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Sjabbat Weekblad voor Nederland
Overzicht Pinchas (Numeri 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.
Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël

©1998 Ohr Somayach International - Alle rechten voorbehouden
Inzicht in Parsjat Pinchas

(Door Rabbi Yaakov Menken, vertaling: Judith Roos-Goldberg)

Vrede 

Pinchas, zoon van Elazar, zoon van Aharon de priester, heeft Mijn woede van mij af gewend van de Kinde​ren van Jisraël, doordat hij temidden van hen Mijn recht voor Mij heeft opgeeist, zodat Ik de Kinderen van Jisraël niet op grond van Mijn recht behoefde te vernietigen. Zeg het daarom voort: hiervoor biedt ik hem Mijn vredesbond aan. 


[Numeri 25:11-12] 

Pinchas doodde twee mensen terwijl die samen zondigden, en toch werd hem het vredesverbond aange​bo​den. Dat lijkt erg tegenstrijdig in onze ogen. Waarom zou het doden van iemand als een vredeshandeling beschouwd worden of met vrede beloond worden?  
Rabbijn Samson Raphael Hirsch antwoordt dat vrede alleen kan behouden worden als we in vrede zijn met G-d. Pinchas herstelde die vrede. Misschien was hetgeen Pinchas deed niet vreedzaam, maar hij herstelde de vrede. 
Rabbijn Zev Leff, Rabbijn van Moshav Matitjahoe, gaat nog verder. Hij zegt dat onze opvatting van vrede verkeerd is. Wat Pichas deed, vechten tegen het slechte vanwege G‑d, was op zichzelf vreedzaam. Vechten is niet gelijk aan slecht. Het ligt er aan waar het gevecht over gaat. 
Als je wel eens in een bibliotheek van een Universiteit bent geweest dan weet je dat dat een heel stille plaats is. De stilte wordt daar streng bewaakt. Als iemand luid spreekt zal hem worden verteld dat hij “de vrede verstoort”. 

Aan de andere kant, in een Beet Midrasj, een traditioneel huis voor Tora studie, is het tegendeel waar. Als de ramen open staan kun je het lawaai een straat verder horen. Van buiten zou je kunnen denken dat ze daar vechten en eigenlijk is dat ook zo. Maar tegelijkertijd vind je binnen een kameraadschap van een niveau dat je weinig ergens anders zult tegen komen, en zeker niet op een gemiddelde Universiteit. Oorlog en vrede gaan samen. 

Rabbijn Leff geeft dan een voorbeeld van een thuissituatie. Mensen denken dat “Sjalom Bajiet”, vrede in huis, betrekking heeft op een huis waar mensen nooit hun stem verheffen, waar rust en vrede heerst. Dit, zegt hij, is geen Sjalom Bajiet – dit is een kerkhof! 

Er is harmonie en eenheid, zegt hij, als de beide partners denken over wat het beste is voor het huis, wat het beste is voor de hele eenheid. Er kunnen sterke, zelfs “gewelddadige” verschillen van mening zijn over wat het beste is, maar wanneer beiden naar hetzelfde doel streven is er vrede. [Goede communicatie technieken en vertrouwen in de goede bedoelingen van de ander doen wonderen.* noot van de vertaalster] 

Dit is heel belangrijk, want we beelden ons in dat onze buren zo een soort vrede hebben en we geloven dat we die zelf niet hebben. Echt niet, zegt Rabbijn Leff. En dit is heel belangrijk, want als we ons zorgen maken en onze wonden likken denken we misschien niet meer aan de eenheid maar aan ons zelf en dan is er wer​kelijk geen vrede. 
De beweegredenen van Pinchas waren volledig puur en gewijd, tot zulk een graad dat hij zelfs kon doden vanwege vrede. Wij kunnen zo een niveau natuurlijk nooit bereiken. Maar als we bezorgd zijn om de een​heid, zij het van de familie, de gemeente, of het volk Israël, dan  mogen we argumenteren en discussiëren en toch genieten van ware vrede. 
Sjabbat Sjalom,
( ( (
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.
( ( (
Effectief gebed

Wanneer wij het hebben over tefilla, praten we vaak over het openen van de poorten van de Hemel. Maar tefilla is een verhouding en zoals iedere verhouding, zijn er twee kanten. Niet alleen opent Hasjem Zich voor ons, wij moeten ons ook voor Hem openstellen. Net zoals het onmogelijk is om een goede relatie of vriendschap of huwelijk te hebben, waarbij elke partij zijn ware gevoelens voor zich houdt, zo faalt ook onze relatie met Hasjem wanneer wij de kanalen van onze emoties afsluiten. Des te meer wij de inhoud van ons hart delen met Hasjem, des te dichter nadert Hij tot ons.

