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Sjabbat Weekblad voor Nederland
Overzicht Parasjat Emor (Leviticus 21:1-24:23)
De Kohaniem worden geboden om contact met lijken te vermijden, ten einde een hoge standaard van rituele zuiverheid te handhaven. Zij mogen slechts de begrafenis van zeven naaste familieleden bijwonen: vader, moeder, echtgenote, zoon, dochter, broer en ongetrouwde zuster. De Kohen Gadol - hoge priester - mag zelfs niet de begrafenis van zijn naaste familieleden bijwonen. Er worden bepaalde huwelijksbeperkingen opgelegd aan de Kohaniem - priesters. Het volk moet eerbied hebben voor de Kohaniem. De fysieke defec​ten die een Kohen ongeschikt maken voor de Tempeldienst worden opgesomd. Teroema - een heffing op de landbouwproducten die aan de Kohaniem gegeven moet worden, mag uitsluitend door de Kohaniem en hun huishouding gegeten worden. Een dier mag pas in de Tempel geofferd worden als het acht dagen oud is en geen fysieke gebreken heeft. Het volk wordt opgedragen de Naam van Hasjem te heiligen, door er voor te zorgen dat hun gedrag altijd voorbeeldig is, en door bereid te zijn eerder hun leven te geven dan te moor​den, incest te plegen of afgoden te dienen. De speciale kenmerken van de feestdagen worden beschre​ven, en het volk wordt eraan herinnerd bepaalde soorten creatieve werkzaamheden niet te doen op deze feest​dagen. Nieuw graan mag niet gegeten worden, totdat een omer gerst geofferd is in de Tempel. De Parasja verklaart de wetten voor de bereiding van de olie voor de menora en het bakken van de lechem hapaniem - de toonbroden - in de Tempel. Een man vervloekt Hasjem en wordt geëxecuteerd, zoals in Tora wordt voorgeschreven.

Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël

©1998 Ohr Somayach International - Alle rechten voorbehouden
Inzicht in parasjat Emor
Door Efraim Levine, gebaseerd op een drasja van HaGoan R’ Aaron Levine zt”l


„Op de kandelaar van zuiver goud moet hij de lampen voortdurend vóór de eeuwige in orde maken” (Lev. 24:4).  „Je moet die in twee stapels, zes in iedere stapel, vóór de Eeuwige leggen” (ibid, 6).    

In de parasja van deze week leren we over het aansteken van de Menora en het uitstallen van de toon​broden op de Sjoelchan [tafel]. Het is opmerkingswaardig dat de mitswa van het aansteken van de Menora dagelijks gebeurde, terwijl het uitstallen van de toonbroden wekelijks gebeurde. De Gemara zegt, dat als iemand wijs wil worden, hij met zijn gezicht naar het zuiden gericht moet staan tijdens het gebed, maar dat wie rijk wil worden, naar het noorden gericht moet staan. Het ezels​bruggetje om dit te ont​houden is dat de Menora in het Misjkan in het zuiden stond en de Sjoelchan in het noorden (Bava Batra 25b). De Menora is het symbool voor de wijsheid, namelijk de Tora-studie, terwijl de Sjoelchan het symbool is van rijk​dom. Men moet staan in de richting van het object dat het symbool is van dat wat men wil bereiken. 

Wij zouden willen suggereren dat er hier een diepere betekenis schuilgaat. De Menora werd dagelijks aangestoken. Wanneer men wijsheid zoekt, moet men voor ogen houden dat succes alleen mogelijk is door dagelijks Tora te studeren. Om rijkdom te verwerven moet men zich echter op de Sjoelchan concen​treren. De Sjoelchan werd wekelijks opgesteld. Deze mitswa-cyclus was er een van langere termijn dan die van de Menora. Succes in rijkdom is in het algemeen  afhankelijk van langdurige investeringen. Wat nu weinig waarde heeft, kan in de toekomst grote waarde hebben.  

Over de Menora vertelt de Gemara dat daar iedere dag een wonder mee gebeurde. De meest wes​telijk ge​legen lamp werd dagelijks met dezelfde hoeveelheid olie gevuld als alle overige lampen. Al de andere lam​pen brandden tot de ochtend, maar alleen de westelijke lamp brandde tot de volgende avond. Chazal zeggen dat dit wonder ervan getuigde dat de G-ddelijke aanwezigheid op het Joodse Volk rustte (Shabbat 22). 

