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M

osjé leert de regels en beperkingen die gelden voor een eed en voor geloften — met name ook de rol die een echtgenoot en vader speelt bij het instant houden of annuleren van een gelofte. Bnei Jisraël voert oorlog tegen Midjan. Zij doden de vijf Midjanie​tische koningen, al de mannen, en Bil'am.  Mosjé is veront​waardigd dat er vrouwen zijn gevangen genomen, want zij waren juist de aanleiding voor het immorele gedrag van het Joodse Volk. Hij vermaant de officieren. De oorlogsbuit wordt geteld en verdeeld. De bevelvoerende officieren rapporteren aan Mosjé dat er niet één slachtoffer onder Israël was. Zij brengen een offer, dat door Mosjé en Elazar wordt aangenomen en in de Ohel Mo’ed (de Tent der Samenkomst) geplaatst. De stammen van Gad en Re’oeween, die grote kudden vee bezitten, verzoeken Mosjé te mogen achterblijven op de oostelijke Jordaan-oever, zodat zij het Land Israël niet binnen hoeven te gaan. Zij leggen uit dat het land ten oosten van de Jordaan bij uitstek geschikt is als grasland voor hun kudden.  Mosjé’s aanvankelijke reactie hierop is dat het de rest van de Israëlieten zal ontmoedigen, en dat het lijkt op de zonden van de spionnen. Zij verzekeren Mosjé dat zij eerst zullen helpen Israël te veroveren, en pas daarna zullen zij terug gaan naar hun huizen op de oostelijke Jordaan-oever. Mosjé staat het verzoek toe, op voorwaarde dat zij zich aan hun afspraak houden.
Inzicht in parasjat Mattot

„De nakomelingen van Gad en de nakomelingen van Re’oeween antwoordden Mosjé: ‘Uw dienaren zullen doen, zoals mijn heer beveelt’” (Bamidbar 32:25).
Dit is een vreemd antwoord. Dat wat Mosjé Rabbeinoe hen bevolen had, was niet anders dan wat zij zelf hadden voorgesteld, zoals Mosjé zelf in de pasoek daarvoor al zei: „Doen jullie wat over jullie lippen is gekomen.” Waarom zeiden zij dan dat zij zouden doen „zoals mijn heer beveelt,” in plaats van wat zij zelf hadden voorgesteld?

De Amsjinover Rebbe zegt dat het verschil in hun voorstel ligt om „gewapend voor de Bnei Jisraël uit te trekken,” terwijl Mosjé er steeds weer de nadruk op legde dat zij „voor Hasjem” zouden vechten, niet voor de Bnei Jisraël.
Wanneer de volken van de wereld ten oorlog gaan, doen zij dat voor ‘Koning(in) en vaderland’ – dat is de hoogst denkbare motivatie en niets kan eerzamer zijn. Zo niet Klal Jisraël: van Tora-studie tot de vervulling van de mitswot geldt, dat ieder motief dat pesoonlijk, hetzij individueel, hetzij op de gemeenschap gericht is, dat kan nimmer het ideaal zijn. Afhankelijk van de omstandigheden kan het totaal verkeerd of hoogstens acceptabel zijn, maar meer niet. Bij ons is het enige motiev lisjma – om G-ds gebod te vervullen. Zelfs als wij ten oorlog trekken, doen wij dat „voor G-d.”

De vertegenwoordigers van de stammen van Gad en Re’oeween hadden voorgesteld om voor Israël te vechten, Mosjé Rabbeinoe stelde hen voor om voor Hasjem te vechten. Dat zou tevens hun vertrouwen in Hasjem versterken en dan zou Hasjem hen zeker ook beschermen.
Verwisseling van taktiek

„En Bil’am, de zoon van Pe’or doodden zij met het zwaard” (31:8). 

