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LA IDEA CLAVE DE LA SEMANA

Cuando perdonamos y somos dignos de ser perdonados, nos liberamos de un pasado del que nos
arrepentimos, para poder construir un futuro mejor.

@@ PARASHAT KI TISA
EN POCAS PALABRAS

Ki Tisd comienza con los detalles finales sobre el Mishkan. Cada
persona don6 medio shekel para pagar por los materiales usados para
construir el Mishkén, y las monedas fueron usadas, también, para
contar a la gente (la Tor4 prohibe contar a las personas directamente,
entonces en lugar de eso, fueron contadas las monedas). Esto es lo que

llamamos un censo.

A continuacién, leemos ahora una de las historias mas dramaticas de la
Tord. Moshé estd 40 dias en la cima del Monte Sinai recibiendo las
tablas de Dios. El pueblo siente pénico, temiendo que por su larga
demora podria no volver. Desesperados por tener una forma de
conectarse con Dios, hicieron un Becerro de Oro como su
intermediario. Dios le dijo a Moshé que baje de la montaria para ver al

pueblo, Moshé baja con las dos tablas y los encuentra bailando ante el

Becerro de Oro. En un ataque de furia, jtira las tablas al suelo y se
quiebran en mil pedazos! Entonces, sube nuevamente a la montana
para rogar a Dios que los perdone. Eventualmente Dios acepta la
stplica de Moshé, y Moshé recibe un segundo set de tablas. La parashd
termina con la descripcion de Moshé, su cara radiante de luz por su

encuentro con Dios, cuando regresa con el pueblo.

PREGUNTAS PARA PENSAR:

1. ¢Por qué piensas que Dios perdon6 al pueblo por este terrible
pecado?

@. IDEA CENTRAL

Hay una conexién muy fuerte entre esta parashd y lom Kipur. Menos de
seis semanas después de la gran revelacion del Sinai, los israelitas
cometieron el pecado, que pareceria imperdonable, de construir el
Becerro de Oro. Moshé rezd reiteradas veces por su absolucion y
eventualmente la consiguid, descendiendo del Monte Sinaf el 10 de
Tishrei con un nuevo juego de tablas para reemplazar las que en su ira
destruyo por el pecado. El 10 de Tishrei subsecuentemente se
transformo en Iom Kipur, el dia del perdén, en memoria del momento
en que los israelitas vieron bajar a Moshé con las nuevas tablas y

supieron que habian sido perdonados.

Los rezos de Moshé, registrados en la Tord, son osados. Pero el Midrash

los hace ain mas audaces. El texto introductorio de los rezos de Moshé

comienza con las palabras hebreas Vaiejal Moshé (Shemot 32:11),
normalmente traducidas como “Moshé buscé, implord, rogd, plante6 o
intent6 apaciguar” a Dios. Pero el mismo verbo también se usa en el contexto
de anular o cancelar un voto (Bamidbar 30:3). Sobre esa base los sabios

crearon una notable interpretacion:

Vaiejal Moshé significa “Moshé absolvid a Dios de Suvoto.” Cuando los
israelitas construyeron el Becerro de Oro, Moshé intent6 persuadir a
Dios de absolverlos, pero Dios dijo: “Ya he tomado el voto de que
cualquier sacrificio hecho a otro dios que no sea el Sertor debe ser castigado
(Shemot 22:19). No puedo retractarme de lo que he dicho.” Moshé
respondio: “Sefior del universo, Tt me has dado el poder de anular

votos, pues Tt me has ensennado que el que toma un voto no puede



anularlo, pero un estudioso silo puede hacer. Por lo tanto yo Te
absuelvo de Tuvoto” (resumido de Shemot Rabd 43:4)

Segtin los sabios, el acto original del perdon Divino en el cual estd
basado Iom Kipur proviene de la anulacién de un voto. Esto explica el
porqué del servicio de apertura de Iom Kipur - Kol Nidré, que es una

declaracion de anulacion de nuestras promesas.

PREGUNTAS PARA PENSAR:

1. ;Por qué el pueblo merecia ser castigado? Seguin el Midrash, ;por qué
decidi6 Dios perdonarlos?

