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De Tora gebiedt een vrouw een korban te brengen na de geboorte van een kind. Een zoon moet op de achtste dag van zijn leven besneden worden. De Tora introduceert het verschijnsel tsara’at (vaak onjuist vertaald als melaatsheid) – een wonderlijke aandoening welke mensen, kleding, zowel als huizen kan aantasten, om iemand op te wekken van geestelijk falen. Een Kohen moet geraadpleegd worden om vast te stellen of een bepaalde plek tsara’at is of niet. De Kohen isoleert de lijder gedurende een week. Wanneer de ziekte na die week onveranderd is gebleven, dan wordt de patiënt voor een tweede week afgezonderd gehouden. Daarna beslist de Kohen  over de status van de desbetreffende persoon. De Tora beschrijft de verschillende vormen van tsara’at. Diegene bij wie tsara’at is vastgesteld, moet zijn kleren inscheuren, zijn haar op zijn hoofd wild laten groeien en hij moet om zich heen roepen dat hij onrein is om anderen daarop opmerkzaam te maken. Hij mag geen normaal contact met anderen hebben. Het verschijn​sel tsara’at aan kleren wordt in detail beschreven.
Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël
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Inzicht in parasja Tazria’
Deze parasja gaat over nega’iem, dat is het meervoud van nega’, hetgeen ‘aandoening’ of ‘plaag’ betekent, en wel met name aandoeningen die iemands huid, zijn kleren of zijn huis aantasten. Het is een uiterst moei​lijk en bijna onbegrijpelijk gedeelte van Tora, dat schijnbaar geen enkele relevantie heeft voor de moderne mens. Echter, commentatoren, en speciaal leraren van ethiek en menselijk gedrag vinden in de parasja vele morele en ethische lessen, die uitermate relevant voor ons zijn, en die de menselijke aard en karakter definiëren.

De Ramban wijst erop dat deze wetten alleen van toepassing zijn op de Israëlieten en niet op andere volken, en dat de wetten van nigei battiem – de aantasting van een huis – alleen gelden voor het Land Israël. Dit toont aan dat het hier niet eenvoudig gaat om gezondheidsaangelegenheden, besmettelijke ziekten  of veront​reiniging in de gewone betekenis. Echter, tsara’at, een aandoening die vaak ten onrechte vertaald wordt met ‘melaatsheid’ of ‘lepra’, is slechts de fysieke uiting van een geestelijke malaise, een straf voor een verschei​denheid van zonden, zoals roddel en laster, arrogantie en hebzucht. Met andere woorden, deze aan​doeningen werden het Joodse volk opgelegd in het Land Israël, opdat zij zouden ontwaken uit hun letargie en zich hun tekortkomingen zouden realiseren en dat zouden berouwen. Het is daarom dat alleen een Kohen bevoegd is om vast te stellen of iemand in een staat van toema – rituele onreinheid – is. Alleen een Kohen, een geeste​lijke leraar, niet een arts. 
Het is interessant om op te merken dat wanneer Tora het erover heeft dat een Kohen komt om de aandoening van iemands huid te onderzoeken, hij niet alleen de huidaandoening bekijkt, maar de gehele conditie en de omstandigheden van de persoon. Dit wordt aangeduid door de woorden „Weraä haKohen” (13:3), hetgeen betekent dat de Kohen de nega zelf bekijkt, waarna er staat: „weraähoe haKohen – en de Kohen zal hem zien” (13:5).
De halacha zegt bijvoorbeeld dat als de getroffen persoon een bruidegom is tijdens de zeven dagen van zijn bruiloftsviering, of als het een Jom Tov (feestdag) is die op het punt staat te beginnen, dat dan de Kohen die persoon niet tamee mag verklaren. Dit alles bewijst dat Tora meer bezorgd is om iemands geestelijk dan om zijn lichamelijk welzijn.
Het Hebreeuwse woord voor ‘huid’ is עוֹר [‘or]. Het Hebreeuwse woord voor ‘licht’ is אוֹר, hetgeen ook als or  wordt uitgesproken (zij het met een voor een westerling nauwelijks hoorbaar verschil in klank). Het woord voor aandoening is נֶגַע – nega’ – en dezelfde letters kunnen ook het woord עֹנֶג – ‘oneg – vormen, hetgeen ‘plezier, genoegen, vreugde’ betekent. De meest voorkomende aandoening die vermeld wordt is צָרַעַת – tsara’at – de huidziekte die doorgaans ten onrechte met melaatsheid vertaald wordt. Met deze letters kan men ook het woord עֲצֶרֶת – atsèret – spellen, hetgeen gebruikt wordt om een slotfeest aan te duiden.
Dit alles komt ons leren dat het de zonde van iemand is die zijn עוֹר [‘or – huid] bedekt, het is zijn overtre​ding die de נֶגַע [nega’ – aandoening] veroorzaakt en dat alles brengt צָרַעַת  [tsara’at – de op melaatsheid lijkende ziekte’]. Wanneer die persoon zijn gedrag verandert, kan dit alles ook veranderd worden. De נֶגַע  is eerder een oproep tot ont​waken dan een straf en wanneer hij daarnaar luistert, is het in zijn macht om te genezen en zich te reinigen. Het עוֹר [‘or – huid] wordt dan omgezet in אוֹר [or – licht], en de נֶגַע  [nega’ aandoening] in עֹנֶג [‘oneg – vreugde]. En de periode van צָרַעַת [tsara’at] wordt omgezet in עֲצֶרֶת [atsèret – feestvreugde].
Een soortgelijke gedachte wordt gebracht door de Sfat Emet, de Gerrer Rebbe, die de reden voor toemat leda – de onreinheid na een geboorte – verklaart. Het lijkt dat er niets zo subliem is als de schepping van een nieuw leven in de wereld. Waarom veroorzaakt dit dan een toestand van geestelijke onreinheid? Hij ver​klaart, dat op het moment van de geboorte, wanneer er een nieuw leven ter wereld gebracht wordt, daar de Sjechina bij aanwezig is, want zonder G-ds aanwezigheid kan er geen nieuw leven ontstaan. Na de bevalling gaat de Sjechina weer weg, en laat daarmee een dramatische leegte achter. Wanneer G-d, Die de hoogste reinheid vertegenwoordigt, vertrekt, wordt de leegte die achterblijft, gevuld met onreinheid. Hier zien wij opnieuw hoe Tora iedere fysieke en natuurlijke gebeurtenis beschouwt door een geestelijke bril. Het is om die reden dat de geboorte onreinheid met zich meebrengt, die uiteindelijk gevolgd wordt door reiniging.
Zo ook bepaalt de Joodse wet dat een dode ook een status van toema – onreinheid – veroorzaakt en Koha​niem mogen dan ook niet in hetzelfde vertrek verblijven met de dode, want zij moeten hun voorvaderlijke heiligheid bewaken. Maar waarom veroorzaakt een dode onreinheid? Ook hier is de reden dat wanneer iemand overlijdt, zijn nesjama – zijn G-ddelijke ziel – hem verlaat. Dus ook de kedoesja – de heiligheid – verlaat hem. En het vacuüm dat hierdoor achterblijft, wordt gevuld met de tegenovergestelde kracht, de toema – onreinheid.

