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Sjabbat Weekblad voor Nederland
Overzicht Parasjat Bamidbar (Numeri 1:1-4:20)
H

et boek Bamidbar — „In de woestijn” — begint met Hashem die Mosjé opdraagt een volkstelling te houden onder al de mannen boven de leeftijd van twintig jaar— oud genoeg om dienst te doen. De telling levert iets meer dan 600.000 op.  De Levieten worden later apart geteld, omdat hun dienst uniek is. Zij zullen verantwoordelijk zijn voor het transport van het Misjkan en alles wat daarin staat en om dat weer in elkaar te zetten wanneer het volk zijn leger opslaat. De stammen van Israël, ieder met zijn banier, worden in vier afdelingen rondom het Misjkan gerangschikt: oost, zuid, west en noord. Daar Levie apart gehouden wordt, wordt de stam van Joseef in tweeën gesplitst, Efraïm en Menasje, zodat er vier groepen van drie ontstaan. Wanneer het volk reist, gaan zij in dezelfde formatie als waarop zij gelegerd zijn in een kamp. Er wordt een formele uitwisseling gedaan tussen de eerstgeborenen en de Levieten, waarbij de Levieten de rol overnemen, die de eerstgeborenen zouden spelen bij de dienst in het Misjkan, als zij niet bij het gouden kalf gezondigd zouden hebben. De uitwisseling vindt plaats tegenover al de 22.000 Levieten van een maand en ouder. Maar alleen Levieten tussen de 30 en 50 jaar zullen in het Misjkan werken. Het aantal eerstgebo​renen boven die 22.000 worden gelost met zilver, op een zelfde manier als wij dat vandaag de dag nog doen met onze eerstgeboren zoon. De zonen van Levie worden verdeeld in drie families, Gersjon, Kehat en Merari (behalve de Cohaniem – een speciale afdeling van de Kehat-familie).  De familie Kehat droeg de menora, de tafel en de Heilige Ark. Vanwege zijn grote heiligheid mogen de Ark en het altaar alleen door  Aharon en zijn zonen worden ingepakt, voordat de Levieten het voorbereiden voor de reis.
Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël
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Haftara voor Parasjat Bamidbar (Hosea 2:1-22)

Korte inhoud van het verhaal van deze week

De Haftara begint met een belofte dat er in de toekomst zoveel Israëlieten zullen zijn, dat het onmogelijk zal zijn hen te tellen. In plaats van Lo-ami [‘niet mijn volk’] – te worden genoemd, zullen zij Bnei-E-l-Chai [de ‘Kinderen van de levende G-d’] genoemd worden. Een inzameling van de ballingen zal plaatsvinden en dan zal het volk van Jehoeda en Israël weer verenigd worden en één leider aanstellen. Hosea vergelijkt Israël met een ontrouwe vrouw die berouwvol wil terugkeren naar haar eerste echtgenoot. Maar misschien is het te laat. De Haftara eindigt met de belofte dat Hasjem Israël voor eeuwig aan Hem zal binden, in gerechtigheid en recht, in liefde en barmhartigheid, in oprechte trouw.

Het verband met Parasjat Bamidbar

In de parasja wordt ons verteld dat de Israëlieten door Mosjé in de woestijn geteld werden. De Haftara begint met de belofte dat Israël in de toekomst te talrijk zal zijn om te tellen.

De gebeurtenissen in de parasja spelen zich af, zoals de naam van de afdeling al zegt, in de woestijn. De Haftara voorspelt dat Hij in de toekomst Israël, allegorisch voorgesteld als een ontrouwe, overspelige vrouw, naakt in de woestijn zal zetten, dat wil zeggen dat Hij de Joden opnieuw door de woestijn zal laten trekken, om hun vertrouwen in Hasjem te testen.

Rasji zegt in zijn commentaar op vs. 1:18 dat bij de telling ieder gezin bewijzen van afstamming moest overleggen. In de toekomst zal Hasjem Israël als Zijn zonen erkennen.

