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Sjabbat Weekblad voor Nederland
Overzicht Tetsawee (Exodus 27:20-30:10)
H

asjem zegt tegen Mosjé dat hij het Joodse volk de opdracht moet geven om zuivere olijfolie te bereiden voor de menora in het Misjkan (Tent der samenkomst). Hij zegt ook tegen Mosjé dat hij moet zorgen voor de bigdei kehoena (de priesterkleren): een Chosjen – borstschild, een efod – een soort schort, een schoudermantel, een onderkleed met ingeweven vakjes, een tulband en een gordel, een voorhoofdsplaat en een linnen broek. Wanneer dat klaar is moet Mosjé gedurende zeven dagen een ceremonie uitvoeren om Aharon en zijn zonen in te wijden. Dit houdt in het brengen van offers, de aankleding van Aharon en diens zonen in hun speciale kleren en de zalving van Aharon met de speciale zalvingsolie. Hasjem beveelt dat iedere ochtend en middag een schaap geofferd moet worden op het altaar in het Misjkan. Dit offer moet begeleid worden door een meel-offer en plengoffers met wijn en olie. Hasjem geeft opdracht dat er een altaar voor de reukoffers gemaakt moet worden van acaciahout, bekleed met goud. Aharon en zijn nakomelingen moeten iedere dag op dit altaar reukwerk verbranden.

Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israel
In de vorige parasja, Troema hebben wij geleerd over de bouw van het Misjkan, het reizende Heiligdom in de Woestijn, over de Aron Hakodesj – de Heilige Ark, de Tafel met de toonbroden en de bijbehorende schotels en lepels en de Menora – de zevenarmige kandelaar.

Deze week leren wij over de kleren van de priesters – de Kohaniem [meervoud van Kohen] en van de Hogepriester – de Kohen Gadol.

Wij willen deze week volstaan met wat afbeeldingen te geven van hun kleren, zoals die beschreven staan in de parasja van deze week, om daar zo een betere voorstelling van te krijgen.
[image: image2.png]


De „gewone” Kohaniem hadden vier speciale kleren die zij moesten aan​trek​ken ​tijdens hun dienst in de Tempel, maar die zij niet buiten de Tempel​dienst mochten dragen.: een wit, lang onderkleed - ketonnet -, een broek, een gordel - de avneet - en een muts - de migba’at.
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Fig. 10: Een ,,gewone” priester



De Kohen Kadol had buiten de vier kledingstukken van de gewo​ne Kohen nog vier speciale kle​ding​stukken: de Me’iel - een hemelsblauwe mantel, het Efod - dat was een soort schort, het Chosjen - dat was een soort borstschild en in plaats van de muts van de ge​wone Kohaniem droeg de Kohen Gadol een Mitsnèfet - een soort tulband met daarop de Tsiets - een gouden voorhoofdsband, met de naam van Hasjem daarin ge​graveerd.

HET BORSTSCHILD
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Het borstschild, of Chosjen van de Kohen Gadol bestond uit haak​​werk van verschillende soorten en kleuren draden: gouddraad, he​mels​blauwe, purperrode en kar​mo​zijn​kleu​rige wol en fijn linnen dra​den. Ook dit was kunstenaars​werk. Het had de vorm van een rechthoek die dubbel gevouwen was. Op de voorkant van het dubbel gevouwen Chosjen waren twaalf edelstenen bevestigd, ieder in een gouden kastje. Vier rijen (Arba'ah Toeriem) van drie stenen elk. Op iedere steen was de naam van één van de twaalf stammen van Israël gegraveerd (zie afbeelding linksonder op vorige bladzijde).

Het Chosjen was dubbelgevouwen, zoals we reeds zeiden en tussen die twee omge​slagen delen van het Chosjen werd de Oeriem Wetoemiem gedaan. Daarop stond de naam van Hasjem voluit geschreven, en met be​hulp van die Oeriem Wetoemiem kon de Kohen Gadol Hasjem om raad vragen. Als de Kohen Gadol een vraag stel​de aan Hasjem, dan gaf Hij antwoord door de letters van het Chosjen één voor één te laten oplichten, zodat er woorden gevormd werden, die samen het ant​woord gaven op de vraag van de Kohen Gadol. 