Toen Bil’am erop uitging om Israël te vervloeken, was het zijn bedoeling hen met zijn mond te vernietigen, schrijft Rasji. Op die manier probeerde hij de eigenschap waar mee Hasjem Israël begiftigd had, over te nemen [en de stem is de stem van Ja’akov (Bereisjiet 27:22)]. Toen Israël erop uitging om Bil’am te doden, nam het de eigenschap over, waarmee Esav gezegend was: „De handen zijn de handen van Esav,” en doodden zij hem met het zwaard.
Hieruit blijkt duidelijk, schrijft de Chafeets Chaïm, dat ons voornaamste wapen en werktuig onze mond is. Wanneer iemands gereedschap in goede staat verkeert, kan men voorwerpen van top-kwaliteit maken, zegt hij, en daarom is het van het uiterste belang dat een Jood zijn spraak in goede conditie houdt (vrij van lasterpraat en roddel en boze woorden) en hij die uitsluitend gebruikt voor woorden vanTora, tefilla en dergelijke. Zo creëert hij myriaden van werelden  en heilige engelen, zoals Jesjajahoe (51:16) schrijft: „En ik zal mijn woorden in je mond leggen … om de Hemel te planten en de aarde te vestigen.” 
En dat is wat de Gemara in Choellien (58b?) bedoelt met: „Wat is de taak van een mens in deze wereld? Zichzelf stom te maken. Geldt dat ook voor woorden van Tora? Daarom schrijft Tora: ‘Spreek rechtvaardig.’”
Haftara parasjat Mattot (Jeremiahoe 1:1-2:3)

Deze Haftara wordt uitsluitend gelezen als Mattot alleen wordt gelezen. Als Mattot en Mas’ei samen gelezen worden, dan leest men de haftara van Mas’ei.

De Haftara begint met een korte inleiding van Jeremiahoe zelf over het tijdperk waarin hij leefde. Daarna vertelt hij hoe Hasjem hem tot Navi benoemd heeft. Jeremiahoe krijgt een visioen van een vroegbloeiende amandelboom. Daarna krijgt hij een visioen van een pot die op het vuur staat. Hasjem voorspelt een invasie van het land vanuit het noorden en de straf voor de bewoners van het land wegens hun slecht gedrag. Hem wordt opgedragen het volk toe te spreken en te waarschuwen. Jeremiahoe wordt aangemoedigd niet bang te zijn, want Hasjem zal hem beschermen. Jeremiahoe houdt zijn eerste toespraak tot het volk.

Verband met de Joodse kalender

Tot nu toe hadden de wekelijkse haftarot verband met de parasjat hasjawoea. Vanaf de vastendag van 17 Tamoez zullen de haftarot verband houden met de kalender en met historische gebeurtenissen. Op de Sjab​battot tussen 17 Tamoez en 9 Av worden drie „straf-haftarot” gelezen. Daarna volgen er zeven „troost-haftarot” en daarna twee „tesjoewa-haftarot”.

De bedoeling van deze haftarot is om inzicht te krijgen in het waarom van de historische gebeurtenissen en hoe wij ons gedrag kunnen verbeteren, om het Beit Hamikdasj spoedig te laten herbouwen.

Deze eerste haftara uit het boek Jeremiahoe gaat, evenals de volgende haftarot, over de Verwoesting. Welnu, wij leven nu in de drie weken die leiden tot Tisja beAv, de dag waarop wij de Verwoesting gedenken.

Deze Verwoesting was echter geen willekeurige natuurramp, maar een door Hasjem welgeplande gebeurte​nis, als straf voor ons onbehoorlijk gedrag. Maar het was ook geen wraakoefening van Hasjem voor dat gedrag, maar bedoeld om op te bouwen, zoals vers 10 zegt: „Ik heb je aangesteld … ook om op te bouwen.” Hasjem wil dat wij tesjoewa doen. En al onze vijanden zullen gestraft worden.
Vroegrijp

„Voordat Ik jou in de baarmoeder gevormd had, kende ik jou al” (Haftara).
Toen Reb Baroech van Mezhibuzh, de kleinzoon van de Baal Sjem Tov een klein jongetje was, introduceerde zijn melamed op school hem voor de eerste keer in de studie van de Talmoed. Toen hij zag dat het eerste blad met tekst met de letter ב, de tweede letter van het alfabet, genummerd was, vroeg het kind: „ En waar is bladא , de eerste bladzijde?”

