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Overzicht Parasjat Wajjikra (Wajjikra 1:1-5:26) 
H

et Boek Wajjikra (Leviticus) waarmee wij deze weken beginnen, is ook bekend onder de naam Torat Kohaniem — de Wetten van de Priesters.  Het gaat hoofdzakelijk over de korbanot (offers) die gebracht werden in het Misjkan (Tent der Samenkomst). De eerste groep offers wordt korban olá – brandoffer – genoemd. Het dier wordt naar de ingang van het Misjkan gebracht. Bij vee legt degene die het offer brengt, zijn handen op het dier. Daarna wordt het geslacht en de kohen sprenkelt het bloed op het altaar. Het dier wordt gestroopt en in stukken gesneden. De stukken worden gesorteerd, gewassen en op het altaar verbrand. Een soortgelijk proces wordt beschreven voor de verbranding van andere dieren en gevogelte. De verschillende meeloffers worden beschreven. Een deel van de meeloffers wordt verbrandt op het altaar, de rest wordt door de kohaniem opgegeten. Het is verboden om gist of honing te mengen met de offers. De vredesoffers, die gedeeltelijk op het altaar worden verbrand, en gedeeltelijk worden opgegeten, kunnen zowel rundvee, schapen als geiten zijn. De Tora verbiedt het eten van bloed of chelev (bepaalde vetten van de dieren). De offers die verzoenen voor onopzettelijke overtredingen die door de Kohen Ĝadol, door de hele gemeenschap, door de vorst en door een gewone burger gepleegd worden, worden uitgebreid besproken. De voorschriften voor schuldoffers worden opgenoemd. De meeloffers voor diegenen die zich geen normaal schuldoffer kunnen permiteren, de offers die verzoening doen voor misbruik van heiligdommen, de voorschriften voor „twijfelachtige schuld” en offers voor oneerlijkheid worden in detail besproken.
Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël
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Inzicht in de parasja
Uit ‘Peninim on the Tora’ Door Rabbi A. Leib Scheinbaum

„En Hasjem riep Mosjé…” (1:1)
Parasjat Wajjikra volgt direct na de Parasjiot Wajakheel/Pekoedei, waarin de details van de bouw van het Misjkan met al zijn accessoires beschreven worden. Chazal verklaren deze volgorde met een parabel. Een koning gaf een zijn trouwste dienaar opdracht om een paleis voor hem te bouwen. De dienaar deed dat op een bijzondere manier. Hij schreef de naam van de koning op ieder onderdeel van de bouw. Op iedere steen, op ieder stuk hout, op ieder stuk metaal schreef hij de naam van de koning zodat overal waar men zou gaan, men de naam van de koning zou tegenkomen. Toen het paleis compleet was, ging de koning er naarbinnen en hij was verbaasd dat overal waar hij liep en overal waar hij keek, de dienaar de naam van de koning had ingegraveerd. Hij zei: „Mijn dienaar heeft mij zodanig geëerd, hoe kan ik in het paleis blijven, terwijl mijn dierbare dienaar buiten staat?” Ondmiddellijk onbood hij zijn dienaar om in het paleis bij hem te komen. Op dezelfde manier gaf Hasjem aan Mosjé opdracht om voor Hem een Heiligdom te bouwen. Ieder onderdeel van het Misjkan, zo schrijft de Tora, werd uitgevoerd „zoals Hasjem het Mosjé geboden had.” Op alles wat Mosjé gedaan had, had hij als het ware de Naam van Hasjem geschreven. Zulk een respect verdient een beloning. Waarom zou de bediende, Mosjé, buiten blijven? Hasjem riep hem: „Mosjé, kom het Heiligdom in, dat jij in Mijn Naam gebouwd hebt.”
Welk een schitterende Midrasj. Het vertelt een essentiële waarheid over het Joodse volk. Het wijst op een unieke karaktereigenschap in onze relatie met Hasjem. HaRav Mordechai Rogov zt, merkt op dat wanneer wij ploegen of planten, wij niet alleen zorgvuldig zijn dat het product dat wij oogsten, gegeten wordt bekedoesja oebetahara – in heiligheid en reinheid – en daarmee het gebod van Tora vervullen; wij zorgen er zelfs voor dat het ploegen en planten zelf gebeurt in overeensteming met G-ds opdracht. Dit geldt voor iedere inspanning die in overeenstemming is met Tora-voorschriften, of het een fysieke, materiële opdracht is of een geestelijke inspanning.

