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Schmot 25:1 – 27:19 
Haftara: Melachim I 5:26-6:13 

Paraschat Truma 24./25. Februar 2012 
2. Adar 5772 

Die Parascha in Kürze 
 

 Das Gebot den Mischkan, den Vorläufer 

des Tempels, in der Wüste zu errichten: 

ein Platz um Opfer darzubringen 

 Der Mischkan sollte verschiedene 

Gerāte beherbergen, die dafür gefertigt 

werden mussten, darunter die heilige 

Bundeslade, die zur Aufbewahrung der 

Gesetzestafeln diente, ein Tisch, auf 

den die Schaubrote gelegt wurden, 

sowie die Menora, die täglich zu zünden 

war 

 Der Bau musste aus speziellem 

Zedernholz getätigt und mit 

verschiedenen Stoffen bedeckt werden 

 Ein Altar sollte im Vorhof des Mischkans 

errichtet werden 

 

Biographie der Woche  
 

Rabbi Schabbatai ben Meir HaKohen – 

der SchaCH 
 

Jahrzeit 1. Adar 
 

Rabbi Schabbatai ben Meir HaKohen wurde 

1621 in Litauen geboren. Zunächst lernte er 

mit seinem Vater. Seine Studien unter 

Rabbiner Joschua Heschil ben Joseph brachten 

ihn ab 1633 unter anderem nach Krakau und 

Lublin. In Vilna heiratete er die Tochter eines 

wohlhabenden Enkels des Remo, Rabbi Mosche 

Isserles. Dadurch konnte er sich unbekümmert 

weiter seinen Studien widmen. Als 

Gemeinderabbiner erlebte er die Chmielnicki-

Pogrome der Jahre 1648/49 und verfasste eine 

geschichtliche Abhandlung der Ereignisse sowie 

einige Bußgebete, die daran erinnerten. 1650-

1655 wirkte er im Beit Din des Dajan Mosche 

Lima. Militärische Auseinandersetzungen in 

Litauen veranlassten ihn 1655 zur Flucht nach 

Holleschau in Mähren, wo er 1662 starb. 

In Krakau wurde 1646 sein Hauptwerk „Sifsei 

Kohen“ veröffentlicht, unter dessen Abkürzung 

– SchaCh – er auch bekannt ist. Dabei handelt 

es sich um seinen Kommentar des Jore Dea-

Teils des Schulchan Aruch, der von den großen 

polnischen und litauischen Autoritäten so sehr 

geschätzt wurde, dass er seither neben den 

Text des Schulchan Aruch gedruckt wird. Zu 

seinen weiteren Werken gehören ein 

Kommentar zum Choschen Mischpat-Teil des 

Schulchan Aruch und ein Kommentar zu den 

„Arba‘a Turim“ sowie halachische 

Erörterungen. Seine Auseinandersetzungen mit 

dem Tas, Rabbi David HaLevi Segal, über ihre 

jeweilige Interpretation des Jore Dea fanden zu 

beider Lebzeiten statt, gingen aber über ihren 

Tod unter ihren Nachfahren hinaus. 

Konzept der Woche 
 

Am Beginn unserer Parascha werden alle Materialien 

aufgeführt, die zum Bau des Mischkans, des Stiftszeltes, 

benötigt werden. Edelmetalle, wertvolle Wolle und 

Stoffe, Tierhäute, Hölzer, Öl und Gewürze werden 

genannt. Es fehlen allerdings die Dinge, die man später 

für die Arbeit im Tempel brauchen wird, wie z.B. die 

Tieropfer. Eine Ausnahme sehen wir jedoch in der 

Erwähnung des Öls und der Gewürze, denn sie werden 

für den Betrieb der Menora und des Altars benutzt. 

Warum sind sie aufgelistet, obwohl sie nichts mit dem 

eigentlichen Bau des Mischkans zu tun haben? 

Der Bau des Mischkans und später des Tempels ist nicht 

einfach eine architektonische Meisterleistung, sondern 

symbolisiert das ganze Leben. Wir sehen ein Bild, das 

uns gleichzeitig Vorbild und Wegweiser für unsere 

Entwicklung ist. Das Layout ähnelt einem Menschen, wo 

der heiligste Teil, wo die Bundeslade steht, mit dem 

Kopf des Menschen korrespondiert, der ja den Menschen 

ausmacht. Wenn man sich ansieht, wo im Mischkan die 

Menora und der Altar stehen, bemerkt man etwas 

Interessantes. Die Menora ist ja ein Symbol des Lichts. 

