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osjé vertelt de Israëlieten dat zij rechters en gerechtsambtenaren moeten aanstellen in hun steden. Steekpenningen zijn verboden, zelfs kleine. Er mogen geen bomen geplant worden naast het altaar van Hasjem, zoals de heidenen deden. Blessures en andere afwijkingen aan dieren die hen diskwalificeren voor de offerdienst, worden opgenoemd. Het Grote Sanhedrin moet bindende beslissingen maken voor nieuwe situaties volgens door Tora vastgestelde criteria, ten einde fragmentatie van Tora te voorkomen. Een geleerde die de halachische beslissingen van het Sanhedrin weigert te accepteren is de doodstraf schuldig. Een Joodse koning mag alleen bezittingen en symbolen van zijn macht hebben die passen bij zijn majesteit, maar niet om zichzelf te verhogen. Hij moet zelf twee Tora-rollen schrijven, één daarvan draagt hij altijd bij zich, waar hij ook gaat, opdat hij niet hooghartig wordt. Noch de Cohaniem, noch de Levieten zullen grond erven in het Land Israël, maar zij zullen onderhouden worden door de gemeenschap, door een systeem van tienden. Alle vormen van tovenarij, wichelarij of waarzeggerij zijn verboden. Hasjem belooft het Joodse Volk dat hij hen profeten zal sturen om hen te leiden en Mosjé legt hen uit hoe zij een valse profeet van een echte kunnen onderscheiden. Wie iemand per ogenluk gedood heeft, kan aan de bloedwraak van de overlevende familie in vluchtsteden ontkomen. Maar wie met slechte bijgedachten iemand doodt, moet worden overhandigd aan de bloedwreker. Mosjé waarschuwt de Israëlieten geen grenspalen van land te verplaatsen om zo hun bezit te vergroten. De getuigen die samenspannen en proberen iemand opzettelijk vals ergens van te beschul​digen, krijgen dezelfde straf als die welke zij de onschuldige partij hadden toegedacht. Wanneer Israël ten oorlog trekt, zal er een speciale Cohen worden gezalfd, die het volk vertrouwen in Hasjem moet geven. Wanneer Israël ten strijde trekt, zullen diegenen die een huis gebouwd hebben maar daar nog niet in gewoond hebben, zijn vrijgesteld, en ook diegenen die bang zijn of angstig van nature zullen van de strijd zijn vrijgesteld. Een vijand moet de gelegenheid worden gegeven om vrede te maken, maar wanneer zij dat weigeren moeten alle mannen gedood worden. Fruitbomen moeten gespaard worden en mogen niet in de strijd worden gekapt. Wanneer er een lichaam gevonden wordt tussen twee steden in, dan moeten de oudsten van de dichtst bijzijnde stad een kalf slachten en hun handen daarboven wassen terwijl zij zeggen dat zij geen schuld hebben aan zijn dood.
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Inzicht in Parasjat Sjoftiem

Door Jacob Solomon

Wanneer je in het land komt, dat Hasjem je geeft, en je zult het in bezit hebben genomen en er wonen, en dan zal je zeggen: „Ik wil een koning over mij aan​stellen, zoals alle andere volken rondom mij.” Je zult beslist een koning over jezelf aanstellen die de Eeuwige je G-d zal kiezen; vanuit het midden van je broeders zul je een koning over je aanstellen… (Dewariem 17:14-15)

Deze passage houdt in dat het is toegestaan, en dat het zelfs juist is dat de Israëlieten geleid worden door een koning, mits deze voldoet aan de eisen die Tora aan hem stelt. Echter latere gebeurtenissen suggereren het tegen​deel:

1.
Nadat Gideon de Israëlieten verscheidene generaties later gered had van de Midjanitische onder​drukking, wilden zij dat hij over hen zou regeren.Maar Gideon antwoordde hen: „Ik zal niet over jullie regeren, noch zal mijn zoon over jullie regeren, maar Hasjem regeert over jullie.” (Sjoftiem 8:23)

2.
Wanneer Sjmoeël (Samuel) op hoge leeftijd komt en zijn zonen onwaardig bevonden worden om hem op te volgen, vragen zij Sjmoeël „een koning over ons aan te stellen die over ons zal rechtspreken, zoals al de andere volken.” (I Sam. 8:5)

3.
Latere gebeurtenissen tonen aan dat in de perio​des dat er koningen regeerden over Israël en/of Jehoeda, er een daling van het sprirituele niveau plaatsvond (met uitzondering tijdens de regerin​gen van David, Chizkiahoe [Hizkia] en Josia), die uiteindelijk culmineerde in de ballingschap van het hele noordelijke koninkrijk en, een eeuw later, tot de verwoesting van de eerste Tempel.

