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Overzicht Parasjat Sjemot
Met de dood van Joseef is het Boek Bereisjiet (Genesis) tot een eind gekomen.  Het Boek Sjemot (Exodus) ver​haalt het ont​staan van het Volk Israël uit de nakome​lin​gen van Ja’akov. De parasja van deze week begint met een Par’o (Farao) die zijn angst tot uitdrukking brengt over de bevol​king-explosie van het Volk Israël, het​geen hem er toe brengt opdracht te geven de Joden tot zijn slaven te maken. Wanneer hun geboortecijfer echter blijft steigen, geeft hij de Joodse vroed​​vouwen de opdracht alle pasgeboren jongetjes te doden.  Jocheved krijgt een baby en verbergt hem in het riet van de Nijl. Par’o’s dochter vindt hem en adopteert hem, hoewel zij weet dat hij vermoede​lijk een Hebreeuws kind is, en noemt hem Mosjé. Miriam, de zuster van Mosjé, biedt aan een voedster voor Mosjé te zoeken en ze zorgt ervoor dat Jocheved zijn voedster wordt. Jaren later is Mosjé er getuige van dat een Egyptenaar een Hebreeër slaat en Mosjé doodt daarop de Egyptenaar. Wanneer Mosjé door ander Hebreeërs verraden wordt, realiseert hij zich dat zijn leven in gevaar is en vlucht hij naar Midjan, waar hij Tsippora, de dochter van Jitro redt van boze herders, waarna hij trouwt met Tsippora.  Op Chorev (De Berg Sinai) is Mosjé ge​tuige van een brandende doornstruik, van waaruit Hasjem Mosjé opdracht geeft om het Joodse Volk Egypte uit te leiden, naar Erets Jisraël, het aan hun voorvaderen beloofde land.  Mosjé protesteert dat het Joodse Volk zal twijfelen of hij werkelijk door Hasjem gezonden is, waarna Hasjem hem een drietal wonde​rlijke transformaties leert, waarmee hij zichzelf in de ogen van het volk kan waarmaken: zijn staf verandert in een slang, zijn gezonde hand krijgt de ziekte tsara’at en water veran​dert in bloed. Wanneer Mosjé dan verklaart dat hij geen goede rede​naar is, vertelt G-d hem dat zijn broer Aharon zijn woordvoerder zal zijn.  Bij zijn terugkeer in Egypte komt Aharon hem tegemoet en be​groet hem hartelijk, waarna zij hun verzoek bij Par’o indienen om de Joden vrij te laten. Maar Par’o reageert door de Joden nog zwaardere arbeid op te leggen en zegt dat zij dezelfde hoeveelheid tichelstenen moeten produceren als voorheen  maar dan zonder de benodigde voor​raad grondstoffen. De geest van het volk wordt gedood door uit​putting, maar Hasjem verzekert Mosjé dat Hij Par’o zal dwingen de Joden te laten gaan.
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HOOGTEPUNTEN VAN DE HAFTARA
Haftara Sjemot (voor Asjkenaziem) (Jesjajahoe  27:6 tot 28:13 en 29:22-23)
Hasjem bekritiseert de Joden omdat zij zich overgeven aan fysiek plezier 
Samenvatting van de Haftara: 27:6-8 Hasjem toont zijn liefde voor de Joden, als zij nog in Egypte zijn. Hij zegent hen met veel kinderen en een overvloed aan eten. Hasjem toont ons zelfs genade als Hij ons straft.  Als Hij andere volken straft, is Zijn straf veel zwaarder. 27:9 Jesjajahoe gebiedt de bewoners van het konink​rijk van de Tien Stammen hun afgodsbeelden te vernietigen. Hasjem wil ons zegenen en als wij tesjoewa doen, stelt dat Hasjem in de gelegenheid het Joodse volk hun zonden uit het verleden te vergeven. 27:10-12 Als de Joden tesjoewa doen, zullen zij verlost worden. 28:1-4 Het koninkrijk van de Tien Stammen gaat zich te buiten aan de genoegens van hun tijd, hetgeen straf tot gevolg zal hebben. Onze vijanden zullen het koninkrijk van de Tien Stammen vernietigen. 28:5-6 De overgebleven tsaddikiem die niet verbannen werden, zullen de les leren dat Hasjem hen beschermt in deze moeilijke tijden. De Joden zullen een ware glorie ervaren, want zij zullen niet langer zichzelf hoeven te beschermen, Hasjem zal dat dan doen. 28:7-8 Het koninkrijk Jehoeda zondigt ook door overmatig gebruik van voedsel en drank. 28:9-13 De Joden zullen gestraft worden omdat zij de vermaningen van de profeet genegeerd hebben. De profeet klaagt dat het volk te druk bezig is met zich te overeten, om naar hem te luisteren. 29: 22, 23 Ja’akov zal trots zijn op zijn nakomelingen. Uiteindelijk zal het Joodse volk zich gedragen zoals het hoort. 

Het verband tussen de parasja van de week en de Haftara: De haftara van deze week opent met te ver​tellen hoe Hasjem ervoor zorgt dat de familie van Ja’akov zich ontwikkelt en vermenigvuldigt in Israel. Dat zelfde thema komt in de parasja voor, dat ons ook vertelt dat Hasjem de nakomelingen van Ja’akov sterk door vermenigvuldigen in Egypte.

