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Overzicht parasjat Sjemini (Wajjikra 9:1–11:47)
O

p de achtste dag van de inwijding van het Misjkan, brengen Aharon, zijn zonen en heel het volk verschillende korbanot (offers), zoals Mosjé hen geboden had. Aharon en Mosjé zegenen het volk. Hasjem staat het volk toe om Zijn aanwezigheid waar te nemen, nadat zij en Misjkan hebben afgemaakt en dichter bij Hem te komendoor middel van hun mitswot. Nadav en Avihoe, twee zonen van Aharon bedenken en brengen een nieuw soort offer, dat Hasjem niet gevraagd had. Een vuur gaat uit van Hasjem en verteert hen, waarmee duideliujk wordt dat alleen die geboden mogen worden uitgevoerd die Mosjé heeft opgedragen. Mosjé troost Aharon, die in stilte treurt. Mosjé geeft de Cohaniem instructies hoe zij zich moeten gedragen tijdens hun rouw​periode, en waarschuwt hen dat zij geen sterke drank mogen drinken voordat zij in het Misjkan dienst gaan doen. De Tora geeft de twee kenmerken van een kosjer dier: het heeft gespleten hoeven; het kauwt zijn voedsel, geeft het weer op en herkauwt het nog eens. De Tora specificeert de namen van niet-kosjere dieren die slechts één van beide kenmerken hebben. Een kosjere vis heeft vinnen en makkelijk te verwijderen schubben. Alle vogels die niet voorkomen op de lijst van verboden families zijn toegestaan. De Tora verbiedt alle soortn insecten, met uitzondering van vier soorten sprinkhanen. Er worden details gegeven van het reinigingsproces nadat men in contact is gekomen met ritueel onreine dieren. Het Joodse volk wordt opgedragen zich af te scheiden en heilig te zijn - zoals Hasjem.

Met toestemming overgenomen van  © 1999 Ohr Somayach International - Alle rechten voorbehouden
Inzicht in de Parasja
„ וְנִטְמֵתֶם בָּם– Wenitmetèm bam” (Wajjikra 11:43)
Onze Geleerden leiden van de pasoek „Welo titamoe bahem Wenitmetèm bam – en maken jullie je er niet onrein door, want daardoor [door het eten van onrein ongedierte) worden jullie onrein” (11:43) af dat het eten van onrein voedsel het hart „verstopt” (d.w.z. het veroorzaakt een geestelijke verstopping). Zij leiden dit af van de laatste twee woorden van deze pasoek: „Wenitmetèm bam”, hetgeen eenvoudig vertaald, betekent: daar worden jullie onrein door.

Er is echter iets vreemd met die pasoek aan de hand. In de eerste plaats: wat voegen deze laatste twee woorden toe aan het begin van de zin, waar toch ook reeds staat dat men er onrein door wordt. Waarom die herhaling van woorden? En waarom die verandering van een negatieve waarschuwing: „maak je niet onrein” in een positieve uitdrukking: „jullie wordt er onrein door”? 

Als men echter het woord wenitmetèm iets nauwkeuriger bekijkt, valt het op dat het zonder de letter alef geschreen is, terwijl het woord tamee natuurlijk met een alef geschreven wordt, zoals ook het woord תִטַּמְּאוּ   –tittammeoe – verontreinig je – met een alef geschreven wordt. Zonder alef lijkt de stam van wenitmèm op die die van letamteem – verstoppen, verstopt maken, hetgeen ook zonder alef geschreven wordt. Zo kan men deze laatste zin ook interpreteren als: „enmaken jullie je er niet onrein door, want daaardoor raakt (je hart) verstopt. 
Misschien is er nog een andere subtiele aanwijzing voor deze verklaring: het laatste woord van de pasoek is „bam” (doorhen), terwijl in het eerste deel van de zin  bahem  – door hen – geschreven. Het woord bam kan betrekking hebben op woorden van Tora, zoals we leren uit keriat Sjema: „Wedibarta bam – en je zult erover spreken”, dat wikl zeggen over woorden vanTora, hetgeen wordt opgevast als een positieve mitswa, een gebod om over Tora te spreken en om niet zomaar over ditjes en datjes te kletsen. Dit vindt op zijn beurt een aanwijzing in de twee letters beit en mem, die het woord bam vormen. De beit is de eerste letter van de Choemasj (Bereisjiet), en de mem is de eerste letter van de Misjna (Meëmatai) – de geschreven Tora en de mondelinge Tora, respectiefelijk. De Tora vertelt ons hier, dat door verboden voedsel te eten, men een geestelijke blokkade krijgt wanneer men de geschreven en mondelinge Tora wil bestuderen.