De allegorie van de ontrouwe vrouw

Door de gehele Bijbel heen wordt de verhouding tussen Hasjem en het Volk Israël vergeleken met een man en zijn echtgenote, want dat weerspiegelt de meest blijvende en intieme liefdesband.

De Haftara beschrijft hoe Israël, afgebeeld als een ontrouwe vrouw, achter vreemde afgoden aangaat, zoals een hoerende vrouw achter vreemde mannen aangaat en immorele verhoudingen met hen heeft. Hasjem wordt een Keel kana – een jaloerse G-d – genoemd, vergelijkbaar met een jaloerse echtgenoot, die zijn ontrouwe vrouw veroordeelt. Maar Hasjem is niet ‘persoonlijk’ gekwetst door het ontrouwe gedrag van Zijn volk, maar is bezorgd om hun lot, want Hij weet, dat als zij Hem inruilen voor hun afgoden, dat rampen over hen brengt.
Inzicht in Parasjat Bamidbar
1. 1.
En de Eeuwige sprak tot Mosjé in de woestijn Sinai in de tent-der-samenkomst, op de eerste van de tweede maand, in het tweede jaar van hun uittocht uit het land Egypte, als volgt: 2.
Neem het aantal op van de hele gemeenschap van de Israëlieten, volgens hun families, volgens de stamhuizen van hun vaders, naar het aantal namen, alle mannen per hoofd. 3.
Vanaf twintig jaar en daarboven, ieder die in Israël naar het leger uittrekt, hen zullen jullie tellen naar hun legers, jij en Aharon. 4.
En bij jullie zal zijn een man van iedere stam, een man die de leider is van zijn vadershuis.
Parsjat Bamidbar
Eén van de begeleidende stammen is niet als de anderen

Deze week parsja verteld over het patroon waarin de Kinderen van Israël reisden in de woestijn: „De Kinde​ren van Israël moeten zich legeren, iedere bij zijn vaandel, waarop de emblemen van hun voorvaderlijke stamhuizen; op enige afstand zullen ze zich rondom de tent-der-samenkomsten legeren.” [Bamidbar 2:2] De Tora benoemd een leidende stam in elke richting (Jehoeda ten Oosten; Re’oeven ten Zuiden; Ephraïm ten westen; en Dan ten noorden) en twee begeleidende stammen die naast de voornaamste stam van elke richting meereizen en legeren. 

De Baal HaTurim vestigt de aandacht op een interessant fenomeen. Elke keer als de Tora een „begeleidende stam” noemt, worden ze geïntroduceerd met het voegwoord „vav” (wat „en” betekend), met één uitzonde​ring. De uitzondering is de stam Zewoeloen. Zewoeloen reisde als een begeleidende stam onder het vaandel van de stam Jehoeda, net als Yissachar. Alleen introduceert de Tora de stam Zewoeloen niet met het voeg​woord „en”, zoals bij alle andere begeleidende stammen. 
De Baal HaTurim legt het als volgt uit: De stammen Jissachar en Zewoeloen waren in wezen als één stam. Aangezien Zewoeloen Jissachar onderhield, zodat Jissachar zich volledig kon wijden aan de studie van Tora, waren de twee stammen als een onafscheide​lijke tweeling.  [Er is een welbekende Midrasj, dat de stam van Zewoeloen zich bezig hield met handel, maar zijn winst gebruikte om de stam Jissachar te onderhouden, zodat die konden studeren.] Er werd geen onderscheid gemaakt tussen hun bij het legeren en er zal geen onderscheid gemaakt worden in termen van spirituele beloning in de toekomstige wereld. 

