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et Boek Wajjikra (Leviticus) waarmee wij deze weken beginnen, is ook bekend onder de naam Torat Kohaniem — de Wetten van de Priesters.  Het gaat hoofdzakelijk over de korbanot (offers) die gebracht werden in het Misjkan (Tent der Samenkomst). De eerste groep offers wordt korban olá – brandoffer – genoemd. Het dier wordt naar de ingang van het Misjkan gebracht. Bij vee legt degene die het offer brengt, zijn handen op het dier. Daarna wordt het geslacht en de kohen sprenkelt het bloed op het altaar.  Het dier wordt gestroopt en in stukken gesneden. De stukken worden gesorteerd, gewassen en op het altaar verbrand. Een soortgelijk proces wordt beschreven voor de verbranding van andere dieren en gevogelte. De verschillende meeloffers worden beschreven. Een deel van de meeloffers wordt verbrandt op het altaar, de rest wordt door de kohaniem opgegeten. Het is verboden om gist of honing te mengen met de offers. De vredesoffers, die gedeeltelijk op het altaar worden verbrand, en gedeeltelijk worden opgegeten, kunnen zowel rundvee, schapen als geiten zijn. De Tora verbiedt het eten van bloed of chelev (bepaalde vetten van de dieren). De offers die verzoenen voor onopzettelijke overtredingen die door de Kohen Ĝadol, door de hele gemeenschap, door de vorst en door een gewone burger gepleegd worden, worden uitgebreid besproken. De voorschriften voor schuldoffers worden opgenoemd. De meeloffers voor diegenen die zich geen normaal schuldoffer kunnen permiteren, de offers die verzoening doen voor misbruik van heiligdommen, de voorschriften voor „twijfelachtige schuld” en offers voor oneerlijkheid worden in detail besproken.

Door Ohr Somayach in Jerusalem, Israel, vertaling Zwi Goldberg, Netanya, Israël
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Inzicht in Wajjikra
Door: Jacob Solomon

Hij (G-d) riep Mosjé. G-d zei tegen hem vanuit de Tent der Samenkomst: „…wanneer iemand van jullie een offer brengt voor G-d” (1:1-2).

De beginhoofdstukken van Wajjikra behandelen in detail de korbanot – offers.

Zoals Rabbijn Samson Raphael Hirsch verklaart, de wortel van het woord korban is karav – naderen. Voorts is de naam van G-d die gebruikt wordt in verband met de offers, Hasjem, de naam die het attribuut van genade vertegenwoordigt, in tegenstel​ling tot Elokiem, welke de connotatie heeft van rechtspraak (Sifra). Hirsch ontwikkelt dit verder uit door erop te wijzen dat afgodendienaren geloofden dat dieroffers nodig waren om de woede van bloeddorstige en wraakzuchtige afgoden te stillen. De Tora daarentegen vertelt ons dat de offers nodig zijn om dichter tot Hasjem – de Genadige G-d – te naderen.

Laten wij dit eens verder uitwerken. In welk opzicht brengen de offers en hun waarden ons dichter bij G‑d?

In antwoord: tussen de vele details van de korbanot die opvallen in de tekst – kijk naar het volgende:

1. De Tora legt er de nadruk op dat „jullie” offers mikem – „van jullie” moeten zijn, in plaats van te zeggen: „wanneer jullie een offer brengen.”

2. Wanneer een stier, schaap of geit geofferd wordt als brandoffer, worden zijn ingewanden (maag en ingewanden) gewassen en daarna vormen zij een deel van het brandoffer. Echter bij vogels worden de spijsverteringsorganen eruit gehaald en weggegooid (1:13, 16).

3. De Tora vereist nadrukkelijk het gebruik van zout, maar verbiedt de toevoeging van honing aan een meeloffer.

Ieder van deze details, die elk afzonderlijk nader bekeken zullen worden, kunnen gezien worden als een boodschap hoe men tot G-d moet naderen en zich met Hem moet „omgaan”.