De Rama in Joree Dea (81) zegt dat men bij voorkeur jonge kinderen geen verboden voedsel moet geven, dit ondanks het feit dat een vader niet verplicht is om zijn jonge kinderen te verbieden om treifa te eten (of om hen het overtreden van andere mitswot te verbieden). Strikt genomen mag hij dat doen. Niettemin, zegt de Rama, moet men kind kind verhinderen om niet-kosjer vowedsel te eten, dat het eten daarvan verreikende schadelijke gevolgen heeft voorhem: het zal bij hem een geestelijk blokkade veroorzaken wanneer hij opgroeit.

De Tora Temima die nader ingaat op het voroschrift van de Rama, gaat zelfs zover om te zeggen dat zelfs als een baby door een niet-Joodse voedse gezoogd moet worden, zij, indien mogelijk, verhinderd moet worden om niet-kosjer voedsel te eten gedurende die periode, om te voorkomen dat het kind schade lijdt.
Het is duidelijk dat het eten van niet-kosjer voedsel een geestelijke schade veroorzaakt aan een Jood, onafhankelijk of dat met opzet of niet gebeurde – zelfs een baby die in levensgevaar verkeert als hij niet gevoed wordt, en die zeker vrij van zonden is, is niettemin onderheving aan geestelijke schade als gevolg van het eten van niet-kosjer voedsel.
Het kan worden vergeleken met iemand die voor een gevaarlijke ziekte een of ander geneesmiddel krijgt voorgeschreven met een zweer schadelijke bijwerking. De urgentie om het medicijn in te nemen verdrijft niet het gevaar van de schdelijke bijwerking, die dodelijk kan zijn. Verboden voedsel is te vergelijken met een geestelijk vergif.

Het is daarom geen wonder dat zoveel mensen zo ver verwijderd zijn van het leren vanTora, tengevolge van een gebrek aan interesse in een studie, die zo verbazingwekkend mooi en boeiend is en die een magische aantrekkingskracht bezit op diegenen die zwemmen in het sprakelijke water ervan. Dit magnetisme trekt echter de ziel van de Joden aan, omdat beide (Tora en de Joodse ziel) dezelfde G-ddelijke oorsprong hebben. Het gevolg is, dat het (voornamelijk) alleen die zielen aantrekt die niet verontreinigd zijn door verboden voedsel.
( ( (
Parasjat Para

Zoals we in een van de vorige nummers van dit blad al geschreven hebben, hebben Chazal om deze tijd van het jaar vier speciale parasjiot ingesteld, ter aandenken aan vier verschillende gebeurtenissen. Drie weken geleden hebben we Parasjat Sjekaliem gelezen, de week daarop Parasjat Zachor, en komende Sjabbat is Parasjat Para. Dan worden er twee Tora-rollen uit de Aron Hakodesj gehaald, uit de eerste wordt voor zeven mannen de parasjat hasjwoea – afdeling van de week − gelezen, dat is dit jaar Sjemini, en uit het tweede Sefer wordt voor de maftier uit Parasjat Choekat (Bamidbar 19:1-22) gelezen. De Haftara voor Parasjat Para wordt gelezen uit Jechezkel (36:16-38).

Er zijn Poskiem die zeggen dat het lezen van parasjat Para een verplichting van Tora is, zodat een minderjarige niet kan worden opgeroepen voor maftier, want een minderjarige is niet verplicht om mitswot te doen en kan daarom ook anderen niet van hun verplichting bevrijden. Maar vele andere Acheroniem (Poskiem uit latere eeuwen) zeggen dat het geen verplichting van Tora is, maar dat het door de Rabbijnen verplicht is gesteld (Sj.A. 685:7 en M.B. 685:15). De Misjna Beroera schrijft verder (in hfd. 60, noot 10) dat men ook dezelfde intentie moet hebben voor de vervulling van een mitswa die door de Rabbijnen is ingesteld als voor een mitswa van Tora. 