Waarom werd Zewoeloen naar de Zeevaarthandel gestuurd? 
Elke stam had zijn eigen vaandel (‘degel’). We zijn geneigd te denken dat vlaggan een profaan fenomeen is. Maar vaandels hebben hun oorsprong bij de stammen in de woestijn. Op elke vlag stond het embleem van de stam (voor de meesten was die gebaseerd op de zegeningen van Ja’akov aan zijn kinderen) Het embleem van de stam Jehoeda was een leeuw. De leeuw is de koning der dieren. Jehoeda was de stam der koningen. Daar​om stond er een leeuw op zijn vaandel. 
Op de vlag van de stam Jissachar stonden de zon, de maan en de sterren. De reden hiervoor was dat de stam van Jissachar mannen had “die verstand hadden van de tijden” [Divrei Hayamim I 12:33]. Zij waren meesters in de Astronomische wetenschappen en dienden als raadsmannen van het Sanhedrin bij vragen over de berekening van de verschijning van de nieuwe maan. 
Het embleem van de stam Zewoeloen is een schip. Zij waren zeevaart handelaren. Zij verdienden hun geld op zee. Daarom was hun embleem een schip. 

Nu kan men de vraag stellen: Als de stam Zewoeloen de stam van Jissachar onderhield en God er voor wilde zorgen dat ze goed verdienden, waarom maakte Hij het leven van Zewoeloen dan niet gemakkelijker? Waarom kon Zewoeloen geen prettige schone baan hebben, waarbij zij zittenden achter hun bureau’s, wat telefoontjes moesten plegen en daarmee winst konden maken? In plaats daarvan waren zij zeelui, die de grote zeeën bevaarden met schepen, wat toch niet veilig is. Diegene die „de zee afgaan” (jordei haJam) behoren tot de catergorie mensen, die God moeten danken dat Hij hun leven heeft gered (door „Gomel te bensjen”) elke keer als ze van een reis terugkeren. De stam Zewoeloen had het meest gevaarlijke beroep van alle stammen. Waarom werd Zewoeloen niet met rust gelaten? Het is een aardige jongen, die zijn broer onderhoudt. Zou men hem niet de beste baan geven die er bestaat? Waarom had de Goddelijke Voorzie​nigheid  bepaald dat zijn lot dat van een zeeman zou zijn? 

De Kol Dodi citeert een Gemara [Kiddushin 82a] waarin staat dat het merendeel van de zeelui godsdienstige mensen zijn (roebam Chassidiem).  Het overleven van de beproevingen van een reis over zee brengt een mens dichter bij zijn Schepper. Elke keer als een zeeman het vaste land verlaat, legt hij zijn leven in de handen van G-d.  Zeelui zien en voelen G-ddelijke Voorzienigheid tijdens hun reizen. Daarom stuurde G-d Zewoeloen naar de Koopvaardij. Hij wilde dat Zewoeloen Jissachar zou onderhouden. Hij wilde dat Zewoeloen gul zou zijn. (Ba’alei Tsedaka). Mensen die de meeste kans hebben om Ba’alei Tsedaka te worden, zijn die mensen die de hand van God in hun levensonderhoud zien. 

Ik zie dit ook uit mijn eigen ervaring. Zakenlui, die geen idee hebben hoeveel ze in een bepaald jaar zullen verdienen of hoeveel klanten ze zullen hebben, praten altijd over de „Hasjgacha” (Goddelijke Voorzienig​heid) van hun succes.  Mensen die elke maand een vast salaris krijgen en van het begin van het jaar exact weten hoeveel ze zullen verdienen, voelen, typisch genoeg, de hand van God minder in hun financiële succes. Zij zijn eerder geneigd te denken: „Ik voorzie in mijn levensonderhoud” (in tegenstelling tot: „Ik voorzie door G-d’s zegen in mijn onderhoud) Ze zijn meer geneigd te denken „Mijn eigen kracht en de sterkte van mijn hand hebben mij die rijkdom verschaft.” [Devariem 8:17]. 

