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anneer Bnei Jisraël in het Land Israël woont, moeten de eer​ste vruchten van het land naar de Tempel gebracht worden en aan de kohen gegeven worden in een ceremonie die de erkenning uitdrukt dat het Hasjem is die de Joodse historie door alle eeuwen vaststelt. Deze passage  vormt een van de centrale thema’s van de Haggada, die wij lezen op de Seder-avond van Pesach. Op de laatste dag van Pesach van het vierde en zevende jaar van de zevenjarige sjemita-cyclus, moet men verklaren dat werkelijk de tien​den verdeeld te hebben  onder de daarvoor in aanmerking komende per​sonen en op de voorgeschreven manier. Met deze mitswa, conclu​deert Mosjé de geboden die G-d hem gezegd heeft te geven aan het Joodse Volk. Mosjé ver​maant hen te wandelen over de wegen van Hasjem, want zij zijn het uitverkoren volk van Hasjem. Wanneer Bnei Jisraël de Rivier Jordaan overtrekken, moeten zij zich opnieuw tot Tora verplichten. Reuzachtige stenen moeten worden opgericht en de Tora moet daarop worden geschreven in de zeventig talen van de wereld, en zij moeten vervolgens worden overdekt met een dun laagje pleister​kalk. De helft van de stammen zal gaan staan op de Berg Gerizim en de andere helft op de Berg Eval, en de Levieten zullen gaan staan in de valei tussen beide bergen in. Daar zullen de Levieten 12 geboden cite​ren en heel het volk zal daarop ant​woorden met "amein", zowel op de zegeningen als op de vervloekingen. Mosjé vertelt dan tot in details welke zegeningen op Israël zullen rusten. Deze zegeningen zijn zowel fysiek als spiritueel. Echter, Mosjé schildert een schril beeld van ver​nietiging, die het Joodse Volk zal treffen, wanneer het zich niet aan Tora houdt, en die uiteindelijk zal resulteren in ballingschap en om​zwer​vingen tussen de volken van de wereld.

Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël

©1998 Ohr Somayach International - Alle rechten voorbehouden
Inzicht in Parasjat Kie Tavo

„En het zal zijn, zoals Hasjem Zich over jullie verheugd heeft toen Hij jullie goed deed en jullie vermeerderde, zo zal Hasjem jullie vijanden verblijden, jullie verloren doen gaan en jullie verdelgen en jullie zullen worden weggevaagd van de grond waarheen jullie gaan om die in bezit te nemen.” (Dew.28:63, vertaling volgens Rasji).

Deze woorden vormen deel van de climax van de tochacha – verma​ning – de afschrikwekkende waar​schuwing voor het lot dat de Israëlieten te wachten staat wanneer zij nalaten de geboden in acht te nemen of hen overtreden. Dit is de tweede vermaning in de Tora – de eerste was afkomstig van G-d en werd door Mosjé aan het volk doorgegeven (Lev. 2:14-46), en deze tweede serie van vermaningen komen van Mosjé zelf, vlak voor zijn dood.

De Ramban zegt dat de eerste vermaning slaat op de vewoesting van de Eerste Tempel (586 VoorDGJ) en de tweede, in deze parasja, voorspelt de gebeurtenissen die geleid hebben tot de verwoesting van de Tweede Tempel, met inbegrip van de verwoesting zelf (70 GJ) Hij schrijft dat de kippevel opwekkende vervloekingen bedoeld waren voor de spiritu-
ele neergang die geleid hebben tot de Verwoesting. Dit was een periode waarin de Joden inderdaad te lijden hadden van invasie, onderdrukking, gefor​ceerde ballingschap en honger, die leidde tot kaniba​lisme.Abarbanel echter meent dat beide tochachot de ver​woesting van de Eerste Tempel betreffen en al de gebeurtenissen daarna, tot aan de Uiteindelijke Ver​lossing. Hij merkt daarbij op dat de Tweede Tempel periode geen fysieke terugkeer van de meerderheid van de Israëlieten naar het Heilige Land te zien heeft gegeven. Hij beschouwt de Tweede Tempel periode als deel van de langere ballingschap, waarin de Heilige Aanwezigheid van G-d niet die hoogte bereikte als tijdens de Eerste Tempel periode.