Laat ons terugkeren naar de woorden van de Sfat Emet, die wij hierboven hebben aangehaald. Hij merkt op, dat toen Adam HaRisjon – de eerste mens – geschapen werd in het Gan Eden [paradijs] en in contact stond met Hasjem, hij gehuld was in het אוֹר ה' – het licht van Hasjem. Nadat hij gezondigd, had was er een barrière ontstaan tussen hem en zijn Maker. Het אוֹר ה' werd verhuld en bedekt door de עוֹר (huid) van de mens. In de huid zitten echter poriën en die zijn als raampjes die het licht van Hasjem toelaten. De נֶגָע (nega – aandoening) die veroorzaakt werd door zonden en overtredingen, sluit deze poriën af en laten het licht van Hasjem niet door. Dit is wat wij bedoelen met toema, verontreiniging en onreinheid. Wanneer dit genezen is, dan wordt de נֶגָע inderdaad een עֹנֶג (‘oneg – vreugde) en wanneer de צָרַעַת (tsra’at – de melaatsachtige ziek​te) is genezen en de persoon in kwestie mag weer bij zijn familie en vrienden komen, in de gemeenschap van Israël, dan is dat de gelegenheid dat de tsara’at is omgezet in atsèret – vreugde.
( ( (
Haftara Sjabbat Hachodesj (Jechezkel 45:16-46:18)
(De Maftier wordt gelezen uit Sjemot 12:1-20)
De Haftara: De Haftara begint met de opdracht dat de Nasi verantwoordelijk zal zijn voor de inwijdings​of​fers van het Derde Beit Hamikdasj  [de Derde Tempel] (Rasji zegt dat met de Nasi hier de Kohen Gadol [Hoge Priester] bedoeld wordt). De Nasi zal de inwijdingsdienst officiëel leiden. Jechezkel schrijft over de toekomstige zoenoffers en de offers voor de inwijding van het Derde Beit Hamikdasj en wat de Kohen moet doen met het bloed van het zondoffer. Een gelijk offer zal plaatsvinden op de 7de van de maand voor diege​nen die uit dwaling gezondigd hebben. In de toekomst zullen er ook weer offers gebracht worden op Pesach en Soekot. De poort naar het Binnenhof zal alleen op Sjabbatot en Rosj Chodesj geopend worden. Het mincha offer wordt besproken en de offers voor Sjabbat en het Nieuwe Maanfeest. De Nasi (of Kohen Gadol) zal via die poort de hal binnentreden, hij zal bij de deurpost blijven straan en de Kohaniem zullen hem de offers brengen. Het volk zal Hasjem op Sjabbat en Rosj Chodesj dienen. De offers van de Nasi worden besproken en verdere bijzonderheden van de offers worden behandeld.
Het verband tussen de Maftier en de Haftara: De Maftier van deze week is Parasjat Hachodesj, waar Hasjem aan Mosjé vertelt dat Nissan de maand zal zijn van de verlossing van het Joodse volk uit Egypte. Alle voorschriften voor het Pesachoffer worden aan Mosjé geleerd. De Haftara heeft het over een tijd in de toekomst. Er is sprake van de inwijdingsceremonie van de Derde Tempel, hetgeen zal plaatsvinden op Rosj Chodesj Nissan. Toen de Joden op het punt stonden om Egypte te verlaten, was de maand Nissan voor hen het symbool van het begin van een nieuw tijdperk. Wanneer de Masjiach komt, zal Nissan opnieuw het begin zijn van een nieuw tijdperk.

