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1. En el versiculo donde se precisa el mandato de Di-s* (transmitido por Moshé) al pueblo judio
—“Tomen de entre ustedes una ofrenda para Di-s; todo aquel que sea generoso de corazodn la traera
como ofrenda para Di-s”—, los comentaristas? sefialan una aparente contradiccion entre el comienzo
y el final del pasaje: el inicio, “Tomen de entre ustedes una ofrenda para Di-s” sugiere que hay que
tomar la ofrenda del donante, incluso contra su voluntad; pero luego, “todo aquel que sea generoso
de corazon la traera como ofrenda” indica que cada judio aportaria el donativo por propia iniciativa
segun la generosidad de su corazén.

Para resolver esto, se explicas que el versiculo alude a dos clases de contribuciones?: el inicio del
versiculo, “Tomen de entre ustedes una ofrenda para Di-s” se refiere al medio shékel obligatorio
qgue cada persona debia entregar y que los recaudadores debian exigir a todos sin excepcion. Y por
otro lado, “todo aquel que sea generoso de corazon la traera” — describe la ofrenda que cada uno
presentaba voluntariamente conforme la benevolencia de su corazodn, sin esperar a que se la
reclamaran.

Sin embargo, habria que aclarar el siguiente punto: nuestro versiculo habla del mandato de Di-s
tal como Moshé ya lo habia transmitido a los judios — por lo que es menester comprender, é¢por qué
antes, en el propio mandato de Di-s (dado a Moshé) al comienzo de la Parasha Terumas solo consta:
‘“Habla a los Hijos de Israel y que tomen para Mi una ofrenda; de todo hombre a quien su corazén lo
motive tomardn Mi ofrenda; y esta es la ofrenda que tomardn de ellos”, sin mencionarse para nada
que “todo aquel que sea generoso de corazoén la traerd”?

Si bien, alli, en los versiculos que se refieren al mandato Divino se describe tres ofrendas® (no
solo las dos obligatorias (“la ofrenda de medio shékel por persona, de la cual se hicieron las bases
del Mishkan”s, y “la ofrenda de medio shékel para el Altar, destinada a la tesoreria del Santuario
para la adquisicidn de las ofrendas comunitarias”’), sino tambiéné “la ofrenda para el Mishkdn que
cada uno daba segtin su generosidad” para cubrir lo necesario para la construccion del Santuarios),
de todas formas, en el contexto de la orden de Di-s no se especifica que cada individuo la presente
de manera generosa (como en nuestro versiculo). Por el contrario, aqui dice “de todo hombre a

135:5.

2 Kli lakar sobre este versiculo.

3 Kli lakar alli. Y véase también Sforno en este versiculo.

4 Véase también en Midrash HaGadol, aqui.

525:2-3.

¢ Comentario de Rashi en Teruma, alli, 2, donde comienza “Tikji”, cuya fuente es lerushalmi, Shekalim 1:1.

7 Comentario de Rashi, alli. lerushalmi, alli.

8 En realidad, la mayoria de los elementos mencionados en el inicio de la Seccién Teruma son de la contribucidn para la
construccion del Mishkdn, y no el medio shékel para las bases del Mishkdn y la adquisicion de las ofrendas.



quien su corazon lo motive® tomardn Mi ofrenda”, que implica que habia que tomarla* de cada
persona.

2. A simple vista se podria decir que la cuestion depende de otra diferencia entre estos
versiculos mencionados, donde por un lado, se habla de la orden de Di-s Moshé (al comienzo de la
Seccion Teruma), y, por otro lado, se refleja la orden de Moshé a los judios (en nuestra Parasha):

Al inicio de la Parasha Teruma3, se indica que el Altisimo ordend: “Habla a los Hijos de Israel”,
mientras que en nuestra Parasha esta escrito: “Moshé reunid a toda la congregacion de los Hijos de
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Israel”. Esta asamblea y la instruccion “a toda la congregacion de los Hijos de Israel” no se
realizaron Uunicamente para transmitirles la advertencia sobre el Shabat y aclarar que (el deber de)
la obra del Mishkdn no desplaza al Shabat®, sino también para informarles acerca de la
construccion del Mishkdn*2, tal como se explicita en el versiculo (y no solo al comienzo de esta
Seccidn, sino nuevamente al impartir la orden sobre la obra del Mishkdn): “Moshé hablé a toda la
congregacion de los Hijos de Israel” .

