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H

asjem vertelt Mosjé dat Hij het hart van Par’o zal verharden zodat door wonderbaarlijke plagen de wereld voor altijd zal weten dat Hij de enige ware G-d is. Par’o is gewaarschuwd voor de plaag van de sprinkhanen en er wordt hem verteld hoe ernstig die zal zijn. Par’o stemt erin toe alleen de mannen te laten gaan, maar Mosjé staat erop dat iedereen moet kunnen gaan. Tijdens de plaag roept Par’o Mosjé en Aharon bij zich opdat zij de sprinkhanen plaag laten ophouden, en hij geeft toe dat hij gezondigd heeft. Hasjem doet de plaag ophouden maar verhardt het hart van Par’o en die weigert opnieuw de Joden te laten gaan. Het land, behalve het Joodse volk, wordt dan in een diepe, voelbare duisternis gehuld. Par’o roept Mosjé bij zich en zegt hem al de Joden uit Egypte mee te nemen, maar hun vee achter te laten. Mosjé vertelt hem dat zij niet alleen hun eigen vee zullen meenemen, maar dat Par’o ook zijn vee moet meegeven. Mosjé vertelt Par’o dat Hasjem nog een plaag over Egypte zal brengen, de dood van de eerstgeborene en dan zullen de Joden Egypte verlaten. Hasjem verhardt opnieuw het hart van Par’o, en Par’o waar​schuwt Mosjé dat wanneer hij hem nog eens ziet, Mosjé gedood zal worden. Hasjem vertelt Mosjé dat de maand Nissan de eerste van de maanden zal zijn. Het Joodse volk wordt opgedragen een schaap te nemen op de 10de van de maand Nissan en daarop te passen tot de 14de. Het schaap moet dan geslacht worden als een Pesach-offer, zijn bloed moet op de deurposten worden aange​bracht, en zijn vlees moet geroosterd worden gegeten. Het bloed aan de deurposten zal een teken zijn dat hun huizen gepasseert zullen worden wanneer Hasjem de eerstgeborenen van Egypte doodt. Het Joodse volk wordt opgedragen deze dag te herinneren als de Uittocht van Egypte door nooit chameets te eten op Pesach. Mosjé geeft de geboden van Hasjem door aan het Joodse Volk, dat ze feilloos uitvoert. Hasjem zendt te laatste plaag, de dood van de eerstgeborene, en Par’o stuurt de Joden weg uit Egypte. Hasjem vertelt Mosjé en Aharon de wetten aangaande het Pesach-offer, pidjon haben (de lossing van de eerstgeborene zoon) en tefillien.

Met toestemming vertaald uit Torah Weekly van Ohr Somayach in Jerusalem, Israel

©1998 Ohr Somayach International - All rights reserved.

Een licht voor de volken

Door Rabbi Zev Leff

En de Israëlieten deden zoals Mosjé gezegd had en vroegen aan de Egyptenaren zilveren en gouden voorwerpen en kleding. En Hasjem liet het volk gunst vinden in de ogen van Egypte zodat zij aan hun vraag voldeden en zo ruimden zij Egypte leeg.(Sjemot 12:35-36).

Vóór de uittocht zorgde Hasjem ervoor dat de de Joden bij de Egyptenaren in de gunst kwamen. De onmiddellijke reden hiervoor was dat de Egypte​naren zonder problemen afstand zouden doen van hun zilveren en gouden voorwerpen ten gunste van Bnei Jisraël, ter vervulling van G-ds belofte aan Awraham, dat zijn nakomelingen de slavernij in grote welvaart zouden verlaten. Maar indien dat de enige bedoeling van Hasjem was, zou het voldoende zijn geweest als de Egyptenaren hun rijkdommen uit angst voor de Israëlieten aan hen hadden afgegeven.

Wij moeten daarom naar een andere verklaring zoeken voor het wonder dat de voormalige Joodse slaven plotseling in de gunst kwamen bij de Egyptenaren (zie Ramban  op Sjemot 11:13) – d.w.z. een reden waarom het een verschil maakte of de Egyptenaren ons aardig vonden en respecteerden of alleen maar bang voor ons zouden zijn.

Door onze hele galoet  – ballingschap – zijn wij be​spot, gehaat en vermoord door de volken van de wereld. Wij hebben ons daartegen sterk moeten maken door onszelf niet te bekommeren om diege​nen die de spot met ons drijven wegens onze dienst voor Hasjem (zie Rema  op Orach HaChaim 1:1). Er schuilt echter een gevaar in, dat deze situatie ge​zien gaat worden als de manier waarop de dingen horen te gaan, zodat wij de spot, waarvan wij het slachtoffer zijn gaan beschouwen als een aanduiding van de perfectie van onze avoda – dienst voor Hasjem.