( ( (
De Chidoesjei ha'Rim verklaart dat er twee manieren zijn om de G-ddelijke voorzienigheid te erkennen, hetgeen op zijn beurt iemand tot tesjoewa brengt. De een is door plagen en leiden, hetgeen iemand ertoe brengt te erkennen dat Hasjem de wereld regegeert en ons ter verantwoording zal roepen voor al onze misdaden. De ander gebeurt, door hem op te wekken met een G-ddelijke geest van boven, door G-ds grootheid te accepteren door erkenning van Zijn goedheid. De laatste manifesteert zichzelf hoofdzakelijk op Sjabbat en Jom Tov, die de Tora Mikraëi Kodesj noemt, precies omdat zij dienen als een appèl om dichter tot Hasjem te komen. 

In dezelfde zin mogen wij misschien verklaren, dat waar de eerste iemand dichter tot Hasjem brengt door Jir'a (het ont​zag voor G-ds rechtspraak), de laatste hetzelfde doel bereikt door Ahava (zich met Hem verheugen).
Uit de schatkist van Chassidische verhalen
Parasjat Tazria’
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Geen vragen
Bij een feestmaaltijd na een besnijdenis vroeg Reb Jitschak Meïr van Ger eens aan een zekere chasied om een verhaal te vertellen dat hij kende over Reb Levi Jitschak van Berditchev.

„Eén van de discipels van Reb Levi Jitschak,” begond de chasied, „was een veehandelaar. Het gebeurde eens dat de prijs van het vee op de veemarkt sterk daalde, op het tijdstip dat hij veel vee had om te verkopen. Daar hij een aanzienlijk verlies verwachtte, ging hij naar Berditchev om Reb Levi Jitschak om raad en een zegen te vragen.

‘Is er een bepaalde mitswa waar jij je speciaal van tijd tot tijd mee bezig houdt?’ vroeg de Rebbe.
‘Ja,’ antwoordde de handelaar, ‘ik ben een mohel’ [besnijder van baby’s].

‘Wat doe je,’ ging de Rebbe verder, ‘wanneer (wat G-d verhoede) een bloeding na de besnijdenis niet wil stoppen?’
De mohel somde braaf de verschillende medicamenten op die hij gebruikte.

‘Ik zal je een bepaald soort kruiden geven,’ zei de tsaddiek. ‘Wanneer je (wat G-d verhoede) weer eens geconfronteerd wordt met een dergelijke situatie, dan leg je deze kruiden op de bloedende wond en met G-ds hulp zal het bloeden dat onmiddellijk stoppen.’
‘En wat moet ik doen met de veehandel?’ vroeg de handelaar.

‘Maar dat heb ik je toch al verteld,’ antwoordde de tsaddiek, ‘wanneer een pas besneden baby sterk blijft bloeden, dan leg je deze kruiden op de wond en met G-ds hulp zal de wond onmiddellijk genezen.’
De veehandelaar vertrok daarop en reisde terug naar huis.”

Op dit moment onderbrak Reb Jitschak Meïr de chasied en zei: „Hieruit blijkt dat de veehandelaar een chasied was, want hij drong niet aan met zijn vraag over het vee, maar geloofde dat een antweoord op zijn vraag ongetwijfeld lag opgesloten in de woorden van de Rebbe, ook al begreep hij daar niets van.”

De chasied vervolgde zijn verhaal: „Op zijn weg naar huis stopte deze handelaar bij een herberg en daar hoorde hij dat de zoon van de herbergier niet besneden was. Hij benaderde hem daarom en vroeg: ‘Waarom heeft u uw zoon nog niet besneden?’

De vader antwoordde dat twee vorige zonen van hem gestorven waren ten gevolge van hun besnijdenis, omdat de bloeding niet wilde stoppen. De handelaar herinnerde zich de woorden van de tsaddiek van Berditchev en vroeg aan zijn gastheer: ‘Wat is het u waard wanneer er een oplossing voor dit probleem gevonden wordt?’

‘Wanneer het moegelijk is om mijn zoon zonder gevaar te besnijden,’ antwoordde hij, ‘ben ik bereid 400 zilveren roebels te betalen.’

‘Ik zal hem op mijn verantwoordelijkheid besnijden en ik zal vierhonders zilveren roebels aan jou in bewaring geven, die ik verlies in geval dat het mis gaat (wat G-d verhoede).’

De herbergier stemde daarmee in, op voorwaarde dat de mohel vier weken daar zou blijven logeren, totdat het zeker was dat het kind buiten gevaar was. 

