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Parasjat Wajjera (Bereisjiet 18:1-22:24)
Door HaRav Eliëzer Chrysler, voorheen Rav van Mercaz Ahavat Torah, Johannesburg
Zich haasten om een Mitswa te doen

„Zrizoet” (enthousiasme om een positieve mitswa uit te voeren) is één van de eerste eigenschappen die een Jood zich zou moeten eigen maken. Het is, zo verklaart R. Pinchas Ben Jaïr in zijn beroemde Beraita (die op zijn beurt dient als de basis voor de klassieke „Mesilat Jesjariem”) een direct resultaat van zehiroet (er punctueel op letten geen enkele overtreding van een verbod te begaan) en zrizoet, en het leidt tot nekioet (reinheid – een complete scheiding van zonde).

Zrizoet, dat zijn wortels vindt in liefde en overtuiging, moet niet verward worden met haast, hetgeen bij definitie gebrek aan planning en overleg verraadt.

Awraham Awinoe’s solide toewijding aan Hasjem had vele facetten; zijn vertrouwen, dat geen compro​missen toeliet, zijn vastberaden streven naar het doen van mitswot, zijn grenzeloze liefde voor zijn mede​mens en de wijze waarop hij de meest veeleisende en soms zeer pijnlijke opdrachten vervulde, zonder aarzeling, zijn slechts enkele van de eigenschappen die deze unieke persoonlijkheid karakteriseren. Maar de mida van zrizoet moet zeker gerangschikt worden onder de meest levendige en machtigste van zijn buitengewone midot. Want niet alleen drong Awraham Awinoe eropaan om zijn onbekende gasten persoonlijk te ontvangen, terwijl hij, na de besnijdenis dat best aan een van zijn bedienden had kunnen overlaten, maar hij rende werkelijk – ja, in die zinderende hitte en met ernstige pijn, op de derde dag na zijn Brit Mila – rende hij om zijn gasten te groeten, hij rende om Sara instructies te geven omtrent de bereiding van een maaltijd (en hij spoorde haar ook aan zich te haasten), en hij rende naar zijn vee om een rund uit te kiezen die zijn zoon Jismaël zou bereiden.
Het is niet ongewoon om mensen te zien rennen om geld te verdienen, om een beetje eer te verkrijgen of om materiële pleziertjes na te streven. In dat proces zullen zij vaak kleine voordeeltjes opofferen om grote winsten te kunnen maken – en wijzelf maken ons daar vaak schuldig aan. Toch schijnt er een grens te zijn aan hoever wij bereid zijn te gaan met het opofferen van onze persoonlijke genoegens en comfort, zelfs voor een nog grotere materiële winst. Het is voornamelijk afhankelijk van hoe belangrijk men datgene beschouwt wat op het spel staat en hoe groot het ongemak is dat ons te wachten staat. De balans zal bepalen tot hoever ieder individu bereid is te lijden bij het achternalopen van zijn genoegens. Pijn met name is iets waarvan de Gemara categorisch beweert dat men daar niet bereid toe is een compromis over te sluiten.
Awraham Awinoe’s grootheid lag hierin dat hij in staat was zelfs hier een evenwicht in te vinden. In zijn ogen wogen mitswot, en in het bijzonder die welke betrekking hebben tot de relatie met zijn medemens, zwaarder dan goud en de woorden van G-d waren kostbaarder dan het leven zelf. Hij begreep wat „Ki heem chajeinoe” betekent en hij paste dat ook in praktijk toe, letterlijk, zonder de minste aarzeling, en dus rende hij om mitswot uit te voeren. Daarmee toonde hij zijn ongekwalificeerde liefde voor zijn Schepper aan  en voor zijn medemens, de pijn, de hitte en alle overige omstandigheden negerend, welke ieder ander menselijk wezen verhinderd zouden hebben om zelfs maar te wandelen, laat staan te rennen!

( ( (
Parasja-Parels van de Gra
Gasten gaan voor

De Gemara in Traktaat Sjabbat (127) leert uit het feit dat Awraham aan Hasjem vroeg te wachten, terwijl hij zijn gasten ging begroeten, dat het ontvangen van gasten (de mitswa van hachnasat orchiem) belangrijker is  dan de Sjechina te ontvangen.