Voorts maakte de Bnei Jisraël zich in Egypte schuldig aan afgoderij. Jesjajahoe bekritiseert de Joden voor dezelfde zonde inzijn tijd.

De Jesjajahoe vermaant de Joden dat zij achter hun fysieke genoegens aan renne. Dat was niet de reden waarom zij uit Egypte verlost werden. De bedoeling daarvan was dat zij op een hoger geestelijk niveau zouden komen, los van hun lichamelijke slavernij, en niet verslaafd zouden worden aan hun passies.

Inzicht in Parasjat Sjemot
Hoofdstuk 1
De nieuwe generatie
Het boek Sjemot (Exodus) begint met precies dezelfde woorden als vers 46:8 van het boek Bereisjiet (Genesis): „En dit zijn de namen…enz” om het verband te leggen tussen de beide boeken van Tora. In Bereisjiet begon de ballingschap met Ja'akov die naar Egypte afdaalde, letterlijk en figuurlijk, met heel zijn familie. Letterlijk, omdat, zoals Rasji verklaart, Egypte geografisch lager gelegen is dan het Land Israël, en figuurlijk, wegens de lage moraal van de Egyptenaren in die tijd. En hier, in onze parasja lezen wij hoe het diezelfde ballingen is vergaan na de dood van Ja'akov en zijn zonen.

Sforno merkt op dat in het vers in Bereisjiet niet alleen de zonen van Ja'akov maar ook diens kleinkinderen genoemd worden, die met hem afdaalden naar Egypte, maar dat de namen van die kleinzonen hier niet meer genoemd worden. De zonen van Ja'akov waren wel opgewassen tegen de corrupte sfeer vanEgypte, zij hielden het geestelijk niveau van Israël hoog. Daarom begon de slavernij pas na hun dood. De kleinzonen waren daar echter niet tegen bestand en gingen in de smeltkroes van Egypte. Daarom waren zij het niet meer waard om hier opnieuw genoemd te worden.

Rasji verklaart dat G-d het Joodse volk steeds opnieuw telt, omdat het Hem dierbaar is, zoals de sterren Hem dierbaar zijn en Hij ze iedere dag opnieuw uitbrengt en inbrengt en hen telt. 

Gur Arjé verklaart dat de twaalf stammen vergeleken worden met sterren omdat zij overeenkomen met de twee sterrebeelden van de dierenriem. Zoals de sterrebeelden zijn opgebouwd uit individuele sterren die samen een sterrenbeeld vormen, en de twaalf sterrebeelden vormen samen de dierenriem, zo vormen de individuen samen de twaalf stammen, en de twaalf stammen vormen samen één volk.

R. Ja'akov Kamenetsky zegt dat Ja'akov en zijn zonen waren als de zon en de sterren. Wanneer de zon schijnt, zijn de sterren niet te zien. Wanneer de zon ondergaat, worden de sterren zichtbaar. Zo ook na Ja'akov dood verkregen de stamhoofden groter belang en scheen hun licht in de Egyptische duisternis dat hoop schiep voor de Joden, die de slavernij al naderbij zagen komen.

Dat is, zegt de Lubavitcher Rebbe, ook een reden waarom Joseef niet, net als zijn vader Ja'akov, gevraagd heeft om in het Land Israël te worden begraven (nog afgezien van het praktische feit dat hij verwachtte dat Par'o (Farao) daar geen toestemming voor zou geven: hij wilde bij zijn volk blijven waarvan hij wist dat het in  slavernij zou gaan en hij wilde hen, ook na zijn dood nog tot geestelijke steun zijn. Tsaddikiem gaan niet dood. Hun geest leeft nog vele generaties door, hun invloed blijft voelbaar.

De „nieuwe” Farao
Dat is ook de reden dat er een „nieuwe” Farao aan de macht kwam, „die Joseef niet gekend had.” Joseef en zijn belangrijk, historisch werk voor Egypte moest vergeten worden. De Joden hadden zich uitgebreid en waren talrijk geworden. Hun voorbeeldig gedrag werd als een gevaar voor het corrupte Egypte beschouwd. Zij waren te gevaarlijk geworden om te handhaven, maar anderzijds te belangrijk voor de  economie om hen weg te zenden. Daarom moesten zijn tot slavernij gebracht worden, dan kon van hen geprofiteerd worden, zonder dat zij nog langer een gevaar konden vormen en zonder dat zij konden weglopen. We zien hier een typsische voorloper van het latere antisemitisme.

De Midrasj vertelt hoe Par'o de Joden misleidde door hen voor te gaan in de bouw van voorraadsteden, onder het mom dat zij daarmee meehielpen aan de veiligstelling van de welvaart van het land. Nadat de Joden daar vrijwillig aan begonnen mee te doen, was het makkelijk hen daar in het moerasland, waar de voorraadsteden gebouwd moesten worden, vast te houden. Ze hadden als het ware hun eigen ketenen omgedaan.