De melamed legde hem geduldig uit dat blad א de titelpagina was, met de naam van het traktaat.
„Dan begin ik met de eerste bladzijde,” kondigde de jonge leerling aan. „Hier staat בָּבָא קַמָא – Bawa Kama, ziet u wel. De naam van dit traktaat bestaat uit de beginletters van בָּרוּךְ בֶּן אָדִיל, קָדוֹשׁ מִבֶּטֶן אִמוֹ – Baroech de zoon van Adel, heilig vanaf de baarmoeder van zijn moeder.”
De „Drie Weken” tussen de 17e Tammoez en Tisja BeAv
De „Drie Weken” tussen de 17e Tammoez en Tisja BeAv zijn door de hele geschiedenis heen dagen van ongeluk en rampen geweest voor het Joodse volk. In deze periode  werden zowel de Eerste als de Tweede Tempel ver​woest, behalve de overige vreselijke tragedies die in die periode plaatsvonden.

Deze dagen worden ook wel de periode „tussen de benauwenissen” (bein hametsariem) genoemd, in over​een​komst met het vers (uit Klaagliederen 1:3): „Al haar vervolgers hebben haar overweldigd binnen de benauwe​nissen.”

Op de Sjabbattot gedurende deze drie weken worden er hoofdstukken uit Jesjajahoe en Jeremiahoe gelezen, die gaan over de verwoesting van de Tempel en de ballingschap van het Joodse volk.

In deze tijd worden verschillende tekenen van rouw in acht genomen door heel het volk. We veminderen de vreugde en de feestelijkheid. En daar de attribruut van de G-ddelijke rechtspraak acuut gevoeld wordt, vermijden wij potentiële of riskante ondernemingen.
Enkele aspecten van rouw tijdens de drie weken
1. Er worden geen huwelijken gesloten. (Maar verlovingsfeesten zijn toegestaan.) 

2. We luisteren niet naar muziek. 

3. We vermijden alle openbare feestlijkheden –  speciaal die waar gezongen en gedanst wordt met muzikale begeleiding. 

4. We vermijden pleziertochtjes of andere ongewone onderhoudende activiteiten. 

5. Haren worden niet geknipt en we scheren ons niet. (Vingernagels mogen geknipt worden tot de week waarin Tisja BeAv valt.) 

We zeggen geen Sjèhèchianoe voor nieuw voedsel of nieuwe kleren, behalve op Sjabbat.
DE MITSWOT VAN DE WEEK
In het Nederlands vertaald door Zwi Goldberg

Deel II: De Mitswot Lo-Ta’asei [de verboden]  nrs. 33 - 37
Overgenomen uit Sefer haMitswot hakatsar van de Chafeets Chaïm. [Wat tussen rechte haken staat, is door de samensteller toegevoegd.]

-------------------------------------------------------------------------------------------------------

33. Het is verboden om een Jood te kidnappen

zoals er geschreven staat: „Je zult niet stelen” (Sjemot 20:13). En onze Geleerden, hun aandenken zij tot zegen, leerden (Talmoed Bawli traktaat Sanhedrin 86a) dat dit een waarschuwing is voor iemand die een Jood wil kidnappen. Wanneer hij hem in slavernij verkoopt, overtreedt hij bovendien nog een verbod, zoals er geschreven staat (in Wajjikra 25:42): „Zij zullen niet als slaven verkocht worden.” Een kidnapper is de dood niet schuldig voordat hij een Jood gekidnapt heeft, hem in zijn gebied gebracht heeft, van hem gebruik maakt en hem aan anderen verkoopt. Wanneer hij hem verkoopt aan de vader of broer van de gekidnapte, is hij vrij van straf.