Toen Mosjé het Misjkan bouwde moesten niet alleen de offers gewijd zijn, maar ieder onderdeel van het Misjkan, de muren, de balken, de huiden – alles moest de Naam van Hasjem op zich dragen. Anders zou de heiligheid ervan niet compleet zijn. Toen Hasjem zag dat zelfs de funderen gewijd was, nodigde Hij Mosjé binnen te komen.
Rabbi Chia onderwees de Tora op de volgende manier: Chazal vertellen ons dat Rabbi Chia vlas zaaide en uit het vlas dat daaruit groeide, netten knoopte, om daarmee een hert te vangen. Hij slachtte het hert, en voedde daarmee de wezen en de huiden prepareerde hij tot perkament. Daarop schreef hij de vijf Choema​sjiem. Daarna ging hij naar de steden en dorpen waar geen onderwijzers waren, om daar de kinderen Tora te leren. HaRav Aharon Kotler zl. vroeg waarom al die voorbereidingen nodig waren om zelf perkament te maken en de Choemasjiem op te schrijven. Had hij niet beter naar een ‘Joodse boekwinkel’ kunnen gaan en een Choemasj kunnen kopen, waaruit hij de kinderen had kunnen leren? Waarom moest hij dat hele proces doorgaan van het planten van vlas tot het schrijven van de Choemasj?
Rav Aharon antwoordt dat de beste garantie voor succes is als men elk ding zelf doet, van start tot finish, leSjeem Sjamajim – ten behoeve van de Hemel. Alleen datgene wat volledig en uitsluitend gedaan wordt voor de mitswa is vrij van welk bijeffect van onreinheid, van iedere onreine bijgedachte of onzuivere bijbedoelingen dan ook. Wanneer men op een dus danige manier een Tora-bouwerk bouwt op de fundering van heiligheid, zodat ieder aspect ervan gewijd is vanaf het moment dat het ontstaat, dan zullen de machtige onreine krachten daar nimmer enige vat op krijgen.
( ( (
Maftier Parasjat Zachor (Dewariem 25:17:20)

Door Rav Eliëzer Chrysler

„Denk eraan wat Amalek je heeft aangedaan toe je op weg was bij je vertrek uit Egypte. Hoe hij op de weg onverwachts de zwakken in je achterhoede heeft aangevallen, terwijl jij afgemat en vermoeid was en G‑d niet vreesde” (25:17-18).
Rasji haalt Sifri aan en verklaart dat, hoewel Tora zojuist schreef: „terwijl jij afgemat en vermoeid was,” hetgeen duidelijk op Israël slaat, dat als de passoek verder gaat en schrijft „en G-d niet vreesde,” daarmee niet Israël maar Amalek bedoeld wordt, zodat men zou moeten lezen „en hij vreesde G-d niet.” Dit is in lijn met wat hij eerder schrijft, waar hij Amalek vergelijkt met een waardeloos figuur die in een heet bad springt, waarmee hij het bad afkoelt voor anderen, maar zichzelf daarbij lelijk verbrandt. Terwijl de rest van de wereld verstomd stond toe te kijken hoe Hasjem duizelingwekkende wonderen verrichtte, had Amalek de chutspa om Israël, voor wie die wonderen gedaan werden, aan te vallen. Welk een beter voorbeeld kan er zijn van iemand die geen ontzag heeft voor G-d.
De woorden „en hij vreesde G-d niet” zijn niet slechts een beschrijving van de manier waarop Amalek zich toen gedroeg, maar een beschrijving van de innerlijke opbouw van Amalek. Het is dan ook geen wonder dat Amalek vervolgens was voortbestemd om uit de geschiedenis te worden uitgewist en dat er van de Amalekieten geen bekeerlingen geaccepteerd worden (Mechilta). Het is vrij logisch dat iemand die in zijn banier de woorden draagt: „Ik ben niet bang voor G-d,” niet het eeuwige leven kan krijgen, noch dat hij een deel kan worden van G-ds eeuwige, uitverkozen volk.

