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Archief
Vrijdagavond eerste avond Chanoeka
Overzicht Parasjat Wajjesjev (Genesis 37:1-40:23)
J

a’akov vestigt zich in het land Kena’an. Zijn lievelingszoon Joseef brengt hem onrustbarende berichten over zijn broers. Ja’akov maakt voor Joseef een mooi kledingstuk met veelkleurige strepen. Joseef wakkert de haat van zijn broeders nog verder aan door hen te vertellen over zijn profetische dromen – korenschoven die zich voor zijn schoof buigen, en de zon, de maan en de sterren die voor hem buigen – ze zijn een aanwijzing dat zijn familie hem tot koning zal benoemen. De broeders beschuldigen Joseef van usurpatie en besluiten hem te executeren. Wanneer Joseef in Sjechem aankomt, waar zijn broers de kudden weiden, besluiten zij hem, op aanwijzing van Re’oeween, niet te doden maar hem in een put te werpen. Het was Re’oeweens bedoeling Joseef te redden. Jehoeda overreedt vervolgens de broers om Joseef uit de put te halen en hem te verkopen aan een karavaan voorbijrijdende Ismaëlieten. Re’oeween komt terug naar de put en vindt die leeg. Hij verscheurt van smart zijn kleren. De broers hebben het kledingstuk van Joseef in het bloed van een geslacht geitje gedoopt en tonen dat aan Ja’akov, die veronderstelt dat Joseef verscheurd is door een wild beest. Ja’akov is ontroostbaar. Intussen is Joseef in Egypte verkocht aan Potifar, de commandant van de lijfwacht van Par’o. Een apart hoofdstuk in de parasja is gewijd aan Jehoeda, wiens zoon Er voor straf sterft omdat hij weigert zijn vrouw Tamar zwanger te maken. Onan, Jehoeda’s tweede zoon trouwt met Tamar in een zwagerhuwelijk. Hij wordt onder vergelijkbare omstandigheden gedood. Wanneer de vrouw van Jehoeda overlijdt, probeert Tamar kinderen te krijgen van Jehoeda, omdat zij weet dat uit haar nakome​lingen via de lijn van Jehoeda en de dynastie van David de masjiach  zal voortkomen. Intussen stijgt Joseef in macht in het huis van zijn meester in Egypte. Zijn buitengewone schoonheid trekt ongewild de aandacht van de vrouw van zijn meester. Woedend als hij haar avances verwerpt, beschuldigt zij Joseef ervan geprobeerd te hebben haar te verleiden. Joseef wordt in de gevangenis gegooid. In de gevangenis voorspelt Joseef met succes de droom van de opperschenker van Par’o, die in ere hersteld wordt, en de droom van de chef-kok van Par’o die wordt opgehangen. Ondanks diens belofte, vergeet de opperschenker Joseef te helpen, en Joseef moet in de gevangenis blijven zitten.
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Maak ruimte voor Mosjiach
Uit de toespraken van Wijlen HaRav Aryeh Carmell zt”l
Wajjésjev Ja’akov – Ja’akov vestigde zich, gelukkig dat hij terug was, in de vredige omgeving van zijn vader en grootvader. Maar niet voor lang. Opnieuw wordt zijn rust verstoord – deze keer door zijn eigen kinderen.
De sjewatiem [de stammen]  voelen zich bedreigd dat Joseef zijn positie als Ja’akovs lievelingetje uitbuit om hen uit de familie te stoten. Jehoeda leidt hen tot de beslissing om Joseef als slaaf te verkopen, in plaats van om hem te doden. Zodra zij terug thuis komen, nadat zij de daad volbracht hebben, wordt de hele familie gedompeld in een niet te troosten verdriet.
De Tora breekt dan het verhaal over Joseef af, om zich te concentreren op Jehoeda, die een vrouw gaat zoeken. Zoals de Midrasj het formuleert: „Ja’akov houdt zich bezig met zijn rouwkleed en vasten. De sjewatiem treuren eveneens over de ravage die zij hebben aangericht. Re’oeween  is geschokt over het mis​lukken van zijn poging om Joseef te redden. Jitschak weet dat Joseef nog leeft, maar treurt met Ja’akov, aan wie hij de waarheid niet kan vertellen. Joseef beklaagt zich over de vernietigende veranderingen in zijn omstandigheden. Jehoeda is op zoek naar een vrouw en HaKadosj Baroech Hoe is bezig met de schepping van het licht van Mosjiach.”

