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Donderdag 13 Adar/24 maart: Vastendag van Esther

Vrijdag 14 Adar/25 maart: Poeriem


Sjabbat: Parasjat Tsav (Wajjikra 6:1-8:36)

Overzicht Tsav

D

e Tora richt zich tot Aharon en zijn zonen om hen nog meer lessen te leren, die betrekking hebben op hun dienst. De as van het korban olah – het offer dat de hele nacht op het altaar brandt – moet daar door de kohen worden weggehaald, nadat hij zijn speciale linnen kleren heeft uitgedaan. Het olah wordt gebracht door iemand die vergeten is een positief gebod van Tora te doen. De kohen mag de huid houden. Het vuur op het altaar moet constant brandend gehouden worden. Het korban mincha is een meel offer dat bestaat uit fijn meel, olie en specerijen. Een handvol ervan wordt op het altaar verbrand en een kohen eet de rest op voordat het gaat gisten. De parasja beschrijft de speciale korbanot die iedere dag door de kohen ĝadol geofferd worden, en door de zonen van Aharon en hun toekomstige afstammelingen, op de dag van hun inauguratie. Het korban chataat – het schuldoffer dat ge​bracht wordt na een onop​zette​lijke overtreding, wordt beschreven, evenals de wetten voor het slachten en het sprenkelen van het bloed van het korban asjam – het schuldoffer. De details van korbanot sjelamiem – verschillende vredeoffers – worden beschreven, waaronder het verbod om het korban todah – het dankoffer – ongegeten tot de ochtend achter te laten. Alle offers moeten verbrand worden, wanneer de tijd dat zij gegeten mogen worden is verstreken. Een offerdier macht niet geslacht worden met de bedoeling om het na de toegestane tijd te eten. Wanneer korba​not onrein zijn geworden, mogen zij niet meer worden gegeten, maar moeten verbrand worden. Men mag een ritueel onrein korban niet eten. Bloed en chelev – de verbo​den dierlijke vetdelen – mag men niet eten. Aharon en zijn zonen mogen van ieder korban sjelamiem het borststuk en de schenkel hebben. De inauguratie ceremonie voor Aharon, zijn zonen, het Misjkan en alle bijbehorende gebruiks​voor​werpen wordt beschreven.
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Poeriem kort samengevat
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!
De Megilla in 60 seconden

Een beknopt overzicht van het Poeriem-verhaal

Door Rabbi Shimon Apisdorf

HOOFDSTUK 1: Koning Achasjverosj geeft een buitensporig feest dat zes maanden duurt, ter viering van zijn derde jaar als koning van Perzië – Koningin Wasti weigert het verzoek van de koning om op het feest haar schoonheid door de gasten te laten bewonderen – 3. De adviseurs van de koning adviseren hem dat Wasti zal worden vervangen door een nieuwe koningin.

HOOFDSTUK 2: Door het hele Perzische koninkrijk worden ambtenaren aangesteld om mooie meisjes op te sporen die in aanmerking kunnen komen om Wasti als koningin op te volgen – Een Joods meisje, Esther, de nicht van Mordechai, wordt naar de hoofdstad van Perzië gebracht als één van de kandidaten –  Mordechai zegt Esther dat zij haar identiteit verborgen moet houden –  Esther wordt tot koningin gekozen –  Mordechai hoort van een complot dat gesmeed wordt om de koning omver te gooien. Mordechai vertelt dat aan Esther, Esther vertelt het aan de koning en de samenzweerders worden opgehangen.

HOOFDSTUK 3: Achasjverosj benoemt Haman tot eerste minister. Iedereen buigt vol eerbied voor Haman – Mordechai weigert consequent voor Haman te buigen – Een woedende Haman zweert alle Joden in Perzië te zullen uitroeien – Haman weet Achasjverosj te overtuigen om de Joden uit te moorden – Een koninklijk decreet wordt door heel Perzië uitgevaardigd. Op de 13de Adar zullen alle Joden in het land worden uitgeroeid en hun bezittingen mogen worden geplunderd.

HOOFDSTUK 4: Mordechai scheurt zijn kleren in en kleedt zich in zak en as als een teken van openbare rouw – Mordechai zendt een copie van het decreet naar Esther en vraagt haar te bemiddelen bij de koning – Esther antwoordt, dat wie de koning onuitgenodigd probeert te benaderen, de dood riskeert – Mordechai zegt haar dat zij geen keus heeft – Esther laat Mordechai weten dat hij de Joden moet vragen om drie dagen te vasten, voordat zij zal proberen te koning te benaderen.

HOOFDSTUK 5: Koning Achasjverosj ontvangt Esther en gunt haar bijna ieder verzoek – Esther nodigt de koning met Haman uit voor een banket – Na het banket ziet Haman Mordechai opnieuw, die weigert voor hem te buigen, Haman is furieus – Zeresj, de vrouw van Haman, stelt voor om Mordechai op te hangen. Een hoge galg wordt opgesteld.