De meeste commentatoren zijn het er mee eens dat de woorden „en G-d niet vreesde,” op Amalek slaan (zie bijvoorbeeld Targum Jonatan), ondanks het feit dat dit in strijd is met het vloeiend verloop van de pasoek. Vermoedelijk is de verklaring van Sifri gebaseerd op het feit dat Tora duidelijk Israël verdedigt en Amalek veroordeelt. Zo gezien komt de verklaring van Rasji overeen met de geest van de pasoek, al is dat dan niet helemaal in overeenstemming met de grammatica.

Aan de andere kant zijn er ook een aantal commentatoren (waaronder Chizkuni, die de Mechilta aanhaalt), die de woorden „en G-d niet vreesde,” vertalen met „en jij vreesde G-d niet” (in plaats van hij). Dit zou betekenen dat als de Israëlieten wel ontzag zouden hebben gehad voor G-d, Amalek machteloos tegen hun zou zijn geweest en hen niet had kunnen aanvallen. Het is echter duidelijk dat wanneer wij de pasoek op deze manier vertalen, dat „en jij vreesde G-d niet” betrekking heeft op een kort durende inzinking (misschien door de vermoeidheid en uitputting) en niet op beschrijving van hun intrinsieke karakter, zoals wanneer het op Amalek betrekking heeft.
Hoe dan ook, of geen ontzag hebben voor G-d op Israël slaat of niet, er kan geen twijfel over bestaan dat de aanval van Amalek het resultaat was van Israëls zonden. In Besjalach, vertelt de Tora, voorafgaand aan de gebeurtenis met Amalek, hoe Israël vraagt [Sjemot 17:7]: „Is Hasjem in ons midden of niet?” terwijl in parasjat Kie Tetsee de gebeurtenis met Amalek onmiddellijk na het verbod op valse maten en gewichten beschreven wordt [Dewariem 25:13-16]. Hoewel dit op het eerste gezicht tegenstrijdig lijkt, is dat niet werkelijk zo, want beide zonden zijn in werkelijkheid één en dezelfde, de één is het resultaat van de ander, zoals we zullen zien.
Het bestaan van Hasjem of Diens aanwezigheid in twijfel trekken, zoals in Sjemot 17:7 gebeurt, toont een gebrek aan vertrouwen, dat herinnert aan de woorden die keer op keer herhaald worden in de Tochocha „En wanneer je slechts bij toeval met Mij gaat,” hetgeen betekent dat de vloeken komen als gevolg van Israëls ontkenning dat alles van G-d afkomstig is. Wie dat ontkent, snijdt zichzelf af van de bron en dan laat Hasjem hem over aan de genade en ongenade van de aardse machten waarin zij geloven. Twijfel aan het feit of G-d zich in hun midden bevond, betekende dat er een barst zat in hun emoena; dat bovendien tot nadrukkelijk uitdrukking brengen, getuigde van een gebrek aan Jirat Sjamajim (zo niet een fundamenteel gebrek, dan toch een tijdelijk, zoals we hierboven reeds uitgelegd hebben).
Zo ook, wanneer iemand niet wil accepteren dat het G-d is die hem in al zijn noden voorziet, dan komt hij ertoe dat hij anderen berooft van wat hun rechtens toekomt. Wanneer hij bovendien twee verschillende maten en/of gewichten gebruikt, dan suggereert dat, dat hij niet gelooft dat Hasjem tussenbeide kan komen of dat Hij zelfs maar weet wat hij doet, een flagrant gebrek aan Jirat Sjamajim. Beide zonden horen tot dezelfde soort, alleen de ene betreft het relatiegebied ‘tussen de mens en G-d,’ terwijl de andere het relatiegebied betreft tussen ‘de mens en zijn naaste.’ En wanneer men schuldig is aan de eerste, komt men vanzelf tot de laatste. En daarom viel Amalek toen aan: Amalek, die nimmer geloofde in Hasjems macht en die niet de minste Jirat Sjamajim kende, hetgeen hem had kunnen weerhouden om Israël aan te vallen, terwijl ieder ander vol ontzag was voor Hasjems suprematie.
( ( (
Haftara Parasjat Zachor (I Sjmoeël 15:1-34, Asjkenaziem beginnen bij vers 2) 
Door Reuben Ebrahimoff