Met dit in gedachte, waarom zou G-d verklaren dat het gruwelijke werk van die vijanden die de verwoesting over Israël brengen, plezierig is? Want de Talmoed (Meĝilla 29a) zegt dat G-d zelf lijdt wanneer Zijn uitverkoren volk in ballingschap gedwongen wordt: wanneer Israël wordt verstrooid, reist Hij met hen mee, Zijn G-ddelijk aanwezigheid is steeds bij hen. Dus de Babyloniërs en later de Ro​meinen „kwetsten” niet alleen de Joden, zij „kwet​sten” G-d eveneens. En Mosjé zelf zei dat ‘Hij het bloed van Zijn dienaren (de Israëlieten) zou wreken. Hij zal vergelding brengen op Zijn vijanden’ (32:43) – Zijn vijanden, dat zijn diegenen die Zijn Volk vernietigen. (Historisch gesproken is dit uitge​komen met de totale verwoesting van die bescha​vingen – de Babylonische door de Perzen en de Romeinse door de Gothen, Hunnen en Vandalen).

Voor een antwoord op dit probleem, laten wij eens kijken naar een commentaar in de Talmoed op het volgende vers: „Wanneer je een nieuw huis bouwt, moet je een hek rondom het dak maken, opdat je geen bloed op je huis laat komen wanneer iemand er vanaf zou vallen” (Dewariem 22:8). De Talmoed (in Traktaat Sjabbat 32a) geeft als commentaar hierop: ‘Hij heeft het inderdaad verdiend om eraf te vallen (wegens voorafgaande zonden). Maar niettemin had zijn dood niet moeten plaatsvinden op jouw reke​ning. Want goede dingen komen te weeg door waardevolle mensen en slechte dingen gebeuren door schuldige mensen.’

Daarom waren de volken die de Joden vermoordden bij de verwoesting van beide Tempels (Ramban) of bij de verwoesting van de Eerste Tempel tot de huidige dag (Abarbanel) zelf reeds ‘schuldig’. Zij werden door G-d beschouwd als slecht, zelfs gemeten naar de standaards die voor henzelf gezet zijn – de Zeven Noachidische Wetten. Anders zou Hij deze volken niet hebben uitgekozen voor de taak om Zijn eigen volk te vernietigen.

Dit alles verklaart alleen nog maar waarom het deze volken waren die deelnamen aan de ver​drijving van Israël uit hun Beloofde Land. Maar waarom zou G-d zulke mensen gelukkig maken?

Laten wij eens naar twee andere afdeling in de parasja kijken, die handelen over blijdschap – als een levenswijze. Na het brengen van de eerste vruch​ten aan de Tempel, wordt ons verteld: „Je zult je verheugen in al het goede dat Hasjem je G-d je gegeven heeft” (26:11).

Het begrip blijdschap komt ook voor in de tochacha zelf, waar Mosjé de Israëlieten vertelt wanneer zij vervloekt zullen worden: „Omdat jullie de Eeuwige jullie G-d niet met blijdschap in je hart gediend hebben toen jullie van alles een overvloed hadden” (28:45).

Dus de Tora idealiseert blijdschap als een product van dankbaarheid voor al de goede dingen die Hij ons gegeven heeft. Na het eten van een appel, bij​voorbeeld, hoort men een beracha – dankgebed – te zeggen waarin men ‘al de vele dingen … die (Hij) geschapen heeft om de mensen in leven te houden’ erkent. Geen wetenschap is tot nu toe in staat geweest om het wonder van de simpelste cel (het begin van alle leven) bin​nen in een appel te begrij​pen. Wanneer wij hier zorgvuldig over nadenken wanneer wij dat eten, zouden wij ons blij moeten voelen dat wij op deze manier in staat gesteld wor​den om te genieten van Zijn Schepping. Dus de volgende keer dat wij een mitswa doen – of wij nu mincha dawenen of tsadaka [aan liefdadigheid] geven, dan zullen wij ons de blijde relatie herin​neren die wij hebben met G-d, bijvoorbeeld door middel van de appel en dan zullen wij zijn geboden met een „vreugdevol hart” uitvoeren, wanneer wij van Zijn overvloed genieten.

Het is echter bekend dat vele mensen hun mitswot niet opgewekt doen. Zij zien de geboden als een last. Zij zien hun hoge levensstandaard als het resultaat van hun eigen inspanning en weten alleen hoe zij moeten grommen en klagen, en zij kennen geen dankbaarheid.

