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mediaciones
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Dice Juan Martin Velasco «Llamamos ‘mediaciones’ a todas las realidades
visibles del mundo religioso, porque son ellas las que hacen posible la relacién
entre el Misterio, absolutamente trascendente, y el ser humano constitutivamen-
te corporal...; y la hacen posible ‘mediando’ la presencia in-objetiva dei Mis-
terio en el mundo de los objetos»!. A continuacién las clasifica en ‘objetivas’
y ‘subjetivas’. Las primeras son «aquellas en las que el hombre ha descubierto
la presencia del Misterio» y las segundas «consisten en expresiones por parte
del hombre del acto por el que reconoce esa presencia»?.

No vamos a entrar aqui en los planteamientos tedricos de la mediacién en
general ni en la descripcién pormenorizada del ‘fenémeno’. En cierto modo los
damos por sabidos y nos centraremos en la peculiaridad del Judaismo, visto
desde dentro, con sus propias categorias.

El pueblo de Israel, y su secuela primera e inmediata, el Judaismo, se ve a
si mismo y se siente gratnitamente elegido por Dios para una misién: Ser luz
de las naciones.

«Te constituyo luz de las naciones para que mi salvacién alcance hasta los
confines de la tierra» Is 49,6 / Hch 13,47 (Pablo y Bernabé en Antioguia).

1 Martin Velasco, 1., Introduccién a la fenomenologia de la religion, Ed Trotta, Madrid
2006¢, pag 196.
2 Ibid, pag 197.
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«Te he destinado a ser alianza del pueblo y luz de las gentes» Is 42,6 / Lc
2,22

Ambos versos estan sacados de los diferentes ‘cantos del siervo de Adonai’3,
al que una corriente de interpretacion identifica con el mismo pueblo de Israel.

También Is 60,3, en el Trito-Isafas, cuando anuncia o constata la grandeza
de la Jerusalén restaurada en el post-exilio, que es representacién de la Tierra
prometida y del pueblo, dice «Caminarén las naciones a tu luz».

En la eleccién divina de Abraham, no hubo intermediarios ni mediaciones:
«Dijo Dios a Abram: Sal de tu tierra y de tu patria... Haré de ti una nacién
grande» (Gn 12,1), «y seré su Dios» (Gn 17.8). Estos compromisos bdsicos de
la alianza se repetirdn a lo largo de la historia y ademds ird concretdndose la
misién: ser luz de las naciones.

En el paradigma biblico, Dios se revela a Israel, por y para él mismo, por
supuesto, pero también como medio elegido para que esa revelacién llegue a
todos los pueblos. Israel y el Judaismo se ven, por lo tanto, como la mediacion
fundamental elegida gratuitamente por el mismo Dios.

Igual que en el mito de la creacién el primer hombre y Dios no necesitan
intermediario, y Adédn se relaciona directamente con el Creador, lo cual se
nos representa de manera plastica con un Dios que baja al jardin a pasear con
Adan gozando del fresco de la tarde (Gn 3,8), de forma que la in-mediatez es
absoluta; de esa misma manera Israel se preguntard mas tarde: «;Qué nacién
tiene dioses tan cerca de elia como lo estd de nosotros Adonai nuestro Dios?»
(Dt 4,7). O «;Qué pueblo ha oido a Dios hablarle en medio del fuego, como lo
has oido td, y ha vivido para contarlo?» (Dt 4,33).

En realidad todo el capitulo cuatro de Deuteronomio es un lugar estupendo
para percibir estos planteamientos: Por una parte este cardcter de mediacion
que ostenta el propio pueblo, mediacién entre el Dios cercano y el resto de las
naciones; por otra, qué mediaciones le son impuestas, cudles exigidas y cudles
le son prohibidas.

Comenzaremos con esto Gltimo. El camino de mediacién vedado se apoya
sobre todo en la prohibicién de la idolatria. Leemos en Dt 4,15-19: «;Mucho
cuidado! Que cuando Adonai vuestro Dios os hablé en el Horeb, desde el fuego,
no visteis ninguna figura. No os pervirtdis haciéndoos idolos o figuras escul-
pidas: imédgenes de var6n o mujer, imdgenes de animales terrestres, imdgenes

3 En este texto se nombrard siempre asi al Dios de Israel, evitando una trascripcion pro-
nunciable del tefragrdmaton YHWH, segiin las mis recientes normas de la Pontificia Comisién
para el Culto Divino y la Disciplina de los Sacramentos, emitidas en 2008 y remitidas por carta
a todos los obispos del mundo. Cfr. Girén Blanc, LF., «No tomaris en vano el nombre del
Sefior», EI Olive XXXII (68) 2008, pdgs. 5-14.
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de aves que vuelan por el cielo, imdgenes de reptiles del suelo, imdgenes de
peces que viven en las aguas por debajo del nivel de la tierra. Al levantar los
ojos al cielo y ver el so0l, la luna y las estrellas, todo el ejército del cielo, no te
dejes arrastrar a prosternarte ante ellos para darles culto...»

Y en los versos 23-24: «Tened, pues, cuidado de no olvidar el pacto que
Adonai vuestro Dios ha hecho con vosotros. No os fabriquéis idolos de ninguna
figura que Adonai vuestro Dios os haya prohibido, porque Adonai vuestro Dios
es fuego consumidor y Dios celosox».

Este Dios, celoso de si mismo, no utilizé mediaciones con Addn ni con
Abraham y tampoco quiere utilizarlas con los israelitas. Utiliza, es verdad, a
Moisés como mensajeto, con instrucciones varias de tipo préctico, y sobre todo
para que represente al pueblo ante Faradn a fin de organizar la liberacién de la
esclavitud egipcia; pero cuando llega el momento de la revelacion de la Tor4,
—podemos decir que el momento clave— Dios prescinde del mensajero y se
dirige directamente al pueblo. Lo encontramos recogido en un pasaje biblico
que, al estar posiblemente descolocado en el texto, tanto en la narracién de
Exodo como en la de Deuteronomio, ha sido poco valorado en el tema que nos
ocupa, pero que es muy claro.

Exodo 20,18-19: «Todo el pueblo percibia los truenos y relampagos, el soni-
do de la trompeta y el monte humeante, y, temblando de miedo, se mantenia
a distancia. Dijeron entonces a Moisés: habla ti con nosotros que podremos
entenderte, pero que no hable Dios con nosotros, no sea que muramos».

Y todavia mas explicado en Dt 5,23-28: «(Dijo Moisés): Cuando vosotros
oisteis la voz que salfa de las tinieblas, mientras la montafia ardia en fuego, os
acercasteis a mi todos vosotros y dijisteis: Mira, Adonai nuestro Dios nos ha
mostrado toda su grandeza y hemos oido su voz en medio del fuego. Hemos
visto en este dia que Dios puede hablar al hombre y que éste sigue con vida.
Pero ;por qué hemos de morir ahora? —porque este fuego nos va a devorar—;
si seguimos oyendo la voz de Adonai nuestro Dios, moriremos... Acércate ti a
oir todo lo que dice Adonai nuestro Dios y luego nos dirds todo lo que Adonai
nuestro Dios te haya dicho... (Siguid diciendo Moisés:) Adonai oyé vuestras
palabras y me dijo... Estd bien todo 1o que te han dicho».

