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Overzicht Pinchas (Bamidbar 25:11-30:1)
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
Parasjat Pinchas (5761)
Door Jacob Salomon

Op de vijftiende dag van de zevende maand zul je een feest vieren ter ere van G-d gedurende zeven dagen. Je zult… dertien jonge stieren offeren, twee rammen, veertien manlijke lammeren in hun eerste jaar… (29:12-13).
De gemeenschapsoffers voor Soekot, het feest waar het hierboven over gaat, lopen uit de maat met de kor​banot op de andere feesten. Op alle feesten, met inbegrip van Rosj Chodesj worden stieren, rammen en lam​meren geofferd. Echter, de aantallen zijn veel kleiner – maximaal twee stieren, één ram en zeven lammetjes. Op de eerste dag Soekot daarentegen worden zevenmaal zoveel stieren geofferd, en tweemaal zoveel ram​men en lammeren. Bovendien blijft het aantal stieren niet alle dagen hetzelfde, zoals met Pesach, maar wordt iedere tussendag één minder geofferd, totdat op de laatste dag Soekot nog „slechts” zeven stieren geofferd worden. Waarom verschillen de korbanot voor Soekot van die voor andere feesten?

De Talmoed (Soeka 55b) antwoordt dat deze stieren (totaal 70) werden geofferd om G-ds bescherming te vragen voor de zeventig Volken van de wereld (die in Beresjiet 10 worden opgesomd). Zoals R. Jochanan het zegt: „Wee de volken die verloren hebben en niet weten wat zij verloren hebben! Toen de Tempel er nog was, deed het altaar verzoening voor hen. Maar wie doet nu verzoening voor hen?”

Inderdaad, een bekende Midrasj zegt dat als de Volken zich gerealiseerd hadden hoeveel profijt zij hadden van die offers, dan zouden zij legioenen hebben gezonden naar Jeruzalem om het te beschermen tegen aanvallen.

Deze verklaring roept een paar interessante vragen op:

1. Wat is er zo speciaal aan Soekot dat het de welvaart van de niet-Joodse volken bevordert?

2. Waarom is het belangrijk dat de volken zich bij de Joden aansluiten? Maar de profeet Zecharja zegt dat zelfs nadat zij tegen ons gevochten hebben in de dagen van de Verlossing, hun overlevenden een jaarlijkse pelgrimstocht naar Jeruzalem moeten maken met Soekot – met drastische consequenties wanneer zij dat nalaten: „Het zal zijn dat iedereen die is overgebleven van de volken die in opstand kwamen tegen Jeruzalem, ieder jaar naar Jeruzalem zullen optrekken om de Koning, de Heer der heerscharen te dienen en om het Soekotfeest te vieren. En het zal zijn dat ieder van al de families van de aarde, die niet zal komen naar Jeruzalem om de Koning, de Heer der heerscharen te dienen, op hem zal geen regen vallen. En wanneer de familie van Egypte niet opgaat en niet komt, dan zullen zij geen regen hebben. Dit zal de plaag zijn waarmee Hasjem de volken zal straffen die niet zullen komen om het Soekotfeest te vieren.” (Zacharja 14:16-18).

Zou het niet veel beter zijn als Jeruzalem die mensen nooit meer zou zien!? Waarom moeten zij ieder jaar weer terugkomen? Waarom zou de stad, die zij probeerden te vernietigen, de bron zijn van hun redding? En waarom moet men, volgens de Talmoed, offers brengen om G-ds bescherming af te smeken?

Wanneer wij naar deze twee punten kijken, dan moeten wij de twee dingen in acht nemen die Jeruzalem maken: de (fysieke en humanitaire) omgeving en het volk. Wij zullen ze beide om de beurt nader bekijken.

De periode van Verlossing waar Zecharja het over heeft, zal een volledige realisatie brengen dat G-d de Schepper en de Koning is:

„Hasjem zal Koning zijn over heel de aarde; op die dag zal Hasjem één zijn en Zijn naam zal één zijn (ibid 14:9 en de laatste zin van Aleinoe, de afsluiting van ieder gebed).