Het eerste detail: mikem – van jullie – toont aan dat de dienst voor G-d „van jullie” afkomstig moet zijn. Dat wil zeggen, het moet oprecht zijn, niet een gedachtenloze uitvoering van alle handelingen. In dit verband betekent het woord mikem dat het offer het gevolg moet zijn van jouw oprechte wens om nader tot G-d te komen. Op dezelfde manier moet vandaag de tefilla – het gebed – ook mikem komen, om volledig geaccepteerd te worden moet het uit het hart komen, niet van de lippen.

Het tweede detail – het niet accepteren van de ingewanden van de vogels – illustreert dat de Almachtige wenst dat wij Hem dienen door de rechten van andere mensen te eerbiedigen. Hij wil niet dat wij tsadikiem zijn ten koste van anderen. Hij wil niet dat wij vergeten dat er mitswot – verplichtingen – bestaan tussen de Mens en zijn Medemens, naast die tussen Mens en G-d. Want zoals Rasji uitlegt, de ingewanden van een huisdier zijn acceptabel als brandoffer, omdat zij alleen eten wat hun eigenaars hen geven. Duiven e.d. daaren​tegen, eten van de eigendommen van anderen. Dit toont dat G-d geen enkel plezier of voordeel wil hebben van iets dat verboden is, of van iets dat op een ongeschikte wijze verkregen is.

De vereiste om zout te gebruiken, maar om honing te vermijden in een meeloffer, vertelt ons hoe belang​rijk het is om te begrijpen dat iedere dienaar van G-d nog altijd een individu is. Hoewel Tora vereist dat een mens leeft binnen het raamwerk van de halacha, eist zij met nadruk dat wij geen clonen worden. Daartoe wijst R. Mordechai Gifter erop dat honing de smaak van voedsel fundamenteel verandert. Zout echter, verbetert het voedsel, brengt de werkelijke smaak ervan naar voren. Daarom wenst Tora dat wij in ieder individu herkennen dat hij anders geschapen is en zijn eigen eigenschappen heeft, en zijn relatie tot Hasjem zal dan ook in overeenkomst zijn met zijn persoonlijke gaven, karaktereigenschappen en temperament. Een leraar moet de innerlijke kwaliteiten van een leerling en diens potentiaal opwekken. De leerling moet geïn​spireerd worden door gebruik te maken van zijn eigen geest, door zelf na te denken en datgene wat hij geleerd heeft te synthetiseren overeenkomstig zijn eigen manier van informatieverwerking en zijn eigen opbouw. Ouders en leraren zouden een kind moeten respecteren voor wat hij is en hem leiden in een opleidingsprogramma en een levenswijze die passen bij zijn persoonlijkheid. Want dat haalt het beste uit een mens. En wanneer hij G-d dient door middel van het gebed, moet hijzelf de tekst van de tefilla zien als een middel dat zijn eigen gebeden inspireert, gebeden die eveneens uitdrukking moeten geven aan zijn eigen persoonlijke karakter en om​stan​digheden.

Tegenwoordig – zonder Tempel – vervangt de avoda sjèbalev – de dienst van het hart – de offers in de Tempel. Toch zegt de Talmoed [Berachot 32b] dat sedert de tijd dat de Tempel verwoest werd, de poorten van het gebed ook gesloten zijn. Maar de poorten der tranen werden niet gesloten. Rasji verklaart hier dat de „poorten van de tranen” slaat op een ander soort van gebed – het gebed met tranen.

Wat iemand tot tranen brengt – dat moment van de waarheid, wanneer hij één is met de Almachtige – verschilt van mens tot mens. Verschillende delen van de tefilla, verschillende gebeurtenissen in het leven van de mensen en zelfs verschillende dagen van het Joodse jaar wekken verschillende emoties op bij verschillende mensen. Iemand die een stan​daard opvoeding en opleiding krijgt zal niet goed weten hoe hij moet reageren op die zeldzame momenten dat hij diep geroerd is tot in het diepste van zijn gevoelens. In plaats van dit te zien als een unieke gelegenheid voor een nauwere relatie met G‑d, zal hij zich zelfbewuster voelen en denken dat hij anders is dan anderen. Misschien vraagt hij zichzelf wel af: „Ben ik wel normaal?” 

