[image: image1.png]



SJABBAT SJALOM
Nr. 92
Parasjat Kie Tissa
20 Adar 5763

Sjabbat Weekblad voor Nederland

Nr. 92
Parasjat Kie Tissa
20 Adar 5763
[image: image2.png]


Sjabbat Para
Parasjat Kie Tissa: Sjemot 30:11 – 34:35

Maftier: Bamidbar 19: 1-22

Haftara: Jechezkel 36:16-38

Overzicht Parasjat Kie Tissa

M

osjé houdt een volkstelling door de halve sjekels te tellen die door alle mannen boven de twintig jaar gegeven zijn. Mosjé wordt geboden een koperen wasbekken te maken voor het Misjkan. De vrouwen schenken het benodigde materiaal. De samen​stelling van de zalvingsolie wordt gespecifi​ceerd, en Hasjem instrueert Mosjé om deze olie alleen te gebruiken voor de inwijding van het Misj​kan, zijn vaatwerk en voor de zalving van Aharon en diens zonen. Hasjem kiest Betsalel en Oholiav uit als de vak​man​nen om het Misjkan en al de voorwerpen ervoor te maken. Het Joodse volk wordt geboden de Sjabbat te houden als een eeuwig teken dat Hasjem de wereld ge​schapen heeft. Mosjé krijgt twee stenen Tabletten van het Getui​genis, waarop de tien geboden staan geschreven. Een gemengde menigte die met het Joodse Volk Egypte verlaten heeft, raakt in paniek wanneer het lijkt dat Mosjé niet op tijd terug komt van de berg, en dwingen Aharon een gouden kalf te maken om dat te aanbidden. Aharon pro​beert hen af te houden en het uit te stellen. Hasjem zegt tegen Mosjé dat hij onmiddellijk naar het volk moet terugkeren, en dreigt alles en iedereen te vernietigen en een nieuwe natie uit Mosjé op te bouwen. Wanneer Mosjé de orgie van de afgodendienst ziet, smijt hij de Stenen Tabletten met de Tien Geboden op de grond en vernietigt het gouden kalf. De Levieten melden zich vrijwillig om de overtreders, 3.000 man, te doden. Mosjé bestijgt opnieuw de berg om Hasjem om vergeving te vragen voor het volk, en Hasjem accepteert zijn gebeden. Mosjé zet het Misjkan op en de wolk van de glorie van Hasjem keert terug. Mosjé vraagt Hasjem om hem de regelen, waarbij de wereld geregeerd wordt, te tonen, maar hem wordt slechts een klein deel van zijn verzoek ingewilligt. Hasjem vertelt hem nieuwe stenen uit te hakken, en toont hem de tekst van het gebed dat genade zal oproepen. Afgoderij, overspel en de combinatie van melk en vlees zijn verboden. De wetten van Pesach, de eerst geborene, de eerste vruchten, Sjabbat en Soekot worden geleerd. Wanneer Mosjé afdaalt met het tweede stel tabletten, glanst zijn gezicht ten gevolge van het contact met de G-dheid.
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Para Adoema (de Rode Koe)
De derde van de „Vier Parasjiot” die voor Pesach gelezen worden is die van de Para en die wordt ge​lezen op de Sjabbat die onmiddellijk voorafgaat aan Parasjat Hachodesj, zonder onderbreking tussen die twee. Wanneer Rosj Chodesj Nisan op Sjabbat valt, dan wordt Para gelezen op de laatste Sjabbat van de maand Adar. En als Rosj Chodesj Nisan op een werk​dag valt, zoals dit jaar, dan wordt Parasjat Hachodesj op de laatste Sjabbat van Adar gelezen, dus volgende week, en Para op de Sjabbat daaraan voorafgaand.