Mensen die er constant aan herinnerd worden dat zij afhankelijk van G-d zijn, zijn in de regel guller. Dus juist omdat G-d wilde dat Zewoeloen Jissachar zou onderhouden, bezorgde Hij hem het soort werk, waar hij G-d’s betrokkenheid in zijn leven op een dagelijkse basis zou kunnen voelen. Op die manier zou hij guller zijn bij het geven van liefdadigheid. 
(Deze dvar Tora is opgenomen en bewerkt uit het Hasjkafa gedeelte van Rav Yissocher Frands Chavrutah audiocassettebanden voor mensen die lang onderweg zijn over de parsjes van de week: Tape # 418, -Shavuos Issues -- Late Ma'ariv / Learning All Night.) 

Sjabat Sjalom!
Judith Roos-Goldberg



Talmoed Traktaat Sjekaliem
Uit Meorot HaDaf HaYomi, Vol. 365 van Kollel Chassidei Sochatov, Bnei Brak
Afgelopen week zijn Joden over de hele wereld begonnen met het dagelijks leren van een daf [blad] van Talmoed Traktaat Sjekaliem. Hier zullen we de komende weken daar iets over vertellen.
Ieder jaar, aan het begin van de maand Adar, lezen wij Parasjat Sjekaliem. In Traktaat Megilla [29a] legt de Gemara uit dat dit lezen correspondeert met de aankondigng door het Beit Din in de tijd van het Beit HaMikdasj, wanneer zij de mensen opdracht gaven hun sjekels te brengen. Deze aankondiging werd aan het begin van de maand Adar gedaan, omdat de Sjekels nodig waren voor de aankoop van de korbanot [offers] vanaf Rosj Chodesj Nissan.
Werd Parasjat Sjekaliem ook gelezen in de tijd van het Beit HaMikdasj? Zo ja, waarom was het dan nodig  om zowel de afdeling vanTora te lezen als de aankondiging te maken, om het publiek te informeren dat zij het machatsiet hasjekel [de halve sjekel] moesten brengen?

De Chesjek Sjlomo (op Sjekeliem 2b) suggereert dat zowel de aankondiging als de Tora-voorlezing geprac​ti​seerd werden. De aankondiging was nodig voor de mensen die in kleine dorpen woonden, waar er geen minjan [een quorum van tien volwassen mannen of meer] aanwezig was, dat vereist is voor een Tora-lezing. En wanneer er alleen maar aankondigingen waren, kon het zijn dat sommige mensen dat niet hoorden en zo niet op de hoogte zouden zijn van hun verplichting. Daarom werd ook een Tora-lezing van Sjekaliem inge​steld. Een andere verklaring is dat de aankondiging gedaan werd om het publiek aan hun verplichting te herinneren, en dat de Tora-lezing was ingesteld om de mensen de specifieke details van hun verplichting te leren.
De Chesjek Sjlomo houdt het ook voor mogelijk dat de Tora-lezing van Sjekaliem pas werd ingesteld na de verwoesting van de Tempel (Binjan Sjlomo 54). De passoek in Hosjea (14:3) zegt: „Wij zullen de dienst met onze lippen bieden, in plaats van met koe-offers.” De Midrasj (Bamidbar Rabba 18:21) leert hiervan, dat wanneer het Beit HaMikdasj in ruïnes ligt, onze gebeden en Tora-studie de plaats inneemt van de korbanot. Hier ook neemt de studie van de mitswa van de halve sjekel de plaats in van het daadwerkelijk brengen ervan, en Hasjem vergeeft onze zonden, alsof wij het gebracht hebben. De Lewoesj volgt ook deze mening: „Wij offeren onze woorden in plaats van de dieroffers, door de parasja van [Sjekaliem in] Kie Tisa te lezen.”

De Misjna Beroera (inleiding tot 685:1) schrijft dat Parasjat Sjekaliem werd ingesteld ter herinnering aan de mitswa van de halve sjekel. Dit houdt ook in dat de parasja van Sjekaliem niet gelezen werd in de tijd van het Beit HaMikdasj.

