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Cuando entréis en la tierra que yo oS voy a dar y cosechéis su
cosecha, llevaréis al sacerdote el Omer de la primera parte de vuestra
cosecha ... y contaréis para vosotros desde el dia siguiente al shabat,
desde el dia en que trajisteis el Omer de la ofrenda mecida; seran siete
sabados completos: Hasta el dia siguiente del séptimo sabado contaréis
cincuenta dias y ofreceréis una ofrenda nueva al Sefior: (Vayikra-
Levitico 23:10, 16, Parasha del Omer).

«Ven y ve cuanto sufrimiento y cuanto esfuerzo supone para los
que lo ven hasta que traen el Omer. Tal como aprendimos: ‘Lo
cosechaban, lo ponian en cestas y lo llevaban al Patio; alli lo iluminaban
con luz para cumplir con él el precepto de “palabras ligeras”, segun R.
Meir. Y los sabios dicen que lo golpeaban con caras y palos para que
no se aplastara. Lo ponian en un arado, y el arado tenia agujeros para
que la luz lo iluminara por completo. Lo extendian en el Templo y el
viento soplaba sobre él. Lo ponian en un molino de grano y sacaban de
él un efa, que se tamizaba con un tamiz de trece mallas. ;Coémo lo
hacian? Los enviados del tribunal salian a la tarde del dia festivo, lo
ataban en manojos al suelo para que fuera facil de cosechar. Todas las
aldeas cercanas se reunian alli para que se cosechara en gran escala».

Dijo R. Elazar: Esta escrito: « Y no dijeron en su corazon: Veamos
al Sefior nuestro Dios, que da la lluvia de otorio y la de primavera a su
tiempo» (Yirmiahu-Jeremias 5:24). Esto esta dado, ¢ya no lo necesitas
(més)? Esto es lo que esta escrito: «Las semanas de las leyes de la
cosecha nos guardara» (continuacion del versiculo en Jeremias alli):
nos guardara de la sequia, nos guardara de las heladas. Y estas son las
siete semanas que hay entre Pésaj y Shavuot.

Dijo Rabi Shimon: Le dijo el Eterno a este hombre: «Ya has
arado, segado, trillado y hecho un montén. ¢ Ya esta hecho el monton?
Si no te envio un poco de viento, ;puedes aventar? ;Acaso puedes
pagar al viento? Asi esta escrito: “;Qué ventaja tiene el que se afana
por el viento?” (Qohelet-Eclesiastés 5:15).

Dijo Rabi Avin: El Santo, Bendito sea, dijo a Israel: Hijos mios,
vengan y vean qué hay entre Mi y ustedes. Cuando ustedes dan: es un
Omer por todos ustedes. Y cuando ustedes toman: "un omer por
cabeza, conforme al numero de sus personas”. Y no de trigo, sino de
cebada. Y a pesar de ello, sean cuidadosos de traerlo en su tiempo. Por
lo tanto, Moshé advierte a Israel: "Cuando entren en la tierra... y traigan
el omer de las primicias de su cosecha". Exodo 16:16 17. En la parashé
Kedoshim Exodo 13:21, ibid. 27:20, ibid. 16:33, Levitico 26:10, en
Vayikra Raba 27:6.
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Rabi Shimén ben Lakish dice: No sea ligera ante tus ojos la
mitzva del Omer, pues por el mérito del Omer se establece la paz entre
el hombre y su mujer, como esta escrito: "El hombre traera a su mujer
ante el sacerdote, y traera su ofrenda por ella, una décima de efa de
harina de cebada".

Vean mas en Vayikra Raba 28:6 sobre como Guidon esta
relacionado con el Omer y como Haman esta relacionado con el Omer.
La conexion de Guidon se basa en el versiculo de Shoftim-Jueces 7:13:
"Llegé Guidon, y he aqui que un hombre estaba contando a su
comparniero un suerfio, diciendo: He aqui que sofié un suefio: Veia un
pan de cebada que rodaba hasta el campamento de Midian, etc.”. La
conexion de Haman se basa en el hecho de que los eventos de la
Meguila de Ester —el ayuno de Ester y el banquete de Haman,
Ajashverosh-Asuero y Ester en el que la suerte cambio— ocurrieron
durante Jol Hamoed Pésaj.
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INTRODUCCION

En mi libro La Fortaleza de R. Akiva Vida y Obra de un Maestro,
disponible en Kindle, desarrollé ampliamente la metamorfosis del festejo
de Lag Baomer y las maneras contradictorias de entender la razén de la
muerte de los alumnos del gran maestro R. Akiva.

Los dias de la cuenta del Omer se convirtieron a lo largo de los afios en
dias de duelo debido a diversas persecuciones y tribulaciones que sufrié
el pueblo de Israel durante los largos afios de exilio y se vincularon con
la muerte de los alumnos de R. Akiva que segin todas las fuentes
transcurri6 en esos dias muchos afios atrés. Ello siguié una tendencia en
buscar puntos comunes para los dias de duelo y los ayunos.