HOOFDSTUK 6: De koning kan niet slapen en vraagt om te worden voorgelezen uit de koninklijke kronieken – Voor het eerst verneemt de koning over de samenzwering tot een aanslag op zijn leven, dat door Mordechai verhinderd werd – Diezelfde nacht komt Haman, om van de koning toestemming te verkrijgen om Mordechai op te hangen – Voordat Haman kan spreken geeft de koning Haman opdracht om Mordechai in koninklijke kleren te steken, hem op een paard uit de koninklijke stallen te zetten en hem persoonlijk door de straten van Sjoesjan, de hoofdstad van Perzië, te leiden.

HOOFDSTUK 7: Tijdens het tweede banket dat Esther de koning en Haman aanbiedt, onthult zij haar identiteit en kondigt zij aan dat zij en haar volk vermoord dreigen te worden – Esther identificeerd Haman als haar aartsvijand – De koning laat Haman ophangen aan de galg die hij voor Mordechai had laten opstellen.

HOOFDSTUK 8: Mordechai wordt tot Eerste Minister benoemd ter vervanging van Haman – Een tweede koninklijk decreet wordt uitgegeven, dat de Joden toestemming geeft te vechten en ieder te doden die hen schade wil berok​kenen.

HOOFDSTUK 9: Op de 13de Adar, de dag die bestemd was geweest om de Joden uit te roeien, verslaan de Joden hun vijan​den – De 10 zonen van Haman worden opgehangen – De 14de en de 15de Adar worden aangewezen als feestdagen ter viering van de overwinning. Dit zijn de dagen van het Poeriem-feest – Mordechai stelt de Poeriem-gebruiken in. Zij zullen bestaan uit het houden van een feestmaaltijd, het uitwisselen van geschenken en het geven van geld aan de armen.

HOOFDSTUK 10: Perzië, met Mordechai als eerste minister, bloeit op – De rol van Mordechai in de geschiedenis van het Perzische rijk wordt opgeschreven in de koninklijke dagboeken.

Met toestemming overgenomen van Aish.com
Haman, erfgenaam van Amalek

Door Rabbi Shraga Simmons, Jesjiwa Aish HaTorah

Amalek, het volk dat het kwaad personificeerde, beweerde dat G-d niet aanwezig is in deze wereld en dat alles slechts bij toeval gebeurt

„Denk eraan wat Amalek je heeft aangedaan toen je op weg was bij je vertrek uit Egypte. Hoe hij je getroffen heeft en de zwakken in je achterhoede aanviel, terwijl jij afgemat en vermoeid was en G‑d niet vreesde” (Dewariem 25:17-18).

Hasjem zei tegen Mosjé: „Schrijf dit ter herinnering in een boek…, dat Ik de naam van ‘Amalek onder de hemel volkomen zal uitroeien.”

Ja’akov en ‘Esav

Geen enkele keer per jaar is de Synagoge zo wild als bij het lezen van Megillat Esther: iedere keer wanneer de naam van Haman gelezen wordt, barst de gemeente uit in een oorverdovend lawaai van ratels, klapper​pistooltjes en sirenes. Sommigen schrijven Hamans naam op de zolen van hun schoenen en vegen dat uit,  anderen schrijven zijn naam in was en smelten dat!

Wie was Haman en vanwaar die obsessie om zijn naam uit te wissen?

Om dat te begrijpen moeten wij teruggaan naar de tijd van Ja’akov onze voorvader. Ja’akov had een twee​lingbroer Esav, die een levenslange rivaal was – zo erg, dat Esav zijn hele leven getracht heeft om Ja’akov te doden (zie Bereisjiet 27:41).

De Midrasj zegt dat toen Esav oud was geworden, hij zijn kleinzoon Amalek bij zich riep en zei: „Ik ben er niet in geslaagd om Ja’akov te doden. Nu vertrouw ik aan jouw en je nakomelingen de belangrijke opdracht toe om Ja’akovs nakomelingen, het Joodse volk te doden. Voer deze opdracht voor mij uit. Wees medogen​loos en toon geen genade.”

Trouw aan zijn missie heeft Amalek de hele geschiedenis door getracht de Joden te vernietigen. Bijvoorbeeld in Sjemot 17:6 viel Amalek de Joden aan uit pure haat – Amalek leefde in een veraf gelegen land en werd niet door de Joden bedreigd.

Maar wat heeft Amalek te maken met Poeriem? De Rol van Esther (3:1) identificeert Haman als een afstam​meling van Agag, de koning van Amalek, die door koning Sjaoel in leven werd gelaten. Hamans behoefte om het Joodse volk uit te roeien was een uitdrukking van een lang bestaande nationale traditie.