Het Efod, het schort, was ge​haakt van gouddraad, hemels​​blauwe, purperrode en kar​mo​zijnkleurige wol​len draden met daar doorheen fijne linnen draden. Dat wil zeggen dat elke draad was samengesteld uit al die soor​ten draden bijelkaar. Een echt kun​s​te​​naarswerk. Er waren ook ver​schil​​len​de afbeeldingen en motieven in gehaakt. Het Efod leek wat vorm betreft wel een beetje op een schort, zoals vrouwen (en sommige mannen) in de keuken dragen. Alleen waren de schouder banden er niet apart aangenaaid, maar ze waren met de rest van het „schort” in één geheel gehaakt. En bovendien droeg de Kohen Gadol het schort precies andersom als  een schort gedragen wordt, het schouderstuk zat op de rug en het schort werd van voren dicht gebonden, in plaats van vanachter, zoals bij een gewoon schort.
[image: image5.jpg]5

sin:



Voorts droeg de Kohen Gadol de hemelsblauwe mantel. Die had de vorm van een talliet katan. Ook deze was geheel gehaakt van verschillende soorten draden, zij het allemaal van dezelfde kleur, hemelsblauw. De mantel was heel lang en hing bijna tot op de grond. Onder aan de zoom van de mantel was een versiering gemaakt van granaat appelen en belletjes. De granaat​appelen waren gemaakt van stof: hemels​blauwe, purperrode en karmozijnkleurige draden. De belletjes waren van zuiver goud. Zij hingen om en om, een belletje naast een appeltje, dan weer een belletje en weer een ap​peltje, enzovoort. Als de Kohen Gadol zo gekleed ging, dan rinkelden de belletjes en was hij van veraf te horen.
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Dan was er de Tsiets, de gouden voorhoofdsband die de Kohen Gadol over zijn Tulband op zijn voorhoofd droeg, van oor tot oor. Op de Tsiets stond in uitspringende letters: Kodesj LeHasjem - Heilig voor Hasjem. De Tsiets werd op zijn voorhoofd gehouden door middel van drie blauwe banden, twee waren aan weerskanten van zijn hoofd vast gebonden en de derde liep midden over de muts, opdat de Tsiets niet naar beneden zou zakken.
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Ten slotte de Tulband. Die was gemaakt van één lange band, die de Kohen Gadol vele malen om zijn hoofd wond, totdat er een muts van ontstond.

Verder droegen alle Kohaniem een korte broek onder hun kleding, maar die zag men niet, omdat de andere kleding daaroverheen viel.
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Alle Kohaniem liepen altijd op blote voeten. Want in het Misjkan, en ook later in het Beit Mikdasj mocht men niet men schoenen aan naar binnen. Daarom doen ook vandaag de dag de Kohaniem hun schoenen uit als zij de mensen in Sjoel zegenen.
( ( (
Parasjat Tetsawee
Door: Jacob Solomon

En je zult de ringen van het efod door middel van een hemelsblauw koord verbinden met de ringen van het chosjen, zodat het chosjen niet losraakt van het efod [Sjemot 28:28]. 
Ter introductie: het efod was een kledingstuk dat de Hoge Priester droeg over zijn onderkleed en schou​der​​mantel. Zoals Rasji het beschrijft, was het verge​lijkbaar met een schort, maar dan achterstevoren gedragen: het bedekte zijn rug van de onderste rib tot op de voeten. De schouderbanden – met twee sjoham-stenen – waren verbonden met het chosjen – het borstschild. Dit chosjen, dat op de borst van de Hoge Priester hing, bevatte twaalf verschillende edelstenen, die ieder een van de stammen van Israël vertegenwoordigde. Het deed ook dienst als een me​dium, waarmee de Hoge Priester met G-d communi​ceerde over aangelegen​heden van nationaal belang, door middel van de Oeriem en oemiem.