El papa Urbano II reafirmé en 1096 el llamado hecho en Clermont (1095)
para liberar Jerusalén. Este llamado funcioné como un mandato
religioso: quienes participaran recibirian indulgencias y protecciéon de
bienes. Sefiores y obispos europeos emitieron mandatos locales para
reclutar tropas, recaudar fondos y organizar caravanas hacia Oriente. En
1096, durante la llamada Cruzada Popular, grupos de cruzados emitieron
6rdenes y proclamas que justificaban atacar comunidades judias en:
Worms, Speyer, Mainz, Colonia, y Trier.

Estos ataques no fueron decretos oficiales de la Iglesia, pero si mandatos
de lideres cruzados, como el Conde Emicho de Leiningen, quien
proclamoé que los judios debian convertirse o morir. En paralelo, lideres
de bandas populares difundieron la idea de que “no tenia sentido liberar
Jerusalén mientras los enemigos de Cristo vivian en Europa.” El resultado
fueron masacres masivas, conocidas como las matanzas de Renania, que
marcaron profundamente la historia judia europea. Asi, se registraron
martirios, conversiones forzadas, suicidios colectivos y destruccion de
comunidades enteras.

Gradualmente, el exilio provocé que se olvide el sabor y la esencia de la
Tierra de Israel de estos dias de una temporada agricola intensa y llena
de temores, que depende de los cambios climéticos de la estacion de
transicion en la Tierra de Israel y se afiadieron significados que
intentaremos recorrer en estas paginas.

En nuestros propios dias, la tragedia del monte Meron, ubicado en la Alta
Galilea, cerca de Tzfat-Safed cuyo pico maés alto tiene 1.204 metros de
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altura el sitio de la tumba de Rabi Shimén bar Yojai, el centro de
peregrinacion masiva en Lag Baomer ocurri6 en la madrugada del 30 de
abril de 2021. Durante las celebraciones de Lag Baomer se produjo una
avalancha humana en un pasadizo estrecho que provocé la muerte de 45
personas y dejoé mas de 150 heridos, el peor desastre civil en la historia
de Israel, causado por el hacinamiento extremo de unos 100,000
asistentes.

En estos dias vuelve a renovarse la discusién acerca de los permisos para
repetir la ceremonia en Meron, restringirla o prohibirla y los politicos de
siempre se han vuelto a enfrascar en el inacabado conflicto de quienes
estdn a favor y quienes, en contra, desvirtuando el significado que tiene
la fecha para los creyentes judios.

Ello ocurre en dias en los que Israel sigue amenazado por el disparo de
proyectiles desde el Libano, Irdn y todavia desde el Yemen, mientras se
tratan de llevar tratativas entre los Estados Unidos y los gobiernos del eje
que se proponen la destruccién total de Israel y el asesinato de los judios
y los habitantes de otras religiones que habitan alli.

Las razones que siempre se adujeron para explicar la muerte de los
alumnos de R. Akiva, sea por peste, o porque cayeron en la guerra, o por
edictos que obligaron su conversiéon, adquieren partidarios en nuestro
tiempo, siguiendo la costumbre de tratar de transpolar hechos histéricos
de otro tiempo, como si se tratara del presente.

Este fasciculo se propone ampliar el marco que incluye los dias de Omer,
y las figuras notables de R. Akiva y de R. Shimén ben Yojai, sin los que
no se comprenderia el origen del duelo de esos dias y las dificultades por
entenderlos.

Entre los temas a tratar pondremos el énfasis en las versiones que tratan
de explicar como murieron esos estudiantes y entender cémo se eligieron
sus traslaciones.

Dado que hemos decidido traer las fuentes contradictorias en mas de una
ocasion, el lector deberad esforzarse para superar las repeticiones y las
antipodas del pensamiento rabinico, acostumbrados como estamos de
recibir y aceptar como real la primera versiéon que nos presentan.
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EL RECUENTO DEL OMER: RAZONES DE LA MITZVA

Los Rishonim! proponen diversas razones en relaciéon con la mitzva del
recuento del Omer. Estos Rishonim discrepan sobre si hay que considerar
esta mitzva en su contexto histérico o agricola, o bien situarla en el marco
del periodo comprendido entre la salida de Egipto y la inminente entrega
de la Tora. R. David ben R. Yosef Abudraham ofrece una razén muy
sencilla para esta mitzva:

Y la razén por la que el Eterno ordené contar el Omer es porque cada uno
de Israel estaba ocupado con su cosecha y estaban dispersos cada uno en
su granero, y ordend contar para que no olvidaran el momento de su
peregrinacion. (Sefer Abudraham, Tefilot de Pésaj)

El Abudraham explica que el agricultor, que dedica su tiempo después
de Pésaj a la cosecha del trigo, podria perder la nocién del tiempo y
olvidarse de acudir a Jerusalén para celebrar la festividad de Shavuot.
Por ello, se le ordena contar cuarenta y nueve dias, tras los cuales celebra
Shavuot en Jerusalén. Rabenu Yerujam también explica el mandamiento
de esta manera y afiade que hay que contar por la noche, ya que en esas
horas el hombre estd ocupado con los asuntos de la cosecha (Toldot
Adam Vejava 5, 4).