De besnijdenis veroorzaakte een sterke bloeding bij het kind, maar de mohel legde de kruiden, die hij gekregen had van de tsaddiek, op de wond en het bloeden stopte onmiddellijk. 

Na enkele dagen bereikt een bericht het dorp, dat de prijs van vee sterk was gestegen en de mohel wilde gauw naar huis terugkeren, om zijn dieren te verkopen, maar zijn gastheer herinnerde hem aan zijn belofte om vier weken te blijven.
Verscheidene dagen gingen voorbij en de prijs van vee bleef stijgen, maar de herbergier negeerde de smeekbeden van de handelaar om te mogen vertrekken. Pas nadat de vier weken voorbij waren, liet de herbergier hem gaan, maar niet dan nadat hij de mohel zijn vierhonderd zilveren roebels betaald had en hem diens deposito van vierhonderd roebels had teruggeven.

Thuisgekomen verkocht de handelaar zijn vee voor een prijs die zijn wildste dromen te boven ging en hij maakte een lieve winst.

Het was nu tijd om zijn Rebbe te bezoeken. Hij reed terug naar Berditchev en zei tegen Reb Levi Jitschak: ‘Rebbe, de beloning van vierhonderd roebels hoort ongetwijfeld aan u toe.’”

Reb Jitschak Meïr van Ger wendde zich tot de verteller en zei: „Wat is het nut om ook dat laatste deel te vertellen?”

Exodus: Wat is daar zo bijzonder aan?

Over twee weken vieren wij de Uittocht uit Egypte.
door: Sarah Rigler, aish.com

Waarom maakt het Jodendom zo’n poespas over de Exodus? Natuurlijk verdient het op Pesach het voetlicht. Maar iedere Sjabbat en iedere feestdag, in het midden van de Kiddoesj, schijnbaar zonder enig verband, wordt de Uittocht uit Egypte op tafel gegooid. Iedere dag als wij Sjema zeggen, gedenken wij de Exodus. Zelfs een van de 613 Geboden van Tora is dat wij de Uittocht iedere dag moeten gedenken.

De Joodse geschiedenis heeft geen tekort aan historische gebeurtenissen: de binding van Jitschak op het al​taar, de onthulling op Sinaï, de intocht in het Heilige Land. Waarom krijgt de Uittocht de grootste aandacht?

Het Joodse begrip van G-d is gebaseerd op twee principes: 1) G-d schiep de wereld en 2) G-d bemoeit zich dagelijks met menselijke aangelegenheden. Sjabbat is een getuigenis van het eerste principe, de Uittocht is getuige van het tweede.

Hoewel het begrip van G-d als schepper algemeen in de westerse wereld geaccepteerd was sedert de Joden dat geïntroduceerd hadden, tot aan de vooravond van Darwin, heeft de tweede veronderstelling zich altijd in een moeilijke positie bevonden: wanneer G-d direct betrokken is in het menselijke doen en laten, waarom is er dan zoveel lijden in de wereld?

Dit raadsel heeft filosofen ertoe gebracht allerlei theorieën te bedenken, die G-d wel de eer gaven van de schepping van de wereld, maar die Hem ontsloegen van Zijn invloed op de lange duur. Vandaar de horloge​makers theorie: net zoals een horlogemaker een klok maakt en het mechanisme in werking stelt, op welk moment zijn taak volbracht is, zo zette G-d de natuurwetten in werking, waarna, dank U vriendelijk, Zijn diensten niet meer nodig waren.

Met andere woorden, G-ds natuurwetten werken onafhankelijk van Hem, en de uitkomsten daarvan worden door de kansberekening bepaald – zoals dodelijk zieke kinderen – waar G-d niets aan kan veranderen. Hij heeft de autosleutels overhandigd aan de natuur, en het geeft niet hoe roekeloos de natuur rijdt, G-d zit op de achterbank.

Een logisch gevolg van deze theorie is dat G-d noch weet noch geïnteresseerd is in wat er gebeurt in het leven van de individuen. (Want als Hij wel wist of daar wat om gaf, dan zou iedereen, dat is toch duidelijk, gezond, rijk en gelukkig zijn!)

Dit begrip is een gruwel voor het Jodendom. Het Jodendom beweert dat niets in de kosmos gebeurt, zonder dat G-d dat wil: geen electron cirkelt om zijn atoomkern, geen cel deelt zich, geen ster wordt geboren of sterf. Zoals de beracha, die wij zeggen voordat we een glas water drinken, het uitdrukt: „Alles bestaat door Uw woord.” Met andere woorden: als G-d niet wil dat het glas op dit moment vol zit met moleculen H2O, dan pfft! Het zou gewoon niet bestaan.

Dat is de werkelijke betekenis van de Eenheid van G-d, de obsessie van het Jodendom: er bestaan geen krachten van welke soort dan ook, die onafhankelijk van G-d zijn. Punt, uit! G-d heeft niet alleen het horloge gemaakt, maar Zijn wil houdt het aan de gang, zodat het blijft tikken. Zijn energie bezielt de atomen en moleculen en Zijn voorzienigheid beslist wie iets zal bezitten en voor hoelang.