El contraste podria formularse asi:

En la expresion “Habla a los Hijos de Israel” (diferente de la instruccidn de Di-s al comienzo de la
Seccion Kedoshim, “Habla a toda la congregacion de los Hijos de Israel”*4), no se enfatiza que el
mandato sea para todo el pueblo judio — de manera sencilla habria que interpretar® que la orden
consistia en que los recaudadores deberian tomar: las tres ofrendas de todos los judios. Pero,
cuando Moshé transmitié el mandato, lo hizo “a toda la congregacion de los Hijos de Israel”, y al
hablar directamente a todos los judios” (no solo para encargarles que designaran recaudadores
para colectar las donaciones) — establecié en su instruccion la forma en que debia presentarse la
ofrenda, incluyendo también:s, y sobre todo, c6mo debia notarse su vinculo con cada judio, esto es,
que “Todo aquel que sea generoso de corazon la traera como ofrenda de Di-s”.

No obstante, esto todavia no resulta del todo claro: se sobreentiende, que cuando Moshé
transmitio la orden de Di-s a los judios, no aiiadié nada a lo que Di-s le habia ordenado — pues

Moshé, sin duda, no agregaba nada segun su propia comprension; entonces, ¢por qué no se

° Véase Midrash HaGadol, Teruma, alli.

1 Nétese lo escrito en el lerushalmi. Y véase Kli lakar en el inicio de Teruma.

1 Comentario de Rashi en nuestra Seccion 35:2.

12 \/éase Rabi Avraham Ibn Ezra, Najmanides, Or Halaim, y otras fuente en el inicio de nuestra Seccién. También en el
comentario de Rashi en 35:2. Y véase Likutéi Sijot vol. Xl pag. 158 en adelante y en lo referenciado en la nota 6 alli.
También en pag. 260 de este mismo vol. XXVI de Likutéi Sijot.

13 35:4,

14 Nétese lo escrito por Rashi alli. Y véase lo referenciado mas adelante en nota 17.

s \Véase también lo escrito en Likutéi Sijot vol. XVI pag. 289.

s \/éase Abarbanel (en el comienzo de su explicacion — después de los interrogantes) y en Sforno en el inicio de Parashat
Teruma.

7 Or HaJamd sobre Zohar en nuestra Seccion 195aa (y véase mas adelante en parrafo 8.). Y véase Likutéi Sijot vol. XIX
pag. 325 nota 27.

2 Ademas de los tesoreros — véase Sforno aqui, versiculo 5.



menciona este detalle (que “todo aquel que sea generoso de corazdn traera la ofrenda”) en el
mandato de Di-s a Moshé?

Aungue vemos en varios pasajes® de la Escritura que Moshé impartié a los judios algunos
aspectos que la Tora no detalla en la orden que Di-s le habia transmitido a él, y ello se debe a que
es obvio que Moshé no hablé nunca por cuenta propia. Es decir, se sobreentiende que ninguno de
los pormenores que él ordend a los Hijos de Israel faltaba en el mandato que Di-s le habia
comunicado — aunque la Tora no los mencione a todos de forma literal en la orden Divina.

Con todo, al margen de que también cada caso requiera su propia explicacion, la situacion que
nos ocupa no se asemeja a todos los demas pasajes. Incluso si sostuviéramos que en ciertas
ocasiones la Tora omite por completo la orden de Di-s a Moshé, o la menciona de forma general y
resumida, confiando en que al llegar a los pormenores de las instrucciones de Moshé a los judios se
comprenderia que todo tiene su origen en la palabra de Di-s dicha a Moshé,

de todos modos, en nuestro caso, es dificil afirmar lo mismo, dado que aqui la Tora detalla con
suma minuciosidad? el mandato de Di-s: tanto las instrucciones generales acerca de la obra del
Mishkdn como la orden sobre la ofrenda para la construccion del mismo - jy sin embargo, no se
menciona en absoluto el detalle de “Todo aquel que sea generoso de corazdn traera la ofrenda de
Di-s”!

3. La explicacién al respecto podria ser la siguiente:

El sentido del Mishkdn radica en servir como expiacién por el pecado del Becerro de Oro, tal
como dice Rashiz, que se le llama “el Mishkdn del Testimonio” porque “testifica ante Israel que Di-s
les perdond el incidente del Becerro, al conceder Su Presencia en medio de ellos”.

[Este concepto aplica segun las dos opiniones en relacion a cuando fue dicho el mandato de
“Haran para Mi un Mikdash y Yo moraré en ellos”: tanto segun la posturaz que sostiene que
también esta orden de Di-s a Moshé= tuvo lugar (después del pecado del Becerro) el dia de lom
Kipur; e incluso de acuerdo a la opinidn* que postula que Di-s dio este mandato antes de aquel
pecado, pero que los judios lo escucharon de Moshé (y llevaron las donaciones del Mishkdn) recién
tras lom Kipurz].