Mas adelante en el pasaje citado anteriormente, el Abudraham ofrece otra
razoén para la mitzva: Porque el mundo estd sumido en la afliccion desde
Pésaj hasta Shavuot por los cultivos y los arboles, como se dice en el
primer capitulo del libro Rosh Hashana del Talmud... Y por ello, el Eterno
ordend contar estos dias para que recordemos el dolor del mundo y
volvamos a Fl de todo corazén, suplicandole que tenga misericordia de
nosotros, de las criaturas y de la tierra, para que los cultivos sean como
deben ser, pues son la razon de nuestra vida, ya que, si no hay harina, no
hay Tora.

1 Rishonim (D11wKX1) es el nombre que damos a los sabios y comentaristas rabinicos que vivieron
aproximadamente entre los siglos XI'y XV, después del periodo de los Gueonim y antes de los Ajaronim.
Son los arquitectos de la halaja tal como la conocemos hoy. Los Rishonim incluyen:

Comentaristas biblicos y talmtdicos, Codificadores de halaja, Filosofos judios medievales,

Poetas liturgicos y exegetas. Su obra forma la base de casi toda la interpretacion judia posterior.
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Segun esta opinion, el recuento del Omer no tiene por objeto recordar a
los agricultores la festividad que se aproxima, sino recordar a todos la
precaria situacion del mundo en esta época, de modo que debemos rezar
para que haya suficiente cosecha de trigo, de la que depende la
subsistencia del mundo.

En la Guia de los Perplejos, Maiménides amplia la importancia de este
mandamiento mas alla de su significado agricola: "Y Shavuot es el dia de
la entrega de la Tord, y por la grandeza y la majestad de ese dia se
contaban los dias desde el primero de los festivos hasta él, como quien
espera la llegada de un ser querido, para quien cuenta los dias por horas.
Y este es el motivo del recuento del Omer desde el dia de su salida de
Egipto hasta el dia de la entrega de la Tora, que fue el objetivo y la
finalidad de su salida". (Guia de los Perplejos 1III, 43)

Segun Maimoénides, contamos los dias desde la salida de Egipto hasta la
entrega de la Tora porque todo el propésito de la salida de Egipto es la
recepcion de la Tora.

El Sefer Hajinuj concuerda con esta razén y afiade que, aunque a primera
vista parece mas logico contar los dias que quedan hasta Shavuot, la Tora
quiere que expresemos nuestro intenso deseo de llegar al momento de la
entrega de la Tora (Sefer Hajinuj, Mitzva 306).

Mientras que, segin el Rambam y el Sefer Hajinuj, la mira del recuento
es expresar el anhelo por la Tora, en opinién del Ran, el propésito del
recuento es expresar la expectativa de recibir la Tord, de manera similar
a como el pueblo de Israel cont6 los dias desde el momento de la salida
de Egipto hasta la entrega de la Tora (Ran, Pesajim 28a).

Las razones propuestas para la mitzva —que se centran en el recuento de
los dias entre la ofrenda del Omer y los dos panes, o en el recuento de los
dias entre la salida de Egipto y la entrega de la Tora — pueden influir en
el nivel de obligacién de la mitzv4 tras la destruccion del Templo, si es
de la Tora o de los rabinos, como explicaremos mas adelante.

Page7




EL RECUENTO DEL OMER: LA FUENTE DEL MANDAMIENTO

En la Guemara se dice:

Dijo Abaye: «Es un mandamiento
contar los dias y es un mandamiento
contar las semanas. Los rabinos de
Rab Ashi contaban los dias vy
contaban las semanas. Amemar?
contaba los dias, pero no las
semanas, y dijo: “Es un recuerdo del
Templo”». (Menajot 66a)

Todos los amoraitas coinciden en
que, mientras existia el Templo, la
obligacién era contar tanto los dias
como las semanas. Sin embargo,
Amemar sostiene que, tras la
destruccion del Templo, el recuento
del Omer es tinicamente un recuerdo
del Templo, ya que no se ofrecen las
ofrendas del Omer y de los dos
panes. Por esta razén, hay que
cumplir la mitzvd de forma
abreviada, contando tinicamente las
semanas.

No esta del todo claro si Abaye y Rav Ashi, que coinciden en que hay que
contar también los dias, aceptan la premisa basica de Amemar de que en
nuestros dias el recuento del Omer es un recuerdo del Templo (y, por lo
tanto, su origen es rabinico), o si bien discrepan también de esta premisa
y sostienen que, incluso tras la destruccién del Templo, esta mitzva sigue

siendo una obligacién de la Tora.

