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Overzicht

D

rie dagen nadat hij zichzelf besneden heeft, wordt Awraham bezocht door Hasjem. Wanneer drie engelen in mensengedaante verschijnen, rent Awraham hen tegemoet om hen gastvrijheid te bewij​zen en hen uit te nodigen in zijn tent, dit ondanks dat het de meeste pijnlijke dag is na de operatie.  Sara lacht wanneer zij hoort dat de gasten voorspellen dat zij volgend jaar een zoon zal krijgen. Hasjem onthult aan Awraham dat Hij van plan is Sedom te verwoesten, en Awraham pleit voor Sedom, dat het gespaard zal worden. Hasjem stemt ermee in dat wanneer er vijftig rechtvaardigen in Sedom zijn, Hij het niet zal verwoesten. Awraham „onderhandelt” met Hasjem tot dat aantal gedaald is tot tien rechtvaardigen. Maar zelfs die tien kunnen niet gevonden worden in Sedom. Lot, diens vrouw en twee dochters worden gered, voor​dat zwavel en vuur op Sedom en haar zustersteden neerdalen. De vrouw van Lot kijkt om en wordt veranderd in een zoutpilaar. De dochters van Lot zijn bang, dat tengevolge van de verwoesting er geen echtgenoten meer voor hen zijn. Zij besluiten daarom hun vader dronken te voeren en door middel van hem het menselijke ras te doen voortbestaan. Uit de oudste dochter wordt Moav geboren, uit de jongste Ammon. Intussen is Awraham verhuisd naar Gerar, waar Awimelech Sara ontvoert. Nadat Hasjem aan Awimelech verschijnt in een droom, laat hij Sara vrij en sluit vrede met Awraham. Zoals beloofd krijgen Awraham en Sara een zoon, Jitschak. Op de achtste dag na zijn geboorte besnijdt Awraham hem, zoals G-d geboden heeft. Op de dag dat Jitschak gespeend wordt, geeft Awraham een feest. Sara zegt tegen Awraham dat hij Hagar en haar zoon Jismaël moet verbannen omdat zij in hem tekenen van degeneratie ziet. Awraham is zeer ontdaan over dit voorstel, om zijn zoon weg te sturen. Maar Hasjem zegt hem te doen wat Sara hem opdraagt. Nadat hij bijna van dorst is omgekomen, wordt Jismaël gered door een engel en Hasjem belooft dat hij de stamvader zal worden van een machtig groot volk. Awimelech sluit een verdrag met Awraham, wanneer hij ziet dat Hasjem met Awraham is. In een tiende en laatste test geeft Hasjem Awraham opdracht zijn zoon Jitschak, die nu 37 jaar is, te offeren. Awraham doet wat Hasjem hem gezegd heeft, ondanks dat hij daarmee klaarblijkelijk de geboorte van een Joods volk in de kiem smoort, en dit strijdig is met alles wat hij zijn levenlang gepredikt heeft. Op het laatste moment zendt Hasjem een engel om Awraham tegen te houden. Wegens Awrahams niet te weerspreken gehoorzaamheid, belooft Hasjem hem, dat zelfs als het Joodse volk zal zondigen, zij nimmer volledig door hun vijanden zullen worden overheerst. De parasja eindigt met de geneologie en geboorte van Rivka.
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Commentaren