Sefer HaChinoech vat de uidrukking „zodat het chosjen niet zal losraken van het efod” op als een gebod. Hij somt het op als mitswa nummer 100 in zijn opsomming van de 613 mitswot. Ter verklaring suggereert hij dat „Hasjem ons verdienstelijk wilde maken door de grandeur van het Misjkan (en later de Tempel) te vergroten. Daarom moest alles zich vast op zijn plaats bevinden, en dat geldt zowel voor gebruiksvoorwerpen, die ook uiterlijk volmaakt en perfect moesten zijn, als ook voor de artikelen, die de priesters die daar dienst deden, gebruikten, zoals hun kleding waarin zij de dienst verrichtten. Dat alles moest voldoen aan de hoogste graad van per​fec​tie. Geen enkel esthetisch aspect mocht ver​waar​loosd worden. En wegens dat esthetisch aspect mocht het borstschild niet losraken van zijn borst.” De Chinoech lijkt zich echter een beetje oncomfor​tabel te voelen met deze uitleg en schrijft: „totdat wij een betere verklaring horen, zullen wij het hier​mee moeten doen.”

Als altenatieve verklaring voor deze mitswa, laten wij het volgende eens beschouwen. De Talmoed (Arachin 16a) brengt de traditie dat het borstschild van de Hoge Priester verzoening doet voor onjuiste rechterlijke beslissingen in financiële zaken en het efod doet boete voor de zonde van afgoderij. De as​sociatie van afgoderij met doelbewuste verdraaiing van het recht wordt genoemd in de Talmoed (Sanhe​drin 7b). Daar wordt uitgelegd wat de betekenis is van de positie naast elkaar van twee wetsvoor​schrif​ten die schijnbaar geen relatie met elkaar hebben: de verplichting om  rechters aan te stellen en het ver​bod om een asjera [een boom die voor de afgoden​dienst gebruikt wordt] te planten (Dewariem 16: 18,21]. Het verbindt de twee met de volgende uit​spraak: „Ieder die een ongeschikte rechter aanstelt, wordt beschouwd alsof hij een boom voor afgoden​dienst geplant heeft…’” De Chatam Sofeer ontwik​kelt dit idee verder uit, door het in verband te bren​gen met het Borstschild (de rechtspraak) en het Efod (tegen afgoderij). De Tora zegt dat deze twee voorwerpen, die de Hoge Priester draagt, niet van​ elkaar gescheiden mogen worden, om ons er con​stant aan te herinneren dat deze twee verboden van even groot belang zijn.

Rabbijn Moshen Feinstein (in Derash Moshe) ont​wikkelt een verband tussen de twee verboden. Wan​neer iemand (en ieder  is ten slotte uiteindelijk de rechter van zijn eigen daden) zijn zaken regelt op een manier die tegen de halacha indruist, dan demonstreert hij een karaktertrek die een stap is in de richting van afgoderij, door een gebrek aan ver​trouwen te tonen voor de Almachtige. Want de Tal​moed zegt (Beitsa 16a) dat Hij ieders inkomen vast​stelt in de periode tussen Rosj Hasjana en Jom Kip​poer. [De uitzonderingen op deze regel zijn de per​soonlijke uitgaven voor Sjabbatot en feestdagen en de opleiding van de kinderen voor Tora. Deze din​gen, zo verzekert G-d, zullen volledig terugbetaald worden in overeenkomst met zijn uitgaven: spen​deert hij weinig, dan krijgt hij weinig terug en spen​deert hij veel, dan krijgt hij veel terug]. Dus de over​treding van het bedriegen bij het zakendoen – waar​onder ook het onfair behandelen van werknemers – is geworteld in een tekort schieten met de regels die G-d gesteld heeft: een gevoel dat men op de lange duur erbij zal winnen wanneer men de boel bedu​veld. Dus de koppeling van een onjuist omgangs​gedrag met geld met afgoderij (in alle gradaties) leert ons, dat wanneer men tot inkeer wil komen over het één, men ook tot inkeer moet komen over het ander.