2 Sabio del Talmud babilénico, amora de la cuarta generacion (siglo IV-V e. c.), muy citado en temas de

halaja y agada.
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Los Rishonim contintian debatiendo el nivel de obligacion de la mitzva
en nuestros dias y la cuestion de si existe una distincién entre el recuento
de los dias y el de las semanas. Asi, por ejemplo, escribe el Rambam:

"Es una mitzva positiva contar siete semanas completas desde el dia de
la ofrenda del Omer, como esta escrito: «Y contaréis para vosotros, desde
el dia siguiente al sdbado, siete semanas». Y es una mitzva contar los dias
junto con las semanas, como estd escrito: «Contaréis cincuenta dias» ...
Esta mitzva se aplica a todo hombre de Israel, en cualquier lugar y en
cualquier momento..." (Hiljot Temidin y Musafin 7:22-24)

El Rambam afirma claramente que en nuestros dias la obligacién no es
de la Tora. El Raaviya3 (citado en Or Zartia 329) y el Shibolei Haleket*
(234) dictaminan de acuerdo con su opinién. Segun estos Rishonim,
Abaye y Rab Ashi discrepan de Amemar y sostienen que la obligacién de
la Tora sigue vigente también en nuestros dias.

Otros Rishonim discrepan. Durante el debate sobre si es posible contar el
Omer durante el tiempo entre el atardecer y el anochecer, los Tosafot
sostienen: "Parece que en caso de duda sobre la oscuridad se puede
bendecir y no es necesario esperar hasta que sea seguro que es de noche,
ya que se trata de una duda de rabinica". (Tosafot Menajot 66a)

Tosafot aplican el principio de la duda y de este modo, revelan
claramente que, segtin su opinion, el origen de la obligaciéon del conteo
del Omer es rabinico.

El Baal Hamaor® esta de acuerdo con su opinion:

Hay quienes preguntan: ; por qué no recitamos en ella [en el recuento del
Omer] [la bendicién del] tiempo [la bendicién de Shehejeyanu]... Y,
ademads, ;por qué no contamos dos recuentos por duda, como hacemos
con dos dias festivos por duda? En resumen: no debemos ser estrictos en
el recuento del Omer, que no es mas que un simple recuerdo. (Baal
Hamaor, Pesajim 28a)

3 Eliezer ben Yoel HaLevi de Bonn (n*"ax), un importante rabino y posek aleman del siglo XII-XIII,
miembro destacado de los Baalei Tosafot y autor de la obra halajica Sefer Raavya.

4 Shibolei Haleket es una obra halajica del siglo XIII escrita por Tzadkia ben Avraham Haanav, un sabio
italiano de Roma, y es uno de los primeros intentos de sistematizar la halaja en Italia.

5 Baal Hamaor fue Zerajia ben Yitzjak Halevi Gerondi (c. 1115-después de 1186), un rabino y comentarista
talmudico del siglo XII, famoso por su obra Sefer Hamaor.
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La mayoria de los Rishonim coinciden en que, dado que hoy en dia no se
ofrece la ofrenda del Omer, la obligacion de contar el Omer es

necesariamente de origen rabinico.

¢ Existe, segtin estos Rishonim, una distinciéon entre el recuento de los
dias y el de las semanas, al igual que en la opinién de Amemar? El Baal
Hamaor aborda esta cuestion: «No es mds que un recuerdo, y asi lo
hemos establecido en Menajot, que Amemar cuenta por dias y no por
semanas, y dijo: “Es un recuerdo del Templo”. Y aunque contamos dias
y semanas, es una costumbre que tenemos». (Ibid.)

El Baal Hamaor esta de acuerdo, en principio, en que, segin la opinién
de quienes sostienen que en nuestros dias el recuento del Omer es de
origen rabinico, hay que distinguir entre el recuento de los dias y el de
las semanas; por eso establece que el recuento de las semanas es solo una
costumbre que hemos adoptado. Sin embargo, la mayoria de los
primeros comentaristas discrepan. El Ran, por ejemplo, escribe: "Y
puesto que Abayie y los rabinos de la casa de Rab Ashi contaban los dias
y las semanas, se mantiene su opinion [hacemos como ellos], aunque
Amemar discrepe de ellos... Y la mayoria de los comentaristas coinciden
en que el recuento del Omer hoy en dia, al no haber ofrenda ni sacrificio,
no es mas que una institucion rabinica en si misma, en memoria del
Templo". (Ran, Pesajim 28a)

Parece que incluso Abaye y la escuela de Rav Ashi sostienen que, en
nuestros dias, el origen de la obligacion de contar el Omer es una norma
rabinica: discrepan de Amemar tnicamente en cuanto a si debe
cumplirse de forma diferente a como se hacia en el Templo. En otras
palabras, discrepan sobre si una mitzva instituida con el fin de recordar
el Templo debe cumplirse exactamente de la misma manera en que se
cumplia la mitzva original.

Si es asi, jcomo debemos entender la controversia entre Amemar y Abaye
y la escuela de Rab Ashi?

