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Overzicht Troema

H
ashem geeft Mosjé de opdracht om een Misjkan (heiligdom) te bouwen en geeft hem gedetailleerde instructies. De Israëlieten worden gevraagd hun kostbare metalen en edelstenen te geven voor dat doel, als mede weefsels, huiden, olie en specerijen. Op de binnenplaats van het Misjkan is een altaar voor de brandoffers en een wasbekken voor de Kohaniem – priesters – om hun handen en voeten te was​sen. De Tent van de Samenkomst wordt door een gordijn in twee vertrekken verdeeld. Het buitenste vertrek is alleen toegankelijk voor de Kohaniem, de nakomelingen van Aharon. Hier staat een tafel met toonbroden, de menora – zevenarmige kandelaar – en het gouden reukwerk altaar. De binnenste kamer, het Heiligste der Heiligen, mag alleen door de Kohen Gadol – de hoge priester – betreden worden en dan nog alleen maar eenmaal per jaar, op Jom Kippoer. Hier staat de Ark, waarin de Tien Geboden, ingegraveerd in de twee ste​nen tabletten, liggen, die Hasjem op de Berg Sinai aan het Joodse Volk gegeven heeft. Al de voorwerpen en al het vaatwerk, dat in het Misjkan gebruikt moet worden, zowel als de constructie van het Misjkan, worden uitgebreid en in detail beschreven.
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Inzicht in de Parasja
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Hasjem sprak tot Mosjé als volgt: „Zeg tegen de Israëlieten dat zij een heffing voor Mij afzonderen; van ieder wiens hart hem daartoe aanspoort zul je Mijn heffing aannemen. En dit is de heffing die je van hen zal aannemen: goud, zilver en koper… En zij zullen voor Mij een heiligdom bouwen, opdat ik in hun midden zal wonen” (Sjemot 25:1-3, 8)

Deze woorden vormen de opening van het laatste deel van het boek Exodus, dat met uitzondering van het verhaal over het gouden kalf in zijn geheel gaat over de voorbereidingen voor en de constructie van het Misjkan – de draagbare Tempel.

Troema – de naam van deze parasja, vertaald met „heffing” [zoals belastingheffing], wordt driemaal in bovengenoemde openingszinnen gebruikt, terwijl het mogelijk was hetzelfde te zeggen met een enkel woord. Wat kunnen wij leren van het feit dat Tora het woord Troema driemaal gebruikt, zo dicht achter elkaar?

De Talmoed (Megilla 29b) brengt de traditie dat de herhaling van het woord Troema slaat op drie verschillende fondsen. Deze zijn in de eerste plaats de verplichte halve Sjekel voor alle mannen van twintig jaar en ouder voor de fundering van de muren van het Misjkan; ten tweede het fonds voor de aanschaf van de gemeenschappelijke offers; en tenslotte de vrijwillige bijdragen voor de bouw van het Misjkan zelf.

Een andere verklaring zou gesuggereerd kunnen worden op basis van de geest van de oproep, en dat de eenvoudige verklaring van de tekst refereeert aan de vrijwillige donaties alleen.

De Rambam (Hilchot Matnot Aniïem 10:8-14) brengt de Tora-traditie dat er  acht gradaties van tsedaka zijn (vrij vertaald als „liefdadigheid” maar in feite is het een verplichting van Tora), welke hier opsomt in aflopende volgorde van verdienste. De hoogste drie, die ons hier interesseren, zijn de vol​gende:

1. Iemand helpen zichzelf te onderhouden zodat hij niet langer afhankelijk is van de financiële hulp van anderen.

2. Wanneer men zodanig geeft dat donor en ontvanger elkaar niet kennen.

3. Wanneer de donor de ontvanger wel kent, maar de ontvanger kent niet de donor.

De geest van deze drie hoogste gradaties van tseda​ka kan worden toegepast op zowel het verzoek als op  enthousiaste vrijwillige bijdragen voor de bouw van het Misjkan, zoals hieronder zal worden uitge​legd.

Het Miskan was de plaats waar de G-ddelijke aan​wezigheid het meest intens was: zoals de tekst ver​meldt: „En daar zal Ik Mijn ontmoetingen met jou hebben en zal Ik met je bespreken wat Ik de Israë​lieten zal gelasten” (25:22). Verderop in de tekst wordt dit idee meer volledig tot uitdrukking gebracht: „Ik zal Mijn samenkomst met de Israëlieten daar heiligen… En Ik zal wonen te midden van de Israë​lieten en Ik zal hun G-d zijn” (29:43, 45). Met ande​re woorden, het Misjkan was een structuur waardoor G-d het Uitverkoren Volk zou leiden en het nabij zou zijn.

Dus het waren precies die mensen die de vrijwillige bijdrage gaven voor de bouw van het Heiligdom, die de Israëlieten in staat stelden om geestelijk gezien dichter bij G-d te komen. Door G-d als het ware tot het volk te brengen, maakten zij de hele natie spiri​tueel zelfstandig – door hen een „hot line” met de Schepper te geven. Dit past goed bij wat de Almachtige zegt dat de vrijwillige bijdrage „Mijn heffing” is – door deze bijdrage kwam G-d dichter bij de Israëlieten.)