Wanneer hij daarentegen is opgevoed met respect, om het beste uit hem te halen, dan zal hij deze momenten gebruiken om inderdaad zijn Schepper met tranen te dienen – met een diepe, persoonlijke toets en een volledig en oprecht contact met de Almachtige…

(Vertaald uit: Between the Fish and the Soup, www.shemayisrael.com).

Denk aan Amalek

Door Paysach Freedman

Amalek had een gevestigd belang in het aanvallen van het Joodse volk, waarvan het bestaan het duidelijkste bewijs is dat er een G-d op deze wereld bestaat.

Denk aan wat Amalek je heeft aangedaan toen je onderweg was bij je vertrek uit Egypte… (Dewa​riem 25:17-19)

„ Denk aan wat Amalek je heeft aangedaan.” Hoe kan men dat doen? De Tora zegt: „Gedenk de Sjabbat.” Wij kunnen ze toch niet allebei gedenken! (Midrasj Pirkei D’Rabbi Eliëzer).

Wij zijn een intelligent volk. Kunnen wij niet aan Sjabbat denken en tegelijkertijd aan Amalek?

En waarom is Amalek zo belangrijk? Duizenden volken hebben het Joodse volk onderdrukt. Waarom worden de Amalekieten hier uitgelicht?

Het meest voorkomende antwoord is dat zij de eerste waren. Het was de vermetelheid van hun aanval op de Joden onmiddellijk na de Exodus, wat latere vijanden de moed gaf tegen ons op te staan.

Dit is echter maar gedeeltelijk waar. De eerste aanval kwam van de Egyptenaren, die ons achter​volgden bij de Rietzee, vlak na de uittocht.

Het werkelijk bijzondere van de Amalekieten was dat zij ons aanvielen toen niemand anders dat durfde. Na de spitsing van de zee „hoorden de volken … en angst greep hen aan,” (Exodus 15:14). Zelfs de meest kwaadaardige volken waren vol​doen​de onder de indruk van de Tien plagen en de splitsing van de zee. Misschien wilden zij ons ook wel aanvallen, maar zij waren doodsbang voor de G‑d van de Joden en lieten het afweten.

Amalek echter was in het geheel niet onder de indruk. Wat gaf hem de moed om aan te vallen op hetzelfde moment dat de hele wereld G-ds bescher​ming van het Joodse volk erkende? Waarom waren zij niet eveneens bevreesd?

„Sla de spotter, en de naïeveling wordt wakker” (Spreu​ken 19:25). De midrasj legt uit dat dit bete​kent dat het Joodse volk de Amalekieten – de spot​ters – versloeg, en Jitro, die naïef was, kwam om zich tot het Jodendom te bekeren. Rabbi Tzadok HaKohen biedt een kernachtig commentaar op deze passage: „Amalek is een spotter die nergens in ge​looft, en Jitro is naïef, en gelooft alles.” Wat bete​kent dat?

Voor de aanval van Amalek waren er geen scholen voor levensbeschouwing. De volken geloofden dat ver​schil​lende machten de wereld regeerden – afgo​den, demonen, engelen, enz. Als alternatief voerde Awra​ham het monotheïsme in de wereld in – een geloof dat G-d alles beheerst. Amalek introduceerde het derde idee: geloof in niets! Dit is atheïsme, dat stelt dat er niets is dat de wereld controleert.