Dit „licht van Mosjiach”, waarvan het eerste verschijnen had moeten zijn met de geboorte van Peretz, de voorvader van David, was bijna tot houtskool verbrand, nog voor het kans had gehad de wereld te betreden. Zijn moeder, Tamar was ter dood veroordeeld door verbranding, omdat zij de familie ontrouw zou zijn geweest.
Tamar was niet bereid om Jehoeda te schande te zetten. Zij vertrouwde op Jehoeda’s integriteit en hoopte dat hij in zou gaan op haar verhulde boodschap. Jehoeda kwam zijn eer en naam na en gaf toe:  ‘Tsadka, mimèni – zij heeft gelijk, het is van mij’.
De geschiedenis heeft bewezen dat de eigenschap om de eigen fouten te erkennen het kenmerk is van de ware leider. Voor Mosjiach, de uiteindelijke leider is dit een onmisbare eigenschap. Dus is het van vitaal belang dat deze eigenschap aanwezig zal zijn wanneer hij zijn licht laat schijnen. Het eerste doel van Mosjiach zal zijn om de hele wereld – met inbegrip van grote delen van het Joodse volk – tot het besef te doen komen, dat zij zich vergist hebben met betrekking tot hun doel en aspiraties  in het leven. Het is niet eenvoudig om mensen ertoe te krijgen om toe te geven dat zij fout waren, maar een leider die bereid is zijn eigen fouten te erkennen, zal het veel gemakkelijker vinden om deze boodschap over te brengen.
Chanoeka is een feestdag van Halleel en erkenning (Sjabbat 21b). Zoals de Sfat Emmet het verklaart: hoda’a – Hasjem bedanken voor onze redding – vereist dat we toegeven dat we fouten hebben gemaakt, die er in de eerste plaats de oorzaak van zijn dat wij ons de narigheid op de hals gehaald hebben.
Door onze naam Jehoediem –  zij die erkennen en toegeven – waar te maken, zullen we gereed zijn om Mosjiach in ons leven toe te laten.
(Met toestemming ovegenomen en vertaald uit „HaModia”.) 


