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Liebe Gemeindemitglieder,

wir nahern uns dem Pessach-Fest. Da viele von Ihnen
diese Feiertage sowohl in Deutschland als auch im Aus-
land verbringen, soll Ihnen rechtzeitig der Verkauf des
Chamez ermdglicht werden.

Chamez-Verkauf
In der Zeit vom 26. bis 29. Médrz 2018 koénnen Sie Ihr
Chamez taglich zwischen 10:00 Uhr und 16:00 Uhr, am
30. Marz 2018, zwischen 09:00 Uhr und 10:00 Uhr, im
Biro der Orthodoxen Rabbinerkonferenz Deutschland,
RoonstraBe 50, 50674 Koéln, verkaufen. Der Chamez-
Verkauf kann aber auch per Fax: 0221-92156019,
telefonisch  0221-92156020 oder per e-mail:
info@ordonline.de  erfolgen. Hierzu finden Sie
nachstehend auch ein entsprechendes Formular. Mit
Ihrem Verkauf des Chamez erlauben Sie mir, dieses in
Ihrem Namen zu verkaufen. Am 30. Marz 2018 endet
der Chamez-Verkauf um 10.00 Uhr.

Bedikat Chamez
Am Abend des 29. Marz 2018, nach Tefilat
Ma‘ariw, darf Bedikat Chamez ausgefiihrt
werden.
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PESSACH

Feiere den Friihling

Was Mond und Monat mit dem Auszug aus
Agypten zu tun haben

Eine der interessantesten Betrachtungen der Tora in
Bezug auf Pessach ist die Verbindung zwischen dem
Fest und dem Zeitraum, in dem es gefeiert werden soll.
»Halte den Monat Aviv, dass du Pessach haltest dem
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Ta’anit Bechorot

Ta'anit Bechorot, das Fasten der Erstgeborenen, findet
am Freitag, dem 10. April 2017, statt. Es ist Ublich, ent-
weder zu fasten oder ein Traktat des Talmuds zu been-
den.

Verbot des Chamez-Essens
~@2 " Am Montag, dem 10. April 2017 besteht die
’ ( ¥, MogI|chke|t von 11.00 Uhr bis 12.00 Uhr das
8l Chamez im Hof der Synagogen-Gemeinde
K6ln, RoonstraBe 50, 50674 Koln, zu ver-
' brennen.

Termine Rund um Pessach
29. Mdrz 2018 nach Einbruch der
Dunkelheit Bedikat Chamez

30. Mdrz 2018 Chamezverbrennen

Am Abend 1. Sederabend
31. Mdrz 2018 Am Abend 2. Sederabend
06. April 2018 7. Tag Pessach
07. April 2018 8. Tag Pessach

G'tt, deinem G'tt« (5. Buch Moses 16, 1). Die Tora stellt
fest, dass Pessach kein Feiertag ist, der in der Hitze des
Sommers gefeiert werden kann und auch nicht in der
Kélte des Winters; er ist besonders fiir den Friihling
geeignet. Was bedeutet diese Verbindung? Und was
sind die Folgen fir das ganze Jahr?

Die Pessach-Bedeutung hat eigentlich nichts mit dem
Wetter zu tun. Es scheint nicht so zu sein, dass G'tt den
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Auszug aus Agypten fiir den Friihling geplant hatte, nur
weil das Wetter in der Wiste zu der Jahreszeit
angenehmer ist als in der Sommerhitze. Es ist bekannt,
dass der Weg von Agypten nach Eretz Israel durch die
Wiiste etwas Zeit in Anpruch nimmt. Tatsachlich dauer-
te dieser Weg etwa 40 Jahre, mit allen
Jahreszeiten. Der Friihling symbolisiert die
Blitezeit. Nach dem Winter, der die Erde
bewadssert hat, kommt eine Jahreszeit, in
der wir die Schonheit der Bliite sehen kon-
nen.

KALENDER Stellt sich die Frage: Wie kann
Pessach immer in den Friihling fallen? Der
judische Kalender richtet sich nach zwei
Achsen. Einerseits ist er vom Sonnenkreis-
lauf und andererseits vom Mondkreislauf
abhéngig. Bei der Sonne gibt es keine An-
derungen.

Jeden Tag scheint sie genauso wie am vorherigen Tag.
Die Sonne ist fur den Tag- und Nachtkreislauf verant-
wortlich, die zwar entsprechend der Jahreszeiten kiirzer
oder ldnger sind, aber das hat keinerlei Einfluss auf die
Sonne, die im Winter und Sommer gleich aussieht. Ne-
ben der Sonne gibt es den Mond. Auf Hebrdisch bedeu-
tet Mond Jareach, also Monat (Jerrach).
Der Mond ist die Grundlage fiir die Berechnung der
Monate. Er erneuert sich jeden Monat. Das Sonnenjahr
hat 365 Tage und sechs Stunden. Wenn wir aber zwolf
Monate aufzihlen werden, dann hat jeder Monat 29
Tage, zwolf Stunden und 793 Chalakim (Teile). Multi-
pliziert man die Mondmonate mit zwolf, dann hat das
Mondjahr 354 Tage, acht Stunden und 876 Chalakim.
Das Mondjahr ist dann zehn Tage, 21 Stunden und 204
Chalakim kirzer als das Sonnenjahr. Daraus ergibt sich,
dass nach Ablauf von drei Mondjahren ein ganzer Monat
mit 30 Tagen fehlt und ausgeglichen werden muss, um
das Mondjahr an das Sonnenjahr anzugleichen.

Ubrigens, der muslimische Kalender, der allein auf dem
Mondjahr basiert, wandert zwischen den Jahreszeiten.
Ihre Feiertage fallen deshalb jedes Jahr in eine andere
Jahreszeit. Um die Tora zu praktizieren und Pessach im
Frihling zu feiern, haben die friiheren Weisen an-
geordnet, alle paar Jahre das Jahr zu verlédngern. Die
Verlangerung des judischen Jahres hat drei Regeln.

Der Grund fiir die Verlangerung des Jahres ist, dass
Pessach gerade im Friihling gefeiert wird. Deshalb leg-
ten die friheren Weisen fest, dass die Verldngerung
gerade mit dem Monat Adar, dem Monat vor Pessach,
erfolgen soll, um das Datum mit den Jahreszeiten zu
koordinieren. Die Verldngerung erfolgt also, indem ein
weiterer Monat mit 30 Tagen zu den Jahresmonaten
hinzugefiigt wird, sodass das verlangerte Jahr 13
Monate hat. (In einem Kreislauf von 19 Jahren wird
siebenmal ein Jahr durch einen zusatzlichen Monat Adar
verlangert, namlich im 3., 6., 8., 11., 14., 17. und 19.
Jahr.)wird.«

GEBET Was verbindet das Volk Israel mit Mond und
Frihling? Im Midrasch wird das Volk Israel mit dem
Mond verglichen. Das Volk Israel lebt in einem be-
sonderen Kreislauf in der Welt. In dem Kidusch-
HalLevana-Gebet (dieses Gebet wird jeden Monat in der
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zweiten Woche des Monats gesprochen,

am Schabbatausgang, wahrend alle Beter unter freien
Himmel gehen und G'tt fiir das Wiedererscheinen des
Mondes danken).

Wir beten: »Dem Mond hieB ER, dass er sich erneuere,
Kranz der Verherrlichung der von Geburt
Belasteten, die bestimmt sind, ihm gleich
sich zu erneuern ...« Das Volk Israel und der
Mond werden hier mit einer schwangeren
Frau verglichen.

Die Wachstumszeit bei der Schwangerschaft
und das Tief, das danach kommt. Das Volk
Israel befindet sich immer zwischen Hohen
und Tiefen. Seine Kraft, sich zu regener-
ai W ieren, wird ihm von G'tt gegeben. Es handelt
a sich um ein Volk, das immer wieder die Kraft

findet, sich zu erneuern und in der ganzen
Welt aufzubliihen, obwohl es unter dem harten Regime
von anderen Vélkern leidet.

BLUTE Rabbiner Abraham Izchak Kuk verfasste fiir
jeden Monat einen Satz, der die Bedeutung dieses
Monats zusammenfasst. Fir den Monat Nissan schrieb
er: »Der Auszug aus Agypten wird fiir immer der Friih-
ling fiir die ganze Welt bleiben.« Der Friihling symbol-
isiert Blitezeit.

Nach dem Winter, wenn der Mensch zu Hause bleibt
und wegen des Bewegungsmangels und der Kalte keine
neuen Dinge entwickelt werden, kommt der Friihling
und alle Ideen, die im Winter »ausgebriitet« wurden,
kénnen nun verwirklicht werden. Die Sklaverei in Agyp-
ten war nichts Fremdes in der Welt. Volker, die von an-
deren Volkern versklavt wurden, sind leider nicht nur
Geschichte. Aber der Auszug aus Agypten war ein
Wendepunkt. Die Fahigkeit eines Volks, sich von der
Sklaverei zu retten und selbststandig zu leben, existierte
damals nicht. Der Auszug aus Agypten war und ist ein
Symbol fir die Befreiung von Sklaven fiir die ganze
Welt.

Der Natziv aus Wolozin erklart in seinem Kommentar
»Haamek Davar«: Im Laufe des Jahres isst der Mensch
das Obst, und die Kerne werden in den Mull geworfen.
In der Frihlingszeit aber sind gerade die Obstkerne
wichtig, denn aus ihnen kann ein neuer Baum wachsen.
So ist es auch mit dem Volk Israel: Die Welt respektiert
es nicht. Aber es werden Zeiten kommen, in der die
Welt merken wird, dass gerade die Besonderheit dieses
Volkes die Welt zusammenhalt und ermdglicht, weiter
zu blihen.

Das Pessachfest im Frihling zeigt die Verbindung
zwischen der Natur und der Bliite des Volkes Israel
wahrend der Erlésung beim Auszug aus Agypten. Der
Auszug aus Agypten konnte nicht in einer anderen
Jahreszeit stattfinden, weil in dieser Zeit groBe Ideen
verwirklicht werden und dariiber wurde gesagt: »Im
Nissan wurde das Volk Israel erlést — beim Auszug aus
Agypten, und im Nissan werden sie erlést — wenn unser
Erléser, der Messias, bald kommen
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Freiheit, die ich meine

Statussymbole und Besitzdenken machen uns
abhéangig — die Feiertage zeigen einen Ausweg

Wenn man den Ablauf des Pessachseders betrachtet,
entdeckt man, dass dort einige Gegensatze zum Aus-
druck kommen. Zum einen gibt es das bittere
Kraut und die Charosset, die das Elend und die
Bitterkeit der Versklavung in Agypten symbolisie-
ren sollen.

Andererseits symbolisieren die vier Glaser Wein,
die schéne Mahlzeit und die Tatsache, dass wir
uns bei ihrem Verzehr anlehnen sollen, die Frei-
heit und die Gemuitlichkeit, die wir nach unserer
Befreiung genieBen dirfen. Man kann sagen,
dass der Grund fiir diesen Widerspruch darin
liegt, dass wir uns sowohl an die schweren Zei-
ten vor der Befreiung als auch an die nachfol-
genden guten Zeiten erinnern missen. Und nur,
wenn wir in der Lage sind, beide Perspektiven zu fiih-
len, kdnnen wir wirklich verstehen, welche Giite uns von
G'tt zuteil geworden ist.

Rabbine

PARADOX Doch die Mazza selbst, das wichtigste Ele-
ment des Seders, bleibt ein Paradox. Einerseits symboli-
siert Mazza unsere Freiheit. Die Tora selbst schreibt:
»Sieben Tage sollst du sie essen ... denn in Eile bist du
aus Agypten gezogen« (5. Buch Mose 16,3). Genauso
wie auch bei den vier Glasern Wein muss Mazza ver-
zehrt werden, wahrend wir uns anlehnen, was unsere
Freiheit symbolisiert. Dieses unterscheidet die Mazza
zum Beispiel vom bitteren Kraut, bei dessen Verzehr
man sich nicht anlehnt, und das die Sklaverei symboli-
siert.

Und doch wird Mazza »lechem oni« (gewoéhnlich Gber-
setzt als »Brot des Kummers«) genannt. Sie ist so ein-
fach, wie Mehl und Wasser nur sein kénnen. Jede Hin-
zufiigung des Geschmackes und/oder SuBstoffes wirde
die Mazza fir den Sederabend ungeeignet machen. Es
darf nur Teig aus Wasser und Mehl sein, der in einem
Ofen gebacken wurde. Wie kann das die Erinnerung an
Freiheit und Reichtum zum Ausdruck bringen? Wie kann
es mit dem herrlich gedeckten Tisch, dem gonnerhaften
Anlehnen und den funkelnden Glasern voller Wein har-
monieren?

MANGEL Der Maharal aus Prag (16. Jahrhundert) be-
antwortet diese Frage folgendermaBen: Der Ausdruck
»lechem oni« wird seiner Meinung nach als »Brot der
Armut« und nicht als »Brot des Kummers« (ibersetzt.

Damit ist aber nicht die Armut im Sinne des Leidens
gemeint, sondern eher eine Art Armut, die ein Mensch
versplrt, wenn ihm etwas fehlt. Wie kann aber das Feh-
len von etwas ein Symbol fiir die Freiheit sein? Das Ge-
genteil von Freiheit ist Abhangigkeit. Wenn jemand Gber
uns herrscht und wir ihn immer um Erlaubnis bitten
missen, wenn wir etwas tun wollen, sind wir nicht frei.
Und innere Abhangigkeit ist noch schlimmer als Abhan-
gigkeit von duBeren Dingen.

SUCHT Eine Person, die einen Tag ohne eine Schachtel
Zigaretten nicht Uberleben kann, ist kein véllig freier
Mensch mehr, sondern wird durch die Sucht nach Ziga-
retten deutlich eingeschrankt. Zigaretten sind also ein
auBeres Element, das den Menschen in seiner Freiheit
begrenzt und damit »versklavt«.

Wie steht es lberhaupt mit unseren Bediirfnissen?
Je groBer diese sind, desto unterténiger sind wir.
Wenn zum Beispiel das Feiern zu unseren Bediirf-
nissen gehort, dann miissen wir dementsprechend
verdienen, um uns groBe Partys leisten zu kon-
nen, und missen uns Zeit fiir die Lokalauswahl
nehmen. Vielleicht miissen wir sogar unseren
Wohnort so wahlen, dass das Ausgehen fiir uns
leichter wird.

Deswegen ist das Brot (die Saule des Lebens)
an Pessach das Einfachste. Es ist Mehl und Was-
ser, nichts mehr. Wer nicht viel braucht, dessen
Freiheit ist viel groBer als die desjenigen, der groBe An-
spriiche hat. Ein Rucksacktourist hat bei Weitem mehr
Auswahl an Reisezielen als ein Jetsetter.

r
Avraham Radbil

Freiheit ist fur jeden Menschen das, was er am meisten
schatzt. Ein Mensch zu sein, bedeutet, einen freien Willen
zu haben. Um ein volles MaBB an Freiheit zu erreichen,
missen wir vermeiden, uns von »kinstlichen« Beduirfnis-
sen fesseln zu lassen. Je kleiner unsere Bedirfnisse wer-
den, desto groBer wird unsere Freiheit.

SCHABBAT Diese Idee ist auch in den Geboten des
Schabbats enthalten. Am Schabbat trennen wir uns von
vielen materiellen Dingen, wie Zigaretten, Handys, Fern-
seher, Radio und so weiter. Einer der Griinde, warum wir
Schabbat feiern, ist, dass wir uns — genauso wie
an Pessach — an den Auszug aus Agypten erinnern, also
aus der Sklaverei in die Freiheit.

Indem wir materielle Dinge ablegen oder abstellen, zei-
gen wir, dass wir von ihnen nicht abhangig oder nach
ihnen sichtig sind. Wir sind freie Menschen, keine Skla-
ven unseres Besitzes. Insofern bestimmen wir auch
selbst, ob und wann wir diese Dinge benutzen, und nicht
umgekehrt.

BESITZ Schabbat und Pessach zeigen uns, dass wir die
materiellen Dinge definieren, und dass nicht wir durch
unseren Besitz bestimmt werden. Diese Idee ist in heuti-
ger Zeit, in der die Welt materialistischer ist als je zuvor,
ausgesprochen aktuell. Menschen werden heute durch
ihren Besitz definiert, durch ihr Handy, durch ihr Auto,
durch ihr Haus.

Doch wenn man sie — abgesehen von ihrem Besitz — ein-
fach als Menschen betrachtet, kann man leider manchmal
nicht allzu viel erkennen. Unsere Antwort darauf ist unse-
re Lehre aus Pessachund Schabbat: Wir definieren unse-
ren Besitz — und lassen uns keinesfalls durch unseren
Besitz definieren. Mit diesem Gedanken wiinsche
ich Pessach kascher we sameach!



Funf Minuten mit...

Rabbiner Tuvia Hod
iiber Chametz in Tiernahrung
und Pessach mit Papageien

Herr Rabbiner Hod, an Pessach entfernen wir al-
les Gesauerte aus unserer Wohnung. Gilt diese
Mizwa auch fiir Tiernahrung?

Das ist eine interessante halachische Frage. In der Tora
steht bekanntlich zum Chametz-Verbot: »Darum sollst
du sieben Tage ungesaduertes Brot essen, dass bei dir
weder Sauerteig noch gesduertes Brot gesehen werde
an allen deinen Orten«. Eine Woche lang soll kein
Chametz in unseren Hausern gefunden werden. Brot,
andere Teigwaren und in der aschkenasischen Tradition
auch Hiilsenfriichte dirfen also weder gegessen noch
besessen werden. Da jedoch auch Tiernahrung manch-
mal Chametz enthdlt, muss auch diese gegebenenfalls
vor dem Fest entfernt werden, damit der Haushalt auch
wirklich als koscher lePessach gelten kann.

Was empfehlen Sie: Wohin mit der Tiernahrung,
die Chametz enthalt?

Es gibt verschiedene Mdglichkeiten. Die angebrochene
chametzhaltige Tiernahrung sollte am besten noch vor
Pessach verfittert werden. Sie darf aber auch in einem
Ubers Fest verschlossenen Zimmer oder im Keller gela-
gert werden. Bei groBeren Bestdanden empfehle ich im-
mer, das Futter an einen Nichtjuden zu verkaufen oder
zu vernichten.

SPIRITUALITAT

Geschmack der Freiheit

Mazzot statt Sauerteig:
Warum das Essen auch eine
geistige Dimension hat

Die Ernahrung ist ein wichtiger Teil unseres
Lebens. Wenn wir morgens aufstehen, ha-
ben wir Appetit; und abends schlafen wir gut
ein, wenn wir satt sind. Manchmal gehen wir
zum Essen aus, bei gemeinsamen Mahlzei-
ten kann eine angenehme Atmosphare ent-
stehen.
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Sollte der Napf des Haustiers auch

gekaschert werden?

Das ist wichtig, ja. Neben Geschirr, Besteck, Pfannen
und andere Utensilien fiir Menschen sollte auch der Me-
tallnapf, aus dem zum Beispiel ein Hund oder eine Katze
frisst, griindlichst gereinigt und auch gekaschert wer-
den. Nur so wird die Kiiche frei von Gesauertem.

Darf das Haustier dennoch chametzhaltiges Fut-
ter bekommen, wenn es nichts anderes fressen
kann?

Auf jeden Fall — nur eben nicht in der Wohnung des
Herrchens. Eine Option ist deshalb, das Haustier (iber
Pessach mit dem gesduerten Futter an den Nachbarn zu
verkaufen, sodass es dort sein Fressen bekommt.

Gibt es auch eine andere Moglichkeit?

Das Tier kann auch drauBen vor der Tir gefiittert wer-
den, solange das Chametz nicht in den eigenen vier
Wanden gelagert und von einem Nichtjuden gegeben
wird. Schmunzeln musste ich einmal bei der Frage eines
Gemeindemitglieds, ob das Chametz-Verbot auch fir
Haustiere gilt. Das ist natirlich nicht der Fall. Das Ver-
bot fiir Gesduertes gilt selbstverstandlich nur fiir Men-
schen.

Werden Ihnen als Kaschrutexperten von den Ge-
meindemitgliedern vor Pessach oft Fragen iiber
den Umgang mit Haustiernahrung gestellt?

Nicht oft, aber es kommt immer wieder vor. Die meisten
Fragen beziehen sich auf Katzen, Fische und Vogel, fast
nie auf Hunde. Orthodoxe Juden halten ja bekanntlich
nicht allzu oft Hunde. Ich zumindest kenne nur ganz
wenige Orthodoxe, die einen Hund besitzen.

Gibt es hierfiir eine halachische Begriindung?
Das nicht. Es hat wohl eher mit der Tradition zu tun.
Interessanterweise haben viele Orthodoxe, die ich ken-
ne, einen Papagei. Meine Schwester in Bnei Brak zum
Beispiel ist ganz verriickt nach diesem Tier. Fragen Sie
mich nicht, warum und weshalb! Vielleicht héngt es mit
der Pfiffigkeit und der Intelligenz von Papageien zusam-
men.

Uberraschenderweise sind die Pessachfeiertage mit ei-
nem Essensgebot verbunden: Wir verzehren Mazzot,
ungesauertes Brot, um uns an den Auszug aus Agypten
zu erinnern. Dabei sprechen wir einen Se-
gen und verleihen dem Essen die Bedeutung
eines Gebots: »ascher kidschanu bemitz-
votav vezivanu al achilat Mazza«.

Warum soll uns das Gebot des Mazzotes-
sens an den Auszug aus Agypten erinnern?
Hatten wir nicht eher erwartet, dass die To-
ra uns vorschreibt, das Essen auBer Acht zu
lassen und uns dem Geistigen zu widmen,
& dem Nachdenken Uber die Bedeutung des

¢ >‘ Auszugs aus Agypten? Auf diese Weise hat-

: ten wir doch bestimmt eine hdhere spirituel-
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le Ebene erreichen kdonnen.

Doch nein! Nahrung ist etwas Besonderes. In uns entsteht
daraus eine Mischung, die dann auf perfekte Weise zu
einem Teil unseres Korpers wird. Die Redensart, dass man
ist, was man isst, hat durchaus seine Bedeutung: Denn
das Gemuse und das Fleisch, das wir verzehren, wird zu
einem Teil von uns.

APPETIT Dem Menschen stehen beim Essen zwei Mdg-
lichkeiten zur Wahl. Er kann die Nahrung als Ziel betrach-
ten. Auf diese Weise ordnet er seine Personlichkeit der
Nahrung unter und schrénkt seine Fahigkeit ein, den Ap-
petit zu beherrschen. Er kann also alles, was seinen Weg
kreuzt, gedankenlos hinunterschlucken.

Die zweite Mdglichkeit besteht darin, dass der Mensch vor
der Nahrungsaufnahme kurz innehalt und dariiber nach-
denkt, was er essen wird und warum. Wer gut abwagt,
was er zu essen beabsichtigt, denkt daran, ob es seiner
Gesundheit niitzen oder schaden wird.

Aber wir missen tiefer hineinsehen. Die Tora verlangt,
dass wir beim Essen auch auf eine andere Ebene des Le-
bens Bezug nehmen. Nicht nur die Gesundheit soll die Ent-
scheidung beeinflussen, was wir essen. Auch die spirituelle
Schicht, die von unserem Jidischsein gepragt ist, ubt ih-
ren Einfluss auf die Wahl unserer Nahrung aus.

KASCHRUT Das Judentum verlangt von uns, der Nah-
rungsaufnahme einen tieferen Sinn zu verleihen und damit
eine hohere spirituelle Stufe zu erreichen. So leitet uns
das rituelle Handewaschen vor dem Essen bereits dazu an,
keine Nahrung zu verzehren, die uns zufallig lber den
Weg gelaufen ist. Wir sprechen einen Segen: Mit demsel-
ben Mund, in den die Nahrung eingefuihrt wird, heben wir
hervor, dass das Essen eine hdhere Bedeutung hat. Wir
halten die Kaschrut und machen uns auf diese Weise Ge-
danken uber die Frage, welche Speisen wir in den Mund
nehmen und welche nicht — und auch warum das so ist.

PESSACH

»Ein tolles Geflihl«

Drei Fragen zum Fest an
Rabbiner Avrohom Radbil

Wie sieht Ihr
perfektes Pessachfest aus?

