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16 Tevet 5763
Overzicht Wajjechi
N

a 17 jaar in Egypte voelt Ja’akov zijn einde naderen en roept hij Joseef bij zich. Hij laat Joseef zweren dat hij hem zal begraven in de grot Machpela in Hebron, de begraafplaats van Adam en Eva, Awra​ham en Sara, Jitschak en Rivka en waar ook Lea begraven ligt. Ja’akov wordt ziek. Joseef brengt hem zijn twee zoons Efraïm en Menasjé. Ja’akov verheft hen tot de status van zijn eigen zonen, waarmee  hij Joseef dus een dubbele portie geeft in zijn nalatenschap, en waarmee de status van eerstgeborene van Reoeween wordt afgenomen.  Daar Ja’akov bijna blind is van ouderdom  brengt Joseef zijn zonen tot vlak voor hun grootvader. Ja’akov omhelst en kust hen. Hij had nooit gedacht zijn zoon Joseef ooit nog terug te zien, laat staan diens kinderen. Ja’akov begint hen te zegenen, waarbij hij voorrang geeft aan Efraïm, die de jongste van de twee is, maar Joseef onderbreekt hem, en duidt aan dat Menasjé de oudste is. Ja’akov echter deelt hem mee dat hij dat wel weet, maar dat hij met opzet Efraïm met zijn sterke rechterhand wil zegenen, omdat Jehosjoea van hem zal afstammen en Jehoesjoea zal zowel de veroveraar van het Land Israël zijn als de leraar die het Joodse volk Tora zal onderwijzen. Ja’akov laat ook de rest van zijn zonen komen om ook hen  te zegenen. Ja’akovs zegen weerspiegelt het unieke karakter  en de capaciteiten van iedere stam, welke hen zal leiden in ieders unieke missie in de dienst van Hasjem.  Ja’akov verlaat deze wereld op de leeftijd van 147 jaar. Een geweldige begrafenisstoet begeleidt hem wanneer zijn baar optrekt van Egypte naar zijn laatste rustplaats in de grot van Machpela in Hebron.  Na Ja’akovs overlijden zijn de broers bezorgd dat Joseef nu wraak op hen zal nemen. Joseef stelt hen echter gerust en verzekert hen, dat hij hen en hun families zal blijven onderhouden.  Joseef brengt ook zijn laatste levensjaren door in Egypte, en ziet ook de achter-kleinzonen van Efraïm. Voordat hij sterft voorspelt Joseef aan zijn broers dat Hasjem hen zal verlossen uit Egypte. Hij laat hen zweren dat zij zijn botten tegen die tijd met zich mee zullen nemen, Egypte uit. Joseef sterf op de leeftijd van 110 jaar en wordt gebalsemd. Hiermee eindigt Sefer Bereisjiet, het eerste boek [Genesis] van de vijf Boeken van Tora.
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Inzicht in de parasja Wajjechi

„Ja’akov leefde” (Bereisjiet 47:28)

De parasja  die vertelt over de dood van Ja’akov heet „Ja’akov leefde”. Zo heet ook de parasja waarin verteld wordt over de dood van Sara, Chajjei Sara, „het leven van Sara”. De rechtvaardigen leven voort na de dood, vertellen de geleerden ons (Berachot 18b), wegens het voorbeeld dat zij gegeven hebben en de geestelijke erfenis die zij hebben nagelaten aan het nageslacht. Dus „onze aartsvader Ja’akov is niet gestorven,”, zoals Rasji schrijft in zijn commentaar op 49:33.