(((
Daar komt de Uittocht op het toneel. De Israëlieten waren slaven van de grootste supermacht van die tijd. Zoals de Midrasj zegt: geen slaaf was ooit uit Egypte ontsnapt, omringd als het was door machtige fortifica​ties en afschrikwekkende woestijnen. Volgens de natuurwetten was er geen mogelijkheid voor de Israëli​tische slaven om naar de vrijheid te ontsnappen.

Het hele doel van de Uittocht was dat de Joden zouden zien, voor eens en voor altijd, dat G-d de wereld bestuurt, vanaf het kleinste detail tot de grootste natuurrampen. Dat het G-d is die zorgt, en overal bij betrokken is. Aldus zegt G-d: ‘Hierdoor zullen jullie weten dat Ik G-d ben’ (Exodus 7:17).

Ieder onderdeel van de Uittocht was bedoeld om een ander facet te tonen van G-ds betrokkenheid met de wereld. Zo was bijvoorbeeld de luizenplaag bedoeld om te laten zien dat G-ds supervisie zich zelfs uitstrekt tot de kleinste diertjes van de schepping, die het blote oog nauwelijks kan onderscheiden; de plaag van de kikvorsen, waterminnende diertjes, die nu plotseling enthousiast in de brandende ovens van Egypte spron​gen. Dit alles toonde aan dat G-d, en niet willekeurige natuurwetten, over het dierenrijk regeert.

Dit is de reden waarom de Uittocht herhaaldelijk genoemd en herinnerd wordt. De Uittocht toonde G-ds liefde voor de mensheid en hoe Hij Zich inmengt  in hun lot om een collectieve en individuele verlossing te verkrijgen.

Alleen in een onrijpe, onstabiele relatie eist de vrouw keer op keer van haar man dat hij zijn liefde en aan​han​​kelijkheid toont. Wanneer een Jood iedere keer dat hij met ongeluk geconfronteerd wordt, twijfelt aan G‑ds liefde en nabijheid, dan is dat een teken dat de Uittocht vergeten is.

Dat laat ons nog wel zitten met het probleem van het lijden, een probleem waar men al duizende jaren mee worstelt, zoals het Bijbelboek Job getuigt. Het Joodse antwoord op het raadsel van het lijden wordt aan de Seder-tafel uit de doeken gedaan. Op dit feest waarop wij ons verheugen over onze verlossing, zijn symbolen van lijden in overvloed: de bitterkruiden, die de bittere slavernij symboliseren; het zoute water, dat ons herinnert aan de tranen die onze voorouders vergoten hebben; de charoset, een aandenken aan het cement dat gebruikt werd bij de rugbrekende arbeid. Echter, de symbolen van de verlossing en de symbolen van het lijden zijn onontwarbaar met elkaar verweven. De charoset, die het cement en de slavenarbeid symboliseren, is zoet. De karpas, meestal radijs, dat nieuw leven vertegenwoordigt, wordt in het zoute water gedoopt. De bitterkruiden worden gewikkeld in de zoete charoset, voordat het gegeten wordt.

Dit is de les van het onbegrijpelijke verslag van de vijf Geleerden die in Bnei Brak samen aan de Seder zaten. Rabbi Elazar zegt dat hij nooit had begrepen waarom de seder ’s avonds moest plaats vinden, totdat een andere Geleerde hem uitlegde dat alleen de totaliteit van dag en nacht, vreugde en lijden de verlossing kan brengen.

De Uittocht was onze nationale introductie tot Hasjem, wie Hij is en hoe Hij te werk gaat, altijd met opperste liefde en zorg voor ons uiteindelijke welzijn. Diegenen die deelnemen aan de Seder, proeven de waarheid dat lijden een onlosmakelijk deel uitmaakt van het verlossingsproces – zowel op nationaal als op individueel niveau.

Met toestemming overgenomen van: http://www.aish.com/holidays/passover/articles/exodus_whats_the_big_deal.asp
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BEDIKAT CHAMEETS
door: Zwi Goldberg
Waarom doen wij dat onderzoek, als vader eigenlijk weet dat er geen chameets meer in huis is?

1e.
Vergelijk het handenwassen voor motsie: De handen moeten daarvoor reeds schoon zijn gemaakt. Zo ook hier. Er is een gebod: door dat let​terlijk te nemen, duizende jaren lang, kunnen wij dat blijven volhou​den. Het gebod is niet alleen voor de reinheid, want dan zou gewoon wassen en gewoon schoon​maken voldoende zijn. Dan zou het niet duizende jaren op de zelfde wijze zijn uitgevoerd, want ieder maakt anders schoon. Op den duur zou het gebod ver​wateren, niemand zou meer weten hoe het moest, wat er precies moest, en op den duur zelfs niet meer dat het moest. En dan verdwijnt het gebod.