De Tora leert ons echter dat het tegenoverstelde waar is: Jullie zult [de Tora] in acht nemen en uit​voeren, want dat is jullie wijsheid en verstand in de ogen van de volken, die al deze wetten zullen horen en zullen zeggen: „wat een waarlijk wijs en verstan​dig volk is deze grote natie” (Dewariem 4:6). Het is duidelijk dat de Tora grote waarde hecht  aan het respect dat de volken van de wereld ons bewijzen.

De Netsiv schrijft (in Ha’amek Davar op Dewariem 14:21) dat het doel van de schepping is dat G-ds glorie de hele aarde zal vullen: dat wil zeggen dat alle mensen Hem zullen erkennen, zoals wij drie​maal per dag aan het einde van ‘Aleinoe verklaren, dat onze voorstelling van de eenheid van G-d pas compleet zal zijn wanneer Hasjem door de hele wereld erkend wordt: „Wehaja Hasjem lemèlech al kol haärets, bajjom hahoe jehejè  Hasjem Echad oeSjemo Echad – Dan zal Hasjem Koning zijn over heel de wereld, op die dag zal Hij Eén zijn en zal Zijn Naam Éen zijn” (Zecharja 14:9).

Deze erkenning van G-d door de volken van de wereld is zó belangrijk dat het wonder van de split​sing van de zee bij de uittocht werd gedaan opdat de Egyptenaren zullen weten dat Ik G-d ben (Sjemot  7:5). Ibn Ezra voegt daaraan toe dat de Egyptenaren waarnaar hier gerefereerd wordt, diegenen waren die in de zee verdron​ken. De splitsing van de zee was de moeite waard voor die enkele seconden  dat de ver​drinkende Egyptenaren de tijd hadden om G-d te erkennen. De Olam Haba – de Komende Wereld – is niet beperkt voor alleen de Joden; de recht​vaar​dige niet-Joden die de mitswot die G-d voor hen verplicht gesteld heeft, naleven, verdienen ook de Olam Haba.

Wij, de Natie van Priesters, vertegenwoordigen Hasjem op de wereld wanneer wij ons voorbeeldig gedragen en dan zullen wij de wereld met kennis van Zijn bestaan doordringen. Wij zijn een licht voor de volken (Jesjajahoe 42:6).  De Nestiv verklaart dat deze functie bereikt had kunnen worden door het Joodse Volk toen het zich in Erets Jisraël vestigde en zo de hele wereld had kunnen inspireren door een gewaarwording van de wonderdlijke G-ddelijke Voor​zienigheid waardoor de Joden geleid worden in hun land. Die verdiensten hadden wij niet. Het ge​volg daarvan was dat de kennis van Hasjem ver​spreid moest worden door te leven onder de volken, waardoor zij getuigen zouden zijn hoe wij onszelf offeren voor de Heiliging van G-ds naam. Onze overleving als een enkel lam tussen de zeventig hongerige wolven wijst op het bestaan van een G‑ddelijke Schepper, Wiens G-ddelijke Voor​zie​nig​heid Zijn volk leidt en beschermt.

De Halacha spoort ons voortdurend aan om ons te gedragen op een manier die een Kiddoesj Hasjem (Heiliging van G-ds Naam) ten gevolge zal hebben, en ons daarmee het respect zal bezorgen als een heilig en rechtvaardig volk. Het is ons verboden G-ds Naam te ontheiligen door de niet-Joden redenen te geven om ons te kastijden omdat wij ons niet gedragen als zoals het een heilig volk past (zie bijv. Chosjen Misjpat 266 over het teruggeven van ver​loren voorwerpen aan een niet-Jood). Kiddoesj Hasjem is een facet van de mitswa van ahavat Hasjem – liefde voor G-d. Rambam in Sefer Hamits​wot schrijft dat deze mitswa ook een verplichting inhoud om heel de mensheid op te roepen om G-d  te dienen en Hem te erkennen.

