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ar’o stuurt ten slotte de Bné Jisraël Egypte uit. Hasjem leidt hen in de richting van Erets Jisraël, met een wolk bij dag en een vuurzuil bij nacht, langs een omweg, om een oorlog met de Filistijnen te vermijden. Par’o betreurt het verlies van al zijn slaven en jaagt achter de Joden aan met zijn leger. De Joden zijn enorm bang wanneer de Egyptenaren naderen, maar Hasjem beschermt hen. Moshé heft zijn staf op en Hasjem splijt de zee, waardoor de Joden in staat gesteld worden veilig over de droge zeebedding te ontkomen. Par’o, wiens hart door Hasjem verstijfd is, krijgt opdracht om er met zijn leger achteraan te gaan, waarop de wateren van de zee zich over de Egyptenaren sluiten, die in de zee verdrinken. Mosjé en Miriam leiden de mannen, res​pectievelijk de vrouwen in dankliederen. Na drie dagreizen bereiken de Israëliet Mara, waar de waterbron​nen bitter blijken te zijn. Het volk klaagt. Mosjé doet op aanwijzing van Hasjem een wonder en het water wordt drinkbaar. In Mara krijgen zij een aantal mitswot. Het volk klaagt tegen Mosjé en Aharon dat het voed​sel in Egypte beter was. Hasjem zorgt voor vlees in de vorm van kwartels en laat het manna regenen, een soort wonderbrood dat iedere dag uit de hemel neerdaalt, behalve op Sjabbat. Daarom val er op vrijdag een dubbele portie om ook in de behoefte van Sjabbat te voorzien. Niemand kan meer dan zijn dagelijkse portie inzamelen, behalve op vrijdag, wanneer men een dubbele portie kan inzamelen, zodat de Joden op Sjabbat kunnen rusten. Een beetje manna wordt bewaard als aandenken voor toekomstige generaties. Wanneer de Joden opnieuw klagen over gebrek aan water, produceert Mosjé op wonderbaarlijke wijze water uit een rots. Dan vallen de Amalekieten aan. Jehosjoea leidt de Joden in de strijd, terwijl Mosjé bidt voor hun welzijn.
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Inzicht in de parasja

En toen kwam Amalek en maakte oorlog met Israël in Refiediem (Ber. 17:8)

I

n traktaat Bechorot 5b van de Babylonische Tal​moed vraagt R. Chanina: „Wat betekent het woord Refiediem” De Tora had ons daarvoor, in vers 17:1 al verteld dat de Israëlieten zich in Refie​diem be​von​den. Deze herhaling van die plaatsnaam lijkt daarom overbodig. R. Eliëzer antwoordt hem: „Het is de naam van een plaats.” Maar R. Jehosjoea zegt: „Het betekent dat zij zwak waren in de woorden van Tora.” Een woordspeling op het woord Refidiem, dat dan afgeleid verondersteld wordt van het woord RaFaH dat zwak zijn betekent.

De Midrasj Rabba 26:2 vraagt zich echter af waar​om het vers begint met „En toen”, dat suggereert namelijk verband met het voorafgaande, n.l. dat op het tijdstip van wat er aan voorafgegaan is, de Ama​le​kieten kwamen. De Midrasj antwoordt: Er staat geschreven: 7.…en zij zeiden: „Is Hasjem in ons midden of niet?” 8. En toen kwam Amalek. Met an​de​re woorden, Amalek kwam om met hen oorlog te voeren omdat zij vroegen: Is Hasjem in ons midden of niet?
Dus er waren twee redenen waarom Amalek de Is​raë​lieten aanviel: zij leerden geen Tora en twijfelden aan G-ds aanwezigheid.