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

34. Het is verboden om enig voorwerp of geld te stelen

zoals er gschreven staat (Wajjikra 19:11):  „Je zult niet stelen.” Het verbod geldt voor alles dat waarde heeft van een proeta of meer. Het maakt geen verschil uit of men dit steelt van een Jood, een minderjarige of een niet-Jood, hij moet het terugbetalen. Het is door Tora verboden om wat dan ook te stelen, en dat geldt zelfs voor iets met minder waarde heeft dan van een proeta maar is is dan niet strafbaar]. Het is ook verboden om iets voor de grap te stelen of „weg te nemen” of met de bedoeling om het weer terug te geven of met de bedoeling om ervoor te betalen. Het is ook verboden om iets te kopen waarvan verondersteld kan worden dat het waarschijnlijk gestolen is.

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

35. Het is verboden om iets van een ander met geweld te roven

zoals er geschreven staat (Wajjikra  19:13): „Je zult hem niet beroven.” Dit verbod geldt voor alles, ter waarde van een proeta of meer. Echter ook minder dan dat is verboden [maar niet strafbaar], zoals bijvoorbeeld iets ter waarde van een halve proeta. Als iemand iets ter waarde van een proeta van zijn naaste rooft, is het alsof hij hem van zijn leven heeft beroofd.

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

36. Het is verboden iets van geldswaarde te ontkennen

want er staat geschreven (Wajjikra 19:11): „Je zult ook niet vals handelen.” Dit is een waarschuwing tegen het valselijk ontkennen van iets dat een waarde heeft van een proeta of meer. Dit heeft betrekking op het valselijk ontkennen dat men een lening heeft gekregen of iets in bewaring heeft gekregen. Het geldt ook voor roof en oplichting en bedrog, of voor iemand die iets gevonden heeft en het niet teruggeeft. Als de eigenaar het van hem terugeist en hij ontkent valselijk dat hij het niet bezit, dan overtreedt hij dus dit verbod en wordt hij gediskwalificeerd als getuige [dat wil zeggen hij mag niet meer bij een rechtzaak voor een Beit Din als getuige optreden, want we vertrouwen hem niet meer].

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

37. Het is verboden om iets van een ander wederrechtelijk vast te houden

zoals er geschreven staat (Wajjikra  19:13): „Je zult je naaste niet iets onrechtmatig onthouden.” Dit betekent dat iemand niet een voorwerp van geldelijke waarde aan zijn naaste mag onthouden, wanneer dat met de instemming van die naaste in zijn handen is gekomen, en nu wil hij het niet meer teruggeven. Dit geldt bijvoorbeeld voor een lening of voor loon dat iemand verdiend heeft en de ander kan het niet van hem terugkrijgen omdat hij te krachtig is. Dan overtreedt men dit verbod.

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

    
Onze Geleerden van vroeger
Een serie verhalen uit de Talmoed en Midrasj over de Geleerden uit de tijd van de Misjna

Sjim’on Ha-Tsaddiek
Sjim’on Ha-Tsaddiek (Sjim’on de rechtvaardige) was Hoge Priester tijdens de Tweede Tempel-periode. Hij was de laatste van de „Mannen van de Grote Vergadering” (zie Pirkei Awot 1:2). Zijn buitengewone eigenschappen als een heilige priester en een energiek leider tegelijk werden beschreven door zijn jongere tijdgenoot Ben Sira, die in Sjim’on het ideale type van de Hoge Priester zag.
1. Alexander de Grote
De 21e Kislev is de Dag van Har Geriziem
, de dag waarop de Koetie’s
 aan Alexander de Grote
 toestem​ming vroegen om de Tempel van Hasjem in Jeruzalem te vernietigen. Dit werd hun toegestaan.
Toen Sjim’on Ha-Tsaddiek dit hoorde
, trok hij onmiddellijk zijn priesterkleren aan, en trok, begeleid door de notabelen van Jeruzalem de Keizer tegemoet. Met fakkels in hun handen, wandelde de optocht de hele nacht door, totdat zij tegen de ochtend de Keizer ontmoetten.

„Wie zijn dat?” informeerde Alexander toen hij hen in het vroege ochtendlicht zag naderen.

„Dat zijn de Joden die tegen u in opstand komen
,”antwoordden de Koetie’s.

