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D

e Tora wijst alle werkzaamheden die aan het Misjkan gedaan moeten worden, toe aan de zonen van Gersjon, Kehat en Merari, van de stam Levi. Een volkstelling onthult dat er 8.000 mannen geschikt zijn voor dat werk. Allen die ritueel onrein zijn, worden het kamp uit gestuurd. Wanneer iemand bekent dat hij onrechtmatig het eigendom van zijn naaste heeft afgenomen, nadat hij voor het beit din het tegendeel gezworen heeft, dan moet hij als boete een extra vijfde deel van de basisprijs vergoeden en een schuldoffer brengen. Wanneer de eiser reeds overleden is zonder erfgenamen, wordt de betaling aan een kohen gedaan. Onder bepaalde omstandig​heden kan een echtge​noot, die zijn vrouw ervan verdenkt dat zij hem ontrouw is geweest, haar naar de Tempel brengen, waar een kohen een drankje voor haar bereid, bestaande uit water, vermengd met stof van de Tempel-vloer en speciale inkt die gebruikt is om de naam van Hasjem op een stuk perka​ment te schrijven. Wanneer zij onschuldig is, zal de drank haar geen schade berokkenen, maar haar juist zegenen met kinderen. Wanneer zij wel schuldig is, zal zij een onnatuurlijke dood sterven. Een nazier is iemand die zweert dat hij zichzelf voor een bepaalde periode aan Hasjem wijdt. Hij mag geen druiven eten en niets gebruiken wat daar​van gemaakt is; hij moet zijn haar laten groeien en moet ieder contact met de doden vermijden. Aan het eind van zijn periode scheert hij zijn  hoofd kaal en brengt speciale offers. De kohaniem worden geboden het volk te zegenen. Het Misjkan wordt afgebouwd en op de eerste dag van de maand Nissan van het tweede jaar na de Uittocht uit Egypte ingewijd. De vorsten van iedere stam doen een gemeenschappelijke gift om het Misjkan te helpen vervoeren. Bovendien geven zij ieder een persoonlij​ke, zij het voor ieder een gelijke gift, bestaande uit goud, zilver, dier- en meeloffers.
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Inzicht in de parasja
„Neem het aantal op van de zonen van Gersjon, ook van hen” (Bamidbar 4:22). 
 Een deel van de verantwoordelijkheid van de Gersjonieten  was de muzikale begeleiding bij sommige van de publieke offers. In de Talmoed Arachien 11a discusiëren Chazal erover of dit slavenarbeid was of een Tora voorschrift. HaRav Moshe Feinstein zl legt de betekenis uit van de woorden ‘ook van hen’, dat de Tora hiermee aantoont geen verschil te maken tussen het werk van de Bnei Kehat, die de Aron Hakodesj moesten dragen en het werk van de Bnei Gersjon, die schijnbaar niet betrokken waren bij zulk heilig werk. Maar datgene wat men doet is niet bepalend voor de waardering van Hasjem; waar het om gaat is hoe men de taak uitvoert, die Hasjem hem heeft opgelegd. Allen voerden de wil van Hasjem uit.
Hetzelfde geldt voor Tora-opvoeding. Er bestaat geen verschil tussen de Rosj haJesjiwa die lezingen geeft aan hoger opgeleide studenten en de rebbe die jonge kinderen les geeft. Wanneer zij handelen lesjeem sjamajiem – om de opdracht van de Hemel uit te voeren, wanneer zij hun werk beschouwen als de uitvoering van de wil van Hasjem om Tora te verspreiden, dan zijn zij beiden even prijzenswaardig. Misschien wanneer toekomstige opvoeders dit in gedachten houden, krijgt Tora-opvoeding een ander gezicht.

„En alle heffingen van alle geheiligde voorwerpen van de Israëlieten, die zij de Kohen brengen, zullen voor hem zijn. En iemands gewijde voorwerpen behoren hem toe; wat iemand aan de Kohen geeft, is van hem” (Bamidbar 5:9-10). 