Parasja Para wordt altijd gelezen op de Sjabbat onmiddellijk vóór Parasjat Hachodesj. De reden dat parasjat Para vóór de maand Nisan gelezen wordt, is om de mensen eraan te herinneren, dat iedereen die verontreinigd is geworden door aanraking met een dode, zich moet reinigen, omdat hij anders niet van het Pesachoffer mag eten. Het lezen ervan werd ruime tijd vóór Pesach vastgesteld, zodat iedereen, ook wie op grote afstand van Jeroesjalajim woonde, (en die op Rosj Chodesj van huis ging) op tijd in Jeroesjalajim kon zijn en tijdig daartoe gewaarschuwd was.
Hoewel door onze grote zonden het Heiligdom vernietigd is, zodat wij geen offers meer hebben en wij daarom ook niet meer gereinigd kunnen worden, houden wij niettemin vast aan de lering van de reiniging met de Para Adoema − de Rode Koe − en wij bestuderen de voorschriften ervan op de daarvoor vastgestelde tijd.

Er staat geschreven in de Jeruzalemse Talmoed: Eigenlijk zou Parasjat Hachodesj voor Parasjat Para gelezen moeten worden. Het Misjkan werd immers opgericht op de eerste Nisan, terwijl de Rode Koe op de tweede Nisan verbrand werd. Waarom werd dan Parasjat Para toch eerst voorgeschreven? Omdat dan gelezen wordt over de reiniging van het volk van Israël, om hen in staat te stellen op tijd de Pesach-offers te brengen.
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Uit de schatkist van Chassidische verhalen
Parasjat Sjemini
Gevoeligheid
Oewein hachaja hanneëchèlet oewein hachaja asjèr lo teacheel – Om onderscheid te maken tussen (…) tussen het dier dat gegeten en het dier dat niet gegeten mag worden (11:47)

R

eb Jitschak Meïr van Ger, de auteur van Chidoesjei HaRim, bezat de opmerkelijke eigenschap om te kunnen vaststellen of een bepaald voedsel dat voor hem gezet werd, ook maar enigszins verdacht was  van een verbod, zelfs al was het, strikt genomen, kosjer. Eens gebeurde het, dat in de keuken van zijn huis​houden een sje’ela ontstond, en dus nam de keukenmeid de kip in kwestie mee naar de plaatselijke rav om het probleem op te lossen en hij besliste dat de kip kosjer was. De rebbetsin, die wist dat haar echtgenoot nooit iets at, waarover zo’n vraag was ontstaan, was niet thuis en daar de keukenmeid nieuw was en hiervan niet op de hoogte was, zag zij geen enkele reden om te rapporteren wat er gebeurd was. Toen de sjammes de rebbe de gekookte kip opdiende, keek hij ernaar en verzocht om het van de tafel te verwijderen, nog voordat hij er van geproefd had. De sjammes wendde zich tot de rebbetsin om uit te vinden wat er gebeurd was; daar zij dat ook niet wist, gingen beiden naar de keukenmeid, die hen vertelde van haar bezoek aan de plaatselijke rav.

Dergelijke dingen herhaalden zich vrij regelmatig en de tsaddiek zei hierover eens: „Jullie denken onge​twijfeld dat dit een of ander voorrecht  van een rebbe is. Maar dat is niet zo, want iedere Jood die dat wil kan de gevoeligheid ontwikkelen om onderscheid te maken tussen wat zijn hart hem veroorlooft te eten en welk gerecht niet. En een aanwijzing hiervoor is te vinden in het vers: Oewein hachaja hanneëchèlet – tussen het schepsel dat zich toestaat te worden gegeten (lett.: ‘wat mag worden gegeten’) oewein hachaja asjèr lo teacheel – en het schepsel dat zich niet toestaat te worden gegeten (lett.: ‘wat niet mag worden gegeten’.”

Bij een andere gelegenheid vertelde hij zijn chasidiem: „Jullie moeten je realiseren dat dit geen kunststuk is dat enige geestelijke prestatie vereist. In feite kan ieder van jullie deze gevoeligheid bereiken, door het uitgeprobeerde en geteste advies op te volgen dat Reb Simcha Bunem van Pshischah ons geleerd heeft: voordat iemand iets van een of ander voedsel of drinken neemt, moet hij beslist en met heel zijn hart besluiten dat als (wat G-d verhoede) het op een of andere manier verboden is, hij er liever in stikt dan dat het door te slikken. En dan, als het nodig is, vertellen ze hem vanuit de Hemel, op een manier die hij duidelijk aanvoelt, dat hij een bepaalde hap niet moet doorslikken.”
( ( (
Maftier (Parasjat Choekat)
Hasjem sprak tot Mosjé en Aharon als volgt: „Dit is de wet van de Tora die Hasjem geboden heeft, toen hij zei: Zeg tegen de Israëlieten, dat zij jou een Rode Koe zullen brengen” (Bamidbar 19:1-2).
De bewoording van deze verzen lijkt wat vreemd. Wij zouden verwachten dat er staat: „Zeg tegen de Israëlieten: Dit is de wet van Tora die Hasjem geboden heeft: Zij moeten jou een Rode Koe brengen.” De manier waarop het vers nu geconstrueerd is, lijkt het erop alsof „Zeg tegen de Israëlieten” een deel is van „de wet van de Tora” betreffende de Rode Koe. Vele commentatoren hebben deze anomaleit opgemerkt en verschillende verklaringen ervoor gegeven.

