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Yanan Çalılık’ta Moşe Tanrı’ya “Ben kimim ki Paro’ya gideyim? Ve Bene Yisrael’i Mısır’dan nasıl çıkarabilirim?” 
diye sormuştu. Moşe iki şey sormaktaydı: Ben kimim ki bu büyük göreve layık olayım? Ve: Başarılı olma ihtimalim 
ne ki? 

Tanrı “Çünkü yanında olacağım” diye cevap vermişti. Bu şekilde Moşe’ye, başarılı olacağını, çünkü bunu tek 
başına yapıyor olmayacağını söylemekteydi. Tanrı onun için faaliyet gösterecek ve Moşe O’nun sesi olacaktı. 
Ancak bu, ikinci sorunun cevabıdır. Tanrı, ilk soruya ise cevap vermemiştir. 

Tanah’taki diğer birçok lider gibi, Moşe de kendisini bu görev için değerli ve yeterli görmemektedir. Tanah’ın 
bütününde, en değerli ve en layık kişilerin, başta hiçbir şekilde değerli ve layık olmadıklarını öne sürenler 
oldukları görülmektedir ve bunun en belirgin olduğu kişi Moşe’dir. Sanki küçüklük duygusu bir büyüklük 
işaretiymiş gibidir; zira büyük hırslara sahip olan kişiler genellikle Moşe’ninki gibi bir tevazua sahip değildir ve 
genellikle onlardan iyi liderler de çıkmaz. 

Ancak Moşe’nin sorusunun içinde başka bir soru vardır. “Ben kimim?” liyakat veya yeterliliğe dair bir soru 
olabileceği gibi, aynı zamanda kimliğe dair bir soru da olabilir. Moşe bu sözleri söylediği zaman yalnızca Tanrı’ya 
konuşmakta değildi. Kendisine de hitap etmekteydi: “Ben kimim?” Özgürlük yolunda bu insanlara nasıl liderlik 
edebilirim? Olası iki cevap vardır. İlki: Moşe bir Mısır prensiydi. Kraliyet sarayında büyümüştü. Bir Mısırlı gibi 
giyiniyordu; görünümü ve konuşması bir Mısırlı gibiydi.  

İkinci cevaba göre Moşe bir Midyanlıydı. Her ne kadar yetiştirildiği yer açısından Mısırlı idiyse de, evini Midyan’da 
kurmuş, Midyanlı bir rahibin kızı olan Tsipora ile evlenmişti ve uzun yıllardır orada bir çoban olarak yaşıyordu. 
Moşe Mısır’dan ayrıldığında henüz çok gençti; oysa Paro’nun huzuruna ilk çıktığı zaman artık seksen yaşındaydı. 

Dolayısıyla Moşe “Ben kimim?” diye sorduğu zaman, mesele sadece kendisini değersiz veya yetersiz görüyor 
olması değildi. Moşe olasılıkla kendisini konuyla ilgisiz de görmekteydi. Doğuştan Yisrael’e mensup biri olduğu 
doğruydu; ama halkının acılı kaderine ortak olmamıştı. Bir Yisrael mensubu olarak yetişmemişti. Bene Yisrael’in 
arasında yaşamamıştı. Bene Yisrael’in kendisini içlerinden biri olarak tanıyacaklarından bile şüpheliydi. Öyleyse 
nasıl onların lideri olabilecekti? Onların lideri haline gelmeyi aklından geçirmesine bile ne yer vardı? Onların 
kaderiyle kendisininki aynı değildi. Moşe bunun bir parçası olmamıştı ve bundan çekmemişti de. 

Bu yüzden, Tanrı’nın özgürlük yolunda Bene Yisrael’e liderlik etme davetine Moşe’nin direnmiş olması şaşırtıcı 
değildir. Ama acaba Tanrı neden göreve uygun kişi olarak onu seçmiştir? 