18:1-8. Ziekenbezoek en gastvrijheid. De vorige parasja eindigde met de opdracht van Hasjem aan Awra​ham dat hij zichzelf en alle manlijke leden van zijn huisgezin moest besnijden. De Tora begint deze parasja met ons te vertellen wat Awraham deed op de derde dag van zijn besnijdenis. Op de derde dag van een be​snijdenis is de wond het meest pijnlijk en voelt de patiënt zich het zwakst. G-d bracht een bezoek aan Awra​ham op die dag om hem eer te bewijzen en Zijn waardering te doen blijken voor het feit dat Awraham op zijn hoge leeftijd (99 jaar) de opdracht van Hasjem had uitgevoerd, en om hem te laten weten dat hij zich daar​mee verheven had tot een nieuw en hoger geestelijk niveau. De Or Hachaïm
 legt uit dat wanneer mensen grote daden verrichten, G-d zich aan hen openbaart, als een blijk van waardering, zoals Hij hier deed en zoals Hij deed in de woestijn, toen de Joden het Misjkan oprichtten als een tehuis voor de Sjechina.  Dus G-ds ver​schijning aan Awraham was een demonstratie dat hij een „voertuig voor de G-ddelijke aanwezigheid” was geworden, zoals er geschreven staat in Bereisjiet 17:22: „En G-d steeg op van Awraham.” Dat wil zeggen dat zijn lichaam rein genoeg was geworden om als rustplaats voor de Sjechina te dienen.
Om Awraham de last te sparen om te moeten zorgen voor gasten, had Hasjem voor een hittegolf gezorgd, zodat er die dag geen reizigers langs de weg zouden zijn. Maar Awraham verlangde naar gasten, want een tsaddiek is nimmer tevreden met wat hij tot nu toe bereikt heeft; hij probeert G-d ten alle tijde te dienen. Awraham deed dat door goed te zijn voor mensen, waardoor hij hen aantrok en hen zodoende een voorbeeld was, hoe men G-d kon dienen. Daarom zond Hasjem hem drie engelen, verkleed als Arabieren en Awraham rende hen tegemoet om hen uit te nodigen en te bedienen, ondanks zijn hoge leeftijd en zijn pijn. Hij dwong ook Jismaël daarbij te helpen, want men moet jong met de opleiding beginnen.
18:9-15. De belofte dat Sara een zoon zal krijgen. Tot nu toe was de voorspelling van de geboorte van een zoon voor Awraham alleen aan hem gegeven. Nu wordt het ook aan Sara medegedeeld. De engelen beginnen met naar haar te informeren, hoewel zij wisten dat zij in haar tent was. Dit was om te wijzen op haar beschei​den​heid (Rasji). Sforno verklaart dat de engel er zeker van wilde zijn dat Sara zijn voorspelling zou kunnen horen.

18:16-21. Awraham hoort over de op handen zijnde verwoesting van Sodom. De engelen hebben nu Awraham verlaten en zijn op weg naar Sodom om dat te verwoesten en om Lot te redden. Maar G-d stelde de verwoesting uit om Awraham de gelegenheid te geven om voor de inwoners van Sodom te pleiten. De Tora verklaart de reden van G-d: Awraham is voorbestemd om een groot en machtig volk te worden en omdat hij zijn waardering van liefdadigheid en rechtvaardigheid zal doorgeven aan toekomstige generaties, is het gepast, zo zegt G-d, dat Hij hem vertelt wat Zijn plannen zijn. Anders zouden mensen zich verbaasd afvragen: „Hoe heeft G-d dit voor hem verborgen kunnen houden? En hoe is het mogelijk dat Awraham zo harteloos was om niet voor hen te pleiten? Bovendien, overwoog Hasjem, dat wanneer er redenen waren om Sodom te vergeven, Awraham daarom zou smeken. Maar als zij allemaal schuldig waren, dan zou ook Awraham met de straf instemmen” (Ramban). 

Sforno: G-d wilde Awraham laten weten dat de mogelijkheid om tesjoewa te doen [om tot inkeer te komen] altijd aanwezig is.

Alsjich: G-d wilde Awraham laten weten, dat wanneer er enkele rechtvaardige mensen waren in Sodom, die gespaard zouden worden, ook al was de rest van de bevolking slecht.

De kiem van de slechtheid van Sodom lag in het falen van zijn bewoners om zich te houden aan de principes die Awraham erop nahield. De wreedheid van Sodom was het gevolg van hun egoïsme, harteloosheid en ver​dorvenheid. Maar de wortel van hun wreedheid was inhaligheid. Sodom was een rijk en vruchtbaar gebied en als zodanig werkte het als een magneet op mensen die hun fortuin zochten te maken, zoals Lot. Maar de Sodo​mieten wilden hun rijkdom houden en niet delen met arme immigranten. Rijke mensen uit de wereld, zoals Lot waren welkom, want zij zouden meer aan de economie van Sodom bijdragen dan er van afnemen. Om potentiële immigranten te ontmoedigen, stelden de Sodomieten wrede staatswetten in, zodat het een mis​daad werd om een stervende te helpen of een arme bedelaar een aalmoes te geven. Zelfs de seksuele perver​sie, waardoor Sodom berucht werd, werd gebruikt om bezoekers buiten te houden. Dit komt voort uit een „filosofie” die zegt: „Wat van mij is, is van mij en wat van jou is, is van jou” (Pirkei Awot 5:10). Een dergelijk egoïsme tendeert naar wreedheid  en perversie – en een staat of stad die een dergelijk gedrag promoveert tot staatswet, verliest zijn bestaansrecht.
18:22-33: Awraham pleit voor Sodom. 
Sforno: Hoewel de engelen al gearriveerd waren in Sodom om hun opdracht uit te voeren, stond Awraham nog te bidden voor de redding ervan, overeenkomstig wat de Geleerden leren [Berachot 10a] dat iemand niet op moet houden met bidden, zelfs al rust het zwaard al op zijn nek.