Korte samenvatting van de Haftara

De Profeet Sjmoeël geeft aan Koning Sjaoel een G-ddelijke bevel door om het volk van de Amalekieten uit te roeien en om al hun bezittingen te vernietigen. Koning Sjaoel voert het gebod maar gedeeltelijk uit. Hij heeft zijn twijfels en laat de koning van de Amalakieten, Agag, in leven en diens veestapel grotendeels intact. Hasjem beslist dat voor deze ongehoorzaamheid Sjaoel gestraft zal worden: hij moet sterven. De Profeet Sjmoeël verwijt Sjaoel diens gedrag  en zegt hem dat Hasjem het Koningschap van Sjaoel heeft afge​no​men en het zal geven aan iemand anders, niet een van zijn eigen nakomelingen. Tot slot doodt Sjmoeël eigen​handig de Amalekieten-Koning Agag.
Het verband tussen de Haftara en de parasja

Als maftier wordt deze week de afdeing van Amalek gelezen, hoe die Israël aanviel bij hun uittocht uit Egypte. In de Haftara wordt Amalek daarvoor gestraft.

De moraal van het verhaal

De meeste Joden doen veel mitswot correct, maar bijna iedereen heeft wel een mitswa, waarvan hij zegt: „Wacht even, ik doe al zoveel goede mitswot, deze mitswa hoef ik niet te doen, die doe ik wel op mijn manier,” daarmee Hasjems nadrukkelijke opdracht negerend, net zoals Sjaoel dacht: „Ik voer die opdracht van Hasjem wel op mijn manier uit.” Laat iedereen eens nadenken wat zijn eigen mitswa is die hij op zijn eigen manier (of helemaal niet) doet: Lasjon Hara – roddel? Kosjer eten buitens huis? Autorijden op Sjabbat? Taharat misjpacha? Een klein lichtje aansteken op Sjabbat? Laat ieder bij zichzelf nagaan wat hij kan verbeteren, beetje bij beetje. Hasjem zal de inspanning merken en zeker helpen.
( ( (
Luisteren, horen en begrijpen
Door Rabbi Raphael Pelkovitz