De schoonheid van Griekenland in de tenten van Sjem

Door Rabbi Mordechai Dovid Neugroschel
Het ultieme doel van het Joodse volk is om de natuurlijke wereld te infuseren met de spirituele wereld van boven. Dit zit opgesloten in het woord voor Jood – Jehoedi. Alle Joden, ongeacht de stam waar zij toe behoren, staan bekend als het volk van Jehoeda. En inderdaad, de Jood die het best bekend staat onder die titel, is Mordechai Hajehoedi, die kwam uit de stam Binjamin. Maar zelfs nog vóór hem, in I Diwrei Hajjamiem (4:18), vinden we dat Jochèwed, de dochter van Levi als Jehoedia omschreven wordt.
De naam Jehoeda werd gekozen om het hele Joodse volk te vertegenwoordigen omdat het onze essentiële missie in het leven weergeeft – om het spirituele, G-ddelijke, in ieder aspect van deze fysieke wereld te brengen. De naam Jehoeda is samengesteld uit de vier letters van Hasjems Onuitsprekelijke Naam plus de letter dalet. Deze letter heeft de nummerieke waarde van vier, hetgeen inhoudt de vier fysieke basis​elementen, waar de wereld uit bestaat, namelijk vaste stoffen, vloeistoffen en vuur, d.w.z. gassen, en roeach – energie.
Ons doel is alles in deze wereld te heiligen met G-ds Naam. De Grieken, erfgenamen van de filosofieën en wereldbeschouwingen van Aristoteles en Alexander, wensten de fysieke wereld het centrum te maken van het universum en zij verminderden de status van het spirituele tot iets dat ontdaan was van iedere heiligheid. De Joden en de Grieken stonden daardoor tegenover elkaar met een onoverbrugbare levensbenadering.
Lang hiervoor zegende Noach zijn zoon: „Moge G-d Jèfet mooi maken, zodat hij in de tenten van Sjem zal wonen” (Genesis 9:27). Onze Geleerden verklaren dat de schoonheid van Jèfet manifest werd in zijn nakomelingen, het Griekse volk. Maar Noach specificeerde dat deze schoonheid zo verblijven in de tenten van Sjem – een referentie aan de plaats die centraal is voor de heiligheid van Hasjem, het Beit HaMikdasj. De plaats van het Beit HaMikdasj wordt in onze Tanach en in onze gebeden Zion genoemd. Op deze plaats moest de schoonheid van Jawan – Griekenland – floreren, geheiligd door de aanwezigheid van Hasjem.
De naam Zion bestaat in het Hebreeuws uit de letters tsaddiek plus de letters van de naam Jawan. De opdracht van het Griekse volk was om zijn natuurlijke schoonheid te verhogen met de heiligheid van de tsaddiek van de wereld – Hasjem, zijn Schepper. Met de tsaddiek is het volk Jawan geïdentificeerd met Zion; zonder Hem blijft het eenvoudig Jawan. De Grieken deden geen poging om het Beit HaMikdasj te vernie​tigen, zoals de Babyloniërs en de Romeinen deden. Zij wilden het overnemen en het verontreinigen. Zij wilden de tsaddiek van zijn plaats verwijderen, om zo de soevereiniteit van het spirituele over de fysieke wereld te niet te doen en het fysieke daarvoor in de plaats te verafgoden. Zij wilden Zion transformeren in Jawan.
Het brandpunt van de strijd tussen de Grieken en de Chasmoneeërs was het Beit HaMikdasj, de fundering van de spiritualiteit in de wereld. Het wonder van de olie, dat plaats vond na de oorlog, gebeurde binnen het heiligdom. De oorlog zelf werd gevoerd door de Kohaniem, de bewakers van het Beit HaMikdasj.