Toeval tegenover plan

Het conflict ligt echter veel dieper dan alleen maar een „broedertwist.” Filosofisch gezien staan Amalek en het Joodse volk diametraal tegenover elkaar aan weerskanten van het spectrum.

De Talmoed vraagt: Wat is de betekenis van „hoe hij [Amalek] je getroffen (karcha) heeft…” (Dew. 25:18)? Het Hebreeuwse woord karcha betekent letterlijk ‘toeval’. De hele filosofie van Amalek is dat er geen G‑dde​lijk plan of voorzienigheid bestaat in de wereld. Alles gebeurt bij toeval, gedicteerd door kans, geluk en lot. Daarom eindigt het vers met „… en G‑d niet vreesde” Amalek erkende G-d niet.

Aan de andere kant, Ja’akov en zijn nakomelingen de Joden vertegenwoordigen geweten en moraal. De wereld heeft een doel en betekenis en ieder individu is geschapen naar het evenbeeld van G-d. Vanuit deze basis hebben de Joden in de wereld het begrip monotheïsme geïntroduceerd, gelijkheid voor alle mensen en universele opvoeding. Dit is de essentie van wat de profeet beschrijft  als „een licht te zijn voor de volken” (Jesjajahoe 42:6).

Terwijl Ja’akov gelooft dat de wereld geleid en bestuurd wordt door G-d en dat er een absolute standaard van moraal is, gelooft Esav dat het leven een kansspel is en dat moraal daarom subjectief is. Esav’s haat voor de bood​​schap van moraal vormt in feite de basis van het antisemitisme. Net zoals de Joden staan voor het principe van zorg voor de kwetsbaren en zwakken, zo is Amalek het tegenovergestelde – „…hoe hij de zwakken in je achterhoede aanviel, terwijl jij afgemat en vermoeid was…” (ibid).

Het effect van de vijand

De Talmoed vertelt nog een andere benadering van het woord karcha in bovengenoemd vers. Het Hebreeuw​se woord karcha is ook verwand met het word kar, dat ‘koud’ betekent. Dat wil zeggen: Amalek koelde de Joden af. Toen de Joden uit Egypte kwamen, na de tien plagen en de spitsing van de Rietzee, waren alle volken dodelijk bevreesd voor de G-d van de Joden en niemand durfde hen aan te vallen. Maar de Amalekieten kwamen, voerden strijd en, hoewel zij militair werden verslagen, plaveiden zij niettemin de weg voor anderen.

Ter vergelijking: alsof het Joodse volk een kokend bad was, waar niemand in durfte. Dan komt er een vreemdeling langs en die springt erin. Hoewel hij zich lelijk verbrandt, koelt hij het bad af (kar) voor anderen om hem in het bad te volgen.

Waarom dan moeten wij Haman ‘wegratelen’ en ‘wegknallen’? Omdat wij onze vijanden moeten herkennen en tegen hen blijven vechten. Niet omdat wij zo van oorlog houden, maar omdat het onder andere tot de taak van een „goed mens” behoort om het kwaad te bestrijden.

Er zijn kwaadaardige mensen die actief bezig zijn om G-d bewust uit deze wereld te verwijderen. Ken je vijand en vecht ertegen. „Wis de herinnering aan Amalek uit vanonder de hemel” (Sjemot17:14).

Rabbi Shimon Apisdorf schrijft:

De ratel in de hand van een kind op Poeriem herinnert ons eraan hoe wij op het kwaad moeten reageren. Het moet, net als Amalek, worden uitgewist. Niet door er een etiket „ziek” op te plakken en het psycho​analitisch naar de vergetelheid te verbannen, maar door het te noemen wat het is – slecht – en het even medogenloos te behandelen als het ons zou behandelen.

Amalek vandaag

In onze tijd kunnen wij de draagwijdte van Amaleks eroderende invloed afmeten aan ons eigen niveau van ons geloof in G-d. Amaleks filosofie van toeval is zover gekomen dat vele Joden twijfels hebben gekregen over het bestaan van G-d. Zijn filosofie is een deel van ons geworden. Eén van Amaleks strijd-taktieken is twijfel te zaaien over G-ds aanwezigheid, in een poging om het Joodse volk te verwarren en uiteindelijk te vernietigen. De numerieke waarde van het woord Amalek in het Hebreeuws is 240, dezelfde als die van het Hebreeuwse woord voor ‘twijfel’ – safek.

Maar wat is er eigenlijk zo verraderlijk aan een wereld zonder G-d?

Dat is eenvoudig, zegt de Talmoed: wanneer Tora, de bron van de universele waarheid, zou worden uitge​wist, dan zou de wereld terugkeren tot de leegte van de Schepping. Want de mensheid kan eenvoudig niet overleven zonder duidelijke morele richtlijnen. De moraal houdt de beschaving overeind; de afwezigheid daarvan leidt tot chaos.