De naam van de parasja van deze week, zowel als de naam van het derde boek van de Choemasj is Wajjikra – ‘en Hij riep’. De Midrasj vertelt ons dat G-d de mens op twee manieren roept. Toen hij Adam riep na de zonde door hem en Chawa [Eva] begaan in Gan Eden [het Paradijs], was dat een roep van vermaning, die het ongenoegen van Hasjem weerspiegelde. De tekst luidt: Wajjikra Hasjem Elokiem el haädam – „En de Eeuwige G-d riep de mens” (Bereisjeit 3:9). Onmiddellijk daarna werden Adam en Chawa uit de Tuin van Eden verdreven.
Hetzelfde woord wajjikra, wanneer dat gebruikt wordt om Mosjé te roepen, wordt door onze Geleerden als een roep van chiba „liefde en genegenheid” beschouwd. Met andere woorden, voordat G-d met een mens communiceert, roept Hij hem, om hem voor te bereiden dat hij moet luisteren naar Zijn woord en om hem aan te sporen om zijn onverdeelde aandacht op Hem te richten. Het belang van luisteren en horen, zowel als te begrijpen wat Hasjem te zeggen heeft, wordt verscheidene malen in Tenach herhaald. Toen Sjmoeël met Sjaoel sprak  en hem verweet dat hij de opdracht van Hasjem om Amalek uit te roeien, niet naar behoren had uitgevoerd, stelde hij een retorische vraag: „Heeft Hasjem dan evenveel genoegen in offers die in vlammen opgaan en die geslacht worden als in het gehoorzamen aan de opdracht van Hasjem? Let op, gehoorzamen is beter dan offers brengen” (I Sjmoeël 15:22). Sjaoel verloor zijn koningstitel omdat hij niet behoorlijk geluisterd had naar wat de Almachtige via de Profeet tegen hem gezegd had. Mosjé aan de andere kant bezat de gave om wel naar de roep van Hasjem te luisteren. Het geheim van Mosjé’s gaven om te luisten is te vinden in de spelling van het woord וַיִּקְרָא [wajjikra], het eerste woord van de parasja. De letter א [alf] aan het eind van het woord is klein geschreven in Tora, een kleinere letter dan de rest van de letters in Tora. De reden die hiervoor wordt opgegeven is Mosjé’s grote nederigheid. In plaats van וַיִּקְרָא [wajjikra], hetgeen betekent dat de Almachtige hem riep, bedoelde Hij te schrijven וַיִּקָר [wajjikar], zonder alf, hetgeen dan zou betekenen dat Hasjem bij toeval aan hem verscheen, in de betekenis van een  מִקְרֶה[mikrè – een gebeurtenis]. In het algemeen was Mosjé’s grootheid zijn anivoet, zijn bescheidenheid en nederigheid, want het was deze midda [karaktereigenschap] die hem in staat stelde mekabeel te zijn, iemand die in staat was om te ontvangen en het was inderdaad om deze reden dat hij was uitgekozen om de Tora in ontvangst te nemen.
Toen Sjmoeël met Sjaoel sprak en hem bekritiseerde wegens het feit dat hij gefaald had in de uitvoering van G-ds opdracht, besloot hij zijn vermaning met de woorden: „Let op, gehoorzamen is beter dan offers bren​gen.” Dat is een kunst die Sjaoel kennelijk niet verstond. Mosjé daarentegen was wel in staat om op de juiste manier te reageren op G-ds oproep, omdat hij alles wat Hasjem hem vertelde, onvoorwaardelijk accepteerde.

Het is interessant om hier op te merken dat verderop in de parasja (4:22) de Tora het heeft over een leider die zondigt: אֲשֶׁר נָשִׂיא יֶחֱטָא – asjèr nasie jecheta [„Wanneer een leider zondigt”]. De commentatoren merken op dat de beginletters van deze drie woorden het woord אֲנִי – ani, ik – spellen. Dit houdt in dat volgens Tora de ego en trots van een leider er de voornaamste oorzaak van zijn dat hij zondigt. Arrogantie gaat aan veel overtredingen vooraf en maakt de leider doof voor de roep van Hasjem. Dat was het geval bij Sjaoel HaMelech, in tegenstelling tot Mosjé, wiens bescheidenheid hem in staat stelde te luisteren naar de roep van de Almachtige.
In Tehilliem, hoofdstuk 40, vers 7 en 8 wordt deze gedachte verder op een schitterende wijze uitge​weid en toegelicht. Volgens vele commentatoren contrasteren deze verzen de persoonlijkheid van David met die van Sjaoel. David, net als Mosjé, was een nederig, bescheiden mens. In vers 7 lezen wij: „Slachtoffer en spijsoffer hebt U niet verlangt, ontvankelijke oren heeft U mij gegeven.” Ook hier prijst Tenach de verdienste van het luisteren, waarbij deze bereidheid geprezen wordt, boven het brengen van de altaaroffers. Het vers gaat dan verder met: „Een brandoffer en een zondoffer hebt U niet gevraagd,” want dat is niet de uiteindelijke wens van Hasjem. Het volgende vers luidt: „Toen zei ik: ‘Zie, ik kom in de boekrol, die over mij gerschreven is’”. Malbiem interpreteert het woord ‘boekrol’ als te slaan op het hart van Koning David, dat gevoelig was voor G-ds wensen, en dat een natuurlijke neiging bezat om te gehoorzamen aan de Almachtige. Dit geldt ook voor het hart van iedere Jood die antwoordt op de roep van Hasjem, mits hij nederig en bescheiden genoeg is om zorg​vuldig te luisteren naar de roep van Hasjem en daaraan te gehoor​zamen, zoals Mosjé en David deden.
Het boek Wajjikra leidt het begrip korbanot – offers – in. De Tora verkoos ons tot dit begrip te introduceren door middel van het woord wajjikra, om ons te leren dat het veel belangrijker is om naar het woord van Hasjem te luisteren dan de fijnste offers op Zijn altaar te brengen.