“Moşe büyüdüğü zaman kardeşlerine [bakmak üzere] çıkmaya başladı ve ıstıraplarını gördü.” Şemot’un 
başlarında, Moşe’nin, Bene Yisrael’i kendi halkı olarak tanıdığını okuyoruz. Bir Mısırlı gibi görünüyordu, ama 
nihayette öyle olmadığını biliyordu. Bu, Rut’un, kayınvalidesi Naomi’ye “Halkın halkımdır ve Tanrın Tanrımdır” 
dediği zamana benzer bir dönüşüm anıydı. Rut doğuştan Yahudi değildi. Moşe ise yetiştirilme açısından Yahudi 
değildi. Ama her ikisi de kendilerini, acı çektiğini gördükleri halkla özdeşleştirmiş ve sırtını dönüp 
uzaklaşamamıştı. 

Rav Soloveitchik bunu bir kader antlaşması, berit goral olarak adlandırmıştır. Bazı Yahudiler inançlıdır, bazıları 
değildir. Bazı Yahudiler Tora’yı uygular, bazıları uygulamaz. Ama kendi insanları acı çekerken hiçbir şey olmamış 
gibi yoluna devam edebilecek Yahudilerin sayısı pek azdır. 

Böyle bir davranışı “kendini cemaatten ayırmak” olarak tanımlayan Rambam, bunun, kişiyi Gelecek Dünya’da bir 
paydan mahrum bırakacak günahlardan biri olduğunu söyler. Agada, Raşa (kötü) oğul hakkında “Kendisini halkın 
genelinden hariç tuttuğu için, inancın temel bir ilkesini inkâr etmiştir” dediğinde kastettiği budur. İnancın hangi 
ilkesidir bu? Yahudi halkının kolektif kaderine yönelik sadakat ilkesi. 

“Ben kimim?” diye sormuştu Moşe, ama kalbinde cevabı gayet iyi biliyordu. Ben Mısırlı Moşe veya Midyanlı Moşe 
değilim. Halkımın acı çektiğini gördüğüm zaman Yahudi Moşe’yim ben ve başka biri de olamam. Ve eğer bu 
üzerime bazı sorumluluklar yüklüyorsa, o zaman onları omuzlamam gerekir. Çünkü halkımın kim olduğunu 
tanımlayan neyse, benim kim olduğumu tanımlayan da odur. İşte bu, Yahudi kimliğidir – o zaman olduğu gibi, 
şimdi de. 

 

⚫

http://www.rabbisacks.org/covenant-conversation/shemot/who-am-i/
http://www.rabbisacks.org/covenant-conversation-family-edition/shemot/who-am-i/
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Paro Bene Yisrael’i köleleştirir ve tüm İbrani erkek bebeklerin Nil Nehri’ne atılmasını emreder. 
Ama bebek Moşe, Paro’nın kızı tarafından kurtarılır ve sarayda büyütülür. Büyüdüğünde, halkın 

çektiği acıları görür ve yardım etmek ister; hatta bu yolda Mısırlı bir angaryacıyı da öldürmek 
zorunda kalır. Bunun ardından Moşe Midyan’a kaçar, orada Tsipora’yla evlenir ve çobanlık 

yapmaya başlar. 

Bir gün Moşe, yanan bir çalılığın içinden Tanrı’yı duyar. Tanrı ona Paro’dan Bene Yisrael’in 
serbest bırakılmasını talep etmesini söyler ve Moşe’nin ağabeyi Aaron’u da onun sözcüsü olarak 
tayin eder. Paro halkı salıvermeyi reddeder ve bunun aksine, onların yükünü arttırır. Ama Tanrı, 

özgürlüğün yakın olduğunu söyler. 
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Moşe’nin “Ben kimim?” şeklindeki sorusu hem göreve layık olmama hissini hem de bir kimlik 
mücadelesini yansıtmaktadır. Bir Mısır prensi olarak yetiştirilmiş ve daha sonraları Midyan’da bir 
çoban hayatı sürmeye başlamış olduğundan, Moşe’nin, kendi halkının çektiği eziyetlerle pek az bağı 
vardı. Geçmişteki yetiştirilme ve şimdiki yaşam tarzı Moşe’yi Bene Yisrael’in talihsizliğinden ayrı bir 
yere koymuş, onu halka liderlik etme kapasitesini taşıdığından emin olamadığı bir konuma 
yerleştirmişti. 

