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Sjabbat Weekblad voor Nederland
Overzicht Parasjat Metsora (Wajjikra 14:1-16:33)
De Tora beschrijft de procedure voor een metsora (iemand die is aangetast door tsara’at) bij het einde van zijn isolatie. Dit proces duurt een week en brengt korbanot en onderdompeling in het mikveh met zich mee. Daarna moet een Kohen de metsora rein verklaren. Een metsora met beperkte financiële mid​delen mag eenvoudiger offers brengen in plaats van de duurdere dieren. Voordat een Kohen  de diag​nose vaststelt dat er in een huis tsara’at heerst, wordt het huisraad uit het huis verwijderd, om te voorkomen dat zij ook ritueel onrein verklaard worden. De tsara’at wordt verwijderd door het desbetreffende aangetaste deel van het huis stuk te slaan en opnieuw op te bouwen. Wanneer het nogmaals optreedt, moet het hele huis worden afgebroken. De Tora bespreekt in detail die lichaamsafscheidingen die iemand ritueel onrein maken, waardoor het hem verboden wordt heilige voorwerpen aan te raken. De Tora beschrijft hoe men weer ritueel rein kan worden.

Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël
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Inzicht in Parasjat Metsora
Ook de parasja van deze week is, net als die van vorige week, voor een groot gedeelte gewijd aan de ziekte tsara’at. Het gebeurt niet vaak dat Tora zo uitgebreid en gedetailleerd op straffen ingaat. De Tora prefereert in het algemeen een kort gebod: „Doe dit niet” of „Doe dat”. Ook de straf op de overtreding van dergelijke geboden wordt in het algemeen slechts kort aangeduid en de volle betekenis daarvan moet doorgaans door uitgebreide analyse in Misjna en Talmoed verklaard worden. Zelfs de Tochachot, de parasjiot in Bechoekotai en in Kie Tawo, die ons waarschuwen voor verschrikkelijke vergelding, die zal volgen op de geestelijke neergang, is niet meer dan een korte opsomming van nationale rampen, die helaas sindsdien over ons gekomen zijn. Maar in de beide parasjiot van vorige en deze week, die dan ook meestal samen gelezen worden op één Sjabbat, wordt uitgebreid ingegaan op allerlei details van de deze plaag, die het resultaat is van één van zeven zonden, waarvan lasjon hara – roddel en laster – de voornaamste is en waarvan de Talmoed de andere zes opnoemt: moord, valse getuigenis, seksuele ontucht, arrogantie, diefstal en gierigheid (Arechien 17a).

Gierigheid? Wat is het verband tussen gierigheid en moord, dat hun straf hetzelfde is? Maar de gemeen​schap​pelijke noemer van deze overtredingen is, dat zij een uiting zijn van a-sociaal gedrag, dat schadelijk is voor het welzijn van de joodse gemeenschap. Dat is ook de reden waarom de metsora, de lijder aan de ziekte tsara’at uit de gemeenschap verbannen wordt, legt de Talmoed uit. „Hij veroorzaakte ruzie tussen een echtgenoot en zijn vrouw, tussen een man en zijn buurman, daarom zegt Tora dat hij alleen zal wonen, buiten het kamp zal hij zijn tent opzetten. En overal waar hij gaat zal hij „Tamee, Tamee – onrein, onrein” roepen. De Talmoed zegt dat hij de gemeenschap moet informeren over zijn pijn, zodat de gemeenschap medelijden met hem krijgt en Hasjem zal smeken hem te genezen. Een deel van zijn rehabilitatieproces  is zijn herintroductie in de Joodse manier van zorgen voor anderen, door te ervaren hoe het is om afhankelijk te zijn van de zorg van anderen.