Dit verklaart tevens een moeilijke midrasj over het verhaal van Esther en Mordechai. Megillat Esther beschrijft hoe Koningin Esther zich zorgen maakte dat de Joden en met name Mordechai in zak en as zaten. Zij zendt kleren naar Mordechai, opdat hij zich fatsoenlijk zou aankleden, maar dat weigert hij. Daarna zendt zij Hatach, een vertrouweling en een van de dienaren van de Koning (in de Talmoed, Megilla 15a, zegt Rav dat dit Daniël was, de enige Jood aan het hof van de Perzische koning in die tijd), om aan Mordechai te vragen wat dit alles te betekenen heeft: „Ma zè we’al ma zè” – wat is dit en waarom is dit (Esther 4:5). De Midrasj verklaart deze woorden: „Esther zei tegen hem: ‘Ga en zeg tegen Mordechai dat nimmer in hun geschiedenis heeft Israël in een dergelijke crisis verkeerd. Heeft Israël misschien ontkend, van Wie gezegd wordt: Dit is mijn G-d en ik zal hem verheerlijken [Sjemot 15:2] of hebben zij misschien de Tabletten gene​geerd, waarover geschreven staat [in Sjemot 32:15]: [En Mosjé draaide zich om en daalde de berg af met de twee Tabletten van het Getuigenis in zijn hand, tabletten die beschreven waren aan beide zijden,] aan deze zijde en aan deze zijde [mizè oemizè].” De Midrasj zegt dus dat Esther suggereerde dat de Isra​ëlieten het gebod Dit is mijn G-d en ik zal hem ver​heerlijken hadden overtreden, of de Tien Geboden hadden verwaarloosd. De Megilla vertelt dan het antwoord van Mordechai aan Hatach:  „En Morde​chai vertelde hem alles wat hem overkomen [karahoe – van de stam KaRaH] was,” etc. [Esther 4:5]. De Midrasj Rabba Esther (8:5) zegt hierover: „Mordechai antwoordde Hatach: ‘De afstammeling van Karahoe heeft je aangevallen’, zoals er geschreven staat [Dewariem 25:17-18]: Denk aan wat Amalek je heeft aangedaan toen je op weg was bij je uittocht uit Egypte. Hoe hij je ontmoette [karcha – van dezelfde stam KaRaH] onderweg.” Dus de Midrasj zegt: Mordechai antwoordt Hatach: de afstammeling van degene die ook wel kacha genoemd wordt – Amalek – heeft ons aangevallen. 

Wat een vreemd antwoord, Esther vraag welke over​treding de Joden begaan hebben en Mordechai ant​woordt daarop dat zij door een afstammeling van Amalek (n.l. Haman) worden aangevallen. Maar naar wat wij hierboven hebben uitgelegd, is het nu duidelijk wat de Midrasj bedoelt. Amalek viel aan omdat de Israëlieten Tora verwaarloosden en de Tien Geboden niet nakwamen en de glorie van Hasjem niet erkenden. Dit zijn precies de twee zonden waarvan Esther de Israëlieten verdacht en waarnaar zij vroeg door middel van Hatach. Zij vroeg: „Hebben de Joden misschien het gebod Dit is mijn G-d en ik zal hem verheerlijken overtreden of hebben zij de Tien Geboden verontachtzaamd? En Mordechai antwoordde haar: „Allebei je verden​kin​gen waren juist! De tegenstander die wij nu ont​moeten is niemand anders dan een afstammeling van Amalek, die ons altijd aanvalt wanneer wij Tora verwaarlozen en G-d niet meer erkennen!”

(Naar en idee van Beet HaLevi)

Parasjat Besjalach

Door Rabbi Mordecai Kornfeld

Wanneer zingen wij een loflied op Hasjem?

Zo redde Hasjem op die dag Israël uit de macht van Egypte en Israël zag Egypte dood aan het strand van de zee.… Toen zongen Mosjé en de Israëlieten dit lied voor Hasjem. (Bereisjiet 14:30, 15:1)

Toen de Israëlieten de ondergang van hun onderdrukkers zagen, bewoog hun dat ertoe om „Het Lied van de Zee” te zingen, tot lof voor Hasjem voor hun wonderbaarlijke uittocht. Waarom echter legt de Tora er de nadruk op dat zij „toen” zongen [az jasjier]? Het was toch voldoende geweest als er gestaan had „En Mosjé en de Israëlieten zongen  [wajasjier]. Het lijkt erop dat Tora ons iets wil vertellen over het tijdstip waarop het lied gezongen werd. Wat is de boodschap van az jasjier?

De Sjela [SJenei Lochot Habrit door Rabbijn I. Horowitz, 1565 Praag – 1610, Frankfurt] biedt een interessante benadering van de vraag waarom de Tora zo de nadruk legt op „Toen”. In II Divrei Hajjamiem [Kronieken] 20:15-21 lezen wij dat een profeet, Jachziël genaamd, aan de Joodse Koning Jehosjafat een overwinning in dienst strijd tegen zijn vijanden belooft. Naar aanleiding van deze profetie stelt de koning zangers aan die voor het leger uitgaan in de frontlinie en die lofliederen op Hasjem zingen voor Zijn redding. Hieruit, zo wijst de Sjela erop, valt af te leiden dat, wanneer overwinning en redding middels een profetie beloofd zijn, men onmiddellijk Hasjem looft en prijst voor Zijn redding, zelfs nog voordat de beloofde overwinning daadwerkelijk heeft plaats gevonden.