Zowel de fysieke als de menselijke omgeving van de Heilige Stad zal in harmonie zijn met dat doel. Fysiek zullen zij meer water hebben dan de Shiloach (Silwan), de enige betrouwbare bron vandaag:

„Het zal op die dag zijn, dat levend water zal voortkomen uit Jeruzalem; de helft ervan stromend naar de oostelijke zee en de helft ervan naar de westelijke zee; in zomer en winter zal het zijn” (ibid 14:8).

Bovendien zal G-d ervoor zorgen dat de menselijke omgeving van Jeruzalem eveneens een niet te vergelijken rust zal ervaren:

„En men zal erin wonen en er zal geen algehele vernietiging meer zijn, maar Jeruzalem zal in veiligheid verkeren. En dit zal de plaag zijn waarmee Hasjem de volken zal straffen die tegen Jeruzalem gestreden hebben: hun vlees zal wegteren, terwijl zij op hun voeten staan en hun ogen zullen wegrotten in hun kassen en hun tong zal verteerd worden in hun mond” (ibid 11-12).

Dus de mensen van welke achtergrond dan ook, die Jeruzalem zullen bezoeken wanneer de profetie van Zecharja gerealiseerd wordt, zullen inzien dat G-d de exclusieve bron van de macht is. Zij zullen hun gedrag aanpassen zodat zij de mensheid zullen dienen in plaats van die te verneitigen (door bijvoorbeeld de Molech te dienen en kinderoffers te brengen), overeenkomstig Zijn principes. Dus de Almachtige zal de niet-Joodse Volken geestelijk verbeteren en verheffen door middel van de Stad Jeruzalem.

Dit alles verklaart nog niet waarom de volken speciaal op Soekot Jeruzalem moeten bezoeken of waarom er gemeenschapsoffers gebracht moeten worden ten behoeve van hen op dat feest. Daarvoor moeten wij het volgende aspect van Jeruzalem bekijken: de mensen die daar wonen.

Gedurende de zeven dagen van Soekot zijn de Israëlieten idealiter geestelijk op het hoogste niveau van het hele jaar, omdat zij dan ‘G-d met vreugde dienen’ (Psalmen 110:2). De Tora zegt tweemaal dat men blij moet zijn op Soekot: „En het Loofhuttenfeest zul je vieren …en je zult je verheugen op je feest … je zult alleen maar verheugd zijn” (Dew. 16:13-15). Het is een tijd waarop wij G-d dienen met blijdschap, met zowel ons geestelijk als ons fysiek wezen. Geestelijk, want onze zonden zijn ons vergeven op Jom Kippoer en we gaan Soekot binnen met een schone lei: wij denken niet meer aan ‘vandaag wordt de wereld geoordeeld’ (de verklaring die volgt na het blazen op de Sjofar op Rosj Hasjana). En ook fysiek, want de oogst is binnen en we hoeven niet meer te denken of we te eten zullen hebben of niet. Inderdaad, de Soeka en de „Vier Soorten” maken gebruik van verschillende onderdelen van de oogst voor het prijzen en danken van G‑d. Dus de Volken zullen naar Jeruzalem komen wanneer zijn bewoners het meest attractieve gezicht van Tora tonen – blij zijn – op een positieve manier. G-d opgewekt dienen en met oprechte dankbaarheid, dat is de boodschap van Soekot aan de volken.

Wanneer zij zien dat de Israëlieten G-d dienen uit blijdschap en dankbaarheid in plaats van uit angst, dan zal dat op hen een positieve indruk maken. Zij zullen begrijpen dat de fysieke en menselijke omstandigheden in harmonie zijn met diegenen die zich niet te buiten gaan aan de barbaarse praktijken van afgoderij, maar met hen die Hem dienen uit oprechte dankbaarheid voor Zijn milddadigheid en met hen die Hem dienen uit vreugde.

Dit zal daarom helpen om de Volken geestelijk te verheffen om deel te nemen aan de Verlossing. Bidden voor hun voorspoed (door middel van de korbanot), opdat waardige mensen van de Volken hun essentiële bijdrage zullen geven. De tijd van de offers – Soekot – is de tijd dat de Volken, dankzij hun inspanning om naar Jeruzalem te komen en deel te nemen aan de festiviteiten, in de meest ideale vorm zijn voor Zijn goedgunstig​heid. En het dalende aantal stieren weerspiegelt dat slechts sommigen, niet iedereen, waardig bevonden wordt om deel te nemen.

