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Overzicht Waëtchanan (Dewariem 3:23-7:11)
Hoewel Mosjé tevreden is dat Jehosjoe’a het volk voortaan zal leiden, vraagt hij nu toch aan Hasjem of hij het Land Israël mag binnengaan, om zo de speciale mitswot van het land te kunnen uitvoeren. Echter, Hasjem weigert zijn verzoek. Mosjé herinnert de Bnei Jisraël er aan dat tijdens de bijeenkomst op Sinaï – toen zij de Tora kregen – zij geen enkele visuele waarneming van de G‑dheid te zien hadden gekregen, er waren alleen maar woorden. Mosjé benadrukt nog eens op Bnei Jisraël dat de openbaring op Sinaï plaats​vond voor het hele volk, niet alleen voor een selecte elite, maar voor alle Israëlieten en dat alleen het Joodse volk ten alle tijde in staat zal zijn te zeggen dat Hasjem tegen heel het volk Israël gesproken heeft. Mosjé spoort Bnei Jisraël nadrukkelijk aan om dit gebeuren van die ontmoeting met Hasjem op Sinaï „door te geven” aan hun kinderen, door alle generaties heen.

Mosjé voorspelt heel accuraat dat wanneer Bnei Jisraël in het Land Israël woont, het zal zondigen, verban​nen zal worden uit het Land en verstrooid zal worden onder de volken. Zij zullen met weinigen overblijven, maar tenslotte zullen zij terugkeren tot Hasjem. Mosjé wijst drie „vluchtsteden” aan, waarheen mensen die iemand per ongeluk gedood hebben, naar toe kunnen vluchten om de wraak van de familie te ontlopen. Mosjé herhaalt de Tien Geboden en leert het volk het Sjema’, de centrale geloofsbelijdenis van het Joden​dom dat er slechts één G-d bestaat. Vervolgens waarschuwt Mosjé het volk niet toe te geven aan de verlei​ding van het materialisme en daardoor hun spirituele bestemming als volk te vergeten. De parasja eindigt met de vermaning van Mosjé aan het Volk Israël om vooral geen gemengde huwelijken aan te gaan, omdat zij geen uitverkoren en heilig volk kunnen zijn wanneer zij trouwen met leden van andere volken, want dan zullen zij niet meer te onderscheiden zijn van de andere volken.
Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël
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Inzicht in de Parasja
Door Jacob Salomon

‘Toen gebood Hasjem ons al deze instellingen na te komen … voor ons eigen bestwil … En het zal voor ons tsedaka – tot deugd zijn wanneer wij dit hele gebod in acht nemen, vóór Hasjem onze G-d, zoals Hij ons heeft geboden.’ (Dewariem 6:24-25)

Dit hele gebod, dat wil zeggen al deze instellingen, alle geboden van de Tora, alle 613 mitswot. Deze passage lijkt te betekenen dat de verdienste van het houden van mitswot alleen telt wanneer men zich aan alle mitswot, tot de allerlaatste toe, houdt.

Dit lijkt de tekst van diverse mitswot tegen te spre​ken, waarvan gezegd wordt dat wanneer men zich daaraan houdt, men G-ddelijke beloning verkrijgt. Bijvoorbeeld, de Tora zegt ons ouders met eerbied te bejegenen, opdat je dagen verlengd worden en het je goed zal gaan op de aarde (Dewariem 5:16). Er staat daar niet bij vermeld dat men, om die belo​ning in ontvangst te kunnen nemen, eerst alle overige mitswot moet doen.

In een poging dit probleem op te lossen, vat Ibn Ezra het woord tsedaka in bovengenoemde passage als volgt op:

„Het lijkt mij dat dit betekent, dat alle volken zullen zien dat wij rechtvaardig [tsedaka] zijn in het uitvoe​ren van Zijn voorschriften en gebo​den, dat zij [die wetten] inderdaad rechtvaardig zijn.”