Hoe zijn deze drie punten in overeenstemming te bren​gen met wat er in de Tora staat, die het koningschap schijnt aan te moedigen?

In de Talmoed (Sanhedrin 20b) staat dat het inderdaad een positief gebod voor de Israëlieten is om een koning over hen aan te stellen, wanneer zij het beloofde land binnentrekken. Sjmoeëls teleurstelling over hun verzoek zou gebaseerd zijn op de wijze en het tijdstip waarop de Israëlieten hun verzoek deden. De meeste commentato​ren volgen de lijn van de Ramban, die zegt dat zij had​den moeten vragen om een koning die hen zou leiden, inspireren en een voorbeeld voor hen zou zijn van een oprechte dienst van G-d. In plaats daarvan vroegen zij om een koning „zoals alle volken.” Dat zou de latere gebeurtenissen meer dan rechtvaardigen.

De enige commentator die het daar niet mee eens was, is Abarbanel. Hij meent dat de oppositie van Sjmoeël de juiste weg was om te volgen en dat de bovengenoemde Tora-verzen geen enkele verplichting opleggen om een koning aan te stellen. Zijn standpunt is gebaseerd op twee factoren: Ten eerste, zijn manier van lezen van de tekst, en ten tweede zijn begrip van hoe een monarchie werkt. Dus de afdeling van de Tora over het aanstellen van een koning, heeft betrekking op wat er in de toe​komst zou gebeuren, in plaats van wat er in de toekomst zou moeten gebeuren. Hij merkt op dat het niet het motief van de Israëlieten was, dat Sjmoeël teleurstelde, maar het feit op zich, dat zij om een koning vroegen. Hij citeert de woorden van Sjmoeël als bewijs: „…weet en zie de grote slechtheid die jullie begaan hebben in de ogen van G-d door om een koning te vragen” (12:17). Hij legt de nadruk op „om een koning te vragen,” niet op „om te lijken op andere volken.”

Bovendien is het bestaan van een monarchie schadelijk, volgens Abarbanel. G-d zou nooit een gebod aan de Israëlieten geven, dat hen zou schaden. Hij citeert de Rambam (Moré Newoechiem – Gids voor de Verdwaalden – 3:10), waarin staat dat er geen grens is aan de toorn van een koning, noch aan die van de zee, en wie te midden daarvan wandelt, is slechts één stap verwijderd van de dood. De geest die in hen heerst is hetzij die van de stormachtige winden van de zee, hetzij die van het stormachtige temperament van de koning. Zijn observaties van een absolute monarchie kunnen misschien als volgt worden samengevat:

In werkelijkheid heeft het geen waarde voor een staat om een koning te hebben, noch in termen van politieke struc​tuur, noch in termen van eenheid van het volk. Zij werden gekozen om hun volk te dienen, maar veroverden naderhand hun volk. Vanuit hun midden zou een ette​ren​de ziekte oprijzen – één enkel persoon zou opstaan en zijn volk tiranniseren en hen leiden alsof het ezels zijn.

Met het herleiden van zijn eigen observaties tot de gebeurtenissen van twee en een half millenium vroeger, impliceert hij dat de menselijke natuur niet verandert.

Volgens Abarbanel is dit de reden waarom Sjmoeël er later bij de Israëlieten de nadruk op legt: „Vrees niet … wijk niet af  van het pad om Hasjem te volgen met heel je hart.” (I Sam. 12:20). Wanneer het volk zich inder​daad op die manier zou gedragen, zoals in de dagen van Chizkiahoe, dan zou een koning van grote waarde voor hen zijn. Helaas echter zou Chizkiahoe in dit opzicht een grote uitzondering blijken te zijn, in plaats van de regel.