Volgende week is het Seder-avond, waarop wij de Uittocht uit de Egyptische ballingschap en slavernij gedenken. Wat was het doel van deze ballingschap? Wat wilde Hasjem voor het Joodse volk bereiken met deze harde ervaring?
In Egypte heeft het Joodse volk geleerd wat het betekent hulpeloos te zijn en onderaan de maatschappelijke ladder de staan. Wij worden herhaaldelijk door Tora aangespoord om gevoelig te zijn voor de noden en klachten van de zwakken in de maatschappij, de slaven, de weduwen en de wezen en de vreenmdelingen (de proselieten). De Egyptische ervaring was de bron waaruit deze morele inspiratie voortkomt. Het heeft de Joodse ethiek en het morele bewustzijn gescherpt. „De Egyptische slavernij,” zegt R. Nechemja in de Midrasj, „was van grote betekenis voor ons, het plantte in ons de kwaliteit van goedgunstigheid en barm​hartigheid.” Wij hebben een cultuur die zich uitdrukt in een verhoogde gevoeligheid voor mensen​rechten en waardigheid. 
Het is interessant op te merken hoe dit bij de volken van de wereld, en met name bij de nieuws-media bekend is, wanneer zij Israël juist verwijten de mensenrechten en de rechtvaardigheid geweld aan te doen, waarbij zij de feiten verdraaien en de Joden de schuld geven van het onmenselijk gedrag waarmee zij wereldwijd behandeld worden. 
Iemand die deze heilige erfenis van liefdadigheid en barmhartigheid loochent, doet het basisprincipe van het Jodendom geweld aan en hij wordt dus gestraft met ongeluk, in dezelfde mate waarmee hij anderen behan​deld heeft. Door in isolatie gedreven te worden, voelt hij de nood van anderen en wordt zo teruggeleid tot de grote les van de Egyptische ervaring, de „kwaliteit van goedgunstigheid en barmhartigheid.”
Daarom opent de Haggada van Pesach met de woorden: „Ha lachma ‘anja die achaloe avhatana – Dit is het brood van de vernedering, dat onze voorouders in Egypte hebben gegeten. Laat ieder die honger heeft, komen en mee-eten.”
Het volgende verhaal illustreert hoe HaRav Israël Salanter zts”l de zorg voor de zwakken uit de maatschappij zag in verband met Pesach:
Bij het bakken van Matsot voor Pesach moet men buitengewoon voorzichtig zijn dat het deeg niet zal rijzen. Rav Israël Salanter was gewend zijn matsot zelf te bakken. Eens was hij niet in staat aanwezig te zijn en zijn leerlingen zouden zijn taak overnemen en toezicht houden op het bak proces. Ze vroegen hun leraar of er nog iets was, waarop zij speciaal moesten letten opdat de Matsot kosjer zouden zijn. Rav Israël gaf hun daarop instructies om vooral de weduwe, die het deeg kneedde, niet te haasten, want door haar enig soort pijn te veroorzaken zou met het Tora-verbod om weduwen en wezen te onderdrukken, overtreden.

Rav Salanter voegde aan zijn waarschuwing nog toe: De stringente voorschriften voor Pesach zijn niet vol​doen​de garantie voor een kosjere Pesach. Daar hoort een even nauwgezetheid bij met betrekking tot ons ge​drag tot anderen.
De Talmoed vertelt hoe het een oud gebruik was om vóór Pesach meel in te zamelen bij de Joden van een stad voor de armen en behoeftigen: Kimcha dePischa – meel voor Pesach. Tegenwoordig bakken de meeste mensen niet zelf meer  hun matsot, en dus geven wij de behoeftigen geen meel meer, maar pakken matsot en flessen wijn voor de vier bekers en andere levensmiddelen Kosjer lePesach.

Als u geen armen kent die u met halachma Anja aan uw Seder-tafel kunt uitnodigen, dan kunt u toch laten zien dat u de boodschap begrepen heeft door een bedrag over te maken voor Kimcha de Pischa op:

Rekeningnr. 48.86.31.416 ten name van Erets Hazwi, Netanya, Israel,

onder vermelding van „Kimcha de Pischa”.
Uw geld komt ten goede van de slachtoffers van de Palestijnse Terreur, die leven op een bestaansminimum en nu, na drie jaar na de aanslagen in het Parkhotel op Sederavond in Netanya door de Israëlische regering in de steek gelaten worden met hun trauma’s en die wij proberen een geslaagde en kosjere Pesach-week te bezorgen.
( ( (
Enkele gedachten bij de Haggada van Pesach:
מַעֲשֵׂה בְּרַבִּי אֱלִיעֶזֶר וְרַבִּי יְהוֹשֻׁעַ וְכו' שֶׁהָיוּ מְסֻבִּין בִּבְנֵי בְרָק
„Het gebeurde eens, dat Rabbi Eliëzer en Rabbi Joshua etc. bijeen zaten in Bnei Barak.”
Deze afdeling volgt onmiddellijk op de laatste zin van het voorlopige antwoord op de vier vragen: וְכָל הַמַּרְבֶּה לְסַפֵּר בִּיצִיאַת מִצְרָיִם הֲרֵי זֶה מְשֻׁבָּח  [En ieder die heel veel vertelt over de uittocht uit Egypte, verdient onze waardering.”].
Er zijn vele verklaringen door onze geleerde gegeven voor het verschil van deze avond met alle andere avonden. De meeste, van of al die verklaringen leggen de nadruk op „deze avond”. Maar in de Joodse kalender begint de dag, het etmaal, met de avond. Dus misschien mogen wij hier interpreteren dat de betekenis ook is: Wat verschilt deze dag, dit feest, van alle andere feesten. En misschien mogen wij nog een stapje verder gaan en vragen: Wat verschilt een Joods feest van andere niet-Joodse feesten en wat verschilt het Joodse volk van alle andere volken.