¢Como expresaron los judios, mediante la construccion del Mishkdn, su sincero arrepentimiento
por el pecado del Becerro? Lo hicieron dando oro* con suma generosidad, en contraposicion al oro

19 \Véase Najmanides, Bo, 10:2; 11:1. Koraj 16:8. Y véase Tord Or 52d; 60d. Likutéi Sijot vol. Xlll pag. 72 en adelante.

» De acuerdo a esto se entiende mejor lo que escribe Rashi en Tzav 8:1.

21 Comienzo de Seccion Pekudéi.

2 Tanjumd, Teruma 8. Rashi, Tisa 31:18; 33:11.

 Teruma 25:8.

2 Zohar 11, 195a. Najmanides, nuestra Seccion. Y véase su comentario en el inicio de Teruma.

= Hay una tercera opinidn que sostiene que incluso los donativos para el Mishkdn se efectuaron antes del pecado del
Becerro de Oro (Zohar Il, 224a). Acerca de las tres posturas (desde una mirada profunda) véase Likutéi Sijot vol. VI pag.
153 en adelante.

% \/éase también en Tanjumd alli. Shemot Rabd sobre nuestra Seccidn en el final del cap. 48 (y en lefé Toar, alli).



que habian entregado con premura para el Becerro?. En esa instancia ofrecieron oro para el
Mishkan con el propdsito de que la Presencia Divina (Shejind) morara entre ellos, “y Yo moraré en
medio de ellos” (lo opuesto al pecado del Becerro de Oro).

De hecho, los Hijos de Israel demostraron en la practica una asombrosa disposicionz y
generosidad de corazén en la obra del Mishkdn, tal como relatan los versiculos y amplian los
Midrashim de los Sabios*, que su gran predisposicidn fue hasta el punto* de que “trajeron tanto,
gue aportaban mas de lo necesario para la labor de la construccidon” y “lo necesario para la labor
resultd suficiente e incluso sobro”.

Ahora bien, éen qué se manifestd, de manera profunda y genuina, el arrepentimiento del
pueblo y su deseo de que Di-s residiera entre ellos con agrado y de todo corazén? No tanto en la
ofrenda del “medio shékel por cabeza” —que todos estaban obligados a dar por igual-, pues solo
por el hecho de cumplir una orden de tanta importancia, aun con premura, no revela de forma
destacada la voluntad genuina y el corazén pleno, dado que podria atribuirse su diligencia al hecho
de que era una obligacion. Precisamente esta ofrenda® que no era obligatoria y no tenia un monto
fijo, entregada por cada uno segtn su sensibilidad y generosidad de corazén, expresa cabalmente
su arrepentimiento y el anhelo sincero de que la Shejina habite entre ellos (lo opuesto al pecado del
Becerro).

Justamente por eso, en el mandato de Di-s a Moshé respecto de esta ofrenda, solo se menciona
el acto de “tomar” —“De todo hombre a quien su corazén lo motive, tomen”-y no se dice nada
acerca de la entrega y el traslado voluntario por parte de los judios (“Todo aquel que sea generoso
de corazon, traerd...”). La orden de Di-s tiene lugar, sobre todo, en lo relativo a la recoleccion de los
elementos necesarios para el Mishkdn (tarea de los encargados). En cambio, la entrega voluntaria
por parte de Israel consiste justamente en manifestar (al margen de cualquier imposicién u
obligacion) su propia sensibilidad y la generosidad de su corazon. Y en ese acto se revela
especialmente la idea de “como el agua refleja el rostro”: (es decir, la reciprocidad de
sentimientos): asi como “Di-s acepto con agrado y de todo corazén” a los judios tras el pecado del
Becerro®, del mismo modo ellos mostraron su deseo “con alegria** y entrega total” hacia Di-s.

4, Este asunto —la generosidad de corazén de los judios hacia la obra del Mishkdn, de un modo
que no dependia del mandato proveniente de lo Alto— atafie no solo a la expiacién por el pecado
del Becerro de Oro, sino también, y sobre todo, al reposo mismo de la Shejind en el Mishkdn -
dentro de los Hijos de Israel:

7 Comentario de Rashi en Tisa 32:2. Alli, 24.

2 \/éase antes en este vol. XXVI de Likutéi Sijot pags. 258-9.

2 \/éase Tanjumd, Pekudéi 11. Bamidbar Raba 12:16.

s Alli, 5:7.

31 Notese lo escrito en Kli lakar en el inicio de Teruma y de nuestra Seccion, 35:5 donde comienza “Keju”.
32 Palabras del versiculo en Proverbios 27:19. Y véase Tania cap. 46 en adelante.