In Abarbanels benadering is een basis-idee opgesloten dat een paar hoofdstukken verderop voorkomt – waar de Tora het heeft over vrouwelijke krijgsgevangenen:

„Wan​neer je ten oorlog uittrekt tegen je vijanden… en je ziet tussen de gevangenen een mooie vrouw, en je be​geerte gaat naar haar uit, dan mag je haar voor jezelf tot vrouw nemen. Je zult haar in je huis opnemen … ze zal een maand om haar vader en moeder huilen … en daar​na … zal zij jouw vrouw zijn. Het zal gebeuren, dat wan​neer je haar niet meer wilt, dan zul je haar in vrijheid wegsturen … ”(21:10-14).

De Talmoed (zie boven) zegt  dat de Tora een dergelijke gang van zaken niet goedkeurt, maar „de Tora spreekt tegen de slechte neiging” in de mens. De Tora erkent dat de passie van een soldaat in de strijd sterk kan opvlammen en dat de soldaat in staat gesteld moet worden om zijn lusten te bevredigen (volgens de verklaring van Tossafot in Kiddoesjien 22a) of af moet koelen (volgens de verklaring van Rasji en Ramban) voordat het meer schade veroorzaakt. Echter door een groot aantal voorwaarden en een lange wachttijd in te stellen, toont Tora aan dat een dergelijk arangement geen goede zaak kan zijn.

Zo is het ook met een koning. De idealen van Tora zijn verwoord door Jesjajahoe (33:22): „Want G-d is onze rechter. G-d is onze wetgever. G-d is onze koning. Hij zal ons redden.”

Met andere woorden, de profeten zullen het volk leiden. De profeten zullen de woorden van G-d aan het volk Israël overbrengen. Dat is de reden waarom Tora de aanstelling van een koning als het ware ommuurt met allerlei kwalificaties, die (gegeven de toen bestaande maatschappij in Midden Oosten) zijn publieke image drastisch zouden veranderen. Zo is het hem verboden om veel paarden en veel vrouwen te hebben of om veel geld te verzamelen, en hij moest er voortdurend aan worden herinnerd dat hij de absolute dienaar was van de Wereld van G-d. Een dergelijke persoon zou zo ver verwijderd staan van een koning, dat de Israëlieten er vermoedelijk geen zouden aanstellen… En wanneer zij er een zouden aanstellen en hij zou trouwhartig regeren, overeenkom​stig de regels, dan zou hij van waarde zijn voor het volk – vrij van de fouten die Abarbanel opnoemde.

Het bovenstaande geeft een beter begrip van Sjmoeëls oppositie tegen het aanstellen van een koning over de Israëlieten. De periode die met deze gebeurtenis werd ingeleid was er niet een van afgoderij, zoals in de tijd van de Richteren. Maar wanneer „heel Israël … G-d zou volgen” (I Sam. 7:2), zouden zij geen koning nodig heb​ben. Zij waren niet in een situatie die ver verwijderd was van het geestelijke ideaal van de Tora – zoals een soldaat in oorlog. Dus de koning kon de Israëlieten op dat mo​ment niet helpen de spirituele ladder te beklimmen…

Deze gedachte kan misschien gebruikt worden om wel bekende voorbeelden van geestelijke leiders van vorige generaties te verklaren, die soepeler waren in aangele​genheden, die in de hedendaagse Tora-gemeenschap niet worden aangemoedigd. Geestelijke leiders van iedere generatie hebben een zekere mate van vrijheid om te beslissen over hedendaagse aangelegenheden (Dewariem 17:9), en dat vindt zijn voorbeeld bij Sjmoeël, die, zijn eigen mensen en hun omstandigheden kennende, pro​beerde de Israëlieten af te brengen van het idee om een koning aan te stellen.
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Maan-maanden

Het Joodse jaar per maand bezien

Elloel/Tisjrei

HET MANNETJE IN DE MAAN

Het is mysterieus hoeveel de volle maan op een menselijk gezicht lijkt. Nog niet zo heel lang geleden werd de maan door artiesten routinematig afgebeeld aan een mannetje.

In oktober 1608 debateerde de Nederlandse regering over twee patent aanvragen, de één van Hans Lipperhey uit Middelburg en de andere van Jacob Metius uit Alkmaar. De aanvraag was voor een apparaat waarmee men „dingen van veraf kon zien alsof zij dichtbij” waren. Het bestond uit een buis met een convexe en een concave lens, die voorwerpen drie tot vier maal kon vergroten.