Met andere woorden, de uitvoering van mitswot zal een bron zijn van rechtvaardigheid in die betekenis dat de volkeren van de wereld, die ons gedrag gade​slaan, ons als goede mensen zullen beschouwen. In dezelfde geest vertelde Mosjé de Israëlieten eerder reeds: ‘Jullie zult ze [de mitswot] in achtnemen en volbrengen, want dit is jullie wijsheid en verstand … en zij zullen zeggen: „Dit grote volk kan alleen een wijs en verstandig volk zijn.” … En welk groot volk is dit, dat rechtvaardige instellingen en rechten heeft, zoals deze gehele Tora, die ik heden jullie voorzet?’ (Dew. 4:6-8)

Dus door de beide bovengenoemde passages te com​bi​neren, gaf Mosjé de Israëlieten een sterke bood​schap betreffende hun relatie tot andere culturen en volken, namelijk, kort gezegd: „Houdt je volledig aan de Tora en dan zullen zij je respecteren en naar je opkijken als naar een geleerde samenleving met een moraal.”

Want de wijze van leven van Tora is de enige die „ware vibraties” bij andere volken inblaast, wanneer de Joden serieus hun best doen daar naar te leven. Een persoon, of een gemeenschap, kan vriendelijk, behulpzaam, liefdadig zijn en van hoge integriteit, maar hoe verdienstelijk deze eigenschappen ook zijn, zij zijn op zichzelf nog geen Tora. En andere mensen of een groep van mensen houdt zich nauw​keurig aan de voorschriften van Sjabbat, kasjroet en seksuele bescheidenheid tot in de laatste detail van de Sjoelchan Aroech, maar (bevat leden) die min​achting tonen voor diegenen die niet tot hun speci​fieke godsdienstige of politieke kring behoren en mijden die. Daarmee doen zij geweld aan het voor​schrift om je naaste lief te hebben als jezelf (Wajji​kra 19:18). Voorts zijn er mitswot die van buiten gezien vreemd of zelfs gek lijken, maar wanneer ze in acht genomen wor​den binnen het totale raamwerk van de hele Tora dan verkrijgen zij schoonheid. Zo lijken talrijke voorschriften voor Sjabbat misschien primitief of zelfs grenzend aan bijgeloof. Maar zij krijgen een nieuwe betekenis voor de intelligente buitenstaander die waarneemt hoe men in werke​lijkheid Sjabbat houdt en dan krijgt het zijn ware diepe spirituele kwaliteit. Hieronder valt ook de unieke sfeer van Kabbalat Sjabbat, de kiddoesj en de feestelijke maaltijden, die zich concentreren op de familie, de gasten, de zemirot – sjabbat-liederen – en diwrei Tora – Tora-toespraken, dingen die allen bijelkaar op iedere recht​denkende niet-jood een positieve indruk maken. Met andere woorden, het zich houden aan Tora straalt alleen de Tora ver en wijd uit, in al zijn oneindige schoonheid, wanneer men zich die tot in de laatste detail opneemt.

En inderdaad, gedurende de eerste jaren van de re​gering van Koning Salomo, toen de Israëlieten  zich perfect aan de Tora hielden, werden zij overal ge​respecteerd. Dit komt goed tot uitdrukking in het ver​haal van Koning Salomo en de Koningin van Sjeba. Nadat zij met Koning Salomo gesproken had en zijn diepe G-dgegeven wijsheid had leren ken​nen, riep zij uit:

„Hoe gelukkig zijn jullie! Hoe gelukkig zijn jullie dienstknechten! Gelukkig zijn zij die regelmatig voor u mogen staan en uw wijsheid mogen aanho​ren. Moge de Eeuwige uw G-d gezegend zijn dat hij u heeft uitverkoren en op de troon van Israël heeft gezet … en van u een koning heeft gemaakt die in rechtvaardigheid recht​spreekt (I Koningen 10:9-10).

Daar tegenover hebben rampen en later antisemitis​me de Joden getroffen toen de inachtneming van Tora op grote schaal verzwakte. De verwoesting van de eerste Tempel wordt geassociëerd met bloedver​gieten en afgoderij; die van de tweede Tempel met wijd verspreide zinloze haat. Vele geschriften van Joden uit de tijd van de Kruistochten getuigen ervan dat zij hun lot toeschreven aan de vele Tora-overtre​dingen. En de eeuw die leidde tot Nazi-Europa zag een nog nimmer getoonde toename van assimilatie. In de meeste gevallen was het niet een volkomen ontkennen van Tora-waarden, maar een wijd ver​sprei​de nalatigheid van diverse aspecten.