33 Palabras de Rashi en Tisa 33:11.

1 \/éase lo referenciado en nota 29. Shaj sobre la Tora en nuestra Seccidn sobre este versiculo.



Se explica en varias fuentes®, que aunque en Matdn Tord (la Entrega de la Tord) los judios
contemplaron sucesos extraordinariamente elevados —“Y descendié Di-s sobre el Monte Sinai”s,
“Ustedes vieron que desde el cielo Yo les hablé”s’—y llegaron a un nivel tal que “se detuvo su
impureza”:, de todos modos, cayeron después en el pecado del Becerro* (aparentemente, no se
entiende jécdmo fue eso posible?!). Ello se debid a que la revelacidn Divina en Matdn Tord procedid
desde lo Alto*; es decir, la purificacion y elevacidn que se generé entonces en los judios no surgio
de ellos mismos, sino de lo Alto, de parte de Di-s. Tal como dice el Midrash, que “Las dimensiones
superiores espirituales descendieron hacia los planos inferiores, terrenales, de la creacién, y (como
enfatizan los Sabios, que Di-s declaré:) ‘Yo soy quien comienza’, pues esta dicho ‘Y Di-s descendié
sobre el Monte Sinai’”.

En otras palabras, dado que esta experiencia no fue una novedad que los judios mismos
generaron (con su propia preparacion y esfuerzo) — después ello, una vez pasado el efecto de la
revelacion de Matdn Tord quedd abierta la posibilidad de una caida — e incluso tan pronunciada,
hasta el punto de pecar con el becerro.

[Este punto es similar a lo que ocurrié con la santidad del Monte Sinai en su materia misma: en
el momento de la Entrega de la Tord, cuando “Di-s descendié... sobre el Monte Sinai”%, se desplegd
sobre él una santidad tan excelsa que “todo el que tocare el monte moriria”+. Sin embargo,
inmediatamente después, “al son prolongado del shofar”’, que fue la senal del “retiro de la Shejind”,
“el pueblo podia subir al monte”+. Asi, el monte Sinai volvié a convertirse, repentinamente, en un
lugar completamente non-santo®].

En cambio, la novedad suscitada por los judios desde su propia iniciativa —con la cual se vuelven
“vehiculos” idéneos para incorporar la luz de la érbita sacra de manera permanente- se evidencio
en la entrega de la ofrenda para el Mishkdn, que fue, como se dijo, “con alegria y total entrega del
corazon”. Al ofrecer su oro, plata y cobre para el Mishkdn, no por un mandato que venia de lo Alto,
sino por la generosidad de su propio corazén, lograron que la Shejind morara entre ellos de forma
estable. Esta espiritualidad permed incluso la realidad fisica del cuerpo y del mundo, pues la
santidad quedo fijada de manera permanente en la materia misma (en la faceta del gashmiut) del
Mishkdn y de sus componentes — por siempre jamas*.

35 \éase Discurso Jasidico “Vaiered Hashem” 5643 en el final. Likutéi Sijot vol. Xl pag. 10. Y en otras fuentes.
3 [tré 19:20.

7 Alli, 20:20.

8 Shabat 146a. Véase fuentes citadas en la nota siguiente.

3 Y volvid a ellos la impureza (Zohar |, 52b. 111, 193b) aunque no retorné como era antes (véase Likutéi Sijot vol. XXI pag.
151 nota 52. Y otras fuentes).

“ [jkutéi Tord, Reé 28bh. Y véase lo referenciado en Likutéi Sijot vol. XV pag. 77 nota 22.

“ Shemot Rabd 12:3. Tanjumd, Vaera 15.

4 |tr6 19:11.

s Alli, 12.

4 Alli, 13 y en el comentario de Rashi.

s VVéase Likutéi Sijot vol. XXI alli (pag. 150 en adelante).



5. De acuerdo con lo recién explicado, se puede elucidar otra diferencia entre las dos Secciones
(Teruma y Tisa):

En la Parasha Terum4, en relacién con la ofrenda que se presentaba de forma voluntaria, se
emplea la expresion “De todo hombre (ish) cuya generosidad de corazén lo impulse...”, que
sencillamente se refiere inicamente a los varones?*. En cambio, en nuestra Parasha la formulacion
es: “Todo el que sea generoso de corazdn, la traerd como ofrenda de Di-s”, y al decir “generoso de
corazon” (nediv lev) sin especificar nada mas — abarca tanto a hombres como a mujeres.

