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Parshat Bo: Sjemot 10:1-13:16


Haftara: Jeremiahoe 46: 13-28
Overzicht

Hasjem 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 sprink​hanen 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 ieder​een 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 duis​ter​nis 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 waarschuwt 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 aangebracht, en zijn vlees moet geroosterd worden gegeten. Het bloed aan de deur​posten zal een teken zijn dat hun huizen gepasseert zullen worden wan​neer 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 gebo​den 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.
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Overzicht Haftara
Egypte wordt verteld dat het zijn leger moet voorbereiden op een oorlog. Het zal worden verslagen door Newoechadnetsar en het zal worden verbannen. Er is geen hoop op ovewinning. Egypte wordt gestraf wegens de talloze misdaden, die het het Joodse Volk heeft aangedaan. Na de ballingschap zullen de Egyptenaren terug mogen keren naar hun land. Ten slotte wordt Israël aangemoedigd.

Het verband met de parasja

Net als in parasjat Bo wordt Egypte ook in de Haftara gestraft voor de misdaden die het begaan heeft tegen het Joodse volk. 

Parasjat Bo beschrijft de sprinkhanen-plaag. Ook in de Haftara (in vers 23) worden die beestjes genoemd als straf.

Tegen het einde van de parasja trekken de Israëlieten uit Egypte en beginnen aan hun lange reis naar de vrijheid, uit de Egyptische slavernij naar Erets Jisraël. Ook de Haftara eindigt met Israëls bevrijding uit de ballingschap.

Volgende week Sjabbat is Toe BeSjewat
Wat is Toe BeSjewat

Toe BeSjewat, de 15de dag van de Hebreeuwse maand Sjewat, wordt voor de eerste keer genoemd in de eerste misjna van het Babylonische Talmoed traktaat Rosj Hasjana, als het Nieuw Jaar van de bomen.  Dit heeft halachische implicaties voor de bereke​ning van de drie jaar van orla, gedurende welke periode alle vruch​ten van de boom verboden zijn, en voorts voor de vruchten van het Sjabbat-jaar en voor de berekening van de tienden. Vruchten die een bepaalde staat van ontwikkeling hebben bereikt vóór Toe BeSjewat  worden niet samen vertiend met vruchten die in een later stadium rijp worden. Deze datum be​paalt ook welk soort tiende van toepassing is: Ma’aser sjenie – het tweede tiende – is van toepassing voor vruchten in het tweede jaar van de zevenjarige agrarische cyclus, terwijl ma’aser ani – het tiende voor de armen – voor vruchten uit het derde jaar geldt. (Of Toe BeSjewat het begin aanduidt van het sjemita-jaar voor vruchten is het onderwerp van een levendig debat tussen de halachische autoriteiten, en wordt geciteerd door de Rasjasj [Rabbi Sjlomo Straschun] en is te vinden aan het eind van de gemara.) Deze datum werd gekozen omdat dan de bomen beginnen te ontwaken uit hun winterslaap, zoals te zien is aan de bloesems van de amandelboom (een van de eerste bomen die begint te bloeien).
Volgens Kabbalistische begrippen heeft deze dag betekenis als de tijd van het jaar, wanneer de winter begint voorbij te gaan. Licht wordt beschouwd als iets goeds, als een verlossing, terwijl duister beschouwd wordt als iets slechts, ongeluk. In de winter duurt het licht van de dagen kort en de duister van de nacht is lang. Dat begint een keer te nemen op Toe BeSjewat, dat beschouwd wordt als het eerste teken van een wedergeboorte vanuit de duisternis.