In het ma nisjtana komen vier vragen voor, die op tegenstrijdigheid wijzen: vanavond doen wij „dit” alle andere avonden doen wij wat anders. Maar heel de manier van Sederavond vieren is anders dan andere fees​ten, maar kennelijk zo kenmerkend voor het Jodendom dat de anti-godsdienstige zionisten het hebben overgenomen voor één van hun feesten, het Jom Ha'atsma'oet feest [de onafhankelijkheids dag van Israël]. Dat kenmerkende, cognitieve voor het Jo​dendom is het „leren”. Dit feest vieren wij door te leren. Zeker de nacht van Sjewoe'ot  leren wij de hele nacht door, zo ook de nacht van Hosja'ana Rabba [de nacht vóór de dag voor het Slotfeest]. Maar dat gebeurt niet als onderdeel van het feest zelf. Niet het hele gezin doet daaraan mee. Dat gebeurt alleen op de Sederavond. Ik ken ook geen andere godsdienst die een feest viert door met het hele gezin te leren, speciaal met de vrouwen en kinderen. Dat is één van de grote tegenstel​lingen van het Joodse volk met andere volken, en ook binnen het Joods volk. Want zelfs de meest niet-godsdienstige Joden „moeten”, als het ware leren op „hun” feest, Jom Ha'atsma'oet. Leren is een Joods kenmerk.

Deze innerlijke tegenstrijdigheid komen wij in het hele Jodendom tegen, b.v.:

-  De eerste dag pesach valt altijd  op dezelfde weekdag als Tisja beAv [de gedenkdag van de Verwoesting van de Tempel], de dag van onze grootste vreugde en de dag van ons grootste verdriet.

-
Men zegt ook wel dat de Joden meesters zijn in het bedenken van grappen met een trieste ondertoon en dat de ware humor de Joodse humor is, omdat die laat zien hoe relatief vreugde is: wij verheugen ons vandaag over onze vrijheid, maar betreuren het tegelijkertijd dat onze vrijheid nog niet volledig is

-
Hasjem was er al voordat de wereld werd geschapen, Hij schiep de wereld, maar Hij bevindt zich ook in deze wereld en overal.

-
Wie onrein is van een dode wordt besprenkeld met de as van een rode koe en wordt daarmee gereinigd. Maar degene die de as sprenkelt, wordt zelf onrein.

-
Sja'atnez: De gewone Israëlieten mogen geen wol met linnen samen dragen, maar in de kleding van het Misjkan en van de Kohen Gadol zat wel sja'atnez.
Dit zijn slechts enkele van de zeer vele voorbeelden van tegenstellingen binnen het Joodse geloof. Maar al die tegenstelling maken het contrast tussen het Joodse volk en andere volken groter. Het Joodse volk scheidt zich af van alle andere volken. Ons kenmerk is niet dat wij op de één of andere manier een G-d dienen die de wereld geschapen heeft. Dat, zo zegt Jehoeda Halevi in de Koezari, kan iedereen bedenken. Wij dienen een G-d die ons uit Egypte gevoerd heeft, op een boven natuurlijke manier. Dat is de basis van ons geloof en van ons bestaan. Wanneer wij daar niet in geloofden, dan zouden wij al tweeduizend jaar geleden hebben opge​houden te bestaan. Dankzij ons leren over die uittocht bestaan wij. Dankzij ons gezamelijk leren met de hele familie, met ieder die dat wil aanhoren, zelfs met diegenen die het niet willen aanhoren. Want als zij willen overleven zullen zij het ook moeten leren.

