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Overzicht Parasjat Sjemot (Exodus 1:1-6:1)
M

et de dood van Joseef is het Boek Bereisjiet (Genesis) tot een eind gekomen. Het Boek Sjemot (Exodus) verhaalt het ontstaan van het Volk Israël uit de nakomelingen van Ja’akov. De parasja van deze week begint met een Par’o (Farao) die zijn angst tot uitdrukking brengt over de bevolkings-explosie van het Volk Israël, hetgeen hem er toe brengt opdracht te geven de Joden tot zijn slaven te maken. Wanneer hun geboortecijfer echter blijft stijgen, geeft hij de Joodse vroedvouwen de opdracht alle pasge​boren jongetjes te doden. Jochewed krijgt een baby en verbergt hem in het riet van de Nijl. Par’o’s dochter vindt hem en adopteert hem, hoewel zij weet dat hij vermoedelijk een Hebreeuws kind is, en noemt hem Mosjé. Miriam, de zuster van Mosjé, biedt aan een voedster voor Mosjé te zoeken en ze zorgt ervoor dat Jochewed zijn voedster wordt. Jaren later is Mosjé er getuige van dat een Egyptenaar een Hebreeër slaat en Mosjé doodt daarop de Egyptenaar. Wanneer Mosjé door ander Hebreeërs verraden wordt, realiseert hij zich dat zijn leven in gevaar is en vlucht hij naar Midjan, waar hij Tsippora, de dochter van Jitro redt van boze herders, waarna hij trouwt met Tsippora. Op Chorev (De Berg Sinai) is Mosjé getuige van een brandende doornstruik, van waaruit Hasjem Mosjé opdracht geeft om het Joodse Volk Egypte uit te leiden, naar Erets Jisraël, het aan hun voorvaderen beloofde land. Mosjé protesteert dat het Joodse Volk zal twijfelen of hij werkelijk door Hasjem gezonden is, waarna Hasjem hem een drietal wonderlijke transformaties leert, waar​mee hij zichzelf in de ogen van het volk kan waarmaken: zijn staf verandert in een slang, zijn gezonde hand krijgt de ziekte tsara’at en water verandert in bloed. Wanneer Mosjé dan verklaart dat hij geen goede rede​naar is, vertelt G-d hem dat zijn broer Aharon zijn woordvoerder zal zijn. Bij zijn terugkeer in Egypte komt Aharon hem tegemoet en begroet hem hartelijk, waarna zij hun verzoek bij Par’o indienen om de Joden vrij te laten. Maar Par’o reageert door de Joden nog zwaardere arbeid op te leggen en zegt dat zij dezelfde hoe​veelheid tichelstenen moeten produceren als voorheen maar dan zonder de benodigde voorraad grond​stof​fen. De geest van het volk wordt gedood door uitputting, maar Hasjem verzekert Mosjé dat Hij Par’o zal dwingen de Joden te laten gaan.
Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël
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Inzicht in Parasjat Sjemot
G-d ondervragen
„Mijn Heer, waarom heeft U dit volk ongeluk laten overkomen en waarom heeft U mij dan gestuurd?"

Deze vraag van Mosjé Rabbeinoe aan Hasjem leek, gezien de omstandigheden, volkomen gerechtvaardigd. Toch werd Mosjé zwaar gestraft voor zijn gebrek aan vertrouwen in Hasjem, en hem werd verteld dat hij, als straf niet de verovering van Erets Jisraël veertig jaar later zou mogen aanschouwen. 

De menselijke intellect is te klein om zich de omvang van G-ds genade voor te stellen; zelfs Mosjé Rabbei​noe, die Hasjems wegen beter begreep dan wie dan ook, was volkomen de weg kwijt bij die gelegenheid in zijn beoordeling van de balans tussen G-ds Midat haDin en Midat haRachamiem [G-ds eigenschap als rechtvaardige Rech​ter en Zijn barmhartigheid]. Zelfs Mosjé kon niet begrijpen dat G-ds liefde voor Klal Jisraël zo groot is dat hun ondraagbaar lijden absoluut vitaal was voor hun vorming tot een volk, want zonder dat hadden zij Egyp​te niet kunnen verlaten.