De volgende geschiedenis in de Talmoed (Bawa Metsia 83a) illustreert het hoge ideaal en de hoge standaard in het zakenleven [gesymboliseerd door het borstschild] en hoe zij een deel vormen om ‘zich te schikken in de macht van de Schepper’ [gesym​bo​liseerd door het efod]. Want de Schepper, die de mens op het toppunt van de schepping plaatste, wenst dat de mensen de noden en omstandigheden van elkaar respecteren, zelfs als de kosten daarvoor hoog zijn en als men sociaal gezien makkelijker „weg kon komen” met een lagere gedragsstandaard.

De sjouwers voor Rabba bar Chana braken een van zijn wijnvaten. Als straf nam hij hun overjassen in beslag. Zij wendden zich tot Rav en beklaagden zich bij hem. Rav beval hem hun kleren terug te geven. Rabba bar Chana vroeg: „Is zo de wet”? Rav ant​woordde: „Zo is het. Want er staat geschreven: ‘Opdat je de wegen van goede mensen mag bewan​delen’” [Spreuken 2:20]. De arbeiders zeiden daar​op: „Wij zijn arm en hebben hard gewerkt… [zij hadden een wijnvat vervoerd, dat nimmer zijn be​stemming bereikt had] en wij hebben honger en zijn berooid.” Rav zei: „Ga en geef hen hun loon.” Hij vroeg: „Is zo de wet?” Hij ant​woordde: „Zo is het. Want er staat geschreven: „…en houdt het pad van de rechtvaardigen” [ibid].

Ik ben Zwi Akiva Fleisher (Shema Yisrael Website –5759) schuldig dat hij mijn aandacht gericht heeft  op verschillende bronnen, o.a. die van de Chatam Sofeer en Rabbi Moshe Feinstein.
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(((
Binjamin en zijn steen

De laatste edelsteen in het Chosjen was een Jaspis. Het was de steen van Binjamin. Nogal verbazingwekkend blijkt de numerieke waarde van Jaspis (ישפה = 10+300+80+5=395), zegt de Ba’al HaToeriem, [bijna] gelijk te zijn aan die van ‘Binjamin ben Ja’akov’: בנימין בן יעקב = (2+50+10+40+10+50) + (2+50) + (10+70+100+2)= 152+52+182=396.
Haftara Tetsawee (Jechezkel 43:10-23)
Korte inhoud van de Haftara

De Profeet Jechezkel (Ezechiël) krijgt van Hasjem de opdracht om het plan voor het toekomstige Beit Hamikdasj (de Derde Tempel) te onthullen aan Israël. De maten van het toekomstige mizbeach (het altaar waar in de toekomst de dieren geofferd zullen worden) worden gegeven. Vervolgens worden de voorschriften voor de inwijdingsceremonie van de Derde Tempel gegeven.
Het verband met de parasja

Parasjat Tetsawee vertelt ons over de inwijdingsceremonie van het mizbeach in het Misjkan (Sjemot 29:36-37). De Haftara beschrijft het mizbeach van het toekomstige Beit Hamikdasj en zijn inwijdingsceremonie. 

Waarvoor moeten wij de maten van het toekomstige Beit Hamikdasj precies weten?

Alsjich zegt: Deze realistische beschrijving van het toekomstige, eeuwigdurende Beit Hamikdasj sterkt ons geloof in de vervulling van deze profetieën. Dankzij dit geloof zullen wij opstaan uit de dood en de gele​genheid krijgen om Hasjem te dienen in het Derde Beit Hamikdasj.
( ( ( ( ( (
Uit de schatkist van Chassidische verhalen
Het paard met zijn hoofd in de wolken
Reb Simcha Bunem van Pshischah vroeg eens aan zijn leerlingen: „Hoe kan vandaag de dag iemand nog een offer brengen aan een heidense afgod?”

Hij gaf zelf antwoord op zijn vraag: „Als een man zich weerhoudt om te eten omdat hij kwaad is; of als iemand in het algemeen beschouwd wordt als een geleerde en een tsaddiek en hoewel hij honger heeft, eet hij niet opdat diegenen die hem zien zullen denken dat hij een heilige tsaddiek is – zo iemand offert aan een heidense afgod.