Toen zij Antipatris
 bereikt hadden, kwam de zon op en ontmoetten de twee partijen elkaar. Toen Alexander Sjim’on Ha-Tsaddiek zag, steeg hij af van zijn paard en boog voor hem.

„Buigt een groot keizer als u voor deze Jood?” riepen de Koetie’s in verbazing uit.

„Een engel in de gelijkenis van deze man zag ik voor mij vechten op het slagveld,” antwoordde Alexander.

„Wat is het doel van uw komst? vroeg Alexander aan de Joodse delegatie.

„Is het mogelijk dat heidenen
 u verleiden om een Tempel te verwoesten, waarin voor u en voor het voortbestaan van uw keizerrijk gebeden wordt?”
 antwoordde Sjim’on.
„Wie zijn die heidenen? vroeg Alexander.

„Deze koetie’s die hier voor u staan.

„Zij zijn in jouw handen overgeleverd,” antwoordde Alexander.
Toen zij aankwamen bij Har Geriziem ploegden zij het om en zaaiden er tuinbonen, en zo deden zij met Har Geriziem wat de Koetie’s hadden willen doen met de Tempelberg en de Tempel van Hasjem.
Daarom werd die dag tot een dag van vreugde verklaard. 

(Uit Megillat Ta’aniet
 9, en Joma 69a.)
Rouw over het Beit Hamikdasj
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Rav Jisrael stond bekend als een tsaddiek, die Hasjem diende met grote passie. Tijdens de Jamiem Nora’iem [de Hoge Feestdagen] kwa​men de mensen van heinde en verre, om zijn roe​rende gebeden te horen. Ieder jaar, midden tijdens de tefilla, stortte hij ineen en brak in bitter huilen uit.

Op een jaar, tijdens de Negen Dagen, was Rav Jisrael met groot enthousiasme aan het bensjen [de dank​zeg​ging na een broodmaaltijd]. Voordat hij begon aan de beracha Oewenei Jeroesjalajiem stopte hij even om te me​di​teren over de woorden die hij zo meteen ging zegen. Hij zag in gedachte het Beit Hamikdasj voorzich. Hij zag de Kohaniem de korbanot [offers] brengen en het bloed sprenkelen op de wanden van het Mizbeiach [altaar]. Hij zag in zijn verbeelding hoe de kohen de ingewanden van de vogel-offers omlaag gooide, waar zij op wonderbaarlijke wijze door de Tempelvloer werden geabsorbeerd.

In het midden van zijn overpeinzingen kwam hij weer tot zichzelf en realizeerde hij zich dat alles wat hij zojuist gedroomd had, slechts verbeelding was en dat het Beit HaMikdasj in ruïnes lag. Deze plotselinge realisatie schokte hem en hij werd gegrepen door een overweldigend gevoel van wanhoop. Hij pakte een mes van de tafel en maakte een eind aan zijn leven. (Sjibolet Haleket 155)
Na dit incident ontwikkelde zich de minhag om messen van tafel te vewijderen voordat men benjst (Sjoelchan Aroech 180:5). 

Op het eerste blik is deze gewoonte moeilijk te verteren. Zou het werkelijk mogelijk zijn dat iemand van ons zo ontsteld raakt, dat hij zelfmoord zou plegen na de maaltijd? Wij zijn nauwelijks in staat om een enkele traan te vergieten op Tisja BeAv!

Onze Geleerden begrepen dat zelfs al hebben wij niet dit niveau van begrip bereikt, dat de herinnering aan deze gebeurtenis ons kan inspireren deze gevoelens wel te ontwikkelen. Onze Geleerden hebben de dagen vóór Tisja BeAv bestemd als een speciale tijd om aan deze emoties te werken .

„Jeruzalem zal op de voorgrond van mijn feestviering staan” (Tehilliem 137:6). Simcha – vreugde – is een gevoel van tevredenheid; zolang als wij het Beit Ha-Mikdasj moeten missen, mogen wij geen volledige vreugde voelen, want zonder de Tempel kan onze vreugde nooit compleet zijn.