Tefilla vereist een zekere mate van nederigheid, een kwetsbaarheid, die ons open laat tot wat de woorden hebben mee te delen. Wanneer wij niet bereid zijn om ons door de tefilla te laten veranderen, kunnen we niet werkelijk bidden. Hasjem is dan alleen maar een abstract begrip, de woorden zijn alleen maar woorden en de tefilla is dan alleen maar een ritueel. Maar wanneer wij ons openstellen en onze emoties in onze tefilla leggen, dan voelen wij al spoedig de overweldigende realiteit van Zijn aanwezigheid. Dan kan de verhouding beginnen.
( ( (
„De ijverigen haasten zich om te doen wat G-d hen geboden heeft, zoals we vinden [in Bereisjiet 22:3]: ‘Awraham stond vroeg op en zadelde zijn ezel.’ [om het G-ddelijke gebod te vervullen om zijn zoon te offeren.” (Baraita Joma 28b)
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door Liba Pearson
	
	De 17e Tamoez is een dag van verdraaiing, van verwarring, van angst. Het uit​zicht  op een dreigende oor​log maakt dat zeer duidelijk.


Iedere 17e Tamoez, vraagt iemand mij of vraag ik aan iemand anders: „Waarom vasten we vandaag?”

Er zijn vele antwoorden, en ze zijn allemaal waar. 

Op de 17e Tamoez, gooide Mozes de stenen tafelen met de Tien Geboden kapot, toen hij de zonde van het gouden kalf zag. Op de 17e Tamoez tijdens de Eerste Tempel stopten de dagelijkse offers, toen de priesters geen kosjere dieren meer konden krijgen. In de Tweede Tempel-periode werd er op die dag een afgodsbeeld in de Tempel geplaatst. Dit en nog veel meer trieste gebeurtenissen vonden op deze dag plaats, tot in onze moderne tijd. 
De meest betekenisvole is dat de muren van Jeruzalem doorbroken werden op de 17e Tamoez van het jaar 70 van de gewone jaartelling. Dat was het begin van het einde van de Tweede Tempel. Nadat er een bres in de muur was geslagen, was het einde in zicht en de Tempel werd niet lang daarna verwoest. 
De 17e Tamoez is een rampzalige dag voor het Joodse volk, een dag waarop rampen beginnen.

Deze voorbeelden, hoe moeilijk ze ook voor ons moderne verstand zijn te begrijpen, hebben onderling verband met elkaar.

Wat, ten slotte, betekent de Verwoesting van de Tempel?

 17 Tamoez 5766: Vandaag
Mijn modern verstand vat niet altijd waarom het altijd zo rampzalig was. Maar er zijn momenten waarop ik het begrijp. Speciaal op een dag als vandaag, de 16e Tamoez 5766: een dag waarop twee Israëlische soldaten gekidnapt werden (nadat een ander al twee weken wordt vastgehouden), ten minste acht gedood en het schrik​beeld van een algehele oorlog dat weer dreigt.
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	De 17e Tamoez symboliseert het verlies van onze relatie tot G-d en een duidelijk doel in de wereld.
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Het verlies van de Tempel symboliseert een verlies van Joodse soevereiniteit, het verlies van nationale zelfbeschikking. De Tempel symboliseert een volk dat leeft binnen zijn eigen grenzen, niet onderhevig aan de  kuren en grillen van andere volken, maar uitsluitend afhankelijk van G-d.

Spiritueel is het verlies veel duidelijker – en vernietigender. De 17e Tamoez symbo​liseert het verlies van onze duidelijke relatie met G-d, een verlies van ons duidelijke doel in de wereld, de verdwijning van duidelijkheid, van begrip. 

De 17e Tamoez is een dag van onderbrekingen, van ontwrichting, van verontreiniging, van verwarring en verduistering.

Toen we het Gouden Kalf aanbaden, misplaatsten wij onze loyaliteit en toewijding –hevelden we onze dankbaarheid en trouw over van de G-d die ons uit Egypte had gehaald, naar een „god” die we zelf gemaakt hadden uit wat omgesmolten metaal.

Toen een afgodsbeeld in het Heilige der Heiligen werd gezet, werd de plek, die G-d gekozen had om tussen ons te „wonen” vervuild; het onuitspreekbare was vervangen door het profane.

De 17e Tamoez is een dag van verdraaiing, van verwarring, van vrees.

