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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. Mosjé 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 Israëlieten 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 valt 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
Op weg naar Erets Jisrael

De snelste en makkelijkste route naar Erets Jisrael leidde langs de kust van de Middellandse Zee door Filistia, het land van de Filistijnen, dat gelegen is aan de westkust van het Heilige Land, ongeveer waar het huidige Gaza gelegen is. Maar zoals dit de makkelijkste weg naar Erets Jisraël was, zo was het ook de makkelijkste weg terug naar Egypte. Daar het zeker was, dat de oorlogzuchtige Filistijnen de Joodse „indringers” zouden bevechten, en daar G-d wist dat het volk dan zijn hart zou verliezen en zou terugkeren naar Egypte, liet Hij hen, omdat te voorkomen, een omweg door de Sinaï-woestijn maken. Hij leidde hen over een route in oostelijke richting en daarna in noordelijke richting, die hen het Land Israël vanuit de oostelijke oever van de rivier de Jordaan zou laten binnenkomen. Dat zou hen zover van Egypte voeren, dat het moeilijk voor hen zou worden, zij het niet onmogelijk, om te overwegen terug te keren. Desalniettemin waren er momenten tijdens hun tocht door de woestijn, dat de Joden klaagden tegen Mosjé en dat zij wilden terugkeren naar Egypte. Wanneer dat een reële mogelijkheid was geweest, zouden zij dat zeker gedaan hebben. 

Hoewel zij met Amalek geconfronteerd werden kort na hun uittocht, was dat nog geen aanleiding om terug te keren, omdat Amalek hen niet bevocht om zijn land tegen Israel te beschermen, maar uit een simpele haat voor de nakomelingen van Ja’akov. De Amalekieten waren immers de nakomelingen van Esav.
Rabbeinoe Bachia noemt nog een andere reden waarom G-d hen door de woestijn voerde: Hij wilde hen laten voelen hoe Almachtig Hasjem is, door hen de vele wonderen te tonen, die Hij voor hen verrichtte in de woestijn, zoals het manna, het water uit de rots, enz. Dat zou hun vertrouwen in Hasjem versterken.

Deze jarenlange omzwerving door de woestijn, samen met de daar verrichtte wonderen en de Uittocht uit Egypte zelf zou door de hele geschiedenis van Israël heen een blijvende indruk maken, die in het volksge​heugen geprent zou blijven, en die het volk bewust zou maken dat alles in G-ds handen is.

De Rietzee

De Rietzee, zoals de letterlijke vertaling luidt, wordt in het Nederlands doorgaans vertaald met de ‘Schelfzee’. [Het woord ‘schelf’ is, volgens van Dale’s Grote Woordenboek vermoedelijk afkomstig van het Latijnse woord voor ‘riet’.] Dit kan de huidige Golf van Suez zijn, die Egypte van de Sinaï-woestijn scheidt. Volgens sommigen was de Rietzee het Grote Bittermeer. Het kan ook het zuidelijke deel van de Middellandse Zee zijn geweest, de korste route uit Egypte naar het Land Israël.
De chronologie van de Uittocht
Israël verliet Egypte op de ochtend van de 15e Nisan. Op die dag reisden zij door naar Soekkot.

Op de 16e Nisan reisden zij van Soekkot naar Etam.

Op de 17e Nisan trokken zij terug in de richting van Egypte en kampeerden bij Pi-Hachirot.
Op de 18e Nisan waren de „drie dagen” die Mosjé gevraagd had om G-d te dienen, voorbij.

Op de 19e Nisan zette Par’o de achtervolging in.

Op de 21e Nisan splitste de zee, werden de Joden gered en verdronken de Egyptenaren.

Hoofdstuk 14
Wat deed de gedachten van Par’o veranderen?

Men zou verwachten dat Par’o genoeg zou hebben gehad van de afschuwelijke plagen en de Joden, zodat het onbegrijpelijk lijkt waarom hij hen terug wilde hebben. Echter G-d wilde definitief laten zien, zowel aan de Joden als aan de hele wereld, dat Hij de baas was; want wanneer de slechten gestraft worden, wordt G-d ver​heer​lijkt. 