(((
„En hij moet het [bloed] op de hoornen van het altaar voor de brandoffers strijken” (4:30)

(door Rabbi Moshe Feinstein)

Het bloed van een dier dat als zondoffer gebracht werd, moest boven op het altaar gesprenkeld worden, terwijl het bloed van een vogel-zondoffer beneden aan het altaar gesprenkeld werd (Kinniem 1:1). Wat is daar de reden van? Een bemiddeld mens die een dier als zondoffer brengt, heeft gezondigd ten gevolge van de welvaart, waarmee Hasjem hem overladen heeft. Dit beschrijft Tora met: „En Jesjoeroen werd vet en trapte achteruit.” Daarom moet hij, als hij zijn zondoffer brengt, naar boven kijken, om zich Hasjem te herinneren, ten einde tesjoewa te doen.

Een arme, die gewoonlijk een vogel als zondoffer brengt, heeft vaak een overtreding begaan omdat hij het gevoel heeft dat hij niet genoeg gekregen heeft, of minder dan wat hij denkt wat hij verdient. Daarom, wan​neer hij naar de Hemel, naar Hasjem zou opkijken, zouden zijn klachten alleen maar erger worden. Zijn remedie is om omlaag te kijken en zich proberen te realiseren dat alles wat hij heeft, een geschenk van G-d is. Dit is de houding die hij moet aannemen als hij tesjoewa doet. 
DE MITSWOT VAN DE WEEK
In het Nederlands vertaald door Zwi Goldberg

De Mitswot Asei [de geboden]  nrs. 51-54
Overgenomen uit Sefer haMitswot hakatsar van de Chafeets Chaïm. [Wat tussen rechte haken staat, is door de samensteller toegevoegd.]
-------------------------------------------------------------------------------------------------------
51

Het is een gebod dat ieder die een rein dier ritueel slacht, aan de kohen de voorpoot, de kaken en de maag geeft

zoals er geschreven staat (Dewariem 18:3): „En men zal de kohen de arm, de kaken en de maag geven.” Dit betekent de rechter voorpoot vanaf de schouder, dat zijn twee delen aan elkaar vast; en de kaken vanaf het kaakgewricht tot de punt van de luchtpijp (de grote ring) met de tong daar tussenin. Zij worden niet geplukt of gestroopt, maarzij worden aan de kohen gegeven met hun huid en wol; en de maag – met het vet dat erop is en het vet dat erin is. Maar de kohaniem hadden de gewoonte om het vet voor de eigenaar te laten. Deze drie worden overal [in de literatuur] de ‘geschenken’ genoemd. Een kohen mag de geschenken verkopen of ze aan de honden voeren, want er zit geen enkele heiligheid aan. De kohen mag het ook weggeven  aan een Jisraël [een niet-kohen] die in nood verkeert.

In de huidige tijd [buiten Israël, maar in Erets Jisraël geldt het voorschrift nog steeds] volgen wij Rabbi Ilai (Choelien 136a) en geeft men dat niet [aan een kohen]. Maar er zijn speciale, uitverkoren mensen, die ver​zwaren [en het wel geven] en het is correct om zo te handelen, opdat men op die manier dit gebod kan in achtnemen.