Ramban verklaart dat het doel van Par'o was om al de Joden om te brengen. Daar hij begreep dat dit op verzet zou stuiten, omdat het volk een dergelijk massamoord niet zou accepteren, bedacht hij een plan om dat stap voor stap uit te voeren, door hen eerst vrijwillig te verzamelen, daar dan gevangen te houden, ver-volgens de mannen van de vrouwen te scheiden, om te voorkomen dat er kinderen zouden worden geboren worden,  vervolgens de vroedvrouwen opdracht te geven om de joodse jongetjes die toch geboren zouden worden te doden, om ten slotte soldaten te sturen op zoek naar de overgebleven, verborgen Joodse kinde-ren. Een voorloper van een modern verhaal.

De kindermoord
Volgens de Geleerden waren de Joodse vroedvrouwen Jochewed en Miriam, de moeder en zuster van Mosjé (Mozes). Par'o had echter geen rekening gehouden met hun godsvrezendheid. Zij voerden de opdracht van Par'o om de pasgeboren jongetjes te doden, niet uit. De Geleerden wijzen nog op een andere reden waarom Par'o speciaal de jongens gedood wilde hebben. De Egyptische sterrewichelaars hadden hem verzekerd dat de redder van de Joden op het punt stond om te worden geboren. Dit wilde Par'o voorkomen. En inderdaad werd in die tijd van wrede onderdrukking Mosjé geboren.

Hoofdstuk 2
De geboorte van Mosjé
Deze episode die hier in tien versregels verhaald wordt, is een complete geschiedenis in de verborgen wer-ken van G-ds voorzienigheid en hoe de menslijke overwegingen en plannen te kort schieten om de G-dde-lijke wil te voorzien, laat staan te verhinderen. Amram en Jochewed, de ouders van Miriam en Aharon be-sloten te scheiden, in plaats van jongetjes voort te brengen die door Par'o vermoord zouden worden. De zes jaar oude Miriam verweet hen dat zij nog erger waren dan Par'o, want Par'o wilde alleen de jongetjes doden, en zij verhinderden zelfs de geboorte van meisjes. Verder, zo argumenteerde zij (Sota 12a), was Par'o slechts een sterveling, wiens decreten al dan niet zouden worden uitgevoerd, maar Amram was de geestelijke leider van het Joodse volk en een rechtvaardig mens. G-d zou hem niet in de steek laten, het Joodse volk zou zeker de decreten van Par'o overleven. Hierop hertrouwden haar ouders en het kind dat uit dit nieuw huwe-lijk werd geboren, zou het volk Israël redden. 

Mosjé werd gered door de dochter van Par'o en hij groeide op aan het hof en onder bescherming van dezelfde koning, die bevel gegeven had om alle jongetjes te doden, om juist te voorkomen dat Mosjé zou opgroeien. „Vele zijn de overwegingen van de mens, maar de raad van Hasjem blijft bestaan” (Spreuken 19:21).

Mosjé leeft mee met zijn volk
Mosjé werd opgevoed in de schittering van het antisemitisme van het paleis, maar hij bleef de zoon van Amram en Jochewed. Hoewel hij slechts de eerste jaren van zijn leven bij zijn moeder was geweest, was zij er toch in geslaagd hem de liefde voor en trouw aan zijn volk bij te brengen, en ondanks zijn koninklijke opvoeding was hij geen Egyptische prins geworden maar was hij Jood gebleven. Toen hij opgroeide, toonde hij dan ook medeleven met zijn onderdrukte volksgenoten, hetgeen hem tot de toekomstige leider en verlos-ser van Israël zou maken.

De Midrasj vertelt dat Mosjé, nadat hij het lijden van zijn lotgenoten gezien had, Par'o ervan wist te overtui-gen, dat de Joden productiever zouden zijn wanneer zij één dag in de week rust zouden krijgen. Par'o stemde hierin toe en Mosjé koos hiervoor de zevende dag van de week.

Het gebeurde op één van zijn ronden langs het Joodse volk, dat Mosjé zag hoe een Egyptische man een Hebreeuwse slaaf ongenadig sloeg. Voordat Mosjé de man doodde, keek hij in het rond en zag dat er geen man was, die uit deze Egyptenaar zou voortkomen en die in de toekomst zich tot het Jodendom zou beke-ren. Daarna sprak Mosjé de Heilige Naam van Hasjem uit, die de Egyptenaar doodde. Wanneer die onschuldig geweest was, zou dat zeker niet gebeurd zijn, want Hasjem doodt geen onschuldigen.

Daarop vluchtte Mosjé het land Egypte uit. Volgens de Midrasj was hij toen twintig jaar, volgens de Ramban  twaalf jaar. Wij horen pas weer opnieuw over Mosjé als hij tachtig jaar is en hij door G-d naar Egypte teruggestuurd wordt. We missen dus een groot aantal jaren. Maar dat missen wij ook uit de laatste levensjaren van Awraham en Jitschak, omdat die geen invloed hadden op de verdere geschiedenis van het Joodse Volk. Wel blijkt Mosjé's gevoel voor rechtvaardigheid ook in Midjan, waar hij zich ging vestigen, wanneer hij ziet hoe de herders de dochters van Re'uel, zijn toekomstige schoonvader onrechtvaardig behandelden. Volgens de Midrasj was dit één van de zeven namen van Jitro. Volgens de Ramban was het echter de vader van Jitro. De herders treiterden de dochters van Jitro en zij niet alleen, en niet alleen zijn dochters, omdat Jitro eerst de Hoge Priester van de Midjanieten was geweest, maar vervolgens de afgoderij had afgezworen en zich had teruggetrokken in de woestijn.