De Talmoed brengt op verschillende plaatsen (b.v. in traktaat Sjabbat 105a) het principe van de straf ‘maat voor maat’ – Hij geeft een straf die past bij de misdaad. Toen de Israëlieten ertoe kwamen om hun hogere levensstandaard als een gegeven te beschouw​en (toen het Heilige Land door de Grieken en de Romeinen overheerst werd bijvoorbeeld), vergaten zij oprecht ‘blij te zijn met al het goede dat G-d hen gegeven had.’ Dat leidde ertoe dat hij de geboden met tegenzin in plaats met een opgewekt en blij hart uitvoerden. G-d legde daar de nadruk op door de Israëlieten te tonen wat het betekent om zonder blijd​schap te leven – bij hun eigen vervolging en ballingschap. Hij legde er de nadruk op dat door hen ‘maat voor maat’ te straffen – door hen de blijd​schap van hun vijanden te tonen, wanneer die, droe​vig genoeg, de opdrachten van Hasjem uitvoerden door de Joden te kwellen.

Bij wijze van afsluiting volgt hier een gebeurtenis (beschreven in ‘Ohrnet’ van Jesjivat Ohr Sameach, die het Tora ideaal illustreert om blij te zijn met al het goede dat G-d ons geeft en hem te dienen met blijdschap en een opgewekt hart:

Een paar jaar geleden vloog een jong kind, dat dringend een kritische operatie nodig had, met El Al naar Londen. Behalve de medische problemen van het kind was er nog een ander probleem – geld. De ouders hadden nauwelijks genoeg om de kosten te dekken van de vlucht naar Londen, welke inhield dat zij een hele rij stoelen moesten reserveren voor het zieke kind en zijn medische hulpmiddelen.

Tijdens de vlucht kwam een godsdienstige Jood, die  eerste klas reisde, naar de achterkant van het vlieg​tuig om daar in minjan [het minimale aantal van tien volwassen mannen] te dawwenen. Op zijn weg terug naar zijn plaats kwam hij langs de vader en vroeg hem hoe het met het kind ging. In de loop van het gesprek vertelde de vader dat hij geen idee had hoe hij de kosten van de operatie zou gaan betalen. Hij zat al tot over zijn oren in de schulden ten ge​volge van de medische uitgaven die hij al had ge​-


had. Alleen een klein wonder kon hem nog van de financiële ondergang redden.

De man wandelde zonder verder nog iets te zeggen terug naar zijn stoel in de eerste klas, pakte zijn hoed uit het bagagerek boven zijn hoofd en wandelde door het gangpad van de eerste klas cabine om geld op te halen voor de operatie. In ongeveer tien minu​ten had hij cheques ter waarde $ 100.000 (ongeveer € 100.000) opgehaald – vol​doende voor zowel de operatie en de vlucht als alle medische uitgaven tot dan toe.

In dit geval werden de betrokken personen zich be​wust van hun eigen goede gezondheid en hun for​tuin en begrepen zij wat dat hun verplichtte tegen over dat zieke kind. Zulk een enorme som geld op een enkele vlucht kon nauwelijks worden bijeen​gebracht zonder de grootste bereidheid om hem te dienen door een van Zijn kinderen te helpen ‘wan​neer je een overvloed hebt van alles…’

Mogen wij er naar streven om de mitswot te doen met blijdschap een dankbaarheid om zo de Volle​dige Verlossing te verdienen.

(Met dank aan Jacob Solomon)
DE MAAND ELOEL
(Inleiding van het boekje: „Hilchot Eloel en Rosj Hasjana”
door Zwi Goldberg)

‘Rav Nachman bar Jitschak heeft gezegd: „[Rosj Hasjana is de dag van] de [G-ddelijk] recht​spraak, want er staat geschreven [in Dewariem 11:12: Een land, waar Hasjem, je G-d, voor zorgt, steeds zijn de ogen van Hasjem, je G-d, daarop gericht], van het begin van het jaar tot het einde van het jaar. Dat betekent dat aan het begin van het jaar [op Rosj Hasjana] beslist wordt wat er gebeuren gaat [het hele jaar] tot het eind van het jaar [de volgende Rosj Hasjana]”’.
 Dat wil zeggen dat op Rosj Hasjana zal worden rechtgesproken en beslist worden wat er het komende jaar zal gebeuren.