2. ;Qué temas conectan esta historia con Iom Kipus?

UNA VEZ
SUCEDIO...
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Franz Rosenzweig (1886-1929) fue un joven intelectual alemdn-judio de
una familia muy asimilada. A los 27 afios, sus primos y un amigo cercano lo
persuadieron a convertirse oficialmente al cristianismo. Decidio que la mejor
manera de hacerlo era actuar como un judio religioso, y luego hacer la
transicion, como hicieron los primeros cristianos, al cristianismo. Viajo’ a
Berlin para pasar lom Kipur en una pequefia sinagoga ortodoxa como su
dltimo acto judio.

La experiencia cambio su vida. Uno dias después escribié que "Dejar el
judaismo ya no parece necesario para mi y.. ya no es posible tampoco.” Se
volvid un reconocido Baal Teshuvd (¢l retornd a la fe judia), y uno de los

grandes pensadores judios del siglo 20. En postales en las trincheras de la
primera guerra mundial escribié una pieza maestra de la teologia judia
titulada “La estrella de la redencion.”

PREGUNTAS PARA PENSAR:

1. ;Cudl crees que es el poder del Kol Nidre y Iom Kipur para que esta
experiencia haya tenido tanto impacto en éI?

2. ;Es esta experiencia similar a la de los “judios secretos” de Espanay
Portugal, que se congregaban una vez al ano en Kol Nidré para anular
sus promesas (ver Pensando mds profundamente)?

PENSANDO MAS

PROFUNDAMENTE
o)

Kol Nidre es un enigma envuelto en misterio, quizds el texto mds
extraiio para la imaginacion religiosa. Primero, no se trata de un rezo.
No es siquiera una confesion. Es una drida férmula legal de anulacion de
promesas. Esta escrita en arameo. No menciona a Dios. No es parte del
servicio. No requiere una sinagoga. Y fue desaprobada, o por lo menos
cuestionada, por generaciones de autoridades haldjicas. Entonces, ;por
qué empezamos cada Iom Kipur, nuestro dia mas importante, con Kol
Nidré?

La primera vez que escuchamos acerca de Kol Nidre, en el siglo VIII, ya
encontramos la oposicién del Rav Natrona Gaon, el primero de tantos
sabios que lo considerd problematico. Segtin él, no se pueden anular los
votos de toda una congregacion de esa manera. Aun cuando uno
pudiera, no deberia, ya que podria conducir a que la gente tome los
votos con liviandad. Ademds, ya hubo una anulacion de votos diez dias
antes, en la mafana antes de Rosh Hashana. Esto estd mencionado
explicitamente en el Talmud (Nedarim 23b). No hay mencion de

anulacién en Iom Kipur.

Rabeinu Tam, el nieto de Rashi, fue particularmente insistente en que la
anulacién que representa Kol Nidre no podia ser retroactiva. No se
puede aplicar a votos ya tomados. Solo podria aplicar a votos hechos en
el futuro. Por lo tanto, insisti6 en cambiar el texto de manera que el Kol
Nidre se refiera no a votos del ano anterior a este, sino de este aio al afio

siguiente.

Kol Nidre también provocé la hostilidad por parte de los no judios, que
dijeron que los judios no honraban sus promesas ya que en el dia mas
sagrado del afio las anulaban. En vano fue enfatizado repetidas veces que
Kol Nidre es solo aplicable a votos entre la persona y Dios, no entre

seres humanos. A través de la Edad Media y en algunos casos hasta el

siglo XVIIL, en juicios contra no judios, los judios fueron obligados a
pronunciar un juramento especial, More Judaica, debido a esta
preocupacion.

Por lo tanto, habfa razones comunitarias y haldjicas para no decir Kol
Nidre y sin embargo sobrevivi6 a todas las dudas y contratiempos. Sigue
siendo la expresion mds importante de sobrecogimiento y de la
solemnidad del dia. Su poder sin merma a través del tiempo desafia toda
explicacion. De alguna forma parece apuntar a algo mas grande que ¢l
mismo, ya sea en la historia judia o en el latido interno del corazén del

almajudia.