Onze Geleerden vertellen ons dat de vasten in ons een gevoel van verlies en rouw over de tragedies losmaakt, die ons volk overkomen zijn en dat het in ons een verlangen naar tesjoewa – berouw – doet ontwa​ken. 
Tempels verontreinigd, soldaten gekidnapt
En zo vanavond, terwijl ik zit te denken over wat ik zal eten, zodat ik morgen makkelijk zal vasten, vliegen mijn gedachten heen en weer tussen een Tempel die verontreinigd is en – wat voor mij op dit moment zoveel reëler is – drie soldaten die ergens worden vastgehouden, angstig en vermoedelijk veel hongeriger en veel minder comfor​tabel  dan ik het morgen zal heb. 

Ik denk aan acht rouwende families. Huilende moeders, vrouwen die weduwe en kinderen die zijn wees geworden zijn.
Ik denk aan al die soldaten die in gepantserde voertuigen zitten, reeds in Libanon. Jonge jongens, wier moeders niet zullen slapen vannacht, en die vermoedelijk de komende weken niet zullen slapen. 
Die soldaten doen mij denken aan de zoon van mijn bovenburen, Yakir. Deze week keerde ik terug van een maand lange reis door de V.S. en ik vond de accu van mijn auto helemaal leeg. Toen Yakir daarvan hoorde, onderbrak hij zijn één avond verlof, draaide zijn kleine auto, vol met vijf verlof-soldaten om, en keerde terug naar huis, om mijn auto weer op gang te helpen. Pas toen dat gelukt was gingen zij uit op hun één-avond-verlof.

Het zijn die jongens voor wie ik bidt met heel mijn hart op de 17e Tamoez, biddend dat G-d van deze komende weken niet nogmaals een serie pijnlijke herinneringen maakt (en biddend dat onze leiders de juiste beslissingen zullen nemen).

Het boezemt mij angst in dat dit alles speciaal vandaag begint. Dit is historisch geen goed tijdstip voor het Joodse volk. De toekomst is onheilspellend.

Verlangend naar een perfecte wereld
Boven alles herinnert deze dag ons eraan dat in een perfecte wereld (wat Joodse traditie het Messiaanse tijdperk noemt) alles duidelijk zal zijn. Dan zullen we begrijpen dat we het privilege hebben om hier te wonen om onze Schepper te dienen. De wil van G-d zal duidelijker voor ons zijn – en voor de hele wereld – dan de verduistering van de Hezbollah apologeten en andere demagogen (om niet te spreken van ongeluk​kige of onnauwkeurige woordkeuze door journalisten). Dan zien we het directe verband tussen dingen als het dienen van afgoden – of het nu gouden kalveren zijn of prioriteiten die vervormd worden tot perversiteiten – en de verschrikkingen zoals vandaag. 
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	Hoe lang nog moeten de moeders van Gilad Shalit en iedere andere dappere soldaat nog in angst leven? 
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Dan zullen we begrijpen hoe de vriendelijkheid zoals die van Yakir en zijn vrienden de vorige avond, ons dichter bij een perfecte wereld brengen en hoe de gedachte dat wij​zelf alles onder controle hebben, ons daar steeds verder van verwijdert. 

Ik hoor iemand gekweld in mijn oren roepen: „Hoe lang nog?” Want hoe lang nog zal de verwarring en de pijn en de excuses nog duren? Hoelang zullen we nog afgoden voor machten aanzien? Hoe lang nog moeten de moeders van Gilad Shalit en iedere andere dappere soldaat nog in angst leven? Hoelang moeten wij nog doorgaan te leven, onder​geschikt aan van alles en nog wat, behalve aan onze eigen G-d?
We weten dat de Joodse traditie ons verzekert dat eens de 17e Tamoez een feestdag zal zijn. En dat moet ons hoop geven. De vastendag van vandaag markeert alleen het begin, alleen verwarring, vervorming; er is nog tijd over om de dingen recht te zetten. Voor politici om de juiste beslissingen te nemen, voor soldaten om dapper te vechten, voor rechtvaardige woede om gelucht te worden. 

En voor ons om op te staan voor wat elk van ons kan – sommigen met een groot bereik om de waarheid te stellen tegenover macht, voor sommigen om in zichzelf te kijken en te repareren wat in ons gebrekkig is, voor sommigen om te bidden, voor anderen om te leren, om te vechten en voor ons allen om naar een ander een hand uit te strekken, een hand vol liefde en zorg en met de overtuiging dat eens op een dag, de rook zal optrekken en dat de zo moeilijk te grijpen duidelijkheid van het doel weer in onze handen zal liggen.
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