Het nieuws van deze uitvinding verspreidde zich snel over Europa. In april 1609 konden reeds verrekijkers met drie lenzen gekocht worden in een brillewinkel aan de Pont Neuf in Parijs en vier maanden later waren er al verschillende in Italië. Later dat jaar nam Thomas Harriot zijn telescoop met zes lenzen en richtte die op de maan.

En dat was het eind van het Mannetje in de Maan.

Met de entree van de telescoop had het Mannetje in de Maan een doodsklap gekregen. Nu werd het duidelijk dat wat men altijd voor een „gezicht” had gehouden, geen gezicht was, maar een opeenstapeling van rotsblokken en stof.

WETEN WIJ WAT WE ZIEN? OF ZIEN WIJ WAT WE WETEN?

Het Maanmannetje is folklore geworden, maar op een of andere manier is het nog steeds fundamenteel in ons aanwezig.

Kijk naar de wereld. Weet je wat je ziet? Soms is het moeilijk om precies zeker te weten wat je waarneemt. Vooropgezette ideeën leidden onze ogen vaak om de tuin. Is de wereld werkelijk zoals wij hem zien? Herkennen wij wel wat zich voor onze ogen bevindt? Of creëren wij een virtuele realiteit, gebaseerd op datgene wat onze ogen verwachten te zien?

Met andere woorden, weteen wij wel wat wij zien? Of zien wij wat wij weten?

DE MANIER VAN DE WERELD

Niets, zo lijkt het, is zo onweerlegbaar als ons eigen bestaan. Ik besta. Ik ben. Ik ben een onafhankelijke realiteit. Niet waar?

Twee keer per dag sluit een Jood zijn ogen en bedekt ze met zijn rechterhand en verklaart: „Sjema' Jisraël, Hasjem Elokeinoe, Hasjem Echad!” – Hoor, Israël, Hasjem is onze G-d, Hasjem is Eén! Wanneer wij zeggen dat G-d Eén is, verklaren wij daarmee niet alleen dat er slechts één G-d is; wij bevestigen daarmee eveneens dat er niets anders bestaat dan Hij of buiten Hem, wat dan ook. Hij is een Eenheid die geen „ander” toestaat.

Wanneer een Jood Sjema' zegt, geeft hij zijn bestaan over aan zijn Schepper. Hij verklaart dat hij uiteindelijk op geen enkele manier afzonderlijk kan bestaan.

De boodschap van Sjema' gaat intuititief in tegen alles wat onze ogen zien en ons vertellen. Onze fysieke zintuigen vertellen ons niet dat er niets anders bestaat dan Hij. In tegendeel. Onze zintuigen vertellen ons dat, als er al iets bestaat – dan ben ik dat. Van mijn standpunt uit bekeken zou de wereld best een ultra-fijne-resolutie driedemensionale film kunnen zijn, met driedemensionaal geluid rondom. Mijn instinct zegt mij dat er niets anders bestaat buiten mijzelf. Dat is ook de wijze waarop een klein kind zijn wereld beleeft. Met Sjema' draaien wij dit voorstellingsmodel om; het Sjema' is de manier waarop de Jood voorbij het beeld kijkt, dat zijn vijf zintuigen hem voorschilderen.

WAARNEMING BUITEN DE ZINTUIGEN OM

Hoe, kan men zich afvragen, kunnen wij iets waarnemen dat buiten het waarnemingsvermogen van onze zintuigen ligt? Wanneer onze zintuigen de enige middelen zijn waarmee wij kunnen waarnemen, hoe kunnen wij dan iets waarnemen wat voorbij hun waarnemingsvermogen ligt? Meer nog, hoe kunnen wij iets waarnemen dat die zintuigen tegenspreekt?