La tradicién judfa del midrés si ha sido sensible a este hecho y ha tratado
de hacer concordar la situacién. Segiin el midrds Cantar de los Cantares Rabb4
Dios comenzé a proclamar el decdlogo de forma directa al pueblo desde la
tormenta de truenos y reldmpagos y cuando habfa pronunciado las dos prime-
ras frases el pueblo, asustado, pidié6 a Moisés que actuara de intermediario.
De manera que, dice el midrés, el pueblo escuché de forma directa a Dios que
decia: «Yo soy Adonai, tu Dios, que te saqué de la esclavitud de Egipto» y «no
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tendrds otros dioses por delante de mi». El resto, hasta los 613 preceptos del
Judaismo, lo recibieron a través de Moisés*.

Es, pues, el pueblo, que se siente destinatario directo y tnico de la revelacién
amorosa de Dios, pero teme su cercania, el que pide a Moisés que sea mediador.
Y notemos que la mediacién en este caso no es para acceder a Dios, sino para
mantener la distancia. Y aunque Dios no lo tenia previsto as{, acaba aceptindolo
y por eso dice «estd bien todo lo que te han dicho» (Dt 5,28).

La simplicidad y sencillez con que Dios se comunicaba directamente con
el hombre, tanto en el mito primigenio con Adam, como con Abraham en el
relato fundante de la eleccidn, se ha convertido ahora en un temor ‘de muerte’,
en un texto que por otra patte resulta contradictorio, porque tras constatar los
israelitas que han oido a Dios directamente y no han muerto, persisten en su
miedo a morir si se mantienen a la escucha’®, y por ello recurren a Moisés®.

Cuando en la época de la profecia se utilice la imagen nupcial, libre de
truenos y reldmpagos, para simbolizar la relacién de Dios con el pueblo, ésta
volverd a mostrarse de forma directa, sin intermediarios; por ejemplo en Ez
16,8: «Entonces pasé yo junto a ti y te vi en la edad del amor; extendi sobre ti
mi manto para cubrir tu desnudez; me comprometi con juramento, hice alianza
contigo y fuiste mia».

Adonai se nos muestra como un Dios cercano, pero celoso. Y no tanto celo-
so de otros dioses, de otros posibles amantes de esta esposa de juventud, sino
celoso de si mismo, de su propia intimidad. Por ello no podrd haber imigenes
de Dios: «No te hards escultura ni imagen alguna...» (Ex 20,4), ni siquiera la
representacién fénica de su nombre: «No usarés a la ligera el nombre de Ado-
nai, tu dios» (Ex 20,5). Estas son también mediaciones prohibidas.

En torno a esta prohibicién de la representacion figurativa de Adonai, una
nota més, El grado de esta prohibicién es sumamente estricto. En Dt 4,25-26
se especifica: «Si...o0s corrompéis y os fabricdis idolos y toda clase de figuras,
haciendo asi lo malo ante Adonai vuestro Dios y provocéndolo a ira, hoy pongo

4 Cfr. Girén Blanc, LF., Midrds Cantar de los Cantares Rabbd, Ed. Verbo Divino,
Estella 1991, parrafo 1.2.2.6. pdg. 61. A modo de breve excurso, que nada tiene que ver con el
tema, puede afiadirse que este mismo midris dice que estas dos palabras de Dios son precisa-
mente los besos por los que suspira la amada en Cant 1,2: «jQue me bese con los besos de su
bocal» o en preciosa traduccién de E. Ferndndez Tejero: «Bésame con esos besos tuyos», cfr.
El cantar mds bello, Ed. Trotta, Madrid 1994.

5  Quizd «porque fuerte como la muerte es el amor... sus brasas, brasas de fuego, fuego
divino» Cant 8,6 en traduccién de Ferndndez Tejero, op. cit.

6  Oftras hierofanias — manifestaciones divinas— , mediaciones objetivas, serdn percibidas
de forma mucho mds suave y célida, como la ‘suave brisa’ con la que Adonai se comunica con
Elias en 1Re 19,12.
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al cielo y a la tierra por testigos contra vosotros, de que muy pronto desapare-
ceréis de la tierra que vais a poseer al otro lado del Jordan».

Y la importancia de esta prohibicién quedard muy clara en el pasaje del
becerro de oro (Ex 32). Conocemos 1a historia: como Moisés tarda en bajar del
monte, los israelitas se impacientan, quieren algo tangible ‘que vaya delante
de ellos’ tal como Moisés iba mostrdndoles el camino, y piden a Aarén que
les haga una imagen. Asf se hace, con €l oro que aportan entre todos, y resulta
un toro, que es simbolo conocido y aceptado, es decir mediacién subjetiva, de
la divinidad en muchas culturas de antiguo Oriente. Se puede decir: jIdola-
trial; pero no es tan simple, porque lo més interesante es lo que afirma Aarén:
«mafiana habra fiesta en honor de Adonai» (32,5), es decir, no se trata de un
dios distinto, sino que se trata nada mds que de una representacién de Adonai.
El uso del lenguaje quiza nos traiciona al decir ‘nada mds’, porque en realidad
habria que decir jnada menos! El problema no es en este caso el culto a otro
dios, sino la trasgresion de la prohibicién expresa de una mediacién escultérica
y figurativa.

También en el capitulo cuatro de Deuteronomio encontramos otras media-
ciones prescritas, formas de mantener el contacto y la presencia de Dios actua-
lizando su accién y su palabra...

Dice Dt 4,9 «;Presta atencidn y no olvides las cosas que han visto tus ojos,
ni las apartes de tu corazén mientras vivas. Y cuéntaselas a tus hijos y a tus
nietos». Una de las mediaciones prescritas va a ser precisamente la transmisién
de las tradiciones y de las creencias, como medio, por una parte de hacer brotar
la fe, y por otra como medio para actualizar la accién y la palabra de Dios, que
en la repeticion una y otra vez de la narracién de los hechos, se hace presente.

Esto tendrd una importancia capital en la celebracién anual de 1a Pascua. Es
una celebracién cargada de simbolismos. En esa celebracién ocupan un lugar
preferente los nifios, a los que van dirigidas muchas de las actuaciones. Se
recucrda la comida festiva, previa a la salida de Egipto, con el texto de Exodo
12 y multiples comentarios. Se recitan los salmos del Halle! (Salmos 113-118),
y se escenifican las preguntas que los més pequefios de la familia han de hacer:

JEn qué se diferencia esta noche de todas las otras noches?
¢ Por qué hacemos todos estos rituales? Preguntan los nifios.