Jodendom ontkent niet het bestaan van individuen met de meest extreme afwijkingen, maar het is ervan overtuigd dat men niet „ziek” hoeft te zijn om de meest brutale en afgrijselijke misdaden te begaan. Adolf Hitler, Adolf Eichman en de duizende artsen, professoren, boeren, onderwijzers, kappers, receptionisten, handelaren, technici, ondernemers en secretaressen die zeep, lampekappen en stoffering voor jassen maakten, waren niet ziek! Zij waren alleen maar gewoon slecht. Door moraal naast zich neer te leggen werden zij in staat om genocide als „edel en goed” te rationaliseren. Het is daarom niet te verbazen dat de Talmoed (Megilla 6b) een volk dat het „Germania” noemt, als de afstammelingen van Amalek identificeerd!

De wortels van het antisemitisme

De Tora zegt: „Amalek bestreed Israël in [een plaats genaamd] Refidiem” (Sjemot 17:8). De Midrasj ver​klaart dat de naam ‘Refidiem’ een samentrekking is van Hebreeuwse woorden die betekenen: ‘zij hebben hun greep op Tora verloren.’ Zolang de Joden zich vlijtig bezighielden met Tora-studie, had Amalek geen vat op hen. Maar zodra de Joden laks werden in hun Joodse studies, werd Amalek een gevaar.

Bij de beschrijving van de strijd met Amalek, zegt Tora: „Als Mosjé zijn handen ophief, was Israël sterker. En als Mosjé zijn handen liet zakken, dan was Amalek sterker” (Sjemot 17:11). Het opheffen van Mosjé’s han​den symboliseert het opheffen van de ogen van Israël hemelwaarts, zich verplichtend tot G-d en Tora. „Als Mosjé zijn handen liet zakken…” dat wil zeggen, wanneer het Joodse volk een seculiere levenshouding aanneemt, dan verliezen wij. Zich afwenden van G-d betekent automatisch dat Amalek omhoog komt, en omgekeerd.

De enige manier om Amaleks invloed tegen te gaan is eenvoudig: versterken van Tora. We kunnen niet nonchalant worden. Want zoals het vers zegt: „De strijd tegen Amalek is in iedere generatie” (Sjemot 17:16). G-ds aanwezigheid zal niet compleet zijn in deze wereld totdat de naam van Amalek volledig is uitgewist.

Dus dit jaar met Poeriem, wanneer je de naam van Haman hoort, laat je ratel horen, huil als een wolf – en verplicht jezelf om Tora te leren, als een manier om de afschuwelijke Amalekieten therorie te bestrijden.

Met toestemming overgenomen van www.aish.com
Een Chasidisch inzicht in parasjat Tsav
Het permanente vuur

door de Opperrabbijn van Engeland, Dr. Jonathan Sacks, op basis van een sicha van de Lubavicher Rebbe

„Een permanent vuur zal brandend gehouden worden op het altaar, het zal niet gedoofd worden” (Wajjikra 6:6). 

Over dit vers schrijft de Jeruzalemse Talmoed: „‘permanent’, dat wil zeggen zelfs op Sjabbat; ‘permanent,’ zelfs in een staat van onreinheid.”

Ieder aspect van het fysieke Heiligdom heeft zijn tegenhanger in het inwendige Heiligdom binnenin de ziel van de Jood.

In zijn Likoetei Tora (Dewariem 78d) legt Rabbi Schneur Zalman van Liadi uit dat het altaar het hart van de Jood is. En de twee altaars van het Heiligdom, het buiten- en binnenaltaar, komen overeen met het uiterlijke en het innerlijke niveau van het hart, zijn oppervlakkige uiterlijke persoonlijkheid en zijn essentiële innerlijk.

Het altaar waar het permanente vuur moest branden was het buitenaltaar. En voor de Jood betekent dit dat het vuur van zijn liefde voor G-d naar buiten gericht moet zijn, open en onthullend. Het is geen privaat bezit, door alleen inwendig verheugd te zijn. Het moet op het gezicht te zien zijn voor de hele wereld.

De teruggetrokkene en de afgescheidene

Het begrip van Sjabbat is dat van rust en teruggetrokkenheid van de wereld van het werk. Alledaagse activi​teiten zijn verboden. Maar Sjabbat is niet alleen maar een dag van de week. Het is een geestestoestand. Het is, in de dimensies van de ziel, een toestand van overpeinzing en begrip. Het verband met Sjabbat zit in het vers (Jesjajahoe 58:13): „En je zult de Sjabbat een genoegen noemen.” Op Sjabbat is het besef van G-d intenser, opener. En dit brengt de geest ertoe zich terug te trekken van de seculiere, alledaagse wereld.