Rasji geeft hierop het volgende commentaar: Nadat de gaven aan de priesters en Levieten genoemd zijn, zou men kunnen menen dat zij kunnen komen en ze met geweld nemen. Daarom staat er „alle geheiligde voorwerpen behoren hem toe.” Het geeft te kennen, dat het voordeel van het genot van het recht om ze aan iemand van eigen keuze te kunnen schenken, voor de eigenaar is…
In deze verzen doet de Tora drie uitspraken betreffende gewijde goederen die aan de Kohen worden gegeven. De juiste betekenis van deze raadselachtige verzen is wat vaag en de Geleerden en commentatoren hebben er vele verklaringen voor gegeven. In de meeste verklaringen worden de drie uitspraken van Tora als drie los van elkaar staande uitspraken gezien en het zinsverloop is dan moeilijk te begrijpen. Wat Rasji bedoelt, is dat wat door een Israëliet gewijd wordt (zoals troema – heffing – of een eerstgeboren dier) als een gift voor een Kohen, niet door een willekeurige Kohen gepakt mag worden tegen de wens van de Jisraël in. Echter, het gewijde voorwerp is van hem, van de Jisraël, dat wil zeggen, de Jisraël mag zelf beslissen aan welk Kohen hij het zal geven. Hoewel het gewijde voorwerp vanaf het moment van de heiliging het eigendom is van ‘stam van de Kohaniem’, is het het recht van de Jisraël om te bepalen aan welke Kohen hij het zal geven. Dit recht wordt „towat hanaä” genoemd.
Rasji zegt dat de rest van deze twee verzen over iets anders gaat. Maar het is heel goed mogelijk om alle drie de uitspraken langs dezelfde lijn te verklaren, waardoor de drie uitspraken één geheel worden.
In Bamidbar 18:8 e.v. beschrijft de Tora de 24 verschillende heffingen die voor de Kohaniem bestemd zijn. Sommige daarvan worden aan een individuele Kohen gegeven en anderen worden naar de Tempel gebracht en overhandigd aan de dienstdoende ploeg (misjmar) Kohaniem, die die week belast zijn met de Tempel​dienst. Zij verdelen de giften onder elkaar zoals zij dat goed vinden. Rav Chaim Soloveichik toont in zijn Commentary on Rambam (Hil. Arachien 6:16) aan dat de rechten van de eigenaar op towat hanaä alleen gelden voor de eerste groep gewijde voorwerpen, die welke rechtstreeks overhandigd worden aan een specifieke Kohen. Echter op die welke tot de tweede groep behoren en die aan een misjmar gegeven worden, heeft de Jisraël geen recht van towat hanaä, en dus heeft hij daar geen spoor van eigendomsrecht in, vanaf het moment dat hij ze geheiligd heeft.
Hierop gebaseerd begrijpen we de drie uitspraken van Tora. Het eerste deel van het vers: „En alle heffingen van alle geheiligde voorwerpen van de Israëlieten, die zij de Kohen brengen,” dat heeft betrekking op de gewijde voorwerpen die aan een bepaalde Kohen toebehoren, want iets dat in de Tempel geofferd werd, de giften voor de misjmar, daar heeft de eigenaar niets over te zeggen, dus die „zullen voor hem [voor de Kohen] zijn,” onmiddellijk na de wijding. Maar „iemands gewijde voorwerpen” die niet voor de Tempel bestemd zijn, maar die aan een specifieke Kohen gegeven worden, die „behoren hem [de Jisraël] toe,” zoals Rasji verklaart, totdat zij aan de Kohen gegeven zijn want „wat iemand aan de Kohen geeft, is van hem [de Kohen]” nadat het hem is overhandigd.
„Welke man dan ook, waarvan de vrouw afdwaalt en hem ontrouw is,” (Bamidbar 5:12).