De oorlog tussen de Grieken en de Chasjmoneeërs – de strijd tussen de krachten van de natuur en het geestelijke – kan beschreven worden als de strijd tussen de getallen zeven en acht. Het nummer zeven vertegenwoordigt de natuur, daar alles in het universum, sinds het driedemensionaal is, gemeten wordt in zes punten – twee voor de lengte, twee voor de breedte en twee voor de hoogte. 
Het nummer acht vertegenwoordigt een hogere spirituele wereld die boven al het fysieke uitsteekt. Wanneer een Joods jongetje geboren wordt, wachten we tot de achtste dag en voeren dan de brit mila – de besnijdenis – op hem uit, om aan te tonen dat de essentie van de Jood zijn ziel is, dat zijn doel hoger is dat alleen maar de aarde te bewerken en zijn grondstoffen te gebruiken. Het Hebreeuwse woord voor acht – sjemona – heeft dezelfde letters als het woord voor olie: sjemen. Olie heeft de eigenschap dat het op alle vloeistoffen komt bovendrijven en daarboven blijft en olie is het symbool van de wijsdom in het Jodendom. De door G-d gegeven wijsheid van de Tora rijst naar boven en blijft op een verhevener niveau dan alle andere culturen en filosofieën. Voorts verlicht het de wereld, en demonstreert daarbij de werkelijke waarheid en het doel van ieder aspect van de natuur.
Het Soekot-feest duurt zeven dagen lang, onmiddellijk gevolgd door een achtste dag van Atsèret. Tijdens de eerste zeven dagen wordt ons opgedragen om een totaal van zeventig stieren te offeren op het heilige Altaar, corresponderend met de zeventig volken van de wereld, die de krachten van de natuur bejubelen en verafgoden. Op de achtste dag wordt ons geboden één enkele stier te offeen, die het unieke volk Jisraël representeert, dat spiritualiteit boven de wereld van de natuur plaatst.
Dit is een significant aspect van de Menora in het Beit HaMikdasj. De olie – de sjemen –  die correspondeert met het nummer acht en met spiritualiteit, brandt bovenop de zeven armen van de Menora, en demonstreert daarmee dat spiritualiteit, zoals belichaamd wordt door de wijsheid van Tora, heerst over het nummer zeven, de krachten van de natuur.
Enkele tientallen jaren geleden kwam een oude man naar de Kamer van de Holocaust, een Holocaust-museum op Har Zion, vergezeld van zijn neef. De man miste de toppen van alle acht zijn vingers; alleen zijn duimen waren ongeschonden. Het stel be​na​derde de curator van het museum met een onge​woon ver​zoek: om een Chanoeka​-kande​laar te maken in de vorm van de mismaakte handen van de oude man.
Een jaar later  kwam de neef terug naar het museum. Hij ver​telde dat zijn oom intussen was overleden en dat hij nu het geheim van zijn oom kon onthul​len. In het doden​kamp waar hij was opgesloten tijdens de Holocaust, was er geen enkele mogelijk​heid om Chanoeka-lichtjes aan te steken. Op de eerste avond van Chanoe​ka lag hij in zijn bed, niet in staat om te slapen, gestoord door het feit dat er geen menora voor het raam stond. Ten slotte stond hij op en liep naar het raam en gluurde erdoor naar buiten. Hij kon de gloed van het cremato​rium zien, dat zonder onderbre​ken dag en nacht brandde.
Plotseling, als geïnspireerd, hield de man een vinger tegen het glas zodat het leek alsof de gloed van zijn vinger omhoog kwam. Zo zat hij uren lang, te staren naar de gloed rond zijn vinger, terwijl hij die tegen de bevroren ruit gedrukt hield. De volgende avond drukte hij twee vingers tegen de ruit onder de gloed die hij uit de oven zag komen. De daaropvolgende avond drukte hij drie vingers tegen het raam en zo, alle acht avonden van Chanoeka, ondanks de onverdragelijke pijn die hij ervoer als hij zijn vingers tegen de bevroren ruit hield gedrukt. Alle acht vingers raakten hopeloos bevroren en moesten later geamputeerd worden. 

Dat is de reden waarom hij zo’n Chanoeka-menora wilde hebben – om de winter te gedenken, toen zijn vingers de kaarsen waren en de as van zijn broeders de vlammen.
Toen ik dit verhaal hoorde, overwoog ik er het belang van. Handen representeren onze connectie tot fysieke activiteit en bezittingen. Dat is een van de redenen dat wij onze handen iedere dag moeten wassen – om onze relatie met de fysieke wereld te heiligen. Deze Jood maakte van zijn handen een Chanoeka-menora, en drukte daarmee op de meest levendige manier  het begrip van Chanoeka uit – de transformatie van de fysieke wereld in een spiritueel voorwerp en kroning van de geest over alle fysieke inspanning.
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Een Joodse prinses wacht niet op haar prins.
Door Lori Palatnik
Iemand gaf mij tickets voor "Disney on Ice." Het thema was "Prinsessen." Dus ik bracht mijn twee kleine dochters, Bracha Leah en Malkie mee naar de ijsshow.

De arena was gevuld met families en kleine meisjes, die met hun toverstokjes zwaaiden, hun prinsessejurkjes aan hadden, en glinsterende kroontjes op hun hoofd droegen. Mijn dochters waren opgewonden en konden haast niet wachten tot de show zou beginnen. 

Het licht gaat uit, de muziek zwengt aan en de magie begint.