„Moge allen [al de Volken] het juk van Uw Koninkrijk aanvaarden en moge U voor altijd over hen regeren” (Afsluiting van alledrie de dagelijkse gebeden).
De Eigenschap van Genade - deel III

Door Rabbi Eliyahu E. Dessler

GEESTELIJKE NALATENSCHAP 

Kinderen kunnen ook de karaktereigenschappen en het geestelijk potentiëel van hun ouders erven. Dit zijn twee factoren die het niveau van bechira kunnen veranderen, zonder uiteraard de essentiële handeling van de bechira zelf te beïnvloeden. De geestelijke prestaties van de ouders kunnen in die zin uiterst langdurige uitwerkingen hebben. Rav Chaim gaat door en kent bepaalde positieve tendenties van het Joodse volk, die tot in zijn dagen nog herkenbaar waren, toe aan de prestaties van Awraham Awienoe in zijn tijd. Elk van de tien grote testen die hij triomfantelijk weerstond, hebben hun merkteken nagelaten op de karakters van zijn nakomelingen tot op de huidige dag, [Dit verklaart ook, zegt Rav Chaim, waarom de Misjna de titel „Awraham Awinoe” gebruikt in dit verband, wanneer het de tien testen noemt. Het is hierin dat Awraham zichzelf getoond heeft „onze vader” te zijn in geestelijke, zowel als in fysieke zin, door zijin grote geestelijke prestaties aan ons door te geven.]

Bijvoorbeeld, zo gaat hij verder:

Wij hebben met onze eigen ogen bij vele gelegenheden gezien hoe onwetende Joden, die niets van Tora afweten, niettemin bereid waren hun leven te geven voor de heiliging van G-ds Naam [dat wil zeggen, zij gaven er de voorkeur aan te worden gedood dan toe te geven aan bekering tot een andere godsdienst]. Dit is er bij ons ingeprent door Awraham Awinoe, die bereid was zijn leven te geven in de oven van Ur Kasdiem voor zijn geloof.

Dit is een verbazingwekkend inzicht. Uit welke bron inderdaad kan een eenvoudig, onwetend mens een dergelijke enorme geestelijke kracht ontwikkelen? Hier is iemand die maar weinig contact heeft gehad met geestelijke idealen, die tot nu toe in zijn leven weinig anders gekend heeft dan zijn aardse behoeften. Hoe kan zo iemand plotseling bereid zijn, zonder aarzeling, om zijn leven op te geven voor G-d, voor een ideaal dat hij ongetwijfeld niet eens in woorden zal kunnen uitdrukken. Waar is dat op gebaseerd? Het enige wat mogelijk is, is dat hij deze kracht geërfd heeft van Awraham Awinoe.

Erets Jisraël

Laten wij Rav Chaim nog iets verder volgen:

En zo was het doel van alle tien beproevingen om voor ons de weg te recht te maken. Waar komt de plotselinge opwelling van een mens vandaan om naar Erets Jisraël te willen gaan? Dat komt uit de beproeving van Lech lecha – „Ga weg uit je land, van je familie, uit je vaders huis, naar een land dat Ik je zal tonen” (Bereisjiet 12:11).

En is het inderdaad niet verbazingwekkend hoe wij, na tweeduizend jaar uit ons land te zijn verbannen, nog steeds de liefde voor ons land in ons hart dragen? Dit is niet slechts een liefde uit nationalisme, zoals bij andere volken, want dan zouden wij het heilige land reeds lang hebben vergeten, zoals andere volken die lange tijd uit hun land werden verdreven. Maar deze liefde komt voort uit heiligheid, de heiligheid van het land, die Hasjem daarin geplant heeft en die heiligheid kleeft aan ons vast, want het is een erfenis die ons nagelaten is door Awraham Awinoe, toen hem gezegd werd: Lech lecha, en hij was bereid zijn ziel daaraan over te geven (en dit was een zeer grote beproeving want het vergde veel zelfopoffering, maar daar komen wij een andere keer op terug).