Het geven van een alia aan een kind voor Parasjat Sjekaliem: Sommige Poskiem suggereren dat er een practisch verschil bestaat tussen de beide meningen. In het algemeen mag een kind onder de bar mitswa-leeftijd een alia gegeven worden voor maftier. Voor wat betreft de maftier van Parasjat Sjekaliem geldt het volgende: Wanneer wij het zien als een aankondiging, zoals verkondigd werd door het Beit Din in de tijd van het Beit HaMikdasj, dan mag zelfs een kind de aankondiging doen. Maar als wij de Tora-lezing beschouwen als iets wat in de plaats komt van de halve sjekel, dan moet het gelezen worden door een volwassene, die de plicht van de mitswa van de halve sjekel heeft (Mikraei Kodesj, Poeriem 1). De heersende gewoonte is om het lezen van de maftier voor Parasjat Sjekaliem niet door een kind te laten doen (zie Misjna Beroera 282:23).
DE MITSWOT VAN DE WEEK
In het Nederlands vertaald door Zwi Goldberg

Deel II: De Mitswot Lo-Ta’asei [de verboden]  nrs. 91-94
Overgenomen uit Sefer haMitswot hakatsar van de Chafeets Chaïm. [Wat tussen rechte haken staat, is door de samensteller toegevoegd.]
-------------------------------------------------------------------------------------------------------
91. Het is verboden om vlees met melk samen te koken

zoals er geschreven staat (Sjemot 23:19): „Je zult het bokje niet koken in de melk van zijn moeder.” Als iemand vlees kookt in melk, en daarbij de hoeveelheid van een olijf-grootte van elk gebruikt, dan verdient hij te wor​den gegeseld, zelfs als hij er niet van eet. Het is verboden om er ook maar enig profijt van te hebben en men moet het begraven en het is zelfs verboden om enig profijt te hebben van de as [als het verbrand wordt]. Dit geldt echter speciaal voor het vlees van een kosjer dier in melk van een kosjer dier, zelfs al was het nevela [zie hierboven § 86]; dan verdient men zweepslagen wegens het koken. Maar wanneer het vlees was van een kosjer dier in de melk van een niet-kosje dier, of vlees van een niet-kosjer dier in de melk van een kosjer dier, of als het vlees was van een kosjer wild dier of van een vogel in melk – dan is het toegestaan dat samen te koken en er profijt van te hebben, maar men mag het niet eten.

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

92. Het is verboden om vlees te eten dat in melk gekookt is

zoals er geschreven staat (Sjemot 34:26): „Je zult het bokje niet koken in de melk van zijn moeder.” Als men van allebei een olijfgrootte eet, verdient men zweepslagen. Men is zelfs strafbaar als men geen plezier had van het eten; bijvoorbeeld als het zo heet was, dat hij zijn keel eraan verbrandde toen hij het at. Of als het zo bitter was, dat hij totaal geen plezier van het eten had. Niettemin hoort hij gegeseld te worden. Wanneer het vlees en de melk niet samen bereid zijn door te koken, maar door ze samen in te maken of als ze samen gezouten werden, dan is het verboden door de Rabbijnen, maar men mag er dan wel profijt van hebben. Wanneer het vlees van een wild dier of van een vogel gekookt werd in de melk van hetzij een huisdier of van een wild dier, dan is het verbod om het te eten alleen een Rabbijns verbod. Het is toegestaan om vis of sprinkhanen te koken in melk en men mag dat ook eten.