Awraham smeekte dat genade de gerechtigheid zou opzij dringen voor de vijf steden, voor het geval er tien rechtvaardigen aanwezig zouden zijn. En verder vroeg hij of op zijn minst de rechtvaardigen zelf gespaard zouden mogen worden. Daarbij drukte hij zich nogal oneerbiedig uit tegen Hasjem, omdat, zo verklaart Goer Arjee, hij vreesde dat toekomstige generaties hun vertrouwen in G-d zouden verliezen als zij zouden zien dat G-d de rechtvaardigen op dezelfde wijze gestraft had als de booswichten.
Rav Moshe Feinstein wijst erop dat het bijzonder van Awraham was, dat hij, in tegenstelling tot de meeste mensen, niet geïnteresseerd was in de straf voor de booswichten, maar dat hij uitsluitend wilde dat Tora-principes hersteld zouden worden, en de booswichten tesjoewa zouden doen.
G-d beloofde Awraham dat Hij Zijn genade zou laten overheersen. Er waren echter geen rechtvaardigen, behalve Lot, die het verdienden te worden gered.

19:1-14. Sodom wordt verwoest en Lot wordt gered

Als de engelen in Sodom aankomen, blijkt duidelijk hoe gerechtvaardigd de G-ddelijke rechtspraak over dit corrupte en perverse volk was. Lot daarentegen was zijn jaren met Awraham nog niet vergeten en hoewel Sodom duidelijk zijn merktekens op hem had nagelaten, bleef hij toch rechtvaardig en gedroeg hij zich zelfs heldhaftig, toen hij bereid was zich in doodsgevaar te begeven om de twee gasten te ontvangen in zijn huis.

Lot was echter wel een wonderbaarlijke held. Want hoewel hij zijn leven riskeerde voor de vreemdelingen, was hij wel bereid zijn beide dochters over te leveren aan de woedende menigte. Gewoonlijk is een man bereid zich dood te vechten voor de eer van zijn gezin, terwijl Lot zijn dochters aanbood om onteerd te worden. Daarvoor werd Lot gestraft wanneer hij ontucht pleegt met zijn beide dochters. 
19:15-26. Lot wordt gered
Wanneer Lot zijn schoonzonen tracht te overtuigen om met hem mee te gaan en de ten ondergang gedoemde stad te verlaten, lachen zij hem uit en Lot gaat alleen met zijn dochters en vrouw, daartoe aangespoord door de engelen. Iemand die volledig rechtvaardig is, wordt door Hasjem uit iedere situatie gered. Minder rechtvaardige mensen echter, worden wel de kans geboden om voordat de ramp zich voltrekt, te ontsnappen, maar wanneer de ramp eenmaal begonnen is, is er voor hen geen ontsnappen meer aan. Maar Lot verdiende het om gered te worden, hetzij wegens de verdiensten van Awraham, of, zoals de Midrasj leert: „Twee kostbare schatten” zouden uit Lot voortkomen: Ruth, de overgrootmoeder van Koning David en Na’ama de Amonitische, die met Koning Salomo zou trouwen en waaruit Rehoboam zou voortkomen. Deze twee recht​vaardige nakomelingen van Lot zouden de moeders worden van de dynastie van David en van de Koning Masjiach. Maar hij kon alleen gered worden voordat de ramp zich voltrok, niet midden uit de ramp. Verder verkregen hij, noch de anderen van zijn gezelschap het recht om het lot van de overige Sodomieten onge​schonden te aanschouwen. Dus toen de vrouw van Lot zich omkeerde om de verschrikkingen van haar voor​malige stadsgenoten te zien, moest zij sterven.
19:31-38. De dochters van Lot

De dochters van Lot waren bescheiden, rechtvaardige vrouwen, wier handelingen oprecht gemotiveerd waren. Zij dachten dat de rest van de wereld volledig vernietigd was en dat zelfs Zoar alleen maar gespaard was toen zij daar waren. Zij voelden dat het hun verantwoordelijkheid was om het menselijk ras te redden van de ondergang, door kinderen te baren, ook al was de enige levende man hun vader. De Tora beoordeelt hun gedrag niet ontuchtig, omdat zij serieus dachten dat er geen andere mogelijkheid was om de soort in stand te houden. Omdat hun bedoelingen zuiver waren, verdienden zij het dat uit hen Ruth en Na’ama zouden voorkomen.