Vanuit Ameleks perspectief is er werkelijk niets om voor te leven. In een atheïstische samenleving is mo​raal intrinsiek vloeibaar en onderhevig aan ver​anderingen. Het natuurlijke doel van een dergelijke maatschappij kan alleen maar hebzucht, macht en wellust zijn. Daar geldt de ‘survival of the fittist’ – de sterkste overwint. Wie het meeste bezit en over het meeste heerst, wint!

Atheïsme is erger dan afgoderij. Afgoderij is veel​go​de​rij – polytheïsme, het geloof in vele afgoden. Het is mogelijk om vooruit te gaan van vele goden naar de ene G-d. Het voorbeeld bij uitstek daarvan is Awra​ham. Oorspronkelijk een afgodendienaar, kwam hij uiteindelijk tot het besef dat er maar Eén wer​ke​lijke macht kan bestaan, die heerst over alles. De weg van vele machten naar één macht is relatief kort, omdat in beginsel het bestaan van iets dat het universum richting geeft, reeds geaccepteerd is.

Amalek ontkende echter dat er enige macht bestaat die de wereld bestuurt. Volgens hem is het allemaal uitsluitend blind toeval. Zoals Rabbi Tzaddok zei, zij geloven nergens in. Vanuit een dergelijke positie is het uiterst moeilijk een Almachtige G-d te accep​teren.

Amalek had een gevestigd belang in het aanvallen van het Joodse volk, waarvan het bestaan het duidelijkste bewijs is dat er een G-d op deze wereld bestaat. Zij bewezen dat er geestelijke krachten bestaan en dat er absolute waarden zijn. Amalek moest de Joden wel aanvallen, want zij hadden een zware klap uitgedeeld ten gunste van het geloof in G-ds bestaan en in een absolute moraal.

PERFECTE TIMING

Na de splijting van de Rietzee zei Jitro: „Nu weet ik dat G-d groter is… mikol elohiem” Dit wordt meestal vertaald met „groter dan alle ander mach​ten.” Het kan echter ook betekenen: „Van alle andere machten.” Jitro kende alle andere zoge​naamde machten. Met andere woorden, hij geloofde in alles. Hij had reeds geaccepteerd dat sommige krach​ten of een kracht de wereld regeerde. Vanuit zijn kennis kon hij de suprematie van G-d accep​teren. Hij was getuige van de talloze wonderen van de Exodus en daaruit leidde hij af dat er slechts Eén macht is die de wereld beheerst.

In die tijd hadden de mensen het basisgeloof dat be​paalde krachten de wereld controleerden en dat, wat die kracht ook was, het aan de kant van de Joden stond. Dus die kon je beter uit de weg blijven!

Daar​entegen Amalek, de atheïst, geloofde dat alle wereldse gebeurtenissen puur toeval waren. Zelfs de verbazingwekkende en ongelofelijke gebeurtenissen van de Uittocht en de splitsing van de Rietzee werden verklaard als een toevallige spelingen van de natuur. Niets kon hen ervan overtuigen om G-d te vrezen.

ZADEN VAN TWIJFEL

De Tora: „Want de hand die op de troon van G-d is, voert oorlog tegen Amalek voor Hasjem…” (Exodus 17:16). De geleerden leren hiervan dat „G‑ds troon niet compleet is, zolang als Amalek bestaat in deze wereld, noch is Zijn Naam compleet.”

Het normale woord voor troon is KiSÉ [Kaf–Samech–Alef], maar in dit vers, waar Amalek nog bestaat, komt een variant van het woord troon voor: KeeS [Kaf–Samech]. Kees betekent „bedekt”. In Amaleks wereldbeschouwing bestaat G-d niet. Wanneer zulk een ideologie in de wereld bestaat, is het moeilijker voor iedereen, zelfs voor de gelovi​gen, om sterk te staan in hun geloof, omdat de zekerheid van G-ds bestaan verhuld is.