Maar om dit niveau te bereiken, betekent dat men gevoelig wordt voor verleiding. Men zou kunnen denken dat om zover te zijn gekomen in de acceptatie van de aanwezigheid van G-d, dat men voorbij het punt moet zijn gekomen van ongevoeligheid voor slechte gedachten. De geest verklaart zich superieur over de emoties. Hij overtuigt zichzelf dat hij geen behoefte heeft aan het vuur van de liefde. Dat is de man waarvan de Tal​moed zegt: „het vuur zal niet doven, zelfs niet op Sjabbat.” 

Er is een tegenovergesteld uiterste: de man die zover gereisd is op het pad van de afscheiding dat hij geen verband meer voelt met G-d. Over hem zegt de Talmoed: „Het zal niet uitdoven, zelfs niet in een staat van onreinheid.” Want het vuur gaat niet uit. Er blijft altijd een vonk branden in de uithoeken van het hart. Het kan worden aangewakkerd tot een vlam. En wanneer het gevoed wordt met de brandstof van liefde, dan zal het permanent blijven branden. De Maggid van Mezeritch zei, dat in plaats van dat men leest „het zal niet uitdoven,” wij kunnen lezen: „het zal het ‘niet’ uitdoven.” Het vuur van de liefde zal het nihilisme uitdoven. Het trekt de Jood voorbij de drempel van toezegging waar hij staat te aarzelen en ‘nee’ zegt.

De kou

De opmerking van de Maggid wijst op de noodzaak, dat om het ‘niet’ te doven, het vuur permanent moet branden. Het moet gevoed worden met een voortdurende verbondenheid met Tora en mitswot. „Eens” of „af en toe” of niet zo lang geleden” is niet genoeg. Dan dooft het vuur en de kou overheerst en het „niet” krijgt de overhand.

Dit verklaart het gebod: „Denk eraan wat Amalek je aangedaan heeft onderweg, toen je uit Egypte kwam. Hoe hij jou trof (korcha) op de weg…” (Dewariem 25:17-18). Amalek is het symbool van de kilte in het godsdienstig leven. Het woord korcha, zowel als de betekenis „hij trof jou” betekenen „hij maakte je koud.” De historische Amalek „viel jouw achterhoede aan, al diegenen die zwak waren, toen je afgemat en ver​moeid was, en hij vreesde G-d niet” (ibid). De Amalek binnenin tracht hetzelfde te doen. Het is dat stemme​tje vanbinnen dat zegt ‘Nee’ zegt wanneer de liefde voor G-d zwak en moe wordt. Het is de stem die niet bang is voor G-d. En ons wordt opgedragen om iedere dag aan Amalek te denken. Dat wil zeggen, om nimmer de kou binnen te laten en het hart in zijn greep te krijgen. En het betekent dat het vuur van de liefde nimmer mag worden toegestaan om uit te doven.

Vuur vanboven en vuur van beneden 

Het permanente vuur dat door mensenhanden was gemaakt, was de voorbereiding in het Heiligdom voor het vuur dat neerdaalde uit de Hemel. Hierover zegt de Talmoed (Joma 21b): „Hoewel het vuur uit de Hemel komt, is het ook aan de mens opgedragen om vuur te brengen.” Het was de opwekking van beneden dat het antwoord van boven, van G-d bracht. Maar dat antwoord kwam alleen als het vuur perfect was, zonder gebrek.

Dit wordt duidelijk gemaakt in de parasja van deze en volgende week. In de dagen dat het Heiligdom werd ingewijd, was het gereed en zo waren alle voorwerpen voor het Heiligdom. Mosjé en Aharon waren aanwe​zig en offers werden gebracht. Maar de G-ddelijke aanwezigheid daalde niet neer. Er was nog een spoor van de zonde van het Gouden Kalf achtergebleven. Pas op de achtste dag, toen het permanente vuur perfect was, werd de zonde uitgewist. Het ‘Niet’ was gedoofd. „Een vuur schoot uit van Hasjem” en „de Majesteit van Hasjem verscheen aan heel het volk” (Wajjikra 9:23-24; Rasji ibid).

Wat was dit vuur uit de Hemel? Waarom had het de perfectie van het aardse vuur nodig?

De mens is een schepsel. Hij is eindig. En er zijn grenzen aan wat hij in zijn eentje kan bereiken. Zij han​de​lingen zijn gebonden aan tijd. Om eeuwig te worden moet er iets G-ddelijks aan te pas komen.

Dat is de reden waarom gedurende de eerste zeven dagen van de inwijding het Heiligdom voortdurend uit el​kaar genomen werd en weer in elkaar gezet werd. Als mensenwerk kon het niet blijven bestaan. Maar op de achtste dag daalde de G-ddelijke Majesteit erop neer en pas toen werd het permanent.

