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Mishpatim 5780
Dos palabras que leemos hacia el final de la parasha — naasé ve-nishmd, “Haremos y escucharemos” — se cuentan entre las mas
famosas del judaismo. Es lo que dijeron nuestros antepasados cuando aceptaron el pacto en el Sinai. Configura el contraste

mds contundente con las quejas, pecados, incidentes y rebeliones que parecian marcar muchos de los relatos de los anos del
desierto descritos en la Tord.

Existe una tradicion del Talmud' en la que Dios tuvo que suspender la montana por encima de las cabezas de los israelitas
para persuadirlos de que acepten la Tor4. Pero nuestro versiculo parece indicar lo opuesto, que los israelitas aceptaron el pacto
en forma voluntaria y entusiasta:

Entonces (Moshé) tomé el Libro del Pacto y lo leyé al pueblo. Ellos respondieron: Haremos y escucharemos (naasé
ve-nishmd) todo lo que el Sefor ha dicho” (Exodo 24:7)

Sobre esta base se desarrollé una tradicion opuesta, que dice que al pronunciar estas palabras, los israelitas reunidos
ascendieron al nivel de dngeles.

Rabi Simlai dijo: cuando los israelitas se apresuraron a decir “haremos” antes que “escucharemos,” una multitud de
sesenta miradas de dngeles oficiantes descendieron y colocaron dos coronas sobre cada persona de Israel, una como
recompensa por haber dicho “Haremos” y la otra por decir “Escucharemos.”

Rabi Eleazar dijo: cuando los israelitas se apresuraron a decir “haremos” antes que “escucharemos” una voz Divina
dijo: ;Quién ha revelado a Mis hijos este secreto solo empleado por los dngeles oficiantes?”

:Pero qué significan exactamente estas palabras? Naasé directamente significa “Haremos.” Se refiere a una accion, un
comportamiento, un hecho. Pero los lectores de mi obra saben que el significado de la palabra nishmd no es para nada claro.
Podria significar “oiremos” o también “obedeceremos”, 0 aiin “comprenderemos.” Esto sugiere que hay mas de una manera de
interpretar naasé ve-nishmd. Aca tenemos algunas:

! Shabat 88a, Avodé Zara 2b.
* Shabat 88a.
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[1] Significa “Haremos y después escucharemos.” Esta es la vision del Talmud (Shabat 88a) y de Rashi. El pueblo expresa su
total fe en Dios. Acepta el pacto atn antes de escuchar sus términos. Dicen “haremos” antes de saber qué es lo que Dios quiere
que hagan. Es una hermosa interpretacion, pero depende de lalectura de Exodo 24 con otra secuencia. Leyendo directamente
los eventos en el orden estricto en que ocurrieron, primero los israelitas aceptaron el pacto (Exodo 19:8), después Dios reveld
los Diez Mandamientos (Exodo 20), luego Moshé expuso muchos de los detalles de la ley (Exodo 21-23) y sélo después
dijeron los israelitas naasé ve-nishmd, habiendo entonces escuchado una buena parte de lo expuesto en la Tord.

[2] “Nosotros haremos (lo que ya nos han ordenado hasta ahora) y obedeceremos (todas las 6rdenes futuras).” Esta es la
interpretacion de Rashbam. La declaracion de los israelitas considero los eventos tanto hacia atrds como hacia adelante. El
pueblo comprendi6 que estaba en una travesia espiritual y ademds fisica, y podrian no percibir todos los detalles de la ley de
una sola vez. Shemd significa no solamente “oir” sino “escuchar, obedecer, responder fielmente con hechos.”

[3] “Haremos obedientemente” (Sforno). En esta vision las palabras naasé y nishmd son endiadis, o sea, una misma idea
expresada mediante dos términos. Los israelitas estaban diciendo que harian lo que Dios les pidiera, no por obtener algiin
beneficio sino simplemente porque querian hacer Su voluntad. El los habia salvado de la esclavitud, los habia guiado a través
del desierto y quisieron expresarle su lealtad total como redentor y dador de leyes.

[4] “Haremos y comprenderemos” (Isaac Arama en Akedat Ytzjak). La palabra shemd puede entenderse como “comprender”
al igual que la declaracion de Dios en la Torre de Babel: “Entonces bajemos y confundamos su habla alli, de tal forma que no
se comprendan (yshme'u) uno a otro” (Génesis 11:17). De acuerdo a esta explicacion, cuando los israelitas ponen ‘hacer’
antes de ‘entender’, estaban expresando una profunda verdad filosofica. Hay ciertas cosas que solo se comprender al hacer.
Solo se comprende el liderazgo al liderar. Solo se comprende la autoria de un texto, escribiendo. Solo se comprende la musica
escuchando. Leer estos temas en los libros no es suficiente. Asi es con la fe. S6lo comprendemos el judaismo viviendo de
acuerdo a sus preceptos. No es posible entender la fe desde afuera. La accion conduce a la comprension.