Hoe drukken wij deze gevoelens uit? Kleren, huizen, eten, muziek en huwelijken wekken allen grote vreugde op. Onze Geleerden hebben gezegd dat wij één onderdeel van deze activiteiten buiten gebruik moeten stellen, zodat wij ons zullen herinneren dat zonder Beit HaMikdasj onze vreugde incompleet is.

Het hele jaar verminderen wij onze vreugde slechts minimaal. Maar tijdens de periode van de drie weken, tussen 17 Tammoez en Tisja BeAv beperken wij onze vreugde op een bredere schaal en passen dat toe op onze dagelijkse bezigheden. Alleen al door te denken over deze halachot kunnen wij geïnspireerd worden, zodat wij voelen hoezeer wij het Beit Ha-Mikdasj missen.

Kleding

„Een vrouw mag sieraden dragen en zich mooi maken, maar zij moet niet al haar sieraden tegelijk dragen” (Sjoel​chan Aroech 560:2). Hoewel een vrouw wordt aange​moedigd om zich voor haar echt​genoot mooi te maken, hebben onze Geleerden be​slist dat zij in deze tijd niet al haar sieraden tegelijk moet dragen. Zij hoopten daarmee te bereiken dat wij ons zouden herinneren dat wij een veel grotere bron van vreugde mis​sen: het Beit Ha-Mikdasj.
Tijdens de huwelijksinzegening draagt de bruid geen zilvere kroon of tiara en onder de choepa wordt een glas gebroken. Omdat dit bedoeld is om het verdriet van de verwoesting op te wekken, nemen wij daarvoor een heel glas van enige waarde.

Huis

Het is de gewoonte dat een Jood een stukje van ongeveer 116 cm2 van de muur tegenover de in​gang van zijn huis, onbepleis​terd laat, ter herinne​ring aan de ver​woes​ting. Tijdens de negen dagen ma​ken wij geen verfraai​ingen aan ons huis en verven wij het niet.

De maaltijd

We laten een plaats aan tafel onbe​zet, hetgeen het gemis van de Tem​pel duidelijk tot uitdruk​king brengt: er mist iets. Tijdens de negen dagen (behalve op Sjabbat) eten wij geen vlees en drinken wij geen wijn. Dat helpt ons herinneren aan de dier- en plengoffers in de tijd van de Tempel, die wij nu niet meer kun​nen brengen.
Een maand van voorspoed en een maand van ongeluk

De Gemara (Ta’aniet 29b) en de Sjoelchan Aroech 551:1) leggen een verband tussen de maand Adar en de maand Av: „Zo als wanneer Av be​gint, dan verminderen wij onze vreug​de, zo als Adar aanvangt, vermeer​dert onze vreugde.” 

De Zohar geeft inzicht in dit feno​meen: „Twee maanden van het jaar staan onder controle van Esav, Tamoez en Av.
Av had een maand van vreugde moeten zijn, want toen bereidden wij ons voor om het Land binnen te trekken. Met de acceptatie van de verhalen van de verspieders werd het een maand van rouw, waarin de nakomelingen van Esav een voordeel over ons hebben. Maar als Adar komt, keert het getij.
(Uit HaModiah, met toestemming) 

Jaargang IV, nr. 24

Mag men talmen met het maken van Kiddoesj op vrijdagavond?

De Sjoelchan Aroech (271:1) schrijft dat „men moet eten, zodra men thuiskomt.” Waarom zoveel haast?

We leren van de Gemara in Pesachiem 106a van de pasoek „zechor et jom hasjabbat lekadsjo” dat men kiddoesj over wijn moet maken bij het begin van de Sjabbat. De Toer legt uit dat dit betekent dat men zich moet haasten om de kiddoesj te zeggen. De reden is, dat hoewel Sjabbat op zichzelf al heilig is, wij opdracht hebben het met een kiddoesj in te wij​den en daarom hoe eerder hoe beter.

We zouden dit kunnen vergelijken met de aankondi​ging van een geëerde gast. Een gast wordt aange​kon​digd bij zijn aankomst, niet na zijn aankomst.