De zeven dagen vormden een week, de maat voor aardse tijd. De acht was de dag voorbij de menselijke tijd,  het getal dat eeuwigheid symboliseert. En dus was dat de dag voor het Hemelse vuur, het antwoord van een oneindige G-d.

Grenzen

Hoewel de mens niet alleen naar oneindigheid kan streven, daalt het vuur der oneindigheid op hem. Maar alleen wanneer hij zijn eigen vuur geperfectioneerd heeft en gegaan is tot de grenzen van zijn geestelijke capaciteiten. Dan wordt de mens door G-d beantwoord. Niet wanneer hij zich passief of wanhopig opstelt, maar wanneer hij de grenzen heeft bereikt van zijn eigen capaciteiten.

Dit wordt gesuggereerd door het woord „permanent” in de beschrijving van het vuur. Wat permanent is, is oneindig, want het heeft geen einde in de tijd. De tijd is echter samengesteld uit eindige deeltjes: seconden, minuten, uren. En zelfs een oneindige opeenvolging daarvan is nog steeds beperkt tot een enkele dimensie. Maar met de perfectie van onze tijdgebonden levens verbinden wij ons met de tijdeloosheid van G-d, zodat de tijd zelf eeuwig wordt. En de natuur zelf wordt bovennatuurlijk. Want de beloning van onze dienst aan G‑d is de zegen van een succes binnen de natuurlijke wereld, die boven de natuurlijke orde uitstijgt.

Het vuur in dienst van de mens

De essentiële implicatie van dit alles is dat iedere Jood een Heiligdom voor G-d is. En zelfs al studeert hij Tora en voldoet hij aan de mitswot, maar mist hij het permanente vuur, dan woont de G-ddelijke aanwezigheid niet in hem. Want zijn dienst in levenloos. En een spoor van die verre zonde van het Gouden Kalf zit nog in hem: het „Niet” dat de stem van de kou is.

De Jood moet in de drie aspecten van zijn godsdienstig bestaan – Tora, dienst en liefdadigheid [Pirkei Awot 1:2] – leven, betrokkenheid, vuur brengen.

Het leren van Tora moet niet alleen maar gedaan worden om aan zijn verplichtingen te voldoen en tot een minimum beperkt gehouden worden. Woorden van Tora mogen nooit uit de mond van een Jood verdwijnen. En het horen woorden te zijn die met vuur en enthousiasme gesproken worden. Er wordt verteld in de Tal​moed dat Broeria eens een student ontdekte, die zachtjes zat te leren. Zij vermaande hem en zei: Staat er niet geschreven dat het „overal in doorgedrongen en zeker is”. Wanneer de Tora in jouw tweehonderd en achtenveertig lichaamsdelen is doorgedrongen, dan zal het ‘zeker’ zijn. Anders niet. Met andere woorden, Tora moet in ieder onderdeel van iemands wezen doordrin​gen, totdat hij kan zeggen: „Al mijn botten zullen zeggen: „Hasjem, wie is als U?” [Tehilliem 35:10].

„De dienst aan G-d” is het gebed en hierover staat geschreven in Pirkei Awot [2:13]: „Beschouw je gebed niet als een vaste mechanische taak maar als een beroep op genade aan de Alomtegenwoordige.” 

De praktijk van liefdadigheid houdt in de vervulling van de geboden. En ook deze moeten niet alleen maar plichtsgetrouw worden uitgevoerd, maar met innerlijke warmte die zichzelf naar buiten manifesteert in de behoefte om de mitswa zo mooi mogelijk uit te voeren.

Dat zijn de plaatsen waar het vuur wordt aangestoken. En dit menselijke vuur brengt een vuur uit de Hemel naar beneden. Het brengt G-d in deze wereld en brengt de oneindigheid binnen de dimensie van de eindigheid.
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DE MITSWOT VAN DE WEEK
In het Nederlands vertaald door Zwi Goldberg

De Mitswot Asei [de geboden]  nrs. 55-59
Overgenomen uit Sefer haMitswot hakatsar van de Chafeets Chaïm. [Wat tussen rechte haken staat, is door de samensteller toegevoegd.]
-------------------------------------------------------------------------------------------------------
55

Het is een gebod om een eerstgeboren manlijke ezel te lossen voor een lam

zoals er geschreven staat (Sjemot 34:20): „En de eerstgeborene van een ezel zul je lossen met een lam.” Men geeft het lam aan de Kohen, zoals er geschreven staat (Bamidbar 18:15): „Alles dat de baarmoeder opent… zal van jou zijn.” Kohaniem en Levieten zijn hiervan vrijgesteld. Wanneer iemand geen lam heeft om mee te lossen, dan lost hij het met zijn financiële waarde en dat geld geeft men aan de Kohen. Wanneer de eerst​ge​boren ezel tien selaïem waard is, dan mag men het lossen met een lam dat een dinar waard is, maar Kohaniem en Levieten zijn ook hiervan vrijgesteld.