R. Isaac Zeev Soloveitchiké aborda este tema (Jidushim del GR"Z,
Menajot 66a). El distingue entre dos tipos diferentes de «recuerdo del
Templo». En algunas de las disposiciones, los sabios establecieron que se

6 Isaac Zeev Soloveitchik — conocido como el Brisker Rav— fue uno de los rabinos ortodoxos mas
influyentes del siglo XX, lider de la dinastia Brisk y figura central del pensamiento hal4jico lituano.
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debe seguir cumpliendo la mitzva exactamente de la misma manera en
que se realizaba en el Templo, con el fin de garantizar que no se olviden
los detalles de la mitzva. Por otro lado, algunas de las normas que
establecieron los sabios tenian por objeto recordar al pueblo de Israel la
destrucciéon del Templo y, con ello, la pérdida de la oportunidad de
cumplir la mitzva. En otras palabras, a veces las normas de los sabios se
centran en la ejecucion de la mitzva y otras veces se centran en el duelo
por la destruccion del Templo.

Al parecer, segtin Abaye y la escuela de Rav Ashi, los sabios establecieron
que se debe seguir contando el Omer exactamente de la misma manera
en que se realizaba el recuento en el Templo. Amemar, por el contrario,
opina que la norma de los sabios tenia por objeto recordarnos la
destruccién del Templo y, por lo tanto, basta con contar tinicamente los
dias.

Ademas de los dos enfoques que hemos visto, los Rishonim presentan
una postura intermedia respecto a esta cuestion.

Rabenu Yerujam’, por ejemplo, sostiene que, mientras existia el Templo,
habia en realidad dos mandamientos separados: el recuento de las
semanas y el recuento de los dias. El recuento de las semanas esta
relacionado con la cosecha del Omer, tal y como se dice: «Siete semanas
contards; desde que comiences a segar la espiga, comenzaras a contar
siete semanas» (Devarim-Deuteronomio 16:9). El recuento de los dias, en
cambio, no depende del Omer. Por consiguiente, dado que ya no se ofrece
la ofrenda del Omer en el Templo, la obligacién de contar los dias sigue
siendo de la Tora, pero el recuento de las semanas es solo de rabinico —
en memoria del Templo. Asimismo, Rabenu Yerujam afiade y sostiene
que, dado que el recuento de las semanas es solo de origen rabinico, no
«merece» que se recite una bendicién separada sobre él.

Es interesante sefialar el enfoque de Sefat Emet8, que propone una teoria
similar pero opuesta. Segun él, el recuento de las semanas mencionado
en el libro de Deuteronomio se refiere a la festividad de Shavuot,
mientras que el recuento de los dias mencionado en el libro de Levitico

7 Rabenu Yerujam ben Meshulam (1290-1350), fue un importante rabino y posek de la época de los
Rishonim, autor de Sefer Meisharim y Sefer Toldot Adam Vejava, y una de las mayores influencias
halajicas sobre Rabi Yosef Caro.

8 Sefat Emet es el titulo de la obra clasica de Rabi Yehudah Aryeh Leib Alter (1847-1905), el segundo Rebe
de Gur, y uno de los maestros jasidicos mas influyentes.
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aparece en el contexto de la
ofrenda del Omer y de los dos
panes. Sostiene que ninguna
de estas dos mitzvot —el
recuento de los dias y de las
semanas— se aplica tras la
destruccion del  Templo.
Segun él, segin Amemar, el
recuento que era relevante en
la época del Templo, el
recuento de los dias se
conservdé como recuerdo del
Templo. Concluye contando
que, tras formular este
método, se le presentd la
opiniéon de Rabenu Yerujam.
En opinién del Sefat Emet, las
palabras de Rabenu Yerujam
son incomprensibles y, en
parte, contrarias a lo que él
mismo escribio.

El Biur Halaja (489, 1) escribe

que, aunque segun el Shuljan

Aruj la mitzvd del Omer es

rabinica, hay que tener

cuidado de contar el Omer

después de la salida de las
estrellas, a diferencia de la opinién de quienes sostienen que el recuento
del Omer es de la Toré incluso en nuestros dias.

Es interesante recordar la costumbre de recitar la frase «Estoy dispuesto
y preparado» antes de leer el recuento del Omer: «Estoy dispuesto y
preparado para cumplir la mitzva positiva del recuento del Omer tal y
como esta escrito en la Tora...».

Esta declaracion, que expresa la intenciéon de cumplir el mandamiento,
da a entender que la obligacién de cumplirlo es de origen biblico. Esto no
solo contradice el razonamiento que hemos expuesto anteriormente, sino
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que también contradice el parrafo que se suele recitar tras el recuento del
Omer: «Que el Compasivo nos devuelva pronto, en nuestros dias, el
servicio del Templo a su lugar, jAmén, sela!». (véase Tosafot Meguila
20b) —una frase de la que se desprende que el recuento se realiza en
memoria del Templo! Algunos de los dltimos autores se oponen a la
recitacion de este pasaje y otros tratan de comprender la costumbre en
profundidad.