De Middrasj  (Wajjikra Rabba 6) zegt over de pas​soek in Wajjikra 5:1: „[En wanneer iemand zondigt en de stem van een eed hoort,] en hij is een getuige, dat slaat op Israël, zoals er geschreven staat: Jullie zijn Mijn getuigen, zegt Hasjem en Ik ben G-d. [Jesjajahoe 43:12] en wanneer hij niet vertelt [wat hij gehoord heeft], dan zal je zijn zonde dragen.” Dus wanneer jullie Mijn bestaan niet bekend maken aan de volken van de wereld, zegt Hasjem, dan zal Ik jullie daarvoor straffen. De volken van de wereld zouden idealiter gezamelijk met ons moeten func​tio​neren in een verklaring en erkenning van de Schepper.
Wij brengen zeventig offers op Soekot ten behoeve van de zeventig volken, maar we brengen ze in af​dalende aantal, om daarmee aan te duiden dat dit aantal volken moet afnemen. Daar is geen tegen​stelling in. De noodzaak van zeventig volken is slechts het gevolg van de bouw van de Toren van Bavel, toen de mensheid zich verenigde om G-d te ontkennen. Als gevolg daarvan verdeelde G-d hen, om zo hun pogingen om tegen het doel van de mens​heid in te gaan, te verhinderen. Het ideaal echt is dat de mensheid zich zal verenigen in de dienst voor G-d. Zoals de profeet Zefanja verklaart: Dan zal Ik weer één duidelijke taal instellen voor de volken, zodat zij allen de Naam van Hasjem kunnen aanroepen en Hem eensgezind kunnen dienen (Zefanja 3:9).

Als G-ds vertegenwoordigers, moeten wij uiteinde​lijk het respect en de gunst van de volken van de weeld afdwingen ten einde de wereld met Zijn glo​rie te vullen. Dat gebeurt, zegt Rasjii, wanneer wij de mitswot naar behoren uitvoeren. Een mitswa naar behoren vervuld is G-ddelijk en perfect en kan al​leen maar respect en bewondering afdwingen. Wan​neer wij de mitswot niet naar behoren uitvoeren ech​ter, dan zullen wij als dwazen beschouwd worden. Vernedering en spot zal ons deel zijn, want de wijze waarop wij de mitswot uitvoeren is niet G-ddelijk en wordt daarom bespottelijk.

Chazal verklaart dat het vers Alle volken van de wereld zullen zien dat G-ds Naam op je genoemd wordt en zij zullen je respecteren en vrezen, op de Tefillien van het hoofd slaat. De Wilna Gaon voegde daaraan toe: niet alleen de tefillien op het hoofd maar de tefillien in het hoofd – d.w.z. de oprechte bedoeling waarmee de mitswa wordt uitgevoerd.

De minachting van de wereld is niet een teken van onze perfectie, maar meer een teken dat er iets man​keert aan onze dienst voor Hasjem, dat wij gefaald hebben in onze rol om een leven te leiden van hei​lig​heid, afgezonderd van de volken en hun levens​steil. De halacha: „Esav haat Ja’akov” beschermt ons tegen de assimilatie en geestelijke zelfvernie​tiging. Maar wanneer wij onze rol naar behoren vervullen, dan zal de hele wereld onze dienst voor Hasjem willen delen.

Vóór onze eerste verlossing (uit Egypte) – het model van onze uiteindelijke verlossing – bracht Hasjem ons gunst in de ogen van de Egyptenaren, opdat wij dit ideaal niet zouden vergeten. De Egyp​te​naren waren graag bereid ons hun gouden en zil​veren voorwerpen te geven, opdat wij de dienst voor Hasjem mooier en beter zouden kunnen doen in de woestijn. De kleren die zij ons gaven drukten het respect en de eerbied uit waarin zij ons wilden kle​den. En zo zal het zijn in de uiteindelijke verlos​sing.

Mogen wij de verdienste hebben dat door onze nauw​gezette uitvoering van de mitswot wij het res​pect, de eer en de bewondering van de hele wereld krijgen, in plaats van de spot en de vernedering die we nu te verduren hebben. Dan zullen allen volken ons volgen en Hasjem dienen en de wereld tot per​fectie brengen.

„En het zal gebeuren dat wanneer je zoon je morgen zal vragen en zegt: ‘Wat is dit?’” (Ber. 13:14)

In de Haggada voor Pesach wordt deze vraag toege​schreven aan de ben tam, de eenvoudige zoon. Hoe wist de samensteller van de Haggada dat? Wie weet is dit wel een vraag uit nieuwsgierigheid, serieus en onschuldig bedoeld. En misschien vraagt hij het spot​tend, in een poging om de mitswot belachelijk te maken. Het is interessant dat de Tora over de een​voudige zoon zegt: „En het zal gebeuren dat wan​neer je zoon je morgen zal vragen, ” terwijl de slech​te zoon in de Tora vraagt: „En het zal gebeuren dat wanneer je kinderen zullen zeggen: ‘Wat is deze dienst voor u’” (Ber. 12:26). Het lijkt erop of zij beiden hetzelfde vragen; alleen de timing verschilt. De rasja wacht niet; hij vraagt onmiddellijk, terwijl de tam ergens in de toekomst zijn vraag stelt [mor​gen betekent niet letterlijk de volgende dag maar ergens in de toekomst]. Is daar een verklaring voor?