Maar de Mechaber zegt dat men onmiddellijk moet eten en die heeft het niet over kiddoesj?

De Mageen Awraham (271:1) was verstoord over deze anomalie en hij verklaart dat het de bedoeling van de Sjoelchan Aroech is dat men zo spoedig mogelijk  kiddoesj moet maken, om de Sjabbat zo spoedig moge​lijk in te wijden
. De conclusie is dat men zo spoedig mogelijk kiddoesj moet maken.

Wanneer men nog geen trek heeft, mag men dan een beetje wachten met de kiddoesj?

Gebaseerd op het bovenstaande zou men denken dat men onmiddellijk kiddoesj moet maken, ongeacht of men trek in eten heeft of niet. Echter, juist het tegen​deel is waar. R. Menachem Azaria uit Pano (de Rama uit Pano)
 heeft gepaskend dat als men geen honger heeft, men mag wachten met de kiddoesj. De Sjabbat-maaltijd hoort namelijk gegeten te worden met trek
. Dat is reeds voldoende reden om de kiddoesj uit te stellen totdat men die trek heeft.

Voor wat betreft het inwijden van de Sjabbat met de kiddoesj, schrijft de Rama MiPano dat aangezien men al kiddoesj tijdens het avondgebed (ma’ariv) gezegd heeft, waarbij men het Bijbelse gebod om de Sjabbat in te wijden al zonder wijn verricht heeft, mag men de maaltijd en de kiddoesj uitstellen totdat men trek krijgt.
Wie gaan voor, mijn gasten of mijn trek?

De Misjna Beroera (271:1) is tamelijk onbuigzaam, als hij schrijft dat sjalom bajit, gasten en bedienden voor​rang hebben boven de eigen honger of het ontbreken daarvan. Daarom geldt dat als anderen zouden lijden omdat de gastheer wil wachten, totdat hij trek krijgt, dan mag hij niet wachten, maar moet hij zo spoedig mogelijk kiddoesj maken.

Kan een vrouw kiddoesj maken voor een man?

De algemene regel in de halacha is dat iemand een ander motsie kan maken (kan vrijstellen van diens ver​plich​tingen) met de kiddoesj of met een andere verba​le mitswa, waaronder sjofar-blazen) als beiden het​zelfde niveau van plichting hebben. [Dat wil zeg​gen als alle​bei hun verplichting mideRabbanan of allebei mide​Oraita zijn of de „vrijmaker” de ver​plich​​ting mide​Oraita heeft en de vrijgemaakte mide​Rabbanan (maar niet omgekeerd).] Dus bij​voor​beeld, een vol​wassene kan een kind vrij​ma​ken, want het verplich​tingsniveau van de volwassene is hoger dan die van het kind, maar het kind kan niet de vol​wassene motsie maken (in de meeste gevallen). Vrouwen hebben pre​cies dezelfde verplichting om kiddoesj te maken als mannen en daarom mag een vrouw kiddoesj maken voor een man, indien nodig (Sj.A. 271:2 en M.B. 271:3). De poskiem (zie M.B. 271:4) voegen daar echter aan toe, dat een vrouw uit be​scheidenheid geen kiddoesj hoort te maken voor een man, tenzij hij naaste fami​lie is.

Waarom zijn vrouwen verplicht kiddoesj te maken. Het is toch een mitswa asee sjèhazman grama?

Hoewel vrouwen in het algemeen zijn vrijgesteld van mitswot om iets te doen, die tijdgebonden zijn, zoals sjofar, soeka, loelav, sjema, enz., leert de gemara dat net zoals zij verplicht zijn zich aan de verboden van Sjabbat te houden, zo ook moeten zij kiddoesj maken.
De reden is, dat de sjamor en de zachor die in de Tien Geboden genoemd worden, door Hasjem tege​lijk wer​den uitgesproken en daarom gelden zij alle​bei zowel voor mannen als voor vrouwen. Sjamor staat voor de verboden melachot van Sjabbat, zachor staat voor de kiddoesj.

Als vader niet thuis is, wie maakt er dan kiddoesj, moeder of een kind?