Y el padre o quien preside la celebracién explica:

Todo esto lo hacemos porque fuimos esclavos del Faradn de Egipto
y porque el Sefior, nuestro Dios, nos sacé de alli con mano fuerte y
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brazo extendido. Si el Santo, bendito sea, no hubiese sacado de Egipto
a nuestros padres, entonces nosotros, nuestros hijos y nuestros nietos,
serfamos aiin esclavos en Egipto. Por eso aunque fuéramos todos
sabios y doctores en la Tord, seguiriamos, sin embargo, obligados a
narrar esta salida de Egipto.

Por eso estamos obligados a dar gracias, alabar, ensalzar, glorificar,
exaltar, bendecir, enaltecer y honrar a Aquel que hizo por niestros
padres y por nosotros todos esos prodigios. Nos sacé de la servidum-
bre a la libertad, del pesar a la alegria, del luto a la fiesta, de las
tinieblas a la luz admirable, de la esclavitud a la redencion. Cantemos
en su presencia: Hallelu-Yah.

Y termina con la razén de todo ello:

En toda generacion, cada uno debe considerarse como si él mismo
hubiese salido de Egipto. Es lo que estd escrito: En aquel dia se
lo contards a tu hijo diciendo: «Es por lo que el Sefior hizo por mi
cuando sali de Egipto. El Santo, bendito sea, no solo liberd a nuestros
padres, sino junto con ellos, también a nosotros, pues escrito estd: «Y
nos saco de alli a fin de conducirnos y darnos la tierra que prometio
con juramento «a nuestros padres»». (Deut. 6, 25.).

Si bien lo miramos no cabe mayor actualizacién, mayor presencia y cercania
del Misterio, en esta mediacién de transmitir en primera persona y experimentar
de nuevo en propia carne lo que experimentaron y vivieron los antepasados en
la inmediata presencia y actuacién de Dios.

Dt 4,2 y 4,6 ofrece todavia otro camino, en cierto modo un paso adelante: el
camino, el medio para que el pueblo mismo se convierta en verdadera media-
cién: «No afiaddis ni quitéis nada a estas palabras que os he ordenado, a fin
de cumplir los mandamientos de Adonai vuestro Dios... Ponedios por obra,
que ellos mostrardn vuestra sabiduria y prudencia ante los demds pueblos,
que al ofr estos mandatos comentardn: jqué pueblo tan sabio y prudente es
esa gran nacion!s».

Aqui en cierto modo se completa ¢l circulo: el cumplimiento de los manda-
mientos es el camino que el Judaismo tiene para ser y actuar como mediacién,
para llegar a ser lo que Adonai quiere que sea, aquello para lo que El lo escogid,
es decir, para llegar a ser ‘luz de las naciones’. El cumplimiento de los man-
damientos es el que pondrd de manifiesto el cardcter de mediacidén que tienen
Israel y el Judaismo. Segiin nuestra terminologia, estrictamente hablando, los
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mandamientos son diez, €l Decdlogo, pero el desarrollo normativo judio ha
llegado a deducir de la Escritura, concretamente del Pentateuco, 613 precep-
tos, 248 positivos y 365 negativos, todos ellos reflejos especulares de los diez
mandamientos’.

Se suele hablar de la ‘Ley’ y del ‘cumplimiento de la Ley’ como una carac-
teristica sefialada del Judaismo. Y es cierto, si se entiende bien. Dice una frase
lapidaria de la Misna: «Sobre tres pilares se sostiene el mundo (judio): la Tor4,
el culto divino y las obras de misericordia». Estas, podriamos decir, son las tres
grandes mediaciones.

Tor4 es la palabra que se traduce por ‘ley’, pero estd muy mal traducida,
porque realmente lo que significa es ‘ensefianza’ o ‘instruccién’. El error pue-
de rastrearse ficilmente a partir de la traduccién de la Biblia hebrea al griego
(LXX). Alli se tradujo Tord por ndmos, que ciertamente puede significar ley,
tal como nosotros lo entendemos, pero también significa otro cimulo de cosas:
uso, costumbre, manera, fundamento, maxima sapiencial, etc. Incluso un dic-
cionario escolar como el SPES de Pabdn-Echauri, no coloca el significado de
ley hasta el octavo lugar.

Como nomos se usd en el Nuevo Testamento con toda su carga seméntica,
que sin duda entendfan bien las comunidades en las que los escritos neotesta-
mentarios se gestaron. Sin embargo, al latin pasé como ‘lex’ y con ello quedé
consumada la traicién propia del ‘traduttore’,

Incluse en el use, que podemos denominar como el méds vehemente, de
Pablo en la carta a los Galatas, hay que ver la palabra nomos con una pers-
pectiva mayor que el mero concepto de ley, porque hace siempre referencia a
la alianza en su conjunto, que tiene ciertamente normas y prescripciones, pero
tiene también mucho mds: ofertas, compromisos, ensefianzas... y sobre todo
gratuidad y amor.

Tengamos en cuenta que ni siquiera los mandamientos del decilogo, que son
¢l resumen y quintaesencia de la Tord, se denominan en hebreo ‘mandamien-
tos’, ni preceptos, ni ordenanzas, ni nada por el estilo; se llaman ‘palabras’, es
decir, ‘términos’, como solemos decir ‘los términos de un contrato’; son las
‘clausulas’ de un pacto, es el ‘condicionado’ de un contrato pactado libremente.
La ‘esclavitud de la ley’ de la que habla tanto San Pablo, es un correlato secun-
dario, es una simplificacién que significa en buena medida un vaciamiento de
contenido y de sentido. Sin duda que esa ‘esclavitud’, ese atenerse a la letra,
se da en el seno del Judaismo, como en todas las religiones conocidas, sobre
todo en las discusiones entre los expertos y los letrados. Pero del hecho de que

7 S6lo unos pocos, como por ejemplo la circuncisién, no pueden reducirse de manera
directa al Decélogo.
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esta esclavitud pueda existir, no podemos concluir que ese sea el fundamento,
de la misma manera que proliferé la casuistica en los tratados de moral catd-
lica post-tridentinos para consumo de confesores, confesionarios y penitentes,
sin que eso tuviera ni tenga nada que ver con el amor de Dios que estd en el
fundamento sacramental de la Reconciliaciéon.

Quede claro, pues, que la Tor4, pilar y mediacién fundamental del Judaismo,
no debe identificarse sin mds con ‘ley’, cuya letra mata. Por eso en hebreo el
que hace ford no es un legislador, y mucho menos un tirano o un dictador, sino
un ‘maestro’ (moré), porque su significado como he dicho es ‘ensefianza’ e
‘instruccién’. El buen maestro no imparte ciencia solamente, sino que aspira a
formar conciencia, y por ello un cierto conductismo de normas y prescripciones
pueda ser conveniente o, incluso en ocasiones, necesario. Asi lo entendieron
perfectamente los sabios judios de los primeros siglos tras el cambio de era,
que dieron estructura y consistencia al naciente Judaismo, que se desarrollé ya
sin templo a partir del afio 70.