Varios historiadores han argumentado que adquirié su tristeza a partir
del fendmeno de las conversiones forzadas, ya sea al catolicismo o al
islam, cosa que ocurrieron en la Edad Media, especialmente entre los
siglos XIV y XV en Espania y Portugal. A los judios se les daba a elegir
entre conversion y persecucion. Algunas veces la alternativa era
conversion o expulsién. En otras, conversion o muerte. Algunos judios
se convirtieron. Fran llamados en hebreo anusim (personas que
actuaron bajo coercion). En espafiol eran conocidos como conversos, o

despectivamente marranos (cerdos).

Muchos de ellos siguieron practicando el judaismo en secreto, y una vez
por afio en la noche de Iom Kipur, iban a la sinagoga para pedir la
liberacién de los votos que habian hecho al adoptar otra fe, ya que porla
presion sufrida no tenian eleccion posible. Para ellos, ir a la sinagoga era
como refornar al hogar, la raiz del significado de la palabra feshuv.

Hay problemas obvios con esta hipotesis. Primero, Kol Nidre existia
desde varios siglos antes que la era de las conversiones forzadas. Ademis,
el texto de Kol Nidre no hace referencia, ni en forma indirecta, a la



conversion, retorno, identidad o expiacion. Es simplemente una
anulacién de votos.

Porlo tanto las teorias vigentes no resultan satisfactorias.

Sin embargo, es posible que Kol Nidre tenga un significado totalmente
diferente, uno que tiene origen en una notable interpretacion rabinica

sobre la parasha de esta semana, citado en La Idea Central.

Segtn aquel Midrash (Shemot Raba 43:4), el acto original del perdon
Divino en el cual estd basado Iom Kipur proviene de la anulacién de un
voto, cuando Moshé anulé el voto de Dios. Los sabios entendieron que
el versiculo “Entonces el Sefior se arrepintié del mal que habia expresado
hacia Su pueblo” (Shemot 32:14) significa que Dios manifestd su
arrepentimiento por el voto que Fl habia tomado - una condicién
necesaria para que el voto pueda ser anulado.

:Por qué podria Dios habetse arrepentido de su decision de castigar al
pueblo por su pecado? Sobre esto, otro Midrash propone una respuesta
igualmente radical. La palabra de apertura del Salmo 61 es lamnatzeaj.
Cuando aparece esta palabra en los Salmos generalmente significa “Al
conductor, o director del coro.” Sin embargo los sabios lo interpretaron
como “al Victorioso,” o sea, a Dios, agregando este comentario

impactante:

Al Victorioso que buscd ser derrotado, como estd dicho (Isafas 57:16) “Yo
no los acusaré para siempre ni estaré siempre enojado, pues entonces
ellos se apartaran de Mi por Mi causa - el pueblo mismo que Yo creé.”
Pero no se debe leer asi, sino “Yo los acusaré con el fin de ser derrotado.”
:Como es eso? Asi hablo el Santo Bendito sea “Cuando Yo gano,
pierdo; y cuando pierdo, gano. Yo derroté a la generacion del Diluvio,
spero acaso no perdi en esa ocasion ya que destrui mi propia creacion?
como estd dicho (Génesis 7:23), “Cada ser viviente de la faz de la tierra
fue extinguido.” Lo mismo ocurrid con la generacion de la Torre de
Babel y el pueblo de Sodoma. Pero en los dias de Moshé en que él Me

derrotd (convenciéndome de que perdone a los israclitas a quienes

habia jurado destruir), gané pues no destrui a Israel

Dios quiere que Su perdo’n supere a Su justicia porque la justicia estricta dafia
a la humanidad, y la humanidad es la creacion de Dios hecha a Su imagen. Es
por eso que Se arrepinti6 de Su voto y permitié que Moshé lo anulara.
Es por eso que Kol Nidre tiene el poder que tiene, ya que recuerda el
peor de los pecados, el Becerro de Oro y su perdén, completado cuando
Moshé descendioé de la montafia con las nuevas tablas el 10 de Tishrei,
este aniversario es lom Kipur. El perdon fue el resultado del audaz rezo
de Moshé, entendido por los sabios como un acto de anulacion de
votos. Es por eso que Kol Nidre es la férmula para la anulacion de votos.