Bij zijn antwoord hierop concentreert de Klie Jakar 
 zich eerst op de vraag van de eenvoudige zoon: „Wat is dit?” Wat ziet hij, dat bij hem deze vraag oproept? In dit hoofdstuk komen helemaal de begrip​pen van matsot en maror niet voor. Het gaat over Pidjon ben habechor – de lossing van de eerstgebo​ren zoon. Het blijkt dus dat tam  niets vraagt over de mitswot van Pesach maar over de mitswa van Pidjon habèn. Wat is er aan deze mitswa dat zijn nieuws​gie​righeid opwekt?

Kennelijk is zo de aard van de eenvoudige zoon. Wanneer hem gezegd wordt matsa en maror te eten, stelt hij geen vragen. Hem wordt verteld een mitswa te doen; hij luistert en handelt volgens het verzoek. Ten slotte, waarom niet? Het doet geen pijn wanneer men zich behoorlijk gedraagt. Vragen? Die zal hij later wel stellen. De rasja daarentegen kan het zelfs niet verdragen een „gemakkelijke” mitswa te doen. Iedere handeling die ook maar enigszins „ruikt” naar traditie of Tora, daar moet hij tegen vechten. Hij is zo vechtlustig, hij moet onmiddellijk naar de bron vragen, de ratio, de autoriteit voor deze mitswa. De hemel verhoede dat hij beïnvloed zou worden en een „mitswa” zou doen!

Wanneer de tam gevraagd wordt in zijn portefeuille te grijpen om de eerstgeborenen te lossen, dan heeft hij vragen. Men kan zich vergissen en de tam ver​gelijken met de rasja, want zij vragen allebei over de mitswa, voordat zij hem hebben uitgevoerd. De Tora „legt uit” dat er echter een verschil bestaat tussen de twee. De rasja vraag omiddellijk, hij wil niets doen dat met Tora te maken heeft. De tam daarentegen is goedschiks bereid de mitswa te ac​cepteren, die een niet te grote belasting van zijn tijd, zijn persoon, zijn portemonnee vraagt. Het verschil is duidelijk: De tam doet, en daarna stelt hij vragen. De rasja zoekt iedere uitvlucht om niet te hoeven doen. De vragen zijn slechts zijn manier om zijn ar​rogantie en dadeloosheid te rechtvaardigen.

Peninim on the Torah
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Met onze jongeren en met onze bejaarden zullen wij gaan… want het is een feest van Hasjem voor ons (Ber. 10:9)

Jismach Mosjé zegt hierover dat wanneer jong en oud tezamen lopen, wanneer er wederzijdse harmonie en respect is tussen de generaties, dan is dat een groot feest voor het volk. Imrei Noam legt uit dat dit betekent dat het niet alleen de jongere generatie was die opstandig was en de Egyptische slavernij wilde verlaten, maar zelfs de oudere generatie, die mogelijk zelfgenoegzaam geworden waren en „gewend” waren aan hun miserabel lot, wilde gaan.

( ( (
Wehaja leot al jadcha oeletotafot bein einecha (Ber. 13:16)

De Gemara in Menachot 34b leidt uit deze woorden af  dat de tefillien voor het hoofd uit vier compartimenten bestaat en dat elk compartiment een andere paragraaf bevat van de vier in de mitswa over Tefillien genoemde parasjiot, terwijl die voor de arm slechts één kamer heeft, die alle vier diezelfde paragrafen bevat. Die voor het hoofd symboliseert de geeste​lijke capaciteit van de mens, want de diepte van zijn inten​ties en het begrip dat men heeft wanneer men de mitswot uitvoert, verschilt tussen de mensen. Vandaar de vier compartimenten. De tefillien voor de arm symboliseert de handelingen van een mens. Ieder doet de handelingen op de zelfde wijze. Vandaar die ene kamer in de tefillien voor de arm.









� R. Sjlomo Efraïm Lunschitz, b. Lenschitz, Polen, d. 5379/1619, Praag, Tsjechoslowakije. R. Efraïm (de naam Sjlomo werd toegevoegd tijdens een ziekte) was rosj jesjiva in Lemberg en van 5364/1604 tot zijn dood Rabbijn van Praag. Klie Jakar is een bekend en veel aangehaald commentaar van hem op de Tora.
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