Siguiendo esta interpretacion, podremos escuchar otra implicancia importante. Si examinamos cuidadosamente los capitulos
19y 24 de Exodo podremos ver que los israelitas aceptaron el pacto tres veces, pero los tres versiculos en los que aparecen son
significativamente diferentes:

1. Elpueblo, todo junto, le respondié: Haremos (naasé) todo lo que el Sefor nos ha dicho. (Exodo 19:8).

2. Cuando Moshé fue y le transmiti6 al pueblo las palabras del Sefor y las leyes, respondieron con una sola voz:
“Todo lo que ha dicho el Sefior, haremos (naasé).” (Exodo 24:3)

3. Entonces (Mosh¢) tomo el Libro del Pacto y lo leyé a todo el pueblo. Ellos respondieron: “Haremos y

escucharemos (naasé ve-nishmd) todo lo que el Sefior ha dicho.” (Exodo 24:7)

Solo el tercero de estos versiculos contiene la frase naasé ve-nishmd, y solo esta carece de la declaracion de unanimidad del pueblo.
Los otros dos son enfiticos en decir que el pueblo era como uno: el pueblo “respondié todo junto” y “con una sola voz.”
:Estdn conectadas estas diferencias?

Es posible que asi sea. En el nivel de naasé, el hecho judio, somos uno. Ciertamente, existen diferencias entre los Ashkenazim y
los Sefaradim. En cada generacion hay desacuerdos entre los principales poskim, las autoridades haldjicas. Eso es asi en todo
sistema legal. Pobre es la Corte Suprema que no da lugar a opiniones disidentes. Pero esas diferencias son menores
comparadas con los acuerdos respecto a lo fundamental de la halaj.

Esto es lo que historicamente uni6 al pueblo judio. El judaismo es un sistema legal. Es un codigo de conducta. Es una
comunidad de hecho. Es ahi donde requerimos consenso. Por lo tanto cuando llegamos a los hechos - naasé - los israelitas
hablaron “juntos” y en una sola voz.” Pese a las diferencias entre Hillel y Shamai, Abaye y Rava, Rambam y Rosh, Iosef Caroy
R. Moshé Isserles, estamos unidos por la coreografia del hecho judio.

Sin embargo, en el nivel de nishmd, comprension, no hemos sido llamados a ser uno. El judaismo ha tenido a sus racionalistas y
a sus misticos, filésofos y poetas, estudiosos cuyas mentes estaban firmemente fijadas en la tierra y santos cuyas almas se
elevaban hacia los cielos. Los rabinos dijeron que en el Sinai todos recibieron la revelacion a su manera.

“Y todo el pueblo vio” (Exodo 20:15) los sonidos del sonido y las llamas de las llamas. ;Cudntos sonidos habia y
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cudntas llamas? El significado es que cada uno escuché de acuerdo a su poder (de comprender lo experimentado), y

esto es lo que quiere decir (Salmo 29:4) “la voz del Sefior en poder, la voz del Seior en majestad.”

Lo que une a los judios, o como deberia ser, es la accion, no la reflexion. Hacemos las mismas acciones, pero las
comprendemos de manera diferente. Hay acuerdo en cuanto al naasé, pero no con el nishmd. Eso es lo que quiso decir
Maimonides en su Comentario sobre la Mishnd, que “cuando no hay acuerdo entre los sabios y no se trata de una accién sino
solo establecer una opinion (sevara) no es apropiado hacer de ella una regla haldjica a favor de una de las partes.*

Eso no significa que el judaismo no tenga convicciones muy firmes. Las tiene. La formulacion més simple - segun R. Shimon
ben Zemaj Duran y Iosef Albo, y en el siglo XX Franz Rosenzweig - consiste en tres creencias fundamentales: la creacion, la
revelacion y la redencion.’ Los 13 principios de Maiménides elaboran esta estructura basica. Y como he demostrado en mi
Introduccion al Sidur, estas tres creencias constituyen la estructura del rezo judio.6

La Creacion significa ver el universo como la tarea de Dios. La Revelacion, ver la Tord como la palabra de Dios. La Redencion
es ver la historia como un hecho de Dios y Su llamado. Pero dentro de estos parimetros generales, debemos cada uno de
nosotros encontrar nuestra propia comprension, guiados por los sabios del pasado, instruidos por nuestros maestros del
presente, y encontrando nuestra propia ruta hacia la Divina presencia.

Eljudaismo es tema tanto de credo como de hechos. Pero es necesario dar al pueblo un amplio margen en como comprenden
la fe de nuestros ancestros. La persecucion de la herejia no es nuestra actividad mds feliz. Una de las grandes ironias de la
historia judia es que nadie mas que el mismo Maimonides elevo el credo al nivel de dogma normativo haldjico, y ¢l mismo
resultd ser la primera victima de su doctrina. En vida, fue acusado de herejia, y después de su muerte sus libros fueron quemados.
Estos fueron episodios lamentables.

“Haremos y comprenderemos,” significa: haremos todo de la misma forma; comprenderemos a nuestra propia manera. Yo
creo que la accién nos une, dejéndonos el espacio para encontrar nuestro propio camino hacia la fe.
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? Mejilta 20: 1Sb.

* Maimonides, Comentario a la Mishn4, Sanedrin 10:3.

3 Ver Menajem Kellner, Dogma in Medieval Jewish Thought (1986 ); Marc Shapiro, The Limits of Orthodox Jewish Theology (2011) y Changing the
Immutable (2015).

6 “Understanding Jewish Prayer”, Authorised Daily Prayer Book, Collins, 2006, pp. 20-21; The Koren Siddur, Koren Publishers Jerusalem Ltd., 2006, pp.
XXXi-XXXii.
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