52

 Het is een gebod om de kohen de eerste wol te geven

 zoals er geschreven staat (Dewariem 18:4): „De eerste wol van je schaap zul je hem geven.” Volgens de Geleerden geeft men een zestigste. De verplichting hiervoor bestaat alleen bij schapen en dan nog alleen wanneer er minstens vijf schapen met wol zijn, ieder met een gewicht aan wol van twaalf selaïem, totaal [5 x 12 =] 60 selaïem [ongeveer 1 kg wol].

Hiervoor geldt wat we hierboven in § 51 geschreven hebben voor de ‘geschenken’.

53

Het is een gebod om de eerstgeborene van de mannetjes, die de baarmoeder opent, heilig te verklaren
zoals er geschreven staat (Sjemot 13:2): „Wijdt voor Mij iedere eerstgeborene dat de baarmoeder opent van de Israëlieten, zowel bij de mens als bij een dier.”

Het is een mitswa om een kosjer eerstgeboren dier te wijden, door ter zeggen: „Dit dier is heilig,” zoals er ge​schre​ven staat (Dewariem 15:19): „Wijdt het aan Hasjem, je G-d.” Wanneer men het niet gewijd heeft, dan wordt het heilig uit zichzelf.

In onze tijd [nu er geen Tempel is, waar wij het kunnen offeren] moet men een eerstgeborene laten grazen totdat het een gebrek krijgt en dan is het van de Kohen. 

Het geldt voor zowel mannen als vrouwen.

54 
Het is een gebod dat een Jisraël [niet-kohen] zijn zoon, die de eerstgeborene is van zijn moeder, te lossen
zoals er geschreven staat (Bamidbar 18:15): „Maar je zult zeker de eerstgeborene bij de mens lossen.” Het losgeld hiervoor is 5 selaïem [sjekels] of roerende goederen ter waarde van 5 selaïem. Het losgeld geeft men aan de kohen en dat losgeld is in het geheel niet heilig. Wanneer de vader van de eerstgeborene een kohen of Leviet is, of als de moeder van de eerstgeborene een dochter van een kohen of leviet is, dan is men vrijgesteld van de lossing van de eerstgeborene. Het tijdstip voor de lossing is na dertig dagen na de geboor​te, zoals er geschreven staat (Bamidbar 18:16): „En hun lossing, vanaf een maand oud zal men hen lossen.” Wie geen vader heeft, die heeft zelf de verplichting om zich te lossen als hij is opgegroeid.

Het geldt overal en altijd.
    

Jaargang IV, Nr. 14
Wanneer ik een speciale vrucht of een lekker gebakje of pasteitje koop, moet ik dat dan voor Sjabbat laten liggen of mag ik het gedurende de week opeten?

Er is een beroemde machloket tussen Sjammai Hazakeen en Hillel betreffende het probleem van iets speciaal voor Sjabbat bewaren.
 De Tora zegt: „Gedenk de Sjabbat en heilig hem.” Sjammai leert daarvan dat men de hele week aan Sjabbat moet den​ken. Er wordt verteld over Sjammai dat hij con​stant aan Sjabbat dacht. Wanneer hij iets aange​naams kocht, bewaarde hij dat voor Sjabbat. Gedu​rende de week at hij voor Sjabbat, want wanneer hij iets moois of iets lekkers vond, bestemde hij dat voor Sjabbat. Wanneer hij daarna iets vond wat nog mooier of nog lekkerder was, dan at hij het eerste op en bestemde het tweede voor Sjababt, enz.

Hillel had een andere kijk op het leven en hij zei: Baroech Hasjem Jom Jom – Gezegend is Hasjem, iedere dag, hetgeen wil zeggen dat Hasjem ervoor zorgt dat wij krijgen wat wij op Sjabbat nodig heb​ben en het is onnodig om iets aan het begin van de week al voor Sjabbat te bestemmen.