Se cuenta de Rabi Hillel, que fallecié en torno al afio 10 del siglo
I8, que en cierta ocasion se le presentd un no judio que queria convertirse al
judaismo, pero con la condicién de que le pudieran instruir en la totalidad de
la Tord mientras estaba a la pata coja, sobre un solo pie. Otros rabinos habian
rechazado tal pretensién entendiendo que era una burla y una provocacién. Pero
R. Hillel acepté el reto y le propuso lo siguiente: «todo lo que resulte odioso
para ti no se lo hagas a tu préjimo. Este es el contenido de toda la Tord, el
resto es comentario; ve y estidialo» (Svab 31a).

Hillel, al que se considera en cierto modo refundador o renovador del
fariseismo, nos presenta la esencia de esa Tord, que es mediacién, como un
imperativo ético, es decir con un cardcter ‘antropocéntrico’. Por supuesto que
también hay unas pautas para con Dios, que estin concretadas en las cuatro
primeras ‘entradas’ del Decdlogo:

1) Reconocimiento (amor??) a Dios como ‘liberador’ — «Yo soy Adonai que

te saqué de Egipto» —,

2) Unicidad de Dios-Monoteismo — «No tendras otro Dios por delante de

mi—, (prohibicién de las imadgenes),
3) Prohibicién de usar el Nombre propio de Dios —«No usaras el nombre
de Adonai tu Dios a la ligera»—., y

4) Dedicacién a Dios de un dia cada siete — «El dia séptimo es dia de des-

canso dedicado a Adonai».

8  Sila narracién evangélica del nifio Jesds ‘perdido y hallado’ en el Templo tiene algu-

na base real, éste Hillel podria haber sido perfectamente uno de los ‘doctores’ que quedaron
admirados de su «inteligencia y sus respuestas» (Lc¢ 2,47).
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Pero el resto de las cldusulas —en una proporcion de 4 a 6— tienen que ver
con las relaciones humanas bésicas, desde la honra a los progenitores hasta el
no tratar de hacerse con los bienes ajenos.

De manera que se puede decir que la Tord como mediacién incluye e incorpora
ya las otras dos mediaciones que se presentan como pilares del judafsmo: el cul-
to y las obras de misericordia. Estas obras de misericordia —en hebreo gemilut
Jasadim— no son otra cosa que la presentacidn en positivo, en activo y de obra,
del planteamiento-resumen de Hillel: todo lo que resulte odioso para ti no se lo
hagas a tu préjimo. Que a fin de cuentas es otra formulacién del mandato vete-
rotestamentario, recogido en Lv 19,18: «Amarés a tu préjimo como a ti mismo».

No en vano, el evangelio de Mateo, y curiosamente en idéntico capitulo y
versiculo, Mt 19,18, pone en boca de Jesis en su acogida al ‘joven rico’, los
mandamientos que le abrirdn la puerta de la vida: «no matards, no cometerds
adulterio, no robards, no mentirds ante el juez, honra al padre y a la madre;
en resumen, amards al préjimo como a ti mismo»®.

Y en otro lugar, los tres sinépticos con pequefias variaciones, nos presenta-
ran cl resumen o sustento de ‘toda la Tord y los profetas’ en la archiconocida
férmula: «Amards a Adonai tu Dios de todo corazdn, con toda tu vida, con
toda tu mente... (Dt 6,5) y amards al prdjimo como a i mismo (Lv 19,18)» (Mt
22,34-40)!0. Y en los paralelos sindpticos (Mc 12,28-34 / Lc¢ 10,25-27), para que
no quepa duda de la coincidencia total de pensamiento en este punto entre el
escriba y Jesis, a pesar de que Mateo califica al escriba de “capcioso’, vemos
que en el caso de Marcos el escriba convalida la respuesta de Jesiis, y en el
caso de Lucas, es Jesds quien convalida la respuesta del escriba.

Esta coincidencia del pensamiento o planteamiento religioso de Jesds con
el de sus aparentes oponentes (escribas y fariseos), es decir esta coincidencia
absoluta'' de Jests con el pensamiento judio, alcanza también al Judaismo
como mediacién que citdbamos al comienzo de este articulo, cuando Jesiis dice:
«Vosotros sois la luz del mundo» (Mt 5,14); y sus oponentes no podrian estar
mds de acuerdo con ello'2,

@  Notese que en este lugar no hay referencia alguna a las cuatro cldnsulas ‘teocéntricas’.

10 Exactamente lo que dice —o al menos decia— el catecismo: «estos diez mandamientos
se resumen en dos: Amards a Dios sobre todas las cosas y al préjimo como a ti mismo».

11  El calificativo de “absoluta’ es fuerte y precisarfa de matizacién, pero no es este el lugar
de hacerlo. No se tome, pucs, ad pedem literae.

12 TLos exegetas discuten si estas palabras estdn dichas s6lo para los discipulos més cercanos,
o para toda la multitud que le segufa (Mt 4,25-5,1). Yo creo mas plausible esto Gltimo, pero en
cualquier caso, a ningin judio que lo oyera le pareceria sorprendente ni siquiera original, porque
ese pensamiento pertenece a la base del pensamiento del pueblo elegido. Y una vez mis nétese
que s6lo estd dicho en el evangelio de Mateo, el mas *judio’ o ‘judeo-cristiano’ de los evangelios.
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Pero volvamos a mirar a Hillel. La esencia de la Tord para €1, y para el
judaismo fariseo que de él se deriva, es un imperativo ético, centrado en las
relaciones humanas, y basado en la més secularizada y secularizadora expresion
biblica, la de Oseas 6,6, en la que el propio Dios dice por el profeta: «prefiero
la misericordia a los sacrificios». Y una vez mas habrfa que hacer la salvedad
de que lo de ‘misericordia’ viene de la traduccién griega, eleog, y que la palabra
hebrea, jesed, se traduciria mejor por ‘amor’ o ‘benevolencia’ o «amor con-
pasivor; El diccionario de la lengua hebrea define gemilut jasadim, las obras
de misericordia, como ‘ejercicio de buenas obras para con el préjimo’. No se
trata de un mero sentimiento, sino de un amor activo que se demuestra con
obras’3, Jesed es la actitud que tiene Dios respecto de sus criaturas («porque
es eterno su amor», dice el salmo 118: ki le’olam jasdd) y la que debe tener
el ser humano tanto respecto de Dios como respecto de las demds criaturas y
muy expresamente respecto de los demds seres humanos.

Las exigencias éticas del Decalogo se concretan en otros lugares de la Biblia
con claridad meridiana.

Por ejemplo en Is. 58,9-14: «Si alejas de ti toda opresion, si dejas de acusar
con el dedo y de levantar calumnias, si repartes tu pan al hambriento y satis-
faces al desfallecido, entonces surgird tu luz en las tinieblas y tu oscuridad se
volverd mediodia. Adonai te guiard siempre».

En Lv 19, 1-3.11.13-15.: «Sed santos, porque yo Adonai vuestro Dios soy
santo. Respetad a vuestros padres. No robéis, no mintdis, ni os engafiéis unos
a otros. No oprimas ni explotes a tu préjimo; no retengas la paga del jorna-
lero hasta la mafiana siguiente. No maldigas al sordo. No pongas tropiezo en
el camino del ciego. No procedas injustamente en los juicios; ni favorezcas al
débil ni te rindas ante el poderoso, sino que has de juzgar con justiciar.