De regiseurs van de show kozen vijf verschillende Disney prinses-verhalen, variërende van het klassieke “Sneeuwitje” tot de meer recente “Kleine Zeemeermin.” De jonge meisjes van elk verhaal kwamen op en het verhaal van hun sprookje werd in verkorte vorm gespeeld, allemaal gracieus glijdend op het ijs. 
Een patroon deed zich al gauw voor. In elk verhaal werd een jong, mooi meisje moreel verleid door een slecht wezen en elke keer verprutste ze het en kwam ze in gevaar. Natuurlijk werd elk van hen gered door een moedige jonge man. 

Ja, "Some Day My Prince Will Come" - op een dag zal mijn prins komen ... om mij te redden. 

Omdat het een uittreksel van elk verhaal was en er heel vlug achter elkaar gespeeld werd, was het patroon en de boodschap overduidelijk: Geen zorgen meisjes; als je in de problemen komt, is de prins al onderweg. 

Mijn dochters zaten als betoverd op de punt van hun stoel. Ik was woedend. Ik keek om mij heen, in de hoop andere moeders te zien die op zijn minst geagiteerd waren door deze Disney propaganda. Het was te donker om gezichtsuitdrukkingen te kunnen lezen. Ik had zin om naar de  aankondiger te gaan, de microfoon uit zijn hand te gritsen en om te roepen:  
"Zijn er nog moeders die niet echt blij zijn met wat we hier te zien krijgen?!"

De show eindigde na een grote finale waarin al de prinsessen van het verhaal samen met hun prinselijke helden in een grote cirkel langs de tribunes schaatsten onder een overweldigend applaus. 

Toen wij het stadion verlieten, vroegen mijn dochters om hun een prinsesselijk souvenir te kopen. “Het is laat” zei ik. “Morgen is er weer school.” Maar ik bedoelde feitelijk: “Over mijn lijk!” We kwamen thuis. Ik stopte hun onder de wol. En terwijl de herinneringen aan musical prinsesjes in hun hoofdjes schaatsten, vertelde ik mijn man wat er was gebeurd. We konden op geen enkel vergelijkbaar thema in de TeNaCH – in de Tora, profeten of geschriften komen. Alleen exact het omgekeerde. Het verhaal van Chanoeka is daar een perfect voorbeeld van. 
Er is een halacha (Joodse wet), die zegt dat vrouwen zich 30 minuten moeten onthouden van werk, na het aansteken van de Chanoekia lichtjes. Zij horen zich te koesteren aan het schijnsel van de lichtjes. Waarom? Omdat het een Joodse vrouw was die het tij keerde in de oorlog tegen de Syrische Grieken, die uiteindelijk resulteerde in een ultieme overwinning voor het Joodse volk. 

De stof die je nooit op de Joodse school geleerd hebt. 

Haar naam was Jehoediet, of Judith. Ze was een jonge weduwe, de dochter van Jochanan de hoge priester. Haar stad werd belegerd door de Syrisch Griekse generaal Holofernes.  Het leger hongerden de Joden uit, die uiteindelijk bereid waren om zich over te geven. Jehoediet probeerde hun daarvan te weerhouden, zeggende dat ze G-ds volk waren en dat ze vertrouwen moesten hebben. 

Maar dat was niet het enige wat ze deed. Ze sloop de dik ommuurde stad uit met een mand gevuld met zoute geitenkaas en pure wijn, bedekt met een kleedje. Ze benaderde het vijandelijke kamp met haar vrouwelijke charmes en kreeg toegang tot de persoonlijke tent van de generaal zelf. Ze bood hem de zelfgemaakte kaas aan, waarvan hij naar hartenlust at en spoelde het weg met de wijn. (Van zout krijg je behoorlijk veel dorst)

Jehoediet wachtte tot de generaal in een roes geraakte, pakte zijn zwaard en hakte zijn hoofd eraf. Ze plaatste het bloederige hoofd in haar mandje en verliet kalm de tent. 
Toen ze de stad weer bereikt had, liet ze de mannen het hoofd van de generaal zien. Geshockeerd stelden ze het hoofd ten toon op het stadsplein zodat iedereen het kon aanschouwen. Toen ze over hun schaamte heen waren, dat deze jonge weduwe actie had ondernomen, waar zij bereid waren geweest om zich over te geven, werden de mannen opgezweept tot actie. 
Jehoediet moedigde hen aan om het moment te gebruiken en in actie te komen, want zodra de Griekse solda​ten het onthoofde lichaam van hun generaal zouden ontdekken, zou de moed hun zeker in de schoenen zakken.  