Van de Toonbroden vertellen Chazal ook dat er een „groot wonder” mee gebeurde. Hoewel het brood een hele week op de tafel bleef liggen, was het na die week nog even vers en kwam de damp er nog vanaf. Wanneer het Joodse Volk driemaal per jaar naar het Beit HaMikdasj kwam, tilden de kohaniem de tafel op om de versheid van de toonbroden aan het volk te tonen. Zij zeiden dan: „Kijk hoe Hasjem van het Joodse Volk houdt” (Chagiga 26).

Wij merken op dat de Geleerden het wonder van de Menora een „getuigenis” noemde, maar dat zij ten aanzien van het wonder van de Toonbroden spraken over „liefde.”  Getuigenis is gebaseerd op waarheid en feiten. Het wonder van de Menora getuigde van het feit dat Hasjems aanwezigheid op het Joodse volk rustte. Het wonder van de Toonbroden wordt beschreven als „liefde.” Ware liefde kan alleen in de loop der tijd ge​test worden. Dit kan verklaren waarom de cyclus van het wonder van de Toonbroden langer duurde dan die van de Menora. 

We mogen nu suggeren dat de twee wonderen elkaar aanvulden. Wij hebben niet iedere realiteit in het leven even lief en niet alles wat wij liefhebben is even reëel.  De twee wonderen samen vertegenwoor​digen de realiteit dat de aanwezigheid van Hasjem op het Joodse Volk rust, als een uitdrukking van Zijn grote liefde voor hen. 

Tussen Pesach en Sjawoe'ot, hebben wij de mitswa om de ‘Omer te tellen. Deze telling eindigt met Sjawoe'ot, het wekenfeest, toen het Joodse Volk de Tora in ontvangst nam op de Berg Sinaï. De telling van de ‘Omer wordt gezien als een verlangen en een uitzien naar de dag dat wij Tora kregen. De mitzva is verdeeld in twee delen. Er is de mitswa om de dagen te tellen, en er is een mitswa om de weken te tel​len. Wij mogen misschien suggereren dat die twee delen van de mitswa  corresponderen met de twee ideeën die wij hierboven genoemd hebben. De telling van de dagen dient als een „getuigenis” van het feit dat Tora de essentie is van het Joodse volk. De telling van de weken drukt de liefde uit die wij voor Tora hebben. Beide elementen samen drukken het feit uit, dat de Tora de liefde en de realiteit is van het Joodse volk.
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Spreken en Lasjon Ha-Ra

Wanneer Joden, die geen mitswot houden, het erover hebben hoe moeilijk het wel is om zich aan de Joodse wetten te houden, bedoelen zij meestal dat zij het zo moeilijk vinden om Sjabbat of Kasjroet en dergelijke rituelen te houden.  Maar de voorschriften die in werkelijkheid het moeilijkste zijn om na te komen, en die het meest overtreden worden, zelfs door orthodoxe Joden, zijn de wetten betreffende onbehoorlijk spreken. Dit is een zeer belangrijke Joodse wet, waar hele boekwerken over geschreven zijn. 

De Kracht van Woorden 

Het Jodendom is zich heel duidelijk bewust van de macht van de spraak en van woorden en de schade die daarmee kan worden aangericht. De rabbijnen merken op dat de wereld geschapen werd met woorden. Van de 43 zonden die er in de Al Chet, de bekentenis van de zonden op Jom Kippoer, gezegd worden, gaan er 11 over zonden ten gevolgen van praten. De Talmoed vertelt dat de tong een zo gevaarlijk instru​ment is, dat hij achter twee bescher​mende muren (de lippen en de tanden) verborgen moet blijven, zodat wij hem niet kunnen zien, om misbruik te voorkomen. 