In de Tosefta (Sanhwedrin 3:2) wordt ons geleerd dat de ceremonie van de verbranding van de Rode Koe niet mag begonnen worden zonder de goedkeuring en de opdracht daartoe van het Groot Sanhedrin. De Talmoed (Sanhedrin 16b) vertelt ons dat tijdens het leven vanMosjé Rabbeinoe hijzelf de status had van een Groot Sanhedrin en dat hij de functies van dat Gerechtshof kon uitvoeren. Hieruit volgt dat de Rode Koe niet geslacht kon worden zonder dat Mosjé daar opdracht toe had gegeven. Dus het feit dat Mosjé tegen de Israëlieten moest spreken is in feite onderdeel van de wet op de Rode Koe: de koe kon niet geslacht worden zonder dat Mosjé zelf – of na hem het Groot Sanhedrin – zou „spreken tegen de Israëlieten” en op​dracht zou geven om het ritueel uit te voeren.

De Brisker Rav
( ( (
Over vier weken is het Pesach!
Men begint dertig dagen vóór Pesach vragen te stellen over Pesach (Sjoelchan Aroech O.Ch. 429:1)
Dat wil zeggen dat men reeds een maand van te voren begint te leren over Pesach. De reden hiervoor is, schrijft de Misjna Beroera (ib. 1:1), dat op de eerste Pesach Mosjé het volk de voorschriften leerde voor Pesach Sjenie (wie in de tijd van het Misjkan en later de Tempel in Jeruzalem met Pesach onrein was, doordat hij in aanraking gekomen was met een dode, kon hij geen Pesach-offer bregen maar dat mocht hij dan een maand later, op Pesach Sjenie brengen). Hoewel er autoriteiten zijn die zeggen dat dit geldt voor alle feestdagen, zijn er anderen die menen dat het speciaal voro Pesach geldt, omdat daar zoveel gecompliceerde halachot voor zijn, zoals voor hetmalen vanhet graan, het bakken van de matsot, de reiniging van het keuken- en eetgerei, de verwijdering van het chameets uit huis, enz. Al dit soort problemen bestaan niet voor andere feestdagen.

Dit jaar valt de eerste dag Pesach op zondag en de Seder-avond valt dus op Motsaei Sjabbat (zaterdag avond), hetgeen nog extra problemen met zich meebrengt. Wij hopen dat in de komende nummer vóór Pesach te bespreken.

Voor de meer geïnteresseerden heb ik een boekje voor u samengesteld (in het Nederlands) waarin u (bijna) alles kunt lezen wat u voor Pesach moet weten. Aan het eind van dit nummer vindt u gegevens, hoe u dat kunt bestellen. Wie het wil ontvangen,moet dat wel tijdig aanvragen, want de verzending neemt enige tijd in beslag.
Ter inleiding tot de voorschriften voor Pesach, volgt hier een deel van de inleiding uit dat boekje.

INLEIDING

Pesach – het Joodse Paasfeest – is een van de belangrijkste feest​dagen van het Joodse volk. Pesach wordt het „feest van de vrijheid” genoemd, omdat het de Exodus – de Uittocht – van de Joden uit Egypte gedenkt, nadat zij daar 210 jaar in slavernij geleefd hadden. Pesach wordt beschouwd als de officiële geboorte van het Joods volk. Het is een les voor de strijd naar identiteit en contuïteit die de basis vormt van het Joodse be​wust​zijn in de 3.300 jaar die sedert dien verlopen zijn.

De Exodus was het gevolg van de Tien Plagen, die Par’o [Farao] er​van overtuigden het Joodse volk te laten gaan. Zeven dagen daarna splitste de Rietzee zich voor het Joodse volk en verdronk het Egyp​tische leger daarin. 50 dagen na de Uittocht ontving het Joodse volk de Tora op de Berg Sinai.

Pesach wordt in Israël gedurende zeven dagen, buiten Israël acht dagen gevierd. 