Deze laatste parasja van het boek Bereisjiet laat het zachte licht van de schemering over het einde van Ja’akovs leven schijnen. Zijn bestaan werd heen en weer geschud door furieuze stormen en werd vaak tot op zijn grondvesten geschokt. Nu ligt de oude patriarch op zijn doodsbed en geeft zijn laatste ze​gen aan zijn kinderen. Hij heeft vrede gesloten met G-d; hij is niet meer bang voor de dood. „Ik wil slapen bij mijn vaderen,” zegt hij. Wij horen zijn laatste woorden in gebed: Liesjoe’atecha kawieti, Hasjem – Op Uw hulp hoop ik, Eeuwige. (49:18) Want hij weet dat hij nimmer zijn doel zal kunnen bereiken zonder G-ds hulp. Hoeveel strijd – met Esav, met Lavan, om Dina, om Joseef – hoeveel lijden
en zorg brachten ieder van die tragedies hem! Maar toch, hij sterft onder het geven van zegenin​gen. Hoewel hij was begonnen als een Iesj tam, josjeev ohaliem – een braaf, rustig mens, wonend in tenten – had hij zich nimmer afgewend van de din​gen van deze wereld. Ja’akov bezat een heel spe​ciale karaktereigenschap: in ieder van de beproe​vingen die hem overkwamen kon hij het goede zien die zij hem voor de toekomst zouden brengen. Dus hij vergiste zich en struikelde maar hij richtte zich altijd weer op en verhief zich weer tot op zijn niveau van morele perfectie. Want de grootheid van zijn geest was gesmeed op het aambeeld van lijden. In het land Egypte, zo vertelt de Zohar, bracht Ja’akov de beste jaren van zijn leven door. Daar leefde hij in rust, vrij van zorgen, in harmonie met zijn familie en met de eer van de Egyptenaren, die zij hem be​we​zen vanwege het prestige van zijn zoon Joseef. Daar ook beleefde hij het genoegen om te zien hoe zijn familie „vruchtbaar was en zich zeer vermeer​derde” (Bereisjiet 47:27). De Zohar verklaart dat dit directe verband met het „werkelijke leven”, dat Ja’akov ten slotte het voorrecht had te mogen erva​ren in Egypte, de reden is waarom de twee parasjiot van Wajjigasj  en Wajjechi met elkaar verbonden zijn zonder onderbrekening.
 

Rasji geeft twee andere redenen voor deze continuïteit: „Omdat, zodra Ja’akov, onze aarts​vader, gestorven was, de ogen en het hart van Israël als het ware gesloten werden (gesloten, zoals de parasja) door het verdriet van de slavernij die men hen begon op te leggen [zij zagen en voelden niets meer behalve hun verdriet]. Een andere verklaring is, dat hij de toekomst wilde openbaren aan zijn zonen, maar die toekomst werd voor hem gesloten [verborgen]
.”

Rav Samson Raphael Hirsch geeft echter een totaal andere benadering. Men zou kunnen denken dat de zeventien jaar van vreedzaam leven in Egypte beschouwd zouden moeten worden als de hoofdfase in Ja’akovs bestaan en dat zij als zodanig verteld zouden moeten worden in een apart hoofdstuk, duidelijk onderscheiden van de rest. In tegendeel echter, Tora laat het direct op de hielen volgen van de jaren die gevuld waren van leiden en kwellingen – zonder het speciaal naar voren te brengen. Het was namelijk precies in die voorafgaande jaren dat Ja’akov Israël werd en zijn familie voorbereidde op de toekomstige messiaanse roeping. Vanuit een nationaal gezichtspunt bekeken waren de jaren van tegenspoed van de grootste betekenis, terwijl de jaren van geluk en rust alleen maar een hoogtepunt in Ja’akovs bestaan vormden gezien vanuit het perspectief van de individu. Daarom worden zij eenvoudigweg gepresenteerd als een natuurlijk gevolg van het leven dat eraan vooraf ging.

Wanneer wij nog eens kijken naar de eerste verkla​ring van Rasji, waarin hij zegt dat de reden dat de parasja „gesloten is”, is dat de ogen en het hart van Israël gesloten werden door de slavernij die hen door Epypte werd opgelegd, dan zouden wij ons kunnen afvragen: hoe geeft het gebrek aan een blan​co ruimte tussen de twee afdelingen die zorg en ver​driet van Israël weer? In antwoord hierop legt Or Gedaljahoe uit dat de algemene reden waarom er zich een open ruimte tussen twee verschillende afde​lin​gen van Tora bevindt, is om ons te leren dat men niet moet proberen de hele Tora zonder onderbre​kin​gen te leren, maar dat men moet stoppen tussen de afdelingen om datgene wat men gelezen heeft te absorberen, en na te denken over wat het ons leert. In de woorden van chazal heet dit: „rèwach lehitboneen bein injan leïnjan,” hetgeen men vrij kan vertalen met „een open ruimte tussen het ene on​derwerp en het volgende om gelegenheid te geven om na te denken.” 