Rasji brengt dit vers in verband met de voorafgaande verzen, waar de giften voor de Kohen genoemd worden en zegt dat als iemand weigert de Kohen te geven wat hem toekomt, hij vroeg of laat met de Kohen geconfronteerd wordt, omdat hij zijn overspelige vrouw (de sota) bij de Kohen moet brengen. Met andere woorden, als hij zijn plicht van de giften voor de Kohen niet nakomt, wordt hij gestraft met een overspelige vrouw. 
Wij kunnen zijn straf wel begrijpen. Als de man niet vrijwillig naar de Kohen wil gaan, dan zal hij gedwon​gen worden. Maar hoe zit dat met de vrouw? Heeft die geen vrije keuze om sota te zijn of niet, onafhankelijk van het gedrag van haar man? HaRav A. Leib Scheinbaum brengt in naam van HaRav Baruch Shimon Schneerson, Rosj Jesjivat Tchebin het volgende praktische antwoord. Hij zegt dat deze man niet zomaar één enkele Kohen diens rechten weigert, maar hij weigert alle Kohaniem hun giften, omdat hij de een te dom vindt, en de ander niet waardig genoeg en de derde niet rechtvaardig genoeg en zo heeft hij  op iedere Kohen iets aan te merken. Hij beschouwt zich niet als een overtreder van Tora, maar juist als een tsaddiek, die het beter weet dat de Geleerden. Hij kijkt, kortom neer op het priesterschap en de Rabbijnen die gezegd hebben wat men aan de Kohen moet geven en besmeurt zo de eer van Tora. Wie in zo’n huis woont, waar zo op Tora neergekeken wordt, diens normen zullen ook op ander gebied laag worden en dan is het ook geen wonder dat de vrouw van deze man haar echtgenoot ontrouw wordt, zoals wij inderdaad overal om ons heen zien hoe mensen zonder externe normen, mensen die leven zonder ‘G-d of gebod’, een immoreel leven leiden. Onze Geleerden leren ons dat awera gorèret awera, dat wil zeggen: de ene overtreding lokt de volgende uit. 
„Dan zal hij [de nazier] zich van wijn en bedwelmende dranken onthouden” (Bamidbar 6:3).

HaRav Sjolom zl m’Belz zei dat een dronkaard erger is dan een zondaar. De dronkaard ziet in zijn bedwel​ming de hele wereld als goed. Hij ziet nergens iets kwaads of verkeerds in. Hij zal dan ook nooit tesjoewa doen. Daar mogen we aan toevoegen dat ditzelfde geld voor hen die zichzelf vergiftigd hebben met een leven vol materialisme. Zij kunnen de dingen niet meer in hun ware perspectief zien.
„Aan zijn vader of moeder… zal hij [de nazier] zich niet verontreinigen (Bamidbar 6:7).

De Sochatsjower Rav legt uit waarom een Kohen zich wel mag verontreinigen aan zijn naaste familie, maar een nazier en een Kohen Gadol niet. De Kohen erft zijn heiligheid, hij heeft daar zelf geen invloed op. Maar zowel de nazier als de Kohen Gadol hebben hun status verkregen uit eigen vrije wil.

Haftara parasjat Naso (Sjoftiem [Richteren] 13:2-25)

Het verhaal van de Haftara van de week

De achtergrond van de Haftara is dat de Israëlieten voortgingen met te doen wat slecht is in de ogen van Hasjem, zodat Hasjem hen gedurende veertig jaar had overgeleverd in de handen van de Filistijnen. De vrouw van Manoach komt op een zekere dag thuis van het veld en vertelt haar man dat een man van G-d aan haar versche​nen is. Ze zegt: „Hij leek op een engel en ik heb hem niet gevraagd waar hij vandaan kwam en hij heeft mij niet zijn naam gezegd,  maar hij zei dat we een baby, een jongentje zullen krijgen en dat die vanaf de geboorte een nazier zal zijn.” Manoach bidt tot G-d en vraagt of deze „man” nog een wil terugko​men opdat hij hen beiden zal leren wat zij met de jongen moeten doen, als hij geboren wordt. Hasjem ant​woordt zijn gebeden. De engel verschijnt nogmaals aan de vrouw, als zij in het veld is. Zij rent weer naar huis en haalt haar echtgenoot en neemt hem mee naar het veld. Manoach wil zelf horen wat de engel tegen zijn vrouw zegt. De engel zegt: „Doe precies wat ik tegen je vrouw gezegd heb. Niets wat er van de wijnstok komt, mag ze nuttigen, wijn en sterke drank mag ze niet drinken en niets wat onrein is mag ze eten.” Zij vragen de engel naar zijn naam, maar die zegt dat hij die niet kan onthullen. Zij bieden hem iets te eten aan, maar dat weigert hij. Dan neemt Manoach een geitebokje en een meeloffer en laat dat op een rots in vlam​men opgaan voor Hasjem. En op het moment dat de vlam van het altaar opsteeg naar de hemel, steeg ook engel op naar de hemel in de altaar​-vlam. Zij zijn allebei bang dat ze nu zullen sterven omdat zij rechtstreeks met een engel te maken hebben gehad, een ervaring die geen enkel mens heeft overleefd. Zijn vrouw ver​zekert Manoach dat Hasjem hen niet zover gebracht heeft om hen te doden. De zegen van de engel komt uit, en zij bevalt van Sjimsjon.
Het verband met de parasja van de week