(Wij mogen hier iets toevoegen aan wat de Sjela hier schrijft. Hoewel een garantie voor overwinning voldoende is om G-ds lof te bezingen, nog voordat de profetie in vervulling is gegaan, zingt men die lof niet onmiddellijk wanneer men de profetie hoort. Pas wanneer de redding daadwerkelijk begint zingen wij voor Hasjem. Dit kan men concluderen uit het feit dat zelfs Jehosjafat de zangers pas liet zingen toen zij naar de strijd uittrokken. Of, gebaseerd op Divrei Hajjamiem II 20:19, misschien is het gepast om tweemaal te zingen, de eerste keer onmiddellijk wanneer men de profetie met de belofte hoort, de tweede keer bij het begin van de redding. – M.K.)

De Israëlieten, zo gaat de Sjela  verder, werden op Rosj Chodesj Nissan verteld over hun op handen zijnde verlossing uit Egypte, hetgeen plaats vond drie weken voor de doortocht door de Rietzee (zie Sjemot 12:17-18). Het was dus juister geweest wanneer zij in jubelzang waren uitgebroken voordat de Egyptenaren verdronken (D.w.z. zij hadden al in de nacht van de vijftiende Nissan, de nacht van de uittocht uit Egypte moeten beginnen met zingen, want op dat moment nam de uitvoering van de belofte van Hasjem een aanvang – M.K.).

Dit nu is de reden dat de Tora er de nadruk op legt dat het volk niet voor Hasjem zong dan nadat zij gezien hadden dat de Egyptenaren verdronken waren. De Tora vermaant de Israëlieten dat zij niet hun volle vertrouwen aan Hasjems belofte voor redding gegeven hebben. Zij hadden Hasjem onmiddellijk op de vijftiende Nissan moeten bedanken; in plaats daarvan was het pas „toen” de overwinning compleet was dat „het volk geloofde in Hasjem en in Mosjé” (14:31) en het Lied van de Zee zong.

Gebaseerd op dit inzicht legt de Sjela uit waarom wij niet gedurende de hele week van Pesach Halleel zingen tijdens onze gebeden, behalve op de eerste dag (of de twee eerste dagen in de diaspora). Op Pesach wordt ons opgedragen de Exodus uit Egypte te doen herleven, zoals verschillende keren in de Haggada vermeld wordt. Misschien is het de bedoeling dat wij tegenwicht geven aan het gebrek aan vertrouwen van onze voorouders, die met het zingen wachtten tot de zevende dag van Pesach, toen de zee zich splitste. Daarom zingen wij de lof van Halleel voor Hasjem voor de gehele redding van Pesach op de eerste avond (en dag), hetgeen het tijdstip was waarop de redding door Hasjem aanving. En daarom hoeven wij het de overige dagen niet meer te zeggen.

( ( (
De Sjela leert ons dus, dat het juist is, en ook van ons verwacht wordt, om voor Hasjem te zingen zelfs voordat Zijn redding volledig heeft plaats gehad, zodra die reeds begonnen is.

Dit lijkt een tegenstelling te zijn tot wat de Gaon van Wilna gezegd heeft. In zijn commentaar op de beracha „Reé be’onejeinoe” in de Sjemoné ‘esré citeert de zoon van de Gaon van Wilna zijn vaders verklaring op het vers in Tehilliem [Psalmen] 13:6]: „Ik heb vertrouwen in Uw goedheid; mijn hart verheugt zich in Uw redding; ik zal het uitzingen voor Hasjem wanneer hij mij goed behandelt.” De Gaon beweert dat de drie delen van dit vers drie verschillende perioden behandelen:

„Ik heb vertrouwen in Uw goedheid” betekent, dat vóór de redding, Koning David vertrouwen had dat Hasjem hem zal redden.

„Mijn hart verheugt zich in Uw redding” betekent, dat als de redding plaats vindt, Koning David zich daarin verheugt.

„Ik zal het uitzingen voor Hasjem wanneer hij mij goed behandelt” betekent, dat nadat de redding voltooid is, Koning David zijn lof en dank aan Hasjem zal bezingen (zie de Siddoer haGra, Birkat Reé be’onejeinoe).