De schade die ontstaat door praten is erger dan de schade die ontstaat door stelen of oplichten, want dat zijn financiële schades, die te compenseren zijn, maar schade die door woorden is gemaakt, valt nimmer te repareren. Daarom zeggen sommige bronnen dat er geen vergiffenis bestaat voor lasjon ha-ra [kwaad​spreken]. Een Chasidisch verhaal illustreert dit: Een man vertelde eens in zijn dorp roddelverhalen over de plaatselijke rabbijn. Later realiseerde hij zich wat hij verkeerd gedaan had en hij kreeg spijt. Hij ging naar de rabbijn en vroeg om vergiffenis, en hij verklaarde dat hij bereid was om alles te doen om het weer goed te maken. „Neem een zak met graan”, sprak de Rabbijn, „en strooi dat uit in de wind, en kom over een week weer bij mij terug.” De man vond dat een vreemd antwoord, maar omdat het makkelijk was uit te voeren, deed hij dat. Na een week kwam hij terug bij de Rabbijn, om te vertellen wat hij gedaan had en om te vragen wat hij nu verder nog moest doen. „Ga nu al die graankorrels verzamelen,” zei de Rabbijn. „Maar hoe kan dat nou,” reageerde de man verbaasd, „die zaden zijn alle kanten op gewaaid en sommige zijn al in de grond terecht gekomen en hebben daar misschien al wortel geschoten.” „Precies," zei de Rabbi, „zo is het ook met je geroddel. Al je woorden zijn verspreid in de wind en sommige hebben wortel geschoten, en die kun je net zo min ongedaan maken als je die graankorrels niet meer kunt verzamelen. De schade die je veroorzaakt hebt is niet meer te herstellen” 

Spraak is als een afgeschoten pijl. Als hij eenmaal is losgelaten, keert hij nimmer meer terug. De schade die is aangericht door kwaadspreken, is onvoorspelbaar en onherstelbaar. 

Roddel

Er zijn twee mitswot in Tora  die gaan over onbehoorlijk spreken: „Je zult niet rondgaan onder je volk als een roddelaar" (Lev. 19:16), en „Je zult een ander geen kwaad doen" (Lev. 25:17), hetgeen traditioneel wordt opgevat als iemand  kwaad doen, door over hem te praten. 

Roddel is in feite alles wat we over iemand anders vertellen. Het Hebreeuwse woord voor roddel is rachiloet, dat is afgeleid van een woord (RaCHaL) dat leuren of venten betekent. Het idee daarachter is, dat een roddelaar vergelijkbaar is met een koopman. Zijn koopwaar is zijn roddelverhalen. Hij handelt in infor​matie, in plaats van in goederen. Wij leven in het „Informatie-tijdperk", waar het product „informatie" dagelijks in de media ge- en misbruikt wordt. Maar we zien dat het niets nieuws is en dat het al in Tora genoemd wordt. 

Men overtreedt deze mitswa als men over een ander persoon praat, zelfs al is het waar, zelfs al is het niet negatief, zelfs al is het niet geheim, zelfs al schaadt het niemand, zelfs al zou de persoon waarover het gaat, het misschien desgevraagd ook verteld hebben, dan nog is het roddel en verboden! Er wordt gezegd dat roddelen tot bloedvergieten kan komen. Daarom zijn de volgende woorden van Tora: „Je zult niet stil zijn als het bloed van je naaste vergoten wordt." Het verhaal van Do'eg de Edomiet (I Samuel 21-22) is daar een duidelijk voorbeeld van. Do'eg zag dat Achimelech de Kohen Gadol aan David brood en een zwaard gaf, een volledig onschuldige handeling, die bedoeld was om een lid van Sjaoels hofhouding te helpen. Do'eg vertelde dat aan Sjaoel. Do'eg vertelde een volledig waar verhaal, niet negatief, geen geheim en Achimelech zou Sjaoel precies hetzelfde verteld hebben, wanneer hem daarnaar gevraagd zou worden (in feite deed hij dat ook later). Maar Sjaoel begreep uit dit verhaal dat Achimelech David steunde in zijn rebellie tegen Sja'oel en hij slachtte vervolgens alle  kohaniem van Nob af. 

Degene die luistert naar roddel is nog erger dan degene die het vertelt, want men kan met roddel geen kwaad doen als er niemand naar luistert. Daarom wordt er gezegd dat lasjon ha-ra drie mensen doodt, degene die het spreekt, degene die er naar luistert en degene over wie het gaat. 

Volgens de Joodse wet wordt alles als geheim beschouwd, tenzij iemand expliciet zegt dat het geopen​baard mag worden. Daarom zul je kunnen opmerken dat in Tora G-d steeds tegen Mosjé zegt: „Spreek tegen de Israëlieten en zeg hen…": Als G-d dat niet expliciet tegen Mosjé gezegd had, zou het Mosjé verboden zijn de woorden van G-d te herhalen. Er bestaat geen tijdslimiet op geheimen. De Tal​moed vertelt van een Tora-student die een geheim na 22 jaar onthult, en die daarop onmiddellijk uit het leerhuis werd verbannen. 