Als de zoon onder de leeftijd van bar mitswa is, dan maakt de moeder de kiddoesj. Het kind kan zijn moe​der niet vrij​maken, want zijn verplichting is alleen maar die van chi​noech – training, terwijl de moeder volledig verplicht is.
 Wanneer het kind al (gods​diens​tig) meerderjarig is, dan heb​ben beiden dezelfde verplichting en ieder van hen mag kiddoesj maken.






























� Har Geriziem (de berg Geriziem) en Har Ewal, gelegen resp. ten noorden en ten zuiden van Sjechem in Samaria, in het centrum van Israël, werden gekozen voor de scènes van het Verbond met het volk Israël, toen zij het land Israël binnentrokken. Bij die gelegenheid werden de zegeningen uitgesproken tegen Har Geriziem (Dew. 11:26 en Dew. 27). Daarom noemen de Samaritanen deze berg de „Berg van de Zegeningen” en daar hebben zij hun tempel op gebouwd.


� De Koetie’s of Samaritanen, waren een mengeling van originele Israëlische inwoners van Samaria en kolonisten, die door de Assyrische koningen uit andere delen van het Assyrische rijk naar Samaria werden gebracht, om het land te bevolken, nadat de Tien Stammen in ballingschap waren weggevoerd. Zij werden door de Joodse Gemeenschap, die teruggekeerd was uit de Babylonische ballingschap, niet geaccepteerd, maar zijn een afgescheiden gemeenschap in het land gebleven, tot aan de dag van vandaag. Zij tellen nu ongeveer nog slechts 300 zielen en leven in de omgeving van Tel Aviv, maar trekken jaarlijks naar Sjechem, dat vlak bij de berg Geriziem gelegen is, om daar, onder leiding van hun Hoge Priester hun offers te brengen.


� Toen Alexander de Grote Darius III, de laatste koning van Perzië versloeg (in 333 v.G.J.), veroverde hij ook Jehoeda, dat sinds Cyrus, een deel van het Perzische Rijk vormde.


� In de periode van de Tweede Tempel, tot aan de opstand van de Maccabeeën, was de Hoge Priester zowel de politieke als de geestelijke leider van het volk.


� Alexander had militaire steun gevraagd tegen de Perzen, hetgeen de Hoge Priester geweigerd had, omdat hij een eed van trouw aan Darius gezworen had (zie Josephus Flaphius: Antiquities).


� ± 15 km ten oosten van Tel Aviv.


� Josephus schrijft dat een visioen, met de gelijkenis van de Hoge Priester aan Alexander in een droom verschenen was, toen hij nog in Macedonië was en die had hem aangemoedigd Azië te veroveren.


� De Samaritanen aanbaden een afgod op de berg Geriziem.


� Sinds de Babylonische Ballingschap was het de gewoonte van de Joden in de dagen van de Profeet Jeremiahoe om te bidden voor het welzijn en de vrede van de Regering en het land onder wiens protectie zij leefden. Deze gewoonte leeft door tot op de huidige dag en wordt over de hele wereld gevolgd, ook in Nederland, waar iedere Sjabbat een gebed wordt uitgesproken voor het welzijn van het Koninklijk huis en de Regering.


� Megillat Ta’aniet – Rol van het Vasten. Een oude verzameling van 35 datums in de Joodse kalender die de helden�daden en vreugdevolle gebeurtenissen gedenkt. Zij werden herdacht als nationale feestdagen, waarop vasten verboden was.





� Zie de Mechaber 273:3, zoals genoemd in de Esjel Awraham 271:1.


� Aangehaald door de M.A. 271:1).


� De M.B. 271:1 noemt dit een mitswa min hamoevchar.


� Als de moeder niet gedawend heeft, is zij waarschijnlijk mide�Oraita verplicht en als zij wel gedawend heeft, is zij mide�Rabbanan verplicht kiddoesj ter maken. Het is mogelijk dat als de moeder wel gedawend heeft en het kind niet, dat zij beiden het�zelfde niveau van verplichting hebben, namelijk mideRabbanan.
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