Op Sjabbat Para worden er twee Tora-rollen uit de Ark genomen. Uit de eerste rol worden de zeven we​kelijkse afdelingen gelezen voor zeven opgeroe​penen en uit het tweede Sefer wordt voor de Maftier de afdeling Para gelezen (uit parasjat Choekat).
Volgens sommige autoriteiten is deze voorlezing van Para een voorschrift van Tora; dus een minder​jarige (een jongen onder de dertien jaar) mag niet voor Maftier worden opgeroepen (een minderjarige heeft geen verplichting om mitswot te doen en daar​om kan hij anderen niet vrijmaken van hun verplich​tingen). Andere poskiem menen dat het een voor​schrift is van de Rabbijnen.
Het doel van de voorlezing ervan vóór de maand Nisan is om de mensen die onrein zijn geworden, doordat zij in contact gekomen zijn met een dode, eraan te herinneren dat zij zich ritueel moeten rei​nigen, ten einde hen in staat te stellen om het Pesach​​offer op tijd te kunnen brengen. De voorlezing werd voldoende tijd vóór Pesach vastgesteld, zodat ook diegenen die op grotere afstand van Jeroesjalajiem woonden (en reeds met Rosj Chodesj Nisan van huis moesten gaan om op tijd in Jeroesjalajiem te zijn voor het feest) in staat zouden zijn zich tijdig te rei​nigen.
Hoewel ten gevolge van onze vele zonden ons Hei​lig​dom verwoest is, en wij daardoor noch offers kunnen brengen, noch ons „reinigen met de as van de Rode Koe”, houden wij ons toch vast aan de leer van de „reiniging” en bestuderen wij de voorschrif​ten ervan op zijn juiste tijd. Dan wordt het beschouwd alsof wij ons gereinigd hebben van onze veront​reiniging en wij onszelf geschikt gemaakt hebben voor het brengen van de offers op hun voorge​schre​ven tijdstip.
Er staat geschreven in de Jeruzalemse Talmoed: Eigenlijk zou Parasjat Hachodesj vóór Parasjat Para moeten komen, daar het Misjkan op de eerste Nisan werd opgericht, terwijl de Rode Koe pas in de tweede maand verbrand werd. Waarom werd Para​sjat Para dan eerst voorgeschreven? Omdat het de reiniging van het Volk Israël betreft, om hen in staat te stellen om hun Pesach-offers op tijd te brengen.

Inzicht in Kie Tissa 
Door Jacob Salomon (5761)
Hasjem sprak tot Mosjé: ‘Ga naar beneden, want jouw volk, dat jij uit het land Egypte gevoerd hebt, heeft zich misdragen… zij hebben voor zichzelf een gegoten kalf gemaakt… Ik heb dit volk gadegeslagen en zie, het is een hardnekkig volk! (Sjemot 32:7-9)
Zo braken de Israëlieten voor het eerst met de Tora. Dat gebeurde, toen zij zich veertig dagen na de meest intensieve ervaring van de G-ddelijke Open​baring op de Berg Sinaï lieten misleiden (Tal​moed Sjabbat 89a) om te geloven dat Mosjé niet zou terugkeren van de berg Sinaï. Nadat het relatief kleine aantal mensen die bij het incident was be​trokken, gedood werden, keerde G-d terug tot Zijn volk. Later echter, ten gevolge van de Zonde van de Verspieders, werden alle volwassen Israë​lieten verboden het Beloofde Land binnen te trek​ken, met uitzondering van Jehosjoea en Caleb.

De volgende problemen presenteren zichzelf: 
1. Bij dit incident spreekt G-d over de Israëlieten (hierboven) als ‘jouw volk’ – Mosjé’s volk, niet Zijn volk. Bij het verhaal van de Verspieders (Bamidbar 14:11) distanciëert G-d zich zelfs nog verder van de Israëlieten en noemt hen ‘dit volk’: „Hoe lang zal dit volk Mij nog provo​ceren?” Vanwaar dit verschil?

2. Waar​om nam Mosjé, nadat hij geïnformeerd was dat de Israëlieten ge​zondigd hadden tijdens zijn afwezigheid, de Tabletten mee naar beneden en liet hij ze niet achter?