De ernstigste van deze roddelverhalen is lasjon ha-ra [letterlijk: de kwade tong]. Dit is iemand in diskre​diet brengen door negatieve dingen over hem te vertellen, zelfs al zijn deze negatieve dingen waar. De Talmoed vergelijkt dit met de drie ernstigste misdaden die een mens kan begaan: moord, afgoderij en incest. Wanneer men voor de keuze staat om een van deze drie misdaden te begaan of om zijn eigen leven op te geven (de Hemel beware ons daarvoor), dat moet men zijn eigen leven daarvoor opofferen. De Tal​moed zegt  dat lasjon ha-ra even erg is als alle drie deze misdaden samen, want het kan een van de drie, of zelfs alledrie deze misdaden ten gevolge hebben.

Het is verboden om zelfs maar iets negatiefs over iemand te suggereren. Het is ook verboden om voor de grap iets negatiefs over iemand te zeggen. Het wordt ook als een „schaduw" van lasjon ha-ra beschouwd, als men iets positiefs over iemand vertelt, in aanwezigheid van zijn vijand (of iemand die een hekel aan hem heeft), want dat zal zijn vijand aan​spo​ren om iets negatiefs te antwoorden over die persoon, om je tegen te spreken. Daarom moet men ook geen positieve dingen over iemand vertellen, want toehoorders zijn altijd geneigd daar iets negatiefs tege​nover te stellen. Men hoort nu eenmaal liever negatieve kritiek over iemand anders, dan iets positiefs.! 

Iemand die lastertaal over iemand spreekt, spreekt motsei sjeem ra. Dat doet men als men valse negatieve verhalen over iemand vertelt. Dit wordt beschouwd als het laagste van het laagste.

Het wordt in het algemeen niet als een zonde beschouwd om iets te herhalen dat in het bijzijn van drie personen verteld werd door de betrokkene zelf. Want dan heeft hij het zelf reeds „openbaar" gemaakt. Maar dit geldt niet als in aanwezigheid van drie personen over iemand anders geroddeld wordt. Dan mag men het zeker niet verder vertellen. En ook als men het van de betrokkene zelf in aanwezigheid van drie personen gehoord heeft, moet men het niet verder vertellen, wanneer duidelijk is, dat het roddelverhaal daarmee verder verspreid wordt. 

Wanneer is het toegestaan over iemand anders te praten? 

Er zijn een paar omstandigheden die een uitzondering vormen, waarbij het niet alleen is toegestaan om iets negatiefs over een ander te vertellen, maar waar het zelfs gewenst of zelfs vereist is. Dit geldt in de eerste plaats voor een Joodse rechtbank (een Beit Din), want het is een mitswa om te getuigen en die mitswa  schuift het verbod op lasjon ha-ra opzij. Dus men is voor een Beit Din verplicht dingen te onthul​len over iemand, zelfs wanneer men die in strikt vertrouwen heeft gehoord, zelfs wanneer dat de persoon in kwestie zal schaden. Dit alles uitsluitend wanneer de rechters van het Beit Din daarom vragen. 

Men is ook verplicht informatie te onthullen als men daarmee iemand kan beschermen tegen onmiddel​lijke en ernstige schade. Bijvoorbeeld, wanneer men hoort dat iemand van plan is een ander te vermoor​den, dan is hij verplicht dat te melden. Hier schuift het gebod: „Je zult niet ijdel ter zijde blijven staan als het bloed van je naaste verspild wordt," het verbod op Lasjon ha-ra terzijde.

Onder bepaalde omstandigheden is het ook toegestaan negatieve informatie over iemand te onthullen, wanneer duidelijk is dat iemand anders met deze persoon een relatie zal aangaan, die hem schade zal veroorzaken en die met deze informatie kan worden voorkomen. Bijvoorbeeld mag men aan iemand vertellen dat een potentiële bedrijfspartner onbetrouwbaar is. Maar wanneer men hem van de relatie kan afhouden, zonder de negatieve informatie te onthullen, heeft dat de voorkeur. 

Iemand met woorden schaden 

Leviticus 25:17 zegt: „Je zult iemand geen nadeel berokkenen." Dit wordt traditioneel opgevat dat men iemand niet met woorden mag schaden. Het houdt tevens iedere uitlating in die beschamend, beledigend of deni​grerend is voor iemand anders, of die iemand emotionele pijn veroorzaakt. 