Uit de woorden van de Gaon zou men kunnen afleiden dat, hoewel iemands hart gevuld kan zijn van vreugde, wanneer hij hoort van de op handen zijnde goedheid van Hasjem, het toch pas gepast is om de lof voor Hasjem te zingen wanneer de redding daadwerkelijk heeft plaats gevonden.

Steun voor de woorden van de Gaon kan men vinden in de Midrasj Sjocher Tov. Het vers in Tehihlliem 18:4 zegt: „Ik roep de lof van Hasjem uit en ik word gered van mijn vijanden”. Hoewel oppervlakkig gezien dit vers schijnt te zeggen dat de lofzang vóór de redding komt, dringt de Midrasj Sjocher Tov erop aan dat dit vers juist begrepen moet worden alsof het in omgekeerde volgorde werd geschreven: „Nadat ik ben gered van mijn vijanden, zal ik de lof voor Hasjem verkondigen” (het komt vaak voor, dat de letter wav die een zin of bijzin begint, dient vertaald te worden met „want” en een oorzaak aanduidt, in plaats van een gevolg – M.K.) Deze Midrasj is duidelijk in overeenstemming met wat de Gaon begrijpt. Pas nadat Koning David gered werd, zong hij G-ds lof.

De Midrasj gaat echter verder en citeert een andere mening. Volgens Rav Hoena kan het vers in Tehilliem gelezen worden zoals het er staat, zonder dat men de volgorde van de woorden hoeft om te draaien: „Ik roep de lof van Hasjem uit en ik wordt [daarna] gered van mijn vijanden.” Het is een referentie, zegt Rav Hoena, aan de episode die de Sjela citeert, waar Jehosjafat de lof van Hasjem uitzingt voordat de redding daad​wer​kelijk gerealiseerd was.

In eerste instantie lijkt het erop dat er twee verschillende meningen in de Midrasj genoemd worden. Volgens de ene mening zingt men pas een loflied na de overwinning, overeenkomstig de mening van de Gaon van Wilna.  Volgens de andere mening hoort en moet het loflied gezongen worden zodra de redding begint. Maar het lijkt onwaarschijnlijk dat er twee tegengestelde meningen over deze zaak zijn. Het verhaal over Jehosjafat in Divrei Hajjamiem lijkt een duidelijke steun voor Rav Hoena. Hoe kan er dan een menings​verschil zijn over deze zaak?
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Het blijkt dat in werkelijkheid beide benaderingen om de lof op Hasjem te bezingen steekhoudend zijn, maar voor verschillende situaties. Er zijn situaties dat een lied aan de redding vooraf moet gaan, en situaties waarin het erop moet volgen.

Wanneer redding wordt voorspeld door een profeet, dan is een overwinning zo zeker dat er geen enkele twijfel aan bestaat aan de uitslag van de strijd. Daar succes gegarandeerd werd door een profeet van Hasjem, is er geen reden om te wachten tot de hele redding compleet is. Maar wanneer een dergelijke redding niet voorspeld werd door een profeet en dus niet gegarandeerd werd, dan bedankt men Hasjem pas nadat de redding compleet is. Hoewel men vertrouwen moet hebben dat Hasjem altijd datgene doet, wat het beste voor ons is, kunnen wij niet weten wat Hasjem geschikt voor ons vindt en of Hij ons wil redden. Misschien zijn wij Zijn goedheid niet waardig! Dan kan iemand pas de lof voor Hasjem bezingen in zo’n geval nadat de redding compleet is.

Hoewel Koning David volledig vertrouwen had in Hasjem („Ik heb vertrouwen in Uw goedheid”) en hij wist dat Hasjem alleen het beste met hem voor had, was hij toch niet zeker dat hij de overwinning zou behalen. De Gemara zegt (berachot 4a) dat hoewel David van zichzelf wist dat hij rechtvaardig  en waardig was, hij altijd bezorgd was dat hij op enig moment gezondigd had. Hij was constant bezorgd dat hij zichzelf diskwalificeerde voor de unieke G-ddelijke bescherming. Dus, hoewel hij vertrouwen had in Hasjem, was David nimmer zeker van de overwinning, totdat hij die werkelijk behaald had. Dat is de reden dat in zijn geval de lof voor Hasjem pas gezongen werd „wanneer hij mij goed behandelt” – na de redding.