Rasji merkt op dat Lot weliswaar de eerste nacht niet wist wat er met hem gebeurde, omdat hij vesuft was door de wijn, maar dat hij dat de tweede nacht wel degelijk wist, maar zich opnieuw nu vrijwillig liet bedwelmen met de wijn, wetende wat daarvan het gevolg zou zijn. Bovendien wist Lot van de engelen, wat zijn dochters niet wisten, dat niet de hele wereld verwoest was, maar alleen een beperkt aantal steden. Verder merkt Rasji op dat er een verschil was tussen de beide dochters: de oudste was zo onbeschaamd, dat zij haar zoon een naam gaf die een aanwijzing was voor zijn twijfelachtige afkomst: de naam Moav is afgeleid van het woord Mé-av – van vader. De jongste noemde haar zoon iets bescheidener ‘Ben-Ammi – zoon van mijn volk’. Zij werd later beloond toen G-d het Joodse volk opdracht gaf geen oorlog te voeren tegen Ammon.
20:1-18. Sara wordt ontvoerd door Awimelech

Rasji: Toen Awraham zag dat de streek verwoest was en er geen reizigers meer langs zouden komen aan wie hij zijn gastvrijheid kon betonen, besloot hij naar een andere kant van het land te verhuizen. Een andere verklaring is dat hij zich van Lot wilde distantiëren, die intussen een slechte naam had gekregen op grond van zijn intimiteiten met zijn dochters.

Sforno verklaart dat het land van de Filistijnen dicht bevolkt was en daarom een vruchtbare bodem zou zijn voor Awrahams pogingen om de mensen dichter bij G-d te brengen.
Radak zegt dat Awraham in het land van de Filistijnen ging wonen, om vast te stellen dat dit stuk land ook in de toekomst een historisch deel van het land Israel zou zijn.

Hoewel Awraham reeds eerder, in Egypte had kennis gemaakt met een ontvoering van Sara, verwachtte hij daarvan geen herhaling bij Awimelech, omdat die, gemeten naar de normen van die tijd, een rechtvaardige koning was en Filistia een staat was dat gehoorzaamde aan wetten. 

Awimelech was ervan overtuigd dat hij niets verkeerds gedaan had. Hij had Awraham vol eer ontvangen (in tegenstelling tot het gebrek aan gastvrijheid van Sodom) en hij had Sara meegenomen om een princes van haar te maken. In zijn ogen een promotie. Echter, goede bedoelingen wassen een slechte daad niet schoon. Waar het om gaat is of de handeling overeenkomt met wat G-d wil. Wanneer het verkeerd is in Zijn ogen, doen goede bedoelingen er niet toe en ook een ongetrouwde vrouw (Awimelech dacht dat Sara de zuster was van Awraham, zoals die hem dat verteld had) heeft het recht om niet tegen haar wil te worden ont​voerd, zelfs niet door een koning.
21:1-8. De geboorte van Jitschak (Isaac)
De profetie aanAwraham en Sara komt uit door de geboorte van Jitschak. Daarmee kon de toekomst worden gebouwd op de manier waarvoor G-d de wereld geschapen had. Verder was het feit dat Sara, die haar hele leven onvruchtbaar was geweest, een kind kreeg toen zij negentig jaar oud was, een duidelijk wonder, dat alleen mogelijk was door het ingrijpen van G-d. Als Hij Sara op jeugdige leeftijd een kind had laten krijgen, was dit lang niet zo’n duidelijk wonder geweest.
Rasji verklaart waarom deze afdeling op de voorafgaande volgt: wie bidt voor het welzijn van anderen, wordt zelf beloond. Want in vers 20:17-18 wordt gezegd dat „Awraham bad voor Awimelech en voor zijn vrouw en voor zijn dienstmaagden, want Hasjem had iedere baarmoeder in het huis van Awimelech gesloten.” Awraham had voor hen gebeden en dus ging ook de baarmoeder van Sara open.
Volgens de traditie werd Sara zwanger op de eerste dag van Rosj Hasjana. Daarom wordt deze afdeling op die dag gelezen, opdat het de mensen inspireert een voorbeeld te nemen aan Sara’s rechtvaardigheid.
21:9-14. Jismael wordt weggestuurd