De Kabbalistische geleerden maakten een soort „Sederavond” op Toe BeSjewat en dan dronken zij vier bekers wijn. De eerste bevatte witte wijn, een symbool van de levenloze winterslaap. De tweede beker bevatte een mengsel van witte en rode wijn, meer wit dan rood, de hernieuwde schepping, voortkomend uit de winterslaap symboliserend. De derde beker bevatte meer rode dan witte wijn en de vierde was compleet rood. De witte wijn symboliseert het bleke licht van de maan die gedurende de lange winternachten te zien is, terwijl de rode wijn het sterke zonlicht symboliseert.
Wanneer wij naar het typische weerpatroon in Israël kijken, dan ontdekken wij dat daar hoofdzakelijk twee seizoenen zijn, de winter, of het regenseizoen, dat kort na Rosj Hasjana begint, en het droge zomerseizoen. Daardoor zijn de bewoners van Israël voor hun watervoorziening afhankelijk van de winterregens. Toe BeSjewat is de datum dat het merendeel van de winterse regens gevallen is. Een boom beschermt zich tegen de koude winter door in een soort winterslaap te gaan. De winterregens hebben geen positieve invloed op de ontwikkeling van de toekomstige vruchten van de boom, net zo min als de dorre bladen daarvan profiteren, maar afvallen. Echter met de komst van Toe BeSjewat begint het weer te veranderen. Het weer begint te wisselen: de ene dag koud en regenachtig, de volgende dag mooi en zonnig. De lente nadert. De dagen worden afwisselend warmer en de bomen beginnen hun voedingssappen te circuleren en te transporteren naar hun bladeren, die beginnen te fotosynthetiseren. De Israëlische amandelboom is de eerste die begint te bloesemen, kort na Toe BeSjewat, gevolgd door perzikken en abrikozen.
Chanata is de beginfase van de vrucht-ontwikkeling, hetgeen kort nadat de bloesems van de boom zijn uitgekomen, begint. De Tanaïem verklaren dat wanneer de chanata na Toe BeSjewat optreedt, het grootste deel van het voeding van de vrucht afkomstig is van de regens van de winter van dit jaar, terwijl de vruchten die vóór Toe BeShewat gebloeid hebben (hetgeen heel zelden gebeurt), die werden gevoed van de regens van het vorige jaar.

Bijna alle volken op de wereld vieren het begin van hun nieuwe jaar en wensen elkaar dan een „Gelukkig Nieuwjaar”. Joden kunnen dat viermaal per jaar zeggen! Vanaf de 1ste Nissan telt men de regeringsjaren van een Joodse Koning en het is het begin van de jaarlijkse feestcyclus. De 1ste Eloel is de datum voor het vertienden van de veestapel. De 1ste Tisjrei is de datum waarop de hele mensheid geoordeeld wordt, waarop de telling voor de sjemita- en Joweel-cyclus begint en voor het vertienden van groenten en graan. 15  Sjewat is het Nieuw Jaar van de bomen voor het vertienden van de boomvruchten.
Het is de gewoonte om op deze dag van al de zeven soorten te eten, waarvoor het Land Israël bekend werd: Tarwe, gerst, druiven, vijgen, granaatappelen, olijven en dadels. In Israël planten schoolkinderen op die dag jonge boompjes.

Waarom  moeten  de  rechtvaardigen  lijden?

uit

Michtav mi-Eliyahu

Door Rabbi Eliyahu E. Dessler
VIERDE EN LAATSTE DEEL

LIEFDE OP LIEFDE
Laat ons eens nader kijken. Hasjem, gezegend is Zijn Naam, heeft ons geschapen, opdat wij de uiteindelijke hoogten zouden bereiken van de gewaarwording en de hoogste graad van geluk mogen ervaren die een schepsel kan bereiken. Dat alleen zou zeker al genoeg zijn. Maar G-d rustte daar niet bij. Hij ging veel verder en stelde ons in staat om deze grandioze gift te ervaren - de oneindige verrukking van de geestelijke wereld - als iets waarop wij recht hebben en dat werkelijk van onszelf is. Wij kunnen voelen dat het van onszelf is, want Hij heeft beslist dat het een  beloning is voor onze goede daden, bereikt ten koste van de strijd met onze lagere instincten. In Zijn liefde wilde Hij ons laten deelnemen aan zijn eindeloze gulheid, niet als een gratis gift, on​ver​diend, maar als iets dat wij met recht ons eigendom kunnen noemen. Want op deze wijze is het plezier on​meetbaar. En dat is zeker genoeg.