Mein perfektes Pessach sieht ungefahr so aus,
wie ich es gerade beschrieben habe. Es ist ein

tolles Geflihl, so vielen Menschen die wunder-
bare Geschichte der Entstehung unseres Vol-
kes naherbringen zu kénnen. Das Einzige, was
mir fehlen wird, sind meine beiden S6hne, weil
sie noch zu klein sind, um mit in die Gemeinde kommen zu

personlich

Rabbiner
Avraham Radbil

MIZRAJIM Beim Verzehr der Mazza an Pessach erfiillen
wir ein Gebot. Wir verleihen der Nahrung, die wir in den
Mund nehmen, einen tieferen Sinn. Der Auszug aus Agyp-
ten ist flir uns mehr als nur ein spirituelles Konzept, er hat
mit unserem personlichen Leben zu tun. Indem wir Mazzot
essen, wollen wir in unserem Inneren den Auszug aus
Mizrajim spuren.

Wenn wir wahrend der Pessachfeiertage gesauerte Getrei-
deprodukte verspeisen wirden, waren unsere Korper abge-
trennt von dem Konzept, mit dem wir uns beschaftigen. Ein
Korper, der eine Mischung von gesdauertem Mehl und Was-
ser aufnimmt, kann sich nicht dem Konzept der Freiheit
anschlieBen.

FREIHEIT Chametz ist Teig, dem Gesduertes zugefiihrt
wird. In Mizrajim konnte man zwar Jude sein, aber der Ein-
fluss des dort vorherrschenden Glaubens und der Kultur
mischten sich derart stark in uns und in unser Verstandnis
des Judentums ein, dass das Judentum in einer solchen
Mischung beinahe unterging. Das Konzept der Freiheit je-
doch reinigt uns von jeder Mischung — von jedem Einfluss
anderer Kulturen.

Durch diese Freiheit kehren wir zuriick zu unserem Denken,
unabhangig zu sein. Dies gibt uns die Gelegenheit, all die
anderen Kulturen unbeachtet zu lassen, damit wir die Ziele
bewahren, fir die unser Volk gegriindet wurde.

Das trifft auch fiir die Mazza zu. Hergestellt aus Mehl und
Wasser ohne jegliche fremde Mischung aus Gesduertem,
stimmt sie mit dem Konzept der Freiheit liberein. Beim Es-
sen der Mazza spure ich das Bedrfnis, das, was mir wich-
tig ist, zu bewahren und fremde Stoffe nicht zu berthren.
Ich befasse mich mit der Reinigung meines Glaubens und
meiner Ansichten Uber das Judentum - frei von fremden
Fassungen, die aus anderen Religionen und Kulturen stam-
men. Ich widme mich vollsténdig dem Verstehen des wah-
ren Judentums ohne fremden Einfluss.

kénnen. Wenn sie auch dabei sein kdnnten, ware der Seder
perfekt. Aber ich hoffe, dass wir am Chol haMoed die Mdg-
lichkeit haben werden, mit den Kindern etwas zu
unternehmen und die Zeit nachzuholen.

Was verbinden Sie mit dem Fest?
Pessach hat sehr viele philosophische Aspekte, die
man flr sein alltégliches Leben mitnehmen kann,
was bei den anderen Feiertagen natirlich auch der
Fall ist. Und wenn man diese Botschaft vom Feiertag
nicht mitgenommen hat, hat man auch zumindest

o "’i '| zum Teil das Thema verfehlt. Pessach und die Hag-
von -

gada symbolisieren zweifelsohne unsere langjahrige
Tradition und die ununterbrochene Kette der Gene-
rationen, die sich seit so vielen Jahren lber unseren
Auszug aus Agypten erzihlen. Es ist auch ein be-
sonderes Geflihl, dass jeder ein Glied in dieser Kette sein



»,Ha Lachma Anja - Brot fur
die Welt?"

»,Ha lachma anja - Siehe das Brot des Elends! Das
haben unsere Véter in Agypten gegessen. Jeder, der
Hunger hat, soll kommen und essen. Jeder,
der bedirftig ist, soll kommen und Pessach
feiern. Dieses Jahr hier, kommendes Jahr in
Israel. Dieses Jahr Sklaven, kommendes Jahr
als freie Menschen." (Pessach Haggadah)

Mit diesem beriihmten Ausspruch beginnen wir
jedes Jahr unseren Seder. Im ersten Abschnitt, der
als Maggid bekannt ist, erzahlen wir vom | |\
geschichtlichen Aspekt unserer Versklavung inf
Agypten und unserer Befreiung. Dieser so
beriihmte Teil der Haggadah wirft einige Fragen
auf.

Augenscheinlich besteht zwischen der Einladung an alle
sich in Not Be" ndenden, den Seder mit uns zu feiern und
dem Wunsch, nachstes Jahr G-tt als freie Menschen in
Israel dienen zu konnen, keine direkte Verbindung. Doch
dieses ist bei naherer Betrachtung nicht so. Der Talmud in
dem Traktat Bawa Batra (10a) lehrt uns: ,Almosen sind
groB, da es die endgiiltige Erlésung naher bringt." Eben
gerade erst durch unsere Einladung an alle Bediirftigen
bringen wir unseren Wunsch, G-tt frei in Israel dienen zu
koénnen, naher zur Realitat.

Man kann aber auch allgemein fragen, warum das ,Ha
lachma anja“ Uberhaupt ein integraler Bestandteil der
Haggadah ist. Was wiirde ohne diesen Teil fehlen? Ferner
ist das Geben von Almosen nicht nur auf Pessach
beschrankt. Das ganze Jahr (iber sollen wir Notleidenden
helfen und sie unterstiitzen. Egal wann man Spenden gibt,
es wird immer die Erlésung naher bringen. Wenn man ein
judisches Kind fragt, was es mit Pessach verbindet, wird es
sicherlich nicht das Geben von Almosen nennen! Aber doch
genau dieses hat einen solch hervorstechenden Platz in

und sie weiterbauen sollte. Pessach kann einem auch das
Wertesystem vollkommen neu vermitteln. Wenn man etwas
tiefer schaut, kann man sehr viel Neues Uber Begriffe wie
Freiheit, Tradition, Bescheidenheit oder iber unsere Bezie-
hung zu G'tt erfahren.

Welche Kindheitserinnerungen haben Sie
an Pessach?

Wie die meisten judischen Zuwanderer aus der ehemaligen
Sowjetunion bin ich in einer nichtreligidsen, aber in einer
sehr bewusst jldischen Familie aufgewachsen. Insofern
kenne ich viele typische Begriffe, die mit Pessach zu tun
haben, wie Seder oderPessachputz, nicht von zu Hause.
Doch wir kannten

von
Rabbiner
David Geballe

Ein Gedanken zu Pes

unserer Haggadah. Warum ist es so? Warum wird am
Anfang des Seders die Wichtigkeit von Almosen so deutlich
betont?

Wieder hilft uns der Talmud weiter. So erldutert der Tal-
mud weitere Eigenschaften der Wohltatigkeit und Uber-
rascht uns mit der Aussage, dass ,alle diejenigen, die keine
Almosen geben, so angesehen werden, als ob sie
Gotzen gedient haben®. Barmherzigkeit muss ein
Bestandteil unserer Personlichkeit sein. So, wie
G-tt wohlwollend und giitig ist, sollen auch wir
diese Charaktereigenschaften anstreben. Wenn
wir aber geizig sind, oder selbst, wenn wir
geben, aber nicht so viel, wie es angebracht sein
wiirde, ist es so, als ob wir G-ttes Existenz
ablehnen und Gotzen anbeten. Einer der
Hauptpunkte des Seders ist das Andenken an das
Pessach Opfer, welches wir jedes Jahr in
Jerusalem dargebracht haben. Dieses Opfer
wurde das erste Mal noch in Agypten in der
Nacht des Auszuges geopfert. Wir erinnern uns,
wie wir noch versklavt ein Schaf aussuchen und
designieren sollten, um es als Pessach Opfer darzubringen.
Was war genau die Bedeutung dieses Opfers und dessen
Signifiknaz?

Das Schaf galt in Agypten als heilig und wurde sogar als
G-ttheit verehrt. Der Kern des Gebotes war eine klare und
0! entliche Absage an die gétzendienerischen Praktiken und
Irrglauben, welches das jidische Volk in Agypten
miterleben musste. Das Opfer war aber nicht nur ein
einmaliges Ereignis in Agypten. Jedes Jahr aufs Neue
mussen wir diese so wichtige Lektion verinnerlichen, dass
G-tt der einzig wahrhaftige ist, und dass wir Goétzendienst
zutiefst missbilligen. Falls wir an Pessach nicht karikativ
sind, heiBt es, dass wir uns wieder dem Gotzendienst
zuwenden, also wieder zu dem Geisteszustand
zuriickkehren, den wir eigentlich in Agypten zuriickgelassen
haben. Es wdre heuchlerisch, das Pessach Opfer zu essen,
oder, wie wir heute, uns daran zu erinnern, und gleichzeitig
nicht an unsere Brider und Schwestern zu denken, die
unsere Hilfe brauchen.

Aus diesem Grund fangt unsere Haggadah mit den Worten
.Ha lachma anja“" an. Bevor wir alle technischen
Einzelheiten des Sederabends erfiillen kénnen, miissen wir
alle die Herrschaft G-ttes akzeptieren, indem wir alle die
Wichtigkeit von Almosen erkennen und uns vornehmen,
dass Geben ein Teil unseres Selbst wird. Somit kénnen wir
das Pessach Fest als wirklich freie Menschen feiern, so G-tt
will im nachsten Jahr in Jerusalem



*bereitungen zu Pessach

Die Vorbereitungen zu Pessach sind die umfangreichsten und die umstandlichsten wahrend des
ganzen jludischen Jahres. Sie betreffen sowohl den physischen wie auch den spirituellen
Bereich. Wir handeln auf beiden Ebenen gleichzeitig und parallel.

Kimcha Es gibt einen alten Brauch aus der Zeit
de Pis'cha der Gemara, wonach man dafiir zu
(aramaisch sorgen hat, dass die Armen ausreichend

Mazzot fiir das Pessach-Fest haben.
Diesen Brauch nennt man ,Kimcha de Pis "cha", und mit
seiner Hilfe stellt man den Armen alles fiir das
Pessach-Fest Notwendige zur Verfiigung. Jeder sollte in
der Stadt, in der er lebt, fir diesen Zweck spenden.

Der Schabbat vor dem Pessach-Fest wird
wegen des groBen Wunders, das sich an
ihm ereignet hat, ,Schabbat Hagadol"
genannt. Am Schabbat vor dem Auszug
aus Agypten bereiteten die Kinder Israels ein Lamm
als Opfer vor, und obwohl das Lamm den Agyptern als
Gotze diente, konnten die Agypter sie weder daran
hindern noch ihnen Schaden zufiigen.

Eine andere Bedeutung des Begriffes ,Schabbat
Hagadol" liegt darin, dass an diesem Schabbat in der
Haftara die Worte Malachis, des letzten Propheten,
verlesen werden: ,Seht, ich will Euch senden den
Propheten Elija, ehe der groBe und schreckliche Tag des
Herrn kommt" (Malachi, Kap.3)

Am ,Schabbat Hagadol" predigt der Rabbiner vor der
Gemeinde aus der Halacha und Agada und (iber
Themen, die das Pessach-Fest betreffen.

Schabbat
Ha’gadol

Wir wurden von der Thora angewiesen,
Das Verbot am Pessach-Fest keinen Chamez
des . (Sauerteig) zuessen noch zu besitzen. In
~Chametz® o Thora heiBt es dazu: ,Dass bei dir
an Pessach \eder Sauerteig noch geséuertes Brot
gesehen werde an allen deinen Orten®
(Schmot, 13,7).

Was aber ist Chamez?
Ubersetzt bedeutet es ,Geséduertes". Wenn eine der fiinf
Getreidearten, Weizen, Dinkel, Gerste, Hafer oder
Roggen, mit Wasser in Berlihrung kommt, verwandelt
sie sich innerhalb von 18 Minuten zu einem
. S ammasn Sauerteig. Jede
B Speise, die einen
8 auch noch so
M kleinen Teil
| Chamez  enthdlt,
# heiBt ,Chamez".
&8 Als  Chamez gel-

Linie Brot und
andere Teigwaren.
Obwohl Hilsenfrichte - z.B. Hirse, Bohnen, aber auch
Korn, Reis und Soja, nicht von diesen fiinf Sorten sind,
werden sie nach der aschkenasischen Tradition an
Pessach nicht gegessen. Man nennt diese Getreidesor-

ten ,Kitnijot".

Auch alkoholische Getranke, die mit Getreide hergestellt
werden, etwa Bier oder Whiskey, sind ebenfalls
Chamez. Die meisten Fertiggerichte enthalten
selbstverstandlich ebenfalls Chamez.

Die einzige Speise, die aus oben genannten fiinf
Getreidesorten hergestellt ist, die zu Pessach gegessen
wird, ist Mazza (an den ersten zwei Pessach-Abenden
ist es sogar Vorschrift, sie zu essen). Mazzot sind in der
Regel bei der jiidischen Gemeinde vor Ort erhaltlich.

Diese Zeit ,Diese Zeit reichte nicht aus, um
. den Teig sauer werden zu lassen"

reicht  pas verbot, an den Pessachtagen
nicht Chamez zu essen, soll uns eindringlich
aus ... an das Wunder des Auszuges aus
Agypten erinnern. Zur Stunde, da die
Entlassung von der Sklaverei in die
Freiheit am 15. Tag des Monats Nissan geschah, reichte

die Zeit nicht aus, um den Teig zu sduern, und sie bu-
ken Mazzot.

Indem wir Mazza essen und Chamez meiden, gedenken
wir des groBen Wunders der Erlésung aus Agypten und
fliihren es uns vor Augen.

Di Auch beim Backen der Mazzot kénnen
- Schwierigkeiten, die die Kaschrut be-
Vorsicht  yeffen, auftreten. Daher ist es  ange-
beim bracht, ausschlieBlich Mazzot (sowie Ma-
Backen  zzemehl) aus Backstuben, die unter der
der Mazzot Aufsicht eines bekannten Rabbinats ste-
hen, zu essen.
Es gibt Menschen, die an Pessach handgefertigte Ma-
zzot essen. Bei  diesen Mazzot werden das Kneten
und alle Ubrigen Arbeiten von Hand ausgefiihrt. Auch
bei den handgefertigten Mazzot ist darauf zu bestehen,
dass die Mazzot in tadellos koscherer Weise von
kundigen und g-ttesfiirchtigen Menschen hergestellt
wurden.



Das Koschermachen der Kiiche zu Pe

Es ist wiinschenswert, an den Festtagen koscheres Geschirr zu benutzen, das ausschlieBlich dem Gebrauch
am Pessach-Fest vorbehalten ist. Wenn man nicht die Mdglichkeit hat, eigens flir Pessach vorgesehenes
Geschirr anzuschaffen, mache man das Geschirr, das man das ganze Jahr Uber benutzt, Pessachtauglich

(koscher), was im Folgenden erklart wird.

Das Das Ziel des Koschermachens besteht
Geschirr darin, alle Reste, die an den Seitenwan-
fiir den des Geschirrs eingesickert sein mo-
Pessach 9¢N nach auBen zu befoérdern, so dass

die GefaBe wie neu werden.

Die Gesetze, die das Koschermachen betreffen, sind
sehr zahlreich. Die |
Weisen des
Koschermachens &%
unterscheiden sich S
je nach Art des ¥
GefdBes und £
seiner Verwendung
(Braten, Rdsten, §
Kochen, kalte o-
der warme  Spei-
sen u.v.m.) Es gibt auch GefaBe, die man nicht koscher
machen kann, was wir im Folgenden erlautern werden.
Das Koschermachen ist unter Anleitung eines Mannes
durchzufiihren, der in den entsprechenden Gesetzen
bewandert ist.

GefaBe, die man auf der Feuerstelle
ohne Wasser benutzt, wie zum Beispiel
Gerate zum Grillen, Résten oder Backen
u.a., missen bis zur WeiBglut erhitzt werden, um
koscher gemacht zu werden. Bei vielen Gerdten ist das
jedoch nicht mdglich.

Libun

Metallgerédte, in denen gekocht wird
oder die man flir warme Speisen
benutzt, wie zum Beispiel Kochtopfe,
Essbesteck u.a., muss man in kochendem Wasser
kaschern.

Hagala

Vor der Hag'ala missen die GefaBe griindlich gesaubert
werden. Man soll sorgfaltig priifen, ob sich nicht noch
Schmutzreste oder Rost in den Ritzen verbirgt. 24
Stunden vor der Hag'ala diirfen die GefaBe nicht mehr
benutzt werden. Bei groBen Topfen wird in diesen
Wasser bis zum Sieden erhitzt und zum Uberlaufen
gebracht, indem beispielsweise ein gleichzeitig erhitzter
Stein oder Metallgegenstand in das Wasser gehalten
wird.

Tongeschirr, Kunststoff und Porzellan, das fir
warme gesauerte Speisen verwendet wurde, kann man
fir Pessach nicht koscher machen. Hat man sie
anderweitig benutzt, sollte man einen Rabbiner um Rat
fragen, welche Halacha hier zur Anwendung kommt.

Glasgeschirr wird nach dem vollsténdigen Putzen ge-
kaschert, indem man es drei Tage lang in kaltem
Wasser stehen lasst; das Wasser wird jeweils am

Ende eines Tages erneuert.

Ablagefldachen

Alle Stein- und Marmorflachen und Spilen in der
Kiche, die Gas- und Herdplatten, die Backdfen, die
Ablagen fiir Geschirr, Toépfe und Kiichenmaschinen u.a.,
bendtigen die rituelle Reinigung zu Pessach. Fir jeden
einzelnen Fall gibt es besondere Vorschriften der
Halacha, die es zu beachten gilt.

Um eine Kiiche fiir Pessach vorzubereiten, missen wir
sie von Chamez kaschern.

Ofen und Herd

Der gesamte Herd muss aufs Griindlichste gereinigt
werden. AnschlieBend werden die Herdplatten auf
hochster Temperatur erhitzt, bis sie rot glihen. Der
Ofen wird nach griindlicher Reinigung und Beseitigung
aller Essensreste auf hdéchster Stufe fiir eine Stunde
erhitzt.

Es ist empfehlenswert, Ofen und Herd anschlieBend mit
Aluminiumfolie abzudecken.