In de negende van de tien beproevingen van Awraham, gebiedt G-d Awraham dat hij Jismaël wegstuurt, omdat hij een gevaar vormde voor de geestelijke gezondheid van Jitschak, en misschien zelfs wel voor diens leven. Om de betekenis van de ongeciviliseerde aard van Jismaël te onderstrepen, beschrijft Tora hem als de ‘zoon van Hagar, de Egyptische’. Ondanks haar vele jaren in het huis van Awraham was Hagar een Egyptische prinses gebleven, en Jismaël werd meer door haar invloed aangetrokken dan door die van Awraham. Het stond Awraham duidelijk tegen om Jismaël weg te sturen, maar hij was sterk genoeg om te doen wat hem door Hasjem was opgedagen. Zijn verantwoordelijkheid voor de toekomst van Israël woog zwaarder dan zijn persoonlijke gevoelens.
21:15-21. Jismael wordt gered

Het gedrag van Hagar, om haar stervende kind aan zijn lot over te laten, was schandelijk, een duidelijk kenmerk van haar afkomst. Daarom hoorde G-d alleen het gehuil van het kind, niet van haar. 
Rasji vermeldt een Midrasj (Rosj Hasjana 16b), waarin verteld wordt dat de engelen bij G-d pleitten om Jismaël niet te redden, omdat zijn nakomelingen in de toekomst de Joden zouden vermoorden. Maar G-d antwoordde hen dat hij Jismaël zou beoordelen naar wat hij nu was en hij was, zo beaamden de engelen, een braaf mens (Jismaël deed tesjoewa) en dus moest hij gered worden.

21:22-34. Awimelech sluit een verbond met Awraham.

Sforno: Niet wegens Awrahams rijkdom, maar omdat hij zag dat G-d met Awraham was, in alles wat hij deed.

22:1-24. Akedat Jitschak – de binding van Jitschak op het altaar, de tiende beproeving
Dit hoofdstuk benadrukt de Joodse vastbeslotenheid om G-d te dienen, ongeacht de moeilijkheid van de omstandigheden. Dit is, zegt Abarbanel, de reden dat Israël bestaat.
Deze test was extra moeilijk voor Awraham, omdat hij geen enkele reden zag waarom Jitschak zou moeten sterven. De enige reden die hij kon bedenken, was dat G-d dit zo beslist had. Daar Awraham zijn hele leven gepredikt had dat het iets afschuwelijks was om kinderen te offeren, was dit bovendien strijdig met deze gedachte. Maar Awraham begreep dat ook dit een test was, die hij moest doorstaan.
Volgens de geaccepteerde Bijbelse chronologie was Jitschak 37 jaar oud bij de Akeda. Dit wordt als volgt afgeleid: Sara was 90 bij zijn geboorte en 127 jaar toen zij stierf (23:1). Daar zij stierf toen zij hoorde dat haar zoon was meegenomen om te worden geslacht, was Jitschak toen 37 jaar.
Pesikta Rabbati leert dat de Akeda plaatsvond op Rosj Hasjana. Daarom wordt dit hoofdstuk op de tweede dag van Rosj Hasjana gelezen en de gebeden van die dag staan vol met referenties aan deze gebeurtenis.

In ruil voor Awrahams bovenmenselijke toewijding aan G-d, werd hem de belofte gegeven dat het Joodse volk zou overleven en overwinnen, een belofte die tot op de dag van vandaag standhoudt.

De tien beproevingen van Awraham

Zoals er in Pirkei Awot 5:4 staat: „Met tien beproevingen werd onze aartsvader Awraham op de proef gesteld en hij doorstond ze alle om bekend te maken hoe groot zijn liefde voor G-d was.” 