Chazal hebben gezegd (Bawa Batra 16b) dat iemand niet ter verantwoording wordt geroepen voor iets dat hij doet of zegt wanneer hij pijn lijdt. Daarom is het op het eerste gezicht niet duidelijk waarom Mosjé, die duidelijk een diepe pijn voelde bij het aanschouwen van de toenemende ellende waarin de Klal Jisraël zich bevond, gestraft werd geroepen voor wat hij gezegd had op dat moment.

Maar misschien geldt dit principe alleen voor iemand die zelf pijn lijdt op dat moment, maar niet voor iemand die getuige is van lijden en die misschien zelfs wel meedeelt in de kwelling van die ander, maar wiens lijden toch indirect is. Voor zover het de lijder zelf betreft is Hasjem bereid om de manier waarop hij uitdrukking geeft aan zijn persoonlijke pijn en marteling te vergeten en om over iedere belediging aan het adres van Hasjem en de Heilige Naam die daaruit voortkomt, heen te stappen.

Een ander voorbeeld van hoe ver de mens verwijderd is van zelfs maar een begin van inzicht in de diepte van de G-ddelijke genade is dat van Koning Sjaoel (Saul):

De Gemara in Sjabbat (56b) verklaart hoe Koning Sjaoel „twistte” met Hasjem betreffende de Parasja van Egla Aroefa, het kalf waarvan de nek gebroken wordt in een vallei. Rasji legt uit dat dit betekent dat, toen de Profeet Sjmoeël (Samuel) Sjaoel opdracht gaf om Amalek te vernietigen – mannen, vrouwen en kinderen (een mitswa waarvan de wortels in Tora zelf liggen, waar geschreven staat (Dewariem 25:19): „Wis ieder aandenken aan Amelek uit”) – Sjaoel met verontwaardiging reageerde. Hoe kon hij al deze onschuldige mensen doden? Wanneer de Tora een hele ceremonie vereist, die eindigt met het breken van de nek van een kalf in een nimmer bewerkte vallei tussen twee steden, om verzoening te doen voor de dood van slechts één enkel mens, hoe kon hij, Sjaoel, dan de dood rechtvaardigen van zoveel onschuldige mannen, vrouwen en kinderen?

Koning Sjaoel overkwam zijn weerstand en doodde al die ‘onschuldige’ mensen, maar zijn genadige instinkt won het van hem toen hij Agag, hun koning zag, die hij in leven liet gedurende slechts één enkele nacht. Hasjem alleen wist welk een barmhartige daad het zou zijn geweest wanneer hij niet alleen al die mannen, vrouwen en kinderen, maar ook Agag had gedood – daar en toen. Hasjem wist hoeveel talloze miljoene Joodse levens gespaard zouden zijn, wanneer Koning Sjaoel zijn barmhartige gevoelens genegeerd had en in plaats daarvan Hasjem gehoorzaamd had. Nu had hij, niet handelend op bevel van Hasjem, alleen duizende onschuldige mensen gedood. Nu was Koning Sjaoel niets meer dan een moordenaar!

Koning Sjaoel kon niet worden verweten hoe wreed het was dat hij een enkele voorouder van Amalek in leven liet, al was het maar voor één nacht. Maar het was een daad die zou leiden tot iedere vorm van tyrannie en vervolging, moord en genocide. Dat kon hij niet weten. Maar hem kan verweten worden dat hij onvoldoende vertrouwen had in Hasjem en in wat G-ds afgezant, de Profeet Sjmoeël hem gelastte te doen, zonder twijfel of aarzeling. Want dat is de ware betekenis van geloof en vertrouwen: de overtuiging dat G-d weet wat het beste is voor de mensheid en voor ons. Wij hebben nog niet het minste begrip voor die kennis, laat staan dat wij G-d daarover mogen ondervragen.
( ( (
Parels van de Parasja

De nederigheid van Joseef

R. Bachye merkt op dat, hoewel Binjamin de jongste van de broers was, hij aan het begin van de Parasja als zevende wordt opgenoemd, terwijl Joseef, die ouder was dan Binjamin, als laatste geplaatst werd.