Mikrowelle
Auch der Mikrowellenherd (ohne
Herd) muss griindlich geputzt werden.
AnschlieBend wird ein Behalter, der
- wahrend der vergangenen 24 Stunden
L ™ nicht benutzt wurde, mit Wasser
~~~~~~~~~ = geflillt. Die Mikrowelle wird etwas
i langer als Ublich angeschaltet und

das Wasser verdampft.

Spiilbecken
Das Spulbecken wird AduBerst griindlich gereinigt.
Danach wird Wasser in einem sauberen Topf, der
wahrend der vergangenen 24 Stunden nicht benutzt
wurde, gekocht und das Wasser je dreimal auf alle
Seiten des Beckens, inklusive des Abflusses, gegossen.

Kiihlschrank, Gefriertruhe, v
Schranke, Tische und p——
Arbeitsplatte ‘\ IE;
Alles wird so gereinigt, dass auch L SN
Reste und Verklebtes verschwinden. Es empfiehlt sich,
alle Fldchen wahrend Pessach mit Alufolie oder
Plastikfolie abzudecken.



at Chametz

Vor dem Bedikat Chametz
In den Tagen vor dem Pessach-Fest fiihrt man eine
griindliche Reinigung des ganzen Hauses durch.
Zu Beginn des Abends des 14. Nissan (also am Vor-
abend des Seder-Abends) wird das Haus sofort nach
Sternaufgang nach Chametz, das noch nicht beseitigt
worden ist, durchsucht.

Die Kerze fiir Bedikat Chametz
Die Uberpriifung wird mit Hilfe einer einzigen Kerze
vorgenommen, nicht jedoch mit einer Fackel oder einer
Anzahl von Kerzen, die miteinander verbunden sind.
Wenn mdglich, filhre man die Uberpriifung mit einer
Wachskerze durch, wenn man jedoch keine findet,
verwende man dazu eine Kerze anderer Art.

Die Bedikat Chamez
Vor der Uberpriifung spricht
= man die Bracha: ,Gelobt seist
Du Ewiger, unser G-tt, Kénig
der Welt, der uns durch seine
Gebote geheiligt und uns die
Entfernung alles Gesauerten
befohlen hat" - ,Baruch ata
ad-nai elokeijnu melech
haolam ascher kidschanu
bemitzwotaw we ziwanu al
bi‘ur chametz".
Der Text des Segensspruches
Y?:n nP’-f: zur Uberpriifung handelt von
3 — der ,Entfernung des Gesduer-
ten", denn das Ziel und der Zweck der Uberpriifung
liegt im Entfernen des Chametz.
Es ist Brauch, zehn kleine Brotstiicke vor der Bedikat
Chamez im Hause so zu verstecken, dass sie wahrend
der Uberpriifung gefunden werden und gemeinsam mit
dem restlichen aufgefundenen und zu beseitigenden
Chamez am ndchsten Vormittag verbrannt werden, wie
bald geschildert.
Im Anschluss an die Uberpriifung spricht man den Text
zum Zunichtemachen des Chametz wie im Siddur

ist ,, Eruv Tavschilin™?

Was ist ein “"Eruv Tavschilin"?

Was ist damit gemeint?

Die Tora hat festgelegt, dass an einem Jom Tov
(Feiertag) Essen gekocht werden darf (auf einer vor
Jom Tov angeziindeten Feuerquelle): ,..nur was irgend
einer Person zur Speise dient, das allein darf fiir euch
zubereitet werden." (Chumasch Schmot 12,16) Unsere
talmudischen Gelehrten jedoch haben verboten an
einem Yom Tov fir den Schabat zu kochen, wenn der
Schabat auf einen Yom Tov folgt (so wie dieses Jahr).
Und Folgendes lehrt uns die talmudische Mischna:
+Wenn ein Yom Tov auf Erev Schabat fallt (Erev
Schabat ist der gesamte Freitag), so darf man nicht am
Yom Tov fiir den Schabat kochen...Man kann sich
aber eine Speise (hebraisch: Tavschil) vor Yom Tov zu-

angegeben (auf aramaisch) oder auf hebrdisch,
empfehlenswert zusatzlich auch in einer dem Sprecher
vertrauten Sprache: "Aller Sauerteig und alles
Gesdauerte, das sich in meinem Besitz befindet, das ich
nicht gesehen und nicht weggeschafft habe, soll als
nicht vorhanden und dem Staub der Erde gleich be-
trachtet werden."

Geschafte, Biiros und Autos
Jeder, der ein Biiro, ein Geschaft, einen Verkaufsstand,
ein Lager, ein Auto und dhnliches hat, und einen Ver-
dacht hegt, dass im Verlauf des Jahres Chametz dort
hineingelangt sein kénnte, ist verpflichtet, auch diese
Orte zu durchsuchen.

Wenn man sich am Abend der
Bedikat Chametz nicht zu Hause
befindet
Wer innerhalb der dreiBig Tage vor Pessach sein Haus
verlasst, soll die Uberpriifung, die Bedikat Chametz, am
Abend vor seinem Reiseantritt vornehmen. Wahrend
dieser Uberpriifung, die nicht am Abend des 14. Nissan
geschieht, spricht man nicht den Segen.
Der Verkauf an einen Nichtjuden
Ist Chametz oder sind Lebensmittel vorhanden, bei de-
ren Herstellung nicht auf Koscher le Pessach geachtet
wurde, welche man nicht vor Pessach vernichten mdch-
te, z.B. aus finanziellen Griinden, so gibt es die Mdglich-
keit, diese an einen Nichtjuden zu verkaufen. Die Artikel
sollten in einen Schrank verschlossen und liber den
Rabbiner an einen Nichtjuden verkauft  werden.
Der Verkauf an einen Nichtjuden ist ein realer und
rechtsgultiger Verkauf. Er ibertrégt im besitzrechtlichen
Sinne diese Lebensmittel in das Eigentum des
Nichtjuden und gilt somit laut dem Gesetz der Thora
nicht mehr als im Besitz des Juden befindlich.
Nach Pessach wird das Chamez, welches vom
Nichtjuden nicht verwendet wurde, ((blicherweise
wieder zurlickgekauft und darf dann wieder verwendet
werden.

rechtlegen, und sie erméglicht es, am Yom Tov auch fiir
den Schabat zu kochen." (Talmud Beyza, Blatt 15).
Diese Mischna lehrt uns grundlegend, worum es beim
Eruv Tavschilin geht: Am Yom Tov selber darf man nicht
fiir den Schabat kochen. Wenn man aber vor dem Yom
Tov eine bestimmte Speise speziell gerade fiir diese
Situation bestimmt und festgelegt hat, so ist dieses Ver-
bot wieder aufgehoben, und man darf durch diese Spei-
se nun doch am Yom Tov auch fiir den Schabat kochen.
Das Bestimmen einer solchen Speise vor Beginn von
Yom Tov (also am Erev Yom Tov) nennen wir
halachisch Eruv Tavschilin.

Zwei Fragen jedoch miissen geklart werden, um diese



Halacha besser zu verstehen: Warum ist es verboten
von Yom Tov auf Schabat zu kochen? Warum wird
durch diese Speise das Verbot aufgehoben?

Im Talmud streiten unsere Gelehrten (iber die zitierte
Mischna. Allgemein gesprochen, sind es 2 Griinde fir
das Kochverbot
am Yom Tov fir
den Schabat: Nach
einer Meinung ent-
ehren wir unsere
Feiertage, wenn wir
an ihnen fir andere
Tage kochen. Nach
anderer Meinung
entehren wir den
Schabat, wenn wir
nur am Yom Tov fiir
ihn kochen, da wir
dazu neigen die
besseren  Speisen
fir den Yom Tov
vorzubereiten. Nach
beiden = Methoden
hebt das Vorberei-
ten des Eurv
Tavschilin, als Spei-
sevorbereitung vor
Yom Tov, diese
Griinde wieder auf.
Und in dieser “Verbots-Aufhebungskraft® des Eruv
Tavschilin finden wir wiederum 2 grundlegende Meinun-
gen: Nach dem RamBam ist der Eruv ein “Heker", also
ein “Zeichen"“, durch welches das verbotene Kochen nun
erlaubt wird (daher das Wort Eruv, denn wir finden die
Bezeichnung “Eruv" auch in anderen halachischen

Das Fasten der Erstgeborenen
Am Erew Pessach (Vortag von Pessach, der 14. Nissan)
wird wahrend des Tages das Fasten der Erstgeborenen
durchgefiihrt. Dieses Fasten dient dem Gedenken an
das Wunder, das sich zur Zeit der Plage der Tétung der
Erstgeborenen ereignete, als die Erstgeborenen Agyp-
tens starben, die Erstgeborenen Israels jedoch ohne
Schaden davonkamen.
Es ist Sitte, dass ein Vater, der einen erstgeborenen
Sohn hat, der noch nicht das Alter zur Pflichterfiillung
der Mizwot erreicht hat (13 Jahre), fiir diesen fastet.
Die Erstgeborenen dirfen an diesem Tag an einer
Seudat Mizwa teilnehmen. Es ist Ublich, dass die
Erstgeborenen am Morgen an einer Seudat Mizwa zum
Abschluss eines Traktats aus dem Talmud teilnehmen.
Nachdem die Erstgeborenen wahrend der Seudat Mizwa
gegessen haben, ist ihnen das Essen wieder gestattet
und sie fasten im Lauf des Tages nicht mehr.

e wird der SSrun hergestellt:

Nehmen Sie ein Lebensmittel, idealerweise eine gekochte
oder gebackene Speise nehmen (wie z.B. ein Stiick Fleisch gung)
oder Fisch). Man kann auch Mazza dafiir verwenden.

Nr 1Y SV NS MO N¥NY M Y29 Nom "X
(Ani Mesa “ke le “chol mi sche “roze lis "kot u "lis"'moch al eruw se.)

MK TNI¥ND TR WX D21VN %N 119K "N NNK N2
2y NN Sy
XA 'P12TRD1 MNOXRD 1291 MOXD 12 M Xt T
2D Tayny
NaYY 210 DM XIDY
(Baruch ata Ad-nai El-heinu melech haolam ascher kidschanun be-
mitzwotaw weziwanu al mitzwat Eruv.
Be din ihi “je Sara lan le “afui u ‘le "bischu ’lei u‘le “at "munei u’le dafiir
ad 'lu"kei schraga ule 'mea "wad kol zar "che "na mi“jom tov
le “schabbat.)

Was ist , Eruv Tavsch

Kontexten als Zeichen, das ein Verbot aufhebt.) Der
RaAvaD widerspricht dem RamBam und spricht in seiner
begrifflichen Definition des Eruv von Zusammenlegen,
Zusammenmischen von Yom Tov und Schabat, welches
durch diese Speise verdeutlicht werden soll, und daher
das Kochen von Yom Tov
auf Schabat  ermdglicht.
(hebrdisch bedeutet Eruv:
Mischung, Zusammenle-

Fiir die halachische Praxis
des Eruv  Tavschilin darf
man wissen (siehe dazu
ausfithrlich in Schulchan
Aruch — Hilchot Eruv Tav-

AnschlieBend spricht man folgende Bracha schilin, 2 D™N NMX

(ropn)

Als Speise fiir den Eruv
Tavschilin sollte man ide-
alerweise eine gekochte
oder gebackene Spei-
se nehmen (wie z.B. ein
Stiick Fleisch oder Fisch),
man kann auch Brot/Chala
verwenden. Auf
den Eruv Tavschilin spre-
chen wir eine Bracha (wir
halten dabei die Speise in
der Hand) und einen Text,
welche normalerweise im Sidur zu finden ist. Es ist gut,
wenn man den Eruv-Text auch versteht. Hier eine Uber-
setzung: ,Mit diesem Eruv ist es uns und allen anderen
Stadtbewohnern erlaubt zu backen, zu kochen, warmzu-
halten, Kerzen anzuziinden, und alle anderen Arbeiten
zu verrichten - und zwar von Yom Tov auf Schabat."

Der Vortag von Pessact

Das Verbrennen und

Zunichtemachen des Chamez
Man verbrennt den Chamez, der sich noch in unserem
Besitz befindet; nachdem der Chamez verbrannt ist,
spricht man den Text zum Zunichtemachen des Chamez
wie im Siddur angegeben (auf aramaisch) oder auf
hebrdisch, empfehlenswert zusatzlich auch in einer dem
Sprecher vertrauten Sprache: "Aller Sauerteig und alles
Gesauerte, das sich in meinem Besitz befindet, das ich
gesehen und das ich nicht gesehen habe, das ich weg-
geschafft und das ich nicht weggeschafft habe, soll als
nicht vorhanden und dem Staub der Erde gleich be-
trachtet werden."

Das Ende des Chametz-Besitzens
Das Ende der Zeit des Chametz-Besitzens ist am spate-
ren Vormittag des Vortages von Pessach. Die genaue
Zeit wird von den Rabbinern jeweils bekannt gegeben.



_
ortag von Pessach

Nachdem diese Zeit vergangen ist, ist das Besitzen und
der Genuss des Chamez untersagt (von dieser Stunde
an darf man ihn keinem Lebewesen geben, das einem
gehdrt, ihn nicht an einen Juden oder einen Nichtjuden
verkaufen usw.). Der Chametz muss vor dem Eintreten
dieser Stunde verbrannt und zunichte gemacht werden.

Die Vorbereitungen fiir den Seder-Abend

Am Abend - in der Diaspora an beiden Abenden des
Festes - wird der Seder-Tisch gedeckt, die Schiissel auf
den gedeckten Tisch gestellt und die Stiihle bereitge-
stellt, auf denen die Teilnehmer am Seder sitzen wer-
den. Der Tisch wird mit schonem Geschirr geschmickt.
Auf diese Weise begehen wir an Pessach das Andenken

eder Schiissel

Karpas

3 Mazzot

Meerrettich

Die Geschichte vom Auszug
. aus Agypten
% & Indem man die Hagada von Pes-
sach erzahlt, erfillt man die
~Mizwat Sipur Jeziat Mizrajim". Jeder, der viel von der
Geschichte vom Auszug aus Agypten erzéhlt - sieh, der
ist lobenswert".
Es ist eine groBe Mizwa, von der Fron und der
Zwangsarbeit unserer Véter in Agypten zu berichten,
dariiber dass G-tt sie durch groBe Wunder erléste und
dass ihnen die Entlassung aus der Knechtschaft in die
Freiheit widerfahren ist.
Das Ziel des Erzahlens ist es, G-tt fiir die Wohltaten zu
danken, die er an unseren Vatern und an uns

an den Auszug aus Agypten.

Das Gedenken an den

Auszug aus Agypten
Am 15. Nissan sind unsere Viter aus Agypten ausgezo-
gen. Der Auszug aus Agypten ist eine wichtige Grundla-
ge fir den Glauben Israels und die Auserwahltheit
unseres Volkes durch G-tt. Nach der Erlésung aus der
Knechtschaft und der Entlassung in die Freiheit stand
das Volk am Berg Sinai und nahm die Thora entgegen.
Es erhielt den Befehl, zahlreiche Mizwot, die mit dem
Pessach-Fest zusammenhangen, zu erfiillen. Diese Miz-
wot verwurzeln den Glauben an G'tt in unserem Herzen,
der uns aus der Knechtschaft in die Freiheit fiihrte, und
starkt die anderen Ideale und besonderen Werte, die
mit Pessach verbunden sind.

Bitterkraut

Knochen

Charosset

vollbrachte, und den Glauben an Ihn, die g-ttliche
Vorsehung in dieser Welt und Seine Erwahlung des
Volkes Israel zum auserwahlten Volk, zum Volk, das
seinen Namen in der ganzen Welt heiligen soll, in
unserem Herzen zu verankern.

Die Erziehung der Kinder in den Mizwot
des Seder
Am Seder-Abend wird groBen Wert darauf gelegt,
Kindern diese Themen zu erldutern, um ihnen die
moralischen Werte des Glaubens und der Mizwot zu
vermitteln, die mit dem Pessach-Fest zusammenhan-
gen. Es ist eine Mizwa, an die Kinder Nisse auszuteilen,
damit sie wach und aufmerksam werden auf all die



Veranderungen und die Brauche des Seder-Abends und
Fragen stellen.
Man sollte sich bemiihen, die Kinder nicht eher schlafen
gehen zu lassen, als bis sie das ,Awadim Ha'inu"
gesprochen haben.
Die Kinder sprechen ein bestimmtes Kapitel aus der
Hagada, der ,Ma Nischtana" genannt wird und Fragen
enthalt, die das Besondere des Seder-Abends betreffen.
Es ist die Aufgabe der Erwachsenen, den Kindern zu
antworten und ihnen den Inhalt des Festes zu erkldren.
S —— Die vier Becher
POP@® Im Verlauf der Lesung der
Hagada am Seder-Abend werden
v vier Becher Wein getrunken, die
\w_” flr die vier Ausdriicke der Erl6-
fa—— =~ sung stehen, die in der Thora im
Kapitel vom Auszug aus Agypten geschrieben wurden.
Jeder der Becher, der wenigstens ein "re'wi'it" (= 86
ccm) Wein enthalten muss, sollte mindestens zur Halfte
geleert werden ehe, man aus dem nachsten trinkt.

Karpas (Sellerie / Kartoffeln / Radieschen )
Bevor man den Sellerie isst, wascht man sich die
Hénde mit Wasser und spricht nicht den Segen "Al
Netilat Jadaim". Man tunkt eine kleine "Ecke" des
Selleries (oder eines anderen Gemiises) in Salzwasser
(oder Essig), spricht den Segen "Bore Pri Ha'adama"
und isst davon.

Das Brechen der Mazza fiir den "Afikoman"
Auf der Seder-Tafel liegen drei Mazzot. Nachdem der
Sellerie gegessen worden ist, wird die mittlere Mazza
gebrochen und das groBere Stiick fir den "Afikoman"
bereitgelegt.

Die Mizwa des Mazza-Essens

Es ist eine Mizwa, die in der Thora steht, dass jeder, am
ersten Abend - in der Diaspora an beiden Abenden des
Pessach ein "kesaiit" (etwas weniger als eine ganze Ma-
zza) essen solle.

Vor dem Essen der Mazza wascht man sich die Hande
und spricht auBer den Segensspriichen "Al Netilat
Jadaim" und "Ha Mozi Lechem Min Ha'aretz" noch die
Bracha: "Baruch Ata Ad-nai Elokejnu melech haolam
ascher kidschanu be'mizwotaw we'ziwanu al achilat
mazza" - "Gelobt seist du, Herr, Kdnig der Welt, der uns
durch seine Gebote geheiligt und uns angewiesen hat,
Mazza zu essen".

Maror (Bitterkraut)

Zur Erinnerung an die Fronarbeit, durch die die Agypter
das Leben der Kinder Israels verbittert haben, isst man
ein "kesaiit" Maror. Zur Erfillung der Mizwa des Maror
isst man Salat oder Meerrettich.

Das Bitterkraut tunkt man, bevor man es isst, in die
"Charosset" (zum Gedenken an die schwere und bittere
Lehnarbeit, die das Volk Israel in Agypten verrichten
musste) und spricht die Bracha: "Baruch ata Ad-naj
elokejnu melech ha olam ascher kidschanu be miz-
wotaw we ziwanu al achilat maror".

: Korech

=~ AnschlieBend nimmt man ein “kesaiit" der
+ unteren Mazza und ein "kesaiit" Maror
und isst diese zusammen - so wie Hillel es

Der Sedera

tat, der die Mazza, den Maror und das
Pessach-Opfer zusammengewickelt hat und zusammen
aB. Dieses Sandwich nennt man "Korech".

Das Essen des Afikoman

Zum Abschluss der Mahlzeit isst man ein
“kesaiit" von der geteilten Mazza, die man
als Afikoman bereitgelegt hat. Man isst
den Afikoman zum Gedenken an das
Pessach-Opfer, das man im Bejt Hamikdasch
dargebracht hat. Das Pessach-Opfer wurde am Abend,
nachdem man das Essen aller anderen Fest-Opfer
beendet hat, gegessen, und so essen wir diese Mazza
nach dem Mabhl.

Mit dem Tischgebet und verschiedenen Lobliedern geht
der Sederabend feierlich zu Ende.

Chol Hamo'ed an Pessach
Die vier Tage in der Diaspora und die fiinf Tage in
Israel, bis zum 20. Nissan, sind die Tage des Chol
Ha'moed - halbe Feiertage. Diese Tage sind der Freude
und der geistigen Erhebung geweiht. Es gibt Arbeiten,
die an Chol Ha'moed nicht verrichtet werden diirfen.

Der siebte Tag des
Pessach

Schwi'i schel Pessach, der 21. und 22. Nissan, sind
Feiertage (in Israel nur der 21. Nissan).
Beim Anziinden der Lichter und dem Kidusch am
siebenten Tag des Pessach spricht man nicht den Segen
~Schehechejanu".
Am 21. Tag des Monats Nissan durchquerten die Kinder
Israels das Schilfmeer im Trockenen, und so liest man
am siebten Tag des Pessach in der Thora das Kapitel
vom Durchzug Israels durchs Schilfmeer und vom
Lobgesang am Meer (Schmot, 14 - 15).
Vor dem Mussaf-Gebet am Acharon schel Pessach, dem
22. Nissan, wird das Iskor-Gebet gesprochen, zur
Erhebung der Seele der Verstorbenen, die uns
nahestanden. Wenn man im Monat Nissan einen neu
erblihten Obstbaum sieht, dann spricht man folgenden
Segensspruch: "Baruch Ata Ad-naj Elokejnu Melech
Haolam schelo chisar ba'olamo dawar u'bara bo brijot
towot we'ilanot towot le'hejnot bahem bnej adam."
-"Gelobt seist Du Ewiger, unser G'tt, Kdnig der Welt,
Der in Seiner Welt nichts hat fehlen lassen und der gute
Menschen und gute Baume erschuf zum GenuB der
Menschheit."



nken zu Sederabend

Nun Bau

Nach dem eigentlichen Ende der Haggada
am Seder Abend hat sich ein Brauch
etabliert noch ein paar Lieder zu singen.
Dieser Brauch ist so stark geworden, dass
einige dieser Lieder schon fast beriihmter
sind als Teile der eigentlichen Haggada.

Beispiele hierflir waren ,Chad Gadja“ (Ein
Ladmmchen) oder ,Echad mi jodea"™ (Einer, wer
weis es). Der Zweck dieser Lieder ist, vor allem
fir die Kinder einen kronenden Abschluss zu
schaffen, und eine Motivation fiir die Kinder zu
sein, bis zum Ende wach zu bleiben. So ist es zum
Beispiel (berliefert, dass der Chatam Sofer (1762
Frankfurt - 1839 Pressburg) seine Tochter die Uberset-
zung all dieser Lieder hat singen lassen.

Eines der dltesten und wichtigsten Lieder hier ist das
sogenannte ,Adir Hu" (Machtig ist Er). Es wurde in
Frankreich im 11. Jahrhundert von Josef ben Schmuel
Bonfil geschrieben. Es hat acht Strophen und ist ein
Akrostichon. Ein Akrostichon ist ein in der Jidischen
Liturgie haufig benutztes Stilmittel, wo die Anfange
(Buchstaben bei Wortfolgen oder Wérter bei Versfolgen)
hintereinander gelesen einen Sinn, beispielsweise einen
Namen oder einen Satz, ergeben. Die deutsche
Bezeichnung fir diese Versform ist Leisten Vers oder
Leistengedicht. Beispiel hierfiir finden sich schon in den
Psalmen

von Koénig David. So sind die Verse der Psalmen 9, 10,
25, 34, 37, 111, 112, 119 nach dem hebrdischen
Alphabet aufgereiht. Ein weiteres berlihmtes Beispiel ist
das Lecha Dodi, die Schabbathymne im Kabbalat
Schabbat Gebet, wo die ersten Buchstaben der Stanzen

Zum Omerzahlen

50 Tage zahlen

Der alte Brauch erinnert uns an das lange Warten
auf die Tora, die wir an Schawuot erhiel-
ten

Die Zeit des Omerzahlens hat ihren Namen von
einem speziellen Getreideopfer, das in der Zeit
des Tempels in Jerusalem dargebracht wurde.
Omer ist eigentlich eine MaBeinheit (so wie
heutzutage das Kilogramm), die aber letztlich
dem Opfer den Namen gab. Geopfert wurde
Gerste, die als erstes Getreide nach dem Winter
geerntet werden konnte. Es heiBt dazu in der
Tora (3. Buch Mose 23,10): »Sprich zum Volk
Israel und sage ihnen: Wenn ihr in das Land
kommt, das Ich euch gebe, und seine Ernte
schneidet, so bringt ihr das Erstlingsomer eures

Rabbiner
David Geballe

die Worter ,Schlomo Halevi" buchstabieren, den Namen
des Verfassers, Schlomo Halevi Alkabetz.

Urspriinglich war es ein Lied, welches an je-
dem Fest- oder Freudentag gesungen wur-
de. Ab dem spaten 15. Jahrhundert taucht es
in vielen Haggadot auf und wir finden keine
Erwahnung mehr, dass es zu anderen Anlassen
noch gesungen wurde. Eigentlich war Adir
Hu fiir den zweiten Seder Abend vorgesehen
und das Lied ,Adir Bimelukha" fiir den ersten
Abend.

Adir Hu zahlt die mannigfachen Vorzuge G'ttes
auf (Machtvoll, ausgezeichnet, majestatisch,
liebevoll, stark, lichtvoll, der Erloser und
barmherzig) und fleht Ihn an, den Tempel
schnellstens in unseren Tagen wieder zu
erbauen. Dieses Flehen wird immer wieder im Refrain
deutlich ,Schnell, schnell, in unseren Tagen, bald, G'tt
baue, G'tt baue, baue dein Haus bald". Auf Grund dieser
Stelle wird das Lied auch oft Bimheira (schnell) ge-
nannt. In jedem Vers bitten wir G'tt den Tempel wieder
zu erbauen. Die Quelle hierfiir finden wir im Talmud, im
dem steht, dass der dritte Tempel nicht von Menschen-
hand erbaut werden wird, sondern  vielmehr fertig zur
richtigen Zeit vom Himmel fallen wird (Schwuot 15b).