2e.
Er is ook een diepere betekenis: Onze wijzen leerden dat we niet alleen de verboden chameets moeten zoeken, maar ook de slechte gedachten binnen​in ons, zoals drift, jaloezie en afgunst, hypocrisie en leugenachtigheid. En ook die moeten wij vernietigen, zoals er staat geschreven in Misjlei – Spreuken van Salomo – 20:27: נֵר ה' נִשְׁמַת אָדָם חֹפֵשׁ כָּל חַדְרֵי בָטֶן [Een lamp van G-d is de ziel van de mens, die alle innerlijke kamers van het lichaam onderzoekt]. Dat wil zeggen dat de ziel, of het geweten, werkt als een lamp van G-d waarmee wij ons zelf, als wij oprecht willen zijn tegenover onszelf, kunnen onderzoeken en bekritiseren.

Vroeger volstond men met te verklaren dat alle chameets in huis als stof was, de beracha die we zeggen na het chameets zoeken. Het werd vaak onoprecht gezegd en zo besloten de geleerden tot meer letterlijke of fysieke ontruiming. Bovendien bestaat het risico dat wanneer het chameets in huis blijft, men zich vergist en er toch van eet.
Rav Yerucham van Mir merkte op dat het de vroege commentatoren was opgevallen dat Tora zo streng is met chameets of gist, zowel voor wat betreft het verbod als voorwat betreft de straf. Het mag niet alleen niet gegeten worden, maar het mag helemaal niet in iemands bezit gezien worden: בָּל יֵרָאֶה וּבָל יִמָצֵא. En wie dit verbod expres overtreedt wordt uitgeroeid met de straf van כָּרֵת [kareet].

Gist, zo zegt de Talmoed in Berachot 17a,  symboliseert de slechte neigin​gen in een mens (יֵצֶר הָרָע). Net zoals gist het deeg doet rijzen, ondanks zichzelf, zonder reden, zo ook doet de slechte neiging zijn werk. Het overtuigt niet iemand door middel van verstandelijke argumenten om iets verkeerds te doen, maar door middel van zijn kracht. Wanneer, zo zegt de Talmoed in Nedariem 32, de slechte neiging vat heeft op iemand, dan besteedt hij geen aandacht meer aan de argumenten van de goede neiging (יֵצֶר טוֹב). Men kan zich er niet tegen verzetten dan alleen door het van begin af aan met wortel en tak uit te roeien, en te zorgen dat het ook niet meer zijn lelijke kop kan opsteken, net als het chameets.

De Ari zl. zei na de beracha van de béoer chameets: 

„Zoals ik het chameets uit mijn huis en uit mijn bezit verwijder, verwijder zo ook U, Hasjem de onreine geest van de aarde en onze slechte neigingen uit ons binnenste.”

De inspanning verbonden aan de voorbereiding van Pesach, is te vergelijken met de slavenarbeid in Egypte. Zo is de Seder jaarlijks een echte verlossing. Alleen door inspanning komt men aan de top van de vrijheids​berg. Zonder voorbereiding zou de Pesach en Seder veel minder een hoogtepunt zijn. Zonder slavernij geen vreugde van verlossing. Wie om het touw heenloopt vindt minder voldoening dan wie er na een lange training overheen kan springen. Toch zijn ze beiden op dezelfde plaats aangekomen! Maar slechts wie er overheen sprong krijgt de beloning.

Wanneer wij ons allen oprecht aan een zelfonderzoek onderwerpen en ons schoonmaken van alle chameets binnenin ons, dan is dat tevens een voor​be​reiding voor de komst van de mesjiach. Moge hij deze Pesach zijn beker komen leegdrinken.

De gewoonte om 10 stukjes brood of i.d. te leggen: De beracha die voor het zoeken gezegd wordt, zegt niets over het zoeken, maar over het gebod om chameets te ontruimen. Omdat het beracha gezegd pleegt te worden voordat men de mitswa uitvoert en het eigenlijke ontruimen al heeft plaatsgevonden, legt men deze tien stukjes  chameets neer, om zo daarmee de mitswa van het ontrui​men uit te voeren.

Wie geen stukjes chameets heeft neergelegd, voldoet toch aan de mitswa en zegt toch de beracha en heeft die dan niet voor niets gezegd.

Hilchot Bedikat chameets verkort
1. Men moet gelijk na nacht beginnen, dit jaar, omdat Pesach op zondag valt, doet met dit op donder​dagavond. (zie verderop)

2. Men mag vanaf een half uur voor nacht generlei arbeid meer verrichten.

3. Men zoekt met een ongevlochten waskaars (die niet druipt) en wel:


in de kelder


op de zolder


in vaatwerk


in zakken van kleren (zonder kaars!)
4. Men praat niet tussen de beracha en het begin van het zoeken.

5. Men onderbreekt het zoeken niet.

6. Men zegt de beracha vooral met zijn hart.

Wie op de eerste Jom Tov-dagen chameets vindt, legt er iets overheen en verbrandt het na Jom Tov. Men zegt de beracha  בִּיעוּר חָמֵץ .

DE SEDERSCHOTEL
door: Zwi Goldberg
Wijn
Men neemt voldoende wijn voor vier bekers voor iedereen, plus voor de beker van Eliahoe.