Esto es asi, particularmente si se considera que la orden de “todo el que sea generoso de
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corazon...” se dio a “toda la congregacion de los Hijos de Israel” (a la que Moshé reunid), y esto
incluye no solo a los hombres, sino también a las mujeres (como seiiala Najmanides en ese
versiculos®),

tal como se refleja en la continuacidn del relato de la Parasha, que en la ofrenda para el
Mishkadn participaron de hecho, no solo hombres, sino también mujeres*, e incluso, como consta en
la Tora, que “los hombres llegaron junto con las mujeres”+ (es decir, los hombres se sumaron a las
mujeress°).

Por consiguiente, es menester aclarar por qué no se indicé anteriormente, en la Seccion Terum3,
qgue las mujeres también estaban incluidas en esta ofrenda (la tercera).

6. La explicacién es la siguiente:

Es sabido que “hombre” (ish) y “mujer” (ishd) aluden también a las dos dimensiones de “dador”
(mashpia) y “receptor” (mekavél). Por eso se compara a Di-s y a la Congregacion de Almas Judias —
con hombre y mujers, novio y novia.

De ahi se entiende asimismo por qué la Tora Escrita se denomina Musar Avijd (la Instruccion de
tu Padre) y la Tora Oral, Torat Imejg (la Tora de tu Madre). La diferencia entre la Tord Escrita y la
Tora Oral radica en que la Tora Escrita fue entregada integramente desde lo Alto, es la revelacion de
la Tora por parte del Dador, el Mashpia. En cambio, la revelacion de la Tora Oral se efectua a través
de los judios, que se dedican esforzadamente al estudio y sacan a la luz novedades en la Tora, de

modo que, generacidn tras generacion, el caudal de la Tora Oral se va desarrollando cada vez mas.

4 \/éase Ritvd, Kidushin 36a.

47 Comienzo de nuestra Seccion. Y véase mas adelante en el interior de esta Sija, parrafo 8.

4 Del Mikdash del desierto se aprende en relacion al deber de las futuras generaciones que “todos los judios, hombres y
mujeres tienen el deber de participar en su construccidn, tanto con su cuerpo como con su dinero, al igual que en el
Mikdash del desierto (Maimonides, Leyes de la Casa Elegida 1:12). Véase Likutéi Sijot vol. Xl pag. 109 nota 7; vol. XVI
pag. 454.

4 35:22,

50 Najmanides sobre la Tora.

st \Véase comentario de Rashi en el comienzo del Cantar de los Cantares.

s2 Proverbios 1:5. Tania, Igueret HaKodesh, Epistola 29 (151aa) en nombre del Zohar. Tora Or de nuestra Parasha 88c.
Likutéi Tord, Shemini Atzeret 85b.



Por eso a la Tord Oral se la asocia con la “madre” —la mujer, en su condicion de receptoras—
porques su revelacion depende del aspecto receptor femenino inherente a los judios.

De la dimension espiritual del Dador de la Tora (Di-s) y su receptor (el pueblo judio) — el tema se
desarrolla hasta llegar a la realidad concreta de hombre y mujer: en el pueblo judio, las mujeres
poseen una cualidad especial respecto a los hombress, ya que en ellas se manifiesta de modo mas
evidente el servicio a Di-s a modo de receptor (que implica iniciativa propia).

Asi lo constatamos de manera palpable: las mujeres no necesitan la misma insistencia que los
hombres en lo concerniente al judaismo. En ellas, por su naturaleza, brilla la fe en Di-s* (y poseen
temor reverencial al Altisimo) de un modo mas intenso que en los hombres, hasta el punto de que
ello repercute en sus acciones en la practicas’.

Asi vemos con respecto a la primera mitzvd registrada en la Tora=: “Sean fructiferos y
multipliquense”:

Este precepto fue ordenado exclusivamente al hombre, y no asi a la mujer®. {La razon?:

No es porque la procreacién no forme parte de la misién de la mujer en el mundo [como sucede,
por ejemplo, en el caso de su exencion de los Preceptos Positivos dependientes del tiempo o de un
momento especifico®, uno de cuyos motivos es®: que la mujer se halla comprometida con las
necesidades de su esposo y con la gestidn del hogar] — sino que en realidad es lo contrario,
precisamente de ella depende que el hombre pueda cumplir este mandato a él conferido®. Y es
mads, traer una nueva vida al mundo depende sobre todo de ella, y es llamada akeret habait, el pilar
del hogar. Mas bien, la explicacidn es,

que precisamente por la razén antes expuesta, el hombre requiere la orden de procrear, porque
si no fuera por la instruccién de la Tora, no podriamos fiarnos, dada su naturaleza, de que él
llevara a cabo esta tarea. En cambio, la mujer no necesita ningtin mandato en este asunto: ella,
sintiendo que su mision en el mundo consiste en ser el sostén del hogar y engendrar las futuras
generaciones del pueblo judio (asegurando asi la continuidad y existencia del pueblo de Israel), lo
hace por iniciativa propia.

s3 De la Tora Escrita — pues no hay nada que no esté insinuado en la Tora (Zohar lll, 221a).