Jehosjafat daarentegen was een overwinning gegarandeerd door een profeet – en profetieën uitgesproken door een profeet worden nimmer herroepen.  Daarom was hij in staat om de lof voor Hasjem te zingen voordat de overwinning beklonken was. Ditzelfde gold voor de Israëlieten betreffende hun bevrijding van Egypte. Daar de profeet (Mosjé Rabeinoe) hen redding had beloofd in naam van Hasjem, hadden zij bij het begin van de uittocht lofliederen moet zingen.

De Midrasj vermeldt dus niet twee verschillende gezichtspunten over wat eerst komt – redding of lied. Wanneer het vers in Tehilliem op David betrekking heeft (hetgeen de eenvoudige betekenis van het vers is) dan moet het worden opgevat als een omgedraaide zin. Wanneer het echter kan worden opgevat als een referentie aan de strijd van Jehosjafat, dan hoeft men niets te veranderen aan het vers.

Waarom schrei je tegen Mij;  spreek tegen de Israelieten en zeg hen dat zij moeten optrekken (Sjemot 14:15)

Vraagt de Or Hachajiem: Het woord „tegen Mij” is moeilijk te begrijpen. Tegen wie anders dan tegen G-d zou Mosjé moeten roepen? Wij vinden zowel in Jona 2:3 als in Psalmen 118:5 dat in tijden van nood men verondersteld wordt G-d aan te roepen, zoals zowel Jona als David met succes deden.  Wanneer G-d bedoelt dat Mosjé zich te veel bezig hield met gebeden, dat lijkt dat een onrechtvaardige kritiek, zolang Mosjé’s gebeden niet verhoord werden. Bovendien zien wij aan G-ds instructies in vers 16, waar Mosjé de opdracht krijgt zijn staf op te heffen, dat G-d zijn gebeden wel beantwoordde. Dus waarom vraagt G-d aan Mosjé: „Waarom schrei je tegen mij”?

Wat is het antwoord van G-d? „Spreek tegen de Isra​ëlieten en zeg hen dat zij moeten optrekken.” Waar werden zij verondersteld naar toe te gaan? De Egyptenaren waren achter hen en de zee was voor hen! Wanneer G-d bedoelde dat zij moesten optrek​ken nadat zij hadden waargenomen hoe de zee in tweeën gespleten werd, dan had G-d eerst Mosjé moeten vertellen dat hij zijn staf moest opheffen en daarna het bevel geven dat de Israëlieten moesten optrekken door de drooggevallen zeebedding!

In Sjemot Rabba 21:7 wordt beschreven dat de Engel Samael zich verzet tegen het op handen zijnde wonder omdat de Israëlieten nog niet lang geleden afgoden dienden met hetzelfde enthousiasme als de Egyptenaren. Met andere woorden, de Israëlieten verdienden te worden geoordeeld door de G‑dde​lij​ke Eigenschap van de Rechtspraak. Hasjem (d.w.z. de G-ddelijke Eigenschap van de Barm​hartigheid) vertelde Mosjé dat de Israëlieten (via hem) zich in hun gebeden tot de verkeerde Eigenschap wendden voor hulp. Wij hebben een traditie, gebaseerd op Dewariem 32:18: „Je hebt de Rots die jou heeft voortgebracht, verontachtzaamd,” dat de Eigen​schap​pen van G-d versterkt of verzwakt worden door ons eigen gedrag. Hoewel de Eigenschap van de Barmhartigheid bereid was een levensreddend wonder te verrichten ten behoeve van de Isaëlieten, hadden zij een dergelijk wonder nog niet met hun daden verdiend. G-d adviseerde Mosjé: „Zeg tegen de Israëlieten dat zij eerst een daad van vertrouwen en geloof in Hasjem moeten verrichten, zoals de zee ingaan, zodat Ik mijn Eigenschap van Barmhartig​heid kan activieren en het wonder kan doen dat Ik van plan was te doen.” Na zulk een demonstratie van vertrouwen moest Mosjé zijn staf opheffen om G-d in staat te stellen de splitsing van de Rietzee te bewerkstelligen. Toen G-d aan Mosjé vroeg: „Waar​om schrei je tegen Mij?” bedoelde Hij: „Deze zaak is helemaal niet in Mijn handen.” Indien Mosjé gesproken had tegen de Isaëlieten en zij hadden het noodzakelijke vertrouwen getoond, „hef dan je staf op, etc. en splits de zee.” Dit is precies wat er ge​beurde, nadat Nachson ben Aminadav van de stam van Jehoeda de zee inliep tot aan zijn nek, voordat de zee zich spleet. Traktaat Sota 69 vermeldt dat de wateren van de zee hem bijna hadden laten verdrin​ken. In het licht van het voorgaande geeft geen van de voorafgaande pesoekiem enig probleem, noch wat hun inhoud betreft, noch hun volgorde. De voor​naamste reden dat de Israëlieten waren over​geleverd aan de Eigenschap van de Rechtspraak  was dat zij gezegd hadden dat zij beter af waren in de slavernij van Egypte dan te sterven in de woes​tijn. Dit was de reden waarom Hasjem (de Eigen​schap van Barmhartigheid] verklaarde dat hun beroep op Hem aan het verkeerde adres gericht was.