3. Hoe kon Mosjé het heiligste voorwerp van de wereld breken en daarvoor een ‘dankje” van G-d krijgen (Talmoed Sjabbat 87a)?
Als inleiding tot een antwoord, kijk eens naar de volgende anecdote:

Reb Schmelke, een zeer vrome Jood, was geduren​de twintig jaar trouw iedere dag driekeer naar sjoel gegaan en had sji’oeriem gevolgd. Nu besloot hij ‘voor verandering’ een korte vakantie te houden. Zijn jetser hara [zijn slechte neiging] overtuigde hem naar Las Vegas te gaan om daar een paar da​gen wat te gokken: ‘ten slotte, wat zijn nou drie dagen vergeleken met twintig jaar?’ Dus hij trok een Bermuda short aan, een fleurig T-shirt, zette zijn keppeltje af en een cowboyhoed en een donkere zonnebril op, en zo vloog hij naar Las Vegas. Bij aankomst daar op het vliegveld hield hij een taxi aan die hem naar de speelzalen zou bren​gen. Maar hij struikelde en brak een arm, een been en een rib. Reb Schmelke werd naar het plaatse​lijke ziekenhuis in Las Vegas afgevoerd, waar hij de rest van zijn ‘vacantie’ zou doorbrengen. Reb Schmelke beklaagde zich bitter bij Hasjem: „Waar​om moet mij dit na twintig jaar overkomen? U gaf mij niet eens de kans om behoorlijk te beginnen! Wat heb ik misdaan?” Een stem klonk uit de Hemel: „Schmelke, ben jij dat? Wij hadden je niet her​kent…!” [Uit: For the Shabbat Table, p. 114, door Rabbi C. Wilschanski].
Dit verhaal illustreert de situatie van de Israëlieten ten tijde van de Zonde van het Gouden Kalf. Zij had​​den de hoogst intensieve ontmoeting met de Almachtige gehad – in de Exodus en bij de splitsing van de Rietzee, en bij Matan Tora – het geven van Tora. Bij Mara en bij Masa-oe-Meriva waren zij op wonderbaarlijke wijze gered van de dood door dorst. En bij Refidiem waren zij gered van de Amalekieten. Zij hadden kortere maar veel intensievere „sji’oe​riem” gehad dan die Reb Schmelke ooit gevolgd had. Maar net als bij Reb Schmelke begon de druk zich te laten voelen. Dus toen de tijd en de omstandig​he​den daarvoor rijp waren, veranderden zij van spiritu​ele identiteit. Zij legden hun gouden ornamenten af en volgden hun jetser hara door ten minste stilzwij​gend in te stemmen met de dienst aan het Gouden Kalf – in flagrante strijd met de eerste twee Geboden.
Daardoor zag G-d, in spirituele betekenis, de Israë​lieten niet meer als ‘Zijn volk’. G-d zei dat zij Mosjé’s volk waren – en dat was een aanwijzing dat hij de relaties tussen de Israëlieten en de Almachtige moest herstellen, zodat zij opnieuw zouden ver​vullen waarvoor Mosjé later bad: „…zie, dit volk is Uw volk.” (33:13).
Dit verklaart waarom Mosjé niet aan G-d toe​stemming vroeg om de Stenen Tabletten met de Tien Geboden op de Berg Sinaï achter te laten totdat de tijd gekomen zou zijn dat de Israëlieten ze waar​dig zouden zijn. G-d had aan Mosjé een hint gege​ven door de Israëlieten ‘jouw volk’ te noemen, dat het zijn taak was om de Israëlieten terug op het rechte pad te brengen. De Stenen Tabletten waren de essentiële objecten die de Israëlieten tot de orde moesten brengen. Want de Tabletten waren zelf een wonder, zoals de Talmoed vertelt (Sjabbat 104a): „De Tabletten waren aan beide kanten be​schreven.”  De Talmoed vertelt dat de letters door en door ingegraveerd waren – zodat de letters samech en sluit-mem als door een wonder in de lucht bleven hangen. Zoals de Or HaChaim opmerkt was de manier waarop de Tabletten beschreven waren een krachtige getuigenis van hun G-ddelijke oorsprong. Het schrift bestond uit zwart vuur op wit vuur (Midrasj Tanchoema Bereisjiet 1, gebaseerd op Dewariem 33:2). En bovendien, voegt de Or HaChaim daar nog aantoe, was het schrift aan de keerzijde niet in spiegelschrift.