¢ \Véase Tania, Igueret HaKodesh, Tord Or y Likutéi Torad, alli.

ss \Véase Likutéi Sijot vol. X1 pag. 331.

ss \/éase Or HaTord (lehel Or) sobre los Tehilim pag. 432, alli, Naj, vol. I, pag. 927.

57 Este es el motivo por el que no pecaron con el becerro al igual que los hombres. Véase Likutéi Sijot vol. VIl pag. 316
en adelante.

st Bereshit 1:28.

5 Primera opinidn de la Mishnd en levamot alli.

% Kidushin 29a.

s1\/éase Abudarham, Tercer Shaar, Birkat HaMitzvot uMishpateihem (donde comienza “Kol Israel”).

&2 Notese lo escrito en Ran, Kidushin en el comienzo del cap. 2. Y véase Likutéi Sijot vol. XIV pag. 41; vol. XVII pag. 236;
vol. XX pag. 138 en adelante.

& Notese lo dicho por nuestros Sabios: “El novio desciende de nivel” (Tord Or 106aa; Likutéi Tord, Shir HaShirim en el
inicio. Y en varias fuentes mas).



[Este es también uno de los motivoss de la instruccion que Di-s dio a Moshés antes de la
Entrega de la Tora: “Asi hablaras a la casa de laacov” (aludiendo a las mujeres) “hablales con
palabras suaves” —a diferencia de los hombres, sobre quienes se afirma “y di a los Hijos de Israel...
diles palabras duras como tendones”—, pues para las mujeres basta con un discurso amable a fin de
prepararlas debidamente para la Entrega de la Tora].

7. Esto también explica nuestro tema:

La excelencia de la ofrenda de las mujeres sobre la de los hombres se relaciona especificamente
con el tercer tipo de ofrenda, aquella que no implicaba ninguna obligacién ni una cantidad
predeterminada etc.s, sino que surgia de la generosidad personal del donante. En esto, la forma de
ser de las mujeres es mas refinada y de categoria superior que la de los hombres.

Por eso, en la Parasha Teruma —donde el aspecto principal que se destaca de la ofrenda es que
esta ordenada por Di-s (como se explicd)— no es el contexto adecuado para subrayar que las
mujeres también participaban;

precisamente en nuestra Parash3, al centrarse en la ofrenda tal como fue entregada
efectivamente por los judios (y al destacar la generosidad de ellos, tal como se menciond), se pone
de relieve expresamente la superioridad que tenian las mujeres sobre los hombres.

Esta virtud de las mujeres se manifesto (no solo en la cantidad de donaciones, sino también) en
el tipo y la calidad de aquello que aportaron:

a) No se limitaron a traer sus joyas mas preciadas, sino que en la donacién para el Mishkdn ellas
invirtieron su vitalidad y habilidades personales, hasta el punto de que “toda mujer sabia de
corazon hilaba con sus manos etc.”?, y “todas las mujeres cuyo corazon las impulsé con sabiduria
hilaban el pelo de las cabras”, lo que constituye “un arte atin mas refinado, pues hilaban
directamente sobre las cabras”s. Es decir, volcaron en la ofrenda su sabiduria, su sensibilidad y
todos sus talentos®.

b) Al final de la Parasha” se relata que, ademas del cobre™ que entregaron, las mujeres
aportaron también los “espejos de colores (tzovot)” para el Kior y su base. Rashi explica’ que
dichos espejos eran los mismos que habian usado las mujeres judias en Egipto para formar (con su
descendencia) “numerosos ejércitos (tzivot) en Egipto””:. Precisamente sobre esta ofrenda, Di-s

s Maharal (en el libro Derashot Maharal — Drush sobre la Tora donde comienza “Shuv Amar Ko Tomar”).

& Itr6 19:3 y en el comentario de Rashi (de Mejilta alli).

s Notese la discrepancia entre Ritva y Maimadnides acerca de la obligatoriedad de las mujeres con respecto a la
contribucion para la construccion del Mishkdn. Y véase Likutéi Sijot vol. Xl referenciado en nota 48.

& Nuestra Seccion 35:25.

& Alli, 26, y en Rashi.

& VVéase Likutéi Sijot vol. XVI pag. 452 en adelante.

70 38:8.