( ( (
Op een dag kwam er een man bij Reb Simcha Bunem met een probleem: „De heilige boeken zeggen allemaal dat als iemand zoveel dagen vast, de Profeet Eliahoe zich persoonlijk aan hem openbaart. Nou, ik heb al die dagen gevast – maar er is niemand aan mij verschenen.”

„Laat mij je een verhaal vertellen,” zei de tsaddiek. „De Baal Sjem Tov moest eens een lange reis maken. Zoals je weet was het gebruikelijk dat de grote hoofdweg zich voor hem op wonderbaarlijke wijze inkortte zodra hij daar aankwam. De paarden, die zijn wagen trokken, waren gewend voor andere wagens te rijden en wisten dat hun in ieder dorp waar zij stopten, water en voer gegeven zou worden. Maar nu dat de afstand op zulk een wonderbaarlijke wijze overbrugd werd door kfisat haderech, zodat zij het gevoel hadden alsof zij van de ene plaats naar de andere vlogen, was er geen noodzaak om te rusten op een van de gebruikelijke pleis​ter​​plaatsen en dus stopte er ook niemand voor hen om hen te voeren. Daarom begonnen de paarden te filosoferen: ‘Wie weet? Misschien zijn wij helemaal geen paarden. Misschien zijn wij wel mensen en wanneer wij ’s avonds ergens aankomen in een of andere stad, waar mensen gewoon zijn om te eten, dan zullen zij ons ook voeren.’
„Maar toen zij zagen dat ook in de plaatsen waar de mensen gewoon waren te eten, zij ook niet stopten om te rusten, en zij ook niet gevoerd werden, kwamen zij tot de conclusie dat zij ten onrechte gedacht hadden dat zij mensen waren: zij moesten natuurlijk engelen zijn, want engelen eten en drinken niet!
„Ten slotte kwam de Baal Sjam Tov aan op zijn bestemming. De paarden werden naar de stal geleid, zakken vol haver werden er voor hun neus neergezet en daar vielen zij op aan als echte paarden…
„En zo zit dat,” concludeerde Reb Simcha Bunem, „met iemand die vast en denkt dat hij daardoor een engel woord die bezocht zal worden door Eliahoe de Profeet. Waar het om gaat is, dat wanneer hij zijn vasten volbracht heeft en dan geconfronteerd wordt met voedsel, hij daarop niet moet aanvallen als een paard, want dan is hij nog steeds hetzelfde paard dat hij altijd al was.…”
( ( ( ( ( (
DE MITSWOT VAN DE WEEK
De Mitswot Asei [de geboden]  nrs. 44-46
Overgenomen uit Sefer haMitswot hakatsar van de Chafeets Chaïm. [Wat tussen rechte haken staat, is door de samensteller toegevoegd.]

44. Het is een mitswa om een vrouw te trouwen door middel van kiddoesjien (vervolg)

Vóór de kiddoesjien [de huwelijksplechtigheid] zegt de bruidegom de beracha voor de eroesien [verloving]: „…Die ons geheiligd heeft met Zijn geboden en ons geboden heeft omtrent verboden geslachts​ge​meen​schap​pen, en die ons diegenen die met ons verloofd, zijn verboden heeft, maar die ons diegenen die door ons door middel van choepa [het huwelijksbaldakijn] en kiddoesjien gehuwd zijn, heeft toegestaan.”

Daarna zegt hij „Gezegend bent U, Hasjem, Die Zijn volk Israël geheiligd heeft door de ceremonie van  choepa en kiddoesjien.”