Hij geeft een aantal redenen voor deze vreemde volgorde. Binjamin is als zevende geplaatst, zo legt hij uit, omdat het Beit HaMikdasj in Binjamins gebied stond en dat is Erets Jisraël, hetgeen de zevende Akliem is (klimaat-gebieden waarin de wereld verdeeld is). Het is de zevende Akliem  in de ruimte zoals Sjabbat de zevende dag is in de tijd (en zoals de Midrasj zegt: alle zevenden zijn iets bijzonders).

Joseef wordt als laatste geplaatst, zo gaat hij verder, om twee redenen: ten eerste omdat Tora wilde vermijden dat de zonen van de ‘dienstmaagden’ – Dan, Naftali, Gad en Asjer – als laatste zouden komen. Dat zou veroorzaakt hebben dat de broers hen denigrerend zouden behandelen, hen als minder te beschouwen, omdat zij de zonen waren van dienstmaagden. Daarom plaatste Tora hen tussen Binjamin en Joseef, om hen in hun broers achting te doen stijgen en om het duidelijk te maken dat alle zonen van Ja'akov gelijk waren. En ten tweede, om ons te leren over Joseefs ongelooflijke nederigheid. Want net zoals Jehosjoea bin Noen Hosjea bin Nun genoemd wordt (Dewariem 32:44), zelfs nadat hij al was aangewezen om Mosjé op te volgen – want hij bleef zelfs in dat stadium nog nederig – zo ook plaatst Tora Joseef als laatste, om ons te leren dat de macht die hij uitoefende over heel Egypte, hem niet naar zijn hoofd was gestegen – hij bleef bescheiden, net zoals hij was voordat hij tot onderkoning benoemd was. Dit is een kunst, verklaart de Gemara in Choellien 89a. En dat is een kenmerk van tsaddikiem: hoe meer autoriteit hen gegeven wordt, hoe nederiger zij worden.

De arrogantie van Joseef 
„En Joseef  en al zijn broers waren gestorven.” Joseef stierf vóór al zijn broers, zegt de Gemara in Berachot (55a), omdat hij als regeerder zich arrogant gedroeg. 

Op het eerste gezicht is dit moeilijk te begrijpen, want niet alleen is er nergens een aanwijzing te vinden dat Joseef haTsaddiek zich tegen zijn broers arrogant gedroeg, maar juist het tegendeel: wij vinden in een aantal gevallen dat hij zijn positie bagatelliseerde en dat hij alles deed om zijn broers eer te bewijzen.

De Tora Temima citeert een Pirkei deRabbi Eliëzer, die Joseefs arrogantie ziet in het licht van een andere Chazal, die Joseefs vroegtijdige dood toeschrijft aan het feit dat hij zijn broers tienmaal „onze vader, uw dienaar” hoorde zeggen (vijfmaal uit de mond van de broers en vijfmaal uit de mond van de tolk) terwijl hij bleef zwijgen. Hij was voorbestemd om tot 120 jaar te leven, maar hij stierf met 110. En dat, zo legt Pirkei de Rabbi Eliëzer uit, is de arrogantie waar de eerste Chazal op doelt.

Uit de schatkist van Chassidische verhalen
Parasjat Sjemot

De Wereld heeft een Plan
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Van de Hebreeuwse vrouwen: Want Farao’s dochter had het kind laten rondbrengen bij verscheidene Egyptische vrouwen om te zuigen, maar hij zoog niet, omdat hij in de toekomst spreken zou met de G-ddelijke Majesteit (Rasji).

