De heldhaftigheid van Esther 
door Rabbi Ari Kahn 
Ik heb altijd last gehad van de rol van Esther zoals deze wordt gepresenteerd in het boek Esther.

Ons wordt verteld dat Esther als koningin werd geselecteerd na een schoonheidswedstrijd, gerund door heidenen en afgodendienaren. Natuurlijk werd Esther genomen tegen haar wil, zoals de verzen vertellen en zoals de Talmoed benadrukt. Niettemin, waarom heeft Esther geen martelaarschap verkozen boven het leven in het paleis of harem? 

Deze vraag wordt nog pijnlijker als we ons de Talmoed-leer herinneren dat de Eerste Tempel werd verwoest door ongebreideld handelingen van moord, afgoderij, en seksuele immoraliteit.

Het verhaal van Esther vindt minder dan een eeuw na de verwoesting van de Tempel plaats. Het argument had kunnen worden gemaakt dat als zij haar leven had opgegeven, door niet te bezwijken voor de seksuele immoraliteit van de schoonheidswedstrijd, dat misschien kon hebben geleid tot enige vorm van correctie voor de gevallen Tempel.

Maar op advies van Mordechai werd ze aangemoedigd om deel te nemen als een passief slachtoffer. Het enige advies dat hij haar gaf, was om niet haar Joodse identiteit te onthullen.

Vanuit een legalistische Joods perspectief kunnen we Mordechai’s instructies begrijpen: De Joodse wet erkent dat een slachtoffer van verkrachting niet verwacht wordt haar leven te geven, omdat ze beschouwd wordt als een passief slachtoffer, dat ongewild een van de drie hoofdwetten overtreedt. Aan de andere kant wordt een ontheiliging, zelfs van een kleine overtreding, indien algemeen bekend, een 'ontheiliging van Gods naam", en daarom zou ook martelaarschap geëist worden. Dit zou het aandringen van Mordechai verklaren, dat Esther haar afkomst moest verbergen, niet alleen voor de koning, maar ook voor de Joodse gemeenschap.

Maar het argument in het voordeel van het martelaarschap is fascinerend op een psychologisch niveau. De martelaar is respect verzekerd van zijn geloofsgenoten in deze wereld en van een verheven status in de Komende Wereld. Dit, gekoppeld aan een daad van verzet tegen de vijand, lijkt een te goede combinatie om te weerleggen. Toch staat Mordechai Esther deze handelwijze niet toe.

Later in het verhaal, wanneer de snode plannen van Haman bekend worden, instrueert Mordechai Esther naar de koning te gaan. Deze ongenode toegang tot de troon-kamer van een paranoïde despoot kan leiden tot haar dood, en zelfs Esther aarzelt. Maar misschien kunnen wij haar aarzeling op een ander niveau begrijpen. Als zij bereid is om vrijwillig te gaan, is ze niet langer passief. Haar status in de ogen van de Joodse wet zou worden omgevormd van die van slachtoffer naar die van deelneemster, en zij zou dan worden verplicht om haar leven te geven. Maar het voortbestaan van de gehele Joodse gemeenschap staat op het spel. Ze moet gaan.

De chassidische schrijver Rav Tzaddok van Lublin (Takanat Hasjavien, blz. 17) wijst erop dat als Esther de koning verleidt, zij haar aandeel zal verliezen in de Komende Wereld! Haar reactie op Mordechai’s richtlijnen: „Als ik verloren ben, dan ben ik verloren,” verwijst op haar situatie. Net zoals ze haar leven zal kunnen verliezen in deze wereld, loopt ze het risico haar aandeel in de volgende te verliezen.

Rav Tzaddok benadrukt dat een persoon bereid moet zijn om „G-d lief te hebben met geheel uw hart en heel uw ziel,” zelfs als dat het opgeven van je ziel betekent. Dit is ware liefde voor G-d. Hoe ironisch! Als Esther haar leven had gegeven voordat zij een nacht in het paleis zou doorbrengen, dan zou ze als een martelaar een groot aandeel verdiend hebben in de Komende Wereld, maar nu dat ze haar lichaam geeft, moet ze de mogelijkheid onder ogen zien, dat haar ziel wordt uitgeroeid.

* * *

Een tragische figuur
Hoe meer we nadenken over Esther, hoe meer we de tragedie van haar leven op zijn waarde schatten. Als kind wees geworden, getrouwd, maar van haar man losgescheurd, gedwongen tot een leven van geheimhou​ding, gedistantieerd van haar volk.