Twee jaar geleden was het de volgende gebeurtenis die het belang van totaliteit naar voren bracht.

Als schooljongen in de zestiger jaren, was ik geïn​teresseerd in astronomie. Ik herinner mij nog goed hoe ik stond te trillen bij de gedachte om op te mo​gen blijven om een totale maansverduistering te mogen zien. Maar ik ontdekte ook dat de veel zeld​zamer voorkomende maar veel spectaculairdere totale zonsverduistering pas 15 augustus 1999 in Engeland te zien zou zijn. Gedurende al die jaren keek ik naar deze gebeurtenis uit. Intussen was ik naar Israël geëmigreerd, maar door een toeval was ik op die datum in Oxford voor totaal andere redenen. Daar zou de zon slechts voor 96% ver​duisterd worden. Voor een totale verduistering zou ik nog een 300 km. moeten reizen naar de zuid​kust van Engeland. Ik besloot daar niet naar toe te gaan maar het verschijnsel, waar ik zovele jaren naar had uitgekeken, ter plaatse waar te nemen, samen met al de andere mensen.

De lucht was helder, het was warm. Met behulp van speciale donkere glazen zag ik hoe de zon verander​de in een dun schijfje van 4% van zijn normale om​vang. Maar hij was nog steeds helder, en onmisken​baar de zon. Zeker, het werd iets donkerder en iets koeler, maar een dergelijke verandering komt wel vaker voor wanneer er een wolk voor de zon komt.…

De les: 96% is geen 100%. En datgene waar ik een​derde eeuw op gewacht had, was slechts waarneem​baar bij een 100% verduistering. 

En zo is het ook met de inachtneming van Tora. Wie zichzelf verplicht 96% van Tora in acht te nemen, houdt niet echt Tora in acht. Het heeft een zeker effect, natuurlijk. Het kan het effect hebben dat het onze „dagen verlengt”. Maar het is niet de totale inachtnemeing van Tora. Het is alleen de tota​le som en niets anders, die bij de volken van de we​reld ge​voelens opwekt van ontzag voor de Tora-natie, als de leiders van een G-ddelijke geleide wijs​heid en moraal.

Dit illustreert het vers (Dew. 4:2): „Je zult niets toe​voegen, noch weglaten van het woord dat Ik je ge​bo​​den heb.” Wanneer men slechts één mitswa ver​wijderd van de gehele Tora-inachtneming, dan wordt het totale beeld van Tora veranderd in iets dat faalt in het geven van die G‑ddelijk geinspireerde uitstraling naar de volken…
Haftara Waëtchanan (Jesjajahoe 40:1-26)

Door: Reuben Ebrahimoff
Deze Haftara wordt altijd gelezen op de Sjabbat na Tisj’a BeAv. Deze Haftara bevat een profetie die het volk in ballingschap troost bood en hoop voor de wederopbouw van de Eerste Tempel. Daarom wordt deze Sjabbat ‘Sjabbat Nachamoe’ genoemd, de Sjabbat van de troost, en natuurlijk ook omdat de eerste woorden ervan ‘Nachamoe, Nachamoe ‘ami’ – Troost, troost mijn volk’ – zijn. De Profeet voor​spelt dat het lijden van Jeruzalem spoedig over zal zijn en dat de ballingen spoedig zullen terugkeren naar Zion.

De Eigenschap van Genade - deel V

Door Rabbi Eliyahu E. Dessler

HET GEHEIM VAN HET SUCCES
Tot nu toe hebben wij de gedachten van Rabbi Chaim van Volozhyn gevolgd, in wiens beknopte woorden wij zulke een hoge wijsheid vonden. Wij kunnen nu verdergaan.

