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Overzicht Parasjat Pekoedei – Parasjat Sjekaliem (Sjemot 38:21-40:38) 
H
et boek Sjemot sluit af met deze parasja. Nadat al de verschillende onderdelen die in het Misjkan  – de Woning van Hasjem – gebruikt worden, zoals het vaatwerk, de kleren enz., gereed zijn, geeft Mosjé een complete afrekening en telling van alle bijdragen en van de diverse kleren en voorwerpen die vervaardigd zijn. De Bnei Jisraël brengen alles naar Mosjé. Hij inspecteert alles en constateert dat alles is gemaakt overeenkomstig Hasjems opdracht. Mosjé zegent het volk. Hasjem spreekt tot Mosjé en zegt hem dat het Misjkan op de eerste dag van de eerste maand, dat is de maand Nissan, moet worden opgezet. Hij vertelt Mosjé ook de volgorde waarin hij het Misjkan en zijn voorwerpen moet opzetten. Mosjé doet alles op de voorgeschreven manier. Wanneer het Misjkan eindelijk klaar is met ieder voorwerp op zijn plaats, daalt er een wolk op neer, hetgeen aanduidt dat de Heerlijkheid van Hasjem daar is komen wonen. Wanneer de wolk van boven het Misjkan wegtrekt, dan volgen de Israëlieten de wolk op al hun tochten. En als de wolk niet optrekt, dan trekken ook zij niet op. Want overdag was de wolk van Hasjem boven de Woning en ’s nachts was daar een vuurzuil.
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Inzicht in Parasjat Pekoedei
(Gebaseerd op R. Bachye’s inleiding tot de parasja)
„Beter weinig met vrees voor Hasjem, dan een grote schat met moeilijkheden. Beter een maaltijd van groente, waar liefde heerst, dan een vette os waar haat is.” (Spreuken 15:16-17)
Met deze twee verzen spreekt Salomo over het onderwerp van de hebzucht van de mens, dat wil zeggen dat hij hem adviseert dat de hoeveelheid van iemands bezittingen veel minder belangrijk is dat de mogelijkheid om zich te verheugen over het weinige wat men wel heeft. Deze twee verzen kunnen van drie verschillende kanten benaderd worden, de eenvoudige betekenis, de allegorische betekenis van de Midrasj en de logische betekenis.
De eenvoudige betekenis