De Gra (de Gaon van Wilna) haalt de Mefarsjiem aan, die vragen hoe wij weten dat hachnasat orchiem belangrijker is. Hoe weten wij dat het niet precies even belangrijk is?
(De vraag is niet duidelijk – wanneer zij alleen maar even belangrijk zijn, dan zou zeker het principe „sjeev weäl ta’asé odief ” [letterlijk: blijf zitten en doe niets extra’s, laat alles zoals het is] van toepassing zijn. Hoe kon Awraham dan rechtvaardigen om de Sjechina in de steek te laten en zijn gasten te ontvangen? Hij was al bezig met de Sjechina, was het niet correcter geweest om zijn nieuwe gasten te laten wachten totdat hij ‘klaar’ was met de Sjechina?

De Gra antwoordt dat wanneer men het gezelschap van zijn Rebbe verlaat, men achterwaards hoort te lopen (zoals de Kohen Gadol deed, wanneer hij het Kodesj kodesjiem verliet op Jom Kippoer). Nu dat Awraham de engelen zag, vroeg hij niet alleen Hasjem te wachten terwijl hij hen verwelkomde, maar ter ere van zijn gasten keerde hij ook nog zijn rug naar de Sjechina, om zijn gasten tegemoet te kunnen komen, zoals de Tora schrijft: „En hij zag hen en hij rende hen tegemoet” (likratam, hetgeen betekent dat hij hen met zijn gezicht naar hen toegekeerd, tegemoet ging, en trouwens, hoe kan men achterstevoren rennen?)
Uit het feit dat hij zijn rug naar de Sjechina toe keerde om zijn gasten tegemoet te kunnen gaan, leidden Chazal af dat hachnasat orchiem niet slechts even belangrijk is als Kabbalat Pnei Sjechina, maar zelfs belangrijker!

Esjel
„Wajjitta’ esjel biW’eer Sjawa’ – en hij plantte een tamarisk in Beër Sjewa ” (21:33)
Rasji haalt de Midrasj Tehilliem aan, en legt uit dat de letters van het woord אֵשֶׁל – Esjel – de beginletters zijn van  achila, sjtia, lewaja – eten, drinken en uitgeleiding.
De Gra wijst erop dat Awraham hiermee de zonden van vroegere generaties herstelde, daar Adam haRisjon at (wat hij niet had mogen eten, namelijk van de verboden boom), Noach dronk (wijn, wat hij niet had mogen drinken)  en de mannen van Sedom weigerden ieder uit te geleiden (anderen lezen de Lammed als „lina” – waar de mensen van Sedom ook schuldig aan waren, namelijk dat hij vreemdelingen geen overnachting wilden aanbieden). Alledrie leden zij aan de gevolgen van hun handelingen – Awraham herstelde nu hun zondeval.

De voetnoot in Kol Eliahoe haalt een verhaal aan dat in het Sefer „Mei Sjlomo” voorkomt, over een rijke man die altijd gasten uitnodigde, wiens huis, met al zijn bezittingen tot de grond toe afbrandde. Toen zij naar de Gra toekwamen en vroegen waarom de mitswa „hachnasat orchiem” hem niet beschermd had, antwoordde hij dat, hoewel hij zorgde voor zijn gasten en hen te eten gaf op buitengewone wijze, hij niet gewoon was hen uitgeleide te doen bij hun vertrek. Het gevolg was dat zijn mitswa onvolledig was en daarom had die niet de kracht om hem te beschermen tegen de ramp.
Beloning in deze wereld

„Op de derde dag sloeg Awraham zijn ogen op” (22:4).
De Midrasj Rabba geeft hierop het volgende commentaar: „Dit is wat de passoek bedoelt wanneer er staat (Hosjea 6:2): „Laat ons twee dagen in leven en houdt ons op de derde dag in leven en laat ons leven’ enz.”