1 Comentario de Rashi alli.

2 Basandose en Tanjumd, Pekudéi 9.

7 Véase la interpretacion de los Sabios sobre este versiculo en Shir HaShirim 8:5. Transcrito en el comentario de Rashi
sobre el versiculo aqui.



declaré: “Estas (donaciones) Me son mds preciadas que todas”, porque en ellas se evidencia, de
modo particular, su generosidad nacida por completo del aspecto receptor propio del judio:
impulsadas por su anhelo de formar con sus hijos los “ejércitos de Di-s”, las mujeres se empefaron
en materializarlo con la ayuda de aquellos espejos, hasta lograrlo exitosamente en la practica.

8. Seglin la explicacion expuesta sobre la diferencia entre hombres y mujeres — también se hace
viable elucidar un parrafo del Zohar en nuestra Parasha que llama la atencion:

Acerca de las palabras “Vaiakhel Moshé — Moshé reunid”, dice el Zohar™: “Rabi Aba comenzé
diciendo que asi como el versiculo relativo a la mitzvd de hakhel: ‘Retine” al pueblo, hombres,
mujeres y nifios’... alude a todo el pueblo, también aqui, la reunién que convocé Moshé, de la que se
habla al inicio de nuestra Seccién Vaiakhel, abarcaba a todo Israel, ¢y quiénes fueron los
convocados? Los seiscientas mil judios de aquel entonces”.

A primera vista, esto resulta extrafio: al comienzo se equipara a esta reunion de Moshé (que
realizé para transmitir el mandato de la construccién del Mishkdn) con la mitzvd de hakhel — que
consistia en la “reunion del pueblo, hombres, mujeres y nifios”, indicando que también aqui, en la

I"

convocatoria para el Mishkdn se incluyé “a todo Israel” igual que en hakhel. Pero enseguida
concluye con la frase “¢y quiénes fueron los convocados? Los seiscientos mil”, que es la cifra de los
varones mayores de veinte aios’, lo cual, obviamente, ino incluye a las mujeres ni a los niios?’!

La explicacion es la siguiente:

Seiscientos mil es la cifra mencionada en el Exodo de Egipto” — “como seiscientos mil hombres
de a pie, sin contar niilos”, y asimismo es la cantidad de judios que se destaca en varios dichos de
los Sabios™ en relacién con la Entrega de la Tora. Esta claro que la Tora no fue entregada
Unicamente a los seiscientos mil hombres (mayores de veinte afos), sino también (a los demds
varones) a las mujeres y a los niiios [y en realidad, como introduccién a Matdn Tord primero¢ esta
escrito: “Asi hablaras a la casa de laacov - aludiendo a las mujeres”; y recién después dice “Y dirds a
los Hijos de Israel’ (los hombres)”; y, de hecho, fue precisamente gracias a la garantia de “nuestros
hijos”® (los nifios) que Di-s entrego la Tora a los judios] — con todo, en la Escritura se destaca la cifra
de seiscientos mil, en la que no se incluye a las mujeres y a los nifos.

De acuerdo con lo antes sefialado, se comprende: en Matdn Tord el morar de la Presencia Divina
se produjo desde lo Alto y, cuando la revelacién proviene “de Arriba”, no se percibe ni se pone de
relieve la condicidn especifica del receptor como tal, sino que se distingue la naturaleza del Dador,
de modo que quien recibe es arrastrado automaticamente tras el que da. Por ello, en lo referente a

74 195a.

s Vaielej 31:12.

76 Véase Bo, 12:37. Y véase Likutéi Sijot vol. XIX pag. 18.

77 \Véase lo escrito en Or HaJama sobre el Zohar alli.

% Bo, alli.

s \Véase Shabat 88a.

% Cantar de los Cantares sobre el versiculo (Cantar de los Cantares 1:4).



las mujeres, su grandeza (como “receptoras”) no se distinguié como algo en si mismo; por lo que no
se las conté aparte, sino que quedaron incluidas en el nimero global de seiscientos mil®! varones,
como parte de “sus familias”®z: las mujeres (y los nifios) se consideraron como parte
(complementaria) del nucleo familiar encabezado por el hombre.