Daar wij doorgaans Hillel volgen, zou dat betekenen dat men niets hoeft te bestemmen voor Sjabbat.

Niet zo snel – dat is niet helemaal juist. Men heeft een grote hoeveelheid bitachon – vertrouwen in Hasjem – nodig om niet aan het begin van de week voorbereidingen te treffen voor Sjabbat. De Misjna Beroera schrijft dat vele poskiem menen dat zelfs Hillel er mee instemt dat Sjammai’s methode de voorkeur verdient, maar Hillel had volledig ver​trouwen in Hasjem dat Hij hem het beste voor Sjab​bat zou zenden en ten einde zijn vertrouwen in Hasjem te versterken, bestemde hij niet al in het begin van de week het beste voor Sjabbat.

Normale mensen, die niet zo’n enorm grote bita​chon hebben moeten zeker het beste voor Sjabbat be​stem​men, zelfs vanaf het begin van de week.

Mag ik de challes kopen voordat ik vrijdag​och​tend ge​dawwend heb of moet ik wachten totdat ik gedawwend heb?

De basis voor deze vraag is dat men zich niet ergens mee mag bezighouden voordat men ge​dawwend heeft, zoals de passoek zegt: – צדק לפניו יהלך [recht​vaardigheid wandelt voor Hem uit]
, men moet zich niet met andere activiteiten bezighouden voordat men om zijn leven gebeden heeft.
Deze passoek heeft echter betrekking op wereldse zaken en men mag zich bezighouden met mitswot of met zaken die nodig zijn voor mitswot en voor de eer van Hasjem voordat men gedawwend heeft.

Iets anders belangrijks is, dat men zijn benodigd​he​den voor Sjabbat vrijdagochtend vroeg moet kopen, zoals we kunnen leren van het manna dat vroeg in de ochtend werd ingezameld.

Daarom moet men alles wat men nodig heeft voor Sjabbat onmiddellijk na het dawwenen inkopen, maar als men na het dawwenen niet meer in de winkel kan vinden wat men nodig heeft, mag men het vóór het dawwenen kopen.

Hoe hoort men zijn Sjabbat inkopen te doen?

Het beste is, als men (indien mogelijk) zijn inkopen voor Sjabbat op vrijdag doet, want zo is het voor iedereen duidelijk dat dit gedaan wordt ter ere van Sjabbat. Dit geldt natuurlijk voor dat soort dingen die geen voorbereiding nodig hebben, zoals fruit, snoep e.d.
 Wanneer men dingen voor Sjabbat koopt is het goed om daarbij te zeggen: „לכבוד שבת −  lichwod Sjabbat − ter ere van Sjabbat,” waarmee men met zijn lippen heiligheid geeft aan deze voorwerpen.

Wanneer men bedienden en hulp heeft, mag men hen dan naar de winkels sturen en al de Sjabbat-voorbereidingen laten treffen, of hoort men zich daar persoonlijk ook mee bezig te houden?

Wij leren van de grootste Amoraiem
 dat zij zelf altijd iets voor Sjabbat voorbereidden. Rav Chisda maakte de salade, Rav Joseef hakte hout en Rav Nachman ruimde alle voorwerpen van de werkdag op en zette alles voor Sjabbat klaar. Men kan van deze grote Geleerden leren dat men zich zelf bezig moet houden met de voorbereidingen voor Sjabbat. De Misjna Beroera
 voegt daaraan toe dat dit ’s win​ters nog belangrijker is dan ’s zomers, omdat de vrijdag dan kort is en hulp nodig is om op tijd klaar te komen.






























�. Mechilta d’Rasjbi, vermeld in de Ramban op deze passoek.


�. M.B. 250:1.


�. Tehilliem 85:14. 


�. Hfd. 250:1 en M.B. 250:1.


�. M.B. 250:2. 


�. M.B. ib. van de  M.A. in naam van de Ari z”l.


�. Hoofdstuk 250:1.


�. M.B. 250:4. 
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