Een beker moet minstens één revi’iet bevatten. Dat is totaal:

· Volgens de Rav Avraham Chaïm Naeh:
86,4 ml./beker x 4 = 345,6 ml. per persoon

· Volgens Rav Mosjeh Feinstein:
121,39 ml. x 4 = 485,56 ml. per persoon

· Volgens de Nodé Bejehoedah:
149,3 ml. x 4 = 597,2 ml. per persoon

Rode wijn geniet de voorkeur (Sj.A. 472:11).

Men mag gekookte en/of gekruide wijn nemen, maar het beste is ongekookte en ongekruide wijn (Sj.A. 472:2 en M.B. 472:39-40).

Rav. Sjlomo Zalman Auerbach vroeg zich af waarom de geleerden het getal vier juist verbonden met wijn en ons verplicht hebben vier glazen wijn te drinken. Waarom hebben ze ons niet verplicht om bijvoorbeeld vier noten te eten? En dan zouden de kinderen vragen: Waar zijn die vier noten voor? En ook dan zouden wij over de vier soorten verlossing kunnen vertellen. Tenslotte hebben veel mensen last van die vier glazen wijn. Waarom moeten wij speciaal wijn drinken en is druivensap (eigenlijk) niet voldoende?

De reden dat wij wijn drinken is als volgt, aldus R. Sjlomo Zalman Auerbach: Tora spreekt (in Sjemot 6:6-7) van vier soorten van verlossing:

1. Ik zal jullie wegvoeren van de Egyptische dwangarbeid. Dit is een verlossing van fysieke arbeid.

2. Ik zal jullie redden uit de slavernij. Alle sporen van de status van dienstbare slaven worden weg​ge​nomen.

3. Ik zal jullie verlossen met uitgestrekte arm. Dat betreft de daadwerkelijk verwijdering van de Joden uit Egypte.

4. Ik zal jullie voor Mij nemen als een volk. Dit wijst op een geestelijke verheffing van de Joden tot G-ds eigen uitverkozen volk.

Zo bouwt dus iedere volgende uitdrukking van verlossing op de vorige, er is een voortdurende versterking van het verlossingsproces. Dat wordt weergegeven door de vier bekers wijn. Noten of vruchten hebben geen verband met het bovenstaande, maar wijn heeft eveneens een cumulatief effect. Met iedere beker wordt de vreugde groter en zo voelen wij mee met de toenemende vreugde van de uittocht uit Egypte.

Nog een verklaring: De Talmoed vermeldt in Berachot 35a: Men zingt geen loflied anders dan over wijn, want wijn maakt de mensen blij en dat maakt G-d blij, zoals er staat in Sjoftiem9:13: „De druivenrank zei tegen hen: Heb ik mijn wijn , die de mens en G-d blij maakt, tegen gehouden?”
Karpas (radijs) כַּרְפַּס
1. Het woord כַּרְפַּס anders geschreven geeft: ס"פרך. Dat betekent:


ס' = 60 (myriaden) = 600.000 joden


פרך = brekende arbeid

Daarom. bij de karpas (radijs) leunt men niet.

2. De radijs is een herinnering aan de bittere voorgerechten die men vroeger at om de eetlust op te wekken. Dat doopte men dan eerst in water.

3. In plaats hiervan gebruikt men ook wel: selderij, witlof, gekookte aard​appe​len, mits dit alles niet te gebruiken is in plaats van maror.

Zout water
Om de radijs in te dopen. 

1. Ze symboliseren ook de tranen van onze voorouders.

2. De verwoesting van Sedom en de verandering van de vrouw van Lot in een zoutpilaar gebeurde op Pesach. Sedom werd verwoest vanwege zijn ongast​vrijheid. De Hağadah moedigt ons aan om gastvrij te zijn.
Ei
Na de verwoesting van de Tempel hebben de geleerden ingesteld dat men twee soorten gekookt voedsel op de Seder-tafel moet zetten, de één ter herinnering aan het vlees van het geofferde Pesach-lam, de ander ter herinnering aan het chağiğah-offer. Die werden allebei op de 14de Niesan in de Tempel geofferd. Het is de gewoonte geworden dat men als herinnering aan het chağiğah-offer een ei neemt. Hiervoor zijn verschillende verklaringen:

1. Een ei in het aramees is בֵּיעָא en dat is verwant met het eveneens aramese woord בָעָא, dat wens betekent, de wens van G-d om ons uit Egypte te voeren met uitgestrekte arm (M.B. 473:23).

2. De Misjna Broera schrijft ook dat vele rouwbedrijvenden de minhağ hebben om eieren te eten en men eet ze nu, met Pesach, om te rouwen over de Tempel.

3. De Rema schrijft dat het de minhağ is om het ei te roosteren.

Maror
De Misjna in Pesachiem 2:6 noemt vijf soorten groente die gebruikt mogen worden als bitterkruid: Sla, andijvie, mierikwortel, charchavina en maror. Het is geschreven in volgorde van preferentie.