Het woord Amalek heeft ook dezelfde numerieke waarde (24) als het woord safeek – twijfel. Het bestaan van de Amalekitische filosofie veroorzaakt onzekerheid. KeeS is hetzelfde als KiSÉ, maar dan zonder de Alef. Een koning die op zijn troon zit, is een demonstratie van zijn suprematie over zijn koninkrijk. Wanneer de koning afwezig is, wordt de dominatie over zijn regering in twijfel getrokken. Wanneer de Koning der koningen – weergegeven door de Alef (Eén G-d) niet op Zijn troon zit, wordt zijn preëminentie in twijfel getrokken.

In hetzelfde vers, waar aan de oorlog met Amalek gerefereerd wordt, wordt de Naam van Hasjem defectief  J-H [Joed-Ké] gespeld. Het is een naam van G-d, maar het is ook een fragment van de vier-letterige Naam Joed-Ké-Wav-Ké. De complete Naam duidt aan dat G-d alle facetten van tijd – ver​leden, heden en toekomst – beheerst. De gefragmen​teerde twee-letterige Naam duidt of het verleden en de toekomst, maar niet op het heden. Met andere woorden, met Amalek kunnen wij G-ds aanwezig​heid in het verleden ontdekken (wij kijken terug en zien duidelijke wonderen), en wij kunnen hoop heb​ben voor de toekomst. Maar het is moeilijk om Hem in het heden waar te nemen, want Amalek heeft twijfel in ons hart gezaaid.

DE HANDEN VAN MOSJE

Welke Joodse tekortkomingen veroorzaakte Ama​lek? Toen de Joden bij Refidiem aankwamen, had​den zij geen water en klaagden daarover tegen Mosjé. Zij suggereerden dat G-d niet bij machte was hen van water te voorzien (Exodus 17:1-3). Dat was een absurde bewering. Zij hadden nog maar net waar​genomen hoe G-d de grootste wonderen in de geschiedenis had gedaan. Hoe konden zij twijfelen aan Zijn capaciteit om hen van water te voorzien?

De verklaring is, dat zij wisten dat G-d verbazing​wekkende en bovennatuurlijke dingen kon doen. Maar zij dachten dat G-d niet de natuurlijke orde, waarin Hij alles op zijn plaats had gezet, zou ver​storen. Hij komt tussenbeide wanneer een ern​stige afwijking van de natuur nodig is, maar overi​gens is Hij passief in het leven van alle dag.

Dit was een knikje in de richting van de filosofie van de Amalekieten. De Joden erkenden, dat een deel van de wereld beheerst wordt door blind toeval. En dat maakte de Joden gevoelig voor Amalek en gaf hem de mogelijkheid hen aan te vallen te Refidiem.

De Tora vertelt ons, dat in de daaropvolgende veldslag de Joden de overhand hadden, wanneer Mosjé zijn handen ophief. Maar wanneer zijn han​den omlaagzakten, behaalden de Amalekieten een voordeel. De Talmoed legt uit dat wanneer de Joden Mosjé zagen met zijn handen ten hemel gericht, zij zich G-d herinnerden en dat sterkte hen.

Oppervlakkig gezien lijkt dat raar. Wanneer het zo simpel was om hen aan G-d te doen herinneren, dan had Mosjé net zo goed een groot reclamebord kunnen oprichten met de woorden: ‘Denk aan G-d!’ Het lijkt erop alsof er een specifieke reden was voor de opheffing van de handen van Mosjé.

De midrasj vergelijkt Amalek met een hond. Rabbi Jitschak van Volozhin legt uit dat een hond, die geslagen wordt met een stok, zijn tanden in de stok zet. Het dier begrijpt niet dat zijn werkelijke belager de mens is die met de stok zwaait. Zo is het ook met Amaleks vergissing, als hij denkt dat hij alles wat er op de wereld gebeurt voor de nominale waarde ervan kan aannemen. Zij weigeren de krachten te accep​teren die er achter liggen en die de oorzaak van de gebeurtenissen zijn. Zij zien alleen de stok, en niet de meester die ermee zwaait.