No se puede negar que baja a detalles y concreta bien cudl es y en qué
consiste el jesed que Dios prefiere a los sacrificios del culto. «Los rabinos
convirtieron la gemilut jasadim en una virtud social basica que incluye todas
las formas de asistencia humana al préjimo: donaciones, visitas a los enfermos,
consuelo en los duelos»'.

Y para esta intima relacién entre culto y obras de misericordia, valga como
ejemplo el caso del ayuno y la penitencia de yom-kippur, el gran dia de la peni-
tencia, la fiesta mds importante del Judaismo junto con la Pascua. El ayuno y
la penitencia de ese dia (que son claras mediaciones subjetivas) son expresion
una vez més del reconocimiento de la absoluta superioridad de Dios. Concre-

13 He encontrado una traduccién de Os 6,6 en una Biblia Interconfesional que dice «lo que
quiero es que me améis y no que me ofrezcdis sacrificios».
14 Judaismo A-Z, pag. 66.
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tamente en ese dia se solicita el perdén no s6lo de las faltas y transgresiones
de los preceptos, sino también de los votos y las promesas hechas a Dios y que
no se hayan cumplido; sin embargo el Talmud especifica que los compromisos
hechos a las personas no quedan anulados, y todo el esfuerzo penitencial de
yom-kippur slo servird para alcanzar el perdén si se solicita y se intenta tam-
bién la reconciliacién con los hombres a los que se haya ofendido.

En el gjercicio de las obras de misericordia, dice la Misnd, «no hay medida
fijada» (mPed 1,1), queda a la libre decisién y generosidad de cada uno. El
Talmud de Jerusalén distingue, en esta misma linea, las obras de misericordia
que se hacen con implicacién personal de las que se hacen mediante una dona-
cién economica o de bienes (Ped 1,1 15b), y en ¢l de Babilonia una vez més se
distingue: «fsedacd (limosna) se hace sélo con dinero, gemilut jasadim con la
implicacién personal y con dinero; tsedaca se hace sélo con un pobre, gemilut
jasadim puede hacerse con ricos y pobres; tsedacd puede hacerse sélo con los
vivos, gemilut jasadim con los vivos y los muertos» (Suk 49b).

Los comentaristas detallardn diversas formas de prdctica de esta ‘prestacién
amorosa’ y entre las mds nombradas y mejor consideradas se cuentan el honrar
y festejar a quienes contraen matrimonio, especialmente a la novia, dar hospi-
talidad a caminantes y viajeros, visitar a los enfermos y enterrar a los muertos.

En el caso de la hospitalidad son muchas las recomendaciones, los dichos y
los ejemplos que encontramos en la literatura rabinica: Comentando un texto
de la Misnd que dice que aunque sea sibado se pueden mover cuatro o cinco
montones de paja para preparar el aposento a los huéspedes (mSab 18,1), dice
¢l Talmud: «R. Yojanan dijo: ofrecer hospitalidad a un viajero (en s4bado) es
tan importante como ir a la sinagoga. R. Dimi dijo: es incluso m4s importan-
te». Y sigue el Talmud: «Ejercer la hospitalidad es incluso mds importante que
colocarse en la presencia divina. R. Yehud4 dijo que habia oido a su maestro
R. Yojanin decir que hay seis cosas cuyo fruto se saborea ya en este mundo,
aunque su principal valor esté en el mundo futuro, y son: hospedar a los viaje-
ros, visitar a los enfermos, hacer oracién, reunirse a estudiar, acostumbrar a to
hijo al estudio de la Tord, y juzgar favorablemente al préjimo» (Sab 127a-b)!5,

Otras obras de misericordia aparecen valoradas desde tiempos del antiguo
Israel; por ejemplo, dar comida o bebida o vestido a quien lo necesita, y segui-
rdn siendo punto de referencia en el Judaismo. Un midrds comenta: «Cuando
aquella gran desgracia le sobrevino a Job, dijo ante el Santo, bendito sea:
Sefior del universo, jAcaso no he dado yo de comer a los hambrientos y de
beber a los sedientos, segiin se dice «;comi solo mi pedazo de pan 'y de él no

15  El valor principal estd en el mundo futuro, es decir ‘el dia del juicio’. Ver la versién
cristiana en Mt 235,
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comié el huérfano?» (Job 31,17), acaso no he vestido a los desnudos, segiin se
dice «;y del vellon de mis corderos no se calenté?» (Job 31,20)»®,

«No es el estudio de la Tord lo principal, sino (llevarla a) la préactica», dice
la Misnd (Abot 1,17), lo cual no quita para que el profesor de Judaismo Emil
Fackenheim defienda, como ya lo hacia Agustin de Hipona en el siglo IV, que
«cuando oramos, hablamos a Dios, pero cuando estudiamos, es Dios quien nos
habla a nosotros». El estudio de la Tord es en el Judaismo una mediacién para
acercarse a Dios mismo, pero la vivencia y prictica de lo que alli se aprende
es todavia mejor mediacién. El culto (oracién, rituales festivos, etc.) es una
mediacion, expresion del amor (jesed) a Dios y de la santificacién de su Nom-
bre, pero su reflejo en el amor a las criaturas, a la naturaleza y al conjunto de
la creacién (ecologia?), y en el amor especifico a los seres humanos (gemilut
Jjasadim) es todavia mejor mediacién.

Y una nueva plasmacién de aquel «prefiero la misericordia a los sacrificios»
se encuentra en un principio basico del Judafsmo, denominado en hebreo piciaj
néfesh. Es decir, 1a obligaci6én de cuidar o mantener la vida, segtin lo cual cual-
quier consideracién debe quedar de lado cuando estd en peligro la vida de una
persona; y quien dice la vida puede decir la seguridad, la integridad, el bien més
profundo, etc. En formulacion literal del Talmud encontramos dicho: «no hay
nada que prevalezca frente a la vida humana» (Yoma’ 82a); y en otro lugar: «el
mantenimiento de una vida humana anula el precepto del sdbado» (Sab 132a),
y no s6lo el mantenimiento de ia vida humana, sino también de la vida animal.
Esto tiltimo lo tenemos preciosamente atestiguado, por ejemplo, en el evange-
lio de Lucas (14,5), puesto en boca de Jests: «;A quién de vosotros se le cae
un hijo o (inclusc) un buey a un pozo en sébado y no lo saca al momento?» y
afiade el evangelista «y no pudieron replicar a esto». Evidentemente, de darse el
caso, no pudieron replicar ya que era y es doctrina bésica del Judaismo fariseo,
porque, como dice el Talmud en otro lugar, «todos los preceptos fueron dados
al hombre para que viva por ellos y no para que muera por su cumplimiento»
(Yoma’ 85b citando Lv 18.,5).