De Gra haalt Chazal aan die hebben vastgesteld dat de beloning voor mitswot in de Komende Wereld zal komen, niet in deze wereld. De reden hiervoor, zo legt hij uit, is dat een mitswa iets geestelijks is en dat er gewoon niets is in deze materiële wereld wat daar tegenop weegt, zoals de Misjna in Pirkei Awot schrijft: „Eén uur van voldoe​ning in de Komende Wereld is heerlijker dan alle voldoening in deze wereld.” In dat geval, zo vraagt de Gra, hoe kan het dan dat wij de vruchten plukken van de Akeida [de binding van Jitschak op het Altaar] en van andere daden die onze rechtvaardige voorouders gedaan hebben?
De reden, antwoordt hij, is dat het alleen de mitswa zelf is die niet betaald kan worden in deze wereld. Maar het enthousiasme en de schoonheid waarmee de mitswa wordt uitgevoerd, dat is betaalbaar, zelfs in deze wereld.
De Tora vertelt ons over de vlekkeloze wijze waarop Awraham de Akeida voorbereidt. Hij stond ’s ochtends vroeg op, zadelde zijn eigen ezel, hakte hout, enz. [hij deed het allemaal zelf, hoewel hij bedienden had die het voor hem konden doen]. De Tora vertelt ons dit alles, omdat dat een deel van de Akeida vormt, waarvan wij, Awrahams nakomelingen, profijt hebben tot het einde der tijden; van de daden van Awraham gedurende de eerste twee dagen. Wat hij op de derde dag deed, de Akeida zelf, dat is in deze wereld onbetaalbaar.
En dat is wat de Midrasj Rabba bedoelt wanneer het de passoek aanhaalt: „Laat ons leven (in deze wereld) van twee dagen, maar (wat hij deed op) de derde dag, houdt ons in leven en laat ons leven (voor eeuwig in de Komende Wereld).”

Zien en gezien worden

„En Awraham noemde de naam van die plaats ‘Hasjem zal zien’ – waarvan men tot vandaag zegt: ‘Op de berg van Hasjem wordt Hij gezien” (22:14).
De Gra vertelt een parabel over een prins die uit de gratie viel bij zijn vader en die vervolgens verbannen werd uit diens koninkrijk naar een land vol bossen. De koning zond enkele van zijn soldaten eropuit om zijn zoon een beetje in de gaten te houden en met de opdracht dat wanneer wilde dieren of rovers hem zouden aanvallen, zij de dreiging moesten afwenden.

De prins doolde rond in het wildland, min of meer veilig van alle problemen. Iedere keer wanneer zijn leven in gevaar was, daalde er een onzichtbare hand neer om hem te beschermen.

In feite was de prins nu net zo veilig als hij was in het paleis van zijn vader. Het verschil is, legt de Gra uit, dat in het paleis van zijn vader wist hij dat hij veilig was, maar hier in het bos wist hij dat niet en leefde hij voortdurend in angst!
Awraham had de tijden van de Choerban en de galoet in gedachte en dus bad hij dat Hasjem hun moeilijkheden zou zien en hen zou beschermen (ook al zou Jisraël Hem niet ‘zien’).

Mosjé Rabbeinoe echter, die schreef vanuit een perspectief van openbaring en openlijke G-ddelijke supervisie, voegde daar aan toe: „waarvan men tot vandaag zegt: ‘Hij zal worden gezien.” In de tijd van Mosjé werden ze niet alleen beschermd, maar zij ‘zagen’ de G-d die hen beschermde en zij wisten dat zij veilig waren.
TEFILLA
Sjema en zijn Berachot (Deel III)

De eerste beracha van het Sjema is de beracha over de schepping van de grote lichten, en die begint met ‘Jotseer or’ en eindigt met ‘Jotseer hameörot’. Er zijn drie goede redenen waarom het licht zo belangrijk is en waarom Chazal het nodig vonden daar een speciale beracha voor in te lassen en nog wel op zulk een belangrijke van het dawwenen:
1. Omdat het licht de eerste specifieke schepping was die in Tora genoemd wordt (Rasji);

2. Om de spirituele betekenis ervan (licht is het meest geestelijke van alle scheppingen van de mate​riële wereld – het is zelfs te geestelijk om te worden opgenomen in de vier elementen. Ons wordt ook verteld dat G-d het originele licht, dat de mens in staat stelde om van het ene einde van de wereld te zien tot het andere einde, wegnam en het verborg tot de dag dat de Massjiach komt) en ook omdat de bron van het licht, de zon, de maan en de sterren, net als de Engelen, de dienaren van G-d genoemd worden; 

3. Omdat de beracha als lof voor het fysieke licht de ideale voorloper is van de tweede beracha van het Sjema, ‘Ahawa rabba’, de beracha die het geestelijke licht prijst – de Tora.