Er zijn verschillende versies van deze tien beproevingen. Hier volgt de lijst van tien volgens Rasji:

1.
Awraham was dertien jaar ondergedoken voor Koning Nimrod, die hem wilde doden.

2.
Nimrod gooit Awraham in een brandend fornuis.

3.
Awraham krijgt opdracht om zijn familie en zijn land te verlaten.

4.
Bijna onmiddellijk nadat hij het land Kena’an bereikt, moet hij uitwijken naar Egypte, wegens een hongers​nood.

5.
Sara wordt ontvoerd door de soldaten van Par’o (Farao).

6.
De koningen nemen Lot gevangen en Awraham wordt gedwongen tegen hen ten oorlog te trekken om Lot te bevrijden.

7.
G-d voorspelt Awraham dat zijn nakomelingen onder vier koninkrijken zullen lijden.
8.
Op hoge leeftijd wordt hem opgedragen zichzelf en zijn zoon te besnijden.

9.
Hem wordt bevolen Hagar en Jismaël weg te sturen, de woestijn in.

10.
Hem wordt opgedragen zijn zoon Jitschak te offeren.

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

Deel II: De Mitswot Lo-Ta’asei [de verboden]  nrs. 51-55
Overgenomen uit Sefer haMitswot hakatsar van de Chafeets Chaïm. [Wat tussen rechte haken staat, is door de samensteller toegevoegd.]
-------------------------------------------------------------------------------------------------------
51. Het is verboden om welke weduwe of wees dan ook te kwellen
zoals er geschreven staat (Sjemot 22:21): „Je zult geen enkele weduwe of wees kwellen.” Zelfs al zijn zij rijk, zelfs de weduwe van een koning of diens weeskinderen moet met respecteren. Men mag hen geen verdriet bezorgen of hen angstig maken met boze woorden. Men moet hun eigendommen beter beschermen dan zijn eigen bezittingen. Wie hen krenkt of hun hart pijn veroorzaakt, en zoveel te meer wie hen slaat of vervloekt, die overtreedt dit verbod. Zijn straf wordt expliciet in Tora (Sjemot 22:23) vermeld: „Dan zal Mijn woede ont​branden en Ik zal jullie doden door het zwaard en jullie vrouwen zullen weduwen worden en jullie kinderen wezen.”

Een kind wordt een wees genoemd, ongeacht of hij zijn vader of moeder mist, totdat hij voldoende is opgegroeid om in zijn eigen behoeften te voorzien, zoals andere volwassenen. Het is toegestaan hen te dwingen Tora of een beroep te leren, om hen zo op het rehte pad te begeleiden. Niettemin moet men zich om hen bekommeren en hen met geduld en liefde en medeleven behandelen.

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

52. Het is verboden om van iemand die geld geleend heeft, de lening terug te vragen, als men weet dat hij dat niet kan betalen

zoals er geschreven staat (Sjemot 22:24): „Je zult geen schuldeiser voor hem zijn.” Het is de schuldeiser verbo​den  om voor de lener langs te lopen, wanneer hij weet dat de ander niet de middelen heeft om hem terug te betalen, zodat hij hem beschaamd maakt. Maar zoals het de schuldeiser veboden is om het geld op te eisen, zo is het de schuldenaar verboden om de terugbetaling onnodig uit te stellen en te zeggen tegen de schuld​eiser: „Kom een andere keer maar terug,” wanneer hij het geld wel heeft. Dit verbod volgt uit Misjlei 3:28: „Zeg niet tegen je naast: ‘Ga heen en kom terug, morgen zal ik het je geven,’ wanneer je het wel hebt.” Het is de lener eveneens verboden het geld nodeloos te verspillen aan nutteloze dingen, zodat hij niet in staat is het geld terug te betalen. Hij wordt dan een slecht mens genoemd, zoals er geschreven staat (Tehilliem37:21): „Een slecht mens is iemand die geld leent maar niet terugbetaalt.”

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

53. Het is verboden om zich bezig te houden met een lening tegen rente

zoals er geschreven staat (Sjemot 22:24): „Je zult hem geen rente opleggen,” hetgeen betekent dat je ook geen borg zult zijn voor een lening op rente, noch daarbij als getuige zult optreden. De uitlener is ook inbegrepen in dit verbod, apart van het verbod om geld op rente uit te lenen aan een Jood [§ 54]. Ieder die bemiddelt tus​sen hen [ieder die de parijen bij elkaar brengt of de lening helpt arrangeren] overtreedt het verbod: „Noch zul je een struikelblok zijn voor de blinde” (Wajjikra 19:14, § 76).
Het geldt overal en altijd, zowel voor mannen als voor vrouwen.