Yine de, Moşe kendisini onların acısıyla özdeşleştirdiği ve onları “kendi halkı” olarak tanıdığı zaman 
daha derindeki öz-bilinci öne çıkmaktadır. Bu farkındalık, Yahudi kimliğinin ikili niteliğine bir örnek 
teşkil eder. Bir yanda sorumluluğun muazzam büyüklüğü karşısında duyulan tevazu hissi, diğer 
yanda ise Yahudi halkının kolektif kaderine yönelik sarsılmaz bir bağ söz konusudur. Moşe onların 
acılarına sırt çeviremeyeceğini anlamış ve içindeki güvensizlik duygularına rağmen onların lideri 
olarak kendisine verilen rolü kabul etmiştir. Moşe’nin yolculuğu bize, gerçek kimliğin, çevresel 
koşullar tarafından değil, kişinin, halkı ve bu halkın kaderi için omuzlarına sorumluluk almaya hazır 
olmasıyla tanımlandığını öğretmektedir. 

• 

 

 
Alın Bandı Oyunu 

İşte size kimliği keşfetmenin keyifli bir yolu! Şabat’tan önce, çeşitli kartların veya yapışkanlı 
not kâğıtlarının üzerine çeşitli isimler veya kelimeler yazın (hayvan isimleri, Tora’dan 

simalar veya eşyalar olabilir). Bunlar birer kimlik olacak. Oyun sırasında oyuncular, kendileri 
bakmadan, yalnızca diğer oyuncuların görebilecekleri şekilde, bu kartlardan birini bir alın 

bandı yardımıyla alınlarına takacaklar veya yapışkan kâğıtlardan birini alınlarına 
yapıştıracaklar. Sırayla her oyuncu evet/hayır cevaplı sorular sorarak kendi kimliğini tahmin 

etmeye çalışacak. 

Biraz düşünün: Kendinizden emin olmadığınız bir deneyim yaşadığınız hiç oldu mu? 
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Bir zamanlar, Rabi Dov adında iyiliksever bir adam, 
Yeruşalayim’in eski şehrindeki taş döşeli sokaklar 
arasında bulunan küçük bir evde yaşıyordu. Çok fazla malı 
mülkü yoktu; ama kendi zorluklarına odaklanmaktansa, 
dikkatini çevresindeki insanların çektikleri acı ve 
sıkıntılara veriyordu. Yakında yaşayan bazı ailelerin yeteri 
kadar yiyecekleri yoktu ve Rabi Dov onların yaşam 
mücadelelerini derinden anlıyordu. Bazı ihtiyaçlardan 
mahrum yaşamanın, insanın ailesini doyurma gereği 
konusunda duyduğu endişelerin nasıl bir duygu olduğunu 
biliyordu; bu yüzden kendisini onların sıkıntılarına yakın 
hissediyordu. “Zorluk içinde yaşamanın nasıl bir şey olduğunu bilirken, ihtiyaç sahiplerini 
nasıl görmezden gelebilirim?” diye soruyordu kendi kendisine sıklıkla. Ve böylece, kendi 
yüzleştiği zorluklara rağmen Rabi Dov yardım etmeye karar verdi. 

Her gün küçük mutfağına giriyor ve en basit içerik maddelerini – sebzeler, kuru fasulye ve 
tahıl ürünleri – kullanarak kazanlar dolusu çorba pişiriyordu. Basitti, ama kalptendi, 
lezzetliydi ve tam da ihtiyaç duyulan şeydi. 

Rabi Dov’un çorbasının şöhreti mahallenin her yanına yayılmıştı. Kısa süre içinde her 
yönden aileler, bir çanak çorba rica etmek için kapısını çalmaya başlamışlardı. Ve Rabi Dov 
her seferinde bu isteği güler yüzle yerine getiriyordu. “Benden daha azına sahip olan birini 
nasıl olur da geri çeviririm? Çektikleri zorlukları anlıyorum” diyordu kendi kendine her 
seferinde kepçeyle çorba ikram ederken. 