Hoe zal die rechtspraak plaatsvinden? De Misjna
 schrijft: „Op Rosj Hasjana passeren alle wereldbe​woners als schapen voor Hem langs”, een voor een, als schapen die hun hok in gaan en een voor een door de herder gecontroleerd en geteld worden.

‘Rabbi Kroespedai zei in naam van Rabbi Jochanan: „Drie boeken worden er geopend op Rosj Hasjana: één voor de volledig slechte mensen, één voor de volkomen rechtvaardigen en één voor de middel​matigen. De volkomen rechtvaardigen worden on​middellijk ingeschreven en bezegeld [in het boek] voor het leven [dat wil zeggen dat er over hen on​mid​dellijk wordt beslist dat zij het hele jaar zullen leven]; de volledig slechte mensen worden onmid​dellijk ingeschreven [in het boek] voor de dood [dat wil zeggen dat er over hen onmiddellijk beslist wordt dat zij dit jaar zullen sterven]; de middel​matige mensen krijgen uitstel van vonnis tot Jom Kippoer: wanneer zij het verdienen [d.w.z. als zij berouw tonen en hun leven verbeteren] worden zij alsnog ingeschreven in het boek voor het leven. Wanneer zij het niet verdienen, worden zij inge​schreven voor de dood”
.

[Bovenstaande voorstelling van zaken, waarbij G-d boeken bijhoudt, is maar bij wijze van spreken, om aan te duiden dat G-d naukeurig ieders daden bij​houdt. G-d schrijft natuurlijk niet echt in boeken
.]

Bij de nadering van Rosj Hasjana zal daarom ieder​een zijn gangen van het afgelopen jaar nog eens nagaan en controleren of hij geen overtredingen begaan heeft. En over die overtredingen zal hij be​rouw tonen, en degenen die hij schade berokkend heeft zal hij om vergeving vragen en hij zal zich voor​​nemen zijn leven te beteren. Met andere woor​den: hij zal tesjoewah doen - terugkeren tot Hasjem en diens wegen voortaan beter blijven volgen.

[De hele tekst van het boekje (37 blz) is te vinden op: www.hoor-israel.org (of www.sjema-jisrael.org)
ABC van Eloel

Door Rabbijn Shraga Simmons, Aish HaTorah

(Met toestemming van de eigenaar vertaald door 

Zwi Goldberg)

De laatste maand van de Joodse kalender is in feite de meest belangrijke en dient als voor​bereiding voor de Hoge Feestdagen.

Wanneer je een belangrijke datum voor een rechtzaak hebt, een die je financiële toekomst zou bepalen of zelfs je hele leven, dan zou je zeker jezelf daar weken van te voren op voorbereiden.

Op Rosj Hasjana wordt ieder mens geoordeeld op zijn daden. Of hij zal leven dit jaar of niet. Of hij financiëel succes zal hebben of geruïneerd wordt. Of hij gezond zal zijn of ziek. Dat alles wordt op Rosj Hasjana beslist.

Met Eloel, de maand vóór Rosj Hasjana, begint een periode van intensieve introspecie, van verheldering van de doelen in het leven en het dichter naderen tot Hasjem. Het is een tijd om zich te realiseren wat het werkelijke doel in het leven is, in plaats van plichtmatig door het leven te gaan door geld te verzamelen en bevrediging na te streven. Het is een tijd waarop wij een stapje terug doen en kritisch en eerlijk naar onszelf kijken, zoals als Joden sinds onheugelijke tijden hebben gedaan, met de bedoeling zich te verbeteren.

De vier letters van het woord Eloel (Alef-Lamed-Wav-Lamed) zijn de eerste letters van de vier woorden Ani ledodi wedodi lie – ik ben voor mijn Beminde en mijn Beminde is voor mij (Hooglied 6:3). Deze woorden vatten de relatie samen tussen G-d en Zijn volk. Met andere woorden, de maand voorafgaand aan Rosj Hasjana is een tijd waarop G-d zich openstelt voor ons, in een poging om een meer geestelijk geinspireerde atmosfeer te krijgen, een die tesjoeva – berouw, inkeer – stimuleert.