En verder schrijft Rav Chaim:

Dat Joden „accepteren dat alles wat voor hen door de Hemel gedaan wordt, voor hun bestwil gedaan wordt” komt voort uit de beproeving van de hongersnood, die hij (Awraham) zonder meer van Hasjem accepteerde, zoals er geschreven staat (Misjlee: 24:16): ‘De tsaddiek valt zeven maal, en staat zeven maal weer op, maar de rasja valt één maal (en staat niet meer op)’. Want als de tsaddiek valt, dan beschouwt hij zich niet als een gevallene maar hij staat op en gaat verder. Maar als een rasja valt, denkt hij meteen dat hij een gevallene is en niet meer kan opstaan, hij ziet het niet als iets dat hem ten goede gezonden werd. Wie de diepte en de achtergrond van de dingen kan zien, ziet hier het ene wonder na het andere. Vanwaar heeft de Jood die kracht gekregen om al die beproevingen die hij heeft moeten doorstaan, te boven te komen, zonder te wanhopen maar slechts te hopen? Is dat niet slechts een erfenis van onze heilige voor​vaderen, die iedere beproeving met liefde hebben geaccepteerd? Ga heen en onderzoek en je zult maar weinig Joden ontdekken die zichzelf uit wanhoop het leven hebben ontnomen, hoe groot hun lijden ook was. Hij zal er de voorkeur aan geven om te denken dat zijn lijden een verzoening is voor zijn zonden. (wordt vervolgd)
Uit Meorot HaDaf HaYomi, Vol. 266 van Kollel Chassidei Sochatov, Bnei Brak

	Bechorot Daf 17a – Rabbi Acha bar Ja’akov heeft gezegd: Allebei zijn zij het ermee eens dat men slaag krijgt voor zijn wol

De speciale avnet in de Tempel

Werd er in de Tempel een unieke avnet bewaard, die geweven was van bijzondere wol voor de dienst van een enkel offer? Minchat Chinoech suggereert deze interssante mogelijkheid (mitswa 508, ot 6).

De wol van een schaap, geboren uit een geit: Onze Gemara behandelt de halacha voor een bechora van een geit, die geboren werd uit een schaap en een schaap, geboren uit een geit. Onder ander wordt besproken hoe wij de wol van een schaap, geboren uit een geit moeten beoordelen, als het niet op zijn moeder lijkt (zie Minchat Chinoech, mitswa 508, ot 6). Dit probleem heeft te maken met sja’atnez – is deze wol verboden te dragen in een kledingstuk waar linnen in zit? En ook met tsietsiet, en met de onreinheid van nega’iem (tsara’at) en het eerste scheerwol (reisjiet hagez). In al deze gevallen heeft Tora het over schapenwol en de vraag is dus of de wol van zo’n dier als schapenwol beschouwd moet worden. De Gemara antwoordt dat er een speciale derasj is voor elk van deze onderwerpen, waarvan wij leren dat wol die veranderd is, niet is inbegrepen in de wol die Tora eist voor elk van de voornoemde halachot.

Tora beval om de avnet – gekleurde gordel – die de kohaniem droegen, te weven van wol en linnen (en zo is de halacha; zie Joma 12b en Rambam, Hilchot Klei HaMikdasj 8:11). Onze Gemara citeert geen enkele derasja of enige andere bron, waaruit blijkt dat de kleren van de kohaniem geen wol nodig hebben die niet veranderd is, zoals van een schaap, dat geboren werd uit een geit. Minchat Chinoech conclu​deert daarom dat kleren van een kohen, die gemaakt zijn van de wol van een schaap dat geboren werd uit een geit, kosjer zijn voor de Tempeldienst. Hij steunt zijn mening zelfs op het feit dat Rambam in Hilchot Klei HaMikdasj niet zegt dat zulke wol ongeschikt is voor de geweven priesterkleding. Hieruit leren wij dus dat de wol van een schaap, dat geboren werd uit een geit, niet beschouwd wordt als sja’atnez maar wel geschikt is om te worden gebruikt als wol voor de kleren van de kohaniem.