H

et volgende verhaal werd verteld door Reb Chaim van Kosov. Een kinderloze vrouw bracht eens een bezoek aan de Ba’al Sjem Tov en onder bittere tranen smeekte zij hem haar te zegenen. De tsaddiek verzekerde haar dat zij nog datzelfde jaar een zoon zou krijgen. Spoedig nadat zij thuiskwam, werd zij zwanger en na negen maanden beviel zij van een buitengewoon mooie baby, een jongen. Toen hij twee jaar oud was, bracht zij hem naar de Ba’al Sjem Tov om zijn speciale zegen te krijgen voordat het kind gespeend werd. Toen zij binnen kwamen zei de tsaddiek tegen zijn bediende dat hij de baby van de moeder moest overnemen en naar hem toe brengen. De tsaddiek kuste en knuffelde de baby en zei de bediende om de baby weer terug te brengen in de armen van zijn moeder. Zij keerden terug naar huis en bij haar thuiskomst stierf de baby.

Gebroken door verdriet besloot de vrouw terug te keren naar de Ba’al Sjem Tov en in de bitterheid van haar hart schreeuwde zij uit: „U heeft mijn zoon vermoord!”

„Huil niet,” zei de Ba’al Sjem Tov, „en luister goed naar wat ik je ga vertellen.” Hij vertelde het volgende verhaal:

„Een koning was kinderloos en raadpleegde zijn oudste raadgever: ‘Jij bent mijn adviseur voor alle problemen, zelfs militaire strategie. Kun jij mij niet adviseren over deze hachelijke situatie, waarin ik niet weet wie mijn koninkrijk zal erven?’

‘Niemand kan u helpen’, zei de raadsman, ‘behalve de Joden.’

‘Goed,’ antwoordde de koning, ‘als de Joden mij helpen zal ik hun bevrijden van alle belastingen en lasten.’

‘Dat zal u niet helpen,’ zei de raadsman. ‘U moet een decreet uitvaardigen dat alle Joden voor u moeten bidden tot de Almachtige dat U een zoon krijgt; wanneer zij geen succes hebben, dan zal er hierna in dit land geen Jood meer gezien of gevonden worden.’

De koning vaardigde vervolgens een dergelijke decreet uit en dreigde alle Joden uit zijn land, mannen, vrouwen en kinderen te verbannen. Grote angst greep de hulpeloze Joden aan. Zij vastten, zeiden Psalmen en smeekten de Almachtige dat Hij hun zou redden uit hun ellende – en hun geschreeuw bereikte de Hemel.

Een zekere verheven ziel in de hemel hoorde hun geschrei en haastte zich naar de Troon van Genade en sprak als volgt: ‘Ik ben bereid om naar de wereld beneden gezonden te worden. Ik zal de koningszoon zijn en daarmee het volk van Israël redden uit hun benardheid.’

En dat was precies wat er gebeurde. De koningin werd spoedig zwanger en binnen een jaar beviel zij van een zoon. De vreugde van de Joden kende geen grenzen.

Toen het kind na twee jaar gespeend werd, werd hij geïntroduceerd in de wereld van de boeken en hij bleek zo intelligent te zijn dat hij alles onmiddellijk helder en duidelijk bij de eerste uitleg begreep. Toen hij op​groei​de leerde hij meer en meer en verkreeg een uitgebreide kennis van alle takken van wetenschap. Op een dag vroeg hij zijn vader: ‘Geen van al mijn studies kan mij bevredigen. Ik verlang ernaar iets te leren waarin ik bevrediging vindt.’

‘In dat geval,’ antwoordde de koning, zal ik mijn oudste geestelijke adviseur in mijn rijk vragen om jou les te geven. Als je van hem leert, zal je dat zeker genoegen geven.’