Eén van de redenen dat de beracha van Jotseer Or hier staat, is om de grote lichten in dezelfde categorie te plaatsen als de Engelen, zoals wij hiervoor al schreven (en zoals wij al in deel I uitlegden, hoe deze afdeling van de tefilla correspondeert met de wereld van de Engelen). De beracha beschrijft hoe de zon, de maan en de sterren voortdurend vertellen over Hasjems Glorie en Heiligheid. En het vervolgt met te beschrijven hoe het Hemelse leger, de Engelen, die een Sjira voor Hem zingen, hoe allen „Kadosj, Kadosj, Kadosj” [Heilig, heilig, heilig] roepen terwijl anderen „Baroech kewod Hasjem mimkomo” [Geprezen de Majesteit van Hasjem] roepen.
De lichten mogen Hasjem prijzen wanneer zij langs de hemelboog voortbewegen ter Zijner ere en op Zijn verzoek en de Engelen mogen Hem prijzen wanneer zij „Kadosj, Kadosj, Kadosj” en „Baroech” etc. roepen, maar niets is vergelijkbaar met de Klal Jisraël wanneer zij Tora leren, want Jisraël leert Tora uit eigen vrije keuze. De Engelen daarentegen zingen Sjira  als een automatische dreun. Zij zijn glorieuze zingende vogels, een soort zingende computers die niet dezelfde intieme relatie genieten met G-d als wij hebben. Daarom worden zij de dienaren van G-d genoemd – maar niet Zijn kinderen.

De Gemara schrijft in Berachot (10b) dat de hoogste vorm van Tora-leren het zeggen van Sjema’ is op zijn juiste tijd, omdat dat het toegevoegde ingrediënt van Kabbalat ’ol  malchoet sjamajiem inhoudt. En dat verklaart de volgorde van de paragrafen: 

1. de beracha voor de grote lichten, waarin de Engelen zijn opgenomen die eveneens G-d – spiritueel – verlichten;

2. de Tora-studie van Jisraël en

3. hun recitering van Sjema’.

Licht is synoniem met vreugde en geluk, zoals er geschreven staat in Megillat Esther: „En de Joden hadden licht en vreugde, enz.” En het is alleen wanneer het licht is, dat Hasjem geprezen wordt, zoals wij in Halleel zeggen: „Van wanneer de zon opkomt totdat hij ondergaat wordt de Naam van Hasjem geprezen.” Daarom zeggen wij ’s avonds geen Halleel (met als enige uitzondering het Halleel dat wij zeggen op de seder-avond; en dat is alleen omdat die nacht in Egypte voor ons als het licht van de dag was).
De zon, onze voornaamste lichtbron, is ook begiftigd met helende krachten (zie Gemara Choellien 91b). Licht heeft de eigenschap van goedheid, ge’oela [verlossing] en ‘Olam haBa [de Komende Wereld] (terwijl duisternis daarentegen het symbool is van de kwade krachten, van galoet [ballingschap] en ‘Olam hazee [deze wereld].
En het is in deze zin dat David HaMelech Adam HaRisjon citeert en het ochtendlicht presenteert, wanneer hij schrijft (Tehilliem 90): „Om van Uw goedheid te vertellen in de ochtend (ten tijde van de ge’oela) en van Uw trouw in de avond (in de tijd van de galoet).”En het wordt ook op deze wijze uitgebeeld door de passoek die wij eerder aanhaalden uit Megillat Esther, die de verlossing vergelijkt met de overgang van de duisternis naar het licht. En een soortgelijk idee wordt tot uitdrukking gebracht in de Haggada. 
Wij hebben reeds verklaard dat licht de meest geestelijke is van alle fysieke scheppingen. Het is daarom nauwelijks te verbazen dat de tegenstelling tussen licht en duisternis ook het contrast symboliseert tussen wat heilig is en wat werelds is, zoals uit vele bronnen blijkt (een daarvan is de beracha van de Havdala).