Volgens de eenvoudige betekenis van de woorden van het vers Beter weinig met vrees voor Hasjem, dan een grote schat met moeilijkheden, waarschuwt Koning Salomo tegen diefstal en roof. Het verbod op diefstal en roof  behoort tot de categorie verboden die ieder mens begrijpt, zelfs al had de Tora dat niet gezegd. Men heeft geen superieure inelligentie nodig om zich te realiseren, dat als men rijkdom vergaart op een illegale manier, door iemand te beroven (en men daarmee kan ontkomen), dat anderen zullen worden aangemoedigd hetzelfde te doen en het gevolg is dat niemand rustig kan slapen. Onze Geleerden (Wajjikra Rabba 33:3) hebben gezegd dat roof en diefstal de ergste zonde is van allemaal, en in feite was dat ook de misdaad waar de generatie van de vloed voor gestraft werd. Hun overige zonden had vergeven kunnen worden, maar de zonde van de diefstal kwam niet in aanmerking voor vergiffenis. De Tora zegt dit heel duidelijk, wanneer het G-d citeert, als Hij zegt dat het „einde van alle vlees voor Mij gekomen is (Ik moest zo beslissen) wegens het geweld (roof met geweld) waarmee de aarde gevuld werd” (Genesis 5:13). Ieder die gestolen voorwerpen niet teruggeeft, kan nimmer vergeven worden. Daarom is het de meest ernstige van alle zonden. Daarom zei Salomo: „Beter weinig (maar verkregen met het ontzag voor G-d).” Hij bedoelt beter weinig bezittingen maar op een toegestane manier verkregen, dan een heleboel op een ongeoorloofde manier verkregen. In Spreu​ken 16:8 doet Salomo een soortgelijke uitspraak: „Beter weinig in rechtvaardigheid dat een overvloe​dige oogst in onrechtvaardigheid.” Hij waarschuwt de mens voor de ernst van de zonde van diefstal.
Salomo illustreert deze abstracte uitspraak op een meer praktische manier door het voorbeeld te noemen van iemand die zich verheugt over het eenvoudige voedsel, zoals een groentesoep, die iemand eet, in vergelijking met iemand die een uitgebreid maal nuttigt, terwijl afgunstige ogen hem gadeslaan. Men heeft het meeste plezier van zijn voedsel wanneer dat gegeten wordt in gezelschap van vrienden die hem alleen maar goeds toewensen, terwijl daarentegen de meest fantastische maaltijd zijn aantrekkelijkheid verliest wanneer die niet gegeten wordt in een ontspannen sfeer. Hiermee leert Salomo ons niet hebzuchtig te zijn naar fysieke bezit​tingen en lichamelijke bevrediging. Dat is de betekenis van wat Salomo schrijft (in Spreuken 18:11): „Het bezit van de rijke is in zijn verbeelding als een versterkte vesting, als een hoge muur.” Zoals het de aard van een mens is om te vertrouwen op een versterkte stad waaromheen een muur met torens gebouwd is, zo ver​trouwt de rijke op zijn fortuin. Het vers waarschuwt ons geen voorbeeld te nemen aan deze rijke man, maar dat wij ons moeten realiseren dat Hasjem de bron van onze rijkdom en onze veiligheid is. Een mens moet zijn vertrouwen niet stellen in materiële bezittingen, G-ds rijkdom is onmeetbaar groter. Dat is ook de bood​schap van Elifaz in Job 22:24, wanneer hij zegt: „Wanneer jij rijkdom als modder beschouwt, en goud als de stenen in de wadi, en je gezicht opheft tot Hasjem en tot Hem bidt, dan wordt je verhoord en licht zal schijnen op alles wat je onderneemt.” Maar als iemands vrees en ontzag voor G-d ondergeschikt wordt aan zijn streven naar materiële bezittingen, dan is er iets fundamenteel mis met zijn levensbeschouw​ing.
De verklaring van de Midrasj

De Midrasj verklaart dat de woorden „Beter weinig” een referentie is aan het volk van Israël, waarover de Tora schrijft (Deuteronomium 7:7): „Want jullie zijn de kleinsten van alle volkeren,” ter​wijl de woorden „met vrees voor Hasjem” slaan op het feit dat het volk Israël de Tora geaccepteerd heeft, om ontzag voor Hasjem te verkrijgen. Dat is de betekenis van Exodus 20:17: „om jullie te testen, opdat de vrees voor Hasjem altijd bij jullie is, zodat jullie niet zullen afdwalen.”

De woorden beter dan een grote schat slaan op de 70 andere volken van de wereld. Met andere woorden, G‑d prefereert een klein volk, zoals Israël, dat G-dvrezend is, boven al die andere, veel grotere volken op aarde die deze eigenschap missen. Onze Geleerden verklaren over het vers 2:4 in het Hooglied: „hij bracht mij naar naar de feestzaal,” dat dit de 70 volken zijn, terwijl de woorden „met moeilijkheden” van het bovengenoemde vers uit Spreuken 15 betrekking heeft op de straf die deze 70 volken te wachten staat. 