Hij ontbood daarop de priester en verzocht hem om zijn enige zoon les te geven. De priester antwoordde: „Ik ben natuurlijk verplicht te gehoorzamen aan de opdracht van mijn koning, maar ik heb één enkel verzoek. Daar ik iedere dag twee uur in eenzaamheid doorbreng – dat is wanneer ik opstijg naar de hemel – en daar iedere sterveling die mij daarbij komt storen, mij daarbij hindert, verzoek ik u uw zoon te verbieden om mijn studeerkamer binnen te gaan op welk uur van de dag dan ook.’

Dat beloofde de koning en binnen korte tijd was de jonge prins een briljant expert op ieder gebied dat de priester hem onderwees. Alleen één ding hinderde hem: waarom mocht hij niet zien wat zijn leraar deed gedurende die twee geheimzinnige uren? Hij maakte zich een stel sleutels van de studeerkamer en wachte geduldig het dagelijkse moment van afzondering af, opende de deur – en tot zijn verbazing vond hij de priester zitten, gehuld in talliet  en tefillien, verdiept in Talmoedstudie! Toen hij ontdekt dat hij bij verrassing gesnap was, viel de priester bijna flauw van angst maar de jonge prins beloofde plechtig dat hij niemand over het geheim, dat hij ontdekt had, zou vertellen.

‘Wel,’ zei de leraar, nu zal ik je de Tora leren. Nu zul je genieten van een studie die zoeter is dan honing.’

En inderdaad, toen de jongeman dorstig dronk van de wateren van Tora, had hij het gevoel dat hij eindelijk zijn levenselixer gevonden had.

Op een dag vroeg hij aan de clandestiene Jood: ‘Vertelt u mij, waarom misleidt u iedereen?’

‘De meeste van mijn levensjaren zijn voorbij,’ antwoordde zijn leraar, ‘en ik ben verplicht om in mijn huidige situatie te blijven zolang als ik leef.’

‘Adviseer mij dan,’ smeekte de prins, ‘hoe ik tot het geloof van Awraham kan toetreden, want ik wil Jood worden; maar u weet dat mijn vader dat nooit zou toestaan; hij zou geen dag verder kunnen leven als hij mij niet meer zou kunnen zien.’

‘Leg je vader dan uit,’ zei de leraar, ‘dat hij om een zoon gevraagd heeft die zijn troon zou erven. Maar daar je nog geen enkel deel van zijn rijk gezien hebt, wil je graag gaan reizen om de gouverneurs van de verschillende provincies te ontmoeten.’

De prins legde dit plan aan zijn vader voor en die stemde ermee in. De jongeman ging op reis om de steden in het rijk van zijn vader te bezoeken, maar toen hij dichtbij de grens kwam, zei hij tegen de bestuurder van zijn rijtuig dat hij naar huis kon terugkeren, omdat hij enige tijd wilde blijven in het paleis waar zij waren aangekomen. Zodra het rijtuig verdwenen was, stak de prins de grens over en spoedig daarna trad hij toe tot het Jodendom. Hij vestigde zich in een zekere stad en bracht al zijn dagen door in het Beit Hamidrasj – het huis van studie – mediterend over de woorden van Tora. Hij leefde van het geld dat hij van het huis van zijn vader had meegenomen en hij studeerde door, jaar na jaar, tot zijn dood.

Toen zijn ziel opsteeg naar de Wereld Hierboven, konden de aanklagers onder de engelen niets tegen hem inbrengen om hem te beschuldigen. Wat kon men zeggen over een ziel die zo verheven was, dat zijn afdaling naar Deze Wereld voortkwam uit zelfopoffering voor het Joodse volk dat toen in nood verkeerde? Over een ziel die de koningskroon versmaad had om tot het geloof van Awraham toe te treden?

Echter een van de aanklagers onder de engelen opende niettemin zijn mond: ‘Maar de eerste twee jaar van zijn leven werd hij gezoogd door een niet-Joodse vrouw!’