Wanneer men een vrouw voor zich bestemt [zoals boven beschreven], wordt zij een aroesa [verloofde] ge​noemd, en het is hem bij een wet van de Geleerden verboden om met haar geslachtgemeenschap te hebben, totdat zij de cermonie van het huwelijksbaldakijn hebben ondergaan en de zeven zegening [van het huwelijk] zijn uitgesproken. Voordat zij onder het baldakijn komt, moet hij voor haar een ketoeba [huwe​lijks​contract] schrijven; na de huwelijksceremonie is zij getrouwd, ook zonder huwelijksgemeenschap, mits zij daar ge​schikt voor is. Maar als zij ritueel onrein is wegens haar maandelijkse ongesteldheid, dan is de huwelijks​ce​re​monie niet compleet, ondanks het feit dat zij onder de choepa gestaan heeft, en dan wordt zij in alle op​zich​ten nog beschouwd als een aroesa [verloofde].
Het geldt overal en altijd.

Nu is ons door onze heilige Tora geboden, dat als iemand van zijn vrouw wil scheiden, omdat hij ontdekt heeft dat zij zich onzedelijk gedragen heeft, dan moet hij van haar scheiden met een get – een echtschei​dings​acte, zoals bij Joden gebruikelijk is, want er staat geschreven (Dewariem24:1): „En het zal zijn dat wan​neer zij geen gunst vindt in zijn ogen, want hij heeft iets onfatsoenlijks bij haar ontdekt, dan zal hij haar een echt​scheidingsacte schrijven” [en dat is de get]. Alles wat met een get te maken heeft wordt alleen gedaan door gespecialiseerde Rabbijnen, die goed op de hoogte zijn met echtscheidingsprocedures. Ieder die niet goed op de hoogte is met de procedure van een get, zelfs al is hij een groot geleerde in alle andere onder​werpen van Tora, moet zich daar niet mee bezighouden. Want bij een get spelen zeer veel bijzonderheden een belang​rijke rol en wie daar niet heel goed in thuis is, kan daar ernstig over struikelen.
Van een vrouw met slechte karaktereigenschappen, dat wil zeggen dat zij het bestaan van Hasjem en Zijn Tora ontkent en die zich niet ingetogen gedraagt zoals het een Joodse dochter past, en zeker wanneer blijkt dat zij na haar ongesteldheid niet naar het mikwe gaat zoals het hoort, is het een mitswa om te scheiden, zoals er geschreven staat (Misjlei 22:10): „Scheidt je af van de spotter en het conflict verdwijnt.”
Dit geldt overal en altijd.

45. Het is een gebod om de weduwe van een broer te trouwen, wanneer die geen kinderen heeft nagelaten
zoals er geschreven staat (Dewarienm 25:5): „Wanneer broers samen wonen en één van hen sterft, enz. dan zal haar jewama [haar zwager, de broer van haar overleden man] tot haar komen en haar voor zich tot vrouw nemen.” In onze tijd, nu er geen zuivere bedoelingen meer zijn om de mitswa in stand te houden en om de naam van de overleden broer te doen voortbestaan, geldt de wet van het zwagerhuwelijk niet meer, maar alleen chalitsa, zoals hierna beschreven wordt.

46. Het is een gebod dat een jewama de schoen van de jawam uitdoet wanneer hij haar niet wil nemen in een zwagerhuwelijk
zoals er geschreven staat (Dewariem 25:7, 9): „Wanneer een man niet de vrouw van zijn overleden broer wil nemen… dan zal zij de schoen van zijn voet uittrekken.” De procedure van chalitsa [uittrekken] mag alleen gebeuren voor gespecialiseerde Rabbijnen, die in dit onderwerp goed thuis zijn. Ieder die zijn schoonzuster geen chalitsa toestaat overtreedt dit gebod. Sommige mannen weigeren de weduwe van hun overleden broer de chalitsa, met te zeggen dat dit voor hen gevaarlijk is, maar dat is een ernstige vergissing. De wegen van Hasjem zijn rechtvaardig [Hosjea 14:10] en wie de mitswot nakomt zal geen narigheid overkomen. In tegen​deel, wanneer zij het gebod niet willen nakomen, is hun zonde zeer groot.
Het geldt overal en altijd.
-------------------------------------------------------------------------------------------------------
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Een blad uit de Talmoed
Traktaat Nidda – 61a