El poder de Kol Nidre tiene menos que ver con las conversiones
forzadas que con el recuerdo del momento, descrito en la parashd, en el
que Moshé se planté con su rezo frente a Dios y consiguié el perdén
para el pueblo: la primera vez que todo el pueblo fue perdonado pese a
la gravedad de su pecado. En Kol Nidre recordamos el primer Tom
Kipur cuando Moshé anulé el voto del Todopoderoso, permitiendo
que Su compasion supere a Su justicia. Esta es la base de todo perdon
Divino.

Yo creo que debemos luchar siempre por cumplir con nuestras
promesas. Si no logramos honrar nuestra palabra, eventualmente
perderemos nuestra libertad. Pero ante la eleccién entre justicia y
perdon, elijamos el perdén. Cuando perdonamos y somos dignos de ser
perdonados, nos liberamos un pasado del que nos arrepentimos, para
poder construir un futuro mejor.

PREGUNTAS PARA PENSAR:

1. ;Por qué la justicia y el perdén son valores opuestos? ;Por qué elegir
perdon por sobre justicia? ;Ddnde vemos esto en esta parashd?

DEL PENSAMIENTO DEL
RABINO SACKS

“La ley sin amor es dura, pero el amor sin ley es anarquia y eventualmente se convierte en odio. Entonces, en nombre del amor-a-la-ley y la ley-

del-amor, pedimos a Dios que nos libere de nuestros votos y de nuestros pecados por la misma razon: que nos arrepentimos y sentimos

remordimientos por ambos. El poder de Kol Nidré tiene menos que ver con conversiones forzadas, o incluso la miisica, que con el drama de la

corte, tinico en el judaismo, en el que nos ponemos de pie, haciendo un recuento de nuestras vidas, nuestro destino suspendido entre la justicia y la

compasion de Dios.”

Ceremony & Celebration, Iom Kipur, p. 74

f ALREDEDORDELA
H MESA DE SHABAT

1. ;Porqué es misterioso el Kol Nidre?

2. ;Cudlesla conexion entre lom Kipur y la parashd de esta semana?

3. ¢Enquéformala “justicia estricta hiere a la humanidad™ ;Cudl es la alternativa?



B, 9 Guia EDUCACIONAL
o8 o)A LAS PREGUNTAS

LA PARASHA EN POCAS PALABRAS

1. Elperdon esun valor central en la base de nuestra relacion con Dios. Tiene que serlo, porque los humanos son falibles y cometen errores. Si Dios solamente ejerciera el
valor de la justicia (lo que implicaria el juicio y la recompensa/ castigo) seria muy dificil para los humanos vivir. Pero, por supuesto, necesitamos ganarnos el perdén de
Dios, a través de un arrepentimiento sinceroy del COMPromiso a cambiar paramejor. Esto es la teshuvd.

LA IDEA CENTRAL

1. Elpueblo merecia ser castigado por la adoracion del Becerro de Oro. Si Dios hubiera ejercido justicia verdadera, hubiera matado a todos los que participaron en la
adoracion. Sin embargo, El también tiene otros atributos y principios que, a menudo, entran en conflicto con los atributos de la justicia, como la misericordia y el perdén.
ElMidrash cuenta sobre como Moshé convence a Dios para que otorgue estos atributos primacia en este caso, lo que le otorga a Dios un precedente juridico, un vacio
legal para cancelar Su promesa previa de castigar a aquellos que idolatran idolos.

2. Deacuerdo conla tradicion, esta parasha ocurrio el 10 de Tishrei, el dia de Iom Kipur. Este es el dia en la historia cuando Dios coloca el valor del perdon por encima de la
justicia, cunando Fl perdoné a los Israelitas de un pecado que merecia castigo. Este es el fundamento de Iom Kipur, en el que rezamos a Dios que nos perdone, a pesar de
nuestros errores y pecados. Le pedimos que nos otorgue los valores de la misericordia y perdon ylos ponga por encima de la justicia.