Waar waren de Joden bang voor?

Ramban schrijft dat de Joden niet hun geloof in G-d verloren, maar bang waren dat Mosjé hen op eigen initiatief uit Egypte geleid had in deze gevaarlijke situatie. 

Or HaChaim schrijft dat de Joden niet alleen het dodelijke Egyptische leger zagen, maar ook Mitzrajim, de beschermengel van Egypte zagen zij naast Par’o. Daardoor dachten zij dat G-d zich tegen hen gekeerd had. Waarom zou anders een engel de Egyptenaren begeleiden? Echter, de verschijning van de engel had een dub​bel doel. De angst die dat bracht in de harten van de Joden, bracht hen op een hoger niveau van berouw en gebed en bovendien wilde G-d de macht van de Egyptische staat vernietigen, zodat het Israël nimmer kon lastigvallen. Dit moest gedaan worden door hun geestelijke kracht te vernietigen. Daar was die engel voor nodig.
Wat roep je Mij aan?

Hasjem vroeg aan Mosjé: „Waarom roep je Mij aan?” want Mosjé bad tot G-d toen hij zag dat het volk in gevaar was voor het naderende Egyptische leger. G-d vertelde hem dat het nu geen tijd was om te bidden, maar om te handelen. Rasji schrijft dat G-d bedoelde: Het is niet jouw verantwoordlijkheid, maar de Mijne om het volk te redden. Zeg hen vooruit te gaan en Ik zal hen veilig begeleiden.

Sforno schrijft dat de leiders van het volk Mosjé beschuldigden dat hij hen uit Egypte gevoerd had en hij vreesde dat zij nu niet naar hem zouden luisteren als hij hen zou bevelen verder te gaan. Maar G-d verzekerde hem, dat hij het volk verkeerd beoordeelde en dat zij wel degelijk naar hem zouden luisteren en zijn bevelen zouden opvolgen, maar dat hij die nu moest geven.

Or Hachaim gaat in op de vraag waarom G-d Mosjé (en impliciet het volk) verwijt dat zij tot Hem bidden. Is dat niet de enige juiste reactie in tijd van nood?  Wat was daar verkeerd aan? Hij verklaart dat G-d Zijn Attribuut van Genade alleen uitoefent wanneer er een minimale verdienste bestaat. Aan de zee argumenteerde de Attribuut van de Rechtspraak dat de Joden geen recht hadden op redding, omdat zij niet minder dan de Egyptenaren afgoden hadden gediend en dat het onrechtvaardig was dat het ene volk daarvoor gestraft werd, terwijl het andere volk daarvoor beloond en gered werd. (hij baseert zich daarbij op vers 19, waar sprake is van de malach haElokiem – de engel van G-d – en het woord Elokiem duidt er altijd op dat Hasjem optreedt als Rechter, dat wil dus zeggen dat G-d hier rechtspreekt over Israël (Rasji). Het gevolg was dat gebed alleen niet voldoende was, er moest een tastbare verdienste zijn, er moest een daad gesteld worden. Daarom gebood G-d dat het volk moest stoppen met bidden maar dat zij hun bereidheid moesten tonen door hun leven in gevaar te brengen door G-d te gehoorzamen en in het water te springen. Dit vertoon van vertrouwen in Hasjem deed hun het wonder van de splitsing van de zee verdienen.
Hoofdstuk 15

Het Lied bij de Zee
In de definitie van Tora is een „lied” een uitgesproken en ongewoon spriritueel fenomeen; volgens mechilta 15:1 waren er slechts tien liederen van het begin van de Schepping tot het eind van de Bijbelse periode. Zelfs de sublieme poëzie van David en Jesaja, als die van de andere profeten worden niet tot deze tien liederen gerekend. Wat is dan het Tora-begrip van een „lied”?