De Midrasj valt over de aankondiging van de dochters van Jitro, dat zij door een „Egyptische man” werden gered, waar Mosjé niet op reageerde. Kennelijk verborg Mosjé zijn ware identiteit, in tegenstelling tot Joseef, over wie de vrouw van zijn meester verachtelijk sprak als „een Hebreeuwse man.” Daarom, zegt de Midrasj Dewariem Rabba 2:8, mochten de beenderen van Joseef wel in het Land Israël begraven worden, maar Mosjé niet. Hij had immers zijn afkomst verloochend.

Hoofdstuk 3
De openbaring van G-d aan de schaapherder
Mosjé werd de herder van de schapen van zijn schoonvader en deze ervaring kwam hem te pas bij zijn toekomstige taak als „herder” van de Israëlieten. De Midrasj vertelt hoe hij medelijden had met een dorstig schaap, waarop G-d zei, dat wie medelijden heeft met een dier, zeker ook medelijden zal hebben met een heel volk. Ook Koning David toonde zijn karakter als schaapsherder, het beroep van vele andere recht-vaardigen, zoals Abel, Awraham, Jitschak en Ja'akov en diens zonen. Integriteit is ook een noodzakelijke eigenschap voor een leider vanIsraël en Mosjé toonde zijn eerlijkheid door de schapen mee te nemen naar de woestijn, om te voorkomen dat zij zouden grazen op de grond van een ander. Toen David jong was, deed hij hetzelfde en we hebben gezien hoe het grazen van het kleinvee op de grond van anderen het twistpunt vormde tussen de herders van Job en de herders van Awraham.

Het was daar in de woestijn dat G-d Mosjé aanwees als leider en redder van het Joodse volk, een taak die hij slechts schoorvoetend aannam. In dit gedeelte wordt G-d overwegend aangeduid met Elokiem, hetgeen de bijklank van strenge rechtspraak heeft, want G-d was van plan streng recht te spreken over Egypte. Op de plaatsen waar G-d zich echter aan Mosjé openbaart, wordt hij met de Naam Hasjem aangeduid, die de bij​klank van genade heeft, om te tonen dat G-ds voornaamste bedoeling was om het Hebreeuwse Volk te red​den.
Mosjé voelde zich echter ongeschikt voor deze belangrijke taak, bovendien vreesde hij dat men hem niet zou geloven en bovendien meende hij dat de Joden geen recht hadden op zo'n wonderlijke redding, zij hadden zich immers bijna volledig met de Egyptenaren geïdentificeerd. En tenslotte voelde Mosjé dat zijn oudere broer Aharom meer recht had op deze belangrijke taak. De Midrasj (Sjemot Rabba 3:4) verklaart dat Mosjé uit de woorden van G-d begrepen had dat hijzelf het volk Israël uit Egypte moest voeren, terwijl Hasjem aan Ja'akov verzekerd had (Bereisjiet 46:4): „Ik daal met je mee af naar Egypte en Ik zal je ook weer daaruit doen optrekken," dat wil zeggen, Mosjé meende dat het G-ds taak was, overeenkomstig Zijn belofte aan Ja'akov, om het volk te verlossen. Hoe zou Mosjé dat kunnnen doen zonder G-ds hulp? 

De Namen van G-d
In vers 13 vraagt Mosjé wat hij moet antwoorden als het volk hem zal vragen wat de naam is van de G-d die hem gezonden heeft. Dit lijkt een vreemde vraag. Zou het volk en Mosjé de Namen van G-d niet kennen? G-d heeft vele Namen, en elk daarvan symboliseert de manier waarop Hij zich manivesteert aan de wereld. Wanneeer Hij genadig is, wordt Hij Hasjem genoemd, de onuitspreekbare Naam die Joed-Kee-Wav-Kee geschreven wordt (waarbij wij hier de letter H vervangen hebben door de letter K). Deze Naam geeft ook de eeuwigheid van G-d weer, omdat hij gespeld wordt met de letters [image: image1.png]*ennn ,aa



, Hij was, Hij is en Hij zal zijn, hetgeen betekent dat G-d tijdloos is. Daarom wordt deze Naam ook vaak vertaald met de ‘Eeuwige’. Wanneer Hij strikte rechtspraak toepast, wordt Hij Elokiem genoemd. Wanneer hij Zijn meesterschap over de natuur toont en verborgen wonderen verricht, wordt Hij Sja-dai genoemd, enz. Ramban verklaart dat de Joden zouden willen weten in welke hoedanigheid G-d hen zou redden.

De onuitspreekbare, vierletterige Naam is echter niet alleen een beschrijvende naam, het is de Naam van Hasjem (het woord Hasjem betekent ‘de Naam’). Wegens zijn grote heiligheid, wordt de Naam niet uitge-sproken zoals hij geschreven wordt, maar hij wordt tijdens het gebed, of als men uit een Tora-rol leest, uitgesproken als Ado-noi.