Door Rabbi Mendel Weinbach, Decaan Ohr Somayach

Het mysterieuze massagraf
Sela Beit Choron in het Land Israël had de reputatie dat er een graf in lag, maar waarvan men niet wist waar het precies lag. Het was ook moeilijk op te sporen omdat het gebied waarin het lag, en dat zou moeten worden om​ge​spit om het graf te vinden, erg groot was. Onder de leiding van Rabbi Jehosjoea ben Chanina werd het graf echter uiteindelihjk toch gevonden en daarbij werd ontdekt dat het gevuld was met menselijke beenderen. Dit massagraf werd vervolgens geïdentificeerd als „de put waarin Jisjmaël alle dode lichamen gegooid had van de mannen die door Gedalja gedood waren” (Jeremiahoe 41:9).

Eeuwen daarvoor waren de Joden uit hun land verbannen door de Babylonische Koning Nebuchadnetzer, die een rechtvaardige Jood, Gedalja ben Achikam aanstelde als gouverneur over de Joden die nog in het land waren achtergebleven. Er sloten zich spoedig soldaten en hun officieren bij Gedalja aan, die het binnenland in gevlucht waren voor Nebuchadnetzer en die nu een gelegenheid zagen om zich aan te sluiten bij de gezant van de koning. Eén van deze officieren, Jochanan ben Kareach, waarschuwde Gedalja dat een andere offi​cier, Jisjmaël ben Natanya een moordaanslag op Gedalja smeedde, nadat hij daartoe omgekocht was door een naburige koning. Gedalja weigerde echter aandacht te besteden aan de waarschuwing en op de derde dag van de maand Tisjri werd hij inderdaad vermoord. (Op deze dag vasten de Joden die zich aan de mitswot houden, nog ieder jaar, als aandenken aan deze tragedie.)
Eén van de droevige gebeurtenissen die op deze moord volgden, had betrekking op een groep van 80 Joden die het hoofdkwartier van Gedalja in Mitspa bereikten. Jisjmaël vreesde dat zij zijn misdaad zouden ontdek​ken en hij besloot hen allemaal te doden, behalve tien mannen, die hem om wisten te kopen met kost​baar​heden, die zij verstopt hadden. Het waren de lichamen van deze mannen, die van Sjechem waren uitge​trokken om offers en reukwerk te brengen naar het Beit HaMikdasj in Jeruzalem, en waarvan de verwoesting pas aan hen bekend werd toen zij daar naartoe onderweg waren, die Jisjmaël in deze put gooide.
De Gemara vraagt: wanneer wij weten dat het Jisjmaël was die deze mensen vermoord heeft, waarom zegt het hierboven aangehaalde vers in Jeremiahoe dan dat zij gedood werden door Gedalja? Het antwoord is dat Gedalja had moeten luisteren naar de waarschuwing voor de op handen zijnde moordaanslag. Nu hij daar geen aandacht aan geschonken had, werd hij medeplichtig geacht aan de massamoord, die anders vermeden had kunnen worden. 
Hierop gebaseerd maakte de Geleerde Rawa de regeling, dat wanneer iemand lasjon hara – een lasterlijk bericht – hoort over iemand, hij dat niet als waarheid moet aannemen, maar dat hij wel de nodige voorzich​tig​heid in acht moet nemen die een dergelijke informatie noodzakelijk maakt.
((((((
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Aflevering 15
Hoofdstuk  III - Netilat Jadjiem en Hamotsie
A. De voor schriften voor het handenwassen

1. Voordat men brood eet, waarvoor men de beracha hamotsie moet zeggen, moet men eerst zijn handen wassen en de beracha netilat jadajiem zeggen [Sj.A. O.Ch. 158:1]. Dit geldt voor gewoon brood, challes, kleine broodjes, pita, roggebrood en matsa, want die worden allemaal beschouwd als brood.