El judaismo puede llegar a entender y a valorar la entrega de la propia vida
por la causa divina, por la «santificacién del nombre de Dios», en momentos o
situaciones, —no deseadas ni deseables—, en las que estd en cuestion la acepta-
cién de si mismo por parte del hombre como un ‘no-Dios’; es decir, el judaismo
admite y valora el martirio por la fe, pero entiende que en toda otra situacion
en la que un deber religioso pone en peligro una vida o la integridad fisica de
un persona, o incluso la mejorfa o el bienestar de un enfermo, ¢l deber religioso

16  Abot de Rabbi Natdn A cap 7,3. En A. Navarro: 1987 87.
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debe ceder, e incluso el cumplimiento de los mandamientos ~excepcién hecha
del asesinato, la idolatrfa, y las relaciones sexuales prohibidas.

Leemos en la Misnd: «el que apaga la ldmpara en sdbado para que pueda
dormir un enfermo, esta exento de culpa», y en el Talmud se preguntan «enton-
ces, ;es verdad que se puede apagar la lampara en sdbado para que duerma un
enfermo?» y se responden usando la referencia biblica de Pro 20,27, «el aliento
del hombre es la lampara del Sefior» y mejor es que se apague una ldmpara
cualquiera a que peligre la «ldmpara de Dios», es decir a que peligre la vida
del enfermo.

Y prestemos atencion al hecho que hemos comentado mas arriba de que la
hospitalidad anula el precepto del sdbado, y ahora vemos que la ayuda a la vida
anula el precepto del sédbado, y eso que el sdbado es uno de los preceptos mds
importantes, junto con la circuncisién. También la practica de la circuncisién
quedard en suspenso y se retrasard si el recién nacido no goza de buena salud.
Quiza pueda decirse que no hay mejor mediacién subjetiva, es decir mejor res-
puesta del ser humano a la manifestacién del Misterio, que la atencién a otro
ser humano, imagen y semejanza de Dios (Gn 1,27).

Entre las mediaciones ‘subjetivas’, las que consisten en expresiones por
parte del hombre por las que se reconoce la presencia y el encuentro con el
Misterio, el judio practica todas las habituales: la oracién que se concreta de
forma especial en la recitacién de Shemd Israel, texto tomado basicamente de
Deuteronomio 6, 4-9 con afiadido de otros pasajes'’, que es verdadera profesion
de fe y sintetiza el quehacer diario: «Escucha, Israel, Adonai, nuestro Dios, es
uno. Ama a Adonai tu Dios con todo tu corazon, con toda tu vida y con todas
tus fuerzas. Estén siempre grabadas sobre tu corazon estas palabras que te
ordeno hoy. Inciilcalas a tus hijos, ensefidndolas al reuniros en vuestras casas
y al andar en el camino, al acostaros y al levantaros. Atalas como sefial sobre
tu brazo y que sean un frontal entre tus ojos. Escribelas en las jambas de tu
casa y sobre tus portales» (Deut 6,4-9)

En este texto se sintetiza, ademds de la profesion de fe y la propia obligacién
de recitarlo dos veces al dia (al acostaros y levantaros), el uso de las filacterias
(tefilin) y la prescripcién de la mezuzd's.

Ademis de la oracion, se establecen un buen nimero de celebraciones a lo
largo del afio en las que en paralelo con la produccién agricola y los trabajos

17 Dt 11,13-21 vy Nm 15,37-41

18 Ante la imposibilidad de ofrecer en este marco una descripcién y valor de las
diferentes mediaciones, remito al lector a cualquier diccionario de términos judios, por ejemplo
Diccionario del Judaismo, de Johann Maier y Meter Schiifer, ed Verbo Divino 1996, 0 a La
religion judia, de Antonio Rodriguez Carmona, Ed. Biblioteca de Autores Cristianos 2001.
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del campo, en unos casos, o los momentos sefialados del calendario en otros,
se reconoce la realidad, la cercania y la presencia del Misterio en el devenir
histérico de Israel con acciones cultuales, muchas de ellas de &mbito puramente
familiar.

Fiestas de Peregrinacion

— Pésaj (Pascua)

En la fiesta de Pésaqj confluyen varias tradiciones; las dos principales son
el sacrificio y comida festiva de un cordero, de origen némada, relacionada
directamente con la salida de Egipto; vy los panes dzimos, sin levadura, de
origen agricola, que algunos relacionan con la entrada en la tierra prometida y
primer asentamiento. Comenz6 siendo fiesta familiar, se asimilé mds tarde a
una de las peregrinaciones y, mientras el Templo estuvo en pie, el cordero se
sacrificaba en el Templo y se consumia en familia; y volvié a ser fiesta familiar
una vez que ¢l Templo fue destruido. Tiene un ritual establecido conocido con
el nombre de séder, que pretende revivir y sobre todo transmitir a los hijos
la experiencia de la liberacion de Egipto. Pésaj se celebra la tarde-noche del
dia 14 de Nisdn (marzo-abril)!® con una cena familiar festiva y se prolonga
durante una semana. En la actualidad, al no existir la posibilidad de sacrificarlo
ritualmente, el cordero se ha eliminado de la cena de Pésaj, pero siempre se
tienen presentes unos huesos de cordero asado como recuerdo del pasado. Se
consumen hierbas amargas en recuerdo de la amargura de la esclavitud y se
bendice a Dios en cuatro ocasiones con copas de vino que se consumen, dos
antes de la cena y dos después de ella. Al ritual de 1a cena se le han ido afia-
diendo himnos, canciones y pasatiempos que se prolongan hasta bien entrada la
noche. Los nifios tienen un especial protagonismo, pues son los que preguntan
por la tradicién, En la celebracién de corte tradicional al final de la noche se
hace un voto undnime producto de los siglos de dispersidn: ‘el afio que viene
en la Jerusalén reconstruida’.

El rito de los panes 4zimos pudiera tener su origen en Josué 5,11 tras la
entrada en la tierra prometida, pero aparece desde antiguo traspuesto y entron-
cado con la salida de Egipto. Esta prescripcion del pan sin levadura ha dotado
ademads a la fiesta de elementos populares de hondo significado. Con la llegada
de la Pascua hay que eliminar todo resto de levadura en el hogar, como simb6-
lico signo de renovacién anual. En las versiones y costumbres mds tradicionales
el padre de familia deberd comprobar la limpieza del hogar y ‘encontrard’ un

19 Exactamente se celebra el dia de la luna llena del mes lunar que ha comenzado después
del equinoccio de primavera.
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rincén en el que todavia quedan unos restos de pan. El proceso de su bisqueda,
hallazgo y eliminaci6én supone toda una escenificacién especialmente dirigida a
los més pequefios de la casa, que como se ha dicho son especiales protagonistas
de la fiesta y el rito.

— Shabuot (Semanas)

Se celebra siete semanas después de Pésaj. Actualmente el 6 de Sivdn. Erala
fiesta de la cosecha y la siega y, cuando estas celebraciones agricolas perdieron
buena parte de su sentido para los habitantes de las ciudades, se propuso como
conmemoracién de la entrega de la Tora en ¢l monte Sinai. Tenia su caricter
de peregrinacién al santuario para ofrecer las primeras frutas de la cosecha. Es
fiesta de un solo dfa y actualmente no tiene otro reflejo social que las oraciones
especiales del dia. En algunos lugares hay tradicién de realizar una comida
compuesta integramente de productos licteos, para unos referencia a la ‘tierra
que mana leche y miel’, para otros como referencia a la aceptacién de las nor-
mas de pureza alimentaria (kashrut).