Op de vraag van Mosjé welke Naam hij het volk noemen moet, antwoordt G-d „Ik zal zijn zoals Ik zal zijn.” Dit is opzichzelf al een Heilige Naam. Rasji verklaart deze woorden: ‘Ik zal bij hun zijn in hun toekomstige moei-lijkheden zoals Ik bij hen zal zijn in hun huidige moeilijkheden.’ Waarop Mosjé antwoordde: „Zijn hun huidige problemen niet genoeg, dat ik hen ook nog toekomstige moeilijkheden moet voorspellen?” Waarop Hasjem antwoordde: „Zeg tegen hen: ‘Ik zal met hen zijn’ heeft mij naar jullie toegezonden.

Het ogenschijnlijk bedriegelijke verzoek aan de Egyptenaren
G-d gaf Mosjé opdracht aan Par'o voor drie dagen verlof te vragen, om offers te brengen, hoewel Mosjé natuurlijk niet van plan was om ooit terug te keren, wanneer hij die vrijhad zou hebbebn losgekregen. Verder moesten de Joden van hun buren gouden en zilveren voorwerpen „lenen,” terwijl het nimmer hun bedoeling was die terug te geven. Was dit niet oneerlijk en had G-d niet het Joodse volk kunnen redden zonder dit bedrog?

Het staat boven iedere twijfel verheven, dat de Joden recht hadden op hun vrijheid en op betaling van hun loon voor 116 jaar onbetaalde slavenarbeid. Dus hier was geen diefstal. Par'o was hardnekkig, G-d wilde hem tegemoet komen en het hem makkelijk maken om de Joden te laten gaan, door te vragen om drie dagen respijt voor het brengen van offers. Mosjé zei echter niet dat zij na drie dagen zouden terugkeren, dus zijn verzoek was geen regelrechte leugen. En wanneer de Joden aan hun Egyptische buren om hun gouden voorwerpen vroegen, gebruikten zij een Hebreeuws woord dat een dubbele betekenis heeft: ‘sja'ala’ dat zowel ‘lenen’ als ‘vragen’ betekent.

Hoofdstuk 4
Mosjé twijfelt aan het Joodse volk
Zelfs na alle verzekeringen van G-d bleef Mosjé volhouden dat het volk niet naar hem zou luisteren. Daarop toonde G-d hem drie wonderen, die hij aan het volk moest laten zien, om hun vertrouwen te winnen. De Midrasj (Sjemot Rabba 3:15) echter  zegt dat deze wonderen ook een ernstige boodschap voor Mosjé inhiel-den, dat hij onbehoorlijk gesproken had, door G-ds eerdere verzekering, dat het volk wel naar hem zou luisteren, tegen te spreken. 

Het blijft echter moeilijk te geloven dat Mosjé twijfelde aan G-ds verzekering dat Israël hem zou geloven. De commentatoren geven hiervoor verschillende verklaringen, o.a. de volgende:

· Mosjé begreep uit G-ds eerdere woorden dat het volk naar hem zou moeten luisteren, niet een garantie dat het zou luisteren. Daarom overwoog hij dat het logischer was dat zij hem niet zouden geloven. (Ramban).

· Nadat G-d hem verteld had dat Par’o niet naar hem zou luisteren, overwoog Mosjé dat het redelijk was te verwachten dat het volk zou denken dat hij geen echte afgezand van G-d was, want anders zou Par’o wel naar hem geluisterd hebben (Sforno).

· Mosjé meende dat hij de vereiste eigenschappen voor een profeet miste, zoals wijsheid, welstand en fysieke perfectie (hij had moeite met spreken). Daarom meende hij dat het volk zeker niet zou geloven dat G-d met hem gesproken had. Hij maakte dit bezwaar niet onmiddellijk, omdat hij dacht, dat toen G-d Zijn Naam aan  hem openbaarde, G-d hem ook van zijn spraakgebrek zou genezen. Het uitspreken van de Naam doet immers wonderen. Maar dat gebeurde niet. Daarom maakte Mosjé bezwaar (Or Hachïm).

· De Sfat Emet  zegt dat Mosjé naar toekomstige generaties keek. Hij was er zeker van dat de Joden in Egypte hem zouden geloven, maar daar zijn opdracht inhield dat G-d ook in toekomstige generaties bij hen zou zijn, wilde Mosjé weten of G-d ook zo genadig zou zijn als de Joden niet zoveel vertrouwen zouden hebben.

De eerste twee tekens die Hasjem hem liet zien, de slang en de tsara’at waren tevens een straf voor Mosjé omdat hij kwaad had gesproken over het Joodse volk. Daarom sprong Mosjé achteruit, toen hij de slang zag, want hij dacht dat de slang hem zou bijten als straf (Ramban). Tsara’at is de traditionele straf voor laster. Wanneer hij het volk hiervan zou vertellen, zouden zij hem geloven want zij wisten dat G-d daar Par’o en Awimelech mee gestraft had.

De derde straf, die het water van de Nijl in bloed veranderde, moest aantonen dat G-d machtiger was dan de Egyptische goden (Rasji).