In de Talmoed wordt Esther vergeleken met de Ayelet hashachar, de eerste straal van het ochtendlicht. De psalm van Ayelet hashachar, is Psalm 22, opgedragen aan haar:

„Mijn Heer, mijn Heer, waarom hebt U mij verlaten? Waarom bent U zo ver van mij om te helpen, ondanks mijn geroep? Oh mijn G-d, roep ik overdag, maar U reageert niet, en in de nacht heb ik geen rust. Maar U bent Heilig, getroond door de lofzangen van Israël” (Psalm 22:2-4).
De Midrasj breidt op dit idee voort, en geeft een stem aan Esther:

„Mijn Heer, mijn Heer, waarom hebt U mij verlaten?” Mijn Heer, bij de [splitsing van] de zee, mijn Heer op Sinaï, waarom hebt U mij verlaten? Waarom is de wet van de wereld veranderd voor mij? De wet van de moeders? Met betrekking tot onze moeder Sara, ze werd één nacht gevangen gehouden door de Farao en hij en zijn hele huishouden werden getroffen door een plaag ... maar ik ben al die jaren geplaatst in de schoot van deze slechte man, voor mij doet U geen wonderen. „Mijn Heer, mijn Heer, waarom hebt U mij verlaten?” (Midrasj Tehilliem Buber, 22:16)
In de tijd van Esther waren een aantal „regels” veranderd. De Goddelijke genade die gevoeld was sinds G-d tot Abraham had gesproken, was verdwenen. Het was een tijd waarin G-d was „verborgen.” Esther is niet gered door een wonder of een plaag. Esther is alleen gelaten. Ze beseft wat ze moet doen voor haar volk, en haar reactie is veelzeggend. Ze draagt Mordechai op het volk te verzamelen en te laten bidden en te vasten voor haar. Haar identiteit wordt daardoor bekend in de Joodse gemeenschap, maar op dit moment is dit niet langer een probleem: als ze bereid is om een deelnemer te worden, maakt het niet langer uit als de mensen weten wie zij is. Met het verlies van haar „passieve slachtoffer” status, veegt ze haar hoop voor een aandeel in de volgende wereld uit, ongeacht de publieke of particuliere aard van haar overtredingen. In feite kan haar plan niet slagen als het in het geheim wordt uitgevoerd: opdat het plan succesvol zal zijn, moet de Joodse gemeenschap zich samenvoegen.

Mordechai is enigszins verrast door haar suggestie om een vasten uit te roepen, zoals de Midrasj verklaart:

[Esther zei:] „En vast voor mij drie dagen, de 13e, 14e en 15e Nissan.” Mordechai zei tegen haar: „Maar de derde dag is Pesach!” Ze zei tegen hem: „Heilige man van Israël, als er geen Israël meer is, waarom hebben we dan Pesach nodig?”... En Mordechai ging en schafte (voor dat jaar) de eerste dag van Pesach af en maakte er een vastendag van. (Otsar Midrasjiem Eisenstein pagina 51)

Esther stond erop dat de mensen gedurende drie dagen zouden vasten voordat zij de kamer van de koning zou betreden. Pesach zou dat jaar niet gevierd worden, als om te zeggen dat wanneer het voortbestaan van de Joodse wereld op het spel staat en zij zelf op het punt staat haar aandeel in de Komende Wereld te verliezen, er geen plaats is voor een feestelijke viering van de vrijheid. Deze bron wijst op de ironie van de benarde positie van Esther en haar lot. Een volledig begrip van haar handelingen kan de diepte van de boodschap van haar verhaal onthullen.

* * *

Gemotiveerd door liefde
Esthers gedrag was ingegeven door pure liefde - voor G-d, en voor haar mede-Joden. Ondanks haar tragische omstandigheden, verloor ze niet haar geloof of hoop. De Midrasj vertelt ons dat toen ze zich tot G-d wendde, Esther benadrukte:

„Meester van het universum, U heeft mij drie geboden gegeven -- nidda, challa, en het aansteken van de kaarsen – en ook al ben ik in het huis van deze slechte man, heb ik nog niet een van deze voorschriften gebroken” (Midrasj Tehilliem Buber, 22:16)

Stel je de heldhaftigheid van Esther voor: ze zou zich voorbereiden op de systematische verkrachting op haar lichaam door naar het mikwe, het rituele bad te gaan. Haar lichaam werd genomen, maar haar ziel was intact en zuiver. Nu neemt ze het besluit dat zij die ziel ter wille van G-d en haar volk moet verontreinigen. Rav Tzaddok concludeert dat Esther haar aandeel in de Komende wereld niet verloor, omdat wat ze deed een „zonde ter wille van de Hemel” was. De Talmoed leert dat een zonde uitgevoerd omwille van de Hemel groter is dan een mitswa, uitgevoerd met verkeerde intentie (Nazier 23b).