— Succot (Cabaiias o Cabafiuelas)

Es la fiesta del otofio. Se celebra el 15 de Tishri (septiembre-octubre) durante
siete/ocho dias y termina con la festividad de Simjat Tord (23 de Tishri), que
conmemora una vez mas la entrega de la Tord en el Sinai y significa el final
del ciclo de lectura de la Tord durante el afio y el comienzo de uno nuevo.
Succot recuerda el éxodo por el desierto y la vida en tiendas o cabafias de
aquella época y su principal caracteristica es que cada familia debe construirse
una cabafia en la que pasar varias horas al dia y sobre todo hacer las comidas.
En el mundo moderno las cabafias se construyen en patios y terrazas y pueden
incluso ser comunitarias. Ademas de la cabafia se retinen las llamadas ‘cuatro
especies’ (rama de palmera, de mirto y de sauce, y un fruto citrico) y se tienen
en la mano y se agitan mientras se recitan bendiciones especiales los ocho dias
de la festividad. En Simjat Tord, festividad que carece de fundamento biblico,
es tipico sacar en procesién los rollos de la Tord con bailes y canticos, sobre
todo en las comunidades jasidicas.

Otras grandes festividades (Yamim ha-Nora’im)
— Rosh ha-shand (primero de afio)
Es la fiesta del comienzo del aiio el 1 de Tishri (septiembre-octubre). Estd

en contradiccién con muchos pasajes biblicos que hablan del comienzo del afio
en primavera (Nisdn), y por eso los maestros rabinicos hablaban de diversos
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tipos de afios. El inicio otofial seria el que servia precisamente para el calculo
de los afios sabéticos y jubilares, mientras que el inicio primaveral tendria que
ver mds con las celebraciones festivas y cultuales, comenzando por Pésaj. Es
festividad de un dia pero el sonido del shofar (cuerno) anuncia ¢l periodo de
diez dias de penitencia preparatorio del Yom Kippur. Las personas se desean
unas a otras ‘ser inscritos (en el libro celestial) para un buen afio’ (le-shanah
tovah niccatebu).

— Yom Kippur (dia de la expiacién)

Esta conmemoracidn tiene lugar a los diez dias del comienzo del aiio (10 de
Tishri)® y es el gran dia del perddn: se solicita el perdén de Dios por todas las
transgresiones y los compromisos no cumplidos; este perdén estd asegurado si
el solicitante estd arrepentido y consecuentemente tiene proposito de enmienda.
Sin embargo, el perdén de las transgresiones contra el projimo s6lo se alcanza
de Dios si se solicita el perdén del ofendido, y a éste se aconseja perdonar a su
ofensor. Es por lo tanto el gran dia de la reconciliacion social.

Es una fiesta de desarrollo post-exilico en la que, mientras el segundo
Templo estuvo en pie, se unia una triple expiacion: la de los cohanim con el
holocausto de un toro, la del pueblo con el holocausto de un macho cabrio y
la del santuario mediante el rociado del altar con la sangre de las dos victimas
citadas. Ademés era el unico dia en que el cohen gadol entraba ritualmente
en la Camara Santa del Templo (devir). A estos ritos se asocid el del ‘chivo
expiatorio’, también llamado ‘chivo para Azazel’, sobre cuya cabeza ponia el
cohen gadol las manos como signo de la transmisién al animal de todas las
transgresiones de los israelitas. Después se empujaba al chivo al desierto (Lv
16,10). Tras la desaparicién del Templo todos estos ritos dejaron de practicarse.
Hoy en dia en Yom Kippur los judios se retinen en las sinagogas para solicitar
el perdén divino. Como constatacion sociolégica puede decirse que es el dia
que mads judios asisten a la sinagoga, para muchos de ellos quiza el tnico dia
del afio que la visitan. Esta prescrito el ayuno segiin las normas mds rigurosas.

Entre las plegarias de Yom Kippur merecen seifialarse la denominada kol
nidré por la que se pide a Dios la cancelacién de todos los votos, compromi-
sos y promesas incumplidos durante el afio, en la que, como se ha dicho mas
arriba, se trata de los compromisos adquiridos respecto a Dios y no los que se
hayan adquirido respecto a otras personas; y la férmula de confesién (vidui):
«Por favor, oh Eterno, Dios nuestro y Dios de nuestros padres, que nuestra

20  Yom Kippur no debe caer ni en viernes ni en domingo. Para ello existe un complicado

cdlculo del calendario con intercalaciones y reducciones de dias. Se ha hecho aludién a ello al
hablar del calendario.
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oracibn llegue a ti, y no te ocultes, Rey nuestro, de nuestras plegarias, pues
no somos tan insolentes ni tan duros de cerviz como para decirte que somos
Justos y que no hemos pecado. No, sino que hemos pecado... Nos hemos hecho
culpables; hemos traicionado; hemos robado; hemos hablado calumnias y
maledicencias... hemos dado malos consejos... nos hemos burlado; nos hemos
rebelado... hemos cometido inmoralidad; nos hemos apartado de ti... hemos
causado dafios espirituales; hemos oprimido a otros; causado sufrimiento a
otros... nos hemos extraviado del buen sendero y hemos hecho que otros se
extravien; y nos hemos apartado de tus mandamientos y de tus buenas leyes...
(qué podemos decir delante de ti ?.. Nada se esconde de ti, ni nada hay que
sea oculto ante tus o0jos. Sea tu voluntad, oh Eterno, Dios nuestro y Dios de
nuestros padres, que tengas misericordia de nosotros y nos perdones por todos
nuestros pecados. Expta todas nuestras iniquidades y perdona y disculpa todas
nuestras transgresiones»*.

Fiestas menores

Repartidas a lo largo del afio hay otras festividades de menor importancia
pero mucha tradicién popular.
— Janukd en Kislev (diciembre) que conmemora la reinauguracién del Templo
en época macabea; es fiesta de la luz. ‘Sucedi6 un gran milagro’, nes gadol
hayd sham, es el lema de esta fiesta que tiene como objeto central una idmpara
o candelabro de nueve candelas (ocho més una), denominada janukid®. Cada
dia de la fiesta se alumbra una nueva candela recitando unas bendiciones. Son
luces de alegria que no deben utilizarse para otros fines. La janukid es objeto
imprescindible en la casa judia. Se ha convertido ademds en elemento decora-
tivo y los artistas y orfebres han competido en disefios y variedades a lo largo
de los siglos.
— Purim en Adar (febrero/marzo) que conmemora la salvacién, con tintes
legendarios, de los judios de Persia en un momento de peligro (libro biblico
de Ester); se celebra popularmente, sobre todo los nifios, con desfiles y fiestas
de disfraces.
— Tishd beav (nueve de Av) en agosto que conmemora penitencialmente la
destruccién del Templo.