En relacidon con esto, el Zohar puntualiza que en la reunion (Vaiakhel) que sirvié de introduccion
a la donacidn para el Mishkdn se incluyé “a todo Israel”, pero no al modo de Matdn Tord — donde
las mujeres y los niiios se incluyeron en el recuento general de los hombres, sino que aqui las
mujeres y los nifios acudieron como una categoria propia y relevante en si misma:

Esto se asemeja a la mitzvd de hakhel, que no implica inicamente la reunion de los hombres
(con mujeres y nifios incorporados secundariamente a ellos), sino que cada grupo asiste a la gran
congregacion con peso propio para cumplir alli su rol — como recalcan los Sabios®: “Los hombres
vienen a estudiar, las mujeres a escuchar, y los nifos... para que se otorgue recompensa a quienes
los traen”;

de manera similar ocurrié con la donacion para el Mishkdn: dado que en esa ocasidn se percibia
y se hacia notar el aporte y la generosidad que provinieron desde la propia iniciativa de los
donantes (la faceta receptora del judio), las mujeres y los nifilos ocuparon un lugar especial y se
destacaron por si mismos, aun cuando estaban incluidos en “esas seiscientas mil personas”. De
hecho, asi sucedio en la realidad concreta, las mujeres donaron separadamente® para el Mishkdn, y
también los niios colaboraron en su construccion, tal como relata Avot deRabi Natdn®.

9. A partir de lo anterior —como de todos los temas de la Tord— se desprende una ensefianza
para el servicio a Di-s de cada uno:

Todo judio tiene asignada la tarea y mision de erigir un Mishkdn para El, bendito sea, en el
entorno donde se encuentra, por medio de acercar a los judios que alli residen hacia Di-s y Su
servicio, bendito sea.

Sin embargo, a veces un judio podria realizar el siguiente calculo: “lo esencial es influir en el
marido, el jefe de familia, para que se vincule y se aproxime a la Tora y las mitzvot —tal como
ocurrié en Matdn Tord, donde lo principal era la cifra necesaria de seiscientas mil personas, es
decir, los hombres—y luego, las mujeres y los nifios ya se adheriran automaticamente”;

pero esforzarse y procurar que alguien se dedique también de manera especial a la mujer,
akeret habait, el pilar del hogar, para que ella también se acerque por cuenta propia y cumpla Tora
y mitzvot, y ni hablar de rebajarse y ocuparse de los “nifios”, eso (segin su modo de ver) no
corresponde a su dignidad. Ademas, esto supondria una pérdida de tiempo, pues en ese lapso bien
podria hablar y estudiar Tora con otro hombre, cabeza de familia.

81 “Son las raices, y cada raiz se divide en seiscientas mil chispas etc.” (Tania, cap. 37 — 48a).

&2 Tal como se enfatiza en los censos de los judios.

83 Jaguigd 3a. Rashi, Vaielej alli.

8 No obstante, nétese lo escrito en Sforno, Panim lafot, Tzofnat Panéaj sobre la Tora en nuestra Seccion 35:22.
8 11:1. Y véase Tzofnat Panéaj sobre la Tora en el comienzo de nuestra Seccion.



Sobre esto, la Parasha Vaiakhel y la donacidn para el Mishkdn nos indican con toda claridad:
cada uno tiene la obligacidn y el privilegio de conseguir que la Presencia Divina more de forma
permanente, de modo que la familia entera, la casa por completo, se convierta en un Mishkdn para
El, bendito sea, un lugar donde Di-s habita gracias al estudio de la Tord y la observancia de las
mitzvot.

Esa condicion solo se logra cuando uno no se limita a influir tinicamente en el hombre, en la
cabeza del hogar, sino cuando hay dedicacidon de manera especifica (de la forma apropiada y
permitida por la Tora) también a la mujer, la responsable del hogar, e incluso se invierten esfuerzos
y energia en los nifios, para que cada vez mas nifios judios entren “bajo las alas” de una educacion
kosher apropiada, hasta el punto de lograr introducirlos en un ambito educativo al taharat
hakodesh, completa y puramente dedicado a la santidad.

Mediante la dedicacion a todos los judios que se mencionan en la mitzva de hakhel —“los
hombres, las mujeres y los nifios”—, ademas de la accién directa sobre estos mismos hombres,
mujeres y nifos, cada grupo incrementara y reforzara la teshuvd (retorno a Di-s) en los demas: las
mujeres en los hombres®, y los nifios en sus padres, tal como esta escrito®’: “El hara retornar el
corazon de los padres... a través de los hijos”.

Asi lograremos que “una gran congregacion retornara aqui (a la Tierra Santa)”s, con la llegada
del Mashiaj Tzidkeinu, que “reconstruira el Mikdash en su lugar y reunira a los dispersos de Israel”®,
muy pronto en nuestros dias, literalmente.

(de las Sijot de Shabat Parshat Vaiakhel 5741 — 1981; y de Shabat Parshat Vaiakhel-Pekudéi 5782
—-1982)

% Notese lo escrito en Pirkéi deRabi Eliezer cap. 41.

& Malaji, en el final y Rashi.

& Jeremias 31:7.

8 \/éase Maimadnides Leyes de Reyes en el final del cap. 11. F