Uiteraard is dit idee van gerechtvaardigde zonde gevaarlijk gebied. Alle soorten mensen rechtvaardigen hun zonden, zonder zo ver te gaan om zichzelf ervan te overtuigen dat ze in werkelijkheid een mitswa doen. Volgens onze Wijzen zijn de voorwaarden, die nodig zijn om te kwalificeren als een zonde, verricht ter wille van de hemel, tweeledig:

1. De bedoeling moet zijn om het gehele Joodse volk te redden.

2. Er mag geen persoonlijk gewin of genot bij betrokken zijn.

(Andere commentaren voegen een derde voorwaarde toe – namelijk dat een profeet, een rabbijn of een rechter de opdracht moet hebben gegeven om die bepaalde zonde te doen.) Esther voldeed aan alle voorwaarden.

Toen ze besloot te doen wat ze ging doen, wist Esther niet hoe het zou uitpakken. Ze voerde een ongeloof​lijke daad van Chesed "liefdevolle vriendelijkheid" uit met heel haar hart en ziel. Misschien past dit in het thema van de parasja van deze week:

„Het was goedheid die Ik verlangde, en geen offers”. (Hosea 6:6)

Als Esther voor de weg van martelaarschap had gekozen, dan zou het de verkeerde les hebben geleerd. G-d wil niet onze offers en heeft ze ook niet nodig. In plaats daarvan, leert Esther een andere les: het idee dat goedheid belangrijker is dan een offer, en dat een zuivere geest de kern van de dienst van G-d is. Esthers zuivere geest, in combinatie met haar liefde voor G-d, redde het Joodse volk van vernietiging.

* * *

Liefde en inkeer
De Talmoed leert dat berouw ingegeven door de liefde van G-d zo diep is dat het een zonde kan transfor​meren in een mitswa. Misschien is een „zonde uitgevoerd omwille van de Hemel” een andere uitdrukking van hetzelfde idee.

De Zohar leert dat Jom Kippoer „een dag als Poerim” is, een woordspeling op Jom Kippoer dat ook „Jom Kippoeriem” wordt genoemd. De vergelijking lijkt duister, nu ze tegenwoordig schijnbaar zo verschillend gepraktiseerd worden, zowel in de praktijk als wat betreft de externe en interne stemming.

Kabbalistische bronnen verbinden Jom Kippoer en Poeriem met de twee aspecten van berouw. Jom Kippoer is doortrokken van angst voor G-d, een soort van bekering, die weliswaar heel effectief is, maar niet het hoogste niveau van de religieuze ervaring bereikt. Liefde voor G-d overtreft de vrees voor G-d, en Poeriem vertegenwoordigt de vreugde van de liefde voor G-d en het idee van berouw, geboren uit liefde.

De basis van deze leer komt van Esther, wier liefde zo diep was dat ze bereid was alles op te offeren. Dit is de vreugde die we zoeken op Poeriem.

Het werk van Purim, om God te bereiken via de liefde in plaats van angst, is de ware dienst van God.

In zekere zin biedt Jom Kippoer ons een eenvoudigere manier om G-d te bereiken. Angst voor G-d is rela​tief eenvoudig te bereiken. Maar de dienst van Poeriem - om G-d te bereiken via de liefde - is de werkelijke dienst van G-d.

Pas nadat Esther ons leerde hoe lief te hebben - na ons geleerd te hebben hoe men goed moet zijn voor anderen - kon de Tempel worden herbouwd. Nu begrijpen we waarom de Tweede Tempel, gebouwd op een fundament van de goedheid van Esther, niet zou kunnen bestaan in een tijd van ongegronde haat.

Mordechai en Esther hebben geprobeerd om het Joodse volk liefde te onderwijzen, vriendelijkheid en broederschap, door de instelling van de Poeriem voorschriften van het geven van geschenken – ieder aan zijn/haar vriend/in.

De Talmoed lering dat in de toekomst, wanneer alle andere feestdagen zijn vergeten, Poeriem zal blijven bestaan, krijgt nieuwe betekenis in het licht van de boodschap van liefde. Poeriem is de feestdag die het verborgene, de essentie van het Jodendom, onthult: de liefde voor G-d en de liefde voor de medemens.
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