Wat is de essentiële karaktertrek die iemand in staat stelt met succes alle testen en beproevingen te weer​staan, zoals onze voorouders deden. Het is de wonderlijke capaciteit om onze dierlijke aard onder controle te krijgen van onze hogere verlangens. Het is de capaciteit om met de jetser hara’ [de slechte, dierlijke neigin​gen in een mens] te strijden en die te over​winnen. Om de waarheid te confronteren in het diepst van je hart. Om te weigeren te wankelen voor de valsheid  die zich voordoet als de waarheid. Deze „gebondenheid” aan de waarheid in waarheid is het geheim van het succes in het geestelijk leven. Dat is het wat wij geërfd heb​ben van onze voorvaderen.

Zonder dat kan iemand nog wel mitswot en goede daden doen; hij kan zelfs nog een heleboel goed doen. Maar het is eenvoudig zo dat om een of andere reden (en wij zullen er een paar noemen) zijn jetser hara’ zijn verzet tegen het goede dat gedaan wordt, heeft ingetrokken. Er heeft geen strijd plaats gevonden en er was geen kracht voor nodig. Wanneer de jetser zijn kracht weer opnieuw zou uitoefenen, dan kunnen wij er zeker van zijn dat de weerstand van die persoon binnen de kortste tijd in elkaar klapt. Hij heeft nog niet geleerd hoe hij zijn wilskracht moet uitoefenen en zijn jetser te confronteren waar het pijn doet. Hij heeft nog niet de capaciteit ontwikkeld om de waarheid in de donkere hoeken van zijn hart te accepteren en daar overeenkom​stig naar te handelen. Ook hier hebben we een voorbeeld van een karaktertrek van onze voorvaderen die latent aanwezig is in ons binnenste.

Onze capaciteit om ons leven en ons gedrag te veranderen en onze fouten te herstellen, houdt hiermee verband; in het kort: de mogelijkheid om tesjoewa te doen [tot inkeer komen en ons leven te verbeteren]. Wanneer wij in onszelf graven, ontdekken wij dat dit idee niet zo vreemd is. Misschien ligt het niet ver onder het oppervlak van ons bewustzijn verborgen. Ook dat is een teken van de verborgen rijkdommen die wij van onze voorouders, Awraham, Jitschak en Ja’akov geërfd hebben en van de grote aantallen generaties van trouwe Tora-aanhangers, die ons als via een ketting met hen verbinden. Natuurlijk hebben wij nog steeds het voorrecht van de vrij wil. Wij kunnen die erfenis accepteren of verwerpen. Maar als wij besluiten die te ac​cep​teren, welk een rijkdommen wachten ons dan, diep in ons binnenste verborgen, die alleen maar wachten om verlost te worden!

En nu kan ieder van ons beoordelen of hij deze grote erfenis van onze voorouders verloren heeft of niet. En de waarde is van diegenen die de rijke erfenis van hun voorouders verwisseld hebben voor lage materiële ge​noegens, die geen enkele waarde bezitten. En meer nog dan dat, want zij hebben hun ziel verontreinigd en zij zullen daar hun hele verdere leven de slaaf van blijven en hun leven zal beheersd worden door uitsluitend el​lende, zonder dat zij weten hoe zij zich daaruit kunnen redden. Hoe gelukkig zijn wij die het voorrecht genie​ten om te kunnen proeven van het zoete van de heilige Tora, en waarvan wij de basisprincipes kunnen leren, hoe wij een gelukkig leven kunnen leiden, een leven vol vreugde en voldoening, vol van de geestelijke rijk​dom van Zijn nabijheid. En wij kunnen hopen dat wij leren wat de innerlijke goedheid is die verborgen ligt in alles wat Hij doet, zodat wij altijd gelukkig kunnen zijn onder alle omstandigheden. En er is nog iets wat wij daaruit kunnen leren: hoe wij ons kunnen concentreren op ons innerlijk bewustzijn, om ons te hechten aan de waarheid, opdat wij de verdienste zullen hebben de kracht te vinden om de jetser hara te overwinnen.