Bovendien, de meerderheid van de donaties werden op een zodanige wijze gegeven dat „de donor en de ontvanger elkaar niet kenden.” Want de tekst ver​meldt dat de diverse metalen voorwerpen, dieren enz. zodanig verwerkt werden dat zij een onderdeel werden van de Tempel structuur: dat houdt in dat tegen de tijd dat de Tempel gereed was, het onmo​gelijk zou zijn om te herkennen wie welk onderdeel van de Tempel geschonken had, wie welke zilver- of goudstukken.

Er was één uitzondering: de vorsten (nesiem), wier donaties vielen onder de derde categorie, waar „de donor de ontvanger kent, maar de ontvanger kent niet de donor.” Want de Tora vermeldt, dat zij hun waardevolle „Sjoham stenen en stenen voor de zetting in het Efod en de Borstplaat brachten…” (35:27). Het lijkt redelijk te veronderstellen dat deze voorwerpen in hun geheel geschonken werden en ook heel bleven –d.w.z. niet werden omgesmolten om een massa te produceren, waaruit een nieuwe structuur gecreëerd zou worden. Dus de individuele vorsten waren de enige die in staat waren om hun eigen bijdrage aan het Misjkan te herkennen, nadat het gebouwd was.

Dus het drievoudige gebruik van het woord „troema” geeft volgens deze verklaring aan, dat de geest waarin de Israëlieten bijdroegen tot de bouw van het Misjkan gelegen lag binnen de drie hoogste niveau’s van tsedaka, zoals hierboven beschreven.

Opgemerkt moet worden dat de Israëlieten werden opgedragen „voor Mij” hun heffing te doen. Rasji zegt daarover dat de uitdrukking „voor Mij” beduidt dat het volk de bijdrage voor het Misjkan zuiver en alleen moest geven als een gebaar om G-d te dienen en niet om externe motieven, zoals sociale druk of uit zucht tot eer. Rabbijn E.E. Dessler verdeelt de maatschappij (in Michtav Eliahoe) in twee types mensen – gevers en nemers. De gever schenkt met de gedachte dat hij daarmee de wereld een betere plaats maakt om te leven – voornamelijk voor ande​ren. De nemer schenkt met de gedachte dat hij de wereld een betere plaats om te leven maakt – voor​namelijk voor hemzelf. De donaties voor het Misjkan – onder alle drie de hoofden van tsedaka – delen de onderliggende karakteristieken dat zij van een der​gelijke aard zijn dat zij nimmer een permanente persoonlijke eer voor de donors konden opleveren. Men kon alleen maar effectief een „schenker” zijn. Want het Misjkan was niet volgehangen met donor-plaquettes met gouden letters. En zelfs op de Sjoham​stenen stonden slechts de namen van de Stammen van Israël, niet van de donors.

De geest van het onzelfzuchtig geven en later van van het ontvangen door de wondermooie relatie die er gecreëerd was (zoals die de Israëlieten hadden met G-d door middel van het Misjkan), kan geillustreerd worden door het volgende verhaal:

Een glas melk

Op een dag, dat een arme jongen zijn koopwaar van deur tot deur te koop aanbood om zijn schoolgeld te betalen, ontdekte hij dat hij slechts één dubbeltje op zak had en hij had honger. Hij besloot dat hij bij het volgende huis om een maaltijd zou vragen. Hij werd echter zenuwachtig toen een jonge vrouw de deur opende . In plaats van een maaltijd vroeg hij om een glas water.

Zij dacht dat hij er hongerig uitzag, daarom bracht zij hem een groot glas melk. Hij dronk het langzaam en vroeg daarop: „Hoeveel ben ik u schuldig?”

„Je bent mij niets schuldig,” antwoordde zij. „Onze moeder heeft ons geleerd nimmer betaling aan te nemen voor een goede daad.”

„Dan dank ik u met heel mijn hart!”

Toe de jongeman, Howard Kelly, het huis verliet, voelde hij zich niet alleen fysiek sterker, maar ook zijn vertrouwen in G-d was sterker geworden. Hij had op het punt gestaan dat op te geven.

Jaren later werd die jonge vrouw ernstig ziek. De plaatselijke doktoren stonden versteld. Zij zonden haar tenslotte naar een grote stad, waar zij de hulp van specialisten inriepen om dit zeldzame geval na​der te bestuderen. Dr. Howard Kelly werd te hulp geroepen voor consultatie. Toen hij de naam van de stad hoorde, waar de patiënte vandaan kwam, vulde zijn ogen zich met een vreemd licht. Onmiddellijk stond hij op en ging naar beneden, naar haar kamer. Hij herkende haar onmiddellijk. Hij ging terug naar zijn kamer om vast te stellen hoe hij haar het beste kon helpen om haar leven de redden. Van​af die dag gaf hij speciale aandacht aan haar geval. Na veel inspanning was de strijd uiteindelijk gewon​nen.

Dr. Kelly verzocht de administratie van het zieken​huis hem de rekening te sturen ter goedkeuring. Hij keek ernaar en schreef iets in de marge, en de reke​ning werd naar haar kamer gezonden. Zij was bang hem te openen, want zij was ervan overtuigd dat ze de rest van haar leven ervoor zou moeten betalen. Ten slotte vatte zij moed en maakte hem open en iets aan de zijkant van de rekening ving haar blik. 

Zij las de volgende woorden: „Volledig betaald met één glas  melk. (getekend) Dr. Howard Kelly.”

Mijn warme dank aan mijn leraar en mentor, Rav Mordechai Berkovitch, die mij een copie van bovenstaande gebeurtenis gaf.

Jacob Solomon
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