Mosjé gaat terug naar Egypte
Voordat Mosjé op reis gaat naar Egypte, vraagt hij daarvoor toestemming aan Jitro, zijn schoonvader. Ten slotte had hij beloofd bij Jitro te blijven en voor diens kudde schapen te zorgen, dus moest hij hem om toestemming vragen om weg te gaan (Rasji).

Mosjé vertelde Jitro niets over zijn opdracht, omdat G-d hem daar geen toestemming voor gegeven had. En een profeet mag alleen vertellen wat G-d hem heeft opgedragen.

Als Mosjé op weg gaat naar Egypte, neemt hij zijn hele familie en ook zijn zojuist geboren zoon mee. Omdat Mosjé het kind niet besneden had, wilde een Engel hem doden. R. Jossie leerde: G-d verhoede dat Mosjé de besnijdenis niet belangrijk genoeg vond. Hij werd echter geconfronteerd met een dilemma. Moest hij de besnijdenis eerst doen, voor dat hij op reis ging en dan een ziek kind meenemen? De eerste drie dagen na de besnijdenis zou het kind in gevaar zijn. Of moest hij zijn reis uitstellen tot drie dagen na de besnijdenis? Maar G-d had hem bevolen om te gaan! Hij besloot onmiddellijk op reis te gaan, tenslotte wist G-d van het bestaan van de pasgeboren baby toen Hij hem de opdracht gaf. Desalniettemin werd hij veantwoordelijk gesteld voor het uitstel van de besnijdenis, toen hij in een herberg aankwam en in plaats van onmiddellijk voorbereidingen te treffen voor de besnijdenis, trof hij voorbereidingen voor de verdere reis (Rasji). En de herberg was dichtbij Egypte, zodat het vervolg van de reis na de besnijdenis minder gevaarlijk zou zijn (Ran).

De engel greep Mosjé op een zodanige plaats vast, dat Zippora begreep dat het gevaar veroorzaakt werd door Mosjé’s uitstel van de besnijdenis. Toen zij zag dat Mosjé dreigte te sterven wegens deze nalatigheid, besneed Tsippora het kind zelf.