Daarom probeert hij een groot probleem op te lossen dat door Sjaägat Arjee (29) gesteld werd. Eén van de offers  die in de Tempel gebracht werden, is het chatat van een vogel, dat gebracht wordt als er twijfel bestaat of iemand gezondigd heeft en dus een chatat moet brengen. Sjaägat Arjee vraagt hoe een kohen  dat mag offeren. Het kan zijn dat de eigenaar van het offerdier helemaal niet gezondigd heeft en dus geen chatat hoeft te brengen en dan is de vogel geen offer. Het blijkt dan dat de kohen een wereldse handeling heeft verricht, terwijl hij kleren droeg die gemaakt waren van wol en linnen en volgens de Rambam (Hilchot Klei HaMikdasj 8:12 en zie de Raävad, ibid, die het er niet mee eens is), mag de kohen dit sja’atnez alleen dragen bij de dienst in de Tempel maar niet bij wereldse handelingen.
	Bechorot 19 – een Holocaust monument

Duizenden leren deze week Becho​rot daf 19. In de dagen van de Holocaust werden alle Jesjivot en Batei Midrasj gesloten. Echter Rav Avremele Weinberg ver​ander​de niets aan zijn dagelijkse schema en dag en nacht leerde hij door en gaf hij les aan zijn stu​den​ten. Iede​re dag verzamelden zich een groep​je jongelui in zijn huis om naar zijn sji’oeriem te luis​teren. De heilige atmosfeer deed hen de naderende Nazi’s vergeten. Toen de situatie in het Warsaw Getto onthoudbaar werd, kwamen de moordenaars en haalden een voor een de bewoners weg, en zonden hen naar de kam​pen.
Wie een werkvergunning had voor een van de fa​brie​ken, had „recht om te leven”. De Rav Avremele’s studenten wil​den hun Gemara-stu​die niet opgeven. Zij hadden geen werkvergunning en zochten er ook niet naar. Zij wilden hun Tora niet in de steek laten. Volgens de Duit​se wetten waren zij dus „illegaal”.
De broer van Rav Avremele was door de Duitsers aangewezen als directeur van een Duitse fabriek. Daar kon Rav Avremele een werk​vergunning krij​gen, maar dat wei​ger​de hij. Hij wilde zijn studenten niet in de steek laten.

Zo zaten ze en leerden, tot op een dag de Nazi´s kwamen en hen meenamen, naar Treblinka, zonder hen zelfs de tijd te geven om hun Gemara, die open lag op Bechorot Daf 19, dicht te slaan.
(Uit: Ele Ezkera, een verzameling van getuigenissen over de massamoorden in 1940-45, deel II, New York, 1949).

	Minchat Chinoech zegt dat we dit probleem kunnen oplossen, als er een speciale avnet was in de Tempel, die gemaakt was van de wol van een schaap, dat geboren was uit een geit. Deze wol is niet verboden als sja’atnez, maar het is geschikt om er de kleren van de kohaniem mee te weven en de kohen die een twijfelachtig vogel chatat offerde, droeg dat avnet.

(Echter, de Minchat Chinoech stelt zichzelf een vraag: wanneer de wol van een schaap, geboren uit een geit, geschikt is voor de kleren van een kohen, hoe kan het dan dat de kohaniem kleren mogen dragen van wol die verboden is in sja’atnez? Een positieve mitswa duwt een negatieve mitswa alleen opzij als er geen mogelijkheid bestaat om ze beide in acht te nemen, maar in dit geval kunnen de kohaniem wol gebruiken van een schaap dat geboren is uit een geit, dat niet verboden is voor sja’atnez en geschikt is voor de kleren van de kohaniem. Minchat Chinoech antwoordt dat er twee antwoorden voor zijn. Het tweede antwoord zegt dat als zij inderdaad die wol van een schaap, geboren uit een geit hebben, dat zij dan daar hun kleren van moeten maken. Maar zo’n dier is zeer zeldzaam en zij hebben zulke wol niet en dus moeten zij hun kleren weven van gewone wol. Maar het twijfelachtige vogel-chatat-offer mag alleen geofferd worden met zo een avnet.)

Minchat Chinoech gaat verder en bespreekt het probleem vanuit verschillende standpunten, terwijl de auteur van de Misjna Beroera zts”l er geen twijfel over had en volgens hem is het duidelijk dat wol van een schaap, dat geboren werd uit een geit, ongeschikt is voor de kleren van de kohaniem (Bioer Halacha 9:1, beg.w. Recheliem).