Iedere ochtend herhalen wij in אֵין כֵּאלֹקֵינוּ de woorden uit traktaat Berachot 64a: אָמַר רָבִי אֶלְעָזָר אָמַר ר' חֲנִינָא תַּלְמִידֵי חֲכָמִים  מַרְבִים שָׁלוֹם בָּעֹוָלם, שֶׁנֶּאֱמַר: וְכָל בָּנַיִךְ לִמוּדֵי יְיָ וְרַב שְׁלֹום בָּנָיִךְ, אַל תִּקְרֵי בָּנָיִךְ, אֶלָּא בּוֹנָיִךְ   – R.Eleazar heeft gezegd in de naam van R. Chanina: „De geleerden zijn het die vrede – Sjalom – in de wereld brengen, zoals er geschreven staat in Jesajahoe 54: 13: Al je kinderen zullen over Hasjem onderricht worden en groot zal de vrede van je kinderen zijn. Lees dit niet als – בָּנָיִךְ – banajich, je kinderen – maar als  בּוֹנָיִךְ – bonajich, de bouwers, de geleerden.”
Daarom leerden onze grote geleerden in de tijd van Rabbi Akiwa, in de tijd van de grote opstand tegen de Ro​meinen. Want het zijn niet de soldaten die de vrede brengen niet de politici, noch van „links,” noch van „rechts”.

Want als het alleen aan hen had gelegen, dan was het Joodse volk ergens  tussen tweeduizend jaar geleden en vandaag allang verdwenen. Het zijn de mensen die Tora leren die uiteindelijk de vrede brengen. Daar in ver​schilt het Joodse volk met alle andere volken, daarin verschilt dit feest met alle andere feesten, daarin verschilt deze avond met alle andere avonden.
( ( (
De metsora moest twee vogels nemen voor zijn reiniging. Eén daarvan werd in vrijheid weggezonden, de ander werd geslacht. De vogel die werd weggezonden, diende als een aanwijzing dat de tsara’at nu weg zou gaan en de vogel die geslacht werd, was een aanwijzing dat de ziekte niet terug zou komen. Maar aan de andere hand had de vogel die weggezonden werd de mogelijkheid om terug te komen. Dit is een herinnering aan het feit dat de tsara’at zou kunnen terugkomen wanneer de metsora in zijn oude zonde zou terugvallen (Ba’al haToeriem).

Jodendom wordt niet verkregen met een sprongetje
Wie geen gioer volgens de halacha doorlopen heeft, is geen half-Jood maar in alle opzichten een niet-Jood. De Hoge Raad van Israël kan de Staat Israël opdragen om hen als Joden in te schrijven, maar zij kunnen het Joodse volk niet opdragen hen in hun midden op te nemen.
De uitspraak van de Hoge Raad van Israël om een „gioer met een sprongetje” te erkennen, heeft een nieuwe scheuring veroorzaakt binnen het Joodse volk en brengt de dag nader dat de inschrijving als Jood door de staat zijn waarde verliest. De bewering dat de rabbijnen het de potentiële proselieten moeilijk maken, en hen niet toestaan om met een makkelijk „sprongetje” te worden opgenomen in de boezem van het Joodse volk, bewijst een volledig onbegrip van het wezen van de gioer [de overgang tot het Jodendom].
(Ter toelichting: de uitspraak van de Hoge Raad houdt in dat iemand, die tot het Jodendom wil toetreden en daartoe een cursus gevolgd heeft van het Israëlische Rabbinaat, maar die zich niet wenst te houden aan de mitswot en daarom niet door het Rabbinaat tot het Jodendom wordt toegelaten, en die nu naar een land buiten Israël gaat, en daar door een liberale of reformbeweging als Jood wordt erkend, door de Staat Israël als Jood moet worden ingeschreven en dus recht heeft op toepassing van de Wet op de terugkeer.)