Dus Mosjé liet de Tabletten niet achter bij G-d, maar hij nam ze mee naar beneden in de hoop dat hun G‑dde​lijke oorsprong onmiddellijk herkent zou wor​den: „De Tabletten waren het werk van G-d” (32:16). Maar toen Mosjé het kamp naderde was er geen plotselinge geschokte pauze in de dienst van het Gouden Kalf. Er werd niet vol bewondering geke​ken naar de Tabletten. De les had gefaald. Het was op dat moment dat Mosjé de sterkere les moest gebruiken van het stukgooien van de Ta​blet​ten – een soort schokbehandeling om de Israëlieten niet alleen maar ‘zijn volk’ te maken maar het ‘volk van de Almachtige’. De bood​schap: Tora en afgoderij kunnen niet naast elkaar bestaan!
De tekst verhaalt hoe de Levieten de les ter harte namen door de drieduizend actieve overtreders weg te zuiveren, zelfs al waren daar naaste familie​le​den en goede vrienden bij. Dit, tezamen met de her​haalde smeekbeden van Mosjé tot G-d, bracht Hem ertoe hen uiteindelijk weer als Zijn volk te be​schouwen (33:14).
Terugkerend naar het verhaal van Reb Schmelke, riep de hemelse stem: „Ben jij dat, Schmelke?” Met het Gouden Kalf hadden de Israëlieten zich gedra​gen als Reb Schmelke – door een korte vakantie te nemen. Over soortgelijke situaties schrijft Rabbei​noe Jona in Sja’arei Tesjoewa: 
„Het is waar dat sommige tsaddikiem soms verval​len tot zonde, zoals er gezegd is: Want er is geen rechtvaardig mens op aarde  die goed doet maar nooit zondigt (Prediker 7:10). Echter… wanneer zij eenmaal bezweken zijn voor een zonde, dan herha​len zij die niet, want zij worden afschuwelijk in hun eigen ogen en dus komen zij tot berouw en inkeer… Maar voor wie zijn zonde herhaalt, worden zij in zijn eigen ogen toegestaan. Onze Geleerden (Tal​moed Joma 86b) hebben gezegd: ‘Wanneer iemand een overtreding heeft begaan en die herhaalt, dan wordt het voor hem toegestaan’.”
Dit laatste was het geval in de situatie met de Ver​spieders. Met het Gouden  Kalf handelden de Isra​ëlieten vanuit hun natuurlijke aard – zij begingen de overtreding in het volle besef dat de Almachtige hun gedrag gadesloeg. Een scherpe schok – door de dood van de actieve overtreders en een tijdelijke teurgtrekking van de Sjechina – de G‑ddelijke Geestelijke Aanwezigheid – was vol​doende voor G-d om na verloop van tijd weer nor​male relaties aan te gaan met Zijn volk. Maar in het geval van de Verspieders vroeg G-d niet „Israëlie​ten, zijn jullie dat?” Op dat moment waren zij niet langer G-ds volk, zij waren ook niet meer Mosjé’s volk. Zij waren alleen nog maar ‘dit volk’. Toen zij hun collectief wangedrag na het Gouden Kalf herhaalden en hun rug keerden naar de Almach​tige, toen hen dat beter uitkwam, gaf dat hen een nieuw etiket: ‘deze slechte gemeenschap’ (Bamid​bar 14:27). Het gevolg was dat de Israëlieten een langdurige verwerping van G-d moesten doorstaan: opgesloten in de woestijn, totdat alle zich misdra​gen​de volwassenen waren uitgestorven…
Korte samenvatting van de Haftara
(Jechezkel 36:16-38)
Hasjem heeft Bnei Jisraël gestraft met ballingschap wegens hun zonden. Hij zal hen verlossen, om Zijn naam te heiligen. Hij zal hen reinigen en hun jetser hara uit hun harten verwijderen. Hij zal de produc​tie van Erets Jisraël zegenen. Hij zal ervoor zorgen dat de Joden zich sterk zullen vermenigvuldigen.
Het verband met Parasjat Para