Beter een maaltijd van groente, waar liefde heerst – dit slaat op een maaltijd die Salomo gebruikte in het huis van een arme man, en die hem zoveel meer voldoening gaf dan het uitgebreide banket in het huis van een van zijn rijke vrienden. De Midrasj Misjlei 16 vertelt hoe Salomo, nadat hij van de troon gezet was, als een bedelaar van deur tot deur ging, waarbij hij zich identificeerde met: „Ik ben Kohelet, ik was koning in Jeruzalem.” Eens ontmoette hij twee mannen die hem nog kenden uit de tijd dat hij nog koning was. Eén van hen boog voor hem en toonde hem de eer die een koning toekwam. Hij  nodigde Salomo die dag bij hem thuis uit voor een maaltijd. Hij nam hem mee naar de bovenste verdieping van zijn huis en diende hem een vette os op. Tijdens de maaltijd herinnerde de gastheer Salomo aan de tijd dat hij nog koning was over Israël. Salomo brak in huilen uit, want dat deed hem herinneren aan zijn verloren glorie, in schrille tegenstelling tot zijn huidige omstandigheden. Ten slotte kon hij de maaltijd niet eten omdat hij zich zo gedeprimeerd voelde. Toen hij de volgende dag de andere man ontmoette, die hij nog kende van vroeger, boog die ook voor hem en ook hij nodigde Salomo uit om bij hem thuis te komen eten. Salomo vroeg hem of hij hem ook zou gaan herinneren aan de voorbije glorie, net zoals die andere vriend van vroeger. De gastheer antwoordde dat hij alleen maar een arme man was en dat de enige maaltijd die hij de ex-koning kon bieden een groente soep was. Salomo vergezelde de man naar zijn huis. Daar aangekomen waste zijn gastheer zijn handen en voeten voor hem en diende hem een simpel maal op. Tijdens de maaltijd trachtte hij Salomo te troosten over zijn verlies. Hij zei: „Mijn heer de Koning, G-d heeft uw vader David een eed gezworen dat het koninkrijk Israël niet zou wijken van zijn nakomelingen.” Hij citeerde daarbij vers 132:11 van Psalmen: „Hasjem zwoor aan David een sterke eed die Hij niet zou herroepen: ‘Eén van jou eigen nakomelingen zal Ik op jouw troon zetten.’” Hij legde Salomo uit dat het de gewoonte van G-d was om een mens te onderwerpen aan beproe​vingen wanneer hij hem wilde tuchtigen, maar dat Hij hem daarna met gunsten zal overladen. Hij vertelde hem ook dat G-d speciaal diegenen die Hij liefheeft aan zulke beproevingen en kwellingen onderwerpt, net zoals een vader doet, die zijn kind discipline wil bijbrengen (Spreuken 3:12). Zijn gastheer voegde daar nog aan toe dat hij er zeker van was dat G-d Salomo weer als koning zou aanstellen. Toen Salomo deze woorden hoorde, voelde hij zich enorm aangemoedigd en at met plezier zijn eenvoudige maaltijd, met veel meer plezier dan toen hij de dag ervoor de uitgebreide maaltijd had voorgezet gekregen. Toen zijn koninkrijk hem tenslotte weer was teruggegeven, schreef hij zijn gevoelens op en die worden uitgedrukt in de hierboven aangehaalde verzen van Spreuken.
De remez – Een logische benadering

Toen Salomo de woorden: Beter weinig met vrees voor Hasjem schreef, wilde hij de mensen waarschuwen dat zij over filosofische zaken alleen moeten nadenken voor zover iemands intellectuele capaciteiten daartoe in staat zijn. Hij moet zich niet verdiepen en zaken die zijn verstand te boven gaan. Dat is de reden waarom hij ons ook in Prediker 7:16 adviseert: „Probeer niet al te slim te zijn.” Hij gebruikt daar een parabel om uit te leggen dat iemand die meer probeert te verteren dan zijn maag kan verdragen, dan onvermijdelijk alles wat hij gegeten heeft, zal uitkotsen. Hetzelfde geldt voor intellectuele consumptie. Wie zich daarmee boven zijn capaciteit bezighoudt, zal uiteindelijk een afkeer krijgen van iedere intellectuele inspanning. Hij zal het idee van een leven na de dood verwerpen en een geloofsafvallige worden. Een beetje, met vrees voor G-d is beter dat een grote schat van wijsheid, die iemands begrip te boven gaat want dat leidt tot verwarring.  Salomo vergelijkt dit met de consumptie van honing: wanneer men er weinig van eet is het lekker, maar wanneer men er veel van eet, is het schadelijk, zoals hij schrijft in Spreuken 25:16: „Wanneer men meer honing eet dan goed voor hem is, zal hij alles uitspugen, ook de aanvankelijke kleine hoeveelheid die goed voor hem was.” Dat is wat er gebeurt met iemand die te veel hooi op zijn vork neemt, hij wil vooruit, maar gaat in feite achteruit.