Een periode van 40 dagen

Laten wij even 3.000 jaar terugdraaien naar de Woestijn Sinai. G-d heeft zojuist de Tien Geboden uitgespro​ken, en de Joden hebben het gouden kalf gebouwd. Mosjé pleit wanhopig bij G-d om het volk te sparen. Op de eerste dag van Eloel klimt Mosjé opnieuw de Berg Sinai op en 40 dagen later – op Jom Kippoer – komt hij terug bij zijn volk, met een nieuwe set stenen tabletten in zijn hand.

Ook voor ons begint met de maand Eloel een periode van 40 dagen, die culmineert in de heiligste dag van het jaar, Jom Kippoer – Grote Verzoendag.

Waarom 40? Veertig is een getal van reiniging en zuivering. De regens van Noach duurde 40 dagen, een mikwe – het rituele bad – bevat 40 Se’a [een inhoudsmaat] water.

Eloel is een geweldige gelegenheid. In deze maand gaan veel mensen meer Tora leren en gaan zij goede daden verrichten. Velen maken ook dagelijks een chesjbon op – een geestelijke winst en verlies rekening .

Extra’s in de dienst

Het is de Asjkenazische gewoonte om, vanaf de tweede dag Rosj Chodesj [de eerste dag hoort nog bij de vorige maand] op de sjofar – de ramshoorn – te blazen, iedere dag na de ochtendgebeden, om ons op te wekken voor de komende Dag van de Rechtspraak. Het klagelijke geluid van de sjofar inspireert ons om de gelegenheid die Eloel ons biedt, optimaal te gebruiken.

Eveneens vanaf begin Eloel zeggen wij iedere dag tweemaal Psalm 27, in de ochtend na de dienst en ’s middags na mincha [middagdienst] of ‛s avonds na ma’ariv [avondgebeden] al naar gelang de gewoonte. In deze Psalm roept Koning David uit: „Slechts één ding vraag ik: om te mogen vertoeven in het huis van G-d gedurende alle dagen van mijn leven.” Wij concentreren ons op de verenigende kracht van G-d in ons leven en streven ernaar onze connectie met de oneindig transcedente dimensie te versterken.

Slichot

Te beginnen op zateravond voor Rosj Hasjana zeggen wij Slichot, een speciale serie gebeden die G-ds genade oproepen. Als Rosj Hasjana aan het begin van een week valt, dan beginnen wij selichot te zeggen op de zaterdagavond een week daarvoor (Sefardiem beginnen met selichot op Rosj Chodesj Eloel).

Na de zonde van het gouden kalf vroeg Mosjé aan G-d hoe Zijn relatie met de wereld was. Zijn antwoord, dat bekend staat als de „13 Attributen van Genade,” vormt de essentie van de selichot. Deze „13 Attributen” spreken over “G-ds geduld”. Dezelfde G-d die ons geschapen heeft met een schone lei en een wereld van moge​lijk​heden, geeft ons nog een gelegenheid, wanneer wij de eerste verzuimd hebben te gebruiken.

Selichot moeten in minjan gezegd worden. Als dat niet kan, zegt men het alleen, maar men laat dan de Aramese gedeelten en de „13 Attributen van Genade” weg.
Ten slotte, het belangrijkste van Eloel is het maken van een plan voor je leven. Want wanneer de Grote Dag komt, en ieder voor de Almachtige staat om nog een jaar te vragen, dan willen wij weten wat wij vragen!

16 Eloel 5763
13 september 2003


Jaargang II, nr. 42
Mag men een hete douche nemen op Sjabbat?

Met twee factoren moeten wij rekening houden als wij spreken over heet douchen op Sjabbat. De eerste gaat over het gebruik van warmwater​syste​men, en daarbij maakt het geen verschil of men zijn alleen handen ermee wast of zijn hele lichaam. Het tweede probleem heeft te maken met het was​sen van heel het lichaam met warm water.

Het openen van een warmwaterkraan kan makkelijk een issoer d’oraita veroorzaken – een Bijbels ver​bod, afhankelijk van het soort warmwater sys​teem. Zonder op dat gecompliceerde probleem dieper in te gaan, is de algemene halachische regel dat men geen warmwaterkraan moet openen op Sjabbat, on​geacht het systeem.

Het tweede probleem is het punt van onze discus​sie. Om het probleem van de warmwaterkraan te omzeilen, zullen wij hier veronderstellen dat iemand een bad wil nemen in een badkuip die vóór Sjabbat gevuld werd met warm water.