Het woord Pesach betekent in het Hebreeuws „passeren, over​springen, overslaan.” Het feest heeft die naam gekregen omdat G-d tijdens de Tien Plagen en met name tijdens de laatste van die tien, de plaag van de dood van de eerstgeborenen, de huizen van de Israëlie​ten had overgeslagen.

Gedurende die zeven dagen wordt geen brood of ander gegist of gedesemd voedsel [chameets] gegeten. Pesach wordt gekenmerkt door het eten van matsot [meervoud van matsa]. Daartoe wordt voordat het feest begint alles wat chameets bevat het huis uit geruimd. Voor deze dagen worden ook speciale pannen, schalen, borden, bestek en ander eetgerei gebruikt.

Op de eerste dag (buiten Israël op de twee eerste dagen) wordt de Seder-avond gevierd met een feestmaaltijd, waarop over de Uittocht verteld wordt.

Waarom is deze feestdag zo belangrijk?

Waarom maakt het Jodendom zoveel ophef over de Uittocht? Natuurlijk is het belangrijk. Maar iedere Sjabbat en op ieder feest, in het midden van de Kiddoesj – de heiliging van de dag – wordt de Exodus uit Egypte genoemd, en iedere dag tweemaal, ’s ochtends en ’s avonds tijdens het Sjema, wordt de Uittocht genoemd. En dan wordt er nog eens een hele avond over verteld.

Het Joodse begrip van G-d is gebaseerd op twee fundamenten:

1) G-d schiep de wereld, en

2) G-d bemoeit zich dagelijks met alles wat er in de wereld gebeurt. 

Sjabbat is de getuigenis van het eerste begrip, de Uittocht de getuigenis van het tweede.

Hoewel iedereen die om zich heen kijkt en de wereld en de natuur be​ziet, kan begrijpen dat dit alles niet van​zelf ontstaan kan zijn, maar dat het door een Schepper geschapen moet zijn, een begrip dat ook in de wester​se wereld in brede kringen aanvaard wordt, is de tweede veronderstelling voor velen moeilijker te accepte​ren: Wanneer G-d zich zo intensief met alles wat de mens overkomt, bezighoudt, waar​om is er dan zoveel lijden in de wereld? Het is hier niet de plaats om antwoord te geven op dit probleem, waarmee in het bijbel​boek Ijov [Job] reeds worstelde. Maar de getuigenis van een heel volk van over de 600.000 gezinnen van het directe ingrijpen door G-d in het dagelijkse leven en in de gewone gang van zaken van de natuur, een ge​beur​tenis die van generatie op generatie met verbazingwekkende nauwkeurigheid werd doorverteld, is de basis geworden van dit facet van het Jodendom, dat gelooft in deze be​moeie​nis van G-d met het dagelijkse  leven. En daarom neemt de herinnering aan die gebeurtenis in de geschiedenis van het Volk Israël zo’n belang​rijke plaats in.

Maar er is meer. Wanneer wij spreken over de Uittocht uit Egypte, dan is er altijd sprake van de verlossing uit de slavernij. Dat slavernij iets afschuwelijks is, zal iedereen bevestigen die iets gelezen heeft over het lot van de Negers uit Afrika die als slaven naar de „Nieuwe Wereld” werden vervoerd. Het valt te veronder​stellen dat de Egypte​naren niet minder wreed waren voor hun slaven, dan hun op​vol​gers 3.000 jaar later en de midrasj laat daar dan ook geen twijfel over bestaan. Toch spreken wij niet over de verlossing van de martelingen en het harde slavenwerk, maar we hebben het altijd over de verlossing van de slavernij, en wij vieren dat wij nu vrije men​sen zijn.

Wat, behalve het harde werk en de martelingen onderscheidt een slaaf van een vrij mens? Het Hebreeuwse woord voor slaaf, ‘èwed is afgeleid van het woord ‘awoda – arbeid. Er bestaat een ander woord in het Hebreeuws voor arbeid, melacha. Dat is alle scheppende arbeid die op Sjabbat en feestdagen verboden is. Het verschil tussen ‘awoda en melacha, tussen arbeid en scheppende arbeid is de schepping. Een slaaf, of dat nu is iemand die slaaf is van een meester of een slaaf van werkgever of slaaf van zijn eigen geneugten en driften, heeft geen doel met zijn arbeid, anders dan de arbeid zelf. Wie melacha verricht heeft zijn doel hoger gericht. Want werken om de „rekening te betalen” of om de kinderen „een goede opleiding te geven” of om „comfortabel van het pensioen te genieten” heeft beperkte waarde.