EL RECUENTO DEL OMER: EL MOMENTO DE RECITARLO

En la Mishna y en la Guemara se dice que toda la noche es valida para
recitar el recuento del Omer (Meguila 20b). ;Por qué debe recitarse el
recuento del Omer precisamente por la noche? Hay quien sugiere que el
recuento debe realizarse por la noche para que los dias sean completos,
«integros». La guemar4 cita la siguiente Beraita®:

(Acaso desde el dia en que los trajisteis, no podria cosechar, contar y
traerlos durante el dia? El texto nos ensefia: «Siete semanas completas
seran». jCuando se dan siete semanas completas? Cuando se empieza a
contar desde la noche. (Menajot 66a)

Segun esta fuente, el recuento se realiza por la noche para que cada dia
que se cuenta sea «completo», es decir, que incluya todo el dia. Rabenu
Tam sostiene que, incluso si la cosecha del Omer se realiza durante el dia,
como se discutira méas adelante, la Tora utiliza deliberadamente el
término «completo» para ensefar que el recuento debe realizarse por la
noche (Tosafot Meguilé 20b, s.v. «kol»).

Frente al enfoque de R. Tam!0, que entiende que el componente de
«integridad» se refiere a cada noche, se puede proponer otra
interpretacion segiin la cual este término se refiere solo a la primera
noche, con el fin de producir un recuento «completo» desde el primer dia
del recuento hasta su ultimo dia. Asi, por ejemplo, Rab Yehudai ben
Nahman Gaoén sostiene que quien no haya contado la primera noche no

9 Una beraita es una ensefianza de la época de los tanaitas (siglos I-III) que qued¢é fuera de la Mishnd y
por eso se considera “externa”.

10 Rabenu Tam fue Rabi Yaakov ben Meir (c. 1100-1171), nieto de Rashi y uno de los mas grandes Baalei
Tosafot, una autoridad hal4jica central del siglo XII.
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puede contar las demds noches, ya que su recuento ya no puede ser
«completo» (citado en Beit Hagadol 71a).

De manera similar, hay quienes aplican el concepto de «integridad»
también al final del recuento del Omer. Los dltimos escriben que no se
debe hacer el kidush ni comer, ni siquiera rezar la plegaria de la tarde,
antes de la salida de las estrellas de la noche de Shavuot, para que el
recuento sea completo.

Hay quienes entienden que el requisito de la «integridad» implica que el
recuento debe realizarse al comienzo de cada noche. El Rambam sefiala
este requisito en su comentario a la Mishna (Menajot 10:3), pero no en la
Mishna Tora. El Tur escribe de manera similar: «Y el tiempo del recuento
es desde el comienzo de la noche, e incluso si no es realmente noche, sino
una duda sobre la oscuridad se puede contar. Si se olvid6 de contar al
comienzo de la noche, va y cuenta toda la noche» (Tur).

El Shuljan Aruj también lo sefiala y establece que el recuento del Omer
debe realizarse después de la plegaria de Arvit. El Biur Halaja (ibid.) cita
a R. Yaakov Emden, quien escribe en su libro «Mor uketzid» que las
palabras del Shuljan Aruj se refieren a una costumbre antigua basada en
que la plegaria de Arvit se recitaba antes de la salida de las estrellas. Dado
que el recuento del Omer debe realizarse por la noche, es evidente que
debe llevarse a cabo después de la plegaria de la tarde. Sin embargo,
segln su opinidn, cuando no se reza la plegaria de la tarde antes de la
salida de las estrellas, hay que contar antes de la plegaria. El Biur Halaja
discrepa y, de hecho, la costumbre generalizada es contar el Omer
después de la plegaria de la tarde y antes de Aleinu'".

Los dltimos autores discuten la cuestion de por qué recitamos el conteo
del Omer después de Maariv. El rabino Moshé Feinstein!2 sefiala que el
principio de «lo habitual y lo no habitual, lo habitual tiene prioridad»
determina que la Maariv debe recitarse primero (Igrot Moshé, Oraj Jaim
4, 99). Sin embargo, el rabino Shmuel Wozner!3 sostiene que el principio
de «lo habitual y lo no habitual, lo habitual tiene prioridad» no se aplica

11 Aleinu leshabeaj es una de las oraciones mas importantes del judaismo, recitada al final de cada uno
de los tres servicios diarios y centrada en alabar a Dios y expresar la esperanza por la redencion futura.
12 Rabi Moshé Feinstein (1895-1986) fue uno de los poskim méas importantes del siglo XX, considerado por
muchos como la maxima autoridad halajica de su generacién.

13 El rabino Shmuel Wosner fue uno de los poskim jaredies mas influyentes del siglo XXy comienzos del
XXI, conocido especialmente por su monumental obra halajica Shevet Halevi.

Page 14




al caso que nos ocupa. No obstante, esta de acuerdo en que una persona
que reza Maariv mas tarde —por la noche— debe contar después de la
oracion; no se debe permitir que la persona se acostumbre a separar el
recuento del Omer de la oracién de Maariv, ya que existe el temor de que
se olvide de contar o de que cuente dos veces. Segiin él, una persona que
reza sola mucho tiempo después de la salida de las estrellas puede, en
primer lugar, contar el Omer y solo después rezar la plegaria del
atardecer (Shevet Halevi VI, 53).

Hay quienes afiaden que es preferible que el precepto del recuento del
Omer se cumpla en publico, «en presencia de la comunidad», y esta es
una razén mas por la que se realiza inmediatamente después de la
plegaria de Maariv (Shelaj, Pesajim 3a, citado en Baer Heitev, 409, 20).