Sjimsjon was een nazier, en de parasja van deze week behandelt de wetten voor de nazier. Een nazier is iemand die heel erg vroom wil zijn en zich wil wijden aan Hasjem gedurende een bepaalde tijd.
Sjimsjons naziroet verschilde echter in een aantal opzichten van een gewoon naziroet. Ten eerste was Sjimsjon een nazier vanaf het moment van de bevruchting [zijn moeder mocht al geen producten van de wijnstok eten of wijn drinken noch iets onreins eten], terwijl normaliter iemand pas vanaf zijn geboorte een nazier kan zijn.
Verder zweert iemand zelf dat hij een nazier wil zijn of een vader zweert dat zijn zoon een nazier zal zijn. Sjimsjon werd door Hasjem als nazier aangewezen.

Ten derde mag iemand die voor zijn hele leven nazier is, af en toe zijn haar knippen, als hem dat gaat hinderen. Dat was Sjimsjon verboden.

Ten slotte mag een ‘normale’ nazier zich niet aan een lijk verontreinigen. Dat mocht Sjimsjon wel, om wraak te kunnen nemen op de Filistijnen.
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Maandag en dinsdag is het Sjawoe’ot

Dan wordt Megillat Ruth [het boek Ruth] gelezen
Onze geleerden geven verschillende redenen waarom wij Megillat Ruth lezen op Sjawoe’ot. De belangrijkste is wel dat Ruth het model was voor de acceptatie van Tora. Dat lijkt op het eerste gezicht wel logisch: Sjawoe’ot is het feest waarop wij gedenken dat wij als volk de Tora hebben geaccepteerd op Sinaï. Het boek Ruth beschrijft de acceptatie van Tora door een enkel individu. Wij waren allen proselieten op Sinaï, wij heb​ben allen Tora vrijwillig op ons genomen. Jodendom is geen raciale karaktertrek, het is een vrijwillige acceptatie.
Ruth was geen gewone proseliet. Zij was een Moabitische. In Dewariem 2:9 zei Hasjem tegen Mosjé: „Pleeg geen vijandigheden tegen Moab, begeef je niet in oorlog met hen.” Waarom zou Mosjé met hen oorlog willen voeren? In Bamidbar 25:17 zegt Hasjem tegen Mosjé: „Behandel de Midjanieten vijandig en je zult ze verslaan, want ze hebben vijandig tegen je gehandeld.” Is dat niet vreemd? In parasjat Balak lezen we dat het juist de Moabieten waren die Bil’am tegen het Volk Israël ophitsten en de Midjanieten waren selchts hun helpers. Maar uit het Moabitische volk zou enkele honderden jaren later Ruth voortkomen en daarom moest heel het volk Moab gespaard worden. Wat was er zo bijzonder aan Ruth? Zeker, zij trouwde met Boaz en daar kwam, enkele generaties later David uit voort, zoals wij lezen aan het eind van het boek Ruth. Zonder Ruth had de Joodse geschiedenis niet kunnen verdergaan, zeggen onze Geleerden. Koning David werd, volgens de traditie op Sjawoe’ot geboren en stierf ook op Sjawoe’ot. Allemaal redenen om het Boek Ruth te lezen op Sjawoe’ot? Nogmaals, wat was er zo bijzonder aan Ruth?