Toen de Joden uit de slavernij werden bevrijd, was dat niet het einde van het verhaal. Toen Mosjé aan Par’o vroeg „Laat mijn volk gaan” was dat niet de volledige zin die hij sprak, maar hij vroeg: „Laat mijn volk gaan, opdat zij G-d kunnen dienen.” Want het doel van de bevrijding uit de slavernij was niet alleen een fysie​ke bevrijding, maar een bevrijding uit de geestelijke slavernij van de doelloosheid. En inderdaad, met​een op de tweede avond van Pesach begint het 50 dagen aftellen naar Sjawoeot, het feest van Matan Tora, ter herinnering aan de ontvangst van de Tora op Sinai.

Sederavond is een avond van getuigenis. De avond waarop het Joodse volk van generatie op generatie vertelt hoe hetzelf getuige was van het ingrijpen van Hasjem in het dagelijkse leven, de herinnering waaraan dagelijks in het kort gerefereerd wordt, maar die op deze avond uitgebreid en triomfantelijk verteld wordt. Niet slechts als een geschiedenis verhaal, zoals één van de vier zonen het opvat, maar als een aansporing om ook de geboden van Tora te houden, zelfs de kleine details, zoals de afikoman, waarover wij de „wijze zoon” vertellen als hij ons vraagt wat dit allemaal te betekenen heeft.

De matsot

Gedurende de Pesachweek is het de Joden verboden chameets – gegiste graanproducten – te eten of te drin​ken. Matsa is het hoofd voedsel in die week. De Bijbel geeft twee redenen voor het eten van matsa. De meest bekende reden is dat op de ochtend van de Uittocht de Joden zo’n haast hadden om weg te komen, dat zij geen tijd hadden om hun deeg te laten rijzen. Daarom aten zij het maar onge​re​zen. Maar dat verklaart nog niet waarom het eten van chameets op Pesach als zo’n ernstige overtreding beschouwd wordt, dat men er met kareet voor gestraft wordt als men willens en wetens toch chameets eet. Maar er is een tweede reden. De Bijbel vertelt (Exodus 12:8) dat de Joden op de avond vóór de uittocht, dus de eerste seder-avond, matsa aten. Dat was omdat chameets opgeblazen is en arrogantie symboliseert; matsa is eenvoudig en nederig. Om dichter tot de Almachtige te komen, dat wil zeggen, om Zijn wil te doen en te leven volgens hogere normen dan die welke gesteld worden door het vergaren van rijkdom en welvaart, moet men instaat zijn een stapje omlaag te doen in zijn eigen ogen en zich tevreden stellen met de eenvoudige, ongerezen matsot. Daarom verwijderen wij al het chameets niet alleen uit ons huis, maar ook uit ons hart. We verwij​deren alle hoog​hartig​heid en onderwerpen ons nederig aan hogere, geestelijke doeleinden.
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DE MITSWOT VAN DE WEEK
In het Nederlands vertaald door Zwi Goldberg

De Mitswot Asei [de geboden]  nrs. 60-
Overgenomen uit Sefer haMitswot hakatsar van de Chafeets Chaïm. [Wat tussen rechte haken staat, is door de samensteller toegevoegd.]
-------------------------------------------------------------------------------------------------------
60

 Het is een gebod om iedere Jood lief te hebben zoals men zichzelf liefheeft

zoals er geschreven staat (Wajjikra 19:18): „Heb uw naaste lief als uzelf.” Daarom moet men net zozeer be​zorgd zijn voor iemand anders zijn lichaam, voor zijn geld en zijn bezittingen en voor zijn eer, zoals voor die van hemzelf. Wie eer tracht te behalen op kosten van de oneer van een ander, heeft geen aandeel in de Komende Wereld. Tot dit gebod behoort ook de verplichting om vrede te sluiten tussen iemand en zijn vriend.

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

61

 Het is een gebod om een ger (vreemdeling, proseliet) lief te hebben

zoals er geschreven staat (Dewariem 10:19): „En jullie zult de ger liefhebben.” Dit is een extra mitswa bo​ven​op de mitswa: „Heb uw naast lief als uzelf.” (immers, de ger behoort ook tot de Gemeenschap van Israël). De Heilige, geprezen is Hij, heeft de ger lief, zoals er geschreven staat (Dewariem 10:18): „Hij heeft de ger lief en geeft hem voedsel en kleding.” En er staat ook geschreven (Sjemot 23:9): „En jullie kennen de ziel van de ger.” De betekenis van het woord ger hier is: iemand die uit een ander land komt of uit een ande​re stad, om bij ons te komen wonen. Dit geldt dus zoveel te meer voor een ger die tot het Jodendom is toege​tre​den.
Het geldt overal en altijd, zowel voor mannen als voor vrouwen.