Die Tora wird oft Licht genannt und der Mensch, der sich 

mit der Tora beschäftigt, nimmt dieses Licht auf. Der 

Platz, wo die Gewürzopfer dargebracht werden, ist der 

Altar, der die Tefila, das Gebet, symbolisiert. König 

David sagt mehrmals in den Psalmen, dass G“tt auf 

unsere Tefila hören möge, die wie ein Gewürzopfer ist. 

Sowohl beim Altar als auch bei der Menora werden also 

Dinge genannt, die wir zu ihrem Gebrauch benötigen. 

Warum nur bei diesen beiden? Unser Gebet und unser 

Toralernen stehen für zwei Dinge: obwohl der Tempel 

ein Ebenbild des Menschen ist, sind es diese beiden 

Utensilien, die mehr mit dem Menschen verbunden sind 

als alles andere. Zwar sind beides äußerliche Dinge dem 

Menschen gegenüber, doch in ihnen steckt etwas, das 

sie mit dem Menschen vereint. 

In den Pirke Awot, den Sprüchen der Väter, steht 

geschrieben (6:1), dass jemand, der Tora lernt, zu 

einem anderen Menschen wird, sich seine Eigenschaften 

verbessern und er ein anderes Leben beginnt. Jeder, der 

sich mal mit der Tora beschäftigt hat, weiß, dass es sich 

nicht um ein Geschichtenbuch oder ein Sachbuch 

handelt, sondern wir es mit Torat Chaim zu tun haben, 

mit dem Buch des Lebens. Es muss das Leben eines 

Menschen einfach berühren! 

Beim Gebet ist es genauso. König David sagt: „Ich bin 

das Gebet.“ (Man sagt es jeden Schabbat vor dem 

Toralesen beim Minchagebet). Unsere Weisen erklären, 

dass für König David das Gebet nicht einfach der Weg 

war, auf dem er sich seinen Bedürfnissen G“tt 

gegenüber gestellt hat, sondern er durch das Gebet ein 

anderer Mensch geworden ist. Ein Mensch, der vor 

seinem König steht, wird sich anders benehmen als 

sonst. 

Die beiden Dinge, die nicht für den Bau des Mischkans 

benötigt werden, werden also hier aufgeführt, weil sie 

den Menschen aufbauen, obwohl sie nicht Teil des 

Menschen bzw. Baus sind.  
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Шмот 25:1 – 27:19 
Афтара: Цари I 5:26-6:13 

Недельная глава Трума 24/25 февраля 2012   
1 Адара I 5772 

Краткое содержание 
 

 заповедь о скинии, подобной будущему Храму, которая 
используется в пустыне для жертвоприношения  

 в скинии должны были находиться различные 
устройства, которые специально изготавливались для 

неё; устанавливали святой ковчег завета, в котором 
хранились скрижали, стол для хлеба, а также менора, 
которую ежедневно зажигали 

 строительство должно было быть сооружено из 
специальной кедровой древесины и покрыто 
различными веществами  

 алтарь должен был сооружён в преддверии скинии 
 

Биография недели 
 

Рабби Шабтай Ха-Кохен – Шах 
 

Йорцайт 1 Адара 
 

Рабби Шабтай бен Меир Ха-Кохен родился в 1621 году в 
Литве. Учился у своего отца, а затем у А. И. Хешела и в 
иешиве Люблина. Вернувшись в Литву, он женился на 
дочери виленского богача Ш.Вольфа, внука Моше 
Иссерлеса. Во время еврейских погромов в Литве в 1655 г., 

последовавших за погромами Б. Хмельницкого на Украине 
(1648–55), Шабтай бен Меир бежал из Вильны в Люблин, 
однако через три месяца погромщики достигли Люблина, и 
Шабтай бен Меир бежал в Богемию. Несколько позднее он 
получил пост раввина в Голешове (по-немецки Холешау, 
Богемия), который занимал до смерти. 
В своем сочинении «Мегиллат эйфа» («Свиток тьмы», 

Амстердам, 1651) Шабтай бен Меир описывает погромы 
Хмельницкого и страдания, пережитые польскими евреями. 
Это сочинение служит важным историческим источником, 
оно переведено на немецкий и русский языки. В 
написанных тогда же слихот (Амстердам, 1651) Шабтай бен 
Меир горько сетует на обрушившееся на еврейский народ 

бедствие. 
Снискав вскоре широкое признание среди 
раввинистических ученых, Шабтай бен Меир получил пост 
даяна(1650-1655). В 1646 г. он опубликовал в Кракове 
комментарий к разделу «Иоре де‘а» правового кодекса И. 
Каро Шулхан арух. Этот комментарий, носивший название 
«Сифтей кохен», был одобрен крупнейшими еврейскими 

учеными Польши и Литвы и с 1674 г. включался в 
большинство изданий «Иоре де‘а». 