De Tora leert ons dat er een extra-zintuigelijke waarneming bestaat, een kanaal naar een hogere realiteit: „Een G-d van trouw, zonder zonde; eerlijk en rechtvaardig is Hij.” (Dewariem 32:4)

Bij oppervlakkige lezing van dit vers zou men denken dat „een G-d van trouw” betekent dat G-d Zijn woord houdt, dat Hij „betrouwbaar” is. Er is hier echter een diepere betekenis. „Een G-d van trouw” betekent dat G‑d „gelooft in deze wereld en die geschapen heeft.” Wat betekent het dat G-d geloof heeft in de wereld? Het is toch zeker de wereld die in G-d gelooft (of niet gelooft), en niet het omgekeerde?

HET WOORD „EMOENA”

Voordat G-d deze fysische wereld schiep, had Hij een andere wereld geschapen. De naam van die wereld is „Emoena” – geloof.

Wanneer de Tora ons leert dat G-d „geloofde in de wereld en die toen geschapen heeft,” betekent dit, dat G-d voor deze schepping iets anders deed ontstaan, dat wij Emoena noemen, en binnen de grenzen van Emoena, binnen die niet-fysieke wereld, schiep G-d het universum. Met andere woorden: dit hele fysieke stelsel is van zijn absoluut begin tot zijn allerlaatste einde afhankelijk van een ander stelsel. Niet een ander zonnestelsel. Niet een ander melkwegstelsel. Maar een stelsel dat „Emoena” heet. Binnen die wereld bevindt zich alles van deze wereld. Niets kan bestaan buiten Emoena.

HET ANDERE EIND VAN DE TELESCOOP

Wanneer wij door fysieke ogen naar de wereld kijken, dan lijkt het alsof de fysieke existentie van de wereld zelf-evident is en dat binnen die wereld een ding bestaat dat „geloof” – Emoena – genoemd wordt. Verder vertellen onze fysieke ogen ons dat Emoena optioneel is: Je kunt kiezen om te geloven of je kunt kiezen om niet te geloven. Dat is de manier waarop de rest van de wereld naar de realiteit kijkt. Vanuit het Joodse perspectief echter, wordt de wereld bekeken als het ware door het andere eind van de „telescoop”. De wereld houdt datgene wat er noodzakelijk en onvermijdelijk moet zijn, als voor optioneel en toevallig. De wereld zag ten onrechte de rotsen en het stof van deze wereld aan voor het Mannetje in de Maan. Jodendom neemt de wijze waarop de wereld naar zichzelf kijkt, en draait dat om. Het neemt de telescoop en draait die achterste voren. 

Jodendom ziet dat Emoena niet in deze wereld bestaat – de wereld bestaat in Emoena.

ZO SOLIDE ALS EEN ROTS

Wij zijn geneigd om te denken dat niets zo solide is als een rots. Niets is zo zeker als wat je ogen zien. Wij denken dat dit de zekerheden zijn – en Vertrouwen, Emoena, is niet iets dat „zeker” is. Het voorstellings​model van de wereld is dat Emoena iets is waar wij ons voor kunnen schrijven, zoals een zelfgekozen kanaal van de wereld hierboven. Je kunt door je kanalen zappen. Of je kunt de heleboel afzetten.

Het tegendeel is waar. G-d schiep  Emoena als een waarheid, een realiteit, en in die creatie plaatste Hij ieder rotsblok en gebergte, iedere zee en kust.

DE DAG VAN DE KONING

Het is met deze gewaarwording dat een Jood Rosj Hasjana nadert.

Rosj Hasjana is de dag dat wij de Schepper als Koning kronen. Wat betekent dat, om een niet-fysiek, niet-geestelijk Wezen, waar wij uiteindelijk niets van afweten, te kronen? Waar is er een stadium dat Zijn kroning kan bevatten?

Waar is de kroon, groot genoeg voor Zijn Hoofd?

De kroon die wij geven aan de Almachtige is het geschenk van onszelf. Wanneer wij onze pure existentie binnen de wereld van Emoena plaatsen, dan plaatsen wij de Kroon op de Schepper.

DE MAAN IN DE MENS

U heeft Uw voetstappen achter gelaten 

In de Hooglanden van de Mens.

De roerloze rotsen weerkaatsen Uw Eenmalige Stap op deze onrustige basis.

Uw Enkelvoudige stempelmerken

Iedere Landing

Iedere Ontmoeting

Dichtbij 

De Onzichtbare Hand.

Alleen U kan plaatsen

De Maan in de Man.

Bron: Sifri in Parasjat Ha’azinoe
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