De Joodse mannen vielen aan en wonnen. Het nieuws verspreidde zich als een vuur door heel Israël, waardoor ook de rest van het Joodse volk moed kreeg om in opstand te komen en terug te vechten.
Het heeft nog wat geduurd, maar uiteindelijk was de overwinning aan ons, omdat een jonge Joodse vrouw niet wachtte met het liedje “Some Day My Prince Will Come” in gedachte.  In plaats daarvan keek ze op naar de Koning, de Almachtige, stond op en met Zijn hulp “dopte ze haar eigen boontjes.” 

(Met toestemming overgenomen van Aish.com en vertaald door Judith Roos)
Toon respect en wordt gerespecteerd
Door Adam Lieberman 
Jakob had 12 zonen, Jozef inbegrepen. Op een dag ... 

"Jozef droomde een droom, die hij aan zijn broers vertelde en ze haatten hem ... Hij zei tegen ze … we waren schoven aan het binden in het midden van het veld, en zie ... mijn schoof richtte zich op en bleef ook staan; en zie, jullie schoven plaatsten zich rondom en wierpen zich neer voor mijn schoof.” (Genesis, 37:5-7)

EEN LEVENS LES
De meesten van ons hebben allemaal wel iemand waar we op één of andere manier verantwoording aan moeten afleggen. Of het nu een afdelingschef op het werk is, of een leraar op school, of een ouder thuis, er is meestal wel iemand in ons leven die een gezaghebbende rol in ons leven speelt. Soms vinden deze “bazen” het leuk om ons constant aan hun gezag te herinneren en koeioneren ze ons (bevelen voortdurend). En op andere momenten kiezen ze ervoor om ons met de meeste respect en vriendelijkheid te behandelen. 

Interessant genoeg bevinden we ons allemaal ontelbare keren per dag in exact dezelfde gezaghebbende positie. Er zijn veel mensen in ons leven over wie we – als we daarvoor kiezen – een enorme hoeveelheid dominantie en controle kunnen uitoefenen. Meestal kunnen we deze mensen behandelen zo als het ons uitkomt, met weinig of geen gevolg. Bijvoorbeeld wanneer je een bestelling doet bij een serveerster, of bij een winkelbediende of welke bediende dan ook.  Aangezien deze mensen wel “moeten” luisteren naar ons, hebben we de mogelijkheid om ze ronduit ruw en onrespectvol te behandelen. 

De reden waarom je soms mensen ziet die zich zo gedragen is omdat die mensen geloven dat het hun ego een oppepper geeft om de baas over iemand te spelen. We hebben allemaal wel ergens een verlangen om op een zeker niveau in een gezaghebbende positie te zijn, in zaken, politiek of de gemeente. Dus, in een onbewuste poging om dit verlangen te vervullen, kiezen sommige mensen er gemakshalve voor om anderen te behandelen alsof ze alles over hen te zeggen hebben en ze doen alsof hun schoof zich had opgericht en ook bleef staan.  

Dit is de fout die Jozef met zijn broers maakte en de reden waarom ze een verschrikkelijke hekel aan hem hadden. 