Ogenschijnlijk kan er niets verkeerd aan zijn. Echter de gemara Sjabbat 39b zegt dat men niet zijn hele lichaam met warm water mag wassen op Sjabbat, ongeacht wanneer het water verwarmd was.

Wat is de reden voor dit verbod?

Chazal stelden deze gzera in omdat, wanneer het was toegestaan in warm water te baden, er vrees bestaat dat men dan het water opwarmt op Sjabbat voor dit doel, hetgeen een issoer d’oraita is.

Waarom mag men niet zijn hele lichaam wassen?

Chazal verboden alleen het wassen van grote delen van het lichaam met water dat vóór Sjabbat ver​warmd was. Men mag wel zijn gezich en handen en voeten (of andere beperkte plaatsen) wassen met water dat vóór Sjabbat verwarmd was.
 Zoals gezegd, wij vermijden het probleem van het openen van de warmwaterkraan en daarom hebben wij het over warm water in een bad of basin van vóór Sjabbat. Water dat op de Sjabbat-plaat staat (van​af vóór Sjabbat) wordt beschouwd als water dat vóór Sjabbat opgewarmd is, niet op Sjabbat.

Is er een halachisch verschil voor een zieke?

Iemand die een kleine ongesteldheid heeft en die er baat bij zou hebben als zijn lichaam met warm water 

gewassen zou worden, dat vóór Sjabbat verwarmd was, mag dat doen.
 De reden is omdat het hele verbod een issoer d’rabbanan is en Chazal maakten deze gzera niet voor een zieke. 

Hoe is de halacha met betrekking tot water dat verwarmd is op Sjabbat?

Men mag niets wassen met water dat op Sjabbat verhit is, geen hand of vinger. Ook niet voor een zieke (tenzij er natuurlijk levensgevaar is). Rav Sjlomo Zalman Auerbach zts”l definiëert water dat op Sjabbat verwarmd is als water dat actief op Sjabbat geplaatst werd op plaats waar het wordt opgewarmd. Echter water dat vóór Sjabbat op een Sjabbatplaat gezet werd en daar verder opgewarmd wordt op Sjabbat, wordt water genoemd dat vóór Sjabbat werd verwarmd.

Mag men zijn natte lichaam bij een vuur op​war​men?

Eerst moeten wij vaststellen, dat aangezien het water niet verhit wordt tot aan een temperatuur van jad soledet bo 
 , want dat voelt aan als kokend wa​ter, het tot onder die temperatuur verwarmd wordt. Ten tweede moeten wij het probleem begrij​pen en analyseren. Wordt dit verwarmde water beschouwd als water dat op Sjabbat verwarmd wordt, zodat men dan verboden is zelfs zijn natte handen te ver​warmen, of wordt het niet als zodanig beschouwd?

Wij zien dat er een machloket [meningsverschil] is over deze zaak. De Rambam meent
 dat wanneer men zijn lichaam met warm water wast, dat vóór Sjabbat verwarmd was, dan mag men zijn handen verwarmen aan een vuur, maar niet zijn hele natte lichaam.

De Rosj 
 daarentegen beschouwt dit water als te zijn verwarmd op Sjabbat en dus mag men zelfs zijn natte handen niet verwarmen aan een vuur of kachel of radiator. De Bi’oer Halacha voegt daaraan toe dat men ervoor moet oppassen dat men zijn natte handen niet verwarmt aan een hete muur die warmte uitstraalt vlak naast een kachel.
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	Rabbijn A.L.Heinz


Kinderhoekje


	Joodse kinderverhalen


Joods Gezinsleven
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Nieuws Uit Israël


Het Israëlisch-Arabisch conflict








ABC van Eloel








� Siman 326:1 en M.B. 326:1.


� Ibid.


� Bi’oer Halacha in naam van R. Akiwa Eiger.


� 40°-45° C.


� Zoals de Mechaber aanhaalt in siman 326:4


� Aangehaald door de Mechaber in siman 326:5 en nader toegelicht in de M.B. 326:17





Bronnen van de Halacha


�. 	Talmoed Traktaat Rosj Hasjana 8a


�.	Rosj Hasjana 1:2 


�.	Talmoed Traktaat Rosj Hasjana 16b 


�.	Sefer Hachinoech 311 
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