Hier volgen enkele veel voorkomende voorbeelden van gedrag dat door deze mitswa verboden is: 

· Je mag iemand niet bij een denigrerende bijnaam noemen, of hem een andere beschamende naam te geven, zelfs niet als hij daaraan gewend is.

· Je mag iemand die niet geleerd heeft, niet naar zijn mening vragen over een geleerd onderwerp (want dat zou de aandacht vestigen op zijn ongeleerdheid). 

· Je mag een koopman (winkelier) niet naar de prijs van zijn handelswaar vragen, als je niet van plan bent daar iets van bij hem te kopen. 

· Je mag iemand niet voor assistentie naar een ander verwijzen, als je weet dat die ander niet kan helpen. 

· Je mag iemand niet misleiden, zelfs niet als daar geen schade mee veroorzaakt wordt; je mag bijvoorbeeld geen niet-kosjer vlees aan een niet-Jood verkopen, en hem vertellen dat het kosjer is, ook al veroorzaak je geen schade voor de niet-Jood met jou misleiding.. 

· Je mag iemand geen beschadigde goederen verkopen, zonder hem te vertellen over die schade, zelfs niet als de prijs redelijk is voor deze beschadigde goederen. 

· Je mag iemand niet een geschenk aanbieden of voor een maaltijd uitnodigen, als je weet dat hij dat niet zal accepteren. 

· Je mag iemand geen ongemeend compliment geven. 

Links voor verdere bestudering van de wetten van Lasjon Hara 

Project Genesis biedt een online cursus over de wetten van Ethics of Speech, gebaseerd op het boek Sefer Chafetz Chayim: http://torah.org/learning/halashon/
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Haftara Emor
De Haftara van deze week begint met de wetten die van toepassing zijn op de Kohaniem in de tijd van de Derde Tempel. In de volgende en laatste Tempel zullen alleen Kohaniem, die afstammen van de familie Tsadok  offerdiensten uitvoeren, want zij waren de enigen die nimmer afweken van Hasjem en Zijn wetten. In het toekmostige Beit HaMikdasj zullen de kleren van de Kohaniem, zoals hun tulband, jas en broek, gemaakt zijn van linnen. Wanneer de Kohaniem de Tempel verlaten, zullen zij hun kleren moeten verwis​selen. Zij mogen hun hoofd niet kaal scheren, maar ze mogen hun haar ook niet te lang laten groeien: het moet kort geknipt zijn. Zij mogen geen wijn drinken, wanneer zij de binnenplaats van de Tempel betreden. Ze mogen niet met een weduwe of gescheiden vrouw trouwen. Zij moeten de mensen het verschil leren tussen heiligheid en heiligschennis, en tussen geestelijk rein en onrein. Zij zullen als rechters optreden bij geschillen. Zij moeten alle Tora-wetten nauwkeurig in achtnemen, met name die van Sjabbat. Een Kohen mag niet dicht bij een dode komen, tenzij dat zijn vader, moeder, zoon, dochter of een ongehuwde broer of zuster is. De Kohaniem zullen geen aandeel hebben in het land Israël, maar zij zullen leven van giften die zij krijgen, in de vorm van voedsel van de offers in de Tempel. Het is hen verboden om niet-kosjere dieren te eten.
Les van de Haftara: In de Haftara van deze week vertelt Hasjem ons wat er zal gebeuren in de toekomst. Dus wij moeten daarvoor klaarstaan. Wij verwachten voortdurend dat de wereld zal veranderen, maar het gebeurt alsmaar niet. Dat betekent niet dat wij de hoop moeten opgeven. Het betekent dat wij moeten zorgen dat wij ervoor klaar zijn, zodat wanneer de grote veranderingen komen, je de eerste bent die ervoor klaarstaat. Zodat we met Awraham Fried oprecht kunnen meezingen: „We are ready, yes we’re ready…” Zorg dat je er geestelijk klaar voor bent. Hasjem heeft je al verteld waarvoor je klaar moet staan.

Lag B’Omer

Door Rabbi Shraga Simmons, Jeshivat Aish HaTorah
13 jaar in de grot 

Rabbi Sjimon was een groot geleerde in de tijd van de Romeinse bezetting van Jeruzalem, 2.000 jaar geleden. Hij was een van Rabbi Akiwa’s vijf studenten die – ondanks vreselijke vervolgingen, verzekerden dat de Tora niet zou worden vergeten.