Op Sjabbat Parasjat Para lezen wij over de procedure van de reiniging van toema die ontstaan is door de aanraking met een dood lichaam. Toen het Beit HaMikdasj er nog was, reinigden alle Joden die tamee geworden waren, zich in deze tijd van het jaar, zodat zij ritueel rein zouden zijn en het korban Pesach konden offeren.

De Haftara beschrijft hoe, na de komst van de Ma​sji​​ach, Hasjem „reinigingswater zal sprenkelen op Bnei Jisraël.” Deze uitdrukking wordt symbolisch gebruikt om te vertellen dat de Almachtige alle spo​ren van toema (die door hun zonden zijn ontstaan) uit de zielen van Bnei Jisraël  zal verwijderen, en Hij zal hen een nieuwe geest van zuiverheid geven. De Sfat Emet schrijft dat wie in deze tijd van het jaar zijn hart tracht te zuiveren, daarbij hulp krijgt van boven.
(Uit: The Midrash says on the Weekly Haftarot)

Men begint over Pesach 30 dagen van te voren te leren

(Sjoelchan Aroech 429:1)


Men begint over Pesach te leren 30 dagen van te voren. Want op Pesach Risjon
 begon Mosjé Rabbeinoe reeds de voorschriften voor Pesach Sjenie2 te leren aan het volk. Sommige poskiem menen dat men ook voor andere feestdagen dertig dagen van te voren moet be​ginnen te leren over het komende feest, maar iedereen is het erover eens dat de voorschriften voor Pesach zo veelvuldig en gecompli​ceerd zijn, dat men daar dertig dagen van tevoren mee moet begin​nen
. Het is het beste om daarmee te beginnen op Poeriem. Het is thans algemeen gebruikelijk om op Sjabbat HaĞadol 
 [als tenmin​ste Erev Pesach daar niet op valt, want dan moet men het vervroegen naar de Sjabbat daarvoor] uitgebreid over de voorschriften van Pesach uit te weiden. Het is de bedoeling dat men het publiek leert over de voorschriften van hağ’ala – het reinigen van het eetgerei – en het wegruimen van het chameets, het bakken van de matsot en overige voorschriften voor Pesach
.
Waarom is deze feestdag zo belangrijk?

Waarom maakt het Jodendom zoveel ophef over de Uittocht? Natuurlijk is het belangrijk. Maar iedere Sjabbat en op ieder feest, in het midden van de Kiddoesj – de heiliging van de dag – wordt de Exodus uit Egypte genoemd, en iedere dag tweemaal, ’s ochtends en ’s avonds tijdens het Sjema, wordt de Uittocht genoemd. En dan wordt er nog eens een hele avond over verteld.

Het Joodse begrip van G-d is gebaseerd op twee fundamenten:

1) G-d schiep de wereld, en

2) G-d bemoeit zich dagelijks met alles wat er in de wereld gebeurt. 

Sjabbat is de getuigenis van het eerste begrip, de Uittocht de getuigenis van het tweede.