Onze Geleerden illustreren deze gedachte in Sanhedrin 106a met Bil’am die naar Midjan gaat om zijn belo​ning te ontvangen voor de 24.000 doden die hij op zijn geweten heeft. In plaats van dat hij zijn beloning krijgt, raakt hij betrokken bij de strafexpeditie die de Israëlieten houden tegen de Midjanieten en daarbij wordt hij gedood. Als hij terug was gegaan naar huis, was hem dat niet overkomen (Jehosjoea 13:22). De reden dat hij gedood werd, is omdat hij iets probeerde te krijgen waar hij geen recht op had. En dat is hoe Chazal het vers „Wanneer je honing vindt, eet niet meer dan wat je nodig hebt” verklaren in Chagiga 14a: dit slaat op Rabbi Akiwa. Het tweede deel van het vers: „want als je te veel eet, zul je het uitspugen,” dat slaat op Ben Zoma. [Beide geleerden trachten binnen te dringen in geheime mysteries. Rabbi Akiwa keerde van deze intellectuele oefening terug met nieuwe kennis, terwijl Ben Zoma, die zijn capaciteiten had over​schat, krankzinnig werd].
Na ons te hebben gewaarschuwd om niet dieper in de filosofie en in de mysteries van de schepping te graven dan ons verstand kan bevatten, bespreekt Salomo het onderwerp  van de kwaliteit van iemands geestlijke prestaties. Daarom zegt hij dat de consumptie van een maaltijd die alleen bestaat uit groentesoep, maar die omgeven is met liefde, goed is. De ‘liefde’ waar Salomo over spreekt is het geloof in de Sjechina, die ook beschreven wordt (Hooglied 2:7) als een dimensie van G-ds liefde: „Wanneer je de liefde wil opwekken en prikkelen voordat het je behaagt.” 
Wanneer wij het over het woord ahawa – liefde – hebben in onze gebeden, zoals vlak voor Keriat Sjema in het ochtendgebed, dan heeft dat betrekking op de Sjechina. Het is beter het onderwrp van de ‘liefde’ van G-d te zijn zonder het diepe filosofische inzicht dat sommige mensen nastreven, dan om de vette os te eten, dat wil zeggen dan om te trachten dieper filosofisch inzicht te krijgen, hetgeen het volk van Israël tot het Gouden Kalf bracht. Toen G-d begreep dat de Israëlieten het Gouden Kalf gemaakt hadden om dieper filosofisch in​zicht te krijgen en niet om afgodendienst wilden bedrijven,  was Hij in staat hen te vergeven. Het bewijs dat hen onmiddellijk vergiffenis geschonken werd was het feit dat de Sjechina zich in het Misjkan vestigde. Dit is ook de reden waarom de Ohel Mo’eed – de Tent der Samenkomst – bekend werd onder de naam Misjkan, omdat die naam ons eraan doet herinneren dat de Sjechina tussen het Joodse Volk verbleef in die tijd.
Onze Geleerden, zeggen in hun commentaar op het openingswoord van onze afdeling, d.w.z. op het woord אלה – elè – dat het volk, dat gezondigd had met het woord elè, toen zij zeiden: אלה אלוהיך ישראל [elè elohei​cha Jisraël – dit is uw god, Israël]  nu vergeven was doordat Tora ditzelfde woord gebruikte bij de beschrij​ving van de voltooiing van de bouw van het Misjkan Ha’Edoet – „de Tent der Getuigenis.” (zie Tanchoema Pekoedei 6). En het werd „Tent der Getuigenis” genoemd omdat het een getuigenis was dat Hasjem Israël de zonde van het Gouden kalf vergeven had (Rasji op Sjemot 38:22).
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Haftara Parasjat Sjekaliem (II Koningen 11:17-12:17)
De Haftara van deze week is de eerste van een serie van vier speciale Haftarot