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

93. Het is verboden vlees te eten van een niet kosjer huisdier of van een wild dier

zoals er geschreven staat (Wajjikra 11:4): „Maar deze zullen jullie niet eten, enz,” en alles wat niet herkauwt en geen gespleten hoeven heeft, is niet-kosjer. Als iemand de hoeveelheid van een olijf van een niet-kosjer dier eet, ongeacht of dat een huisdier of een wild dier is, die verdient gegeseld te worden. Mensenvlees valt onder een ver​bod dat wordt afgeleid van een positief gebod, want het valt niet in de categorie van het voorschrift (ib. 11:2): „Dit zijn de dieren die jullie mogen eten” [Tora heeft het niet inbegrepen in de toegestane soorten]. Alles wat uit een verboden soort komt, zoals de melk van een niet-kosjer huisdier of van een niet-kosjer wild dier, is verboden om te eten volgens Tora-wet. Echter bijenhoning is toegestaan, want dat komt niet uit hun lichaam. Moeder-melk van een mens is toegestaan; maar een volwassene mag niet aan de borst zuigen. Wanneer melk in het bezit is van een afgodendienaar, en geen Jood heeft gezien hoe hij het gemol​ken heeft, dan is het verboden, want misschien heeft hij het vemengd met de melk van een niet-kosjer dier. De kaas van niet-Joden is door Tora toegestaan, want we veronderstellen niet dat het misschien afkomstig is van een niet-kosjer dier, want men kan geen kaas maken van de melk van een niet-kosjer dier. Alleen onze Geleerden, hun aandenken zij ons tot zegen, hebben de kaas van niet-Joden verboden om verschillende redenen.

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

94. Het is verboden niet-kosjere vogels te eten

zoals er geschreven staat (Wajjikra 11:13): „En deze zullen jullen verafschuwen onder de vogels, zij zullen niet gegeten worden.” Iedere vogel die zijn tenen spreidt wanneer er een draad voor gespannen wordt [om daar op te staan], met twee tenen aan de ene kant en twee tenen aan de andere kant, of dat zijn voedsel uit de lucht plukt en het in de lucht opeet, dat is een roofvogel en die is niet kosjer. Alles wat verblijft bij niet-kosjere vogels, en daarop lijkt, is niet-kosjer. Als iemand daar de hoeveelheid van een olijf-grootte van eet, verdient hij te worden gegeseld. De eieren van een niet-kosjere vogelsoort zijn verboden door Tora.

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






























�. Het boek Bamidar [Numeri] gaat hoofdzakelijk over de wetten en de geschiedenis van het Misjkan [het Tabernakel] tijdens Israëls jaren in de woestijn. Ramban maakt opvallende vergelijkingen tussen het Misjkan zoals gezien wordt door het licht van deze wetten, en de openbaring op Sinai.  Deze vergelijking suggereert  dat het Misjkan – en later de Tempel en de synagoge – moest dienen als een permanente vervanging van de Hemelse Aanwezigheid  die op Israël rustte te Sinai. Door het Misjkan centraal te maken voor het volk, niet alleen geografisch maar ook conceptueel, zou het volk de „Berg Sinai” altijd met zich mee dragen. Zoals zij de berg om singeld hadden om dicht bij G-d te kunnen zijn,  zo waren zij rond het Misjkan gelegerd, daarmee symboliserend dat hun bestaan gebaseerd was op de Tora. Overeenkomstig bevat het boek de voorschriften voor de bewaking van het Heiligdom, hoe de stammen er rondom gelegerd moesten liggen, voor de werkzaamheden van de Kohaniem en de Levieten wanneer het werd uit elkaar gehaald en vervoerd werd. Dit alles bevordert de glorie en het aanzien van het Heiligdom, zoals geillustreerd wordt in de parabel van de Geleerden: „Een koninklijk paleis dat niet bewaakt wordt, is niet hetzelfde als een dat wel bewaakt wordt.” (Sifre Zoeta, Korach 8:14). 


En … sprak … in de woestijn … op de eerste van de maand: Uit liefde van Hasjem voor hen telt Hij hen ieder ogenblik: toen zij uit Egypte trokken, heeft hij hen geteld; en toen zij gevallen waren voor het kalf heeft hij hen geteld, om het aantal dat overgebleven was, te kennen en nu, terwijl Hij Zijn goddelijke Majesteit op hen wil doen rusten, telt Hij hen opnieuw want op de eerste Nissan werd de Woning opgericht, en op de eerste Ijar heeft Hij hen geteld (Rasji).