In de loop van de normale gebeurtenissen zien wij doorgaans niet de hand van G-d en wij vragen ons zelfs vaak af hoe de dagelijkse gebeurtenissen die wij waarnemen en ervaren, passen in een G-ddelijk plan. We zien lijden en slechtheid, en wij vragen ons af hoe dat het werk kan zijn van een genadige en barmhartige G‑d. Slechts heel zelfden beseffen wij het onderlinge verband van de gebeurtenissen  en alleen dan beseffen wij hoe alle onderdelen als een door G-d gecomponeerde symfonie in elkaar past en hoe dat onderdeel is van de Schepping. Wanneer al de ogenschijnlijk tegengestelde en van elkaar onafhankelijke verschijnselen samensmelten tot één coherent geheel, ontstaat een Lied. 
Aan de zee begrepen Mosjé en het Joodse volk hun situatie als nimmer te voren. Hun lijden in de Egyptische ballingschap, het feit dat Par’o hen, ondanks alles toch achtervolgde; de wanhoop die zij voelden toen zij werden omsingeld door het Egyptische leger, de zee en de woestijn; de eis van velen van hun om terug te keren in slavernij, zelfs Mosjé’s beschuldiging dat zijn pogingen in Egypte om G-ds opdracht uit te voeren de dingen alleen maar erger gemaakt hadden; dat alles, al die angsten en twijfels verdwenen toe de zee uiteen spleet. En, zoals onze Geleerden in de Mechilta vertellen, zelfs een eenvoudige dienstmeid verkreeg aan de zee een hogere graad van openbaring dan die van de Profeet Jechezkel in zijn visioen van de Hemelse wagens, zoals beschreven staat in Jechezkel hoofdstuk 1. Voor de Joden aan de zee werd de Schepping een symfonie, een ‘Lied’, omdat zij daar begrepen hoe alle schijnbaar van elkaar onafhankelijke en onbegrijpe​lijke gebeurtenissen samenvloeiden tot een harmonisch geheel, dat leidde tot de grootste van alle wonderen.

Toen zij dat eenmaal begrepen hadden, realiseerden zij zich eveneens dat ook alle talrijke toekomstige gebeurtenissen deel zouden uitmaken van een G-ddelijk plan. Daarom konden zij zingen; gezamelijk en harmonieus, één in hart en geest, konden zij hun gevoelens en gedachten in een Lied tot uitdrukking brengen.
Er staat geschreven in Sefer HaCharediem dat „ieder die het Lied van de Zee hardop en met blijdschap zegt, die is alsof hij zelf Egypte op dat moment verlaten heeft – en zijn zonden worden hem vergeven.” 
De wijze waarop het Lied van de Zee in een Tora-rol geschreven is
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Deze afdeling (15:1-19) bestaat uit 19 verzen en is op een unieke wijze in een Sefer Tora geschreven. De kolom die de Sjira [het Lied] bevat, is breder dan alle andere kolommen inTora. Het is traditie  om de kolom te beginnen met vijf regels, die nog behoren tot de vorige afdeling, te beginnen met het woord HABAIEM [er bestaat een traditie dat iedere kolom van Tora (er zijn er 245) begint met de letter WAV, en dit is er een van]. Daarna wordt een lijn overgeslagen [iets wat zelden voorkomt in Tora] en dan volgt de eerste regel van de Sjira „Az jasjier” over de hele breedte van de kolom.
De volgende regel bevat één woord, dan een blanco ruimte, dat een groep van 3 tot 5 woorden, weer een blanco ruimte en weer een enkel woord op het eind van de regel. We zullen dit regel A noemen.
De volgende regel begint met een groep van twee tot vijf woorden, dan een blanco spatie en weer een groep van drie tot vijf woorden. We zullen dit patroon B noemen. Daarna volgen nog 29 regels, afwisselend A en B, eindigend met A.
Dan wordt weer een regel overgeslagen en er volgen nog vijf „gewone” Tora-regels, waarmee de kolom wordt afgesloten.