De handen van Mosjé waren een test voor het Joodse volk. Het was duidelijk dat wanneer Mosjé zijn handen ophief, de Joden succes hadden en vice versa.  Zouden de Joden nogmaals toegeven aan het Amalekitisch denken? Zouden de Joden hun over​winning toeschrijven aan de „magische handen van Mosjé? Of zouden zij achter die handen kijken en G-d zien?

DE MACHT VAN HET GEHEUGEN

Dit alles brengt ons terug tot de originele vraag: waarom zou het voor ons zo moeilijk zijn, zoals de midrasj impliceert, om tegelijkertijd Sjabbat en Amalek te herinneren.

Maar inderdaad, hoe meer wij worden beïnvloed door Amalek, des te zwakker is ons geloof in G-d. Sjabbat daarentegen is een getuigenis van de schepping van de wereld door G-d. Het getuigt van Zijn betrokkenheid bij deze wereld. Dus die twee zijn wel degelijk met elkaar in strijd: de een sterkt ons in ons geloof, de ander verzwakt ons geloof.

De oplossing is, dat wij Sjabbat niet gedenken om die in acht te nemen. Wij zijn niet bang dat wij anders zouden nalaten Sjabbat te houden. Wij kunnen toch op de kalender kijken! Het idee is dat door het noemen van Sjabbat, zoals wij iedere dag van de week doen, wij ons de boodschap van Sjabbat in herinnering brengen, daarbij inbegrepen dat wij ons ervan bewust zijn dat G-d de wereld geschapen heeft en dat Hij alleen die wereld regeert.

Zo ook denken wij niet alleen maar simpel aan Amalek. Wij moeten ons de boodschap van Amalek herinneren. De midrasj vertelt de volgende parabel:

Er was eens een man die een wijngaard bezat, en zijn buurman probeerde wat druiven van hem te stelen. De hond van de eigenaar beet de dief. Het volgende jaar wilde de eigenaar van de wijngaard er zeker van zijn dat zijn buurman niet nog eens zou proberen druiven te stelen. Maar hij wilde hem niet beschaamd maken door te zeggen: „Steel mijn druiven niet nog eens!”In plaats daarvan zei hij: „Herinner je je nog wat mijn hond jou vorig jaar gedaan heeft?”De buurman begreep de boodschap!

Er wordt ons niet opgedragen om de slechte filosofie van Amalek te gedenken. Dat zou onze overtuiging slechts kunnen verzwakken. Maar wij moeten ons herinneren wat Amalek ons heeft aangedaan. G-d wil de Joden niet beschaamd maken door hun tekortkomingen in herinnering te brengen. Maar Hij herinnert ons eraan wat Amalek deed en het gevolg daarvan is dat wij ons de achtergrond herinneren.

En dan zullen wij ons sterken in ons geloof en dan zullen wij in staat zijn Amalek te weerstaan.

Dit artikel is ook (in het Engels) te vinden op: www.aish.com/purimbasics/purimbasicsdefault/Remembering_Amalek.asp 
Poeriem kort samengevat
Door Rabbi Shraga Simmons

Poeriem in tien woorden samengevat: Ze probeerden ons te vermoorden; wij wonnen, laten we eten.

Poeriem is het meest dramatische en tegelijk meest vrolijke Joodse feest. Poeriem wordt gevierd op de 14de Adar (in sommige steden, zoals Jeruzalem wordt „Sjoesjan Poeriem op de 15de Adar gevierd).