Het geldt overal en altijd, zowel voor mannen als voor vrouwen.
56

Het is een gebod om de nek van een eerstgeboren manlijke ezel te breken, wanneer het niet gelost wordt
zoals er geschreven staat (Sjemot 34:20): „En wanneer je het niet lost, zul je het de nek breken.” Het „breken van de nek” wil zeggen dat men het met een slagers hakmes op de nek slaat, totdat het dood is. Men moet het met speciaal een slagers hakmes doen en met niets anders en men moet het niet op een andere manier doden. Men mag er geen enkel profijt van hebben, ook niet nadat men het de nek gebroken heeft. Men moet het begraven en de as ervan [wanneer het verbrand wordt] is verboden.

Het geldt overal en altijd, zowel voor mannen als voor vrouwen, maar Kohaniem en Levieten zijn ervan vrijgesteld.

57

 Het is een gebod om challa af te scheiden van het deeg en dat aan een Kohen te geven

zoals er geschreven staat (Bamidbar 15:20): „Van het eerste van jullie deeg zullen jullie challa [een portie van het deeg] als heffing afscheiden.” Wanneer het gemaakt is van één van de vijf graansoorten [die in Tora genoemd worden, zie mitswa 23] en er is een hoeveelheid deeg van [minstens] 431/5 eieren, dan is men verplicht challa af te zonderen. In landen buiten Israël is deze afzondering van challa door de Rabbijnen verplicht gesteld, opdat de procedure van het afzonderen van challa niet vergeten wordt, en men verbrandt het [want het mag alleen door een Kohen gegeten worden als hij rein is en niemand is nog rein]. De Tora heeft hiervoor geen maat voorgeschreven, maar men kan met iedere hoeveelheid deeg hieraan voldoen.

58

Het is een gebod dat de Kohaniem het Joodse volk zegenen

zoals er geschreven staat (Bamidbar 6:23-26): „Zo zullen jullie de Israëlieten zegenen, … Hasjem zal u zegenen… Hasjem zal Zijn gelaat op u laten schijnen… Hasjem zal Zijn blik op u gericht houden…” Wanneer de Kohen daarbij nog een andere beracha toevoegt, overtreedt hij het verbod: „Je zult niets toevoe​gen” (Dewariem 3:1; zie verbod 159).

Wanneer de Kohen niet opkomt [op de verhoging voor de Ark om te zegenen] als de chazan „KOHANIEM! roept, dan heeft hij dit gebod genegeerd en dan heeft hij drie mitswot overtreden: a) „Zo zul je zegenen…”, b) „zeg tegen hen…” en c) „zij zullen Mijn Naam doen rusten…” (Bamidbar 6:23,27). Maar iedere Kohen die de zegen uitspreekt zal gezegend worden, zoals er geschreven staat (Bereisjiet 12:3): „En Ik zal zegenen die jou zullen zegenen.”

Het geldt overal en altijd.

59

Het is een gebod dat een Kohen zich verontreinigt aan een naast familielid 

zoals er geschreven staat (Wajjikra 21:2-3): „Voor zijn moeder en voor zijn vader, voor zijn zoon en voor zijn dochter, voor zijn broer en voor zijn zuster die nog maagd is… voor haar zal hij zich verontrei​nigen.” En hoewel het een Kohen verboden is zich te verontreinigen aan alle overige doden, is hij verplicht zich te verontreinigen aan deze naaste familie. Hij verontreinigt zich ook voor zijn vrouw met wie hij ge​trouwd is. Voor zijn broer en zuster, dat geldt van vaders kant. Vrouwen zijn niet verplicht zich te ver​ont​rei​ni​gen  aan familie, maar het is hen wel toegestaan en zij zijn verplicht te rouwen. En het is een mitswa op zichzelf dat iedere Jood verplicht is te rouwen voor een van de bovengenoemde naaste familieleden. De eer​ste dag [van de rouw] is een verplichting van Tora, de overige rouwdagen zijn door de Geleerden inge​steld.

Het geldt overal en altijd.

Jaargang IV, nr. 15

Tot hoelaat voor Sjabbat mag ik nog naar een andere plaats reizen?

Chazal bepaalde geen specifieke tijdgrens voor het reizen op vrijdag, maar men moet niettemin op vrijdag altijd voldoende tijd incaluleren voor onver​wach​te situaties die zich kunnen voordoen en die zouden kunnen leiden tot overtreding van Sjabbat.
 (Aanvankelijk beperkten Chazal het reizen op vrijdag, om voldoende tijd over te la​ten voor de voorbereiding van het eten voor Sjab​bat, maar tegenwoordig, nu men meer voed​sel klaarmaakt dan nodig is, geldt deze be​per​king niet meer. Niettemin hoort men als een on​aangekondigde gast niet te dicht voor Sjabbat aan te komen, want dat kan veroorzaken dat men​sen Sjabbat gaan overtreden.