Tot onze grote spijt beschouwen velen het proces van de gioer niet meer dan een soort officiële procedure om te worden ingeschreven. Zoals een nieuwe immigrant zijn buitenlandse rijbewijs moet inwisselen voor een Israëlisch rijbewijs, zo ook moet een ger een of andere formele procedure ondergaan om als Jood te kunnen worden ingeschreven. Vandaar de klacht tegen de Rabbijnen, dat zij niet aan iedereen die daarom vraagt, een bewijs van gioer verstrekken. Vandaar ook de klacht: „Wat geeft hen het recht om van de ger te eisen dat hij mitswot houdt; hij wil helemaal niet dati zijn [de mitswot in acht nemen].
Geen Jodendom zonder Tora

Misschien is de verwarring ontstaan uit de halachische uitspraak: „een Jisraël, ook al zondigt hij, blijft een Jisraël.” Dat wil zeggen, dat ook al gooit een Jood het juk van de mitswot volledig van zich af, hij toch een Jood blijft. Deze constatering vindt men bij geen enkele andere godsdienst (lehavdiel). Een Christen die de voorschriften van zijn geloof niet houdt, houdt op een Christen te zijn. Een Moslim die tot een andere godsdienst dan de Islam overgaat, wordt niet meer als Moslim beschouwd. Maar een Jood, ook al schreeuwt hij zeven maal van de daken dat hij niet in Hasjem geloofd (chalila), blijft een Jood.
Hieruit komt de foutieve veronderstelling voort, dat er geen verband bestaat tussen Jodendom en het in acht nemen van mitswot. Deze vergissing leidt tot een tweede vergissing: wanneer een Jood een Jood blijft, ook al houdt hij zich niet aan de mitswot, waarom kan dan een ger niet Jood worden zonder zich aan de mitswot te houden?
Deze vergissing komt voort uit een oppervlakkig begrip van de uitspraak dat „een Jisraël, ook al zondigt hij, een Jisraël blijft.” Dat betekent namelijk niet dat men Jood kan zijn zonder Tora en mitswot. In tegendeel, de band van een Jood met Tora is zo diep in zijn ziel geworteld, dat zelfs al wil hij zich volledig losmaken van het Jodendom, hij dat niet kan. Met andere woorden, ook al zondigt de Jood, hij blijft niettemin een Jood. En hij blijft verbonden met Tora.

Een en ander lijkt op de uitspraak: „Een zoon, ook al heeft hij zich tegen zijn vader misdragen, blijft een zoon.” Betekent dit dat er geen verband bestaat tussen de zoon en de vader en dat het mogelijk is om zijn zoon te worden zonder aanhankelijkheids betrekkingen met de vader? Het is duidelijk dat het tegendeel waar is: juist omdat de band tussen de zoon en zijn vader zo sterk is, blijft hij  de geliefde zoon, ook al heeft hij zich misdragen tegen zijn vader.
Gioer is niet slechts een examen

Dat is precies het verschil tussen een Jood die geen Tora en mitswot houdt en een ger. Wie als Jood geboren is, werd geboren in het verbond dat Hasjem met het Joodse volk op de berg Sinaï gesloten heeft. Daar kan hij zich niet van losmaken, ook niet wanneer hij zondigt, en ook niet wanneer hij dat verbond verloochent. Maar een ger kan tot dat verbond met het Joodse volk alleen toetreden, wanneer hij dat met heel zijn hart en heel zijn ziel accepteert.
Er bestaat wat dit betreft ook een voorbeeld in de burgerlijke maatschappij. Bijvoorbeeld een vreemdeling die Nederlander wil worden, moet aan een groot aantal eisen voldoen. Hij moet niet alleen de Nederlandse taal leren, hij moet bewijzen dat hij die ook kent. Hij moet een „inburgeringsonderzoek” doorstaan, waarbij getest wordt in hoeverre hij daadwerkelijk in de Nederlandse samenleving is ingeburgerd. Droge kennis van het burgerleven is niet voldoende, hij moet daadwerkelijk voldoende ingeburgerd zijn. En anders wordt hij niet tot het Nederlanderschap toegelaten.
Wie de Amerikaanse nationaliteit wil krijgen, zal nog zwaarder op de proef gesteld worden en als hij voor die proef slaagt, krijgt hij nog slechts een voorlopig staatsburgerschap, dat hem kan worden afgenomen als blijkt dat hij niet werkelijk het Amerikaanse staatsburgerschap met hart en ziel heeft geaccepteerd.