 Je kunt een snelle test doen om te weten of je je fatsoenlijk gedraagt tegenover anderen. Hoe behandel je mensen, waar je niet aardig voor hoeft te zijn?
(Vertaling: Judith Roos)


Uit de Wekelijkse daf van de Talmoed

Rosh Hasjana
Daf  3a/b

Was Koresj een Jood?
De Misjna zegt dat de eerste Nissan het nieuw jaar voor de koningen is. De Gemara merkt op dat het vaststellen van een vaste begindatum voor regeringen nodig is om antidatering van leencontracten te voorkomen, die in die tijd doorgaans gedateerd waren als in het „zoveelste” jaar van de regering van een bepaalde koning.

Rav Chisda beperkt de bepaling van de Misjna en zegt dat dit alleen geldt voor Joodse koningen, maar dat we voor niet-Joodse koningen het jaar tellen vanaf Tisjri. 

Rav Joseef heeft hier problemen mee. Er staat geschreven (Chagai 1:15) dat het volk de bouw aan het Beit HaMikdasj hervatte op de 24ste dag van de zesde maand (Eloel), in het tweede regeringsjaar van Darjaweesj [Darius]. In het volgende vers staat dat op de 21ste dag van de zevende maand (Tisri) van Darius Hasjem aan Chagai vertelde dat de schittering van Het Beit HaMikdasj groter zou zijn dan die van het eerste. Wanneer de regeringsjaren van niet-Joodse koningen in Tisjri beginnen, zou het tweede vers moeten luiden: in de zevende maand van het derde jaar, want Tisri is het begin van het nieuwe jaar!

De Gemara legt vervolgens uit dat Darjaweesj, Artachasjta en Koresj een en de zelfde pesoon was. Hij werd Koresj genoemd omdat hij een rechtvaardige koning was, hij werd Artachasjta genoemd omdat dit de titel voor Perzische koningen was (zoals Farao voor Epytische koningen), maar dat zijn werkelijke naam Darjaweesj (Darius) was.

Rabbi Awahoe legt vervolgens uit dat Koresj een rechtvaardige koning was en dat daarom zijn regering geteld werd vanaf Nisan, zoals bij Joodse koningen, ondanks dat het uit de Gemara duidelijk blijkt dat Koresj een niet-Jood was.

Tosafot verklaart dat Koresj de zoon van Esther was. Dit is te vinden in verschillende midrasjiem.

De voor de hand liggende vraag die dan opkomt is, dat Koresj dan geen niet-Jood maar een Jood was. De Gemara in Jewamot (45b) zegt dat een niet-Jood die samenleeft met een Joodse vrouw en een kind bij haar verwekt, dat dan dit kind Joods is. De Rambam in Hilchot Issoerei Bia (15:3) beslist hetzelfde. Waarom zegt onze Gemara dan dat hij een rechtvaardige niet-Jood was en dat dit de reden is dat zijn jaren geteld werden vanaf Nissan? De Gemara had moeten antwoorden dat Koresj een Jood was en dat daarom zijn jaren geteld werden vanaf Nisan, zoals alle Joodse koningen.

Rasji meent dat een een niet-Jood die samen leeft met een Joodse vrouw en bij haar een kind heeft, dat dit kind een niet-Jood is en dat, als de Gemara zegt dat hij kosjer was, dit betekent dat hij niet als onwettig beschouwd werd. Wanneer het kind als Joods beschouwd zou worden, zou het onwettig zijn, want hij is het product van twee mensen, die niet samen kunnen trouwen. 

Rav Eliasjiv Sjlita antwoordt dat in de tijd van Koresj de regeling was dat een kind uit een dergelijke verbindtenis een niet-Jood was, en dat is de reden waarom de Gemara vraagt waarom zijn jaren vanaf Nissan geteld werden. Het was pas nadat de regel werd vastgesteld dat het kind als Jood wordt beschouwd.