Het tragische resultaat van de galoet [ballingschap] is dat ten gevolge van de problemen, zorgen en vervolgin​gen wij de tegenwoordigheid van geest mis​sen die ons in staat stellen om rustig na te denken over ons doel in het leven en de betekenis van de gebeurtenissen om ons heen. Wij hebben geen „rèwach lehitboneen”. In parasjat Wajjechi begint de galloet, en ten einde dat duidelijk te doen uitko​men, mist het eerste vers de „rèwach lehitbo​neen.”

Met dit in gedachte kunnen wij suggereren dat de twee verklaringen van Rasji met elkaar verbonden zijn. Zij zijn twee kanten van dezelfde munt.

Chazal vertelt ons dat op Rosj Hasjana wij van de harde slavenarbeid bevrijd werden, maar dat het nog 6½ maand duurde, tot 15 Nissan, voordat wij Egypte verlieten. Waarom duurde het nog zolang voordat wij volledig bevrijd werden? Het antwoord is dat verlossing niet slechts het bereiken van een staat van vrijheid is. Om ons het belang van de toestand te doen begrijpen gaf Hasjem ons 6½ maand om na te denken over wat er te gebeuren stond, 6½ maand rèwach lehitboneen.

Laten wij nu eens kijken naar Rasji’s tweede verkla​ring. Wij hebben gezien dat rèwach lehitboneen een vereiste is voor een verlossing. Daarom, omdat de ogen en de harten van Ja’akovs kinderen gesloten waren vanaf het begin van de galoet, misten zij de rèwach lehitboneen die nodig was om de geoela – de verlossing – te waarderen. Ja’akovs kinderen kon​den daarom ook het belang van uiteindelijke ver​los​sing door de Masjiach niet waarderen. En daarom werd Ja’akov tegen gehouden om over die toekom​stige, uiteindelijke verlossing te praten. De twee verklaringen van Rasji zijn nauw met elkaar verbon​den. In de galoet hebben wij het te druk met de dagelijkse beslommeringen en worden wij te veel geabsorbeerd door de levenswijze van de volken om ons heen. Dan kunnen wij de komst van de Masji​ach niet waarderen en daarom wordt ons niet van te voren onthuld wanneer Masjiach zal komen.

Laat ons een bewijs brengen van de relatie die er bestaat tussen deze twee ideeën uit Megillat Esther. Wanneer Mordechai Esther tracht te overreden om te helpen bij de redding van het Joodse volk, waarschuwt hij haar dat wanneer zij niet helpt, het Joodse volk zonder haar gered zal worden, maar dat dan alleen zij zal lijden, en rèwach wehatsala – verlossing en redding – zal dan van elders voor de Joden komen (Megillat Esther  4:14). Eerst is rèwach lehitboneen nodig, pas daarna komt de redding. Daarom noemde Mordechai eerst rèwach en daarna „redding”. Zo werkt de verlossing. Dit is dezelfde gedachte achter beide Rasji’s verklaringen.
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Wordt het tafelkleed ook een basis l’davar haässoer?

Twee regels zijn van toepassing op deze vraag.

Regel 1: De gemara in Sjabbat 47a zegt dat omdat een vlam moektse is, de pit, de olie en de lamp allemaal een basis l’davar haässoer worden.
 Met andere woorden, alles dat zich onder een moektse voorwerp bevindt, wordt ook moektse, niet alleen dat wat zich direct onder het moektse bevindt.

Regel 2: Wanneer het voorwerp onder het moektse zich daar niet bevindt ten behoeve van het moektse, maar voor andere doeleinden, wordt dat geen basis l’davar haässoer.

Toepassing: Een tafel dient voor alles wat daarop staat en zo wordt de tafel dus een basis voor de kandelaars. Zelfs als de kandelaars zelf op een schotel staan, dan wordt de tafel toch een basis.
 Echter het tafelkleed ligt daar niet om de kandelaars te dragen en om er een basis voor te zijn, maar om de tafel te bedekken en te versieren. Zoals een koolraap
 in de grond geen basis l’davar haässoer wordt voor de moektse grond erboven, om diezelfde reden – de koolraap ligt er niet om de grond te steunen –ligt ook het tafelkleed niet op de tafel om de kandelaars te dienen.
 Dus het tafelkleed zou dus helemaal geen moektse hoeven te zijn.

Er zijn echter poskiem die zeggen dat het hele tafelkleed wel degelijk moektse wordt,
 en anderen
 die zeggen dat alleen het gedeelte van het tafelkleed onder de kandelaars moektse wordt. De Misjna Broera 
 zegt, dan wanneer het noodzakelijk is, men zich op de soepele poskiem mag verlaten die het tafelkleed als in het geheel niet moektse beschouwen.
Is een lade waarin zich geld of andere moektse voorwerpen bevinden, moektse?