Zaman geçtikçe Rabi Dov “Çorba Kralı” olarak anılmaya başlamıştı. Çorba kazanları çok 
sayıda insanın karnını doyurmasına yardımcı oluyordu ve kısa bir süre içinde onun bu 
iyiliği başkalarına da esin kaynağı oldu. Rabi Dov’un genç yeğeni çorbaya katmak üzere 
kıtır ekmek küpleri hazırlamaya başladı. Başkaları ona torbalarla sebze getiriyor, para 
bağışlıyor veya pişirme işinde ona yardım ediyordu. Hep birlikte, cömertlikleri ve 
gayretleri, gittikçe daha fazla insana yardım edilmesini sağlıyordu. 

Rabi Dov’un hikâyesi bize gerçek iyiliğin empatiden geldiğini hatırlatmaktadır. Şahsen bazı 
zorluklar yaşadığımız zaman, aynı durumda olan başkalarını anlamaya ve onlarla aramızda 
bir bağ kurmaya özellikle yatkın hale geliriz. Çünkü şahsen çok fazla şeye sahip değilsek 
bile, sahip olduklarımızı paylaşarak hâlâ büyük bir fark yaratabiliriz. 

• 
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Aşkenazi cemaatler Yeşayau 27:7’den başlarlar. Bu bölümde peygamber, Tanrı’nın, halkına yönelik 
tavrı üzerinde durmaktadır. Tanrı Yisrael’i cezalandırsa da, onların düşmanlarına yönelik tavrıyla 
karşılaştırıldığında Yisrael’e dair yargısı ölçülüdür. Tanrı’nın amacı, halkını arıtmak, putperestlik ve 
günahlarını gidermektir. Ne var ki, Yisrael inat ve itaatsizlikle hareket etmekte ve Tanrı’nın Sözü’nü 
reddetmektedir. 

Yeşayau 28:1-13’te Yeşayau, Efrayim ve Yeruşalayim liderlerini, kibirleri, düşkünlükleri ve Tanrı 
yerine insani bilgeliğe bel bağlıyor olmaları nedeniyle kınar. Bu liderler Tanrı’nın mesajını alaya 
almakta, O’nun teşuva çağrılarını kulak arkası etmektedirler. Yeşayau onların bu retlerinin sert bir 
yargıya yol açacağı uyarısında bulunur. 

Yeşayau 29:22-23’te Yaakov’un (Yisrael) yeniden eski konumuna döneceği kehaneti yer alır. 
Tanrı’nın getireceği kurtuluş, dönüşüm ve saygıya yol açacak ve halk Tanrı’nın kutsiyetini 
onurlandırmaya ve Eserini görmeye gelecek, bu da antlaşma ilişkisinde yenilenmiş bir sadakat ve 
itaate götürecektir. 

Sefaradi cemaatler Aftara için tamamen farklı bir kitaptan farklı bir bölümü okurlar. Bu bölüm 
Yirmeyau kitabının başından başlar. Burada Yirmeyau halka liderlik etmek üzere görevlendirilir. 
Tanrı ona, henüz doğmadan bile önce seçilmiş olduğunu bildirir. Yirmeyau kendisini buna layık ve 
yeterli görmez, ama Tanrı onu, yanında olacağı konusunda temin eder. Daha sonra Yirmeyau bazı 
kehanet vizyonları görür ve Tanrı ona bunların, halkın saldırıya uğrayacağı, ama her seferinde 
Tanrı’nın onları koruyacağı anlamına geldiğini açıklar. 
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Sefaradi cemaatlerin okudukları Aftara ile bu haftaki Peraşa arasında bariz bir bağlantı vardır. Tıpkı 
Yirmeyau’nun liderlik görevini üzerine almakta tereddüt etmesi gibi, aynı şekilde Şemot’ta Moşe de 
Mısır çıkışında Bene Yisrael’e liderlik etmek konusunda tereddüttedir. Her iki adam da iyi konuşmayı 
bilmedikleri gerekçesiyle başta görevi kabul etmek istememiştir. Ama her iki adam da çekincelerinin 
üstesinden gelmiş ve halkın büyük liderleri ve hatipleri haline gelmiştir. 