Het is om al deze redenen dat Tora schrijft dat G-d zag dat het licht goed was, omdat de afsplitsing van het licht goedheid is, in ieder opzicht. En het is om deze redenen dat Chazal de beracha voor het licht hier invoegden, vóór die van Tora, want ook Tora wordt „goed” genoemd (zie Pirkei Avot 6:3).
( ( (
Haftara Parasjat Wajera: II Melachiem 4:1-4:37
(Volgens Portugese ritus leest men tot 4:23)
D

e afgodendienende Joods koning Achaz is getrouwd met Izèvel [Iesja zèvel, Isabel], de dochter van de naburige koning van Tsidon. Zij aanbidt de afgod Baäl en vervolgt genadeloos de Profeten van Hasjem.

Ovadja is hofmeester aan haar hof en hij is een gelovig man. Hij verbergt 100 Profeten van Hasjem in twee grotten en zorg persoonlijk en in het geheim voor hun eten en drinken. Dat kost hem zijn hele fortuin. Hij verkoopt al zijn bezittingen om de Profeten te kunnen onderhouden en leent zelfs een grote som geld van koning Achaz tegen rente (hetgeen verboden is van Tora, maar wat kan hij anders doen?) om de Profeten te blijven onderhouden. Ten slotte, wanneer Achaz om de rente komt en Ovandja dat niet heeft, wordt hij ziek van ellende en sterft, zijn vrouw, een groot tsadeket, zonder een cent en zonder een stukje brood in huis achterlatend. Wanneer Achaz opnieuw komt om zijn rente te ontvangen en wanneer hij dan beseft dat er niets te halen valt, dreigt hij de arme weduwe haar beide zoons mee te nemen als slaven, als zij niet betaalt.
In wanhoop wendt de weduwe zich tot de Profeet Elisja en vraagt hem om hulp. „Wat heb je in huis?” vraagt Elisja. Hij wil graag helpen, maar wil beginnen met iets dat zij zelfs bezit. „Het enige wat ik nog over heb is een kan met een beetje olie,” antwoordt de arme vrouw.

Elisja zegt: „Olie brengt licht en vreugde voor de mensen. Ga naar je buren en leen zoveel mogelijk lege oliekannen. Ga naar huis, sluit alle deuren (want het wonder zal niet in het openbaar gebeuren) en vul alle oliekannen met de olie uit je eigen kan.”

En zo gebeurt het. De vrouw giet de olie uit haar kan in een lege kan en haar zonen zetten de ene lege kan na de andere onder de uitgietende oliekan. Het houdt niet op. Toen alle kannen gevuld waren, stopte de olie​stroom. 
Goed nieuws bereikte de familie: de prijs van olie was gestegen, en zo konden zij de olie verkopen tegen een fortuin. Het bracht meer dan genoeg op om de lening terug te betalen en er bleef nog over voor de rest van haar dagen. En niet slechts dat, maar Elisja zegende haar opdat al haar nakomelingen voor altijd parnassa zouden hebben.
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Uit de schatkist van Chassidische verhalen
Parasjat Wajera
„Ga Uw dienaar toch niet voorbij” (Bereisjiet 18:3)

R

eb Eliëzer, de vader van de Baäl Sjem Tov, was zo gastvrij, dat hij mensen eropuit stuurde om reizigers, die zijn dorp passeerden, uit te nodigen in zijn huis. Wanneer zij gegeten had​den, gaf hij hen geschenken en proviand voor hun verdere reis. Het Hemelse Gerechtshof  maakte zorgvuldig aantekeningen van dit voorbeeldige gedrag en besloot hem op de proef te stellen.

Satan sprak het eerst: „Ik ben bereid hem op de proef te stellen.”

Maar Eliahoe de Profeet zei: „Nee, misschien is het beter als ik ga.”