[Laat ons nu terugkeren tot ons uitgangspunt, hoe G-d Zijn kinderen anders beoordeelt dan anderen]

Stel twee dieven komen voor de rechter, en die onderzoekt hun zaken en constateert dat zij allebei gestolen hebben, en dat zij allebei een gevangenisstraf verdienen. Maar dan denkt de rechter na wat de reden was van hun misdaad en of het mogelijk is dat zij hun leven zullen verbeteren en een eerlijk leven zullen gaan leven, vrij van misdaad, wanneer hij hen niet naar de gevangenis stuurt. Want ten slotte is het niet de bedoeling van de rechter om wraak op hen te nemen, hij wil slechts voorkomen dat zij nogmaals slechte dingen zullen doen. En wanneer hij dan hun achtergrond nagaat, ontdekt hij dat één van hen afkomstig is uit een achtenswaardige familie, waarvan alle leden oprechte, eerlijke mensen zijn, maar dat deze terecht was gekomen tussen slechte vrienden, die hem hebben aangezet tot misdrijf. Maar wanneer hij hem overlevert aan zijn ouders, opdat zij goed op hem zullen letten, dan zal hij wellicht leren om nooit meer iets slechts te doen. Daarom zegt de rech​ter bij zichzelf: is het niet beter als ik dat doe, dan hem naar de gevangenis te sturen. Maar als hij de achter​grond van de tweede verdachte nader onderzoekt, ontdekt hij dat hij niemand heeft die een goede invloed op hem heeft om zijn leven te verbeteren, en wanneer hij niet zijn verdiende straf krijgt, zal hij nooit stoppen met misdaden te begaan. En de rechter overweegt, dat het beste wat hij met hem kan doen is hem naar de gevangenis te sturen. (wordt vervolgd)
Een ingezonden brief
Hallo Zwi,
In de Kitsoer Sjoelchan Aroech hoofdstuk 77, paragraaf 12 lees ik iets wonderlijks: „En daar waar het de gewoonte is kiddoesj te maken na netilat  jadajim, maar voordat men het brood breekt”.
Over de hele wereld is het gebruik eerst de kiddoesj te zeggen, dan te taufelen (handen te wassen = netilat jadajiem) en daarna motsie te maken.
Ik heb een traditie geleerd in een kibboets  in Israël van iemand die het geleerd had van zijn vader in Fankfurt aM om eerst te taufelen, dan de kiddoesj te zeggen en dan motsie te maken.
Heb je een idee waar in Duitsland die traditie vandaan komt?
Degene van wie ik het geleerd heb zei zelf dat het typisch Deutsch - hygiëne - was: eerst taufelen [en dat kan mooi na handen wassen], dan aan tafel.
Maar hoort het misschien bij een bepaalde stroming binnen bv het chassidisme? is het mystiek?
Misschien heb je een antwoord op deze curiositeit.
Groeten,

(Een lezer)

Antwoord:

Sjoelchan Aroech Hoofdstuk 271: De voorschriften voor Kiddoesj over wijn

12. (De Mechaber) (58)Nadat men over de beker (wijn) kiddoesj gemaakt heeft, overgiet men zijn handen, en zegt de beracha 'al netilat jadajiem. En wanneer iemand zijn handen vóór de kiddoesj overgoten heeft, is dat een teken (59)dat het brood (60)zijn voorkeur heeft (boven de wijn) en dan maakt hij geen kiddoesj over de wijn maar over het brood.

(De Rama) (61)En sommigen zeggen dat men lechatchila zijn handen moet overgieten vóór de kiddoesj en dat men de kiddoesj (ook in dat geval) over wijn maakt (HaRosj en de Mordechi en de Rasjba en Hagahot Maimoni en de Toer) en dat is de algemene gewoonte in deze landen (62)en daar mag men niet van afwijken, behalve op de avond van Pesach, enz.

Misjna Beroera

(58) Nadat men kiddoesj gemaakt heeft: Maar niet daarvoor (volgens de Mageen Awraham) opdat men geen onderbreking maakt voor de kiddoesj tussen netilat jadajiem en hamotsie, maar de leden van het huisgezin die zelf geen kiddoesj maken maar daarvan bevrijd worden door te luisteren naar het hoofd van het gezin, mogen hun handen van te voren overgieten.