Por otra parte, hay quienes explican que el recuento del Omer se realiza
por la noche porque es el momento en que tiene lugar la cosecha del
Omer. De manera similar, los Rishonim deducen que hay que
permanecer de pie durante el recuento del Omer, al compararlo con la
cosecha del Omer (Deuteronomio 16:9; Pesajim 10:41). Esta comparacion
se basa en que en el versiculo que describe la cosecha del Omer se dice
que hay que traerlo desde el principio del grano, cuando las espigas atn
estan en estado de «kama» —de pie—. El Yereim (480) cita esta exégesis,
aunque sefiala que no estd seguro de su origen.

QUE ES EL OMER - SU IMPORTANCIA PARA NOSOTROS

El recuento del Omer o
Sefirat Haomer
consiste en establecer
una conexion y un
vinculo entre -Pésaj o
Jag Hamatzot- y
Shavuot - Pentecostés.
El fundamento de esta
mitzva se remonta a la
realidad agricola que
existia en Israel en
tiempos pasados.
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Segun la Halaja (ley judia), tenemos prohibido comer de la nueva
cosecha antes de que el Omer sea llevado al Beit Hamikdash.

(Por qué es relevante para nosotros hoy en dia, en nuestra generacion, el
recuento del Omer? Para responder a eso, debemos responder a algunas
preguntas adicionales:

¢, Cudl es la conexion entre la esencia de Shavuot y la ofrenda del Omer
que hace que Shavuot caiga en el quincuagésimo y tltimo dia del periodo
de recuento del Omer, a partir del dia inicial de la ofrenda del Omer? (La
fecha de Shavuot depende tinicamente de este recuento).

Si el recuento del Omer crea el deseo de llegar a Shavuot, ;por qué
contamos en orden ascendente y no en orden descendente, haciendo
hincapié en los dias que atn quedan?

Si este recuento llega a simbolizar un proceso que comenzo en Pésaj, ; por
qué contamos solo a partir del segundo dia de Pésaj?

Ademés, ;por qué contamos a partir del dia de la ofrenda del Omer y no
a partir de Pésaj?

Segun la idea de que el recuento del Omer es un proceso previo a la
recepcion de la Tord, estos dias deberian ser dias de alegria; entonces,
(como es que este periodo se convirtio en dias de luto? Y si la razén es la
muerte de los alumnos de R. Akiva, ;por qué precisamente este
incidente? Al fin y al cabo, la muerte de los alumnos de R. Akiva no es el
unico acontecimiento traumatico de nuestra historia.

Segun la Guemar4, los alumnos del rabino Akiva murieron entre Pésaj y
Shavuot; si es asi, jpor qué dejamos de llorar en Lag Baomer (el dia 33
del recuento del Omer)?

Ademés, en la época de las Cruzadas, se produjeron mas tragedias de
inmensas proporciones durante la sefird. En el afio 1095, durante la sefira,
los judios de mas de cien comunidades ashkenazies fueron masacrados
sin piedad por la Primera Cruzada. Entre ellas se encontraban las grandes
comunidades de las ciudades de Shair, Worms y Maguncia. En los
servicios de oracion del Shabat entre Pésaj y Shavuot, se afiaden lamentos
especiales a la liturgia para conmemorar estas masacres. Ademas, la
plegaria «Av Harajamim», que se reza durante todo el afio en Shabat para
elogiar a los martires judios, se compuso principalmente como
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consecuencia de la devastaciéon causada por la primera Cruzada. En
algunas comunidades, «Av Harajamim» se reza solo durante la sefira.

Cincuenta afos después se inici6 la segunda cruzada, entre Pésaj y
Shavuot. Una vez mas, miles de judios fueron masacrados. Segun la
tradicion judia polaca, un himno especial escrito sobre esta tragedia debe
recitarse al comienzo mismo de la sefirdA —el primer Shabat después de
Pésaj—.

Asimismo, muchos de los «transportes» a los campos de exterminio
durante el Holocausto se llevaron a cabo durante la sefira.

Ademés, cada afio, la lectura publica de la Parasha Bejukotai tiene lugar
durante la sefira.

Se dice en nombre del Gaén de Vilna que esto fue intencionado, ya que
esta porcion de la Tord describe proféticamente el terrible sufrimiento
que el pueblo judio tendria que soportar por no haber permanecido fiel a
la Tord. El prominente rabino judio, erudito del Talmud y la Cabala
Eliyahu ben Shlom¢é Zalman, conocido como el Gaén de Vilna nacié en
Sielec (Sialiec), una localidad situada en la region de Brest, el 23 de abril
de 1720 y falleci6 en Vilna, 9 de octubre de 1797.

Los Sabios que vivieron mucho antes de las Cruzadas, y también antes
de la época del rabino Akiva, instituyeron las lecturas semanales. Segtin
el Gaon de Vilna, los Sabios de antafio previeron que el periodo entre
Pésaj y Shavuot estaria lleno de tristeza. Por lo tanto, programaron
intencionadamente que Bejukotai se leyera durante este periodo en
particular, para aclarar a la nacién cudl seria, de hecho, la causa de sus
desgracias.