Zijn voorstel werd geaccepteerd en de profeet verscheen op een Sjabbes middag, vermond als bedelaar aan de deur van Reb Eliëzer, met een staf in zijn hand en een knapzak op zijn rug, alsof hij in flagrante strijd met de heiligheid van Sjabbat gereisd had. Toen de deur op zijn kloppen geopend werd, zei hij: „Gut Sjabbos” en ging naar binnen.

Reb Eliëzer bleef kalm ondanks de ogenschijnlijke brutaliteit van de gast om voor zijn ogen de Sjabbat te ontheiligen, maar geen lelijk woord kwam over zijn lippen, dat de gast beschaamd zou kunnen maken. In tegendeel, hij haastte zich om hem de Derde Maaltijd van Sjabbat op te dienen. In de avond, toen Sjabbat voorbij was, bereidde hij hem de Melawe Malka, de maaltijd die Konin​gin Sjabbat uitgeleide doet.

De volgende ochtend gaf hij hem een royale fooi voor verder onderhoud, nog steeds zonder een woord te zeggen over het schaamteloze gedrag  van de vorige dag.

Op dat moment onthulde de Profeet wie hij was en zei: „Weet dat ik, de Profeet Eliahoe, ben gekomen om u te testen. En omdat u de test doorstaan hebt en degene die aan uw deur klopte, niet beschaamd hebt gemaakt, bent u waardig bevonden om een zoon te krijgen die de ogen van heel Israël zal doen oplichten.” De zegent werd vervuld en zo werd de Baäl Sjem Tov geboren.
Berachot (III)

Het verbod om nodeloos G-ds Naam te noemen of nodeloos een beracha te zeggen

5. Het is verboden om G-ds naam nodeloos te noemen (Sj.A. 156:1). De Tora zegt (Dewariem 6:13): „Je zult Hasjem je G-d vrezen en Hem dienen en bij Zijn Naam zul je zweren.” De mitswa om G-d te vrezen houdt ook het verbod in om Zijn Naam zonder noodzaak te noemen, in welke taal dan ook.

6. Het is ook verboden om een beracha lewatala te zeggen, dat is een beracha die men zegt zonder dat daar een noodzaak voor is. Men mag ook geen beracha sjè-eina tsericha zeggen, dat is een beracha die men makkelijk had kunnen vermijden (Sj.A. 215:4, M.B. 215:18).
Een voorbeeld van een beracha lewatala is wanneer men een beracha zegt en vervolgens te lang wacht of praat voordat men eet wat men wilde eten of voordat men de mitswa uitvoert. De beracha geldt dan niet meer en is dan waardeloos geworden, het is dan een beracha lewatala.
Een voorbeeld van een beracha sjè-eina tsericha is wanneer men een beracha maakt tijdens een maaltijd over voedsel dat al was vrijgesteld van een beracha doordat men de beracha hamotsie gezegd heeft voor het brood aan het begin van de maaltijd. En ook als men vlak voor de maaltijd een beracha zegt over iets dat men ook tijdens de maaltijd van plan is te eten. Wanneer men even gewacht had had men er geen speciale beracha over hoeven te zeggen want dan was het vrijgesteld door de hamotsie over het brood (M.B. 215:18).

Wie een beracha lewatala gezegd heeft, moet onmiddellijk Baroech Sjeem kewod malchoeto le’olam wa’ed [Gezegend zij de Naam van Zijn Majesteitelijk Koninkrijk voor alle Eeuwigheid] zeggen (Rema 206:6).

7. Wanneer iemand de eerste drie woorden van een beracha gezegd heeft (Baroech Atta Hasjem) en dan realiseert hij zich dat hij de beracha helemaal niet hoeft te zeggen (bijvoor​beeld als de vrucht die hij wilde eten op dat moment uit zijn handen valt), dan moet hij onmiddelijk daar achteraan zeggen: „lamedeini choekecha,”de laatste woorden van het vers uit Tehilliem (119:12): „Baroech Atta Hasjem lamedeini choekecha – Gezegend bent U Hasjem, leer mij Uw wetten.” Op deze manier heeft hij G-ds Naam niet nodeloos gebruikt, maar heeft hij in plaats daarvan een vers uit Tehilliem geciteerd.