(59) Dat het brood: Alleen dan, waar er ook nog de vrees bestaat voor een onderbreking dat hij kiddoesj maakt over wijn na netilat jadajiem.

(60) Zijn voorkeur heeft: Daarom wast hij eerst zijn handen, want hij heeft honger en wil brood eten.

(61) En sommigen zeggen dat men lechatchila: Want die beschouwen de kiddoesj niet als een onder​breking, want het is een vereiste voor de maaltijd en dus (ook als men zijn handen vóór de kiddoesj gewassen heeft) maakt men kiddoesj over de wijn, drinkt uit de beker en daarna zegt men hamotsie en breekt het brood. En omdat het niet als een onderbreking te beschouwen is, is de Rama van mening dat dit zo de voorkeur verdient, omdat, als men geen wijn heeft en de kiddoesj over het brood maakt, men wel verplicht is eerst zijn handen te overgieten vóór de kiddoesj en daarom is het goed dat zo altijd te doen (op een uniforme wijze).

(62) En daar mag men niet van afwijken: Een aantal Acheroniem schrijven dat het veel beter is om eerst over de wijn kiddoesj te maken voordat men zijn handen overgiet, overeenkomstig wat de Mechaber schrijft. Want daarmee voldoet men aan de wet volgens alle meningen en op vele plaatsen heeft men deze minhag maar als men zijn handen al overgoten heeft vóór de kiddoesj, dan moet men doen wat de Rama zegt en toch over de wijn kiddoesj maken. [Tot zover de Misjna Beroera]
Naar mijn bescheiden mening is de gewoonte om eerst handen te wassen en daarna kiddoesj te maken, zoals de Rama zegt dat men moet doen en zoals ook de Maharil al deed, zoals blijkt uit het boek Minhagei Maharil, omdat men vroeger, in de middeleeuwen vaak geen kosjere wijn had (Joden mochten geen land​bouw uitoefenen, noch allerlei andere ambachten uitoefenen en de meeste beschikbare wijn was jein nesech [wijn van heidenen] en dus verboden, zoals uit vele andere werken blijkt). En dus was men wel genoodzaakt om over brood kiddoesj te maken en dus moest men eerst zijn handen overgieten voordat men de kiddoesj uitsprak. Immers, midden in de kiddoesj, waar wij Borei peri hagafen zeggen, zegt men dan hamotsie. En om een uniforme regeling voor iedereen te hebben, en niet de ene keer ervoor en de andere keer, als men wel wijn had, erna de handen over te gieten, zegt de Rama: altijd eerst handen overgieten. Maar wij, die altijd kosjere wijn ter be​schikking hebben, kunnen de Misjna Beroera volgen en eerst kiddoesj maken en dan handen wassen.

De Maharil (R. Ja’akov Moelin, 1365-1427) leefde in Zuid-Duitsland (Mainz en Worms) en in Minhagei Maharil staat dat hij, toen op een keer een van zijn dochters laat aan tafel kwam en haar handen nog niet gewassen had, hij haar daarom weigerde te bevrijden van haar kiddoesj-verplichting met zijn kiddoesj, maar haar zei dat ze, nadat hij de kiddoesj gemaakt had, maar eerst haar handen moest wassen en daarna goed moest luisteren naar de kiddoesj van een van haar broers!

Het is heel goed mogelijk dat die minhag in sommige plaatsen in Duitsland is blijven bestaan.

Of er een mystieke of kabbalistische reden aan ten grondslag ligt, is mij onbekend. 
Er is overigens een dispuut tussen Beit Sjammai en Beit Hillel over wat eerst komt, zie hiervoor Misjna Berachot 8:2 en wat ik daar in de toelichting geschreven heb. De halacha is volgens Beit Hillel maar het kan zijn dat er aan de mening van Beit Sjammai meer (kabbalistische motieven) ten grondslag ligt en sommigen volgen de kabbala als die in strijd is met de halacha. Maar de Sjoelchan Aroech en de Misjna Beroera zeggen beferoesj (ik weet niet meer zo gauw waar) dat als er een tegenstrijdigheid is tussen kabala en halacha, men de halacha moet volgen (maar een minhag awoteinoe is ook halacha).