Obwohl Bauen am Festtag verboten ist, kommentiert
Raschi (Rosch Haschanah 30a), dass dieses eine Aus-
nahme darstellt, da G'tt den Tempel erbauen wird, und
nicht wir Menschen.

Im 16. Jahrhundert finden wir in der Haggada von
Gerschon ben Salomon Hakohen (Prag 1526) wir eine
freie deutsche Ubersetzung von Adir Hu, die zur Selben
Melodie gesungen wird. Der Refrain ,Nun bau Deinen
Tempel schire® hat bewirkt, dass im Deutschen
Judentum der Seder Abend ,Baunacht® und der Seder
selber ,bauen™ genannt werden. Dementsprechend
wiinscht man sich in der Synagoge ,,gut bauen®.

Schnittes zum Priester.«

Dieser Vers macht auf zwei Dinge aufmerksam. Erstens
geht es schon um ein Gebot fiir das Land Israel, das
heiBt, direkt nach der Befreiung aus Agypten
wird dem judischen Volk das eigentliche Ziel
vor Augen gefiihrt: Israel. Zweitens sollen wir
bei allem Einkommen und Wohlstand, den wir
uns erarbeiten, nicht vergessen, dass alles, was
wir haben, letztendlich von Gtt kommt, und
Ihm auch entsprechend dafiir danken.

SYMBOL Rabbiner Samson Raphael Hirsch,
| der bertihmte Begriinder der modernen Ortho-
| doxie (19. Jahrhundert, Frankfurt am Main)
fiihrt diese Gedanken noch etwas weiter. Das
Omeropfer zur Ernte symbolisiert namlich
auch, dass wir nun nicht mehr nur einfach Frei-



heit haben, sondern auch (ber Besitz verfligen,
namlich das Land Israel. Das Opfer bezeugt also unsere
Freude Uber die nationale Unabhangigkeit und das Ei-
gentum, das wir nun — als ehemalige Sklaven — genie-
Ben.

Dariiber hinaus erklart Rabbiner Hirsch die Art des
Opfers: Wie ein typisches Mincha-Opfer wird die Gerste
namlich nicht in Form von Ahren, sondern als
Mehlopfer, also zusammen mit Ol und Weihrauch,
dargebracht. Zusdtzlich wird das Omer gewendet.
Rabbiner Hirsch schreibt: »Durch die Handlungen des
Wendens wird das im Omer reprasentierte materielle
Nahrungsmoment (Mehl), der Wohlstand (Ol) und die
sinnliche Befriedigung (Weihrauch) allen selbstischen
und allen bloB irdischen Charakters entkleidet und in
den Dienst der Gesamtheit und G'ttes gestellt.«

SPIRITUALITAT Durch das Omer lernen wir demnach,
dass nicht das materielle Eigeninteresse zahlt, sondern
dass unser Wohilstand nur Mittel zum Zweck ist.
Wichtiger sind die Gemeinschaft und das Spirituelle, die
Suche nach G'tt. Das Opfer zum Omer gibt es seit der
Zerstérung des Tempels nicht mehr, aber wir zdhlen
immer noch die Omertage, die zwischen Pessachund
Schawuot liegen und die beiden Feiertage verbinden (2.
Buch Mose 23, 15-16).

Der Rambam erklart (in More Nevuchim 3,43):
»Schawuot ist die Zeit des Gebens der Tora. Um diesen
Tag zu ehren und zu erheben, zahlen wir die Tage vom
vorherigen Fest (Pessach) bis Schawuot, so wie jemand,
der darauf wartet, dass ein geliebter Mensch ankommet
und die Stunden der Tage des Wartens zahlt. Das ist
der Grund, warum wir Omer zahlen ab dem Tag, als wir
Agypten verlassen haben, bis zum Tag des Gebens der
Tora — dem ultimativen Ziel des Auszugs aus Agypten:
>Und Ich werde sie zu Mir bringen< (2. Buch Mose
19,4).«

So hebt die Mizwa des Omerzahlens die Bedeutung der
Tora hervor, die wir an Schawuot erhalten. Das Zahlen
zeigt und erinnert uns an die Bedeutung der Tora fir
uns als Ziel und Teil der Freiheit.

Doch der Midrasch (Tanchuma Yashan, Jitro 9) warnt:
Eigentlich wollte G'tt dem judischen Volk die Tora gleich
nach dem Auszug aus Agypten geben, aber die
Streitigkeiten innerhalb des Volkes und der Wunsch,
nach Agypten zuriickzukehren, haben Gt warten
lassen, denn »G'tt sagte: >Die ganze Tora ist Frieden.
Wem soll Ich sie geben? Einem Volk, das den Frieden
liebt.< Das ist die Bedeutung des Endes des Verses >Und
alle ihre Pfade sind Frieden<« (Mischlei/Spriche 3,17).

Konflikte und Streitigkeiten verzogerten die Ubergabe
der Tora. Das passt zum verdnderten Charakter des
Omer heute. Seit der Zeit von Rabbi Akiwa (im 2.
Jahrhundert) sind die Omertage zu einer Trauerzeit
geworden, an der wir keine Hochzeiten feiern, keine
Musikkonzerte besuchen et cetera.

Der Talmud (Traktat Jewamot 62b) erklart den Grund

Zum OmerzaFk

dafir: »Rabbi Akiwa hatte 12.000 Schiiler-

paare von Givat bis Antiprat, und sie alle starben wah-
rend dieser einen Periode, weil sie sich nicht gegenseitig
respektierten. Die Welt war am Abgrund, bis Rabbi Aki-
wa zu den Rabbinern des Siidens kam und sie
unterrichtete; Rabbi Meir, Rabbi Jehuda, Rabbi Jossi,
Rabbi Schimon und Rabbi Elasar ben Schamua. Sie
waren es, die die Tora zu dieser Zeit wiederherstellten!«

RESPEKT Im Talmud heiBt es ausdriicklich nicht
»24.000 Schiiler«, sondern »12.000 Paare«. Das zeigt
die Zerrissenheit dieser Schiiler. Sie waren zwar groBe
Toragelehrte, aber egoistisch und ohne Respekt
fireinander. Die Tora kann aber nicht von Individualis-
ten weitergegeben werden, die nur ihre eigene Meinung
fir richtig halten. Was diese vielen Schiiler nicht
schaffen konnten, erreichte schlieBlich die kleine Gruppe
von flinf. Sie waren fiireinander da, sie haben die
Meinung des anderen respektiert und Ideen
ausgetauscht. Nur so kann die Tora von Generation zu
Generation weitergegeben werden.

Genauso ist es auch mit einer judischen Gemeinde. Nur
wenn wir alle gemeinsam an einem Strang ziehen und
uns gegenseitig respektieren, werden wir alle
zusammen Erfolg haben. Dabei ist es wichtig, die
Meinung des anderen zu akzeptieren. Die Tora — und
speziell die miindliche Lehre — hat nur durch Pluralismus
eine Zukunft.



ihlung der Omertage

Lund ihr sollt zidhlen vom anderen Tage nach der Feier an, von dem Tage, da ihr gebracht das Omer der
Schwingung, dass es sieben volle Wochen seien. Bis zum anderen Tage nach der siebten Woche solit ihr
fiinfzig Tage zahlen..." (Wajikra, Kap. 13, 15-16).

Die Mizwa, die Wochentage vom 16. Nissan bis zu Schawuot zu zdhlen, nennt man: "Sfirat ha'Omer",
nach dem Opfer des Omer, das im Bejt Hamikdasch am 16. Nissan dargebracht worden ist.

Im "Sefer Hachinuch" wird gesagt, dass die Offenbarung der Thora der eigentliche Grund sei, weshalb die
Kinder Israels aus Agypten erlost wurden, also damit sie die Thora empfangen und ihre Mizwot erfiillen
sollten. Daher zihlt man die Tage vom Auszug aus Agypten bis zum Schawuot, dem Tag der Offenbarung
der Thora.

01. Apr18 |16 Nissan 5778 | 1 . Omertag 26. Apr 18 11 liar 5778 |26 . Omertag
02. Apr 18 |17 Nissan 5778| 2 . Omertag 27.Apr18 | 12 liar 5778 |27 . Omertag
03. Apr 18 |18 Nissan 5778 | 3 . Omertag 28. Apr 18 13 liar 5778 |28 . Omertag
04.Apr 18 |19 Nissan 5778| 4 . Omertag 29.Apr18 | 14 ljar 5778 |29 . Omertag
05. Apr 18 |20 Nissan 5778 | 5 . Omertag 30.Apr18 | 15 ljar 5778 |30 . Omertag
06. Apr 18 |21 Nissan 5778 | 6 . Omertag 01.Mail8 | 16  ljar 5778 |31 . Omertag
07.Apr 18 |22 Nissan 5778| 7 . Omertag 02.Mail8 | 17  ljar 5778 |32 . Omertag
08. Apr 18 |23 Nissan 5778| 8 . Omertag 03.Mail8 | 18 ljar 5778 |33 . Omertag
09.Apr18 [24 Nissan 5778| 9 . Omertag 04.Mail8 | 19 ljar 5778 |34 . Omertag
10. Apr 18 |25 Nissan 5778 |10 . Omertag 05.Mail8 | 20 ljar 5778 |35 . Omertag
11. Apr18 |26 Nissan 5778 |11 . Omertag 06.Mai18 | 21  ljar 5778 |36 . Omertag
12. Apr18 |27 Nissan 5778 |12 . Omertag 07.Mai18 | 22  ljar 5778 |37 . Omertag
13. Apr18 |28 Nissan 5778 |13 . Omertag 08.Mail8 | 23 ljar 5778 |38 . Omertag
14. Apr18 |29 Nissan 5778 |14 . Omertag 09.Mail8 | 24 ljar 577839 . Omertag
15. Apr 18 |30 Nissan 5778 |15 . Omertag 10.Mail8 | 25 ljar 5778 |40 . Omertag
16. Apr18 | 1 ljar 5778|16 . Omertag 11.Mai 18 | 26 liar 5778 |41 . Omertag
17. Apr18 | 2 liar  5778|17 . Omertag 12. Mai 18 | 27 liar 5778 |42 . Omertag
18.Apri8 | 3 ljar 5778|18 . Omertag 13.Mai 18 | 28 ljar 5778 |43 . Omertag
19.Apr18 | 4 ljar 577819 . Omertag 14. Mai 18 | 29 ljar 5778 |44 . Omertag
20.Apri8 | 5 ljar 577820 . Omertag 15. Mai 18 1 Siwan 5778 |45 . Omertag
21.Apr18 | 6 liar 577821 . Omertag 16. Mai 18 2 Siwan 5778 |46 . Omertag
22.Apri8 | 7 liar 5778|22 . Omertag 17. Mai 18 3 Siwan 5778 |47 . Omertag
23.Apri8 | 8 ljar 577823 . Omertag 18. Mai 18 4 Siwan 5778 |48 . Omertag
24.Apr18 | 9 liar 5778|24 . Omertag 19. Mai 18 5 Siwan 5778 |49 . Omertag
25.Apr18 |10 ljar 5778 |25 . Omertag

B
rzahlen - Schritt fiir Schritt

sieben Wochen zu zéhlen beginnen. Dann sollst
du das Wochenfest dem Ewigen, deinem G't,
feiern« (5. Buch Moses 16, 9-10).

Schon im dritten Buch der Tora begegnet uns
dasselbe Gebot mit anderen Worten: »Von dem
Tag aber nach dem Fest, von dem Tag an, da ihr
das Omer der Schwingung dargebracht habt,
sollt ihr zahlen; sieben volle Wochen sollen es
sein. Bis zu dem Tag nach der siebenten Woche
sollt ihr 50 Tage zahlen und dann dem Ewigen
ein neues Speiseopfer darbringen« (3. Buch Mo-
ses 23,15-16).

OMER

Schritt fiir Schritt
Warum man die sieben Wochen bis
Schawuot in einzelnen Tagen z3ihlt

Vom zweiten Tag des Pessachfestes sol-
len wir bis zum Schawuotfest sieben Wo-
chen zdhlen. Deshalb heit das Letztere
auf Deutsch auch »Wochenfest«. Am ach-
ten Tag Pessach lesen wir in der Tora:
»Sieben Wochen sollst du zahlen: Wenn ,
man damit beginnt, die Sichel an das ste- =0
hende Getreide zu legen, sollst du die |




Omerzihlen - Schritt fiir Schi

Z3hlung Das Gebot des Omerzahlens ist in mehrfacher
Hinsicht besonders: Im Gegensatz zur Zahlung der

Joweljahre (3. Buch Moses 25,8), die durch das Sanhed-

rin, den obersten Gerichtshof, reprasentativ fiir das
ganze Volk durchgefiihrt wurde, ist die Zahlung der Zeit

zwischen Pessach und Schawuot von jedem Einzelnen
durchzufiihren. AuBerdem handelt es sich um eine dop-
pelte Zahlung: die Zahlung 50 einzelner Tage und die
Zahlung sieben vollstandiger Wochen. Diese beiden
Zahlungen sind aber grundverschieden voneinander:

Die Tage werden zu ihrem Beginn bei Anbruch der

Nacht gezahlt, die Wochen jedoch erst nach ihrem Ab-
lauf, wenn sie vollsténdig sind (Talmud Menachot 66a).

In all diesen Besonderheiten steckt eine tiefere

Botschaft und eine Lehre fiir unser Leben: Jeder

Mensch hat groBe Trdume und umfassende Projekte,

die er in seinem Leben verwirklichen will. Ein jeder hat

seinen eigenen, personlichen Teil zur
Menschheit beizutragen. Kein Mensch
gleicht einem anderen vollstandig
(Mischna Sanhedrin 4,5). Daher hat G'tt
so viele Menschen auf der Welt erschaf-
fen, denn jeder hat seine spezielle Aufga-
be und seinen Teil beizutragen, der nur
ihm eigen ist und von keinem an seiner
statt Ubernommen werden kann. Wie
aber ist dies zu erreichen?

Prozess von der physischen Befreiung
aus Agypten an Pessach bis zu seiner
geistigen Vollkommenheit bei der Entge-
gennahme der Tora am Schawuotfest auf.

Darin steckt ein Modell fir das menschliche Leben: Die
Omerzahlung beginnt mit dem Tag, an dem man das
»Omer der Schwingung« (das Omeropfer besteht aus
Gerste und wurde geschwungen) darbringt. Der Lebens-
abschnitt, in dem »die Schwingung« eines Menschen
stattfindet, ist insbesondere die Jugend.

Plane Es ist die Zeit, in der nicht mehr vorwiegend au-

Bere Einfliisse wie Eltern und Schule die Personlichkeit
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Sinn und Zweck von Bedikat Chamez

Eine der wichtigsten Vorbereitungen auf Pessach ist
sicherzustellen, dass bis zum Vorabend von Pessach
keinerlei Chamez (Gesduertes) sich in unserem Besitz
befindet. Es gibt also nicht nur ein Verbot, an den
Pessachtagen Chamez zu essen, sondern es ist auch
verboten, solchen zu besitzen.

In der Tora finden wir folgenden Vers: ,Und kein
Gesauertes soll bei dir gesehen werden, und kein
Sauerteig soll bei der gefunden werden." (2. Buch,
13:7). Dies bedeutet also, dass nach Toragesetz
keinerlei Chamez oder sonstige Produkte, die
genieBbaren Chamez enthalten, liber die Pessachtage in

@v\r\ertag:

1'P19X "N NNX N2
1nwTp WX 0N on  chen Abschluss. Dann kann der nachste Tag
1M¥1 "I¥N2
IMyN N9 DY
(Baruch ata Ad-nai
El-heinu melech
Die Anleitung dazu finden wir im Gebot haolam ascher kidschanun

des Omerzahlens. Dieses Gebot zeigt den bemitzwotaw weziwanu al
sefirat ha "omer)

des Menschen bestimmen und antreiben wie in der
Kindheit, sondern der junge Mann oder die junge Frau
beginnt, selbst »zu schwingen«, selbststandig zu wer-
den und einen eigenen, inneren Antrieb zu haben, et-
was zu bewegen und zu erreichen. Dies ist die Zeit flr
groBe Plane.

Am Ende der Zahlung steht das »neue Speisopfer dem
Ewigen«. Es symbolisiert das Neue, das jedem Men-
schen zu eigen ist: seine personliche Gabe an die
Menschheit.

Der Weg dorthin ist nicht immer einfach und muss sorg-
faltig geplant werden: 50 Tage werden einzeln gezahlt,
Schritt fiir Schritt. Die Bergspitze ist nicht mit einem
groBen Satz zu erstiirmen, denn bei anfanglichen M-
hen und Misserfolgen wird das Ziel schnell aus den Au-
gen verloren und aufgegeben. Hang um Hang wird der
Berg bestiegen, nur so kann die Spitze erobert
werden.

Jeder Tag wird am jeweiligen Morgen einzeln ins
Auge gefasst, wobei die gesamte Konzentration
nur auf ihn gerichtet ist, bis zu seinem erfolgrei-

nachriicken. So kommt man seinem Ziel Stick
flr Stick ndher — zwar langsam, aber sicher.

Dabei sollte jedoch nicht vergessen werden,
nach Ablauf vollsténdiger Wochen auch diese zu
zdhlen und damit auf das bereits Geleistete zu-
rlickzuschauen. Dieser Riickblick ist sehr wichtig,
um festzustellen, ob man sich auf dem richtigen
Weg befindet. Damit wird gepriift, ob das bereits
Getane wirklich zufriedenstellt und in die richtige
Richtung weist, damit das Ziel nicht vor lauter Eifer vol-
lig verfehlt wird. Der Rickblick gibt auBerdem die nétige
Motivation und den Antrieb, mit erneuten Kraften in die
ndchste Phase zu gehen und seinen Zielen naher zu
riicken.

Mit groBen Traumen, aber gleichzeitig realitdtsbezoge-
nen, bodenstandigen und richtig aufgebauten Planen
ausgestattet, kann der Mensch GroBes bewegen und
leisten — bis in den Himmel hinauf.

unserem Besitz sein diirfen. Daher beschlossen unsere
Gelehrten, dass wir einen Abend vor der Pessachnacht
(Leyl Hasseder), unser Haus und unsere Raume nach
evtl. Ubriggebliebenen Chamez untersuchen, um
sicherzustellen, dass sich keinerlei Chamez in unserem
Besitz befindet. Dieses Gebot nennen wir Bedikat
Chamez.

Die halachische Quelle fiir dieses Gebot des Bedikat
Chamez finden wir in der Eréffnungsmischna im Talmud
“Pessachim™: ,Am Abend des 14. Nissan (also in der
letzten Nacht vor Pessach) sucht man nach dem
Chamez mit Hilfe des Kerzenlichtes." (Talmud
Pessachim, Blatt 2). Nun herrscht Gber diese Vorschrift
ein Streit unter den Rischonim: Nach Raschi ist diese
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Vorschrift selber schon ein Toragebot, namlich um uns
vor dem Toraverbot des ,kein Gesduertes soll in deinem
Besitz gefunden werden" zu schiitzen. Was also nach
Raschi bedeutet: Wer sein Haus vor Pessach nicht nach
Chamez abgesucht hat, der befindet sich automatisch
im moglichen Verbot des ,kein Gesduertes soll in
deinem Besitz gefunden werden." Nach Tosfot dagegen
ist Bedikat Chamez “nur" ein rabbinisches Gebot, denn
nach Toragesetz reicht es schon aus, dass man einen
sog. “Bitul Chamez" macht. Mit “Bitul Chamez" ist
gemeint, dass wir durch Gedanken und Sprache ganz
einfach jede Art von Chamez, welcher evtl. noch in
unserem Besitz sein konnte, noch vor Pessach fir
besitzerlos erkldren. Wir enteignen uns quasi selber von
unserem Chamez, wir erklaren ihn fiir herrenlos, damit
gehort er uns nicht mehr (talmudisch: Hefker). Daher
ist die zusatzliche Bedikat Chamez, wie die Mischna sie
nennt, nach Tosfot eine rein rabbinische
VorsichtsmaBnahme, um sicherzustellen, dass wir
keinerlei findbaren Chamez in unserem Besitz haben,
den wir versehentlich wahrend der Pessachtage finden
kénnten und dann essen wirden.

Halachisch halten wir fest, dass ein jldischer Mensch
einen Abend vor Pessach beides zu tun hat: Sowohl die
Bedikat Chamez (also das physische Suchen nach
moglichem Chamez in unserem Besitz), wie auch den
Bitul Chamez (also die miindliche Deklarierung, dass
jeglicher Chamez, der sich vielleicht in unserem Besitz
noch befinden kénnte, uns nicht mehr gehort.)
Halachisch wird die Bedikat Chamez und der Bitul
Chamez folgenderweise eine Nacht vor dem
Pessach-Abend durchgefihrt: (siehe hierzu ausfiihrlich
in Schulchan Aruch, Hil.Pessach ( 29N "D N"x

Man nimmt eine Kerze, spricht eine spezielle Bracha
(welche sich in den meisten Sidurim finden lasst) und
sucht mit der Kerze in der Hand nach Chamez, und
zwar Uberall dort, wo man welchen normalerweise
gegessen oder aufbewahrt hat. Da wir eine Bracha auf
eine Tat aussprechen, wollen wir nicht dass die Bracha
vergeblich sein soll, falls wir keinen Chamez finden
sollten. Daher verteilen wir 10 Brotstiicke in der
Wohnung und sammeln sie dann wahrend der Bedikat
Chamez wieder auf. Diese heben wir dann fiir den
nachsten Morgen auf, um sie zu verbrennen. Wir
suchen in der Wohnung, im Auto, im Biiro oder im
Geschaft. Raume wie z.B. Badezimmer und Toiletten
brauchen nicht untersucht zu werden. Uberall dort, wo
es sehr schwer ist, an den Chamez heranzukommen,
wie z.B. hinterm Ofen oder in den verschiedenen
Ofenritzen etc., sprihen wir mit chemischem
Reinigungsmittel auf die besagten Stellen und machen
dadurch den mdglichen Chamez ungenieBbar. Die
Bedikat Chamez erfolgt in der Nacht. Nachdem wir sie
abgeschlossen haben, machen wir den Biur Chamez
(Vernichtung des Chamez), und wir sprechen
sinngemaB (siehe hierzu im Sidur nach), dass jeglicher
gesichteter oder nicht gesichteter Chamez, der sich
bislang in unserem Besitz befunden hat, uns von nun an
nicht mehr gehort.

Am Morgen vor Pessach wiederholen wir die
Deklarierung des Biur Chamez noch einmal und ver-
brennen danach den verbliebenen Chamez von der letz-
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ten Nacht, den wir uns hierfiir aufgehoben haben.
¥nrh 073 576
’Dle S\Acke 'V\GC'/\ ekameg

Am Vorabend des vierzehnten Nissan, nach Einbruch der Dunkelheit,
sucht man mit einer Kerze nach Chamez.

Vor Beginn der Suche sagt man:

X D21V 2R ITRYX N NRK N2
YRAN MY DY AN MNIYNA NYTR
(Baruch ata Ad-nai El-heinu melech haolam ascher
kidschanun bemitzwotaw weziwanu al bi ‘ur chametz)

Unmittelbar nach Abschluss der Suche spricht man drei-
mal den folgende aramaischen Satz:

XOT ARAN XDT MR XD'KT XYM XN 22
XDV PN N1 K02V D KIYT XY ARNYA
RYOXT
(Kol Chamira we chami ‘ja de “ika bir “schuti de “la cha-
mi‘te u’de 'la bi"arte u’de’la je "dana leij, libatel
we “le "he “'wej hew “ker ke “afra de “a ‘re "a)

YRR 9iP3 97
DGS ckameg Verlarewwew
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Am Morgen des vierzehnten Nissan wird das Chamez verbrannt.

Unmittelbar nach dem Verbrennen spricht man den
folgende aramadischen Satz:

NNINT X2 MNINT MR X'RT XYM XN 92
, NIYT MY X2T NTNIYAT ANAN X227 AnRNT
RYINT X19VD 1R90 M1 P02

(Kol Chamira we chami “ja de “ika bir “schuti de “chasite
udela chasite de chami “te u“de "la chamite de
bi“arte u’de "la bi“arte je dana, libatel we ‘le "he "wej
hew “ker ke “afra de"a’re"a)

Warum zahlt das Chamez-Verbot zu den strengs-
ten der Kaschrut?

Die Tora hat das Essen von Chamez in der Zeit von
Pessach streng verboten (siehe Chumasch Schmot,
12:15). Ebenso hat die Tora den bloBen Besitz von
Chamez in der Zeit von Pessach verboten (siehe
Chumasch Schmot, 13:7). Hinzu kommt, dass die Tora
das Essen von Chamez in den Pessachtagen unter
strengere Strafe gestellt hat, als viele andere
verbotenen Speisen, welche wahrend des ganzen
Jahres grundsatzlich nicht erlaubt sind (Chumasch
Schmot 12: 15)

Nun ist Chamez, so wie es generell in Kaschrutvorschrif-
ten der Fall ist, auch dann verboten, wenn es sich mit
anderen Speisen vermischt, also nur als Bestandteil,
selbst in kleiner Menge, vorhanden ist.

Jedoch ist wichtig zu wissen, dass Chamez, welches
sich in den Pessachtagen mit einer anderen Speise
vermischt hat, anderen und strengeren Regeln der sog.
Vermischungshalacha von Speisen (Taarovet)
untersteht. Denn nach Toragesetz ist jede verbotene
Speise, die sich mit einer erlaubten Speise vermischt
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hat, nur dann verboten, wenn der verbotene Geschmack
der verbotenen Speise in der erlaubten Speise
vorhanden und spirbar ist (talmudisch: Taam Kelkar,
siche hierzu u.a. in Talmud Chulin, Avoda Sara,
Pessachim. Nach der Meinung der meisten Rischonim ist
dies ein Toragesetz. Nach der Meinung anderer
Rischonim, z.B. Raschi, ist “Taam Kelkar" ein rabbini-
sches Verbot). Hier ein Beispiel: Eine koschere Suppe, in
welche eine unkoschere Zutat hineingetan wurde, ist
nur dann verboten, wenn die Zutat in der Suppe zu
schmecken ist.

Die Richtlinie hierfiir ist die sog. 1/60 — Regel. (siehe
u.a. Talmud Chulin, Blatt 108)

Nun zu Chamez: Eine koschere Suppe, in die versehent-
lich ein kleiner Brotkrimel wdahrend der Pessachzeit
hineingefallen ist, ist in jedem Falle verboten, selbst