Dit is vergelijkbaar met de regeling in de tijd van Boaz. Tot de tijd van Boaz mocht een Amonitische vrouw niet trouwen met een Joodse man. Dat is de reden waarom Ploni Almoni weigerde met Ruth te trouwen. Pas nadat Boaz vaststelde dat zij wel toegestaan was, werd de halacha vastgesteld voor de toekomstige generaties, dat een Amonitische mag trouwen met een Joodse man.
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Misjna 2. 
Vanaf hoe laat leest men het Sjema in de ochtend? Wan​neer men het verschil kan zien tussen tèchélet
en wit
. Rabbi Eliëzer zegt: tussen tèchélet en groen
. En hij eindigt bij zonsopkomst
. Rabbi Jehosjoea zegt: tot drie uur
, want dat is de gewoonte van konings​zonen, om op te staan om drie uur
. Wie [het] leest vanaf daar en later, verliest niets, 
 hij is als iemand die Tora leest.































�. Tèchélet: Hemelsblauw


�. Tussen tèchélet en wit Tussen de blauwe en de witte draden van de tsie�tsiet. Een andere verkla�ring: Schapenwol dat blauw geverfd is, maar er zijn plekken waar de verf niet goed geabsorbeerd is en die blijven dan wit (RAV).


[In Bamidbar 15:38 staat dat één van de tsietsiet-draden blauw moet zijn. Het blauw moet de aandacht op de hemel vestigen, zoals er ge�schre�ven staat [Bamidbar 15:37]: En je zult ze zien en de geboden van de Eeuwige je G-d in acht nemen. Dus wanneer men het blauw tussen het wit kan onderschei�den, begint de tijd dat men aan de mitswa van de tsietsiet kan voldoen.]


�. Tussen tèchélet en groen: De kleur blauw ligt dicht bij groen, zoals bieslook (RAV). [Rabbi Eliëzer vereist meer licht.]


�. Men moet Sjema gezegd hebben wanneer de zon boven de horizon begint te komen. Want met het opkomen van de zon begint de tijd van de Sjemoné Esré.


�. Tot [het eind van de eerste] drie uur op de dag, d.w.z. tot het eind van het derde uur, dat is een kwart van de dag in de tijd van het jaar wanneer dag en nacht even lang zijn. Zo ook leren wij in Misjna 4:1 dat de tefilla van de ochtend gezegd mag worden tot het eind van het vierde uur van de dag, d.w.z. gedurende het eerste derde deel van de dag, en dat de reden de woorden „vier uur” die daar genoemd worden, is omdat eenderde van de dag vier uur is, wanneer dag en nacht even lang zijn [d.w.z. 12 uur ieder]. En overal waar in de misjna sprake is van „zoveel uur op de dag” moet men hiermee rekening houden [d.w.z. dat met een „uur” altijd het twaalfde deel van de dag bedoeld wordt en variabel van lengte is, afhankelijk van de tijd van het jaar]. Ik heb dit begrepen uit de verklaring van Maimonides en dat was acceptabel voor mij. En de reden van Rabbi Jehosjoea, die zegt [dat men Sjema mag zeggen] tot drie uur op de dag, is omdat dit de manier is van koningen. Zij staan pas op tegen het eind van het derde uur van de dag en Tora [Dewariem 6:7] zegt dat men Sjema moet lezen „wanneer je opstaat”, d.w.z. tot het tijdstip dat iedereen is opgestaan. En de halacha is volgens Rabbi Jehosjoea. Maar het is beter te proberen om Sjema te zeggen met zonsopkomst, zoals de vromen doen (RAV).


[De dag wordt vanaf zonsopkomst  tot het uitkomen van de sterren in 12 ge�lij�ke delen verdeeld, „tijds-uren”, die verschillen in lengte per seizoen. Rabbi Jehosjoea heeft het over de eerste drie van deze uren.]


�. Om drie uur: Prinsen e.d. staan later op  als „gewone” mensen.


�. Verliest niets: Dat wil zeggen, hij verliest niet het recht om de berachot ervoor en erna te zeggen; daarom mag hij nog Sjema met zijn berachot zeggen, ondanks dat de tijd ervoor reeds verstreken is (RAV).


�. Als iemand die Tora leest: Wie later Sjema leest heeft niet de verdienste van de mitswa, maar heeft de verdienste van Tora geleerd te hebben. (RAV)
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