Het Lied Ha’azinoe is ook op een afwijkende manier geschreven, dit Lied van de Zee is nog uitzonderlijker.

De inhoudelijke structuur van het Lied

Het lied bevat de volgende vijf thema’s:
a) Een algemeen prijzen van G-d als de machtige Redder van ons en onze voorvaderen, voor Wie geen enkele legermacht standhoudt;

b) Een overzicht van de wonderen die de spijting van de zee begeleidden;

c) Het plan van Par’o om het volk te achtervolgen en de uiteindelijke mislukking van die onderneming;

d) De reactie van de Kena’ieten en de andere volken op deze wonderen en wat dat voor hen beduidde;

e) Israëls toekomst als G-ds volk in Erets Jisraël.

Het Lied begint met de woorden Az Jasjier, hetgeen doorgaans vertaald wordt met: „En toen zongen [Mosjé en de Israëlieten].” Maar letterlijk staat er: „En dan zal Mosjé en Israël  zingen.”  Van dit gebruik van de toekomstige tijd leidt de Midrasj af, dat G-d in de toekomst, in de Messiaanse tijd, de doden zal doen her​leven  en dat zij dan G-ds lof opnieuw zullen bezingen (Rasji).

Van de Chasidische Meesters
Het Hoofd

De Zohar noemt Mosjé de ra’aja mehemna van Israël – hetgeen vertaald kan worden als „de trouwe herder” of „de herder van het geloof.” De laatste betekenis houdt in dat Mosjé de „verschaffer van het geloof” voor Israël is, een bron en geleidings kanaal voor hun geloof in G-d.

En inderdaad, als Tora het heeft over Israëls geloof in G-d, vlak na de wonderen van de Exodus, staat er geschreven [Sjemot 14:31] „En zij vertrouwden in G-d en in Mosjé Zijn dienaar.” Hier wordt hetzelfde woord gebruikt (waja’aminoe – en zij geloofden, vertrouwden] om Israëls geloof en vertrouwen in Mosjé en in de Almachtige aan te duiden. In zijn commentaar op dit vers gaat de Midrasj Mechilta zover om daarvan af te leiden dat „Wie in Mosjé gelooft, gelooft in G-d!”(!)

De Talmoed gaat nog een stapje verder en past hetzelfde toe op de Tora-Geleerden van alle generaties. Het citeert het vers (Dew. 30:20): „Om Hasjem, je G-d lief te hebben… en aan Hem te hechten,” en vraagt: „Hoe is het mogelijk om zich aan G-d te hechten?” De Talmoed antwoordt: „Ieder die zich hecht aan een Tora-Geleerde, wordt door Tora beschouwd alsof hij zich aan G-d Zelf gehecht heeft” (Ketoebot 111b).
Een fundamenteel principe van het Joodse geloof is dat er geen „tussenpersonen” zijn tussen G-d en Zijn wereld; onze relatie met Hem wordt niet mogelijk gemaakt door een „derde partij”. Dus wat is dan de bete​kenis van de rol van onze leiders en Tora-Geleerden met betrekking tot ons geloof in en gehechtheid aan G-d?
De Bewustzijn-factor
De verklaring, zegt Rabbijn Schneur Zalman van Liadi in zijn Tanja, ligt opgesloten in het beter begrijpen van de vader-kind metafoor, zoals die door Tora gehanteerd wordt om onze verhouding tot G-d te beschrij​ven. „Jullie zijn kinderen van Hasjem jullie G-d,” zegt Mosjé in Dewariem 14:1. En toen wij nog in Egypte waren sprak G-d over ons als „Mijn eerstgeboren zoon, Israël” (Sjemot 4:22).
In welk opzicht is G-d onze „vader”? Er zijn natuurlijk duidelijke parallellen. Net als een vader heeft G-d ons geschapen en voorziet hij ons van onderhoud en stuurt Hij ons bij. Hij heeft ons lief met de onbegrensde, alles vergevende liefde van een vader. Rabbijn Schneur Zalman graaft nog wat dieper in deze metafoor, en onderzoekt de biologische en psychologische drijfkracht van het vader-kind-model en hij gebruikt ze om onze verhouding tot elkaar en tot onze Vader in de Hemel beter te gebruiken.