Zwi

Misjna Berachot 8:2

בֵּית שַׁמַּאי אוֹמְרִים, נוֹטְלִין לַיָּדַיִם, וְאַחַר כָּךְ מוֹזְגִין אֶת הַכּוֹס. וּבֵית הִלֵּל אוֹמְרִים, מוֹזְגִין אֶת הַכּוֹס וְאַחַר כָּךְ נוֹטְלִין לַיָּדָיִם:

Beit Sjammai zegt1: men wast eerst zijn handen2 en daarna lengt men de wijn aan3, maar Beit Hilleel zegt: men lengt eerst de wijn aan en daarna wast men zijn handen.4
Aantekeningen

1. Er zijn verschillende „graden” van onreinheid, de hoogste graad, is de Av hatoemot - de „vader” van de onreinheden. Hieronder valt een persoon of voorwerp dat direct in contact gekomen is met een dode of met het lijk van een dier dat niet ritueel geslacht werd. Als iemand of iets, die in aanraking is geweest met een dode, op zijn beurt iemand of iets anders aanraakt, dan wordt die ander of dat andere voorwerp onrein in de eerste graad. 

Er is ook tweede graads en derde graads onreinheid. Voedsel of drank dat in aanraking geweest is met iets of iemand dat of die onrein was in de eerste graad, wordt onrein in de tweede graad. Volgens de Rabbijnen kunnen voor​werpen ook tweede graad van onreinheid aanne​men.

Iets dat in een staat van tweede graads onreinheid is, kan ander voedsel tot in de derde graad onrein maken door contact, maar alleen in speciale gevallen, zoals troema of voedsel van offerdieren afkomstig .

Hoewel een persoon niet onrein in de tweede graad kan worden, hebben de geleerden bepaald dat iemands handen die in aanraking zijn gekomen met een persoon, of iets dat onrein was in de eerste graad, nu onrein worden in de tweede graad.

In geval dat een toestand van onreinheid alleen mid’rabbanan is, worden alleen de handen onrein en deze onreinheid kan verwijderd worden door de handen op de voorgeschreven wijze te wassen met behulp van een beker, waarmee men beurtelings over iedere hand driemaal water giet.

De Geleerden stelden vast dat alle ongewassen handen onrein zijn in de tweede graad, omdat men onge​merkt en onwil​lekeurig van alles aanraakt en het is mogelijk dat men een onrein gedeelte van zijn eigen lichaam heeft aangeraakt. Om met zulke handen geen troema aan te raken, hebben de geleerden bepaald, dat als iemand met zulke (tweede graads) onreine handen troema aanraakt, dan wordt de troema onrein in de derde graad. Het is echter verboden troema onrein te maken en zulk onreine troema mag daarom niet worden gegeten, maar moet vernietigd worden.

Om te voorkomen dat men per ongeluk met ongewassen handen troema zou aanraken, werd een ander decreet ingesteld, dat men zijn handen altijd moet wassen voordat men brood eet, zelfs als het brood geen heilige status heeft. Op deze manier raakt men eraan gewend zijn handen te wassen als men gewoon voedsel eet, en men zal zich ook herinneren zijn handen te wassen voordat men troema aanraakt. Ten gevolge van dit decreet wassen wij vandaag de dag nog steeds onze handen voordat wij brood eten.

Een ander voorschrift dat genoemd moet worden, is dat bij rabbijns decreet vloeistof, dat in contact is gekomen met iets dat onrein is, zelfs al is dat een onreinheid van de tweede graad, onrein wordt in de eerste graad. Onreine vloeistof kan op zijn beurt weer iets anders door aanraking onrein in de tweede graad maken. Dus bijvoorbeeld ongewassen handen, of een voorwerp of voedsel dat in aanraking geweest is met iets dat in de eerste graad onrein was, worden onrein in de tweede graad. Wanneer die in aanraking komen met vloeistof, wordt die vloeistof onrein in de eerste graad. En wie die vloeistof aanraakt, wordt weer onrein in de tweede graad.