2. De reden van het voorschrift om zijn handen te wassen voordat men eet, is gebaseerd op twee over​we​gingen.

Ten eerste werd het ingesteld in verband met troema. [Troema is het gedeelte dat men moet afscheiden van graanproducten in het Land Israël en dat men aan een Kohen – priester – moet geven. Alleen een Kohen en zijn vrouw en kinderen en zijn personeel mogen van de troema eten en het mag alleen gegeten worden in rituele reinheid, dat wil zeggen dat zowel de persoon die het eet, als de troema zelf rein – tahor – zijn.] Het voorschrift werd ingesteld omdat iemands handen in het algemeen voortdurend bezig zijn en van alles aanraken. Toen de reinheid en onreinheid nog van praktische betekenis was en de Kohaniem [meerv. van Kohen] nog troema aten, waarvan het verboden is om het in onreinheid te eten of om het onrein te maken, hebben de Rabbijnen hen verplicht hun handen te wassen voordat zij troema gingen eten, zodat zij dat niet onrein zouden maken wanneer zij het met hun handen zouden aanraken. Opdat de Kohaniem gewend zouden raken om hun handen te wassen voordat zij troema aten, stelden de Geleerden ook in dat iedere andere Jood die brood wilde eten, dat alleen mag doen als hij eerst zijn handen gewassen heeft. Zelfs tegenwoordig, nu de Kohaniem geen troema meer eten, omdat zijzelf en de troema onrein zijn geldt het voorschrift nog steeds [het is, sinds de Tempel niet meer bestaat, niet meer mogelijk om ons te reinigen van onze rituele onreinheid die ontstaat door onder hetzelfde dak te zijn als een dode en iedereen wordt daarom verondersteld die onreinheid direct of indirect via iemand anders te hebben verkregen, zodat iedereen onrein is en alles wat men aanraakt automatisch ook onrein is]. Op deze manier raken de Joden eraan gewend om in rituele reinheid te eten als het Beit HaMikdasj [de Tempel] weer herbouwd wordt, hetgeen naar wij hopen en bidden, spoedig zal gebeuren, nog tijdens ons leven.

De tweede reden voor het voorschrift van het handenwassen voor het eten is een kwestie van schoonheid en heiligheid. De Geleerden van de Talmoed [Berachot 53b] baseerden zich bij dit voorschrift op het vers [Wajjikra 20:7]: „En je zult jezelf heiligen en wees heilig.” [M.B. 158:1]
3. De reden dat het voorschrift van het handenwassen alleen geldt voor brood en niet voor fruit e.d., is omdat troema hoofdzakelijk in de vorm van brood gegeten werd, dat gemaakt wordt van graan, want het vers [Dewariem 18:4] zegt: „Van het eerste deel van je graan” en graan wordt voornamelijk gebruikt voor brood [M.B. 158:2].

4. Men hoeft alleen zijn handen te wassen voor brood waarvoor men hamotsie moet zeggen, maar voor broodsoorten die eigenlijk geen brood zijn maar koek, hoeft men zijn handen niet te wassen [Sj.A. 258:1] want daar maakt men doorgaans niet zijn maaltijd mee. Men hoeft ook niet zijn handen te wassen wan​neer men minder dan de minimale hoeveelheid brood van een kezajit
 [olijfgrootte] wil eten [Sj.A. 158:3], maar de Misjna Beroera [258:10] schrijft dat het volgens sommige poskiem beter is streng te zijn en wel zijn handen te wassen in dat geval.

5. Wanneer men een kezajit of meer maar minder dan een kebetsa
 [de hoeveelheid van een ei] brood wil eten, moet men wel zijn handen wassen maar zegt men niet de beracha netilat jadajiem [Sj.A. 158:2]. De reden hiervoor is, dat volgerns Tora een dergelijke kleine hoeveelheid geen toema [onreinheid] kan over​brengen. Maar omdat deze hoeveel​heid voldoende is om er een naberacha over te zeggen, moet men wel zijn handen ervoor wassen [M.B. 158:9].
























Tulband van de Kohen Gadol








�. 27-29 ml volgens Rav Chaim Na’eh; 44,3 ml volgens Rav Moshe Feinstein; 50 ml volgens de Chazon Iesj.


�. Rav Chaim Na’eh: 57,6 ml; Rav Moshe Feinstein: 86,5 ml.; Chazon Iesj: 100 ml.
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