De Talmoed (Sjabbat 33b) beschrijft een essentiële gebeurtenis in het leven van Rabbi Sjimon:

Toen de Romeinen de studie van Tora verboden, sprak Rabbi Sjimon zich daartegen uit. De Romeinen vaardigden toen de doodstraf tegen hem uit en Rabbi Sjimon was daarop gedwongen onder te duiken.

Rabbi Sjimon en zijn zoon Rabbi Elazar vluchtten naar een grot in het noorden van Israel. Zij hadden geen middelen van bestaan, maar er gebeurde een wonder en een Johannesbroodboom ontsprong in de grot, waarnaast een waterstroom ontstond.

Rabbi Sjimon en zijn zonen hadden geen kleren om te wisselen en ten einde hun kleren niet te slijten, groe​ven zij elk een diepe kuil in het zand, deden hun kleren uit en begroeven zich tot aan hun nek in het zand. (Uit fatsoenlijkheid wilden zij zich bedekt houden en niet naakt gaan.) Zo brachten zij de hele dag door met Tora-studie. Wanneer de tijd voor het gebed was aangebroken, klommen zij uit de kuil, deden hun kleren aan en zeiden hun gebeden. Daarna trokken zij hun kleren weer uit en begroeven zich weer in het zand.

Zo bleven Rabbi Sjimon en zijn zoon 12 jaar in de grot, zich uitsluitend bezighoudend met Tora. Op een dag kwam de Profeet Eliahoe en kondigde aan dat Caesar was overleden en dat het decreet tegen Rabbi Sjimon was opgeheven.

Rabbi Sjimon en zijn zoon kwamen uit de grot te voorschijn. Zij zagen enkele boeren die op het veld werkten. Rabbi Sjimon was geschokt dat zijn mede Joden zich niet uitsluitend in Tora verdiepten. „Hoe kan iemand het eeuwige leven prijsgeven door zich bezig te houden met aardse dingen?” vroeg hij. Rabbi Sjimon wierp daarop zijn blik op de boeren – en zij gingen onmiddellijk in rook op, ten gevolge van de kracht van Rabbi Sjimons spiritueel formaat.

Op dat moment werd er een stem uit de hemel gehoord, die zei: „Mijn wereld zal niet vernietigd worden! Keer terug naar je grot!”

Rabbi Sjimon en zijn zoon keerden terug naar de grot, om beter te leren hoe zij hun spirituele krachten onder controle konden houden. Na een jaar werd weer een stem uit de hemel gehoord: „Komen jullie je grot uit!”

Rabbi Sjimon en zijn zoon kwamen te voorschijn en weer ontmoetten zij mensen die zich bezighielden met wereldse zaken. Het was vrijdagmiddag en zij zagen een man langsrennen met twee bundels mirtetakken. „Waar ga je met deze bloemen naar toe?” vroegen zij hem. „Die zijn ter ere van Sjabbat,” antwoordde de man hen. „Maar waarom heb je twee bundels?” vroegen zij. „Eén is voor zachor en één is voor sjamor” antwoordde hij, waarmee hij de twee aspecten van Sjabbat (herinner de Sjabbat en houdt je aan Sjabbat) bedoelde, zoals die in de Tien Geboden genoemd worden.

Op dat moment keerde Rabbi Sjimon zich tot zijn zoon en zei: „Nu zie je eens de kracht van een Jood en zijn mitswot”. Sjabbat is een dag in de fysieke wereld die het gat overbrugt naar de transcedente dimensie. Op Sjabbat draagt zelfs de meest materiële bezigheid – of het nu een heerlijke maaltijd is of een middagslaapje – een speciale graad van heiligheid.

Rabbi Sjimon onthult de Zohar

Rabbi Sjimon werd een van de grootste Tora-geleerden van zijn generatie. Toen hij de laatste dag van zijn leven bereikte, riep hij al zijn leerlingen bij elkaar en zei hen heel goed te luisteren.

De Zohar (3:291b) beschrijft de scene aldus:

Rabbi Sjimon bracht de hele dag door in een profetische staat van bewustzijn, waarin hij de diepste mystieke geheimen van Tora onthulde. Hij zei tegen zijn leerlingen: „Tot nu toe heb ik deze geheimen diep in mijn hart bewaard. Maar nu, voordat ik sterf, wil ik ze allemaal prijsgeven.”