wenn der Brotkriimel gar nicht zu schmecken ist. Im
Falle von Chamez gilt die 1/60 —Regel wéhrend der
Pessachzeit also nicht. Dies ist ein strenges rabbinisches
Gesetz, welches in den Pessachtagen bei allen Arten von
genieBbaren Chamez-Vermischungen gilt (siehe Talmud
Pessachim, Blatt 30).

Verschiedene Griinde nennt der Talmud fiir diese
rabbinische Strenge, die hier angewendet wird (denn
nach dem Toragesetz gilt urspriinglich flir Chamez
ebenso die 1/60-Regel). Dieses Gesetz nennen wir
halachisch: “Chamez Bemaschehu". Einer der
entscheidenden Griinde, so der Talmud, ist folgender:
Chamez ist wahrend des ganzen Jahres vdllig erlaubt.
Wir dirfen z.B. Brot wahrend des ganzen Jahres immer
essen. Nur wahrend der Pessachtage wird dann das
eigentlich Erlaubte zu einem zeitlichen Verbot von 7
bzw. 8 Tagen. Da der jldische Mensch aber stets daran
gewohnt ist, Chamez zu essen, und sich also wahrend
des normalen Jahres nicht von diesem zeitbedingten
Verbot distanziert (wie etwa von Speisen, die immer
verboten sind), lauft er Gefahr, wahrend der
Pessachtage das Chamezverbot zu unterschatzen
(talmudisch: Lo Bdiley Miney Kule Schata, siche Talmud
Pessachim Blatt 10). Daher beschlossen unsere
Gelehrten, Chamez in viel strengerer Weise zu
verbieten als es nach reinem Toragesetz verboten ist.
(siehe hierzu ausfihrlich in Schulchan Aruch, Hilchot
Pessach ( 2"nn 01 "'NN 11"O

Was ist eine Mechirat Chamez
-Verkaur) ?

Wie wir schon wissen, zeichnet sich das Chamez-Verbot
vor allem darin aus, dass es einen Aspekt in sich
schlieBt, den wir so in den Kaschrut-Vorschriften nicht
kennen: Die Tora verbietet das bloBe Besitzen von
Chamez in den Pessachtagen. (siehe Chumasch Schmot,
13:7) Daher miissen wir noch vor Pessach jeglichen
Chamez aus unserem Besitz schaffen. Oder halachisch
gesprochen: Der Chamez darf, wenn Pessach kommt,
nicht in jadischem Besitz sein. Dies kann an sich auch
durch einen Chamezverkauf an einen Goy erfolgen.
Denn dann ware der Chamez nicht mehr in jldischem
Besitz. Die erste (eindeutige) talmudische Quelle fir
diese Halacha finden wir in einer Tosefta (talmudische
Lehre) im Talmud Pessachim: ,Ein Jude und ein Goy, die

(Chamez

sich auf einem Schiff befinden .. so darf der Jude dem
Goy seinen Chamez verkaufen .. jedoch muss dieser ein
rechtswirksamer Verkauf sein." (Tosefta in 2. Ab., Tal-
mud Pessachim). Ebenso finden wir im Talmud  Pes-
sachim ahnliche kontextbezogene Diskussionen (iber
judischen Chamez in nichtjudischer Hand, ebenso
umgekehrt Uber nichtjidischen Chamez in jldischer
Hand.

Allgemein galt diese Mdglichkeit des Chamez-Verkaufes
viele Jahre als eine Option, die faktisch aber selten
genutzt wurde. In den Schriften der spateren Rischonim
finden wir in den Responsen des “Trumat Hadeschen"
eine Wiederaufnahme dieser Thematik. Dieser schreibt,
dass ein Jude, in dessen Besitz sich teurer Chamez
befindet, welchen er vor Pessach nicht wegschaffen
oder verzehren kann, diesen dann vor Pessach an einen
Nichtjuden verkaufen kann oder ihm schenken darf,
jedoch er darauf zu achten hat, dass der Verkauf
halachisch rechtsgiiltig und ordnungsgemalB ist. Nach
Pessach darf dann der Chamez wieder an seinen
urspriinglichen Besitzer zuriickverkauft werden. Ebenso
formuliert dann der Schulchan Aruch diese Halacha und
spricht von einer “Mechira Gemura®, sprich: von einem

»halachisch vollstandigen und giiltigen Verkauf" (siehe in:
'A 'WD NN NDO NDYN).

Was aber ist ein vollstandiger Verkauf? Hierzu muss
man wissen, dass es nach talmudischem Recht ver-
schiedene Formen eines halachischen Kauftaktes
(Kinyan) gibt: Kaufakt mittels Geld (Kessef), Kaufakt
von mobilen Gegensténden (wie eben Chamez), welche
sich automatisch schon auf immobilen Glitern befinden
(wie z.B. Hauser, Felder etc.) und automatisch mit den
Immobilien mitverkauft werden (Kinyan Agav) und vie-
les mehr (siehe v.a. in Talmud Kiduschin). Die Mischna
Brura legt fest, dass im Falle von Chamez-Verkauf von
vornherein aber ein Kaufakt stattfinden muss, der nach
Toragesetz (DeOrayta) rechtswirksam ist, da doch das
Verbot des Chamezbesitzes selber ein Toraverbot
ist. Daher hat man den Chamez immer von
vornherein mittels Geld an einen Goy zu verkaufen,
sogar wenn die Summe sehr geringfligig ist (Mischna
Brura, ™ "D N"AN 'O MDD NDYN).

Heutzutage, wenn wir Mechirat Chamez durchfiihren,
versuchen wir auf allen méglichen halachischen Ebenen
diesen Verkauf zu vollziehen: mittels Geld, aber auch
mittels Vertrag, Kinyan Chalifin usw. Dies alles, um
sicherzugehen, dass der Verkauf tatsachlich auf allen
maoglichen Ebenen halachisch rechtswirksam ist (siehe
auch Mischna Brura).

Da der Chamez-Verkauf verschiedene Halachot in sich
birgt, die viele nicht kennen, ist es immer ratsam, sich
an einen Rabbiner oder hier in Deutschland an die ORD
zu wenden und z.B. durch das Ausfillen eines Formu-
lars den Rabbiner oder die ORD zum Gesandten
(Schaliach) zu machen, welche stellvertretend fiir den
Besitzer den Chamez verkaufen.

Zwar finden wir (besonders unter den Acharonim) eini-
ge Gegner des Chamez-Verkaufes (wie z.B. der GR'A —
Gaon von Vilna. Manche religiése Juden haben daher
den Brauch nach Pessach keinerlei richtigen Chamez zu
verzehren, der wahrend der Pessachzeit verkauft



worden ist), jedoch hat es sich eingebiirgert, dass wir
alle vor Pessach eine Mechirat Chamez zu machen
haben, auch diejenigen, welche keinen wirklichen
Chamez mehr in ihrem Besitz haben.

Was ist eine Mazza Schmura?

Uber die Mazot von Pessach sagt die Tora, dass wir sie
zu ,hiiten® haben:

" my¥nn nx Dnnen'- Ihr sollt die Mazzot hiten®
(Chumasch Schmot 12:17). Was ist mit ,Hiiten von
Mazot" gemeint? Der Talmud antwortet: Das strenge
Aufpassen darauf, dass die Mazzot schon ab einem sehr
friihen Stadium ihrer Herstellung unter Kontrolle stehen
und nicht in Berlihrung mit Wasser kommen. Ebenso
hat

man darauf zu achten, dass die Mazza ,Lischma"
gehiitet und gebacken wird, sprich: Im Sinne des spezi-
ellen Maza-Gebotes, welches ein heiliges und religitses
Gebot

ist und nicht fiir einen anderen oder profanen Zweck
(siehe Talmud Pessachim, Blatt 38).

Ab welchem Stadium hat nun dieses Hiiten der Mazzot
zu beginnen, dariiber herrschen mehrere Meinungen im
Talmud und ebenso unter den Rischonim (siehe Talmud
Pessachim, Blatt 40):

Nach der Meinung des RiF hat man schon ab dem
Moment, wo man den Weizen von der Erde trennt
(Kzira), um aus ihm spater Mehl fiir Mazot zu mahlen,
diesen unter Kontrolle und Beobachtung zu stellen.
Dieser ware der friihste Moment einer gehlteten Mazza.
Nach der Meinung des RoSch hat man spdtestens ab
dem Moment, wo der Weizen gemahlen wird (Tchina),

B

KEDUSCHA

Verse der Liebe
Schir Haschirim, das Hohelied, galt den Weisen
als das heiligste Werk der Schriften

Am Schabbat Chol haMoed Pessach wird
traditionell das Hohelied (Schir haSchi-
rim) gelesen. Der Verfasser ist Konig
Salomon, Schlomo haMelech, der uns als
groBer Konig Israels gut bekannt ist. Die
heiligen Schriften erzahlen, dass er wei-
ser als irgendein anderer Mensch vor
und nach ihm war. In einer vollkomme-
nen Erkenntnis des Transzendenten ver-
bindet Schlomo haMelech das Materielle,
Emotionale, Spirituelle und erschafft das
poetische Liebeslied Schir haSchirim
Uber seine Verbindung und die Verbin-
dung des judischen Volkes zu Haschem,
unserem G'tt.

BRAUT Diese Verbindung ist jedoch spannenderweise
nicht dauerhaft. FUnf Perioden der engen Beziehung
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darauf zu achten, dass ab dann alles unter Kontrolle
steht. Dieser ware also ein spaterer Zeitpunkt fir das
Hiten der Mazot.

Nach der Meinung einiger anderer Rischonim aber kann
man, wenn es nicht anders geht, notfalls auch ab dem
spateren Moment des Teigknetens (Lischa) mit dem
Hiten der Mazzot beginnen. Ebenso formuliert der
Schulchan Aruch diese Halacha.

Der Schulchan Aruch empfiehlt die Mazot schon ab dem
Moment der Weizenernte zu hiiten, oder wenigstens ab
dem Moment des Mahlens und wenn es nicht anders
geht, dann eben - notfalls- ab dem Moment des
Knetens. (s. Schulchan Aruch "7 9"wD 2"an 12*0 NDD M2YN).
Die heutige “Mazza Schmura®™ entspricht in der Regel
dem hohen Mazzakaschrut-Standard entsprechend der
ersten Meinung, welche der Schulchan Aruch zitiert.
(Daher sind diese Mazot in der Regel auch teuer).

Da nun der Schulchan Aruch mitunter erwdahnt, dass
notfalls auch normales Weizenmehl, welches dann erst
ab dem Moment des Knetens unter Kontrolle steht, fir
Mazza Schmura verwendet werden darf, ist hierzu
folgendes wichtig zu wissen: Die Mischna Brura in ihrem
Kommentar auf den Schulchan Aruch schreibt, dass es
in unserer Zeit Ublich ist, den Weizen, bevor er gemah-
len wird, zu waschen. Somit hatten wir ein Problem /
einen Verdacht von Chamezentstehung. Daher gilt in
unserer Zeit diese Halacha, wie sie im Schulchan Aruch
als dritte Meinung formuliert, wird nicht unbedingt, weil
schon das gemahlene Mehl in vielen Féllen Chamez ist
bzw. Chamez sein kdnnte. (Mischna Brura, '3 p"D 2"1N).
Allgemein gilt: Jeder von uns sollte sich bemuhen, Uber
Pessach richtige Maza Schmura zu essen, oder

chat Chol HaMoed Pessach

zwischen Haschem und unserem Volk wechseln mit vier
Zeitspannen der Trennung. So erwahnt Schlomo ha-
Melech in Schir haSchirim finf Mal die innige Liebe zwi-
schen dem Geliebten, Haschem, und seiner Braut, dem
judischen Volk.

Aus unseren Quellen wissen wir, dass Schir ha-
Schirim in einer Phase der besonderen Nahe zu
Haschem geschaffen wurde. Schlomo haMelech
schreibt es, als der Beit haMikdasch, der Tempel,
gerade gebaut wird. Es herrscht zu jener Zeit
eine auBergewohnliche Harmonie sowohl zwi-
schen hoheren Spharen als auch der irdischen
Welt. Die Geschichte, wie Kodnig Schlomo den
Platz fiir den Bau des Tempels findet, veran-
schaulicht das vorbildliche Verhalten der Men-
schen aus jener Zeit.

REICHTUMER Schlomo haMelech hat von sei-
nem Vater David groBe Reichtiimer geerbt und
ihm auf dem Sterbebett versprochen, den Tem-
pel zu bauen. Doch bei allen Versuchen, ein Fun-
dament zu legen, trat ein Ungliick ein. So wandelte der
Konig oft schlaflos in Jeruschalajim umher, voller Sorge,
sein Versprechen nicht erfiillen zu kdnnen. In einer
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Nacht kam er zum FuB des Berges Moria und lehnte
sich in herzzerreiBender Trostlosigkeit an den Stamm
eines Olivenbaums. Vor ihm lag ein Feld, auf dem frisch

diese wahrhaftige Liebe und Verbundenheit sah, kaufte
er die Felder sehr groBziigig ab und lieB dort die Funda-
mente des Beit haMikdasch legen. Kein weiteres Un-

geschnittene, duftende Weizen-
garben zusammengebunden
standen. Auf einmal horte der

Kénig ein Geraschel und sah

einen Mann, der sich hastig ein
groBes Weizenbiindel schnapp-
te und davonlief. Auf dem
Nachbarfeld abgestellt, kam er
zuriick, und der Vorgang wie- .
derholte sich einige Male.

Als er schlieBlich davonlief, war .55 ;

Schlomo auBer sich vor Wut -
und Scham. Er nahm sich vor,
den Mann am ndchsten Tag zu

finden und zu bestrafen. Gera-

de als er gehen wollte, erschien
jedoch ein zweiter Bauer. Auch .
dieser Mann ergriff Weizengar-
ben und trug sie in groBer Hast
zurtlick, genau auf das Feld, von
dem zuvor der andere gestoh—
len hatte.

Entschlossen, am nachsten Tag ,
die beiden Diebe zu suchen,
stand der Konig auf, doch dann
horte er die Stimme eines Vo-
gels, die ihm sagte, nichts zu
unternehmen, sondern in der
nachsten Nacht wiederzukom-

gliick hielt den Bau mehr
2w
NP auf.
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Platz flir den Bau des Beit ha- - im:
Mikdasch gezeigt werden.

Wie auf gliihenden Kohlen ver- .
brachte er den Tag und kam in mwwm oy s
der Nacht wieder heimlich zum To.ci mess
Berg Moria zurlick. Genau um
Mitternacht bemerkte er zuerst
den einen, dann aber auch den :
anderen Bauer. Beide Manner '
huschten durch die Felder, be-
reits mit gestohlenen Garben
beladen. Gegenuber dem Oli-
venbaum prallten sie aufeinan-
der. Entsetzt lieBen sie die Gar- 7
ben fallen und blickten sich an.
Der Koénig sprang auf, um Ge- :

Manner umarmten einander

und weinten.

Sie waren zwei Briider, die von ihrem Vater je die Halfte
des Feldes geerbt hatten. Der Altere, der schon viele
Kinder hatte, stellte die Garben zum Jingeren, weil er
dachte, dieser brauche mehr Weizen, um seine Feldar-
beiter zu bezahlen, da er ja noch keine Frau und Kinder
hatte, die ihm halfen.

VERBUNDENHEIT Der jiingere Bruder seinerseits
dachte, der Altere wiirde mehr Weizen brauchen, um
seine groBe Familie zu erndhren. Als Schlomo haMelech
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wusste kaum zu kontrollieren

-D?W““?”*J?"“-”I};; Gedanken, Gefiihle, Taten
sx bewusst wahrnehmen und
» analysieren. Wenn man sich
s darin Ubt, braucht man nur
> noch das Gefiihl der Nahe zu
Haschem, um schon auf dem
richtigen Weg zu sein. Dann
kdnnen jedes Wort, jede Be-
: wegung, jedes Essen, jede
', Arbeit, jeder Spaziergang
und jeder Genuss im Zeichen
der Keduscha stehen.
Die groBte Keduscha kann
m ' erreicht werden, wenn Liebe
;- im Spiel ist. Unsere Weisen
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+» lehren uns, dass Schir ha-
Schirim das heiligste Werk
unserer Schriften ist, weil es
Ausdruck inniger Zuneigung zwischen zwei Liebenden
ist. Die Liebe ist starker als alle menschlichen Regungen
auf Erden.
So wird das Hohelied, das Lied der Lieder, zum Symbol
der unendlichen Liebe zwischen dem Volk Israel und
Haschem. Nichts auf der Welt kann diese Liebe entzwei-
en: nicht die Galut, nicht die Inquisition, nicht die
Emanzipation, nicht der Kommunismus, nicht die Assi-
milation — und die Konsumgesellschaft wird es auch
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Gesetze fiir den Monat Nissan

Da der Monat Nissan ein Monat von Erl6-
sung und Wundern ist, sagen wir im Mo- §
nat Nissan kein Tachanun und auch
nicht die "Lobpreisung des Urteils" (
DN 8N die in der Regel bei
Beerdigungen gesagt wird. pPTY NPTY
am Schabbat zur Mincha wird auch nicht
gesagt.
Man fastet im Nissan nicht, nicht einmal
fur die Jahrzeit der Eltern. Nur das Fas-
ten der Erstgeborenen am Erew Pessach
(s. Kapitel 4.7.), das Fasten wegen eines
Traumes (man fastet, damit ein bdser
Traum sich nicht erfiillt), und das Fasten
von Braut und Brautigam (ein Fasten, was am Tag
der Hochzeit Ublich ist) , wird auch im Nissan
eingehalten - und auch dann, wenn die beiden letz-
teren auf Rosch Chodesch Nissan fallen.
Es gibt einen Brauch, vom 1. Nissan an bis Erew
Pessach jeden Tag aus der Parascha HaNesiim
(BaMidbar 7, 1) jeweils den Abschnitt des Fiirsten
dieses Tages zu lesen, d.h. am 1. Nissan das Opfer
des ersten Firsten, am 2. Nissan das Opfer des
zweiten Firsten usw. Am 13. Nissan liest man die
Fortsetzung aus der Parascha Bahaalotcha (Kapitel
8, 1 bis ("nMmmn Nx nwy 1D%) fir den Stamm
Levi.
. Wer gewdhnlich am Schabbat um die Minchazeit
"/91 'D11" sagt (das sagt man im Winter statt der
"Max P19t im Sommer), sagt am Schabbat
HaGadol (das ist der Schabbat vor Pessach)
stattdessen einen Teil der Hagada von Pessach von
" " D Tavbis M M11mmy S Sy 1925weil an
diesem Schabbat die Wunder und die Erlésung
begannen.
. Ab 30 Tage vor Pessach darf man Getreidekérner
(z.B. fir Tiere) nicht auf einen feuchten Boden
werfen, denn sie kdnnten dort sdauern und beim
Vernichten von Gesduertem vergessen und
Ubersehen werden.

Gesetze fiir die
Priifung nach Gesdauertem

. In der Nacht vor dem Pessach Abend, d.h. am 13.
Nissan am Abend, prift man die Wohnung nach
Gesduertem (Sauerteighaltigem). Man muss dies
direkt mit Anfang der Nacht (Erscheinen der Sterne)
tun; und bereits eine halbe Stunde davor darf man
keine Mahlzeit anfangen und auch keine Arbeit
verrichten.

Man priift mit einer Wachskerze mit nur einem nicht
geflochtenen Docht, denn sonst wiirde das Licht
einer Fackel dhneln und wadre fiir die Priifung nicht
geeignet.

Man muss alle Rdume und Orte prifen, in die
mdglicherweise Gesduertes im Laufe des Jahres
gelangt sein konnte, selbst Keller, Laden und

von

“Kantor
Binyamin Munk

Hochetagen. Ebenso muss man alle GefaBe priifen,
in denen Gesauertes aufbewahrt wird. Vor
der  Priifung muss man sie griindlich reini-
gen, damit es leichter ist, sie zur Zeit der Pri-
| fung zu untersuchen.

4. Man muss Uberall priifen: in Léchern und
Ritzen und allem, was priifbar ist. Auch Ta-
schen von Kleidungsstiicken, in die manchmal
/48 Essen hineingetan wird, muss man prifen
und sie am nachsten Tag zur Zeit des Ver-
nichtens von Chametz (wird spater erldutert)
, hochmal gut ausschitteln.

” 5. Besitz, der am ndachsten Morgen an
Nichtjuden vermietet oder verkauft werden
soll, unterliegt dennoch am Abend der
Pflicht der Priifung und muss deswegen auf
Gesauertes gepriift werden.

Vor der Priifung spricht man den Segen:

Dle Suske wach ekameg

Am Vorabend des vierzehnten Nissan, nach Einbruch der Dunkelheit,
sucht man mit einer Kerze nach Chamez.

Vor Beginn der Suche sagt man:

WX DYIYN A2RPOX N NRX N2
YN MY DY AN MNIYNA TR
(Baruch ata Ad-nai El-heinu melech haolam ascher
kidschanun bemitzwotaw weziwanu al bi ‘ur chametz)

Unmittelbar nach Abschluss der Suche spricht man
dreimal den folgende aramaischen Satz:

K?T MRNN KT ML RIXT XY XN 23
X9V 19N 021 02D, KW T KT ANYA
IRVXT
(Kol Chamira we chami “ja de “ika bir “schuti de "la
chami“te u“de 'la bi"arte u’de’la je "dana leij,
libatel we “le “he “wej hew “ker ke “afra de "a ‘re "a)

.6 Obwohl zu der Zeit das Gesduerte noch nicht

vernichtet wird, erwahnen wir im Segen das Vernich-
ten, denn sofort nach der Priifung annullieren wir all
das Gesduerte, von dem wir nichts wissen (wird im
Folgenden noch weiter erlautert), und damit beginnt
eigentlich schon das Vernichten vom Gesauerten.

7. Man mache keine Unterbrechung zwischen dem

Sprechen des Segens und dem Anfang der Priifung.
Man bemihe sich, bis zum Ende der Priifung nach
Gesduertem keine Unterbrechung zu machen und
nicht zu reden, es sei denn Uber Dinge, die mit der
Priifung zu tun haben. Ein Segen kann mehrere
Priifungen an verschiedenen Orten abdecken.

8. Es ist ein verbreiteter Brauch, vor der Priifung einige

Brotstlickchen an Orte, die gepriift werden zu legen,
damit sie vom Priifenden gefunden werden, sodass,
wenn sonst kein weiteres Gesauertes gefunden wird,
der Segen nicht umsonst gesprochen wurde. Es ist
klar, dass es nicht als Priifung genlgt, nur diese
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10.

11.

12.

13.

Brotstiickchen zu finden, sondern die Priifung muss
grindlich geschehen, wie in Abschnitt 3 und 4
bereits dargelegt. Wer nur die Brotstiickchen sucht,
erflllt nicht die Pflicht der Priifung und spricht einen
unnitzen Segen.

Das Gesauerte, das man bis zum nachsten Tag noch
behalten mdochte, und auch das Gesduerte, das bei
der Priifung gefunden wurde und zum Vernichten
bestimmt ist, werden an einem klar definierten Ort
aufbewahrt - und es muss ein Ort sein, an dem es
gesehen wird, sodass nicht vergessen wird, es am
nachsten Tag zu verbrennen.

Nach der Priifung muss man das Gesduerte, von
dem man nichts weiB, sofort annullieren. Annullieren
bedeutet, dass man eine klare Entscheidung trifft,
dass alles Gesauerte, was einem gehort, flir einen
so ist, als ob es nicht existiert, einem nichts bedeu-
tet und wie Staub ist, der keinen Wert und keinen
Zweck hat.

Die Weisen haben festgelegt, dass dieses Annullie-
ren ausdriicklich in Worte gefasst und ausgespro-
chen werden muss, und zwar in der aramaischen
Formulierung von ,Xnn 92die im Sidur steht. Wer
diese Formulierung auf Aramadisch nicht versteht,
sage es in einer anderen Sprache, die er versteht,
wie z.B.: "Aller Sauerteig und alles Gesduerte,
welches sich in meinem Eigentum befindet, das ich
nicht gesehen und nicht weggeschafft habe, soll
vernichtet und dem Staub der Erde gleich gehalten
sein."

Am 14. Nissan wird das verbliebene Gesduerte ver-
brannt (zur Zeit des Verbrennens s. Kapitel 4.2.).
Zusatzlich zum bereits erwahnten und beschriebe-
nen Annullieren, was man schon direkt nach der
Prifung am Abend vollzogen hat, wird direkt nach
dem Verbrennen des Gesauerten am 14. Nissan am
Morgen noch einmal alles Gesduerte annulliert, jetzt
einschlieBlich allem Gesauerten, was bekannt und
fir den nachsten Tag Ubrig gelassen wurde (und
nicht wie am Abend, wo nur das Gesduerte annul-
liert wird, was man nicht gefunden hat und vom
dem man nichts weiB). Wer aramaisch versteht, sagt
es in der Uberlieferten aramaischen Formulierung,
die im Sidur steht. Auf Deutsch ist die entsprechen-
de Formulierung: "Aller Sauerteig und alles Gesauer-
te, welches sich in meinem Eigentum befindet, das
ich gesehen oder nicht gesehen, das ich wegge-
schafft oder nicht weggeschafft habe, soll vernichtet
und dem Staub der Erde gleich gehalten sein."