Laten wij eens kijken naar een merkwaardige discussie in traktaat Ketoebot (111b): „Rabbi Elazar zei: ‘Amei haärets [de onwetende van Tora-kennis] leven niet [zullen de wederopstanding niet meemaken], zoals er geschreven staat [Jesjajahoe26:14]: Zij zijn dood en komen nimmer meer tot leven.’ Rabbi Jochanan nam aanstoot aan deze woorden: ‘Het is niet prettig voor de Schepper van deze onwetenden dat je zo over hen spreekt.’ Rabbi Elazar antwoordde: ‘Mijn meester, ik heb een remedie voor hen vanTora: laat ze een deel van hun bezittingen aan Tora-geleerden geven, want er staat geschreven [Dewariem 4:4]: Maar jullie, die zich aan Hasjem hechten, jullie leven allemaal vandaag. Maar hoe kan men zich hechten aan Hasjem? Is er niet geschreven [ib. 24]: Want Hasjem, je G-d is een verterend vuur. Hoe kan men zich hechten aan vuur? Door zijn dochter uit te huwelijken aan een Tora-geleerde, of door zaken te doen ten behoeve van Tora-geleerden of door een deel van zijn bezittingen aan hen af te staan.”
We zeggen tweemaal per dag in Sjema dat wij Hasjem moeten liefhebben met heel ons hart. Hoe kun je iemand liefhebben die je niet kent? Je kunt voor iemand, over wie je gehoord hebt, bewondering, zelfs achting hebben. Je kunt bang voor hem zien. Maar liefhebben? Daarvoor moet je iets meer van hem persoonlijk weten. Hoe kunnen we G-d liefhebben? Door Zijn Tora te bestuderen, want daarin heeft G-d een heleboel over zichzelf verteld. Dat Hij rechtvaardig is, de zieken bezoekt, iedereen liefheeft, lankmoedig en barmhartig is en vergevend gezind, enz. Dat vertelt een heleboel over G-ds eigenschappen. En het is de Tora-geleerde die deze eigenschappen zich eigengemaakt heeft. Door zich aan hem te hechten, hecht met zich aan een levende Tora, hecht men zich aan G-d.
Ruth was een bat Noach, en de Bnei Noach hebben zeven mitswot. Wanneer we naar de gematria van Ruth kijken, zien we dat die 606 is. 606 + 7 = 613 mitswot. Ruth miste die 606 mitswot maar ze had daar een inner​lijke behoefte aan. Ruth zocht naar de bron van die 613 mitswot. Ruth zocht naar een Tora-geleerde aan wie zij zich kon vastklampen om zich zo met Hasjem te verbinden. Ruth was vastbesloten om zich niet van Naomie te laten wegsturen: Ruth zei: ‘Dwing mij niet u te verlaten… want waar u gaat, zal ik gaan; waar u woont, wil ik wonen; uw volk is mijn volk en uw G-d is mijn G-d; waar u sterft, wil ik sterven en daar wil ik begraven worden…’ Zo’n liefde en toewijding voor een ander is hoogst bewonderenswaardig. Ruth zocht naar de bron van deze gevoelens.
We zien vaak dat de tsaddiek, die zich onderdompelt in de dienst van Hasjem, door middel van gebeden en goede werken, een grotere liefde voor Hasjem voelt, dan de Tora-geleerde, die zich voortdurend bezig​houdt met intellectueel Tora-speurwerk. Maar zonder de kennis van Hasjem, die de Tora-geleerde uitstraalt, had de tsaddiek nooit geweten waar hij moest beginnen met het streven naar zijn emotionele binding met Hasjem. 

Ruth zocht naar de bron van die 606 ontbrekende mitswot, Ruth zocht naar Hasjem en de enige manier voor haar was om zich te hechten aan iemand die zelf al aan Hasjem gehecht was.

Wij lezen haar geschiedenis op Sjawoe’ot om ons te leren dat dit de soort Tora-acceptatie is, die wij zoeken. Wij zoeken niet G-ds wetten, wij willen ons aan Hasjem zelf hechten.
( ( (
Elimelechs zonde

Onze Geleerden zeggen dat Elimelech niet alleen maar stierf omdat hij het Land Israël verliet. Ten slotte was het een tijd van hongersnood en dan mag men Erets Jisraël verlaten, net als Awraham Awinoe deed.

De reden dat hij stierf was omdat hij het Land Israël verliet, niet uit zelfbehoud, maar om te voorkomen dat hij zijn bezittingen zou moeten delen met de armen, die onvermijdelijk op zijn deur zouden komen kloppen.

De drie kenmerken van een Jood, zeggen onze Geleerden, zijn barmhartigheid, verlegenheid en vriendelijk​heid. Wie deze drie eigenschappen mist, behoort niet tot het Joodse volk. In de ogen van onze Geleerden is het nauwelijks verbazingwekkend dat de zonen van Elimelech trouwden met niet-Joodse vrouwen. Nog af​gezien dat de ene zonde leidt tot de volgende zonde.

De commentatoren geven als één van de redenen waarom wij de Megillat Ruth lezen op Sjawoe’ot, dat wij daarvan zullen leren hoe groot de beloning is voor wie zich bezighoudt met goede daden (met betrekking tot Ruth en Boaz). Het is daarom interessant om van het begin van de Megilla te leren hoeveel lijden iemand te wachten staat, die zich daar niet mee bezig houdt.