Als men de halachot die gelden voor het zeggen van berachot leert, d.w.z. wanneer men welke beracha moet zeggen en wanneer niet, enz., kan dat een grote hulp zijn om te voorkomen dat men daarmee de overtreding begaat van het nodeloos uitspreken van G-ds Naam.
Wanneer men twijfelt of men een beracha gezegd heeft

 8. Wanneer men twijfelt of men een bepaalde beracha al dan niet gezegd heeft, dan geldt het volgende:

Daar de meeste berachot miderabbanan zijn [ingesteld door de Rabbijnen] zegt men de beracha in geval van twijfel niet (nogmaals) omdat men dan mogelijk een beracha lewatala zegt en zo Hasjems naam nodeloos uitspreekt. Dit geldt zowel als het een voor-beracha als een na-beracha betreft. Er zijn echter een paar uitzonderingen op deze regel. 

1) Wanneer men brood gegeten heeft en verzadigd is, dat gebiedt Tora ons Hasjem daarvoor te danken (Dewariem 8:10) en dan is men verplicht Birkat Hamazon (het dankgebed na een broodmaaltijd) te zeggen. Omdat men die beracha verplicht is te zeggen van Tora (209:3) moet men in geval van twijfel heel Birkat Hamazon zeggen. 
Echter, wanneer men minder dan een kezajit (de hoeveelheid van een half ei) gegeten heeft en, bijvoorbeeld omdat men dieet houdt, ook niet verzadigd van tafel is opgestaan, dan is de verplichting van Birkat Hamazon miderabbanan en dan zegt men het in geval van twijfel niet. 
2) Wanneer men koek of vruchten gegeten heeft van één van de „zeven soorten” dan moet men de beracha Ma’een Sjalosj zeggen. Of dit een gebod van Tora is  of van de Rabbijnen, daarover is een sterk meningsver​schil. Als het mid’Oraita is moet men in geval van twijfel het overzeggen, maar als het miderabbanan is niet. Daarom moet men deze situatie vermijden en wanneer men twijfelt of men de beracha al gezegd heeft, moet men nogmaals iets van hetzelfde voedsel eten of desnoods iets anders en dan de na-beracha Ma’een Sjalosj zeggen (M.B. 209:10). Wanneer dat niet mogelijk is, zegt men niets (Sj.A. 209:3).
3) Ook de beracha voor het Tora-leren is volgens de meeste Geleerden een Tora-voorschrift en in geval van twijfel of men die gezegd heeft, moet men hem dus nogmaals zeggen (M.B. 47:1).
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DAF-Notities   – Kritot Daf 7 - 14 
Door Rabbi Mendel Weinbach, decaan Ohr Somayach
Daf 7a

De Jom Kippoer Paradox

Jom Kippoer brengt verzoening voor iedere zonde die een Jood begaan heeft (tegenover Hasjem), of hij daar spijt van heeft of niet, behalve voor iemand die de verplichting om de Tora-wetten te gehoorzamen totaal verwerpt, iemand die de spot drijft met Tora door heiligschennende interpretaties, en iemand die het verbond van het vlees negeert en met opzet zich niet laat besnijden. Deze drie categorieën van mensen kunnen alleen maar vergiffenis krijgen van hun zonden wanneer zij blijk geven van berouw over hun zonden.

Een interessant probleem in dit veband wordt opgeworpen door Rebbi (Rabbi Jehoeda HaNasi). Wat gebeurt er als iemand een zonde begaat op Jom Kippoer zelf, door te eten of door te werken – hoe is het mogelijk dat dit gestraft wordt met kareet [uitroeiïng of vroegtijdige dood door de Hemel), wanneer Jom Kippoer onmiddellijk vergiffenis schenkt?
Rava voert aan dat zelfs als het de mening van Rebbi is dat Jom Kippoer vergiffenis schenkt zonder tesjoewa, dat nog niet geldt voor zonden die op die dag zelf begaan worden. Maar zijn redenering wordt niet door de Gemara geaccepteerd. Er worden drie andere oplossingen geboden voor het vraagstuk hoe het mogelijk is dat men met kareet gestraft wordt voor een zonde die begaan wordt op Jom Kippoer, terwijl Jom Kippoer zelf zonden vergeeft:
· Als iemand stikt in wat hij gegeten heeft, zodat er geen tijd was voor vergiffenis op Jom Kippoer tussen de zonde en de straf.