Hierop beval het Hemelse Gerechtshof dat zijn ziel nogmaals moest afdalen naar Deze Wereld, om in een nieuwe incarnatie twee jaar te worden gezoogd door een Joodse vrouw…’”

De Ba’al Sjem Tov besloot zijn verhaal aan de vrouw die voor hem stond: „Waarom zou je verdrietig zijn? Gedurende twee jaar ben je waardig bevonden om deze verheven ziel te zogen!”
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DAF-Notities - Nidda 9a

Door Rabbi Mendel Weinbach, decaan Ohr Somayach
Neem het niet letterlijk

Soms blijkt uit een vers in Tora dat een ander vers niet letterlijk moet worden opgevat.

Voor het geval dat iemand ritueel onrein geworden is, door contact met een dode, geeft Tora instructies hoe hij weer rein wordt. Op de derde en zevende dag volgend op deze verontreiniging moet iemand die rein is een mengsel van water en as van de rode koe en andere ingrediënten, bekend als mei nida [reinigingswater] op de onreine sprenkelen (Bamidbar 19:19). Twee verzen verder (ib. 19:21) wordt ons verteld dat degene die dit reinigingswater sprenkelt, zelf onrein wordt.

Deze latere verklaring, zeggen onze Geleerden, moet niet letterlijk worden opgevat. Degene die de sprenkeling uitvoert, blijft rein maar het vers heeft het over degene die het reinigingswater vervoert, zonder dat hij bij het reinigingsproces betrokken is. De reden waarom Tora deze vervoerder van het reinigingswater de „degene die sprenkelt” noemt, is om ons te leren dat hij de rituele onreinheid alleen aantrekt als hij die hoeveelheid van het reinigingswater draagt die vereist is voor het reinigings proces.

Tosafot stelt de vraag wat de Geleerden ertoe bewogen heeft  te concluderen dat dit tweede vers (19:21) niet letterlijk kan worden opgevat en waarom het ondenkbaar is dat degene die sprenkelt onrein zou worden. Het antwoord dat hij geeft is dat het eerste vers zegt: „De reine zal op de onreine sprenkelen.” De noodzaak om hem te identificeren als „de reine”, ondanks het kennelijke feit dat dit overbodig lijkt, wijst erop dat degene die sprenkelt niet alleen rein was voordat hij begon te sprenkelen, maar dat hij ook nog rein is nadat hij zijn taak volbracht heeft.
DE MITSWOT VAN DE WEEK
De Mitswot Asei [de geboden]
Overgenomen uit Sefer haMitswot hakatsar van de Chafeets Chaïm. [Wat tussen rechte haken staat, is door de samensteller toegevoegd.]

(Alle mitswot die vandaag de dag nog van toepassing zijn, zijn 77 mitswot asei [geboden] en 194 mitswot lo ta'asei [verboden].)
22. Het is een gebod om het chameets (het gegiste voedsel) weg te ruimen op de veertiende Nisan,

want er staat geschreven (Sjemot 12:15): „Maar op de eerste dag zul je het zuurdesem uit je huizen vernieti​gen.” Van mondelinge overleving hebben wij geleerd dat deze ‘eerste dag’ 14 Nisan is, vóór de tijd waarop het verboden is chameets te eten. En het ‘vernietigen’ wil zeggen dat men het chameets, waarvan men het bestaan weet, moet wegruimen uit zijn bezit; en dat wat men niet weet, verklaart men nietig in zijn hart en men beschouwt het als niet bestaand, iets waar men geen enkele behoefte aanheeft.

De Geleerden hebben bepaald dat men [naar het chameets] moet zoeken en het moet vernietigen op de voor​avond van de 14e bij het licht van een kaars, want iedereen is ’s avonds thuis en kaarslicht is geschikt om bij te zoeken.
Het geldt overal en altijd, voor zowel mannen als vrouwen.