Hoewel iedereen die om zich heen kijkt en de wereld en de natuur be​ziet, kan begrijpen dat dit alles niet vanzelf ontstaan kan zijn, maar dat het door een Schepper geschapen moet zijn, een begrip dat ook in de westerse wereld in brede kringen aanvaard wordt, is de tweede veronderstelling voor velen moeilijker te accepteren: Wanneer G-d zich zo intensief met alles wat de mens overkomt, bezighoudt, waar​om is er dan zoveel lijden in de wereld? Het is hier niet de plaats om antwoord te geven op dit probleem, waarmee in het bijbelboek Ijov [Job] reeds worstelde. Maar de getuigenis van een heel volk van over de 600.000 gezinnen van het directe ingrijpen door G-d in het dagelijkse leven en in de gewone gang van zaken van de natuur, een gebeurtenis die van generatie op generatie met verbazingwekkende nauwkeurigheid werd doorverteld, is de basis geworden van dit facet van het Jodendom, dat gelooft in deze be​moeie​nis van G-d met het dagelijkse  leven. En daarom neemt de herinnering aan die gebeurtenis in de geschiedenis van het Volk Israël zo’n belangrijke plaats in.

Maar er is meer. Wanneer wij spreken over de Uittocht uit Egypte, dan is er altijd sprake van de verlossing uit de slavernij. Dat slavernij iets afschuwelijks is, zal iedereen bevestigen die iets gelezen heeft over het lot van de Negers uit Afrika die als slaven naar de „Nieuwe Wereld” werden vervoerd. Het valt te veronderstellen dat de Egypte​naren niet minder wreed waren voor hun slaven, dan hun op​vol​gers 3.000 jaar later en de midrasj laat daar dan ook geen twijfel over bestaan. Toch spreken wij niet over de verlossing van de martelingen en het harde slavenwerk, maar we hebben het altijd over de verlossing van de slavernij, en wij vieren dat wij nu vrije men​sen zijn.

Wat, behalve het harde werk en de martelingen onderscheidt een slaaf van een vrij mens? Het Hebreeuwse woord voor slaaf, ‘èwed is afgeleid van het woord ‘awoda – arbeid. Er bestaat een ander woord in het Hebreeuws voor arbeid, melacha. Dat is alle scheppende arbeid die op Sjaabbat en feestdagen verboden is. Het verschil tussen ‘awoda en melacha, tussen arbeid en scheppende arbeid is de schepping. Een slaaf, of dat nu is iemand die slaaf is van een meester of een slaaf van werkgever of slaaf van zijn eigen geneugten en driften, heeft geen doel met zijn arbeid, anders dan de arbeid zelf. Wie melacha verricht heeft zijn doel hoger gericht. Want werken om de „rekening te betalen” of om de kinderen „een goede opleiding te geven” of om „comfortabel van het pensioen te genieten” heeft beperkte waarde.

Toen de Joden uit de slavernij werden bevrijd, was dat niet het einde van het verhaal. Toen Mosjé aan Par’o vroeg „Laat mijn volk gaan” was dat niet de volledige zin die hij sprak, maar hij vroeg: „Laat mijn volk gaan, opdat zij G-d kunnen dienen.” Want het doel van de bevrijding uit de slavernij was niet alleen een fysieke bevrijding, maar een bevrijding uit de geestelijke slavernij van de doelloosheid. En inderdaad, meteen op de tweede avond van Pesach begint het 50 dagen aftellen naar Sjawoeot, het feest van Matan Tora, ter herinnering aan de ontvangst van de Tora op Sinai.

Sederavond is een avond van getuigenis. De avond waarop het Joodse volk van generatie op generatie vertelt hoe hetzelf getuige was van het ingrijpen van Hasjem in het dagelijkse leven, de herinnering waaraan dagelijks in het kort gerefereerd wordt, maar die op deze avond uitgebreid en triomfantelijk verteld wordt. Niet slechts als een geschiedenis verhaal, zoals één van de vier zonen het opvat, maar als een aansporing om ook de geboden van Tora te houden, zelfs de kleine details, zoals de afikoman, waarover wij de „wijze zoon” vertellen als hij ons vraagt wat dit allemaal te betekenen heeft.