Koning Jehoasj herstelt het Beit Hamikdasj (de Tempel) met de Halve Sjekel-munten die door de Israëlieten gegeven zijn.

Het leven van Jehoasj wordt gered van kwaadaardige Joodse regeerders en hij wordt aangesteld als Koning over Israël. Hij spoort het volk aan dat zij het volk van Hasjem zullen zijn en geen afgoden meer moeten die​nen. Hoewel Jehoasj nog erg jong is, vraagt hij of het volk zijn verzoek zal eerbiedigen. Kort daarop komen er vele Joden naar de tempel van de afgod Ba’al en vernietigen die. Zij vernielen de altaren en de beelden die gebruikt werden voor de afgodendienst en zij doden ook Matan, de hoge priester van de Ba’al. Koning Jehoasj herstelde de ceremonies in de Heiligre Tempel door de Kohaniem en Levieten. Het volk Israël viert vervolgens de kroning van Koning Jehoasj. Hij was zeven jaar oud toen hij begon te regeren. Hij heeft 40 jaar geregeerd. Zijn moeder heette Zivia van Beër Sjewa. Koning Jehoasj was zeer rechtvaardig. Hijzei tegen de Kohaniem: neem de sjekels die aan het Beit Hamikdasj geschonken zijn om daarmee de Tempel te repareren. Drie en twintig jaar gingen voorbij zonder dat de Kohaniem de renovatie uitvoerden. Daarop liet Koning Jehoasj de Hoge Priester Jehojada bij zich komen en ondervroeg hem waarom het herstel van de Tempel nog niet gereed was. Daar had Jehojada geen antwoord op maar hij stemde erin toe het werk af te maken. Hij plaatste een kist met een gat erin naast het altaar en iedereen die een offer kwam brengen, stortte daarin zijn donatie. Zodra de kist vol was met sjekels werd het geld verdeeld onder de mannen die het werk aan de bouw van de Tempel moesten doen. 
Het verband tussen de haftara en de parasja
Deze week lezen wij de eerste van de vier speciale haftarot die in de maanden Adar en Nissan gelezen worden. Dat zijn de haftarot Sjekaliem, Zachor, Para en Parasjat Hachodesj. Als Maftier wordt de afdeling uit Ki Tisa, Sjemot 30:11-16 gelezen, die gaat over de inzameling van de Halve Sjekel voor het Misjkan. Deze mitswa werd jaarlijks gedaan zolang als het Beit Hamikdasj bestond. Bij het begin van de nieuwe maand Adar moest iedereen boven de leeftijd van twintig jaar zijn bijdrage gereedmaken.
Jehojasj leefde van 835–775 vGJ in Jeruzalem.
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De vier speciale Tora-lezingen (Uit de Kitsoer Sjoelchan Aroech 132 en de Misjna Beroera 685:1)
1. De Sjabbat voor Rosj Chodesj Adar
, die het dichtst bij de maand Nissan is, heet Sjabbat Parasjat Sjekaliem. Wanneer Rosj Chodesj op Sjabbat valt, dan is dat Sjabbat Sjekaliem. Men neemt dan drie Tora-rollen uit de Ark. Uit de eerste leest men de parasja van de week voor zes opgeroepenen; uit de tweede rol leest men voor de zevende opgeroepene de parasja van Rosj Chodesj. Op Sjabbat zegt men daarna half-kaddiesj.
 Uit het derde Sefer leest men de maftier parasjat Sjekaliem. Dit wordt gedaan omdat er geschreven staat in Bamidbar 28:14]: „Dit is het brandoffer voor de maand op ieder maand voor de maanden van het jaar.”  De woorden „voor de maanden” zijn overbodig voor een eenvoudig begrip van het vers. Maar de Tora vertelt ons daarmee dat er een bijzondere maand is, die nieuw gemaakt moet worden door het brengen van het dagelijkse en een toegevoegd brandoffer van nieuwe bijdragen. Dat is de maand Nissan. Dit wordt door de Talmoed [Megilla 29b] afgeleid. Daar de offers voor de Nieuwe maand Nissan uit nieuwe  bijdragen be​taald moeten worden, moeten die in de maand daarvoor worden geïnt. Dat is in de maand Adar, zodat de mensen hun sjekels op Rosj Chodesj Nissan zullen brengen. Wij volgen het principe van de compensatie van de offers van de stieren met onze lippen. Dit principe is gebaseerd op het vers Hosea 14:3. Het betekent dat het lezen met onze lippen van de afdeling die de offers beschrijft, een compensatie is voor het feit dat wij helaas niet in staat zijn om werkleijk stieren e.d. te offeren. Daarom lezen wij uit Ki Tisa, waarover de bij​drage van de Halve Sjekel geschreven wordt. Men leest vervolgens de Haf​tara Sjekaliem (uit II Koningen 11:17-12:17). Wanneer men zich vergist en eerst parasjat Sjekaliem begon te lezen, dan beëin​digt men dat
, en de maftier leest men voor uit parasjat Rosj Chodesj en dan leest men de Haftara van Sjabbat Rosj Chodesj.
2. De Sjabbat voor Poeriem is Sjabbat Zachor. De Sjabbat voor Rosj Chodesj Nissan is Sjabbat Para​sjat HaChodesj. Wanneer Rosj Chodesj op Sjabbat valt, dan is dat Parasjat HaChodesj, en de voorschriften ervoor zijn als Rosj Chodesj Adar, dat op Sjabbat valt. De Sjabbat voor Parasjat HaChodesj is Parasjat Para.