23. Het is een gebod om matsa te eten op de eerste avond van Pesach,
zoals er geschreven staat (in Sjemot 12:18): „’s avonds zul je matsot eten.” De matsa moet gemaakt zijn van een van de graansoorten, namelijk van tarwe, gerst, spelt, haver en rogge. Ook vrouwen moeten matsa eten en een kind dat kan eten moet men leren een hoeveelheid van een olijf-grootte te eten.

De Geleerden hebben verboden om op Erev Pesach (de dag voor Pesach) matsa te eten, opdat men de matsa [’s avonds] met trek zal eten. De Geleerden hebben ook ingesteld dat men maror [bitterkruiden] en charoset [een mengsel van noten en rozijnen enz. dat een beetje op metselspecie lijkt] moet eten. Voor de maror zegt men de beracha: …asjer kiddesjanoe bemitswotav, wetsiwanoe al achilat maror. Maar over de charoset zegt men in het geheel geen beracha..
Het geldt overal en altijd, zowel voor mannen als vrouwen.

24. Het is een gebod om op de avond van de 15e Nisan te vertellen over de Uittocht uit Egypte,

zoals er geschreven staat (Sjemot 13:8): „En je zult het aan je zoon vertellen op die dag.” En het is een mitswa om het aan de kinderen te vertellen, ieder naar zijn begripsvermogen. Maar ook voor wie geen zoon heeft om het aan te vertellen, is het een mitswa om erover te vertellen. En hoe meer men vertelt over de Uittocht uit Egypte, des te meer prijzenswaardig is dat.

Het geldt overal en altijd, zowel voor mannen als voor vrouwen.

25. Het is een gebod om te stoppen met werk op de eerste dag van Pesach,
zoals er geschreven staat (Wajjikra 23:7): „Op de eerste dag zal er een heilige bijeenroeping zijn.” Maar werk ten behoeve van eten voor levensonderhoud voor een Jood is toegestaan, maar niet voor een niet-Jood, want er staat geschreven (Sjemot 12:16): „Alleen dat wat iedereen eet, dat mag je doen.” Wie arbeid verricht dat niet diende voor de bereiding van voedsel voor levensonderhoud, heeft dit gebod overtreden, en die heeft ook het verbod overtreden dat men geen arbeid mag verrichten, zoals er geschreven staat  (Wajjikra 23:7): „Je zult geen enkele soort arbeid verrichten.” (zie de afdeling verboden, § 147.) Iets verbranden en iets overbren​gen [van het ene domein naar het andere] is ook toegestaan  voor dingen die niets te maken hebben met voed​selbereiding.
De Geleerden hebben ingesteld dat iedere feestdag buiten Israël gedurende twee dagen gehouden wordt, maar in het Land Israël houdt men slecht één dag, behalve Rosj Hasjana, dat ook in het Land Israël twee dagen gevierd wordt.
Het geldt overal en altijd, voor zowel mannen als vrouwen.

26. Het is een gebod om zeven volle weken te tellen vanaf de dag dat de ‘Omer naar het Heiligdom gebracht werd,

zoals er geschreven staat (Wajjikra 23:15): „En jullie zult voor jezelf tellen, … zeven volle weken.” Het is een gebod om zowel de dagen als de weken te tellen, zoals er geschreven staat (ibid 16): „En jullie moeten 50 dagen tellen.” Men begint te tellen op de avond van de 16e Nisan. Voor deze telling zegt men een beracha. Wanneer men geteld heeft zonder beracha, heeft men zijn plicht toch gedaan. Men telt staande, maar als men zittend geteld heeft, heeft men zijn plicht gedaan.

Het geldt overal en altijd, voor mannen maar niet voor vrouwen.