Aşkenazi cemaatlerin okudukları Aftara ile Peraşa arasındaki bağlantı 
ise o kadar bariz değildir. Gelin daha yakın bir bakış atalım. 

Bağlantılardan biri sözel niteliktedir. Hem Peraşa’nın hem de 
Aftara’nın ilk pasukları “abaim” (tam anlamıyla “gelenler”) 
sözcüğünü içermektedir. Her ne kadar bu sözcük iki metinde farklı 
anlamlarda kullanılıyor ise de, bu haftanın Peraşa’sı için bu Aftara’nın 
seçilmesinin kazara olma olasılığı pek düşüktür. Şemot’ta bu sözcük, 
Yaakov’ın Mısır’a “gelen” oğulları hakkında kullanılmaktadır. 
Aftara’da ise istikbalde “gelecek” olan günleri kastetmektedir. 

Her iki metnin açılış pasuklarının temasal bağlantıları da vardır. Peraşa’nın ilk cümleleri “Ve Bene 
Yisrael verimli oldu, bollukla arttı ve çoğaldı…” sözlerini içerirken, Aftara “… Yisrael tomurcuk verip 
çiçek açacak ve dünya onun meyveleriyle dolacak” demektedir. 

 

 
 

Rabi Sacks, Tanah’taki en büyük liderlerin birçoğunda ortak bir tema bulunduğunu öğretmektedir: 
“Tanah’ın bütününde, en değerli ve en layık kişilerin, başta hiçbir şekilde değerli ve layık 
olmadıklarını öne sürenler oldukları görülmektedir.” 
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Örneğin, Yeşayau kendisine görev verildiği zaman “Gayrisaf dudaklı 
bir adamım ben” (Yeşayau 6:5) diye itiraz etmiştir. Bu haftaki 
Aftara’da Yirmeyau’ya liderlik etmesi için çağrıda bulunulmakta, 
ama o “Konuşamam; ben bir çocuğum” (Yirmeyau 1:6) demektedir. 
Benzer şekilde, Yisrael’in en büyük kralı David, Moşe’nin “Ben 
kimim?” şeklindeki sözlerini yankılatmıştır (Şemuel II 7:18). Tanrı 
tarafından bir göreve gönderilen Yona kaçmaya çalışmıştır. 
Raşbam’a göre, Yaakov, yolu gece vakti güreştiği adam (olasılıkla bu 
bir melekti) tarafından engellendiği zaman kaçmak üzereydi 
(Raşbam’ın Bereşit 32:23 açıklaması). 

Rabi Sacks bu haftaki Covenant & Conversation yazısında şöyle bir 
sonuca varmaktadır: “Bu liderler kendi iradelerinin aksine ahlaki yaşamın kahramanları haline 
gelmişti. Yapılacak işleri vardı – Tanrı onlara öyle söylemişti – ve onlar da bunu yapmışlardı. Bu 
örneklerde sanki küçüklük duygusu bir büyüklük işaretiymiş gibidir.” 

 

 

 

Eğer biri sizden, daha önce 
yaptığınız herhangi bir şeyin 
ötesinde, son derece önemli 
bir işi yapmanızı isteseydi, 

ilk tepkiniz ne olurdu? 

 

“...yüzeyde, Şemot peraşası, 
olağanüstü bir adamın liderliğe 
girişi hakkında olsa da, yüzeyin 
hemen altında, onlar olmasa bir 

Moşe’nin de olmayacağı, sıra dışı 
nitelikteki altı kadına dair 
alternatif bir anlatım yer 

almaktadır.” 

Women as Leaders (Liderlikte Kadınlar) 

Şemot, Covenant & Conversation 

 