Een microscopische hoeveelheid materiaal, afkomstig uit het lichaam van de vader, genereert leven. In de baarmoeder van de moeder ontwikkeld een enkele cel zich tot hersenen, hart, ogen, oren, armen, benen, teennagels; spoedig komt het naarbuiten in de wereld, om daar te functioneren als een denkend, voelend en strevend menselijk wezen.

Fysiek is nu datgene, wat zijn oorsprong vond in het lichaam en psyche van de vader, een zelfstandig, apart en (uiteindelijk) onafhankelijk individu. Op een dieper niveau echter blijft het kind onafscheidelijk verbonden met degene die hem gemaakt heeft. In de woorden van de Talmoed: „Een zooin is een ledemaat van zijn vader.” In de kern van het bewustzijn van het kind ligt een onontkoombare waarheid: het is het kind van zijn vader, een verlenging van zijn wezen, een projectie van diens persoonlijkheid. Lichamelijk zijn zij twee verschillende entiteiten; in wezen zijn zij één.
Het lichaam Israël

Zoals het kind, is ook Israël samengesteld uit vele „organen” en „ledematen.” Daar zijn de grote Geleerden van iedere generatie die hun leven wijden aan de assimilatie van de G-ddelijke essentie van de Tora, en wier hele wezen is doordrongen van het bewustzijn van G-ds waarheid. Zij vormen de geest van het volk. Israël heeft een hart, de individuen die een voorbeeldig leven leiden van medeleven en getrouwheid; en handen – zijn grote bouwers die dingen bereiken. Ieder individu, van de „Mosjé van de generatie” tot de simpele soldaat vormt een intergraal deel van het lichaam van G-ds eerstgeborene – ieder is op gelijke wijze „een ledemaat van de vader.”
Maar net als bij de fysieke vader-kind-relatie, is het de geest van het kind die de band met zijn vader moge​lijk maakt. Zolang als de verschillende organen en ledematen van zijn lichaam één integraal geheel blijven, zijn zij allen zijn vaders kind. De geest is geen „tussenpersoon”, G-d verhoede. Ieder deel van het lichaam, tot en met de teennagels toe, bezitten de zelfkennis die de twee ogenschijnlijk afzonderlijke „lichamen” van vader en kind tot een enkele entiteit maken. Maar het is alleen door hun verbinding van hun geest dat dit be​wustzijn rust in alle „delen” van het kind.

Ditzlefde geldt voor het „lichaam” dat Israël is. Het is onze levensband met ons „geest” – de geleerden en leiders van Israël, dat ons integreert tot een enkel geheel en ons impregneert met onze verbinding met onze Schepper en Bron. 

Het is waar, een Jood kan nimmer zijn of haar band met G-d volledig verbreken, net zo min als de nederige „teennagel” van het lichaam van het kind ervoor kan kiezen om zijn eigen leven te leiden, onafhanklijk van zijn vader. Maar terwijl wij niet kunnen veranderen wat wij zijn, kunnen wij wel bepalen tot hoever onze identiteit als het kind van G-d zal worden uitgedrukt in ons dagelijks leven. We kunnen kiezen, G-d verhoede, om onszelf los te koppelen van de leiders van Israël, die G-d in ons midden geplant heeft, en daarmee de band met Hem verbannen naar het onderbewustzijn van onze ziel. Of wij kunnen onze band met het brein van Israël versterken, en zo onze band met de Almachtige tot een voelbare en levende realiteit maken in ons dagelijks leven.

Gebaseerd op hoofdstuk 2 van de Tanja en de lessen van de Lubavitcher Rebbe, zoals weergegeven door Yanki Tauber en vertaald en bewerkt door Zwi Goldberg.
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