54. Het is verboden om iets aan een Jood uit te lenen tegen intrest, of het geld is of iets om te eten of iets anders
zoals er geschreven staat (Wajjikra 25:37): Je zult hem je geld niet op rente geven, en je zult hem je voedsel niet geven tegen overwinst.” De woorden nesjech (rente) en marbiet (overwinst) zijn één ding, maar de Tora verdeelde het in twee verschillende woorden, opdat de uitlener twee verboden zou overtreden. De uitlener ovetreedt ook verbod 53: „Je zult hem geen rente opleggen,” (Sjemot 22:24) en ook het verbod: „Je zult geen rente of overwinst van hem nemen” (Wajjikra 25:36).

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

55. Het is verboden te lenen tegen intrest van een Jood,

zoals er geschreven staat (Dewariem 23:20): „Je zult geen rente geven aan je broeder,” hetgeen een waarschuw​ing is voor degene die het geld inleent. Hij zou ook verbod 76 overtreden: „Noch zul je een stuikelblok leggen voor een blinde” (Wajjikra19:14).

Het geldt overal en altijd, zowel voor mannen als voor vrouwen.
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Eroevien 40 
Door Rabbi Mendel Weinbach, decaan Ohr Somayach
De verborgen feestdag

Rosj Hasjana is de Rosj Chodesj vann de maand Tisjri, en toch maken wij geen speciale melding van Rosj Chodesj in de Sjemonee Esree, zoals wij dat doen op alle andere dagen van Rosj Chodesj door het jaar heen. De reden hiervoor is dat de Tora zowel Rosj Hasjana (Wajjikra 23:24) als Rosj Chodesj (Bamidbar 10:10) een dag van G-ddelijke herinnering noemt, en daarom is het eenmaal noemen van Jom hazikaron voldoende.
Er is een meningsverschil betreffende de vraag of in de moessaf-dienst de moesaf-offers in het Beit HaMikdasj van zowel Rosj Chodesj als van Rosj Hasjana genoemd moeten worden.
De Beit Joseef (Sjoelchan Aroech O.Ch. 591:2 zegt dat het de gewoonte is van de Sefardische Joden om geen melding te maken van de moesaf-offers. De reden daarvoor is dat de expliciete vemelding van deze offers alleen op Sjabbat en Rosj Chodesj gebeurt, en die komen zo regelmatig voor, dat wij vertrouwd zijn met de tekst van de offers, zodat we daar die van in de war raken. En daar de Rosj Hasjana offers maar eenmaal per jaar voorkomen, zou men makkelijk door de tekst in de war raken. En nu men al geen moesaf-offers van Rosj Hasjana noemt, laat men die van Rosj Chodesj eveneens weg, om niet de indruk te wekken dat Rosj Chodesj belangrijker is dan Rosj Hasjana.

Asjkenazische Joden volgen echter de Rama die zegt dat het in Europa wel de gewoonte is om deze moesaf offers te noemen. Echter, de moesaf offers van Rosj Chodesj worden niet genoemd, in navolging van Tosafot, maar er wordt alleen gezegd dat zij gebracht werden: „מִלְּבַד עֹלַת הַחֹדֶשׁ וּמִנְחָתָהּ וְעֹלַת הַתָּמִיד....” (behalve het brandoffer voor de nieuwe maand en zijn meeloffer en het dagelijks brandoffer, enz.).

De reden om Rosj Chodesj niet te noemen, is dat men wil voorkomen dat de mensen zullen veronderstellen dat alleen de tweede dag van Rosj Hasjana de echte feestdag is, zoals ook alleen de tweede dag Rosj Chodesj de enige echte Rosj Chodesj is gedurende de rest van het jaar, wanneer dat de eerste dag van de nieuwe maand is (en de eerste dag Rosj Chodesj de laatste dag van de vorige maand is). 

Een andere reden om Rosj Chodesj te „verbergen” op Rosj Hasjana is de uitspraak in Tehilliem (81:4: „Blaast op de Sjofar bij de nieuwe maan, als hij verborgen is op onze feestdag.” De enige feestdag die op Rosj Chodesj valt is Rosj Hasjana. Dit is een hint dat we op die dag de Rosj Chodesj tijdens onze tefilla verbergen moeten.






























� Rabbi Chaïm ben Mosjé Attar, geboren: 1696 te Sale, West Marokko, overleden in 1743 te Jeruzalem.
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