Sjammai en Hilleel verschillen van mening over de vraag hoe men het beste kan verzekeren dat zijn handen rein blij​ven, zodat men in reinheid zijn brood kan eten in het geval dat men vóór de maaltijd wijn drinkt.
2. De misjna heeft het hier over netillat jadajiem, de rituele handenwassing met een beker, voordat men brood eet, om de handen geestelijk te reinigen, want nadat de Kiddoesj over wijn gemaakt is, wordt het brood gebroken.

3. De wijn was vroeger te sterk om te drinken en moest eerst worden aangelengd met water. Deze uitdrukking wordt vaak gebruikt als het inschenken van de wijn bedoeld wordt.

4. De  school van Sjammai zegt: eerst wast men zijn handen en daarna lengt men de wijn aan: Want  als men wil zeggen dat men de beker eerst met water aanlengt, dan overtreedt men het rabbijnse decreet dat dit verbiedt, want misschien maakt men de drank, die buiten de kop gemorst wordt, met zijn handen onrein. Want de handen hebben, voordat zij gewassen zijn, de status van onreinheid van de tweede graad, en zij maken de drank aan de buitenkant van de beker onrein in de eerste graad. En de drank maakt op zijn beurt de buitenkant van de beker onrein, want vloeistoffen die onrein zijn, maken, bij rabbinaal decreet, voorwerpen onrein. De rabbijnen waren echter soepel met deze onrein​heid: voorwerpen die aan de buitenkant onrein waren geworden door [aanraking met] onreine vloei​stoffen, maken hun binnenkant niet onrein, noch de handgrepen [van de beker] noch de rand [van de beker. Norma​liter, wanneer een beker of ander voorwerp onrein wordt, wordt het hele voorwerp onrein. In dit speciale geval echter, waar de beker alleen bij rabbijns decreet onrein wordt, heeft men bepaald dat alleen dat gedeelte van de beker, dat met het onreine in aanraking gekomen is, onrein wordt, en de rest niet].

Maar Beit Sjammai is van mening dat het verboden is om een beker te gebruiken, die aan de buitenkant onrein is, ook al wordt het inwendige daarvan niet onrein. Het is verboden omdat misschien een druppel van de inhoud op de buitenkant van de beker valt, en daardoor wordt de drank op zijn beurt onrein en maakt de handen onrein. [Dus volgens Beit Sjammai zouden de handen onrein kunnen worden doordat drank uit de beker op de onreine buitenkant van de beker kan spatten, waardoor de druppels onrein worden en de handen onrein maken, en dan zou men brood eten met onreine handen, hetgeen verboden is.]
En daar het verboden is om een beker te gebruiken, waarvan de buitenkant onrein is, moet men eerst zijn handen was​sen, en pas daarna mengt men de wijn [met water], opdat de drank aan de buitenkant van de beker niet onrein wordt door de handen, want daardoor zou de buitenkant van de beker onrein worden door de drank die aan de buitenkant zit, en men zou het dan gebruiken, hetgeen verboden is.

Maar Beit Hilleel is van mening dat het niet verboden is om een voorwerp te gebruiken dat aan de buitenkant onrein is. Daarom moet men eerst de beker inschenken en opdrinken en daarna wast men zijn handen. Want als je zou zeggen dat men de handen eerst moet wassen en daarna de drank inschenken, dan is dat door de rabbijnen verboden, want mis​schien is de buitenkant van de beker onrein. Want het is weliswaar toegestaan om een voorwerp te gebruiken dat aan de  buitenkant onrein is, maar misschien heeft hij [na het handen wassen] zijn handen niet goed afgedroogd en dan maakt hij de buitenkant van de beker [die onrein  kan zijn in de tweede graad] de vloeistof  op zijn handen [d.w.z. het water] onrein in de eerste graad, en dat maakt de handen onrein, en dan gebeurt het dat men [brood] eet met onreine handen (Rabbi Ovadia MiBartinurah).
(De vertaling van de hele Misjna Berachot met het commentaar van Rabbi Ovadia MiBertinurah in het Nederlands is bij ons te bestellen. Inlichtingen: zwigold@netvision.net.il)
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