Wekelijkse Halacha Serie
HILCHOT BERACHOT
Gebaseerd op de Kitsoer Sjoelchan Aroech, Misjna Beroera, Sja'arei Halacha, 
WeZot Haberacha en Haberacha Kehilchata
Samengesteld door Zwi Goldberg

Aflevering 10
Hoofdstuk  II - Regels voor de Birchot Haneheniem
Volgorde en voorrang van berachot

17. Wanneer men van plan is verschillende soorten voedsel te eten, waarvoor men dezelfde beracha zegt, dan bestaan er regels voor de volgorde waarop men dat eet en waarvoor men de beracha maakt. Hoewel alle berachot gelijkwaardig onze dankbaarheid voor Hasjem uitdrukken en onze wens voor Zijn voortdurende welwillendheid, drukken bepaalde berachot ook een speciale G-ddelijke voorzienigheid uit. Sommige berachot hebben een breed gebied waarvoor zij gelden, terwijl andere meer specifiek zijn en beperkt zijn tot een bepaald soort voedsel. Bijvoorbeeld de beracha Sjehakol nihejè bidwaro is een alles omvattende beracha, hij geldt voor elk soort voedsel. Daarentegen de beracha Hamotsie lechem min haärets (zie volgende hoofdstuk) geldt uitsluitend voor brood. Dus Hamotsie drukt een veel specifiekere G-ddelijke voorzienigheid uit dan Sjehakol. Daarom wordt de beracha Hamotsie als een grotere lof op Hasjem beschouwd en daarom heeft hij voorrang boven alle andere berachot.

18. De volgorde waarin de berachot gezegd worden, volgens hun graad van hun specifiek karakter is:

1. Hamotsie heeft voorrang boven alle andere berachot.

2. Borei minei mezonot (kortweg verder aangeduid met mezonot).

3. Borei perie hagafen (verder kortweg aangeduid met hagafen).

4. Borei perie ha’eets (verder kortweg aangeduid met ha’eets’).

5. Borei perie haädama (verder kortweg aangeduid met haädama).
6. Sjèhakol nihejè bidwaro (verder kortweg aangeduid met sjèhakol).
19. De zeven soorten

Zoals hiervoor al opgemerkt, worden sommige voedselsoorten belangrijker beschouwd als andere. De basis waarop deze volgorde wordt bepaald, is Tora zelf. De Tora prijst het Land Israël als het land dat zeven soorten vruchten voortbrengt:

„Een land van tarwe, gerst, druiven, vijgen en granaatappelen, een land van olijven die olie produceren en dadels die honing produceren” (Dewariem 8:8).

Daar Tora Erets Jisraël om deze producten prijst, mogen wij aannemen dat deze vruchten belangrijker zijn dan andere vruchten. En omdat Tora deze vruchten in een bepaalde volgorde gezet heeft, mogen wij aannemen dat dit de volgorde van hun belangrijkheid is. Maar omdat Tora het woord „land” in het midden van deze zin herhaald heeft, hebben Chazal verondersteld dat er na dat tweede woord „land” een nieuwe volgorde begint. Dus dadels gaan voor druiven, want dadels staan op de tweede plaats na het tweede woord „land”, terwijl druiven op de derde plaats staan na het eerste woord land.
 Dus de volgorde van het voedsel, ingedeeld naar belangrijkheid is als volgt:

1. Een vrucht van één van de „zeven soorten” heeft voorrang boven een andere vrucht.

2. Wanneer beide vruchten behoren tot de „zeven soorten”, dan is hun volgorde overeenkomstig die van Tora, rekening houdend met de twee woorden „land,” dus:


tarwe-gerst-spelt (een soort tarwe van mindere kwaliteit)-rogge-haver
-olijven-dadels-druiven, rozij​nen of wijn-vijgen-granaatappels, in deze volgorde.
























Zal ik voor u een zogende vrouw zoeken van de Hebreeuwse vrouwen, opdat zij het kind voor u zal zogen?


(Sjemot 2:7)








� Chajei Adam 57:2.


� Sj.A. O.Ch. 211:4.


� Rogge en haver worden halachisch beschouwd als een soort gerst en rogge heeft voorrang boven haver (M.B. 168:13).
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