· Terwijl iemand werk deed op Jom Kippoer, werd hij getroffen door het gereedschap dat hij gebruikte en daar werd hij door gedood.

· De persoon in kwestie werkte vlak voor zonsondergang, zodat zijn zonde niet gevolgd werd door een korte tijd van Jom Kippoer.

Eén van de Tosafisten, Riva, noemt de eerste oplossing als uitdaging voor de mening van Rasji, dat ieder geval van kareet verlies van kinderen betekent. Hij wijst erop dat alleen de vader onmiddellijk sterft, maar zijn kinderen verheugen zich in de daaropvolgende momenten dat Jom Kippoer vergeeft. Tosafot verwerpt dit echter, door erop te wijzen dat nu de zonde van de vader niet verzoend werd omdat er geen tijd op Jom Kippoer voor was, het effect van de zonde inderdaad gevoeld zal worden door zijn kindern, wanneer zij minderjarig zijn.
Daf 9a
Tekenen in bloed

 Een niet-Jood die tot het Jodendom wil overgaan moet hetzelfde patroon volgen als het Joods volk moest volgen toen zij het verbond met Hasjem aangingen en Tora in ontvangst namen.
„Zo is het door alle generaties heen,” vat  Rambam samen (in Hilchot Issoerei Bi’a 13:4). „Wanneer een niet-jood tot het verbond wil toetreden en een schuilplaats wil vinden onder de vleugelen van de G-ddelijke Majesteit, moet hij zich verplichten om de wetten van Tora in acht te nemen en moet hij besneden worden, in het mikwe worden ondergedompeld en een offer brengen.”

Onze Gemara wijst erop dat de onmogelijkheid van van tegenwoordig voor de toekomstige Jood om een offer te brengen, omdat wij geen Beit HaMikdasj meer hebben, niet verhindert dat hij als volledige proseliet wordt geaccepteerd. Dit is gebaseerd op het Tora-vers: „In al je generaties” (Bamidabar 15:14), waar het proces van Jood-worden behandeld wordt. Er was een korte periode in de geschiedenis dat een proseliet geld opzij moest leggen om een paar offervogels van te kopen, voor wanneer het Beit Hamikdasj weer zou worden herbouwd. Deze praktijk werd echter afgeschaft door Rabbi Jochanan ben Zakkai, wegens het gevaar dat dit geld, dat bestemd was voor een heilig doel, per ongeluk gebruikt zou worden voor een seculier doel, hetgeen verboden is. Niettemin wijst Rambam erop dat dat de proseliet een offer moet brengen wanneer het Beit HaMikdasj herbouwd is.

Een zorgvuldig lezen van de Choemasj (Sjemot 24:5-8) onthult de onderdompeling en het offer dat aan Matan Tora voorafging. Maar er wordt daar niets gezegd over besnijdenis. Hiervoor worden wij verwezen naar de profeten, waar wij lezen in Jesjajahoe (5:5) dat „heel het volk dat uit Egypte trok, besneden was,” en in Jechezkel (16:6) „in je bloed zul je leven,” dat slaat op het bloed van de besnijdenis en het bloed van het korban Pesach, want daarmee verdienden zij het Egypte te verlaten.

Tijdens de Egyptische ballingschap verwaarloosden alle Joden, behalve de stam Levi, de besnijdenis. Hun besnijdenis vóór de uittocht uit Egypte diende daarom als een voorbereiding voor de ontvangst van Tora. Maar hoe zit dat dan met de Levieten, die reeds besneden waren op basis van het gebod aan Awraham?

Tosafot legt uit dat aangezien hun besnijdenis diende om te worden toegelaten tot het verbond van Hasjem met Awrahem en om zich af te zonderen van de volkeren, die eerdere besnijdenis ook diende als een waardige voorbereiding voor hun nieuwe verheven status.
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