De maand Nisan

De Tora noemt de maand Niesan ‘de eerste maand van het jaar’, zoals er geschreven staat
: Deze maand zal voor jullie het begin van de maanden zijn, hij is voor jullie de eerste van de maanden van  het jaar. Hoewel wij de jaren tellen vanaf de maand Tisjrei, tellen wij de maanden vanaf Niesan, vanwege de belangrijkheid van deze maand. En waarom is deze maand zo belangrijk? Omdat in deze maand Hasjem het volk Israël uit Egypte heeft gevoerd, uit de slavernij van Par’o, en deze uittocht ging gepaard met vele grote tekens en wonde​ren, die Hasjem voor Zijn volk gedaan heeft, om de hele wereld Zijn G-ddelijke heerschappij en Zijn almacht te tonen. En door middel van Zijn tekens en wonderen zorgde Hij ervoor dat de goddelozen gestraft, en de goede mensen beloond werden. Dat bleek duidelijk uit de straffen die Hij uitdeelde aan Par’o en aan zijn volk en dat Hij het volk Israël redde
.

Waarom had Hasjem de maand Niesan uitgekozen voor de Uit​tocht van Israël uit Egypte? Omdat de Egyptenaren het sterrenbeeld ‘Ram’ als afgod aanbaden en de Ram is het sterrenbeeld van de maand Niesan. Par’o ver​trouwde op zijn eigen kracht en op die van zijn afgod, om hem te beschermen tegen Hasjem. Par’o hoopte dat juist deze maand hem zou verlossen van al de plagen die Hasjem over hem en over Egypte gebracht had. Daarom koos Hasjem juist deze maand uit om Par’o samen met zijn afgod te vernederen en te laten zien hoe machteloos de afgoden van Par’o waren, door de Israëlieten in het openbaar hun afgod – het lam – te laten slachten en te doen braden open en bloot boven een vuur. En daarmee toonde Hasjem dat Hij de enige regeerder is van Hemel en aarde en dat het volk Israël Zijn uitverkoren volk is
.

Andere redenen waarom de maand Niesan zo belangrijk is: „In de maand Niesan werden zij verlost [uit Egypte] en in de maand Niesan zullen zij in de toekomst verlost worden. Rabbi Jehosjoea heeft gezegd: ‘In Niesan werd de wereld geschapen; in Niesan werden de [drie] aarts​vaders geboren, in Niesan stierven de aartsvaders.
” En ten slotte, zoals het Misjkan werd opgericht in de maand Niesan
, zo zal ook in de toekomst de derde Tempel worden opgericht in de maand Niesan, zoals geschreven staat in het laatste hoofdstuk van traktaat Sofriem
.
Het is een oud gebruik dat men graan
, of in onze tijd: meel, om matsot te bakken, of kant en klare matsot, verdeelt onder de armen van zijn stad
, en voorts alles dat zij nodig hebben voor Pesach
. Dit is een oud gebruik wat reeds genoemd wordt in de ğemara, in de Talmoed Jeroesjalmi in het eerste hoofdstuk van Baba Batra
. Het is thans reeds vele jaren de minhağ dat men geld inzamelt voor dit doel en iedereen is verplicht daaraan bij te dragen10. Iedereen geeft naar zijn vermogen en wie in staat is om te geven maar dat niet doet, wordt beschouwd als een ernstige overtreder
.

Men zegt geen Tachanoen gedurende de hele maand Niesan. Men zegt ook geen Tsidkatecha op Sjabbat na de mincha-dienst en men houdt geen treurredes
. De reden hiervoor is dat gedurende de eerste twaalf dagen van deze maand de twaalf stamhoofden hun offers brach​ten
, en iedere dag was voor de desbetreffende stam een feest​dag. Voorts zijn de dag voor Pesach, Pesach zelf en de dag na Pesach – Isroe Chağ ook als feestdagen te beschouwen, zodat de meeste dagen van de maand heiligheid hebben. Daarom wordt de hele maand Niesan heilig beschouwd
.
Gedurende de hele maand Niesan wordt niet gevast, voor geen enkele reden
, behalve dat de eerstgeborenen op de dag voor Pesach vasten
 en een individu mag vasten voor een slechte droom
.