3. Sommigen zeggen dat de verplichting om Parasjat Zachor en Parasjat Para te lezen, mid’Oraita is
, en een minderjarige moet dat niet als maftier lezen. De bewoners van kleine dorpen, die geen minjan hebben, moeten naar een plaats komen waar wel een minjan is.
 Wanneer dat voor hen on​mogelijk is, moet men lezen volgens de voorgeschreven melodie.






























�. In een schrikkeljaar zijn er twee maanden Adar achter elkaar en de maand Nissan komt na de tweede maand Adar.


�. Het derde Sefer Tora wordt naast het tweede gelegd wanneer men half-kaddiesj zegt (M.B. 685:5).


�. Dezelfde regeling geldt als Rosj Chodesj Nissan op Sjabbat valt en de afdeling van HaChodesj gelezen wordt, voordat men de afdeling van Rosj Chodesj gelezen heeft (M.B. 685:5).


�. Vele Acheroniem schrijven dat het lezen van de afdeling Para Adoema geen Tora-voorschrift is, maar ook een voorschrift van de Rabbijnen moet men uitvoeren (M.B. 685:15).


�. Dit geldt zelfs als iemand thuis een Tora-rol heeft maar geen minjan heeft. Ook al veronderstellen wij dat de vereiste van een minjan voor het lezen van de afdeling Zachor een Rabbijnse verordening is, de essentie van de mitswa om de afdeling Zachor te lezen is een verplichting van Tora (M.B. 685:16).
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