Hoewel op het nalaten van een besnijdenis niet de doodstraf staat, worden de rechtvaardigen, zoals Mosjé, volgens een hogere standaard beoordeeld.
( ( (
Uit de schatkist van Chassidische verhalen
Parasjat Sjemot
De Wereld heeft een Plan
Zal ik voor u een zogende vrouw zoeken van de Hebreeuwse vrouwen, opdat zij het kind voor u zal zogen?
(Sjemot 2:7)
Van de Hebreeuwse vrouwen: Want Farao’s dochter had het kind laten rondbrengen bij verscheidene Egyptische vrouwen om te zuigen, maar hij zoog niet, omdat hij in de toekomst spreken zou met de G-ddelijke Majesteit (Rasji).
Het volgende verhaal werd verteld door Reb Chaim van Kosov. Een kinderloze vrouw bracht eens een bezoek aan de Ba’al Sjem Tov en onder bittere tranen smeekte zij hem haar te zegenen. De tsaddiek verzekerde haar dat zij nog datzelfde jaar een zoon zou krijgen. Spoedig nadat zij thuiskwam, werd zij zwanger en na negen maanden beviel zij van een buitengewoon mooie baby, een jongen. Toen hij twee jaar oud was, bracht zij hem naar de Ba’al Sjem Tov om zijn speciale zegen te krijgen voordat het kind gespeend werd. Toen zij binnen kwamen zei de tsaddiek tegen zijn bediende dat hij de baby van de moeder moest overnemen en naar hem toe brengen. De tsaddiek kuste en knuffelde de baby en zei de bediende om de baby weer terug te brengen in de armen van zijn moeder. Zij keerden terug naar huis en bij haar thuiskomst stierf de baby.
Gebroken door verdriet besloot de vrouw terug te keren naar de Ba’al Sjem Tov en in de bitterheid van haar hart schreeuwde zij uit: „U heeft mijn zoon vermoord!”
„Huil niet,” zei de Ba’al Sjem Tov, „en luister goed naar wat ik je ga vertellen.” Hij vertelde het volgende verhaal:
„Een koning was kinderloos en raadpleegde zijn oudste raadgever: ‘Jij bent mijn adviseur voor alle problemen, zelfs militaire strategie. Kun jij mij niet adviseren over deze hachelijke situatie, waarin ik niet weet wie mijn koninkrijk zal erven?’
‘Niemand kan u helpen’, zei de raadsman, ‘behalve de Joden.’
‘Goed,’ antwoordde de koning, ‘als de Joden mij helpen zal ik hun bevrijden van alle belastingen en lasten.’
‘Dat zal u niet helpen,’ zei de raadsman. ‘U moet een decreet uitvaardigen dat alle Joden voor u moeten bidden tot de Almachtige dat U een zoon krijgt; wanneer zij geen succes hebben, dan zal er hierna in dit land geen Jood meer gezien of gevonden worden.’
De koning vaardigde vervolgens een dergelijke decreet uit en dreigde alle Joden uit zijn land, mannen, vrouwen en kinderen te verbannen. Grote angst greep de hulpeloze Joden aan. Zij vastten, zeiden Psalmen en smeekten de Almachtige dat Hij hun zou redden uit hun ellende – en hun geschreeuw bereikte de Hemel.
Een zekere verheven ziel in de hemel hoorde hun geschrei en haastte zich naar de Troon van Genade en sprak als volgt: ‘Ik ben bereid om naar de wereld beneden gezonden te worden. Ik zal de koningszoon zijn en daarmee het volk van Israël redden uit hun benardheid.’
En dat was precies wat er gebeurde. De koningin werd spoedig zwanger en binnen een jaar beviel zij van een zoon. De vreugde van de Joden kende geen grenzen.
Toen het kind na twee jaar gespeend werd, werd hij geïntroduceerd in de wereld van de boeken en hij bleek zo intelligent te zijn dat hij alles onmiddellijk helder en duidelijk bij de eerste uitleg begreep. Toen hij op​groei​de leerde hij meer en meer en verkreeg een uitgebreide kennis van alle takken van wetenschap. Op een dag vroeg hij zijn vader: ‘Geen van al mijn studies kan mij bevredigen. Ik verlang ernaar iets te leren waarin ik bevrediging vindt.’
‘In dat geval,’ antwoordde de koning, zal ik mijn oudste geestelijke adviseur in mijn rijk vragen om jou les te geven. Als je van hem leert, zal je dat zeker genoegen geven.’
Hij ontbood daarop de priester en verzocht hem om zijn enige zoon les te geven. De priester antwoordde: „Ik ben natuurlijk verplicht te gehoorzamen aan de opdracht van mijn koning, maar ik heb één enkel verzoek. Daar ik iedere dag twee uur in eenzaamheid doorbreng – dat is wanneer ik opstijg naar de hemel – en daar iedere sterveling die mij daarbij komt storen, mij daarbij hindert, verzoek ik u uw zoon te verbieden om mijn studeerkamer binnen te gaan op welk uur van de dag dan ook.’
Dat beloofde de koning en binnen korte tijd was de jonge prins een briljant expert op ieder gebied dat de priester hem onderwees. Alleen één ding hinderde hem: waarom mocht hij niet zien wat zijn leraar deed gedurende die twee geheimzinnige uren? Hij maakte zich een stel sleutels van de studeerkamer en wachte geduldig het dagelijkse moment van afzondering af, opende de deur – en tot zijn verbazing vond hij de priester zitten, gehuld in talliet  en tefillien, verdiept in Talmoedstudie! Toen hij ontdekt dat hij bij verrassing gesnap was, viel de priester bijna flauw van angst maar de jonge prins beloofde plechtig dat hij niemand over het geheim, dat hij ontdekt had, zou vertellen.
‘Wel,’ zei de leraar, nu zal ik je de Tora leren. Nu zul je genieten van een studie die zoeter is dan honing.’
En inderdaad, toen de jongeman dorstig dronk van de wateren van Tora, had hij het gevoel dat hij eindelijk zijn levenselixer gevonden had.
Op een dag vroeg hij aan de clandestiene Jood: ‘Vertelt u mij, waarom misleidt u iedereen?’
‘De meeste van mijn levensjaren zijn voorbij,’ antwoordde zijn leraar, ‘en ik ben verplicht om in mijn huidige situatie te blijven zolang als ik leef.’
‘Adviseer mij dan,’ smeekte de prins, ‘hoe ik tot het geloof van Awraham kan toetreden, want ik wil Jood worden; maar u weet dat mijn vader dat nooit zou toestaan; hij zou geen dag verder kunnen leven als hij mij niet meer zou kunnen zien.’
‘Leg je vader dan uit,’ zei de leraar, ‘dat hij om een zoon gevraagd heeft die zijn troon zou erven. Maar daar je nog geen enkel deel van zijn rijk gezien hebt, wil je graag gaan reizen om de gouverneurs van de verschillende provincies te ontmoeten.’