[Hoewel het jaar met Tisjri begint, worden de maanden van Nissan geteld, de maand van de Exodus. Dus Nissan is de eerste maand, Ijar de tweede en Tisjri is de zevende maand.]


Ramban geeft drie andere redenen voor de telling:  a) De wonderbaarlijke groei van het volk dat 210 jaar daarvoor met slechts zeventig pesonen naar Egypte kwam en nu zo sterk was uitgebreid. Dat toont Hasjems liefde voor hen. Daarom wil G-d hen na iedere keer daar er levens verloren zijn gegaan, hen opnieuw tellen, want iedere Jood is belangrijk voor Hem. b) Door de telling kreeg ieder lid van het volk de gelegenheid om voor Mosjé en Aharon, de twee grote leiders, te verschijnen, die hen vast en zeker zouden zegenen. c) Een legerleiding moet weten met hoeveel manschappen hij de oorlog ingaat en het was toen nog de bedoeling dat zij onmiddellijk het Land Israël zouden binnentrekken en daarbij zou gestreden moeten worden. 


�. Neem het aantal op: Lett.: Neem de hoofden op. Wanneer zij het waard waren, zouden zij verheven worden, en zo niet, dan zouden zij moeten lijden (Ramban).


Volgens hun families: Om het aantal van iedere stam te weten (Rasji). Om te weten hoeveel land iedere stam zou worden toegewezen, afhankelijk van de omvang van de stam (Ramban).


Volgens de stamhuizen van hun vaders: Iemand wiens vader tot de ene stam, en wiens moeder tot een andere stam behoort, wordt gerekend bij de stam van zijn vader (Rasji). [Maar wiens vader Joods is, maar zijn moeder niet, is geen Jood, want dat wordt bepaald door de vrouwelijke afstamming.]


Naar het aantal namen: Want in die tijd werd ieder van die generatie gekarakteriseerd door zijn naam, welk zijn status en karakter aangaf. In de volkstelling die later gehouden werd, voordat zij het land binnen zouden trekken, was dat niet meer zo  en worden de namen niet meer genoemd (Sforno).


Per hoofd: [Lett.: Naar hun hoofden] Door middel van sjekels, namelijk een Béka voor ieder hoofd (Rasji). Het is verboden de hoofden te tellen, daarom gaven zij een halve sjekel (Or HaChaïm).


�. Vanaf twintig jaar en daarboven, ieder die in Israël naar het leger uittrekt: Dit leert ons dat niemand naar het leger uittrekt onder de twintig jaar (Rasji). Misschien een reden hiervoor is, dat men niet sterk genoeg is voor de oorlog onder de twintig jaar, zoals er in Awot 5:21 staat geschreven: „Twintig is de leeftijd om lirdof [hetgeen Ramban interpreteert als ‘het achtervolgen van de vijand’, maar wat anderen interpreteren als het ‘zoeken naar levensonder�houd’]. Een andere betekenis: iedere vergadering van het volk wordt een ‘leger’ genoemd en jongelingen nemen geen deel aan de vergaderingen van het volk (Ramban).


Hen zullen jullie tellen: [Lett.: tifkedoe otam] Het is een uitdrukking voor bezorgdheid en het betekent dat ieder een halve sjekel moet geven, en die moeten geteld worden, maar niet de hoofden. Het woord tifkedoe komt van dezelfde stam als pikadon – deposito – datgene wat in bewaring gegeven is en waar de bewaarder zorgvuldig op moet letten, want het is aan hem toevertrouwd (Ramban).


�. En bij jullie zal: Wanneer jullie de mensen tellen, dan zullen de hoofden van iedere stam bij jullie zijn (Rasji). De reden waarom zij bij jullie moeten zijn, is omdat die stamhoofden op de hoogte zullen zijn van de afstamming van de individuele leden van hun stam (Sforno). Een andere verklaring waarom de stamhoofden bij de telling aanwezig moesten zijn: voor de verdeling van het land, welke gebeurde op basis van de stammen (Malbim).
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