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H

asjem vertelt Mosjé dat hij het Joodse Volk moet informeren dat Hij hen uit Egypte zal halen, maar het Joodse volk luistert niet.  Hasjem geeft  Mosjé opdracht naar Par’o te gaan en hem te vragen het Joodse Volk vrij te laten.  Hoewel Aharon aan Par’o een teken laat zien door een staf in een slang te veranderen, blijft Par’o het verzoek weigeren.  Hasjem straft de Egyptenaren en zendt plagen van bloed en kikkers, maar de magiërs copiëren die wonderen op kleinere schaal, hetgeen de obstinaatheid van Par’o sterkt en opnieuw weigert hij het Joodse Volk te laten gaan.  Na de luizenplaag geven de magiërs van Par’o toe dat alleen G-d zulke wonderen kan verrichten. Uitsluitend de Egyptenaren, en niet de Joden in Gosjen leiden onder de plagen.  De plagen duren voort, met wilde dieren, de pest, huidontsteking en zware hagelstenen met vuur uit de hemel.  Echter ondanks Mosjé’s aanbod een eind te maken aan de plagen, als Par’o het Joodse Volk vrij laat, blijft Par’o volharden in zijn weigering.
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Inzicht in Parasjat Wa’era

door Jacob Solomon

(G-d zei tegen Mosjé) „Ik zal het hart van Par’o verharden en Mijn tekens vermeerderen in het Land Egypte. En Par’o zal niet naar je luisteren maar ik zal Mijn hand op Egypte laten neerkomen en Ik zal … Mijn volk, de Israëlieten, uitvoeren uit Egypte met grote rechtsspraken” (Bereisjiet 7:3-4)

De tekens en de wonderen, zo wordt ons in de Hagada van Pesach uitgelegd, zijn de Tien Plagen die de Almachtige Egypte bezorgde door Mosjé en Aharon – de meeste daarvan worden in deze parasja verteld. De Hagada citeert Rabbi Jehoeda, die de beginletters van de plagen bijelkaar voegt en daarvan maakt: DeTsaCh – ‘ADaSj – BeAChaB. Waaruit bestaat de wijsheid van Rabbi Jehoeda om een dergelijk geheugensteuntje te maken van de plagen? Kan iedereen dat niet doen?* En bovendien, waarom zijn de plagen in drie groepen bij elkaar gebracht, met de laatste plaag toegevoegd aan het laatste „woord”?

De welbekende uitleg van de Maharal van Praag wijst erop dat het indelen van de plagen in drie groepen aantoont hoe  de Almachtige Zijn Kracht aan Par’o toonde in drie verschillende domeinen. Het bloed, de kikkers en de luizen (die uit het stof kwamen) kwamen van onder de grond.  De wilde dieren, de pest en de builen waren op grondniveau. De hagel, de spinkhanen en de duisternis waren boven de grond (zo ook de Doodsengel die de eerstgeborenen doodde).

Par’o werd ter dege gewaarschuwd in iedere groep – twee waarschuwingen zijn volgens de halacha voldoende om iemand te veroordelen, wanneer hij daarna toch moedwillig de overtreding begaat. In de eerste groep konden de Egyptenaren zichzelf beschermen door de Nijl te mijden en zich te barricaderen tegen de kikvorsen, maar aan de luizen was geen ontkomen.

In de tweede groep konden zij zich beschermen tegen de wilde dieren en de pest trof alleen hun vee, maar de huidontsteking teisterde en folterde hen allen. 

In de derde groep werd hen verteld dat zij zich moesten beschermen tegen de hagelstenen en de sprinkhanen vernielden alleen hun oogst, maar de duisternis konden zij niet ontwijken, evenmin als de Dood van de Eerstgeborenen.  Dit was, volgens de Maharal, de wijsheid van het samenvoegen van de plagen in drie groepen.

Gegeven deze verklaring van Maharal, waarom verdeelde G-d Zijn demonstratie aan Par’o van absolute macht in deze drie specifieke domeinen?  En wat was de betekenis om dit te doen in deze volgorde van onder de grond tot boven de grond, in plaats van andersom? Op verschillende plaatsen associeert Tenach het uiteindelijke oordeel met „beneden”.

Eén suggestie kan gevonden worden door te kijken naar het nummer tien – van de Tien Plagen. De Talmoed (Avot 5:1) zegt dat de wereld is geschapen met tien woorden. Bijvoorbeeld, G-d zei: „Laat er licht zijn.” „Laat de aarde planten voortbrengen,” enz. Hij had het ook allemaal met één enkel woord kunnen scheppen. Dit is bedoeld om ons te leren dat ieder aspect van de Schepping apart geschapen werd, en dagelijks vernieuwd wordt. Zoals Rabbijn Chaim Wilschanski uitlegt (For te Shabbat Table, p. 81) is de wereld niet één grote schepping die voor zichzelf zorgt. In onze dagelijkse ochtendgebeden bevestigen wij dit aan het eind van de eerste beracha voor Sjema’: „(Hij) die in Zijn goedheid steeds weer, iedere dag het werk van de Schepping ver​nieuwt.”*
Dus de tien plagen mogen misschien gezien worden als tegenwicht voor de tien woorden van de Schepping. De weigering van Par’o om de Joden te laten gaan was een daad die aantoonde dat hij G-ds absolute macht niet erkende – een macht waarvan hij dacht dat hij die kon ontwijken. Dus de eerste drie plagen kwamen van onder de grond. Dit is een gebied die de mensen normaliter niet zien en waar zij zich ook niet mee bezighouden. Daarom begon de serie met deze drie plagen – met een boodschap op laag niveau. Zij bevestigden G-ds controle over dit deel van de Schepping, hetgeen de minste indruk op Par’o maakte.