De prins legde dit plan aan zijn vader voor en die stemde ermee in. De jongeman ging op reis om de steden in het rijk van zijn vader te bezoeken, maar toen hij dichtbij de grens kwam, zei hij tegen de bestuurder van zijn rijtuig dat hij naar huis kon terugkeren, omdat hij enige tijd wilde blijven in het paleis waar zij waren aangekomen. Zodra het rijtuig verdwenen was, stak de prins de grens over en spoedig daarna trad hij toe tot het Jodendom. Hij vestigde zich in een zekere stad en bracht al zijn dagen door in het Beit Hamidrasj – het huis van studie – mediterend over de woorden van Tora. Hij leefde van het geld dat hij van het huis van zijn vader had meegenomen en hij studeerde door, jaar na jaar, tot zijn dood.
Toen zijn ziel opsteeg naar de Wereld Hierboven, konden de aanklagers onder de engelen niets tegen hem inbrengen om hem te beschuldigen. Wat kon men zeggen over een ziel die zo verheven was, dat zijn afdaling naar Deze Wereld voortkwam uit zelfopoffering voor het Joodse volk dat toen in nood verkeerde? Over een ziel die de koningskroon versmaad had om tot het geloof van Awraham toe te treden?
Echter een van de aanklagers onder de engelen opende niettemin zijn mond: ‘Maar de eerste twee jaar van zijn leven werd hij gezoogd door een niet-Joodse vrouw!’
Hierop beval het Hemelse Gerechtshof dat zijn ziel nogmaals moest afdalen naar Deze Wereld, om in een nieuwe incarnatie twee jaar te worden gezoogd door een Joodse vrouw…’”
De Ba’al Sjem Tov besloot zijn verhaal aan de vrouw die voor hem stond: „Waarom zou je verdrietig zijn? Gedurende twee jaar ben je waardig bevonden om deze verheven ziel te zogen!”
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DE MITSWOT VAN DE WEEK
In het Nederlands vertaald door Zwi Goldberg
Deel II: De Mitswot Lo-Ta’asei [de verboden]  nrs. 66-72
Overgenomen uit Sefer haMitswot hakatsar van de Chafeets Chaïm. [Wat tussen rechte haken staat, is door de samensteller toegevoegd.]
-------------------------------------------------------------------------------------------------------
66. Het is verboden om medelijden te hebben met een arme in een rechtzaak
zoals er geschreven staat (Sjemot 23:3): „Noch zul je een arme in zijn rechtzaak bevoordelen.” En verder staat er geschreven (Wajjikra 19:15): „Je zult de arme niet gunstig beoordelen.” Dit betekent dat een rechter niet mag zeggen: „Hij is een arme man en wij hebben de plicht hem te onderhouden. Ik verklaar dat hij gelijk heeft in deze rechtzaak, zodat hij gemakkelijk onderhouden kan worden.”
Het geldt overal en altijd.
67. Het is een rechter verboden om het recht van een zondaar te verdraaien wegens zijn slechtheid
want er staat geschreven (Sjemot 23:6): „Je zult het recht van je arme niet verdraaien in zijn rechtzaak.” „Je arme,” dat wil zeggen, iemand die arm is aan mitswot.
Het geldt overal en altijd, voor zowel mannen als vrouwen.
68. Het is een rechter verboden omhet recht van een proseliet of een wees te verdraaien
zoals er geschreven staat (Dewariem 24:17): „Je zult het recht van een ger of wees niet verdraaien.” Wanneer iemand een ger of wees onrechtvaardig behandelt, overtreedt hij twee verboden (dit verbod en verbod nr. 69).
Het geldt overal en altijd.
69. Het is verboden om geen recht te doen in een rechtzaak
zoals er geschreven staat (Wajjikra19:15): „Je zult geen onrecht doen bij je rechtspraak.” Dat wil zeggen dat men niet de schuldige onschuldig mag verklaren en de onschuldige schuldig. In dit verbod zit en ander verbod opgesloten, namelijk dat men het rechtsvonnis niet mag uitstellen. Wanneer het de rechter eenmaal duidelijk is, waar het recht ligt, en hij talmt dan met zijn uitspraak, zodat dit de rechtspartijen onnodig kwelt, dan is dat een vorm van onrecht.
70. Het is verboden om eer te bewijzen aan een bijzonder persoon tijdens een rechtzaak
zoals er geschrevens taat (Wajjikra 19:15): „Noch zul je de machtigen bevoordelen.” Dit betekent, dat wan​neer mensen voor de rechter verschijnen, een vooraanstaand en belangrijk persoon en een onbelangrijk per​soon, dan mag de rechter de vooraanstaande persoon niet meer eer bewijzen dan de eenvoudige persoon. Hij mag hem niet uitgebreider begroeten dan de ander.
Het geldt overal en altijd.
71. Het is een rechter verboden omkoopgeld aan te nemen
zoals er geschreven staat (Sjemot 23:8): „En opkoopgeld zul je niet aannemen.” Zelfs niet om een eerlijke rechtuitspraak te doen. Hij is verplicht dat terug te geven. Zelfs omkoping met worden (vleierij) is verboden. Wie dit geeft, overtreedt het gebod 76: „Je zult geen struikelblok leggen voor een blinde,” (Wajjikra 19:14). Het is de rechter echter toegestaan om van beide partijen betaling aan te nemen ter vergoeding van zijn tijd, die hij van zijn werk mist.
72. Het is een rechter verboden om bang te zijn voor een van de rechtspartijen
zoals er geschreven staat (Dewariem 1:17): „Je zult niet bevreesd zijn voor de aanweigheid van wie dan ook.” Zelfs als een van de rechtspartijen een machtig man is, mag de rechter niet bang zijn dat hij hem kwaad zal doen. Zolang de rechter nog niet weet in welke richting de uitspraak zal gaan, mag hij zich van de zaak terugtrekken door te zeggen: „Ik ben niet verplicht jouw rechtzaak te behandelen.” Maar vanaf het moment dat hij de standpunten gehoord heeft en hij weet in welke richting de uitspraak zal gaan, heeft hij niet het recht meer om zich van de zaak terug te trekken uit vrees dat een van de rechtspartijen hem kwaad zal doen. In dit verbod is ook de regel opgenomen, dat als een leerling voor zijn meester zit in een rechtzaak [terwijl die meester de rechtzaak leidt] en hij ziet een punt ten gunste van de arme en ten nadele van de rijke, maar hij houdt zijn mond, dat overtreedt hij dit verbod.
Het geldt overal en altijd.
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