoals er geschreven staat (Dewariem 14:21): „Je zult geen newela eten.” Newela is ieder dier, wild of gevogelte dat vanzelf gestorven is of dat niet volgens de voorschriften geslacht is. Wie daar de hoeveelheid van een kezajit [olijfgrootte] van eet, verdient gegeseld te worden. Wanneer iemand de hoeveelheid van een kezajit eet van een misgeboorte van een kosjer dier, dan overtreedt hij dit verbod op newela. Daarom is het verboden om een pasgeboren dier te eten voor de avond van de achtste dag, want pas dan is de twijfel, of het een misgeboorte is, opgeheven. Maar wanneer bekend is dat de zwangerschap compleet was, mag men het direct na de geboorte eten.

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

    
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