De mierikwortel moet worden fijngeraspt, omdat hele stukje wortel gevaarlijk kunnen zijn en men kan er dus niet genoeg van eten en dan de mitswa mee vervullen. Men moet het fijnraspen tot het laatst bewaren, anders gaat de smaak verloren. Maar als men het in een afgesloten plastic doosje bewaart en in de koelkast zet mag men het van te voren bereiden.

Wanneer iemand te zwak of ziek is om de hele vereiste hoeveelheid van de maror in één keer te eten, dan mag hij dat uitspreiden over de tijd van 2-9 minuten.

Andijvie en sla moeten zeer zorgvuldig op wormen worden nagekeken.

Charoset
Ter herinnering aan de goede en zoete dingen in Egypte.

Ook ter symbolisering van de leem en de klei waarvan de bouwstenen voor de pyramiden gemaakt werden.

Voordat de maror in de charoset gedoopt wordt, hoort men daar enkele druppels wijn aan toe te voegen, als symbool voor de vele druppels bloed die de Joden in de Egyptische slavernij lieten.

Het gebraden of gekookte beentje
Zeroa = arm, voorpoot, de uitgestrekt arm van Hasjem bij de uittocht van Egypte.

Het is ook een herinnering aan het Pesachoffer, dat wij niet meer mogen eten. Dus we eten geen gebraden lamsbeentje.

Matsot
Er zijn poskiem  die zeggen dat alle aanzittenden drie matsot voor zich moeten hebben tijdens de voorlezing van de hağadah en daarmee aanvullen van de Seder-schotel.

Er zijn poskiem die zeggen dat ieder er twee moet hebben.

Er zijn poskiem die zeggen: de mannnen elk twee, de vrouwen doen samen.

Er zijn poskiem  die zeggen iedereen mag uit een gemeenschappelijke pot aanvullen.

De meeste poskiem geven er de voorkeur aan dat ieder zijn eigen matsot voor zich heeft.

Naar mijn bescheiden mening is het het beste als alle mannen (behalve de leider) twee afgedekt matsot voor zich hebben, terwijl er voor de vrouwen een extra schotel met afgedekte matsot in het midden van de tafel staat, waaruit de vrouwen gemeenschappelijk kunnen nemen.
Hoeveel matsa moet men eten?

Men moet driemaal matsa eten tijdens de Seder. 

De eerste keer eet men van de bovenste en de middelste matsa en men neemt van beide een hoeveelheid van een olijf grootte, en wel:


Van de bovenste, die is voorgeschreven door Tora, 
1/3   = 0,33 matsa (fabriekmatsa)

Van de middelste, volgens de geleerden: 
1/5  = 0,20 matsa,


Dus samen iets meer dan een halve matsa: 
         0,52 matsa.


Het is goed om te verzwaren tot totaal 2/3 matsa.

Bij „Sandwich Hilleel” en Afikoman die beiden mideRabanan zijn, kan men volstaan met 1/5 en wie wil verzwaren neemt 1/3 matsa.

De leider van de Seder  breekt 1/3 van de bovenste matsa en iets meer dan ½  van de middelste halve matsa (dus ¼ van de oorspronkelijke hele middelste matsa) en dat eet hijzelf op. De rest verdeelt hij gelijkelijk onder de gasten indien die niet hun eigen matsot voor zich hebben liggen en die vullen dat wat zij van de leider hebben gekregen in ieder geval aan tot ½ tot 1/3 matsa.

Bij „Sandwich Hilleel” breekt de leider 1/3 van de onderste matsa, en dat eet hij op, de rest verdeelt hij onder de gasten en die vullen aan tot 1/3 met hun eigen matsa.

Bij de Afikoman, hetgeen een halve matsa is, breekt de leider 2/3 af (dat is 1/3 van een hele matsa) en eet dat zelf op, de rest deelt hij uit en men vult dat aan tot 1/3 matsa.

Eet smakelijk!
Als Erev Pesach op Sjabbat valt, zoals dit jaar

De eerstgeborenen vasten op donderdag.

Men zoekt naar chameets op donderdagavond.

Men laat voldoende chameets over voor twee maaltijden voor Sjabbat, de derde maaltijd mag men in dit geval doen met vlees of fruit. 
Het chameets dat men niet op Sjabbat nodig heeft, wordt op vrijdag verbrand.

Men zegt niet col chamiera na de verbranding van het chameets, zoals alle andere jaren maar men zegt dat de volgende dag, op Sjabbat voor het eind van het vijfde uur.






















U kunt Hilchot Pesach bestellen door € 7,50 over te maken op rekening nr. 50.38.21.322 bij de ABN-AMRO-bank in Nieuwerkerk a/d IJssel, ten name van H.Goldberg, Netanya, Israel, onder vermelding van „Hilchot Pesach” en door een email te sturen naar � HYPERLINK "mailto:zwigold@netvision.net.il" ��zwigold@netvision.net.il�, met vermelding van de overschrijving en uw bestelling. Zonder die begeleidende email zie ik uw overschrijving slechts eenmaal in de maand, en dan is wellicht Pesach al voorbij.





„En op de acht�ste dag zal hij wor�den besne�den” 


(Wajjikra 12:3)
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