62

 Het is een gebod om geld te lenen aan een arme Jood

zoals er geschreven staat (Sjemot 22:24): „Wanneer je geld leent aan Mijn volk,” en dit is een verplichting. Deze mitswa is belangrijker dan die van liefdadigheid en is meer verplicht. En de Tora veroordeelt iemand die zich aan een dergelijke lening onttrekt, zoals er geshreven staat (Dewariem 15:9): „zodat je een slechte blik werpt op je behoeftige broeder, (…) en dat zou je als een zonde worden aangerekend.” (zie ook het deel van de verboden, verbod 56).

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

63

 Het is een gebod om een onderpand aan de eigenaar terug te geven, als hij dat nodig heeft

zoals er geschreven staat (Dewariem 24:13): „Je zult hem zeer zeker het onderpand teruggeven.” Deze verplich​ting geldt zowel voor wie een onderpand heeft aangenomen van zijn naaste op last van een Beit Din, als voor wie het rechtstreeks uit de hand van de lener heeft verkregen, hetzij met geweld, hetzij met zijn in​stem​ming. Hij moet hem zijn kussen voor de nacht teruggeven. En voorwerpen die hij nodig heeft om zijn voed​sel te bereiden, of kleren die hij overdag draagt, moet men overdag teruggeven voor de hele dag. Wie dit gebod overtreedt en het onderpand niet op tijd teruggeeft, negeert dit gebod en overtreedt ook een verbod (zie deel ‘verboden’, verbod 61).
64

 Het is een gebod om een lening in het sjemitta jaar kwijt te schelden

zoals er geschreven staat (Dewariem 15:2): „Iedere schuldeiser moet een door hem opeisbare vordering die hij op zijn naaste heeft, kwijtschelden.” Wanneer de schuldenaar zijn schuld terugbetaalt nadat het sjemitta-jaar voorbij is, moet de schuldeiser het niet van hem aannemen maar hij moet dan tegen hem zeggen: „Ik scheld het je kwijt,” zoals daar geschreven staat: „Hier gaat het om bij sjemitta.” Maar wanneer de lener tegen hem zegt: „Neem het toch maar aan,” dan mag jij het van hem aannemen.

Volgens Tora is het gebod van de vrijschelding van leningen alleen van kracht als ook het gebod van Joweel van kracht is, maar de Geleerden hebben ingesteld dat de kwijtschelding in het sjemitta-jaar ook thans nog geldt, opdat in het Jodendom de leer van de sjemitta niet vergeten wordt. Echter, een prosboel is effectief in die zin, dat het in onze tijd de kwijtschelding van schulden in het sjemitta-jaar ongedaan maakt. [Een pros​boel is een verklaring van de schuldeiser voor een Beit Din dat het sjemitta-jaar zijn vordering niet annuleert.]
Het geldt zowel voor mannen als voor vrouwen.
    
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Geldt het verbod op werken na mincha ketana op vrijdagmiddag ook voor de verkoop in een winkel?

In de vorige les hebben we geleerd dat bepaalde melachot [werkzaamheden] niet meer gedaan mo​gen worden na mincha ketana, hetgeen 2½ sei​zoen-uur voor zonsondergang is. Normale in- en verkoop zijn echter ook na mincha ketana nog toe​gestaan. Maar men moet er wel voor zorgen dat men de winkel minstens een uur voor Sjabbat sluit.
 De M.B.  waarschuwt ons tegen het te laat sluiten van een winkel vlak voor Sjabbat, omdat dit kan leiden tot Sjabbat-overtredingen van zowel de verkopers als de kopers.

Bestaat er verschil tussen erev Sjabbat en erev Pesach?

Sjabbat en Jom Tov hebben dezelfde status en alles wat geldt voor Sjabbat, geldt ook voor Jom Tov. Echter, Erev Pesach heeft een unieke status, omdat het korban Pesach op Erev Pesach geofferd werd en daarom is het een mini-Jom Tov op zich​zelf,
 zelfs tegenwoordig, nu wij helaas het korban Pesach niet meer kunnen brengen. Daarom mag men na chatsot – het midden van de dag, 12.00 uur zonnetijd – op erev Pesach geen werk meer ver​richten.

Rasji zegt
 dat de reden dat men na chatsot niet meer mag werken, is omdat men de matsot voor de Seder-avond moet voorbereiden en men al het chameets moet wegruimen.