De volgende drie echter, symboliseerden iets dat moeilijker was te ontkennen – feiten op de grond. Echter deze vertoning van G-ds heerschappij op grond-niveau maakte ook geen blijvende indruk op Par’o. Hij redeneerde dat misschien G-d alleen in deze wereld manifest is, maar dat er krachten in het universum zijn die de Egyptenaren van Hem konden redden.

Daarom gaven de laatste drie plagen de sterkste les – dat G-d in zijn absolute macht over heel het uni​versum in de Hemel hierboven en op de Aarde be​neden regeert, er is niets anders (Dewariem 4:39). Maar Par’o verkoos opnieuw G-d te tarten, zelfs nadat hem in opeenvolgende en opklimmende stadia de aard van G-ds complete meesterschap over heel het universum getoond was – tot de Dood van de Eerstgeborenen. Hiermee verwierp Par’o niet alleen de absloute macht van de Almachtige die de wereld schiep met tien uitspraken. Hij weigerde ook de af​braak van de regels van de schepping te zien – in tien stadia – zoals G-d hem die getoond had.

Dit principe werd verder ontwikkeld door Rabbijn Dr. Marcus Lehman (in de Lehmann Hagada voor Pesach). Wanneer hij de Tien Plagen beschrijft, ontwikkelt hij het idee dat de wereld geschapen werd met tien uitspraken en met de Tien plagen vernietigd werd in tien uitspraken. Diezelfde wereld is voor zijn hele bestaan afhankelijk van de vervul​ling van tien uitspraken – de Tien Geboden, welke de essentie bevatten van G-ds wet aan de mensheid. Hij citeert Jeremiajoe, (33:25) en vertaalt dat aldus: „Als dit, Mijn G-ddelijk verbond, niet dag en nacht bleef bestaan, zou Ik niet de wetten van hemel en aarde geschapen hebben.” Hij interpreteert de betekenis van dit vers als volgt:

„Wanneer de G-ddelijke wetten van moraal met voeten getreden worden, dan zullen hemel en aarde, lucht en water in opstand komen; het hele univers zal rebelleren tegen dergelijke verkrachting van het recht, ten einde G-d uit te roepen als Heer en Meester van de natuur en van de mensheid.” (p. 148)

De les die wij hieruit kunnen leren  is dat wanneer de Mensheid de basis wetten voor menselijkheid negeert en met voeten treedt, dat deel van de Mens niet verder zal kunnen floreren. In iedere generatie, zo herinnert de Pesach Hagada ons eraan, stonden er volken op die de Joden trachtten te vernietigen, maar de Heilige, Gezegend is Hij, heeft ons steeds uit hun handen gered. Zonder uitzondering zijn alle regimes die ons vervolgd hebben, van de Egypte​naren, de Assyriërs, de Fillistijnen, de Babylonieërs, de Perzen, tot de Nazi-Duitsers en de Russische Com​munisten, uiteengevallen en verdwenen, terwijl de waarden van Tora, zoals die door de Joden wor​den nageleefd en in stand gehouden, voortgaan met voorspoedig te bloeien.

En Ik verscheen aan Awraham, aan Jitschak en aan Ja’akov als G-d Almachtig. (Ber. 6:3)

Aan het eind van de vorige parasja klaagde Mosjé over het lot van de Israëlieten en dat G-d het niet van hun lijden verlost heeft. Rasji voegt in zijn commentaar op bovengenoemd vers de woorden el avot – aan de (aarts-) vaderen – toe. Wat vertelt Rasji ons daarmee?  Wisten wij niet dat Awraham, Jitschak en Ja’akov de aartsvaderen waren? 

Maar Hasjem verwijt Mosjé hier, dat hij niet gelijk is als de aartsvaderen. Aan hen heeft hij het Land Israël belooft, maar Awraham moest het stukje grond om zijn vrouw Sara te begraven, voor veel geld kopen van de Chitieten. De Fillistijnse herders betwistten Jitschak de waterbronnen op zijn eigen grond en ook Ja’akov moest de grond kopen waarop hij zijn tent kon opslaan. Maar toch klaagden zij niet. Ook zij waren bezorgd voor het lot van hun mensen en hun nakomelingen. Wat dat betreft stond Mosjé niet alleen. Ook zij waren als „vaders” voor hun volk, maar klaagden niet en kwamen niet met verwijten. Daarom moest Mosjé ook niet klagen.

(Gebaseerd op gedachten van Rav Mosjé Feinstein zts”l)









* In Sjemot Rabba V-6 wordt vermeld dat deze afkorting van de Tien Plagen gegrift stond in de staf van Mosjé (Zwi).


* Zie siddoer Dasberg blz. 38. [Toen ik in mijn siddoer pakte om op te zoeken waar deze woorden staan, daar ik de Engelse woorden, waaruit ik dit vertaald heb, niet zo snel herinnerde, viel de siddoer precies open op de goede bladzijde (blz. 44 in mijn siddoer) en „viel” mijn oog „onwillekeurig”  precies, als gestuurd, op die woorden (Zwi)].
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