Daar het doel van de lade is om voorwerpen in op te  bergen, wordt het een basis l’davar haässoer. Een lade wordt niet een basis wanneer er ook andere voorwerpen, die niet moektse zijn, in de lade zijn opgeborgen, en die belangrijker zijn dan de moektse voorwerpen.

Hoe stelt men vast welk voorwerp belangrijker is dan een ander?

In het Sefer Moektse 
 vinden wij twee definities: 

HaRav Moshe Feinstein zts”l: Men waardeert volgens zijn huidige behoeften. Daarom geldt, dat als in een lade zich zowel geld als borden bevinden en men op Sjabbat geen behoefte heeft aan geld, maar men wel de borden nodig heeft, dan worden die als waardevoller be​schouwd.
 Overeenkomstig is de lade te beschouwen als een basis voor de heter en niet voor het moektse.

HaRav Sjlomo Zalman Auerbach zts”l: Hij wordt geciteerd als zou hij gezegd hebben dat het een algemene waardering moet zijn van wat iemand zal weggeven indien hij daartoe wordt gedwongen
 en die keuze zou hebben. Daarom, in het bovengenoemde geval van geld en borden geldt, dat wanneer het geld een substantiële som bedraagt, dan zou iemand de voorkeur geven om de borden weg te doen in plaats van zijn geld weg te geven. Overeenkomstig is het geld dan belangrijker en de lade wordt een basis l’davar haässoer.
Wanneer Reoeween vóór Sjabbat geld gelegd heeft op de tafel van Sjim’on, wordt dan de tafel een basis l’davar haässoer?

Een andere regel is dat een voorwerp alleen maar een basis l’davar haässoer kan worden door de eigenaar van het toegestane voorwerp, of de agent van de eigenaar. Daarom geldt, dat wanneer Reoeween  het geld of enig ander moektse voorwerp op Sjim’ons toegestane voor​wer​pen gelegd heeft zonder Sjim’ons toestemming of medeweten, dan wordt het geen basis en het moektse mag van de heter afgeschoven worden.

De Misjna Broera 
 zegt dat vele poskiem het ermee eens zijn dat wanneer Reoeween een moektse voorwerp legt op Sjim’ons heter, waar Sjim’on voordeel van heeft, dat het dan wèl een basis wordt, ondanks dat Sjim’on er niets vanaf wist.

Bij voorbeeld: Wanneer Reoeween een bord onder een brandende kandelaar zet om brand te voorkomen en de kaars valt van vóór bein hasjamasjot [schemering] tot „nacht”
 in het bord, dan is het duidelijk dat Sjim’on er gelukkig mee is dat Reoeween het daar geplaatst heeft, en dus wordt het bord een basis l’davar haässoer.









�. 	Normaliter zijn twee parasjiot duidelijk van elkaar gescheiden in een Tora-rol door een open ruimte. Tussen de parasjiot Wajjigasj en Wajjechi is dat niet het geval, Wajjechi sluit onmiddellijk aan bij Wajjigasj en wordt daarom „gesloten” genoemd.


�. Vertaling en toelichting van de Pentateuch door Rab. A.S. Onderwijzer


� Zoals in vorige edities van dit blad reeds werd ver�klaard, wordt een toegestaan voorwerp onder een moektse voorwerp moektse, wanneer aan bepaalde voorwaarden voldaan wordt.


�  Tenzij de maatregelen genomen worden die in blad nr. 29 genoemd werden om tegenwicht te geven tegen de kan�delaars. 


�  Siman 311:8


� Sja’ar Hatsioen 309:24 in naam van de Beit Meïer.


� De Sjoelchan Aroech HaRav 309:9 beslist over�een�komstig.


� Levoesjei Serad op de Taz.


� Prie Megadiem.


� Siman 309:18


� Geschreven door Rav Pinchas Bodner.


� Wanneer men andere borden heeft en het geld is een substantiëel bedrag, dat is het geld belangrijker.


� Zie ook de Sjoelcha Sjlomo, siman 310:28/3 en niet zoals er staat in SW.S.K. 20, noot 203.


� Siman 309:27


� Sjoelchan Aroech HaRav. Anders wordt het bord geen basis.
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