Op de ochtend voor Pesach gaat men vroeg naar sjoel, opdat men op tijd weer thuis is en zijn ontbijt heeft beëindigd voordat de tijd, dat men nog chameets mag eten, voorbij is
. 

Op Erev Pesach zegt men geen Mizmor leToda, E-l erech appajim en Lamenatseach
. De reden dat men de psalm Mizmor leToda niet zegt op de dag voor Pesach, is omdat deze psalm gezegd wordt in de plaats van het dankoffer dat dagelijks in de Tempel gebracht werd en dat uit chameets bestond. Op de dag voor Pesach bestond het gevaar dat dit chameets niet op tijd zou zijn weggeruimd en daarom werd het op die dag niet gebracht
.

De Sjabbat voor Pesach wordt Sjabbat HaĞadol genoemd, van​wege de wonderen die er toen gebeurden
. Hasjem had Israël gebo​den
: Op de tiende van deze maand zal ieder zich een lam nemen, enz.  In het jaar van de Uittocht uit Egypte viel deze 10de Niesan op Sjabbat. De Egyptenaren zagen dat en vroegen aan de Israëlieten: „Waarom doen jullie dat?” En zij antwoordden hen: „Zodat wij het kunnen slachten als Pesachoffer, overeenkomstig het gebod van Hasjem.” De Egyptenaren aanbaden schapen en daarom knarsten zij met hun tanden van boosheid, dat de Israëlieten, hun slaven, hun afgoden gingen slachten, maar zij konden er niets tegen beginnen. Daarom werd vastgesteld dat deze Sjabbat voor Pesach voortaan altijd Sjabbat HaĞadol zou heten
.

Het is minhağ om op Sjabbat HaĞadol bij de mincha-dienst de Hağada te lezen vanaf de zin ’Avadiem hajienoe tot lechapeer ’al col ’avonoteinoe – om vergiffenis te verkrijgen voor onze overtredingen. Dat is het einde van de afdeling die begint met de woorden: ’Al achad camma wechamma – hoeveel te meer. Op Sjabbat HaĞadol stopt men met het zeggen van de serie psalmen die beginnen met Borchi nafsjie, welke men ’s winters zegt na de mincha-dienst
. 
�
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�. Uit het boekje: Hilchot Pesach door Zwi Goldberg.


�. Wanneer iemand vroeger niet kon deelnemen aan de pesachoffers op het Pesachfeest zelf – Pesach Risjon – omdat hij onrein was geworden of omdat hij op reis was, dan kon hij zijn pesachoffer 30 dagen later, op Pesach Sjeni brengen.


�. Misjna Beroera  429:1.


�. De Sjabbat vóór Pesach. 


�. Misjna Beroera  429:2.


�.  Sjemot 12:2 


�.  Aroech HaSjoelchan 429:1. 


�.  Aroech HaSjoelchan 429:2. 


�.  Rosj Hasjana 11a. 


�. Sjemot 39:2. 


�. Sofriem 21:2. 


�. Rema 429:1.


�. Misjna Beroera 429:4.


�. Dewariem 15:8.


�. Jeruzalem Talmoed – Bawa Batra, Hal. 4.


�. Misjna Beroera 429:6. 


�. Sjoelchan Aroech 429:2.


�. Bamidbar 7:10-88.


�. M.B. 429:7.


�. M.B. 429:9.


�. Sj.A. 429:2.


�. Rema 429:2, M.B. 429:11.


�. M.B. 429:13.


�. Rema 429:2.


�. M.B. 429:12.


�. Sj.A. 430:1.


�. Sjemot 12:13.


�. M.B. 430:1.


�. Rema 430:1.
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