Wenn an einem Ort der Inhalt zur Priifung nach
Gesduertem technisch nur sehr schwer
herausgenommen werden kann, muss man vor dem
Hineintun an diesen Ort bereits alles priifen, selbst
wenn es lange vor Pessach ist. Die Priifung muss
nachts geschehen und auf gleiche Weise wie die
Prifung am Vorabend von Pessach. Wenn man
versaumt hat, alles vorher zu priifen und der Ort in
den 30 Tagen vor Pessach als Lagerort eingerichtet
wurde, muss alles ausgeraumt und gepriift werden,
denn ab 30 Tage vor Pessach ist man bereits zur

Priifung nach Gesdauertem verpflichtet. Wenn aber
der Ort langer als 30 Tage vor Pessach eingerichtet
wurde und nicht auf Gesduertes gepriift wurde -
muss man ihn im Nachhinein nicht mehr prifen.
Wenn allerdings bekannt ist, dass sich dort Gesauer-
tes befindet, muss es herausgenommen und
vernichtet werden.

14. Wenn man vor der Zeit des Priifens nach Gesauer-

15.

tem auf Reisen geht, muss man einen Stellvertreter
fiir die Prifung einsetzen, der die Priifung mit dazu-
gehodrigem Segen durchfiihrt; und man muss ihm
eindeutig sagen, dass er sowohl fiir die Priifung als
auch fiir das fir nichtig Erkldren und Vernichten
vom Gesduerten zustandig ist. Am besten setzt man
dafir einen Mann ein, aber wenn keiner zur
Verfligung steht kann es auch eine Frau sein. Der
Stellvertreter sagt beim Annullieren, dass er die
Worte in Stellvertretung fiir den Hausherren spricht.
Zusatzlich annulliert auch der Hausherr selber das
Gesduerte am Morgen vom 14. Nissan. Wer keinen
Stellvertreter finden kann, muss einen Rabbiner um
Rat fragen.

Wer wahrend Pessach Gesduertes in seinem Haus
findet, muss es, wenn es an Chol HaMoed gefunden
wird, sofort verbrennen. Ist das Gesduerte eine
Menge von) nN'tDJca. 45-50g) spreche er dazu den
Segen "ynn My Sy ... 1N2".Wird es am Feiertag
oder am Schabbat (auch an Erew Pessach, der auf
Schabbat fallt) gefunden, sodass es verboten ist,
das Gesduertes zu bewegen und zu verbrennen,
bedecke man es mit einem GefaB oder etwas
anderem und verbrenne es sogleich nach Ende
des Schabbats oder Feiertags. Wurde es am Feiertag
am Ende von Pessach gefunden, sodass man es erst
verbrennen kann, wenn das Verbot von Gesduertem
schon aufgehoben ist, verbrenne man es, auch
wenn es mehr als die Menge von nNDist, ohne den
Segen dazu zu sprechen.

Verbot des Aufbewahrens
von Gesduertem

Es ist verboten, Gesauertes jeglicher Art, einschlieB-
lich allem, was mit etwas Gesduertem vermischt ist,
wahrend Pessach aufzubewahren, es sei denn es
wurde verkauft (Erlauterungen zum Verkauf siehe
Kapitel 5)

Selbst ein GefaB, in dem Gesduertes zubereitet

wurde und das dabei etwas von dem Gesduerten in
sich aufgenommen hat (z.B. ein Topf, in dessen
feinsten Ritzen etwas Gesduertes geblieben sein
kann), darf wahrend Pessach nicht aufbewahrt
werden, es sei denn auf die Weise, wie hier unter 5.
erlautert wird.
Wurde vor Pessach eine Speise in einem nicht fiir
Pessach gekascherten Topf zubereitet und enthalt
selbst nichts Gesauertes, darf man sie liber Pessach
aufbewahren (aber nicht essen!). Wenn sie aber
wahrend Pessach gekocht wurde, muss sie
vernichtet werden.
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Eingelegte Speisen in geschlossenen Behaltern (z.B.
eingelegte-Gurken-Konserven) sind wie gekochte
Speisen zu betrachten.

Alle Gerate, Geschirr und GefaBe also, die nicht fiir

Pessach gekaschert werden, miissen vor der Zeit, zu
der das Verbot des Gesduerten beginnt (s. Kapitel
4.2), grindlich gesaubert und geschrubbt werden,
sodass kein Gesauertes daran zu finden ist, und an
einem geschlossenen Ort verwahrt werden. Am
besten schlieBt man sie in einen gesonderten Raum
ein und versteckt den Schlissel bis nach Pessach,
wenigstens aber bewahrt man sie an einem Ort auf,
der normalerweise fiir Pessach nicht benutzt wird.

Gesetze fiir Erew Pessach

Am Erew Pessach sagt man beim Schacharit nicht

"NTIN% MNmM"und auch nicht ."MT> MNm Nxans"
Im ersten Drittel des Tages darf man noch Gesduer-
tes essen (s. Anmerkung). Einen Nutzen von Gesdu-
ertem zu haben ist noch etwa eine Stunde langer
erlaubt, und daher ist es in dieser zusatzlichen Stun-
de noch erlaubt, Gesduertes an einen Nichtjuden zu
verkaufen. Die genauen Zeiten werden in der Regel
vom ortlichen Rabbinat verdéffentlicht. Nach Ablauf
dieser Stunde muss man das Gesauerte verbrennen
und kann es nicht mehr an einen Nichtjuden verkau-
fen.

Anmerkung: "Ein Drittel des Tages" wird auf
folgende Weise berechnet: Man
nimmt die Zeit von der Morgend@m-
merung bis zum Sonnenuntergang
(oder, gemdB einer anderen
Meinung, bis Erscheinen der Sterne)
und teilt sie in zwolIf gleiche Teile,
genannt halachische Stunden. Die
ersten vier halachischen Stunden
bilden das erste Drittel des Tages.

Tatigkeiten, die man an Chol HaMoed nicht ausiibt,
darf man an Erew Pessach nur bis zur Mitte des
Tages ausliben. Einige sagen, dass sie an dem
ganzen Tag verboten sind. Auch Haare und Fingerna-
gel darf man nur bis zur Mitte des Tages schneiden,
hat man es aber vergessen, erlaubt man das Finger-
nagelschneiden auch noch nach der Mitte des Tages,
das Haareschneiden aber nur durch einen Nichtju-
den.

Nach der Mitte des Tages sind nur Tatigkeiten

erlaubt, die man auch an Chol HaMoed machen darf.

Es ist verboten, an Erew Pessach Matze zu essen

(damit man Lust auf die Matze zur Erflllung des

Gebotes am Abend hat); und auch kleine Kinder, die

schon verstehen, dass am Abend Pessach ist, sollen

keine Matze zu essen bekommen.

Speisen aus gemahlener Matze darf man bis zur

zehnten halachischen Stunde essen (siehe Anmer-

kung zu 2.). Von der zehnten Stunde an darf man
nur ein wenig Obst oder Gemlise, Fleisch oder Fisch
essen; und man muss darauf achten, nicht zu viel zu

essen, damit man am Abend mit Appetit isst.

. Ein Erstgeborener des Vaters oder der Mutter fastet

an Erew Pessach, selbst dann, wenn es ein Freitag
(Erew Schabat) ist. Wenn der Erstgeborene noch
nicht Bar Mitzwa ist, fastet der Vater fiir ihn. Heutzu-
tage ist es vielerorts lblich, an einer Seudat Mitzwa
z.B. zum Abschluss einer Lerneinheit ( NDON D1D)
teilzunehmen, und dann darf man essen.

. Ein Erstgeborener, der fastet, sagt beim Mincha-

Gebet 112V.

Gesetze zum Verkauf
von Gesduertem

Laut dem Gesetz Ubertritt ein Jude, der zu Pessach
Gesauertes besitzt, die ganze Zeit das Gebot, dass
kein Gesduertes gesehen noch gefunden werden
soll. Gesduertes, was sich wahrend Pessach im
Besitz eines Juden befunden hat, ist auBerdem auf
alle Zeit verboten und man darf keinerlei Nutzen von
ihm ziehen, selbst dann nicht, wenn es vor Pessach
fur nichtig erklart wurde (s. Biur Halacha 448.3).

. Die einzige Moglichkeit, um Gesduertes liber Pessach

aufzubewahren und es nach Pessach benutzen zu
konnen, (dies ist z.B. fiir Besitzer von Lebensmittel-
geschaften wichtig, die wegen des groBen Verlustes
nicht alles vernichten kénnen) ist, das Gesduerte,
noch bevor das Verbot, einen Nutzen von Gesauer-
tem zu haben, in Kraft tritt, an einen Nichtjuden zu
verkaufen, und es nach Pessach wieder zuriickzu-
kaufen.

Dieser Verkauf muss wie jeder andere wirkliche
Verkauf ernsthaft sein und nicht nur ein Trick.
Deshalb muss der Preis angemessen und der
Verkauf eine ernsthafte Entscheidung sein, denn das
Gesduerte gehért dann dem Nichtjuden -nur kann
man es wieder zurlickkaufen, wenn nach Pessach
der Nichtjude bittet, es einem wieder zuriickzuver-
kaufen.

Das verkaufte Gesduerte darf nicht im Haus des
Juden bleiben. Wenn es keine Mdglichkeit gibt, dass
der Nichtjude die Produkte zu sich mitnimmt, muss
man ihm den Ort, an dem sich das Gesduerte
befindet vermieten. Am besten vermietet man den
Raum und gibt ihm den Schliissel, wenigstens aber
muss es ein klar definierter, abgetrennter Ort sein.
Man muss ausdricklich dem Nichtjuden erlauben,
dass er kommt und das Gesduerte von diesem
festgelegten Ort nimmt.

. Wenn die Wohnung gemietet ist und die Mietbedin-

gungen es nicht erlauben, einen Raum in der
Wohnung an einen Nichtjuden unterzuvermieten,
vermietet man den Raum dennoch, aber nur zur
Benutzung und nicht zum Wohnen.

. Wer an Erew Pessach unterwegs und nicht zu Hause

ist, gebe seiner Frau das ausdriickliche Recht, den
Ort, der Gesauertes enthalt, an einen Nichtjuden zu
vermieten.

Man muss darauf achten, dass man nur das Gesdu-
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10.

11.

erte in GefaBen verkauft und nicht die GefaBe selbst
(z.B. gekochte Mehlspeise in einem Topf, aber nicht
den Topf), denn sonst muss man das GefaB nach
Pessach erneut in der Mikwe tauchen, da es dann
ein GefaB ist, was einem Nichtjuden gehért und von
ihm neu gekauft wird.

Der Verkauf von Tieren an einen Nichtjuden, von
dem man weiB, dass er den Tieren Gesduertes zu
fressen geben wird, ist gemdB den Anweisungen
eines in diesen Dingen bewanderten Rabbiners
durchzufihren.

Es wird angeraten, den Verkauf von Gesauertem nur
durch das anerkannte ortliche Rabbinat vornehmen
zu lassen, weil es sehr viele halachische Details zu
beachten gibt. Andernfalls filhre man es nur mit
Beratung eines in diesen Dingen bewanderten
Rabbiners durch.

Wegen Gesauertem, das einem Juden gehdrt, sich
aber bei einem Nichtjuden befindet, oder andersher-
um, muss man einen Rabbiner zu Rate ziehen, da
fiir solche Falle sehr viele Gesetze zu beachten sind.
Man muss darauf achten, dass man nach Pessach
nicht von einem Juden Gesduertes kauft, bei dem
Zweifel besteht, ob es vor Pessach entsprechend
allen Gesetzen ordnungsgemaB verkauft wurde.

Gesetze fiir Erew Pessach,
wenn er auf Schabbat fallt

Wenn Erew Pessach auf Schabbat fallt und es
unmdoglich ist, die Prifung nach Gesduertem zur
normalen Zeit durchzufihren, prift man am
Donnerstagabend nach Gesduertem. Nach der
Priifung wird das Gesauerte fiir nichtig erklart und
man sagt "X7nn 52"wie gewohnlich und verbrennt
das Gesduerte am ndchsten Tag wie gewohnlich,
aber das zweite Fur-Nichtig-Erklaren, was normaler-
weise direkt nach dem Verbrennen gemacht wird,
macht man erst nach dem Essen am Schabbat.
Erstgeborene fasten am Donnerstag (s. Kapitel 4.7.)
bis nach dem Priifen nach Gesduertem. Wenn es
einem schwer ist, noch fastend zu prifen, kann man
einen kleinen Bissen zu sich nehmen oder einen
Stellvertreter fiur die Priifung nach Gesduertem ein-
setzen.

Fiir diesen Schabbat bereitet man Speisen, die man
leicht vom Geschirr abspiilen kann. Nach dem Essen
schittelt man das Tischtuch griindlich aus, sodass
keine Krimel von Gesdauertem daran sind und tut es
zu dem (brigen gesduerten Geschirr an einen Ort,
den man gewdhnlich fiir Pessach nicht benutzt.
Wenn Brot (brig geblieben ist, kann man es einem
Nichtjuden geben, nur muss man aufpassen, dass
man dabei nicht das Verbot Ubertritt, etwas am
Schabbat herauszubringen.

Man lasst das Haus durch einen Nichtjuden reinigen
oder reinigt es auf eine Weise, wie es am Schabbat
erlaubt ist.

Man darf nur bis zur vom Rabbinat veréffentlichten

7.

8.

Zeit Gesauertes essen. Deswegen beginnt man das
Gebet an diesem Schabbat frilher und isst direkt
nach dem Gebet eine Mahlzeit mit Brot und beendet
sie mit dem Tischgebet. Um die Mitzwa der dritten
Schabbatmahlzeit zu erfiillen, macht man eine kleine
Pause mit Worten der Torah oder geht etwas
spazieren, und danach isst man die dritte Mahlzeit
mit Brot und achtet darauf, die dritte Mahlzeit noch
innerhalb der Zeit zu beenden, in der man noch
Gesauertes essen darf.

Man pflegt die Haftara aus dem Buch Maleachi
"o NN NNIA "N N2"zu lesen.

Wenn man an Erew Schabbat fiir den Schabbat
Chalot backt und Chala vom Teig absondern muss,
muss man ganz besonders vorsichtig sein, das
Absondern der Chala nicht zu vergessen, denn die
Chala muss unbedingt vor dem Dunkelwerden
abgesondert sein. Falls man es doch vergessen hat
muss man unbedingt sofort einen Rabbiner fragen,
denn an diesem Schabbat ist es ein besonders
schwerwiegendes Problem.

Grundsatzliche Gesetze fiir das
Kaschern von Geschirr fiir Pessach

Es gibt heutzutage viele Blicher und Schriften, die
im Detail beschreiben, wie genau das Geschirr und
die Gerate, die in der modernen Kiiche Anwendung
finden, gekaschert werden miissen. Hier sprechen
wir in Kiirze Uber die allgemeinen halachischen
Grundsatze. Bei spezifischen Fragen wende man
sich an einen Rabbiner.

Folgendes kann man flir Pessach durch
"Hagala" (d.h. durch Eintauchen in einen Kessel mit
sprudelnd kochendem Wasser) kaschern: Geschirr
und Gerate aus Holz, Metall und Stein, die fur
Flissigkeiten benutzt werden. Wenn die Geréte fiir
Nichtflissiges benutzt werden, wie zum Beispiel
Pfannen und Backofen, missen sie auf besondere
Weise mit groBer Hitze ("Libun") gekaschert werden
und man frage einen Rabbiner, wie dies genau zu
tun ist.

3. Keramik und GlasgefaBe, die fiir HeiBes benutzt wer-

den, wie z.B. Kaffeetassen, Teller u.a., und Glas-
und KeramikgefaBe, in denen gekocht wird, kénnen
nicht fiir Pessach gekaschert werden. Einige
Lehrmeinungen sagen, dass Plastikgerate wie
Metallgerate zu behandeln sind, es sei denn sie
haben feine Einschnitte. GlasgefaBe und Keramikge-
schirr, das nur fiir Kaltes benutzt wird, legt man
drei Tage in Wasser und wechselt das Wasser dabei
alle 24 Stunden.

Geschirrsplilen, die aus Keramik hergestellt sind,
muss man griindlich saubern und mit kochendem
Wasser direkt aus dem Wasserkessel (bergieBen
und sie dann mit einer Plastikabdeckung oder etwas
anderem abdecken.

Orte, an denen manchmal Suppe 0.a. verschiittet
wird (Tische, Arbeitsplatten), werden durch das
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UbergieBen mit kochendem Wasser direkt aus dem
Kessel gekaschert. Tische benutze man nur
abgedeckt mit einer Tischdecke oder anderem, und
bevor man sie abdeckt ist es gut, sie ebenfalls mit
kochendem Wasser direkt aus dem Kessel zu
UbergieBen.

Metallbecher und HolzgefaBe, die fiir HeiBes benutzt
werden, missen durch "Hagala" gekaschert
werden. Wir haben bereits erwahnt, dass
Glasbecher, die man fiir HeiBes benutzt, nicht
gekaschert werden kdnnen.

Eine Thermosflasche, die nur fiir heiBes Wasser und
nicht fir etwas Gesduertes benutzt wurde, kann
man auseinandernehmen, alle Teile griindlich
reinigen und mit kochendem Wasser tbergieBen.

8. Eine Schabbatplatte ist griindlich zu saubern und mit

10.
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kochendem Wasser direkt aus dem Kessel zu
UbergieBen. Einige erleichtern und erlauben auch,
die Platte nur gut zu erhitzen und in Alufolie einzu-
wickeln.

Zahnprothesen sind durch UbergieBen mit kochen-
dem Wasser zu kaschern.

Ein Mdorser, in dem man Gewilrze gemeinsam mit
etwas Gesauertem zerstoBen hat, braucht zum
Kaschern "Libun". Man frage einen Rabbiner nach
den Details.

Jetzt zum Kaschern selbst: Bevor man etwas
kaschert, muss man den Gegenstand griindlich
reinigen und eventuellen Rost entfernen. Flecken
jedoch werden nicht als Problem angesehen. Dinge,
die man nicht griindlich reinigen kann, wie Mahlstei-
ne, Reiben, Siebe, oder solche, die eine enge Off-
nung haben, kann man nicht kaschern.

Griffe von Geraten und GefdBen miissen ebenfalls
gekaschert werden. Wenn sie aber nicht in den
Kessel zur "Hagala" hineinpassen, kdnnen sie auch
durch UbergieBen mit kochendem Wasser
gekaschert werden.

Fir Kaschern durch "Hagala" dirfen die Gerate und
GefadBe in den 24 Stunden davor nicht benutzt
worden sein, oder man muss etwas Seife zum
Wasser der "Hagala" hinzuftigen.

Das Wasser fiir die "Hagala" muss sauber und die
ganze Zeit ununterbrochen kochend sein. Man muss
darauf achten, dass das Wasser vor der "Hagala"
sprudelnd kocht.

Um die zu kaschernden Gegenstande in den
"Hagala"-Kessel zu geben, benutze man am besten
ein Netz, damit das Wasser an jede Stelle des
Gegenstandes kommt. Wenn man eine Zange oder
ahnliches benutzt, muss man den Gegenstand
etwas loslassen, damit das Wasser an die Stelle
kommt, wo der Gegenstand gehalten wird. Man darf
nicht viele Dinge gleichzeitig in den "Hagala"-Kessel
geben, da sie sich mdglicherweise gegenseitig
berlihren und das Wasser dadurch nicht an jede
Stelle kommt.

Nach der "Hagala" pflegt man die Gegenstande mit
kaltem Wasser abzuspiilen.
An Erew Pessach macht man "Hagala" nur bis zur

18.

Mitte des Tages.

Es wird angeraten, die "Hagala" in Anwesenheit
eines Thoragelehrten oder eines in den Gesetzen
der "Hagala" Bewanderten durchzufiihren.

Verschiedene Gesetze
fiir Pessach

Eine Vermischung einer Speise mit Gesauertem an
Pessach ist viel schwerwiegender als z.B. eine
Vermischung von Fleisch und Milch das Jahr Uber.
Deshalb muss man im Fall einer Vermischung einer
Speise an Pessach einen Thoragelehrten fragen,
was zu tun sei.

Die Aschkenasen pflegen an Pessach alle Arten von
Hilsenfriichten zu verbieten. Sie verbieten auch
Trockenobst, es sei denn es wurde unter spezieller
Kaschrutaufsicht flir Pessach hergestellt. Aus dem
gleichen Grund werden auch die Gewirze Nelke
und Safran nicht benutzt. Honig wird nur gegessen,
wenn er noch nicht ausgeschleudert ist oder unter
spezieller Kaschrutaufsicht fiir Pessach produziert
wurde.

Sefarden fragen einen Thoragelehrten nach allem,
was mit dem Verbot von Hilsenfriichten fiir
Pessach zusammenhdngt.

Matza Aschira, d.h. Matze, die mit Fruchtséften oder
ahnlichem gebacken wird, darf nur fir Alte und
Kranke produziert werden, und man kann mit
solcher Matze beim Pessach-Seder seine Pflicht,
Matze zu essen, nicht erfillen.

Wer Hiihner oder andere Vogeltiere halt und ihnen
Getreide als Futter gibt, muss aufpassen, dass es
nicht in Berlhrung mit Wasser oder etwas
Feuchtem kommt, denn das koénnte dazu flihren,
dass das Getreide sauert.

Vieh darf man keine Kleie fiittern, weil sie aufgrund
des Speichels der Zunge sduern wirden. Das gilt
auch fir andere Tiere, fiir die dies ebenfalls zu
befiirchten ist. Auch Getreide darf man nur in ganz
kleinen Mengen flttern, damit die Kérner von dem
nassen Mund der Tiere nicht feucht werden. Wenn
das dennoch geschehen ist, muss man das feucht
gewordene Getreide sofort vernichten.

Wie bereits oben gesagt, ist es verboten, jeglichen
Nutzen von Gesduertem zu haben. Dem
entsprechend ist es von der Zeit des Verbotes von
Gesauertem an verboten, eine bezahlte Tatigkeit in
Zusammenhang mit Gesduertem eines Nichtjuden
auszuiiben, und selbstverstandlich noch umso
mehr, wenn das Gesduerte einem Juden gehéren
sollte. So ist das Aufbewahren, Transportieren und
fiir jemand anderen Kaufen von Gesduertem (selbst
wenn es mit dem Geld eines Nichtjuden gekauft
wird) verboten.

Es ist ebenfalls verboten, ein Auto oder einen Ort
zum Gebrauch mit Gesauertem zu vermieten. Es ist
aber erlaubt, es auf eine Weise flir die Zeit von
Pessach zu vermieten, die allgemein gehalten und
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nicht ausdrticklich an die Benutzung flir Gesauertes
gebunden ist, sodass auch wenn es nicht fir
Gesauertes benutzt wurde, der Mietpreis an den
Juden zu zahlen ist. Auf diese Weise ist es keine
Bezahlung fiir den Umgang mit Gesduertem und
fallt nicht unter das Verbot, Nutzen von Gesauerten
zu haben. So ist es erlaubt, liber Pessach ein
Zimmer an einen Nichtjuden zu vermieten, auch
wenn es sehr wahrscheinlich ist, dass der Nichtjude
dort Gesauertes hineinbringt.

Es ist verboten, sein Tier einem Nichtjuden zu
Ubergeben, selbst wenn es noch lange Zeit vor
Pessach ist, wenn man weiB, dass der Nichtjude
dem Tier wahrend Pessach Gesduertes zu fressen
geben wird.
Man darf einem Nichtjuden, der fir einen Juden
arbeitet sagen: "Nimm dieses Geld und kaufe dir
damit etwas zu essen.", obwohl einem klar ist, dass
er mit dem Geld Gesduertes kaufen wird, denn in
dem Moment, in dem der Arbeiter das Geld
empfangen hat, gehort es schon nicht mehr dem
Arbeitgeber. Auf der anderen Seite ist es verboten,
einem anderen Nichtjuden zu sagen: "Kaufe mit
diesem Geld Essen fiir meinen Arbeiter.", denn
dann gehdéren zum Zeitpunkt des Kaufens das Geld
und das Essen noch dem jlidischen Arbeitgeber,
und das ist verboten.

Nach dem gleichen Prinzip ist, wenn man

gezwungen ist, einem Kranken oder einem
Kleinkind Gesduertes zu essen zu geben, so zu
verfahren, dass ein Nichtjude das Gesduerte kauft
und der Jude ihm danach das Geld zuriickgibt, und
nicht andersherum, damit das Gesduerte nicht in
den Besitz des Juden Ubergeht. Diese Regeln gelten
selbstverstandlich nur, wenn es keine Gefahr dabei
gibt, denn im Augenblick von Gefahr ist alles
erlaubt.
Die Milch eines Tieres, das Gesauertes frisst,
verbieten einige, und einige erlauben es. Es ist gut,
hier streng zu sein, insbesondere wenn es Tradition
ist, in dieser Sache streng zu sein, denn dann muss
man die Tradition bewahren.

Gesetze zum Seder Abend
und seiner Vorbereitung

In den folgenden Abschnitten sowie im nachsten
Kapitel werden der Verlauf des Seder-Abends, der