Haftara parasjat Besjalach

Sjoftiem  – Rechteren 4:4-5:31

Samenvatting

De Israëlieten hebben gezondigd en worden verslagen door de Kena’anieten. De profetes Devora wordt de leidster van het Joodse Volk. Zij zendt Barak een profetische boodschap dat hij oorlog moet voeren tegen de vijand. De vijand wordt verslagen. Jaël doodt generaal Sisera. De Israëlieten verslaan Koning Javin. Het Lied van Devora. De wonderen van de oorlog, Meroz wordt vervloekt en Jael gezegend.

Verband met de Parasja van de Week

Parasjat Besjalach bevat het Lied van de Zee dat Mosjé en de Israëlieten zongen bij de Jam Soef, – de Rietzee, nadat de Bnei Jisraël – de Israëlieten gered waren door Hasjem van het Egyptische leger. De Haftara bevat ook een lied. Het werd gezongen door Devora nadat de Joden het Kena’anitische juk hadden afgeschut.

Een nadere kijk levert nog een aantal paralellen op:

· De Tora zegt dat Hasjem de „Egyptenaren in grote verwarring bracht” (Sjemot 14:24). Zo ook in de Haftara: „Hasjem bracht Sisera en al zijn wagens en heel zijn legerkamp in verwarring” (Sjoftiem 4:15).

· In de parasja worden de Egyptenaren gestraft met vuur en water. Een hemelse vuurzuil verhitte de zeebedding, terwijl zij in de Jam Soef verdronken. In de Haftara wordt de Kena’anitische wapenuitrusting verhit door de sterren en zij verdrinken in de beek Kisjon.

· In de parasja lezen wij: „Niet (meer dan) één van hen bleef er over” Dit dubbelzinnig vers, dat op twee manieren gelezen kan worden: „Niet één van hen bleef over” of „Slechts één van hen bleef over” [er staat letterlijk: „niet bleef over van hen tot één”], impliceert dat Par’o het  alleen overleefde. De Haftara gebruikt een identieke uitdrukking: „Er bleeft niet tot één over” Hier betekent het duidelijk dat er één overbleef, want Generaal Sisera ontsnapte. Daaruit leidt men af dat ook Par’o ontsnapte.

· Volgens onze geleerden sleepte de Kisjon-beek de dode lichamen van Sisera’s soldaten naar de Jam Soef. Waarom? De Jam Soef was „beroofd van zijn buit” in de tijd van Par’o, want Hasjem had bevolen dat het de lichamen van de Egyptische soldaten, die de zee had „buitgemaakt” op het strand zou gooien, opdat de Israëlieten de lichamen zouden kunnen zien. Hasjem compenseerde nu de Jam Soef met de lichamen van de dode Kena’anitische soldaten (Pesachiem 118b).

· Het lijkt erop dat er een verband bestond tussen Par’o en Sisera. Beiden zeiden tegen hun onderdanen dat er geen Rechter is die straft. Hasjem bewoog hemel en aarde om het tegendeel te bewijzen. Hij vernietigde op wonderbaarlijke wijze hun legers, de bron van hun trots en macht, waarna zij alleen overleefden, waarbij zij de waarheid onder ogen moesten komen. Kwamen zij werkelijk tot inkeer? Volgens sommigen deed Par’o tesjoewa – had hij berouw. En zoals wij zien in de Haftara, was er ook een vonk van tesjoewa bij Sisera, met als resultaat dat zijn nakomelingen zich tot het Jodendom bekeerden [Volgens de Klie Jakar].

Het eind van de parasja beschijft de oorlog tegen Amalek. Devora zinspeelt in haar lied op die strijd (Sjoftiem 5:14).
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