21 Cfr. Ionel Mihalovici Fiestas y prdcticas judias en el Talmud y en la Tradicion, Rio-
piedras, Barcelona 2000.

22 No hay que confundir esta ldmpara con la menord, el candelabro de siete brazos que
se describe en Exodo 25,31-40 como parte del mobiliario del Taberndculo ¥ que es emblema
del pueblo y del moderno Estado de Israel.
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Entre las celebraciones familiares hay que citar en primer lugar la circun-
cisién, signo de pertenencia al pueblo y de la alianza pactada por Adonai. Su
mencion rdpida en este lugar no ha de quitarle importancia porque es mediacion
subjetiva primera y fundamental. Como rito de iniciaci6n al llegar a la pubertad
se produce la celebracién del Bar Mitsvd, mediante el cual el joven adolescente
entra a formar parte de la comunidad sujeta al cumplimiento de las prescrip-
ciones. Ambos son ritos solo para varones en el judaismo clasico, aunque esta
tltima tiene en tiempos modernos una versidén para jovencitas.

Para terminar nos referiremos a un dltimo tema muy de pasada; no haremos
mds que enunciarlo. Todas las religiones dan algin valor mediatorio al espacio;
lo que la fenomenologia de la religién llama el ‘espacio sagrado’. Suele ser
lugar de culto, de acercamiento a la divinidad, de cercania del Dios, de presen-
cia de Dios. El antiguo Israel lo tuvo con una gran preeminencia: el Templo.
Durante el Exodo habia sido el santuario, llamado también ‘tienda del encuen-
tro o de la reunién’, de la reunién con la divinidad, se entiende. Para el primer
Judaismo siguié teniendo sin duda el mismo significado, pero la destruccion
del Templo en el afio 70 cambi6 radicalmente los planteamientos. El Judaismo
se ha desarrollado como una religion sin templo, sin un lugar sagrado en el que
se concrete la presencia y la cercania de Dios. La sinagoga ya no sera el lugar
especifico de encuentro con la divinidad. No pasa de ser el lugar de reunién,
pero de reunién de la comunidad, de los miembros de la comunidad entre si.
De hecho desde las épocas mds antiguas el mismo local de la sinagoga es el
lugar de estudio, en hebreo bet-midrash. Como lugar de estudio —ya hemos
visto la importancia del estudio como mediacién— y por el hecho de que en
ella se conservan y guardan los libros de la Tord que cada comunidad debe
poseer, tiene la sinagoga sin duda un estatus especial, pero no mayor que el de
cualquier lugar en que se encuentre un Rollo de Tora.

La sinagoga solo recibird la presencia de Dios cuando una comunidad esté
alli reunida en oracién y estudio. Entonces, por el hecho de la comunidad
reunida, la SHEKHINAH se hard presente en la comunidad. La SHEKHINAH es Dios
mismo en cuanto que habita en medio de una comunidad orante o del pueblo en
gencral. La palabra significa precisamente ‘vecindad’ y en tratados de teologia
se ha traducido como ‘inhabitacién’ divina.

Dice la Misna (Abot 3,2): «Si dos se retinen y no se ocupan de cuestiones de
Tord, constituyen una «reunidén de cinicos», tal como dice el salmo 1 acerca del
hombre justo que «no participa en reuniones de cinicos»; pero si dos se retinen
y se ocupan de cuestiones de Tord, la SHEKHINAH se aposenta en medio de ellos».

Esta carencia e incluso falta de necesidad de un Templo, lugar sagrado, lo
tenia claro el judio (o judeo-cristiano) que escribi6 el evangelio de Juan y en
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4,21-24 dice: «Créeme mujer que llega la hora en que, ni en este monte, ni en
Jerusalén adoraréis al Padre...; llega la hora, y ya estamos en ella, en que
los verdaderos adoradores adorardn al Padre en espiritu y en verdad» (Jn. 4,
23-24). Constataba ¢l evangelista que ya no existia un lugar sagrado como el
Templo, ni el de Jerusalén ni el de Gerizim de los samaritanos, y que ademds no
era necesario®. La reunién de la comunidad es en sf misma mediacién, genera
presencia y cercania de Dios, al margen del lugar donde se produzca.

Y, retomando el tema del comienzo de esta charla, la comunidad judia que
vive fiel al pacto, es presencia de Dios en el mundo, lugar de inhabitacién de
la SHEKHINAH, y como tal, pretende llegar a ser mediacién ‘objetiva’ en la que
los demés pueblos puedan descubrir la presencia amorosa de Dios.

Conclusién ;extemporinea?

Hace afios que tengo contraido conmigo mismo el compromiso de no hablar
0 no escribir nunca de Judaismo sin hacer una referencia al Holocausto, 1a Shod
como se dice en hebreo. Creo que nunca se recordard bastante, que nunca se
llorard bastante, y que debe permanecer en la memoria. Si ademds, como es
el caso, hablo o escribo en un dmbito cristiano, el compromiso resulta todavia
mayor, porque fue en el mundo cristiano donde tuvo lugar esta catdstrofe, y no
voy a hacer distincién entre catélicos y protestantes, alemanes y no alemanes.
Pero tampoco podemos olvidar, como se ha reconocido en las més altas instan-
cias del mundo catélico, cuando Juan Pablo II pidi6é perdén, la parte de culpa
que en todo ello haya podido tener el anti-judaismo secular de la Iglesia, la acu-
sacién de deicidio, los pérfidos judios, etc. Hay que reconocer que en general
no hay en el mundo cristiano de a pie demasiada sensibilidad sobre este asunto.

En relacién con el tema que hoy nos ocupa se puede hacer la siguiente
reflexion: si decimos que el Holocausto fue un genocidio, —algunos opinan que
s6lo el Holocausto merece el nombre de genocidio—, si fue un crimen contra
la humanidad, y por ello mismo un inmenso desprecio a Dios, al Dios dnico
de ese monotefsmo antropocéntrico del que hemos hablado, todavia podemos
verlo como mds contrario a Dios en su pretensién de exterminar a los judios y
acabar precisamente con la ‘mediacién’ por él elegida. ..

Emil Fackenheim, al que hemos citado mds arriba, en su reflexién post-
Holocausto como judio y para judios, dice que si tradicionalmente el judio ha
tenido 613 preceptos que cumplir, después del Holocausto y por medio del
Holocausto mismo, se le ha revelado un nuevo precepto, el 614, expresado en

23 De nuevo en el Apocalipsis se insistird en la no necesidad de templo: «... Me mostré
la ciudad santa, Jerusalén, que bajaba del cielo...no vi en ella templo alguno...» Ap. 21,10-22,
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la obligacién que incumbe al pueblo judio de sobrevivir, de resistir, de seguir
aspirando a ser ‘luz de las naciones’, porque de otra manera se le estaria dan-
do una victoria pdstuma a Hitler, al permitir la desaparicion de la mediacién
elegida por Dios mismo.
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