Maar zoals wij zullen zien is G-ds liefde voor ons zelfs nog veel en veel groter dan dat. De meest fundamentele  mitswa is kiddoesj Hasjem, de heiliging van G-d. Dit begrip is allesomvattend. Iedere mitswa en en iedere vorm van dienst van G-d zijn fundamentele vormen van kiddoesj Hasjem. Iedere keer wanneer wij onze lagere Ik overwinnen om G-d te dienen, heiligen wij G-d. Dat is het doel van de schepping: „Alles dat ik genoemd heb bij Mijn naam en dat Ik geschapen heb voor Mijn verheerlijking....14. Dat betekent natuurlijk niet dat G-d die verheerlijking nodig heeft. (Zoals wij hierboven al gezegd hebben, Hij heeft niets van ons nodig.  De hele verheerlijking van G-d is op de mens gericht.) Het is alles voor ons eigen bestwil, zodat wij een aandeel heb​ben in deze grote onderneming - het eren, heiligen en verheffen van G-ds heilige Naam over al Zijn werken.

Maar stel je nu eens voor, een groep mensen die zich verzameld hebben om de grootheid van een menselijke koning te vieren. Wat voor in druk zou het maken als ieder van hen precies dezelfde toespraak hield? Hoe zou de tweede en hoe de derde spreker zich voelen, om niet te spreken van de laatste, wanneer zij zich realiseren dat zij niets nieuws gezegd hebben, geen enkel woord hebben toegevoegd aan wat de vorige sprekers al gezegd hebben? Dat is de reden waarom G-d in Zijn oneindige liefde ieder mens anders geschapen heeft, ieder met een compleet verschillende combinatie van krachten en capaciteiten, zodat ieder een andere jetser hará heeft dan alle andere mensen, en dus een vorm van geestelijke strijd heeft die verschilt van die van ieder ander individu dat ooit geleefd heeft of ooit zal bestaan. De kiddoesj Hasjem van ieder individu is daarom verschillend  van iedere andere. Ieder van ons heeft dus een uniek aan  deel in de ‘Olam Haba, die alleen van ons is en niet te vergelijken is met welke andere die ooit bestaan  heeft. Dit  verzekert ons, dat onze bevrediging en vreugde in onze uiteindelijke beloning foutloos en compleet zal zijn.

EEN UNIEKE ROL OM TE SPELEN

Dit verklaart ook waarom ieders omgeving anders moet zijn, om in overeenstemming te zijn met de kiddoesj Hasjem die zijn lot is. Er zijn er, wier taak het is om de verleiding te weerstaan van een leven van rijkdom en werelds plezier. Zij moeten hun geestelijke reserven oproepen om de gevaren van het materialisme en het ver​geten van G-d te bestrijden, want die gevoelens overheersen in die situaties, zoals het vers zegt: „Opdat ik niet  verzadigd raak en zal ontkennen en zeggen: ‘Wie is G-d?’” 15. Anderen is een andere taak toebedeeld. Zij moeten een leven van ongeluk en narigheid weerstaan; zij moeten hun krachten verzamelen om de moed op te brengen om hun ellende in het gezicht te zien zonder vragen te stellen over de voorzienigheid van Hasjem.

(Het geval van de aangeboren ziekte is een extreem voorbeeld hiervan. De taak om het ongeluk onder ogen te zien is wellicht aan de patient zelf opgelegd; of, in sommige omstandigeden, is het opgelegd aan diegenen die voor hem moeten zorgen. In elk geval is het geen kwestie van „straf”, maar een mogelijkheid om een rol te spelen in  dat grote „orkest” van  kiddoesj Hasjem, hetgeen de basis is waarop het universum gebouwd is.16)

Wij leven in deze wereld en kunnen niet oordelen. Maar laat wij ons voor een ogenblik voorstellen dat aan een ziel werd gevraagd, voordat hij naar beneden kwam, aan welk deel hij de voorkeur zou geven: om door de „gang” te gaan in een situatie van rijkdom en welvaart, of in een situatie van armoede en narigheid. Het lijkt erg waarschijnlijk dat de ziel het pad van het lijden zou kiezen. „Een gebroken hart”17 is dichter bij G-d en onder deze omstandheden is men eerder geneigd tot zelfonderzoek, welk zal leiden tot iemands uiteindelijke bestemming, voordat het te laat is.
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