UNA VEZ SUCEDIG...

1. Elpueblo merecia ser castigado por la adoracion del Becerro de Oro. Si Dios hubiera ejercido justicia verdadera, hubiera matado a todos los que participaron en la
adoracién. Sin embargo, El también tiene otros atributos y principios que, a menudo, entran en conflicto con los atributos de lajusticia, como la misericordia y el perdén.
ElMidrash cuenta sobre como Moshé convence a Dios para que otorgue estos atributos primacia en este caso, lo que le otorga a Dios un precedente juridico, un vacio
legal para cancelar Su promesa previa de castigar a aquellos que idolatran idolos.

2. Deacuerdo conla tradicion, esta parashd ocurrio el 10 de Tishrei, el dia de Iom Kipur. Este es el dia en la historia cuando Dios coloca el valor del perdon por encima de la
justicia, cuando El perdond a los Israelitas de un pecado que merecia castigo. Este es el fundamento de lom Kipur, en el que rezamos a Dios que nos perdone, a pesar de
nuestros errores y pecados. Le pedimos que nos otorgue los valores de la misericordia y perdén y los ponga por encima de la justicia.

PENSANDO MAS PROFUNDAMENTE

1. Lajusticiay el perdon son, por definicion, dos valores opuestos. En un caso en el que la justicia determina que alguien es culpable, y por lo tanto responsable, el perdon
ignora esto y hace borron y cuenta nueva. El Rabino Sacks nos impulsa a que elijamos el perdén en nuestras relaciones, tal como Dios o elige en esta parashd cuando El
perdona a los Israelitas por el pecado de la adoracion del Becerro de Oro. El perdon nos permite dejar el pasado atrds y ser liberados de las cadenas de nuestros errores
previos. “Cuando perdonamos y somos dignos de ser perdonados, somos liberados de un pasado del que nos arrepentimos, para construir un futuro mejor”.

ALREDEDOR DE LA MESA DE SHABAT

1. Nadie estd bien seguro de donde proviene el texto para este servicio o por qué y como se convirti6 en una parte fundamental del dia mas sagrado del afio, Iom Kipur.
Varios sabios estaban en contra de su inclusion, sin embargo ha pasado la prueba del tiempo. En realidad, no se trata de un rezo en absoluto, mas bien de una formula
legal seca para la anulacion de las promesas. Estd escrito en arameo y no en hebreo. No menciona el nombre de Dios. No es parte del servicio real de Iom Kipur. Y fue
desaprobado por, 0 al menos cuestionado, por generaciones de autoridades haldjicas. Y aun asi da comienzo a nuestro servicio de Iom Kipur. A menudo, las melodias que
se usan son hermosas. Millones de judios, de muchos niveles de observancia religiosa, asisten cada afio a Kol Nidre, y se sienten inspirados por su presencia. Asi que tanto
sus raices como su poder, son misteriosos.

2. Lahistoria del Becerro de Oro, incluyendo el perdén de Dios por este pecado, representa el ejemplo arquetipico de cuando Dios puso el valor del perdon por encima del
de lajusticia por primera vez, cuando perdoné a los Israelitas de un pecado que merecia castigo. Este es el fundamento de Iom Kipur, en el que le rezamos a Dios que nos
perdone, a pesar de nuestros errores y pecados. Le pedimos que nos otorgue los valores de la misericordia y perdon y los ponga por encima de la justicia. De acuerdo con
la tradicion, esta narrativa ocurrié el 10 de Tishrei, el dfa de Iom Kipur, y funciona como precedente para todos los futuros Iom Kipurim.

3. Loshumanos cometen errores. Son imperfectos. Si el mundo (tanto como los gobiernos y los sistemas judiciales, como también Dios) funcionara sélo de acuerdo con la
justicia estricta, serfa muy dificil vivir en un mundo asf. La justicia necesita ser implementada dentro de un marco de compasion y misericordia. La version del judaismo

de eso es el arrepentimiento (feshuvd) y el perdén.