Wat is precies verboden na chatsot op Erev Pesach?

Men mag na chatsot geen nieuw kledingstuk naai​en, zelfs niet zonder betaling, want dat is een vol​ledige melacha. Men mag echter wel kleren her​stellen en men mag dus een zoom repareren, een knoop aannaaien, een scheur herstellen, enz. Dit mag men zelfs voor iemand anders doen, mits het niet tegen betaling is.
 De was doen is ook een melacha en dus verboden na chatsot.

Men mag zijn haar laten knippen door een niet-Joodse kapper na chatsot, maar niet door een Jood​se kapper en men moet zijn vingernagels voor chatsot knippen, maar wanneer men dat vergeten is, mag het ook daarna nog doen.

Mag een niet-Jood een melacha voor mij ver​richten na chatsot op Erev Pesach?

Ja, de accepteerde gewoonte is dat een niet-Jood na chatsot zelfs in mijn eigen huis nog melacha voor mij mag verrichten. Men mag ook zijn vuile was aan een niet-Jood geven na chatsot.
 In het alge​meen is Erev Pesach na chatsot soepeler dan Chol HaMo’eed, hetgeen de basis is voor deze soepel​heden.

Mag ik vóór Sjabbat nog een was in de wasma​chine of droger stoppen?

Voordat wij het specifiek over een wasmachine zullen hebben, moeten wij ons afvragen of het is toegestaan om nog ergens aan te beginnen, in de wetenschap dat de melacha zal doorgaan op Sjabbat.

De basis voor deze halacha is een machloket tus​sen Beit Sjammai en Beit Hillel in Traktaat Sjab​bat, waar Beit Sjammai zegt dat men zijn keliem [voorwerpen] niet voor zich mag laten werken op Sjabbat, terwijl Beit Hillel meent dat men zijn keliem wel op Sjabbat voor zich mag laten werken, mits men geen deel neemt aan de melacha.

Hun meningsverschil komt bijvoorbeeld tot uit​druk​​king wanneer men kleren op vrijdag in verf legt, zodat zij op Sjabbat de verfstof zullen absor​beren.

Volgens Beit Hillel is het toegestaan, want men houdt zich niet zelf bezig met het verven op Sjabbat, want dat gebeurt automatisch. Men mag ook voedsel op het vuur plaatsen voor Sjabbat (op de toegestane manier, dat wil zeggen op een Sjabbat-plaat of blech enz.) en het wordt verder gekookt en verwarmd op Sjabbat.

Wat is dan het probleem met een wasmachine?

Er is een machloket  tussen de Mechaber en de Rama over deze zaak.
 De Mechaber meent dat men graan in de molen mag leggen vóór Sjabbat, hoewel de molen het graan op Sjabbat zal malen en iedereen het malen zal horen. De Mechaber stoort zich niet aan het feit dat de mensen misschien zullen zeggen dat het graan op Sjabbat gemalen wordt, want iedereen weet dat men het graan vóór Sjabbat al in de trechters gedaan heeft.

De Rama is echter van mening dat, tenzij men een verlies lijdt, wij bang zijn dat de mensen zullen zeg​gen dat de molenaar het graan in de molen gedaan heeft op Sjabbat zelf. Met andere woorden, wij zijn bang voor wat men wel mar’iet ajin noemt – dat andere mensen zullen denken dat het op Sjabbat gedaan is
 of dat het een ontheiliging van de Sjabbat is.

Er is een mening die zegt dat men vaak een wasmachine kan horen draaien en dat hij daarom onderhe​vig is aan dit verbod. Het gevolg is dat men (Asjke​na​ziem) zijn wasmachine niet vlak voor Sjabbat aan moet zetten, ook al sluit hij zichzelf op Sjabbat af,
 maar anderen zeggen dat het niet dezelfde publiciteit aantrekt als een molen en dat het daar​om niet verboden is.
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� M.B. siman 251:1 en M.B. 256:1.


� M.B. 468:1.


� Zie Bi’oer Halacha ‘meechatsot’.


� Deze reden lijkt te gelden voor de ochtend van Erev Pesach, want dat is de tijd dat men het chameets moet verbranden.


� Sj.A. 468:2 en M.B. 468:8.


� M.B. 468:5.


� Mechaber 468:1 en M.B. 468:5 en 468:7.


� Siman 252:1.


� Siman 252:5.


� Rama in siman 252:5 en M.B. 50.


� Rama in siman 252:5 en M.B. 48.


� Sj.Sj.K. 42:43.


� Rav Moshe Sternbuch Sjlita.
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