De grote fout die gemaakt wordt, is dat men denkt dat de hoofdzaak van de gioer het leren voor een examen is. De studie is slechts een hulpmiddel voor het verkrijgen van het wezen van de gioer. Het wezen van de gioer is het zich aansluiten bij het verbond dat Hasjem met het Joodse volk op de berg Sinaï gesloten heeft, een wezenlijke acceptatie van het principe: „Uw volk is mijn volk, uw G-d is mijn G-d.” De ger moet oprecht zijn verplichtingen van het Jodendom als mitswot van Tora willen accepteren. 
Wie dat niet wil accepteren, kan niet in de gioer worden opgenomen. Een mens kan een specialist zijn in de geschiedenis van het Jodendom en een goede goi zijn, maar alleen als hij de verplichtingen van het Jood-zijn op zich neemt, alleen dan krijgt hij van de Heilige, geprezen is Hij, de Joodse nesjama en dan wordt hij ook inwendig en wezenlijk een Jood.

Wie geen gioer volgens de halacha heeft doorlopen is geen halve Jood maar een hele niet-Jood. De Hoge Raad kan de Staat voorschrijven om hen als Joden in te schrijven, maar hij kan het Joodse volk niet verplichten hen in zijn boezem op te nemen. Jodendom wordt niet met een „sprongetje” verkregen.

Hoogtepunten van de Haftara (II Melachiem 7:3-20)

Beknopte samenvatting van de haftara
Vier metsora’iem zitten aan de poort van de stad en besluiten naar het Syrische legerkamp te gaan, dat de stad al dagenlang belegert, in de hoop daar wat voedsel te vinden. Ze ontdekken dat het legerkamp verlaten is. Dit sensationele nieuws melden zij aan de koning, die dat laat verifiëren. De hongersnood eindigt, maar de hoge officier profiteert daar niet van, zoals Elisja voorspeld had.
Het verband met de parasja van de week

De Haftara begint met: „Er waren vier metsora’iem bij de ingang tot de poort,” woorden die sterk doen denken aan het centrale thema van de parasja van deze week, de ziekte tsara’at. Echter, de parasja geeft ons instructies betreffende de wetten van de reiniging van de lijder, als de Kohen hem „tahor„ verklaard heeft, terwijl de vier mannen in de Haftara  tragisch genoeg aan een chronische, ongeneeslijke tsara’at leden.

Wij weten dat een huis soms getroffen wordt door tsara’at-vlekken, omdat de eigenaar egoïstisch geweigerd heeft zijn huis en haard te delen met andere, minder gefortuneerden dan hijzelf. Het uitbreken van de tsara’at is een vroegtijdige waarschuwing aan de huisbewoner: hij zal uiteindelijk zelf door de ziekte getroffen worden, als hij zijn gedrag niet verandert.

De vier metsora’iem werden gekenmerkt door egoïsme. Ondanks hun lijden weigerden zij hun gedrag te veranderen.

Achtergrond van de Haftara

De vier tsara’at-lijders waarover de Haftara spreekt, waren niemand anders dan Geichazi, de leerling van Elisja en zijn drie zonen. In vervolg van de geschiedenis van Na’aman in de Haftara van vorige week, dacht Geichazi dat het zonde was om Na’amans royale aanbod te weigeren, en dus reed hij achter de vertrekkende generaal aan en vertelde hem dat Elisja twee onverwachtte gasten had, twee arme student-profeten, en dat Elisja bereid was het geld en de kleren, die hij aanvankelijk had afgeslagen, aan te nemen ten behoeve van deze arme studenten. Hij ging zelfs zover om tegen Na’aman te zweren dat dit de waarheid was en het was ten gevolge van deze valse eed (een van de zeven zonden die met tsora’at gestraft worden (zie laatste regel, eerste alinea van het Inzicht in de parasja) dat Elisja hem en zijn drie zonen (die medeplichtig blijken te zijn aan de zonde) veroordeelde tot levenslange tsara’at.
Hiermee kreeg Geichazi geen kans om tesjoewa te doen. Elisja werd hiervoor scherp door de Geleerden bekritiseerd. Hij werd daarop driemaal ziek, en één keer daarvan was omdat hij geen gaatje voor Geichazi had opengelaten om zijn leven te beteren. En waarom had Elisja hem zo van zich afgeworpen? de Gemara geeft noch drie andere ernstige zonden van Geichazi, waarvoor hij gestraft werd met tsara’at: 1. Hij gebruikte een krachtige magneet, waarmee hij de gouden kalveren van Jerov’am ben Newot in de lucht liet zweven, alsof zij bovennatuurlijke krachten hadden; 2. Hij plantte de Naam van Hasjem in de bek van het kalf, zodat het voortdurend herhaalde: „Ik ben Hasjem jullie G-d,” en 3. hij ontmoedigde studenten te komen leren onder Elisja, zodat diens Beit Hamidrasj leeg bleef.
DE MITSWOT VAN DE WEEK
In het Nederlands vertaald door Zwi Goldberg