( ( (
DE MITSWOT VAN DE WEEK
In het Nederlands vertaald door Zwi Goldberg

Deel II: De Mitswot Lo-Ta’asei [de verboden]  nrs. 5-8
Overgenomen uit Sefer haMitswot hakatsar van de Chafeets Chaïm. [Wat tussen rechte haken staat, is door de samensteller toegevoegd.]
-------------------------------------------------------------------------------------------------------
5. Het is verboden om een mengsel waarin chameets zit, te eten op Pesach,

zoals er geschreven staat (Sjemot 12:20): „Je zult niets eten dat gerezen is.” Of het vermengd geraakt is met dezelfde soort voedsel of met een andere soort voedsel, wanneer er een hoeveelheid van een kezajit chameets in een hoeveelheid voedsel zit, dat gegeten kan worden in dezelfde tijd als een half brood, dan is dat ver​bo​den om te eten, maar er is dan geen straf van kareet [G-ddelijke uitroeiing]. Wanneer er niet de hoeveelheid van een olijf chameets zit in een hoeveelheid voedsel die gegeten kan worden in de tijd dat men een half brood eet, moet degene die het eet gegeseld worden wegens ongehoorzaamheid.

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

6. Het is verboden om werk te verrichten op de Sjabbat,

zoals er geschreven staat (Sjemot 20:10): „Je zult geen enkel werk verrichten.” De Geleerden, hun aandenken zij tot zegen, hebben negen-en-dertig verboden hoofdwerkzaamheden genoemd, die vermeld worden in het zevende hoofdstuk van traktaat Sjabbat (73a). Voor elk van deze hoofdwerkzaamheden en ook voor elk van hun derivaten, is de straf op overtreding de dood door steniging. Wanneer het met opzet gebeurde maar zonder voorafgaande waarschuwing, dan is de straf kareet, en als het onopzettelijk gebeurde, dan moet een chataat [zondoffer[ gebracht worden. Het verschil tussen verboden hoofdwerkzaamheden en de afgeleiden zit alleen in het aantal dieren dat geofferd moet worden. De straf op het opzettelijk doen van die soorten arbeid,  die sjewoet genoemd, werkzaamheden die verboden zijn door de Geleerden, die deze verordeningen hebben ingesteld als een omheining, een beschermende maatregel, is geseling wegens ongehoorzaamheid.

Betreffende al deze werkzaamheden zijn wij ook gewaarschuwd met betrekking tot onze huisdieren. Het is door de Geleerden verboden om een niet-Jood te vragen een verboden werk te verrichten en dat wordt een sjewoet genoemd. De Sjabbat mag opzij geschoven worden [d.w.z. verboden werkzaamheden mogen worden gedaan] wanneer een leven in gevaar is. De Sjabbat is even belangrijk als alle andere mitswot, want het is een teken tussen Hasjem en het Joodse volk. Wanneer iemand de Sjabbat opzettelijk overtreedt, is hij als een heiden, in ieder opzicht. De profeet prijst echter ieder die de Sjabbat houdt, zoals de Bijbel zegt (Jesjajahoe 56:2): „Gelukkig is de mens die dit doet… die ervoor zorgt dat de Sjabbat niet ontheiligd wordt.”

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

7. Het is verboden om op Sjabbat buiten de Sjabbatgrenzen te gaan,

want Tora zegt (Sjemot 16:29): „Laat geen mens buiten zijn plaats gaan op de zevende dag. Dit betekent dat wanneer iemand buiten zijn stad of woonplaats gaat, zelfs één ama meer dat twaalf mils (de afstand die overeenkomt met de lengte van het kamp van de Israëlieten in de woestijn), hij gegeseld wordt volgens Tora-wet. Wie verder dan 2000 ama gaat, hetgeen de open ruimte buiten iemands stad of woonplaats is, die wordt gestraft met zweepslagen wegens ongehoorzaamheid. Dit is de mening van Rabbi Jitschak Alfasi en Rambam (maar er zijn vele vroege autoriteiten, gezegend zij hun aandenken,  die menen dat zelfs al loopt men vele parasangen, dat het alleen maar een overtreding is van de voorschriften van de Geleerden en dat het geen Tora-wet is). De 2000 ama worden als een vierkant gerekend, om zo de extra afstand tot de hoeken te krijgen [in een vierkant van 2000 bij 2000 ama]. Binnen de stad is het toegestaan vrijuit in alle richtingen te lopen.

Dit geldt overal en altijd, zowel voro mannen als voor vrouwen.
    
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