HALACHOT VOOR DE DRIE WEKEN TOT  TISJ’AH BEAV
1. Men moet een zekere mate van rouw houden vanaf 17 Tammoez.
Verloving en huwelijk
2.  Huwelijken worden niet gesloten. 

3.  Verlovingen [tenaïem] mag men wel vieren tot Rosj Chodesj Av, zelfs met een se’oedah.

4.  Vanaf Rosj Chodesj Av tot 9 Av mag men wel een verloving sluiten en tenaïem opmaken, maar zonder feestmaal. Verfrissingen en cake e.d. mogen geserveerd worden.
Dansen en muziek

5.  Dansen en muziekinstrumenten zijn verboden.

6.  Een beroepsmuzikant mag tot Rosj Chodesj voor niet-joden spelen.

7. Het is toegestaan te zingen zonder muziekinstrumenten, zelfs gedurende de negen dagen, volgens de meeste poskiem.

Sjèhèchianoe
8.
Men zegt geen sjèhèchianoe en men moet dus de noodzaak daartoe vermijden, d.w.z. men koopt geen nieuwe kleren en eet geen nieuw fruit.

9.
Nieuwe schoenen, ondergoed, sokken en hemden mogen gekocht en voor het eerst gedragen worden, tot Rosj Chodesj Av.

10.
Op Sjabbat is het volgens vele poskiem toegestaan om sjèhèchianoe te zeggen.

11.
Sjèhèchianoe voor een Pidjon Haben is toegestaan, zelfs na Rosj Chodesj Av.

Haarverzorging, scheren

12.
Men knipt geen haren en scheert zich niet gedurende de drie weken.

13.
Wanneer de snor hindert bij het eten mag men die inkorten.

14. Volgens sommigen mag men de snor niet inkorten na Rosj Chodesj

15.
Haarkammen is toegestaan.

16.
Ook een kind mag men niet zijn haren knippen, maar volgens sommigen geldt dit alleen vanaf Rosj Chodesj

17. Een rouwbedrijvende, wiens sjlosjiem eindigt in de drie weken, mag zich knippen en scheren tot Rosj Chodesj Av. In geval van nood mag dit ook na Rosj Chodesj Av maar niet in de week van Tisj’ah BeAv.

18.
Wie zich altijd scheert en zich onder niet-joden begeeft en voor wie niet-scheren een verlies zou betekenen, die mag zich scheren tot Rosj ChodesjAv, maar in ieder geval niet meer in de week waarin 9-Av valt.

19.
Bovenstaande regels gelden ook voor vrouwen. Echter een vrouw met veel haar rond haar slapen (op de zijkant van haar voorhoofd, zodat het onder haar hoofdbedekking uitkomt) mag dat weghalen.

20.
Een getrouwde vrouw of een huwbaar meisje mag haar beenharen scheren, zelfs in de negen dagen.

21.
Ter ere van een Brit Milah  mogen de Moheel, de Sandek en de vader en moeder van de baby zich laten knippen en scheren, tot de week waarin 9-Av valt.

Nagels knippen

22.
Het is toegestaan nagels te knippen tot de week waarin 9-Av valt.

23.
Een vrouw die in het Mikwèh moet mag ook in de laatste week waarin 9 Av valt, haar nagels knippen.

24.
Ter ere van Sjabbat mag iedereen zijn nagels knippen, zelfs als 9-Av op Sjabbat valt.

25.
Ook de Moheel mag zijn nagels knippen.

Haftarot

26.
Gedurende de drie weken worden de volgende haftarot gelezen: Divrei Jeremiahoe, Sjem’oe dewar Hasjem en  Chazon Jisjajahoe.

27.
Als Rosj Chodesj Av op Sjabbat valt, dan hebben sommigen de minhağ om Hasjamaim Kesai te lezen, maar de meesten lezen Sjem’oe dewar Hasjem.

27.
Op Sjabbat Chazon is het een minhağ om de Rav op te roepen voor maftier.

28. De haftara wordt gelezen op de toon van Eichah.

29. Voor deze haftara wordt geen kind opgeroepen.
�





22.49





22.53





22.56





23.00





23.06





Nederland


Begin Sjabbat:


20.30


Einde:





Antwerpen


Plag hamincha:  20.15


Begin Sjabbat:   21.38


Einde Sjabbat:   23.06
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