De Mitswot Asei [de geboden]  nrs. 65-68
Overgenomen uit Sefer haMitswot hakatsar van de Chafeets Chaïm. [Wat tussen rechte haken staat, is door de samensteller toegevoegd.]
-------------------------------------------------------------------------------------------------------
65

 Het is een gebod dat een landeigenaar een arbeider laat eten van datgene waaraan hij werkt, als dat uit de grond groeit

zoals er geschreven staat (Dewariem 23:25): „Wanneer je in de wijngaard van je naaste komt, dan kun je naar behoefte druiven eten,” en de volgende zin (ib. 26): „Wanneer je zulkt komen in het korenveld van je naaste, dan mag je aren plukken,” enz. De Mondelinge traditie leert ons dat Tora het hier heeft over een arbeider.

Hij mag zowel van datgene wat al geplukt is eten, als van wat nog vast zit aan de grond, en waaraan  het werk nog niet voltooid is, als door zijn werk het product voltooid wordt (zodat het verplicht wordt om er tien​den of challa van te nemen). Dat wil zeggen [dat hij er] niet [van mag eten] voordat het werk beëindigd is en ook niet nadat het werk beëindigd is, maar alleen tijdens de voltooiing van het werk. En om de verloren werk​tijd goed te maken, hebben de Geleerden gezegd (Bawa Metsia 91b) dat de arbeiders alleen mogen eten als zij van de ene voor naar de andere lopen en wanneer zij terugkomen van de wijnpers, zodat zij niet stop​pen met hun werk en gaan zitten om te eten, maar zij eten tijdens hun werk, wanneer zij heen en weer lopen, zodat zij geen werktijd verloren laten gaan.

Wie product bewaakt dat nog aan de grond vast zit, mag helemaal niets eten, want een bewaker wordt niet beschouwd als iemand die werk verricht. Een bewaker van eenproduct dat al geoogst is, eet niet volgens Tora-wet, maar volgens de wetten van het land.

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

66

 Het is een gebod om een dagloner zijn loon op dezelfde dag te geven
zoals er geschreven staat (Dewariem 24:15): „Op zijn dag zul je hem zijn loon geven.” Voor een vreemdeling die bij je woont (die zich verplicht heeft zich aan de zeven Noachidische wetten te houden) geldt deze wet ook.

Het geldt overal en altijd, voor zowel mannen als vrouwen. (Zie ook de afdeling verboden, mitswa 38.)
67

 Het is een gebod om recht te spreken over in- en verkoop transacties, 

overeenkomstig de voorschriften die Tora daarvoor gegeven heeft. Dat wil zeggen dat er situaties zijn waarin een transcatie tussen een verkoper en een koper geldig blij​ft, en situaties waarin die ongeldig is, en het is onze plicht daarover recht te spreken, volgens de voorschrif​ten van Tora. In een speciale afdeling van Tora (Wajjikra 25:14) wordt daar een speciaal gebod voor gegeven: „En wanneer je iets verkoopt aan je naaste of iets koopt van je naaste,” enz., want de mensen voeren nu eenmaal voortdurend handel met elkaar, want zonder dat kan een mens nu eenmaal nog geen dag in leven blijven. Men kan grond in eigendom verkrijgen door middel van geld, door middel van een koopcontract en door het vertoon van eigendom, en roerende goederen en vee verkrijgt men door het naar zich toe te trekken en zoveel te meer door het op te tillen.

Het geldt overal en altijd.

68

 Het is een gebod om het gestolene of geroofde terug te geven

zoals er geschreven staat (Wajjikra 5:23): „Hij zal het geroofde, dat hij geroofd heeft, teruggeven.” Als iemand iets geroofd heeft ter waarde van een proeta [de kleinste munteenheid] of meer, dan moet hij dat teruggeven. Wanneer de beroofde is overleden, dan moet het geroofde worden terug gegeven aan de erfgenamen. Wan​neer het geroofde verloren is gegaan, dan moet hij de geldswaarde ervan vergoeden. En ingevolge dit gebod moet men ook gestolen voorwerpen en datgene wat verkregen werd door oplichting of bedrog terug​geven.

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