De voornaamste gebeurtenis is de lezing van het Boek Esther. De „Meĝilla”, zoals het verhaal doorgaans genoemd wordt, speelt zich af in het Perzië van 2.300 jaar geleden, en vertelt hoe een schijnbare reeks onsamenhangende gebeurtenissen worden samengesponnen tot een geheel, dat het Joodse volk redt van uitroeiing. Kort samengevat:

Wanneer Koning Achasjverosj zijn zes maanden durende feest van de eeuw geeft en de koningin weigert gehoor te geven om haar schoonheid te laten bewonderen, wordt zij vervangen door een nieuwe koningin – de Jodin Esther. Esthers oom, Mordechai, de leider van de Joden, ontdekt een samenzwering om de koning te vermoorden. Dat brengt hem in een gunstige positie bij de koning en dat komt handig te pas wanneer Haman, de top-raadsheer van de koning, vergunning krijgt om alle Joden uit te roeien. Door een complexe ommekeer van gebeurtenissen verkrijgt Esther echter een tegen-decreet, Haman wordt aan de galg gehangen en Mordechai wordt Minister President.

De naam Meĝillat Esther [Rol van Esther, want het wordt altijd op Poeriem uit een perkamente rol voorgelezen] betekent eigenlijk „het verborgene onthuld.” In tegenstelling tot ieder ander boek uit de Bijbel, wordt in de Meĝillat Esther nergens de naam van G-d genoemd. Maar de verborgen hand van G-d schijnt overal doorheen. Er zijn geen toevalligheden.

 Meĝillat Esther leert ons dat het leven een uitdaging is om het beste te bereiken, want wat eruit ziet als obstakels, blijken in werkelijkheid mogelijkheden te zijn om onszelf beter te ontwikkelen. En het komt allemaal van G-ds onzichtbare hand, die ons lot stap voor stap langs de weg begeleidt.

Poeriem vandaag

Poeriem heeft vier specifieke mitswot:

· Het lezen van de Meĝilla;

· Feestvieren en blij zijn (het Poeriemmaal);

· Het zenden van voedselgeschenken aan vrienden (Misjloach manot);

· Het geven van giften aan de armen (Matanot laèvjoniem).

Het Boek Esther wordt de avond voor Poeriem gelezen en de volgende ochtend nogmaals. Men moet ieder woord duidelijk horen. We lezen het in de synagoge, want hoe groter de menigte, des te meer publiciteit wordt er gegeven aan het wonder dat wij gered werden.

Op Poeriem-ochtend haasten wij ons door de stad om vrienden te bezoeken en hun lekkere tractaties te brengen – Misjloach manot. Op Poeriem omhelzen wij onze medejoden – onverschillig godsdienstige of sociale verschillen. Ten slotte maakte Haman ook geen onderscheid tussen ons.… daarom is het zo belangrijk om geschenken te geven aan diegenen waarmee wij een „probleem” hebben, of iemand die nieuw is in de gemeenschap en die een nieuwe vriend nodig heeft.

Op Poeriem is het een speciale mitswa om giften of geld aan de armen te geven. Het Joodse volk is één eenheid – we kunnen onmogelijk blij zijn en feestvieren wanneer de armen niet genoeg hebben.

Dan komt de grote finale van de dag: het feestmaal. Wij eten onze lichamen vol, want het waren de Joodse lichamen die Haman wilde vernielen. Wij moeten ons ook te buiten gaan aan alcohol, zodat wij niet meer het verschil weten tussen „vervloekt is Haman” en „gezegend is Mordechai.” Met andere woorden, we drinken totdat wij het verschil niet meer zien tussen goed en kwaad, dat wil zeggen, totdat wij in slaap vallen.

Wij verkleden ons in costuums en zetten maskers of, om onze natuurlijke verdediging te laten vallen en de diepere realiteit van onszelf te onthullen aan de wereld. Al onze huidige problemen en levensfouten smelten samen tot iets goeds, totdat zij een verenigde uitdrukking zijn geworden van de oneindige perfectie van de Almachtige.

Er is werkelijk geen feestdag als Poeriem! 

Dit artikel is ook (in het Engels) te vinden op: www.aish.com/purimbasics/purimbasicsdefault/The_ABC_of_Purim.asp 

� EMBED PBrush  ���





Sjabbat tijden:


	Begin	Einde


Nederland:	18.25	19.26 


Antwerpen:	18.26	19.36
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