Rabbi Abba, een leerling die was aangewezen om Rabbi Sjimons woorden op te schrijven, vermeldt: „Ik kon zelfs mijn hoofd niet optillen tengevolge van het intense licht dat Rabbi Sjimon uitstraalde. Die hele dag was het huis gevuld met vuur en niemand kon dicht bij de muur van vuur en licht komen. Aan het eind van die dag was het vuur eindelijk afgenomen en was ik in staat om naar het gezicht van Rabbi Sjimon te kijken: hij was dood, gehuld in zijn talliet, liggend op zijn rechter zij – en glimlachend.”

Waarom baadde Rabbi Sjimon in licht en vuur? Omdat Tora vergeleken wordt met vuur [vandaar de naam van de Jesjiva „Aish HaTorah” – het Vuur van Tora]. Vuur verandert fysieke materie in energie. Zo ook toont Tora ons hoe wij de materiële wereld kunnen transformeren in een transcedente energie. In feite betekent de naam „Zohar” – Rabbi Sjimons Kabbalistisch werk – letterlijk „schijnend licht.”

De viering van Lag B’Omer vandaag de dag

Om Lag B’Omer te vieren steken de Joden over de hele wereld kampvuren aan, ter herinnering aan het grote vuur dat Rabbi Sjimon omhulde. Weken van te voren scharrelen kinderen al hout bij elkaar om indruk​wekkende brandstapels van soms wel 10 meter hoog te bouwen. Grote openbare feestlijkheden worden er gehouden en de brandstapels worden op Lag B’Omer in brand gestoken.

Maar als Lag B’Omer de dag gedenkt van Rabbi Sjimons dood, waarom dan zo’n feest?

De reden is, dat Rabbi Sjimon ter dood veroordeeld was door de Romeinen. Volgens alle regels en logica zou hij hebben moeten sterven vóór zijn tijd. Maar door een ontzagwekkende zelfopoffering (zijn onderduik in de grot) en een aantal wonderen (de Johannesbroodboom en de stroom) werd Rabbi Sjimon in staat gesteld zijn leven vol te maken. De climax van dit grote leven was de onthulling van de grootste innerlijke geheimen van Tora. Dat alles is reden voor feestvreugde.

Lag B’Omer is een dag waarop duizende Joden een pilgrimstocht maken naar het graf van Rabbi Sjimon in de stad Meron in Galilea. Op één dag bezochten naar schatting 250.000 Joden Meron – dansend, biddend en feestvierend wegens de wonderbaarlijke giften die Rabbi Sjimon ons heeft nagelaten. Sommige mensen kamperen daar al weken van te voren.

Op Lag B’Omer is de hele stad gevuld met fakkels en kampvuren – in de straten en op de daken van de huizen. Vliegtuigen die over vliegen, zijn perplex en een sateliet-kaart van Israel krijgt dan een andere gloed. Symbolisch verlichten zij het pad van diegenen die de diepere waarheid van Tora proberen te begrijpen, zoals die door Rabbi Sjimon Bar Jochai onthuld werd.

Rabbi Shraga Simmons is Co-editor van Aish.com in Jeruzalem.

Dit artikel is ook (in het Engels) te vinden op http://www.aish.com/omerLagBOmerDefault/Lag_BOmer_asp en met toestemming vertaald in het Nederlands.

( ( ( ( ( (
Uit de schatkamer van chassidische verhalen
De Ba'al Sjem Tov

Jisroel Baal Sjem Tov was de grondlegger van de Chassidische beweging. Hij werd geboren rond 1700 en leefde gedurende 36 jaar een sober en vroom leven in relatieve afzondering, zonder te onthullen wie hij was. Toen hij zich onthulde, won hij de harten van het eenvoudige volk zowel als van een aantal van de grootste geleerden van zijn tijd, die zijn leerlingen werden.
Hij was een tegenstander van ascetische praktijken en zelfkastijding. Zijn benadering was de ver​spreiding van vreugde en door de harten op een vriendelijke manier tot Hasjem te wenden. Hij reisde voortdurend, daarbij zijn boodschap van gebed, vreugde en nederigheid verspreidend.
Zijn opvolger was  R' Dov Ber of Mezeritch.
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