Seder-Teller, die verschiedenen Dinge, die
vorzubereiten sind und ihr Platz und ihre
Verwendung im Verlauf des Seder-Abends erlautert.
Wir beginnen mit den benétigten Dingen und der
Weise ihrer Vorbereitung.

2. Die Thora verpflichtet uns, am Pessach-Seder-Abend

(und auBerhalb Israels kraft rabbinischem Gesetz
auch am zweiten Pessach-Seder-Abend) n'tDMatze
zu essen. ( NDist mindestens ein Drittel (ca. 10g)
einer normalen quadratischen Matze. Einige wollen
sichergehen und essen zwei Drittel, und es ist gut,
es wenigstens beim ersten ,NM"tDwas eine Pflicht

3.
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aus der Thora ist, so zu halten.)

Diese Matzen miissen unter besonderer Aufsicht und
unter Beachtung vieler Regeln mit der Absicht, dass
man mit diesen Matzen die Pflicht des Matze-Essens
erfiillt, hergestellt werden. Diese Matzen nennt man
"Matza schmura" , und man muss, wie gesagt,
darauf achten, am ersten und zweiten Seder-Abend
nur solche Matzen zur Erfiillung der Pflicht zu
essen; und einige essen "Matza schmura" zu allen
Mahlzeiten der Feiertage.

Man bemihe sich, guten Wein fiir den Seder-Abend
zu besorgen - und roter Wein ist weiBem Wein
vorzuziehen.

Den Seder-Teller richtet man wie folgt her: Man legt
drei Matzen in eine Schale, bedeckt sie mit einer
schonen Decke, und legt darauf die verschiedenen
Dinge, in der Ordnung wie jetzt erlautert wird und
aus der folgenden Grafik hervorgeht: Sroah zur
rechten Seite, das Ei links, das Bitterkraut fiir den
Segensspruch in der Mitte davor, Charoset vor dem
Knochen rechts, Karpas vor dem Ei links und das
Bitterkraut fiirs Sandwich in der Mitte davor.

Ei Sroah
Bitterkraut
(fiir Segensspruch)
Karpas Charoset
Bitterkraut
(fr Sandwich)

Im Verlauf des Seders nach dem Kiddusch und dem
Handewaschen wird als erstes etwas, was "Karpas"
genannt wird, in Salzwasser getaucht. Dieses
Eintauchen nennt man das "erste Eintauchen".
Einige pflegen, als Karpas Petersilie zu nehmen,
besser ist Sellerie, und die beste Wahl ist Rettich.
Das Salzwasser bereite man (auch wenn der Pessach
-Seder nicht auf Schabbat fallt) am Vorabend vor
Feiertagsbeginn vor. Wenn man es dennoch am
Feiertag selbst bereitet, muss man es " "21wAin
einer sonst nicht Ublichen Weise bereiten, sodass
man erst das Wasser in eine Schale tut und dann
das Salz hinzufiigt.

Am Seder-Abend muss man Bitterkrauter in Menge
von ntoessen  (die Mengenangabe = N
"OlivengroBe" ist normalerweise die GroBe eines
halben Eies, wem es schwer fallt s. Kapitel 10.24.).
Einige pflegen, als Bitterkraut Meerrettich zu
nehmen. Man kann ihn vorher mit einer Reibe
reiben, muss aber aufpassen, dass dabei bis zum
Abend seine Scharfe nicht véllig verlorengeht.

Am Schabbat ist es verboten, Meerrettich zu reiben,

sodass er vor Schabbat gerieben werden muss und
bis zum Abend abgedeckt wird. Am Feiertag ist das
Reiben nur " ™2waauf eine Art und Weise erlaubt,
wie es sonst im Alltag nicht Ublich ist.

Einige pflegen, Kopfsalat zu nehmen, der nicht bitter ist,

sondern bitter genannt wird wegen der Stengel, die
bitter werden, wenn der Salatkopf in der Erde bleibt
und beginnt, in die Hohe zu schieBen. Dieser Brauch
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ist besser.

Einige pflegen, Wermutkraut zu nehmen.

Die Mengen, die man von verschiedenen mdglichen
Bitterkrautern isst, kdnnen zur Menge nNTD
(OlivengroBe) zusammengerechnet werden.

Man kann seine Pflicht, Bitterkrauter zu essen, durch
das Essen von frischen Blattern oder Stengeln
erfillen. Trockene Blatter sind nicht erlaubt, Stengel
(nach Meinung vieler ist eine groBe Wurzel, aus der
Blatter sprieBen, auch ein Stengel) kénnen frisch
oder trocken sein. Feine verzweigte Wurzeln sind
nicht brauchbar als Bitterkraut. Mit Eingemachtem
oder Gekochtem kann man seine Pflicht nicht
erfillen.

Eins der Dinge auf dem Seder-Teller ist der
Charoset, in den man das Bitterkraut eintaucht. Den
Charoset bereitet man aus einer Mischung von
Friichten, mit denen die "Versammlung" Israels (s.
"Schir HaSchirim") verglichen wird. Das sind: Feigen,
Nisse, Datteln, Granatdpfen, Apfel und Mandeln.
Man mache es als dicken Brei in Erinnerung an den
Lehm der Ziegel; und zur Zeit des Eintauchens flige
man Wein oder Essig hinzu, in Erinnerung an das
Blut und auch, um das Bitterkraut eintauchen zu
kdnnen. Man muss auch faserige (nicht gemahlene!)
Gewlrze wie Zimtstangen oder Ingwer hinzufiigen,
die an das Stroh erinnern, was in den Lehm
geknetet werden musste.

Am Schabbat gieBe man den Wein oder Essig nicht
in den Charoset, sondern mache es "p2Q"
umgekehrt und gebe den Charoset in Wein oder
Essig.

Seit der Tempel zerstort ist (und man das Pessach-

Opfer und das pflichtmaBige Festopfer fir den
Feiertag nicht darbringt), haben unsere Weisen
festgelegt, dass zur Zeit des Vortragens der Pessach
-Hagada zwei weitere Speisen auf dem Tisch sein
sollen: eine als Erinnerung an das Pessach-Opfer
und die zweite als Erinnerung an das Festopfer.
Traditionell ist eine der zwei Speisen Fleisch von
dem Teil, der Sroah ("= "V1ntArm) genannt wird, in
Erinnerung daran, dass HaSchem wuns "y
) "MMUuamit ausgestreckten Arm) erldst hat (viele
nehmen einen Hahnchenschenkel); und man réstet
es Uber dem Feuer in Erinnerung an das Pessach-
Opfer, das Uber dem Feuer gerdstet wurde.
Die zweite Speise ist ein Ei, welches darauf hinweist,
dass HaSchem uns erlésen wollte (das Wort fiir "Ei"
auf Aramaisch kann auch "wollen" heiBen). Das Ei
kann gerdstet oder gekocht sein.

Man muss die Speisen am Vorabend von Pessach,
solange es noch Tag ist, rosten und/oder kochen.
Hat man es vergessen, oder fallt der Vorabend auf
Schabbat und man darf es nicht vorbereiten, so
roste und koche man es am Abend selber und esse
davon am ersten Feiertag. Ebenso verfahre man
auch am zweiten Seder-Abend, nur réste oder koche
man nicht an einem Feiertag fiir den zweiten
Feiertag.

Man isst diese Speisen nicht am Abend. Man soll sie
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aber auch nicht wegwerfen, sondern am Tag essen;
und es ist gut, sie in ein Gericht fiir den Feiertag zu
tun.

Teil der Vorschriften fiir den Seder-Abend ist das
Anlehnen. Daher bereite man sich tagsiiber am
Vorabend einen schonen Sitzplatz vor, auf dem man
sich nach links neigen kann (auch ein Linkshander
lehnt sich nach links wie alle anderen).

Auch den Seder-Teller bereite man tagsiuber am

Vorabend vor, damit man sofort mit dem Seder
beginnen kann, wenn man aus der Synagoge
kommt.
In der Regel halten wir uns als Erinnerung an die
Zerstdrung des Tempels mit schonen Geraten und
Geschirr zuriick, aber am Pessach-Abend ist es ein
Gebot, nach Mdglichkeit viele schéne Gerate und
Geschirr zur Zierde zu benutzen (selbst wenn sie
nicht direkt bendétigt werden), um damit der Freiheit
Ausdruck zu verleihen.

Die Glaser miissen ganz heil sein und mindestens
ein ) "my"n"Volumen von 1'%2 Eiern = 86ml)
fassen.

Es ist Brauch, einen weiBen Kittel zu tragen, der am
Vorabend tagsiber bereit zu legen ist.

Ein Trauernder, HaSchem bewahre, tragt den Kittel
nicht, ist aber verpflichtet, nach links gelehnt zu
sitzen. Nur wenn er noch gar nicht mit der Trauer
begonnen hat (d.h. wenn er seinen Toten am
Feiertag selbst erst begraben hat), sitzt er nicht
nach links gelehnt. In jedem Fall aber sagt er das
Hallel, denn zum Hallel ist er verpflichtet.

Ein Sohn bei seinem Vater muss nach links ge-

lehnt sitzen, aber ein Schiiler bei seinem Rabbiner

muss es nicht.

Ordnung des Pessach-Seders

. In den folgenden Abschnitten wird der Ablauf des

Seders beschrieben und verschiedene damit verbun-
dene Gesetze. Es empfiehlt sich, dieses Kapitel mit
einer Hagada zur Hand durchzugehen.

. "PTp” Weil es im Vers (Schmot 12,8) heit: "Und sie

aBen das Fleisch in dieser Nacht.", lernen wir daraus,
dass die Pflicht, Matzen zu essen, und ebenso die
Pflicht, vier Glaser Wein bzw. Traubensaft zu trinken,
in der Nacht erflllt werden muss. Weil das erste Glas
der Kiddusch ist, muss man mit dem Kiddusch
wirklich bis zur Nacht warten, und kann nicht so wie
an anderen Schabbatot Kiddusch schon vor der
Dunkelheit machen.

. Man zieht den Kittel an und setzt sich an seinen Platz,

um den Seder zu halten. Es ist eine Mitzwa, Mandeln
und Nisse an die Kinder zu verteilen, damit sie
merken, dass etwas Besonderes geschieht und
fragen. Ebenso sollen sie auch wegen der Matzen,
des Bitterkrautes und des nach links angelehnten
Sitzens fragen. Kinder, die schon verstehen, dass es
um den Auszug aus Agypten geht, bekommen auch
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ein Glas, um daraus zu trinken.

4. Die zentralen Pflichten des Seder-Abends sind die
folgenden: vier Glaser Wein, die Geschichte des
Auszuges aus Agypten, das Essen von Matzen und
Bitterkraut. Daher soll man diese Dinge mit der
Absicht tun, dabei seine Pflicht zu erfillen. Auch die
Frauen unterliegen diesen Pflichten - nur das nach
links angelehnte Sitzen pflegen die Frauen nicht zu
tun.

5. Bei jedem Einschenken der Glaser schenke einem ein
anderer und nicht man selbst ein, um damit GroBe
und Freiheit zu demonstrieren. Bei jedem Glas muss
man (mindestens) den groBten Teil des Glases in
einem Schluck trinken - und hat das Glas nur ein
Volumen von ) "m'y’an“"Volumen von 1% Eiern =
86ml) trinke man jeweils mindestens ein .N'yaN
Dies sage man allen Teilnehmern am Seder. Wenn
man bei jedem der vier Glaser jeweils das ganze Glas
mit einem Schluck leeren kann, ist dies am besten,
denn es gibt Lehrmeinungen, die dies als Pflicht
ansehen.

6. Man muss sich mit aller Kraft bemiihen, die vier
Glaser zu trinken, auch wenn es einem schwer fallt;
man kann aber den Wein mit Wasser verdiinnen oder
Traubensaft trinken.

7. Man pflegt, ein zusatzliches Glas (ber die
Teilnehmerzahl am Seder hinaus einzugieBen. Dieses
Glas wird ) "x10 1WOX D DID"das Glas des
Propheten Elijah) genannt.

8. Man macht Kiddusch so wie es in der Hagada steht
und trinkt nach links angelehnt.

9. "ynMm" Nach dem Kiddusch wascht man die Hande,
jedoch ohne Segensspruch, und trocknet die Hande
ab.

10."©97D" Man schneidet oder nimmt von dem Karpas
(s. Kapitel 9.6) fiir sich selbst und gibt allen Teilneh-
mern am Seder ebenso, fir jeden weniger als ) N2
weniger als 27cm3). Man taucht den Karpas in das
Salzwasser und spricht den Segen fiir die Erdfrucht
mit der Absicht, auch das Bitterkraut, was danach
gegessen wird, in diesen Segen einzuschlieBen, und
isst den Karpas nach links angelehnt.

11."ym"  Man nimmt die mittlere Matze (von den
dreien) und teilt sie in zwei ungleiche Teile. Man legt
den groBeren Teil als Afikoman zur Seite, weil er an
Stelle des Pessachopfers steht. Man pflegt ihn in ein
Tuch einzuwickeln in Erinnerung an das, was in
Schemot 12,34 geschrieben steht: "Und sie wickelten
ihre Teige in ihre Ticher...", und einige pflegen ihn
so eingewickelt auch auf ihre Schulter zu legen, all
das als Erinnerung an den Auszug aus Agypten. In
unserer Zeit gibt es viele, die den Afikoman verste-
cken oder auf andere spielerische Weise das Interes-
se der kleinen Kinder daran wecken, damit sie bis
zum Ende des Seders wach bleiben.

12. Den kleineren Teil der Matze legt man zuriick in die
Schiissel, deckt die Abdeckung der Matzen ein wenig
auf, hebt die Schiissel hoch und spricht den Text der
Hagada von "Dies ist das Brot des Elends, welches..."
bis "im nachsten Jahr Befreite". Es gibt solche, die

stattdessen "Gleich diesem Brot des Elends..." sagen
und dann das Wort "welches" weglassen.

13."12an" Man gieBt das zweite Glas ein, und der

Jingste fragt: "Warum unterscheidet sich..." . Wenn
es keinen kleinen Jungen gibt, fragt ein anderer Sohn
oder die Tochter oder ein Freund oder die Frau.
Danach sagt man: "Wir waren Sklaven...", und es ist
gut, die Hagada in einer Sprache zu erklaren, die die
Tischgenossen verstehen, d.h. Abschnitt fiir
Abschnitt im Original aus der Hagada zu lesen und
wenn notig zu libersetzen. Dies ist besonders wichtig
beim Abschnitt "Rabban Gamliel sagt...", wo alle die
Bedeutung des Pessachopfers, der Matze und des
Bitterkrautes verstehen mussen.

14.Wenn man zu der Stelle "Und sie half..." kommt,

bedeckt man die Matzen und nimmt das Weinglas in
die Hand, (man bedeckt die Matzen, um sie beim
Erheben des Glases nicht zu beschamen) und sagt
"Und sie half..." bis "aus ihrer Hand" und deckt die
Matzen wieder auf.

15.Wenn man zu der Stelle "Diese Matze ..." kommt,

nimmt man die halbe Matze aus der Schissel und
zeigt sie, wahrend man spricht, den Tischgenossen.
Ebenso verfahrt man mit dem Bitterkraut, und hebt
es hoch, wahrend man "Dieses Bitterkraut..." sagt.
Aber wenn man zu "Das Pessachopfer, das unsere
Vater gegessen haben..." kommt, hebt man den
Schenkel zur Erinnerung an das Pessachopfer nicht
hoch, damit es nicht so aussieht, als ob man ihn als
Pessachopfer heiligen wiirde.

16.Kommt man zu der Stelle "Darum sind wir

verpflichtet...", bedeckt man die Matzen, und jeder
am Seder Teilnehmende erhebt sein Weinglas, bis
man mit den Worten schlieBt: "...der Israel erlfst
hat". Dann sprechen alle den Segen fiir die Frucht
des Weinstocks und trinken nach links angelehnt.

17. "n¥N1" Alle waschen die Hande und sagen diesmal

dabei den Segen fiir das Handewaschen.

18. "nN¥n X'8M" Man sagt den " -X¥Inn " Segen

Uber den Matzen. Weil man am Feiertag Uber zwei
ganze Brote den "-"X'¥1NnSegen sprechen muss,
und andererseits die Pflicht, Matze zu essen, sich
gerade auf die gebrochene Matze bezieht (denn die
Matze wird "Brot der Armut" genannt und ist als
solches typischerweise zerbrochen), vereint man
beide Anforderungen, indem man die zwei ganzen
Matzen in der Hand halt und zwischen ihnen die
gebrochene Matze und (ber allen gemeinsam
" "Nvinnspricht. Nach dem " "x¥innhalt man nur
die obere ganze Matze gemeinsam mit der gebroche-
nen in der Hand (ohne die untere ganze Matze) und
spricht den Segen flir das Matze essen.

19.Man bricht von beiden Matzen (der oberen und der

gebrochenen) je ein Stiick n'ab (¥ = 10g oder %
einer gewohnlichen quadratischen Matze, je nach
Lehrmeinung; und es ist besser, hier streng zu sein
und nach der zweiten Lehrmeinung zu gehen) und
gibt jedem Tischgenossen ebenso ) N't2d.h. je ein
kleines Stiick von den Matzen des Seder-Leiters und
dazu andere Matze, die mdglichst schon ab dem
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Anfang des Erzahlens der Pessach-Geschichte auf
dem Tisch liegt, sodass jeder zweimal nN'tDhat), und
alle essen die Matze nach links angelehnt.

20.Wie bereits oben gesagt, ist das Matze-Essen am
ersten Pessach-Abend eine Mitzwa aus der Thora
(und am zweiten Pessach-Abend auBerhalb Israels
eine rabbinische Mitzwa). Daher muss man sehr
darauf achten, NwTDvon den Matzen zu essen - und
eigentlich jeweils das N'ovon den zwei Matzen (der
oberen und der gebrochenen) auf einmal. Wenn es
einem schwerfallt, esse man erst das nroder
oberen Matze und danach das der gebrochenen,
doch achte man darauf, dazwischen keine Pause zu
machen.

21.Man pflegt, die Matzen am Seder-Abend nicht, wie
an einem gewdhnlichen Schabbat, in Salz zu tunken -
weder die des ) "N'¥1nin"obere Matze), noch die des
Matze-Essens (gebrochene Matze).

22.Wer die Matze nicht kauen kann, wenn sie nicht
vorher in Wasser eingeweicht wurde, darf dies tun,
nur darf sie nicht ganz zergehen. Alte oder Kranke
dirfen sie auch in andere Getrdanke oder Wein
eintauchen. In jedem Fall aber darf die Matze nicht
24 Stunden oder langer eingeweicht werden, denn
sonst wiirde sie als gekocht gelten, und dann erfiillt
man damit nicht seine Pflicht. Ebenso muss man bei
jeder anderen Veranderung der Matze (wie z.B.
Braten oder Backen) mit einem Rabbiner klaren, ob
die Matze noch als Matze zahit.

23. “Mn"- Man nimmt fur sich selbst ( Nt2s. u. 25.)
von dem Bitterkraut und gibt ebenso jedem Tisch-
genossen. Jeder tunkt es in den Charoset, schiittelt
den Charoset aber wieder davon ab, damit der Ges-
chmack des Bitterkrauts nicht beeintrachtigt wird,
spricht den Segen fiir das Essen des Bitterkrauts,
und isst es nicht angelehnt.

24."7MD" Danach nimmt man N2 von der unteren
Matze und N2 Bitterkraut, was gut ist, ebenfalls in
Charoset zu tunken und wie vorher abzuschiitteln,
legt das Bitterkraut wie bei einem Sandwich zwischen
die Matze, spricht: "So tat Hillel..." und isst es nach
links angelehnt.

25.Die Mengenangabe N> wird zwischen 27cm3 und
50cm3 (zwischen % Ei und Y2 Ei) angegeben und
normalerweise ist es besser, das groBere MaB (2 Ei)
zu nehmen. Beim Bitterkraut ist es aber méglich zu
erleichtern, sodass wenn es einem schwer fallt, man
sich auf die Meinung einiger stiitzen kann, die N
mit etwas weniger als einem Drittel eines Eies
angeben, und lber einer solchen Menge den Segen
sprechen kann.

26.Wer auch dieses kleinere N2 nicht essen kann,
kaue etwas von dem Bitterkraut oder etwas anderes
Bitteres bis er einen bitteren Geschmack im Mund
verspiirt, aber den Segen fiir das Essen von
Bitterkraut sage er nicht.

27. "My IN" Man isst die Festmahlzeit angelehnt.
Man pflegt Eier zu essen (aber nicht das Ei vom
Seder-Teller!). Es ist darauf zu achten, dass man sich
nicht ganz satt isst, damit man den Afikoman nach

der Mahlzeit mit Appetit essen kann. An beiden
Pessach-Seder-Abenden isst man kein gebratenes
oder gerostetes Fleisch oder Gefliigel, selbst wenn es
vorher gekocht ist. Einige pflegen auBerdem, an
beiden Seder-Abenden keine weiteren eingetunkten
Speisen auBer den fiir den Seder vorgeschriebenen
(Karpas und Bitterkraut) zu essen, um das
pflichtmaBige Eintunken hervorzuheben.

28. "2 98" Nach Beendigung der Festmahlzeit isst
man den Afikoman in Erinnerung an das
Pessach-Opfer, welches am Ende der Mahlzeit
gegessen wurde, um damit - ganz gesattigt - die
Mahlzeit zu beenden. Man muss zwei NWTD essen
(s. 0. 19.), eins in Erinnerung an das Pessach-Opfer,
und das zweite in Erinnerung an die Matze, die mit
dem Pessach-Opfer gegessen wurde, und wem das
schwer fallt, der esse wenigstens ein - N'tD und man
isst es angelehnt.

29.Man muss den Afikoman noch vor der halachischen
Mitte der Nacht essen. Daher ist die Dauer des
Seders so zu kalkulieren, dass man die Festmahlzeit
mit geniigend Zeit vor der halachischen Mitte der
Nacht beendet, um den Afikoman rechtzeitig zu
essen.

30.Wenn der Afikoman verloren gegangen ist, nehme
man als Ersatz am besten Matze, die speziell zur
Erfillung der Mitzwa, Matze zu essen, gebacken
wurde (s. Kapitel 9.3.), und ansonsten andere Matze.

31.Wenn man vergessen hat, den Afikoman zu essen
und es einem noch vor dem Tischgebet einfallt, man
aber schon die Hande nach dem Essen mit Dn"

"DNnXgewaschen hat, wascht man die Hande
noch einmal zum Essen, aber ohne Segen fiirs Han-
dewaschen, und kann dann direkt den Afikoman es-
sen.
Wenn man sich erst nach dem Tischgebet erinnert
(aber noch bevor man den Segen fiir die Frucht des
Weinstocks tiber dem dritten Glas Wein gesprochen
hat), wascht man die Hande zum Essen ohne Segen
flirs Handewaschen, spricht den -"X¥1nN"Segen, isst

N"tOMatze und sagt noch einmal das Tischgebet mit
dem dritten Glas Wein am Ende, iber das man dann
den Segen fiir die Frucht des Weinstocks spricht und
es trinkt.
Wenn man sich erst nach dem Trinken des dritten
Glases erinnert und gewohnt ist, das Tischgebet
ohne Wein zu sprechen, kann man Hande waschen,

N2 Matze essen und noch einmal das Tischgebet
sagen.
Wenn man aber gewohnt ist, immer Uber einem Glas
Wein das Tischgebet zu sprechen, ist es problema-
tisch, ein weiteres Glas Wein fir das Tischgebet
hinzuzufiigen (zu dem, was man schon beim ersten
Tischgebet getrunken hat). Daher esse man in
diesem Fall keinen Afikoman und verlasse sich
darauf, dass die erste Matze, die man zu Beginn des
Seders gegessen hat, einem im Nachhinein als
Afikoman angerechnet wird.

32.Nach dem Afikoman ist es verboten, noch etwas zu
essen. Man gieBt das dritte Glas Wein zum Tischge-
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bet ein, und wenn das Glas nicht sauber ist und
irgendwelche Kriimel enthalt, muss man es von
innen und auBen reinigen und spiilen.

33.Man bemdihe sich, mindestens drei Manner zu haben,
um zum Tischgebet einzuladen, und der Hausherr
pflegt einzuladen. Am Ende des Tischgebets spricht
man den Segen fir die Frucht des Weinstocks und
trinkt das dritte Glas angelehnt. Es ist verboten,
zwischen dem dritten und dem vierten Glas etwas zu
trinken.

34."n%M1 BHn" Nach dem Tischgebet gieBt man das
vierte Glas Wein ein. Man pflegt die Tir zu 6ffnen,
weil es die "Nacht der Bewahrung" ist und wir uns
vor nichts fiirchten. Und weil durch dieses Vertrauen
unser gerechter Maschiach kommen wird, sprechen
wir "GieBe deinen Zorn...".

35.Man fahrt mit dem Hallel bei 119 x5fort. Wenn man
zu  1Tinkommt und mindestens drei Personen