Waarom moet met messen slijpen voor de Sjabbat?

De Rama
 leert ons dat men zijn messen moet slij​pen voor Sjabbat als een manier om Sjabbat te eren, door ons voor te bereiden op de maal​tijd. De pos​kiem
 voegen daaraan toe dat dit gebaseerd is op Sifri en de reden voor bezorgd​heid is Sjalom Bajit. Het verband tussen een scherp mes en Sjalom Bajit is, dat als de gast​heer het vlees wil snijden en het mes bot is, het eer​ste ding wat hij zal doen is zijn vrouw de schuld geven, het geen bepaald niet bevordelijk is voor de Sjalom Bajit. Dit is de reden dat Chazal wil​den dat men zijn messen voor Sjabbat slijpt, ten einde dit soort conflicten te voorkomen.

Wij zien hetzelfde probleem bij de noodzaak om zijn huis te verlichten op Sjabbat, want in een donker huis kan men struikelen over voor​werpen die op de grond liggen, hetgeen on​no​dige wrijving kan veroorzaken.

Wat voor soort werk mag men doen op erev Sjabbat?

Men hoort niet te werken op erev Sjabbat en erev Jom Tov na de tijd van mincha ketana, hetgeen twee en een half seizoen-uur voor zonsondergang is, om zich te kunnen voorberei​den op Sjabbat.
 Iemand die na die tijd nog werkt, zal geen beracha van dit werk zien,
 zelfs al verdient men geld in die tijd, dan nog zal het ergens anders van worden afgetrokken.

De halacha maakt een onderscheid tussen werk​zaam​heden die gedaan worden voor Sjabbat en werkzaam​heden die niet voor Sjabbat gedaan worden, en ook tussen tijdelijk werk en per​manent werk, omdat de reden om op te houden met werken, is om Sjabbat te eren. Er zijn ook andere soorten werkzaamheden, zoals wij be”H nog zullen zien.

Werk dat voor Sjabbat gedaan wordt: Men mag op vrijdag zelfs na mincha ketana nog werk​zaamheden verrichten die nodig zijn voor Sjabbat. Daarom, omdat men het doet voor Sjabbat, mag men haar (laten) knippen en daar zelfs voor betaald krijgen na mincha ketana.
 

Men mag zijn kleren herstellen en naaien, wanneer die kleren nodig zijn voor Sjabbat. Dit geldt ook voor professioneel werk, maar wan​neer men dat doet voor iemand anders, mag men daar geen geld voor vragen.

Waarom mag een kapper wel geld voor zijn werk vragen maar een naaister of kleer​maker niet?

Wanneer men zijn haar laat knippen voor Sjabbat is het duidelijk dat men dit doet voor Sjabbat en daarom mag men er zelfs geld voor vragen, maar naaien of repareren van kleren is niet specifiek nodig voor Sjabbat. Wanneer men het specifiek nodig heeft voor Sjabbat, mag men het (laten) doen maar men mag er dan geen geld voor vragen.

Wij hebben nu een nieuwe definitie: Alles wat voor Sjabbat gedaan wordt, mag men na mincha ketana doen, maar wanneer het niet duidelijk is dat het voor Sjabbat gedaan wordt, mag men voor dat werk geen betaling vragen.

Werk dat niet gedaan wordt voor Sjabbat: Tijdelijke en korte werkzaamheden mogen ook na mincha ketana gedaan worden,
 omdat men daar niet zo aan vast zit en daarom zal het de Sjabbat-voorbereidingen niet hinderen. Dus men mag een knoop aannaaien, een brief schrij​ven, de tuin een beetje besproeien (dus geen zwaar en intensief werk in de tuin), enz. Men mag voor zulk werk zelfs betaling vragen.
 

Zwaar en lastig werk mag men echter na mincha ketana niet mee doen, zelfs niet zonder beta​ling. Hieronder vallen reparaties aan meubelen en andere apparaten (wanneer het niet speciaal voor Sjabbat gedaan wordt), bouwen, enz.































� M.B. 249:3, Sj.S.K. 42:24. 


� Siman 250:1.


� M.B. 250:5.


� Sj.Sj.K. 42:32.


� Siman 251:1.


� M.B. 251:2.


� De Beoer Halacha citeert de Gaon van Wilna, die van mening is dat men dat men na mincha ketana niet meer haar moet (laten) knippen.


� M.B. 251:7.


� Rama  251:1.


� M.B. 251:4.


� Siman 351:1 en Sj.Sj.K. 42:39.





1
Uitgave: Zwi Goldberg – P.O.Box 3220 – Netanya 42132 – Israël – E-mail: zwigold@netvision.net.il
PAGE  
7

[image: image4.png]


[image: image5.jpg]


_1048493944

_1079174085