Одновременно с трудом Шабтая бен Меира в Люблине под 
заглавием «Турей захав» («Золотые столбцы»; ср. Песнь 
1:11, в русской традиции 1:10) вышел в свет комментарий 
к «Иоре де‘а», составленный Давидом бен Шмуэлем ха-
Леви, который к тому времени был признанным посеком. 

Шабтай бен Меир написал возражения на комментарий 
Давида бен Шмуэля («Некуддот ха-кесеф» — «Серебряные 
блестки»; ср. Песнь 1:11, в русской традиции 1:10), 
которые были изданы только после смерти обоих ученых, 
но частично стали известны Давиду бен Шмуэлю, 
ответившему на них в приложении (с названием «Даф 

ахарон» — «Последняя страница») ко второму изданию 
своего комментария. Ознакомившись с ответом Давида бен 
Шмуэля, Шабтай бен Меир составил новые возражения 
(«Кунтерес ахарон» — «Последний лист»), которые вышли 

в свет после смерти Шабтая бен Меира вместе с «Некуддот 
ха-кесеф». Диспут был продолжен другими учеными после 
смерти обоих поским. Большинство раввинов Польши и 

Литвы приняли сторону Шабтая бен Меира, в то время как 
раввины Германии следовали мнениям Давида бен Шмуэля. 

Концепция недели 
 

В начале нашей недельной главы 
перечисляются все материалы, необходимые 
для постройки переносного храма – Скинии 
Завета или Мишкана. Называются драгоценные 
металлы, ценные ткани, шкуры животных, 
разные виды древесины, масло и пряности. 

Однако в перечне остутствуют вещи, которые 
позднее понадобятся для храмовой 
деятельности, например, жертвоприношения. 
Но тут есть исключение – упоминаются масла и 
пряности, которые будут использоваться для 
меноры и алтаря. Почему они перечисляются, 
хотя они не имеют никакого отношения к 

собственно строительству Мишкана? 

Строительство Мишкана и позднее храма – это 
не только архитектурный шедевр, но символ 
всей жизни. Мы видим картину, которая 
является для нас одновременно примером для 
подражания и руководством для нашего 
развития. Структура Скинии напоминает 

человека – святая святых, где находился 
Ковчег завета, соответствует голове, которая 
делает человека человеком. Если посмотреть, 
где в Мишкане располагались менора и алтарь, 
можно заметить что-то интересное. Ведь 
менора – это символ света. Тора же также 

часто называется «светом», а человек, 
занимающийся Торой, воспринимает этот свет, 
впитывает его в себя. Место совершения 

жертвоприношений, алтарь, символизирует 
тфилу (молитву). Царь Давид неоднократно 
говорит в псалмах, что Б-гу нравится слушать 
наши молитвы, которые уподобляются 

жертвенному воскурению пряностей. 
Таким образом, называются вещи, которые 
нужны для использования алтаря и меноры. 
Наша молитва и изучение торы служат двум 
целям: хотя весь храм является прообразом 
человека, менора и алтарь связаны с 
человеком особенно тесно.  

В Пиркей Авот, «Поучениях отцов», написано 
(6:1), что тот, вступает на путь изучения Торы, 
становится другим, лучшим человеком и 
начинает новую жизнь. Любой изучавший Тору 

знает, что речь идет не только об 
«энциклопедии жизни», но о Торат Хаим, Книге 

Жизни.  
То же происходит и при вознесении молитвы. 
Царь Давид сказал: «Я есмь молитва» (эту 
фразу произносят каждый шаббат перед 
чтением Торы во время Минхи). Наши мудрецы 
объясняют, что для царя Давида молитва была 
не только средством, помогающим доносить до 

Б-га свои желания, но и чем-то, что сделало 
его другим человеком. Человек, стоящий перед 
своим царем ведет себя иначе, чем обычно.  
Обе вещи, не понадобившиеся при 
строительстве Мишкана, называются здесь 

потому, что они нужны для строительства 
человека, хотя они не являются ни частью 

строения, ни частью человека. 
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