anwesend sind (auch Frau und Kinder) sagt einer
1Mnund die anderen antworten, wie es auch im
Gemeindeg-ttesdienst Ublich ist.

36.Man spricht den Segen fiir die Frucht des Weinstocks
und trinkt mindestens ein  N'y"27vom vierten Glas,
spricht den Segen nach dem Genuss von Wein, und
fahrt mit der Hagada bis zum Ende fort.

37.Nach dem vierten Glas darf man auBer Wasser nichts
trinken (und nattrlich nichts essen).

38.Wenn man noch nicht sofort schlafen geht, sagt man
"Schir HaSchirim".

39. Beim Schma vor dem Schlafen pflegt man in dieser
Nacht nur den Abschnitt vom Schma selbst und den
HaMapil-Segen zu sagen, weil es die Nacht der Be-
wahrung ist und man keine weitere Bewahrung wie
in anderen Nachten braucht.
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SEDER

Exklusive Runde

Wer G'tt ablehnt, ist
vom Pessachmahl ausgeschlossen —
ganz gleich, ob er Jude ist oder
nicht

In der Toralesung zum ersten Tag Pessach (2.
Buch Mose 12, 21-51) geht es um den ersten
Seder in  unserer Geschichte — sozusagen den
Proto-Seder, wahrend wir noch in Agypten
waren. Nach dieser Nacht erfiillte sich die zehnte
Plage, und die Erstgeborenen der Agypter
starben, weil sie nicht das Blut

des Pessachlamms an ihren Tlren hatten, das jehoshua Ahrens

sie schiitzen wirde. SchlieBlich zog das jlidische

Volk aus Agypten in die Freiheit.

Seit dieser Zeit erinnern wir uns an diese entscheidende
Nacht, in der wir von Sklaven zu freien Menschen
wurden. Wahrend der Zeit der Tempel feierten
wir Pessach als groBes Wallfahrtsfest in Jerusalem und
brachten das Pessachopfer. Heute haben wir den Seder-
abend, an dem wir noch einmal die ganze Geschichte
der Sklaverei und der Freiheit nacherzahlen.

Gilt diese Freiheit aber eigentlich nur fiir Juden? Sind
Nichtjuden vom Pessachfest ausgeschlossen? In der
Toralesung stehen gegen Ende folgende Verse: »G'tt
sprach zu Mosche und Aharon: Dies ist die Bedingung
des Pessach: Kein Fremder darf davon essen. Und jeder
fur Geld erworbene Knecht eines Mannes, den musst du
beschneiden, dann darf er essen. Ein geduldeter Beisas-
se und Tageldhner darf nicht davon essen« (12, 43—45).
BUNDESSCHLUSS Auf den ersten Blick
scheint Pessach also exklusiv fir uns Juden zu sein, und
Fremde werden explizit ausgegrenzt. Es geht aber gar
nicht um den Fremden als vielmehr um Gotzendienst,
der von Pessach ferngehalten werden soll. Rabbiner
Samson Raphael Hirsch (1808-1888) erklart in seinem
Kommentar zu Vers 43, dass die Pessachfeier der ewig
zu erneuernde Bundesschluss mit G'tt ist. Aus diesem
Grund mdssen alle, die daran teilnehmen, sowohl natio-
nal, also durch »Geburt, Horigkeit oder Wahl«, als auch
durch ihre Gesinnung diesem Bund angehoren.

Daher heiBt die Bezeichnung des Fremden hier im Heb-
raischen »Ben Nechar« und nicht »Nochri«. Ben Nechar
bezeichnet »das unjudische, heidnische Wesen, das Hei-
dentum, nicht den Heiden«, schreibt Hirsch. Ben Nechar
sei »derjenige, der entweder durch Geburt oder durch
das Prinzip seines Wandels dem Heidentum angehort«.
Folgerichtig ist nach dem Kommentar von Raschi (1040-
1105) jeder ausgeschlossen, dessen »Handlungen
seinem Vater im Himmel entfremdet sind (Talmud
Sewachim 22b) — und es ist sowohl ein Nichtjude als
auch ein abtrinniger Jude darunter zu verstehen«.
VERTRAUEN Es geht hier also nicht um einen
Ausschluss von Nichtjuden, sondern um den Kontrast

Gedanken zu den Toralesungen an Pessach

zwischen Menschen, die nach G'ttes Regeln leben, und
jenen, die G'tt ablehnen. Es verhdlt sich genauso wie
beim Auszug aus Agypten zwischen dem jiidischen Volk
einerseits, das an G'tt glaubte und Ihm vertraute, und
dem agyptischen Volk andererseits, das G'tt ablehnte
und seine Hoffnungen auf den Pharao setzte. Daher
sind Juden, die sich vom Judentum abgewandt
haben, vom Pessachausgeschlossen. Und
Nichtjuden, die sich dem Judentum zugewandt
haben, sind ein Teil des Pessach. Das passt
auch zur Logik des Textes unserer Toralesung,
in der es gerade einige Verse vorher heift:
»Auch eine groBe gemischte Menge zog mit
ihnen hinauf« (12,38), also verschiedene
Nationen, die sich dem Volk Israel beim
Auszug aus Agypten anschlossen, wie es
Raschi erklart.

In seinem Kommentar zu Vers 44 betont
Rabbiner Hirsch dartiber hinaus, dass das
judische Volk in seiner »Willkommenskultur«
sogar weiter ging als jedes andere Volk. Selbst der
Sklave, der Uberall sonst ein schlimmes Los hatte, fand
im Haus von Juden »eine Freistatte«. Dort sei er
»gesetzlich vor Misshandlungen geschiitzt« gewesen
und habe, wenn er wollte, durch Beschneidung und
Mikwe dem jldischen G'ttesbund angehért. »Er war wie
die Kinder ein Glied des Hauses« und nahm wie sie
am Pessachopfermahl teil, welches das G'ttesvolk
konstituierte.

GEGENWART Und wie ist es heute? Zundchst ist
wichtig zu betonen, dass Nichtjuden natirlich grund-
satzlich bei unserem Pessachseder als Gaste dabei sein
dirfen. Das Judentum ist Nichtjuden gegeniiber generell
positiv eingestellt. Zwar gibt es auch negative
Aussagen, die aber nicht Uberwiegen.

Die Vorgeschichte von Pessach, die Sklaverei in Agyp-
ten, ist Ausloser fiir beide Haltungen: In der Haggada
heiBt es, dass es in jeder Generation Menschen gibt, die
uns vernichten wollen. Diese Aussage in Verbindung mit
einem Leben als Minderheit mit Diskriminierungen und
Verfolgungen hat immer wieder zu negativen AuBerun-
gen gegeniber Nichtjuden gefiihrt. Solche Stellen im
Talmud oder anderen rabbinischen Werken muss man
aber in ihrem historischen Kontext betrachten, und sie
werden heute auch so interpretiert.

Gerade die Sklaverei in Agypten ist Ansporn fiir uns
Juden, dem Fremden gegeniber offen zu sein. Schon
kurz nach dem Auszug aus Agypten heiBt es in der
Tora: »Du sollst einen Fremden nicht bedriicken, weil
du die Gefiihle des Fremden kennst, denn fremd warst
du im Land Agypten« (2. Buch Mose 23,9). Das
bedeutet: Gerade wir Juden sollten verstehen, wie sich
ein Fremder fiihlt, wie sich jemand flhlt, der diskrimi-
niert oder ausgeschlossen wird, weil wir das selbst
durchgemacht haben oder noch durchmachen. Genau
darum sollen wir einem Fremden gegeniber positiv
eingestellt sein.

In der positiven Haltung zu einem Nichtjuden ist die
rabbinische Literatur sehr klar: Die Tosefta (Sanhedrin
13,2) macht deutlich, dass auch die Gerechten aus den
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nichtjidischen Volkern einen Anteil an der kommenden
Welt haben. Und im Talmud (Gittin 61a) heiBt es: »Man
ernahre die Armen der Nichtjuden mit den Armen Isra-
els, man besuche die Kranken der Nichtjuden mit den
Kranken Israels und begrabe die Toten der Nichtjuden
mit den Toten Israels, des Friedens wegen.«

Worauf es ankommt, ist namlich nicht, welcher Religion
wir angehdren, sondern wie wir uns verhalten und wie
ethisch wir leben. Der Midrasch Tanna devei Elijahu for-
muliert es so: »Sei es ein Jude oder ein Nichtjude (...),

Pessach

Doppelt heilig
Was den Schabbat Chol Hamoed so
besonders macht

Zweimal im Jahr, wahrend Pessach und
Sukkot, gibt es jeweils einen sogenannten
Schabbat Chol Hamoed, einen Schabbat der
Zwischenfeiertage. Die Toralesung an diesen
beiden Schabbatot besteht aus einem Teil des
Wochenabschnitts Ki Tissa.

Am Ende der Lesung geht es zusammenfas- ;
send um die Schalosch Regalim, die drei
Pilgerfeste, die offensichtliche Verbindung zu
diesem Tag. Aber wir lesen auch von Dingen,
die — auf den ersten Blick! — mit dem Feiertag
nichts zu tun haben: Mosche bittet G'tt, den Kindern
Israels die Siinde des Goldenen Kalbs zu vergeben und
ihnen Seine Nahe nicht zu entziehen (2. Buch Mose 33,
12-19). Es ist eine der aufrichtigsten Bitten, die in der
judischen Geschichte je geauBert wurden.

STATUS Die Kommentare erkldaren diese Passage zwar
unterschiedlich, sind sich aber grundsatzlich einig: Das
judische Volk hatte seinen herausgehobenen Status
verloren, und nun war es Mosches Aufgabe, zu
versuchen, diese besondere Verbindung wiederherzu-
stellen und G'ttes Wege so gut wie mdglich zu
verstehen.

G'tt versichert Mosche, dass Er selbst und nicht irgend-
ein Stellvertreter sie in der Wiste begleiten wird
(33,14). Mosche bekraftigt: »Wenn aber Dein Angesicht
nicht mitgeht, dann fiihre uns nicht von hier hinauf!«
G'tt solle das Volk dann doch lieber nicht auffordern,
das Lager zu verlassen.

Mosche zeigt hier seine unglaublich groBe Liebe zum
judischen Volk. Die Kinder Israels liegen ihm derart am
Herzen, dass er sich, wenn es um ihr Wohl geht, sogar
mit G'tt streitet.

Schabbat Chol Hamoed ist ein einzigartiger Tag. An ihm
ist sowohl einer der Pessachfeiertage als auch
Schabbat. Beide fallen mit ihren jeweiligen Besonderhei-
ten auf einen Tag. Wenn Schabbat und Feiertag
verbunden sind, dann verschmelzen sie miteinander und
erzeugen eine neue, besondere Heiligkeit.
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allein nach ihren Werken ruht der Geist der Heiligung
auf ihnen.«

Genau das ist auch der Kern der urspriinglich diskutier-
ten Zitate aus der Toralesung zu Pessach: Egal ob es
von jldischer oder nichtjiidischer Seite kommt — die
Mentalitat des Gotzendienstes, symbolisiert durch das
korrumpierte und verdorbene Agypten, hat keinen Platz
bei uns am Sedertisch. Die Mentalitéat der Freiheit und
Gerechtigkeit aber ist hochwillkommen.

KONIGIN SCHABBAT Charakteristisch fiir den
Schabbat ist, dass sie (!) — im Hebrdischen ist der
Schabbat weiblich — zu den Juden kommt. Wir gehen
nach drauBen, in die StraBen, um die Kdnigin Schabbat
willkommen zu heiBen, die auf ihrem Weg zu
uns ist. Zu Hause begriiBen wir am Freitag-
abend auch die begleitenden Engel mit dem
Lied »Schalom Alejchem«.

An Feiertagen ist es umgekehrt: Da missen
wir selbst nach Jerusalem hinaufsteigen und
uns ins Reich der g'ttlichen Gegenwart bege-
ben. Anders als am Schabbat schickt G'tt
Seine Heiligkeit nicht zu uns, sondern wir
missen selbst zu Ihm, an Seinen Platz
kommen und Ihn dort begriiBen.

Wenn nun aber Schabbat und Feiertag auf
einen Tag fallen, erheben wir uns, steigen
hinauf, nahern uns G'tt — und gleichzeitig
kommt Er auch zu uns.

Diese Nahe zwischen G'tt und dem jlidischen Volk ist
eine qualitativ andere als die am Schabbat oder an ei-
nem Feiertag allein. Sie spiegelt sich in der Wiederanna-
herung zwischen G'tt und Seinem Volk in ebendieser
Toralesung wider: G'tt ist einverstanden, dem jldischen
Volk zu vergeben und mit ihm eine Beziehung von bis
dahin unbekannter Innigkeit einzugehen. All das ver-
danken wir Mosches inniger Bitte, seiner Sorge um die
Kinder Israels und seiner Liebe ihnen gegeniber.
SCHIR HASCHIRIM So kdnnen wir verstehen, warum
unsere Weisen festgelegt haben, am Schabbat Chol Ha-
moed PessachSchir Haschirim, das Hohelied, zu lesen.
Denn es beschreibt die Liebe zwischen G'tt und dem
jadischen Volk. Sowohl Schir Haschirim als auch das
Buch Kohelet, Prediger Salomo, das am Schabbat Chol
Hamoed Sukkot gelesen wird, beleuchten unser Verhalt-
nis zu G'tt und bringen zum Ausdruck, wie nahe wir ei-
nander stehen.

Diese beiden besonderen Schabbatot geben uns ein
tieferes Verstandnis dafiir, dass wir niemals allein sind.
Sie zeigen uns, dass unsere Liebe zu G'tt damit beginnt,
dass wir einen Schritt auf Ihn zugehen, indem wir unse-
re eigene Tragheit tiberwinden und selbst aktiv werden.
Dann wird auch Er auf uns zukommen.
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EXIL

Harte Schule in Agypten

Die Sklaverei war keine Strafe,
sondern notwendig — damit wir
unsere Rolle in der Geschichte
erkennen

Obwohl wir Kinder der Moderne das nicht
gerne horen, haben unsere Taten Folgen, und
das auch im Diesseits — so lehrt es die Tora.
Ja, wir lieben unsere Autonomie, und wir ©
wollen selbst entscheiden, ob wir uns an die
Gebote G'ttes halten oder nicht. Und wir
lehnen es zudem ab, die Konsequenzen zu
tragen, die sich aus dieser Haltung ergeben.
SUNDEN Doch die Tora, obwohl stets zeitgemaB und
modern, kann mit einer solchen Haltung nichts
anfangen, denn die Taten des Menschen haben definitiv
ihre Bedeutung — ob die Folgen dieser Taten nun
Belohnung oder Strafe sind. Zwar ist die Verbindung
zwischen Aufrichtigkeit oder Siinde und Belohnung oder
Strafe im Diesseits fir uns nicht eindeutig zu erkennen,
denn den Bankrdauber zum Beispiel trifft auf seinem
Fluchtweg keineswegs der Blitz.

Dennoch sind Belohnung und Strafe eine reale Angele-
genheit, und zwar nicht nur fiir das Individuum, sondern
auch fur ganze Voélker. So lesen wir immer wieder (zum
Beispiel im Buch Richter oder in den zwei Biichern
Samuel aus dem Tanach), wie das Volk Israel wegen
seiner Sundhaftigkeit seine Hoheit fiir einige Jahrzehnte
verlor, von einem anderen Volk unterworfen und sogar
unterdriickt wurde.

Die bekanntesten Beispiele »nationaler Bestrafung«
wegen der Siindhaftigkeit groBer Teile des Volkes sind
natlrlich die Zerstérungen der beiden Tempel Jerusa-
lems, des ersten durch die Babylonier und des zweiten
durch die Rémer. Klar ist also: Die Tora gesteht dem
Menschen weder auf personlicher noch auf nationaler
Ebene eine konsequenzlose Autonomie zu.

HAGGADA Doch wie passt das agyptische Exil in dieses
Modell? Gibt es irgendeine schreckliche Siinde, aufgrund
derer das Volk versklavt werden musste? Manche Kom-
mentatoren suchen eine solche Siinde, aber diese Suche
fallt nicht leicht. Hingegen finden wir eine Stelle in
der Pessach-Haggada, in der behauptet wird, dass »der
Heilige, gepriesen sei Er, das Ende der Gefangenschaft
bedacht hat, um zu vollbringen ... Deine Nachfahren
werden Fremdlinge sein, zu Knechten gemacht und un-
terdriickt werden, 400 Jahre.« Danach sollen die Nach-
fahren »sogleich« wegziehen.

Wenn das Volk wegen Missetaten ins Exil gehen musste,
dann musste die Erlésung aus diesem Exil auch an die
Bedingung einer ernsthaften Umkehr geknipft sein;
vorher diirfte die Erlésung eigentlich gar nicht kommen!
Denn falls Letztere automatisch geschieht, ohne dass
irgendetwas vom Volk erwartet wird, dann wird es von
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seinen Fehlern auch nicht ablassen, und die Siinde —
und damit das Exil — wird sich wiederholen.
BUND Im obigen Zitat aus der Haggada kam die
Erldsung aber doch automatisch; sobald die 400 Jahre
abgelaufen waren, wurde das Volk unmittelbar
erlost. Das Zitat aus der Haggada verweist auf
den »Bund zwischen den Stiicken«, ein Bund,
den G'tt mit Awraham laut dem 15. Kapitel des
. 1. Buch Mose schloss. Dort versprach G'tt dem
' Awraham Nachfahren, die »von deinem Leibe
kommen« sollen, versprach ihm auBerdem,
dass daraus ein Volk entstehen wird, und
sicherte den Nachkommen Awrahams das
Heilige Land zu.
* Nur ist in dieses Versprechen eine merkwiirdi-
ge Klausel eingeflochten, die bereits in der
' Haggada zitiert wurde (1. Buch Mose 15,13):
»Du sollst sicher wissen, dass deine Nachfahren
Fremdlinge sein werden in einem Lande, das nicht ihnen
gehort; und man wird sie zwingen, zu dienen, und
demdtigen 400 Jahre lang.«
Awraham wird hier nicht zurechtgewiesen, und auch
von einer Sinde ist nicht die Rede. Wieso wird ihm
dann versichert, dass seine Nachfahren versklavt
werden, und wieso werden sie nach genau 400 Jahren
erlést? Und weswegen miissen sie so sehr unter dem
schweren Joch der agyptischen Versklavung leiden?
KLEINGEDRUCKTES Irgendwie passt das agyptische
Exil nicht in das herkdbmmliche Modell der Belohnung
und Bestrafung unseres Volkes. Es wirkt sogar so, als ob
die Versklavung in Agypten gar keine Strafe ist, sondern
zu den guten Nachrichten des Bundes gehért, aber
warum? Man konnte die agyptische Versklavung mit den
Geschaftsbedingungen von Versicherungen vergleichen,
die des Ofteren im Kleingedruckten ganz unten oder auf
der Rickseite des Vertrages stehen. Keiner liest sie,
aber sie bestimmen schlussendlich, was zu welchem
Zeitpunkt unter welchen Umsténden versichert ist.
Tatsachlich sieht es so aus, als ob das agyptische Exil
fur das Volk unentbehrlich war — aber warum? Der obi-
ge Bund, den G'tt mit Awraham schloss, bildet eine von
verschiedenen Stufen der Auserwahlung Awrahams. Auf
einer anderen Ebene, im 1. Buch Mose 18,9, lernen wir,
weswegen Awraham und mit ihm das spatere jldische
Volk auserwahlt wurde: »Denn ich habe ihn dafiir erko-
ren, dass er seinen Kindern und seinem Hause nach ihm
befehle, des Ewigen Weg einzuhalten und zu tun, was
recht und billig ist, damit der Ewige auf Awraham
bringe, was Er ihm verheiBen hat.«
Awraham war nicht der einzige Gerechte auf Erden,
aber er ging einen Schritt weiter als die, die persénlich
aufrichtig waren. Awraham wurde auserwahlt, weil er
seine aufrechten Werte auch weitervermittelte, weil er
»seinen Kindern und seinem Haus« befehlen wird, den
Weg G'ttes zu gehen und Zdaka u-Mischpat, Gerechtig-
keit und Recht, zu Gben.
GEBOTE Dieses Festhalten an G'ttes Geboten kdnnte
der Schliissel zu dem Problem sein, das hier diskutiert
wird. Als G'tt Awraham verkiindete, dass seine Nachfah-
ren versklavt werden, ist die Grundlage flr diese Ankin-
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digung keine Stinde. Die Versklavung ist also keine Stra-
fe, sondern gehort zum Bund — vielleicht, weil diese Ver-
sklavung eine wesentliche und unentbehrliche Rolle in
der Entwicklung des Volkes spielt. Die Tora nennt Agyp-
ten den »eisernen Ofen« (5. Buch Mose 4,20). Dort
wurde das Volk geschmiedet.

Doch weshalb musste das Volk tberhaupt versklavt wer-
den und leiden? Weshalb mussten die Nachfahren Awra-
hams leiden? Damit sie seinen Auftrag erfiillen kénnen.
Awraham war der erste und erfolgreichste Vertreter
G'ttes aller Zeiten. Sowohl Glaubige als auch als Skepti-
ker, Monotheisten oder Goétzendiener fanden in Awra-
ham einen wohlwollenden Lehrer und einen liebevollen
Freund.

G'tt wahlte Awraham aus, damit er ein Volk hervor-
brachte, das auf den Prinzipien der Frommigkeit, des
Rechts und der Gerechtigkeit begriindet ist. Das Volk
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soll auf Grundlage dieser Werte nach dem Wort G'ttes
leben, Ihm dienen und sich Ihm anndhern. Hier aber
liegt das Problem. Wie kdnnen wir, deren groBte Sorge
Steuererhohungen oder Schwankungen auf den Aktien-
und Immobilienmarkten sind, wirklich das Leid der Ar-
men begreifen? Wie konnen die Sorgen der Unterdrick-
ten auch unsere Sorgen werden, wie kann das Leid der
Schwachen und Kranken uns angehen?

ERFAHRUNG G'tt sagt: Damit deine Nachkommen,
lieber Awraham, dieses groBe Volk werden kénnen,
miissen sie zundchst in Agypten »trainieren« und die
Bitterkeit der Armut, der Versklavung und der Unterdri-
ckung kennenlernen. Dieses Erlebnis wird sie dann ewig
begleiten. Damit sie die Erfahrungen im »eisernen
Ofen« nicht vergessen, werden sie jahrlich nicht nur den
Auszug und die Erlésung feiern, sondern auch der Ver-
sklavung gedenken.



Formular fiir den Chamezverkau

An die

Orthodoxe Rabbinerkonferenz Deutschland VIA Telefax:
Chamez Verkauf 2018 +49-221-92156019
Roonstrasse 50

50674 Koln

Deutschland

VOLLMACHT

Ich/wir, der/die unterzeichnete(n) Verkaufer erteile(n) hiermit der Orthodoxen Rabbinerkonferenz Deutschland, mit Sitz
in der Roonstrasse 50, 50674 Koln, vertreten durch die Herrn Rabbiner Avichai Apel und Rabbiner Zsolt Balla oder
Rabbiner Yehuda Zalman Pushkin oder jedem anderen Rabbiner, der Mitglied der ORD ist oder vom Vorstand der ORD
beauftragt worden ist, an meiner/unserer Stelle zu handeln und fiir mich/uns samtliches in meinem/unserem Besitz be-
findlichen Chamez vor Pessach 5778 zu verkaufen. Ausdriicklich ist auch dasjenige Chametz eingeschlossen, das ohne
mein Wissen sich an untenstehender Adresse befindet. Das Chametz befindet sich an folgender

Adresse:

(Postleitzahl) (Ort)

Empfehlenswerter Weise sollten die betroffenen Lebensmittel mdglichst an einem Ort sich befinden und spezifisch wie
folgt in der Tabelle aufgefiihrt werden:

Beschreibung, Aufbewahrungsort und Wert des Chametz:

Bezeichnung des Chametz Genauer Ort der Aufbewahrung | Wert ca. €uro
(Lebensmittel, Schnaps, Liqueur, | (z.B. dritter Schrank links im Keller)
Medikamente usw.)

Der Ort, an dem der Chametz gelagert ist, wird dem nichtjidischen Kaufer des Chametz ab Erew Pessach bis ca. 15
Min.* nach Ende des Pessachfestes vermietet. Der Kaufer hat das Recht, die Raumlichkeiten zu besuchen und den
Chametz mitzunehmen. Falls Sie wahrend Pessach abwesend sein werden, teilen Sie uns bitte mit, wo der Kaufer des
Chametz die Schlissel beziehen kann.

Ort, wo die Schliissel vorhanden sind:

Datum : Unterschrift :

* ACHTUNG: Solange der Chamez nicht vom nichtjidischen Kaufer zuriickgekauft wurde, ist es untersagt, die fir den Chamez
vermieteten Raumlichkeiten zu betreten und den Chamez zu verzehren. Nichtbeachtung dieser Regel ist nichts weniger als
Diebstahl.
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