Segun el rabino Eliyahu de Vilnius, que vivié hace mas de 250 afios, los
dias del Omer simbolizan la «respuesta judia» a todas las revoluciones
sociales y espirituales del mundo.

Por lo tanto, todos los acontecimientos nacionales mas importantes
tendran lugar durante este periodo (algunos opinan que ya hace 250
anos, se refiri6 a fechas concretas como Yom Hatzmaut, Yom
Yerushalaim, etc.).

Nuestra obligacion es comprender la esencia de estos dias y no limitarnos
a contarlos de forma meramente técnica.
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LAS DISTINTAS VISIONES ACERCA DE LA MUERTE DE LOS
ALUMNOS DE R. AKIVA

El pueblo de Israel llora en los dias del recuento del Omer la muerte de
los veinticuatro mil alumnos de Rabi Akiva, que fallecieron entre Pésaj y
Shavuot. Los Sabios describen que esto ocurrié «porque no se trataban

con respeto unos a otros».

Presentaremos diferentes opiniones sobre qué es exactamente la
«escarlatina» mencionada también como difteria, como causa de su
muerte repentina.

«Rabi Akiva tenia doce mil parejas de alumnos desde Gabat hasta
Antipatris, y todos murieron en un solo mes, porque no se trataban con
respeto. Y el mundo quedé desolado, hasta que R. Akiva lleg6 a nuestros
maestros del sur y les ensef6... Tana: todos murieron desde Pésaj hasta
Shavuot... Todos murieron de una muerte terrible. ;Cual fue? Dijo R.
Najman: de la peste»'.

14 Talmud Babil6nico, Yevamot, 62b.
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En la practica casi todos los sabios de Israel sostuvieron, que esos
alumnos murieron en una epidemia repentina como castigo divino, ya
que no se trataban con respeto unos a otros.

Pero resulta que hay otras opiniones que aseveran que los veinticuatro
mil alumnos no eran otros que los combatientes de Bar Kojba, y si
Maimoénides escribe que «Rabi Akiva llevaba las armas del rey Koziba»
(Jueces, V Reyes y Guerras XI, 3), parece que no solo R. Akiva luché en el
campo de batalla, sino que también envié a sus alumnos a combatir.

Entre quienes pensaban asi encontramos a R. Najman Krojmal, y a R.
Shlomo Yehudéa Leib Hacohen Rapoport!> de los primeros ilustrados que
escribieron esta opinion.

Entre otros pensadores que sostuvieron la idea de que los alumnos de R.
Akiva eran combatientes de Bar Kojba: El “Gaén de Shavla”?, el gaén
R. Janoj Zundel'’, R. Yosef Eliyahu Henkin!$, el R. Meir Mazuz!? (revista
Or Tora, Sivan 5773, n.° 106). (El rabino Meir Mazuz sobre este tema dijo
(Acaso es esta la primera vez que las alegorias de la Guemara no se
interpretan literalmente?»

Entre los rabinos de la corriente nacional-religiosa que sostenian que los
alumnos de Rabi Akiva fueron combatientes de Bar Kojba se encuentran
el R. Zvi Yehud4 Kuk, el R. Mordejai Hacohen?0, R. Moshé Zvi Neria?, el

15 R. Shlomo Yehuda Leib Hacohen Rapoport (1786-1867) — conocido como Shir —fue uno de los grandes
rabinos y eruditos de la Hascald, pionero de la Wissenschaft des Judentums y rabino principal de
Tarnopol y luego de Praga que naci6é en Lemberg (Galitzia) en una familia rabinica distinguida. En 1810
se caso con Franziska Freide Heller, hija del célebre rabino Aryeh Leib Heller, autor del Ketzot Hajoshen
16 Rabi Yosef Zejaria Stern, que fue un destacado posek lituano del siglo XIX, autor del Zejer Yehosef y
Av Beit Din de la ciudad de Shavli (Siauliai), en Lituania.

17 Janoj Zundel ben Yosef (fallecido en 1867) vivié en Biatystok, Polonia, donde sirvié como Maguid
(predicador). Era considerado por los ancianos de la ciudad como un hombre justo y de gran estatura
espiritual.

18 R. Yosef Eliyahu Henkin (1881-1973) fue uno de los poskim més importantes de Estados Unidos en el
siglo XX, director de Ezras Torah y una autoridad haldjica respetada por todas las corrientes ortodoxas.
19 R. Meir Mazuz (1945-2025) fue un destacado rabino jaredi sefardi-tunecino, lider espiritual de la
comunidad tunecina en Israel y Rosh yeshiva de Kise Rajamim.

20 R. Mordejai Hacohen naci6 en Jerusalén en 1906. Estudi6 en las yeshivot de Jerusalén y recibié semija
de R. Abraham Isaac Kuk, R. Yosef Jaim Sonnenfeld, R. Abraham Tzvi Schorr. En 1925 ingres6 como uno
de los primeros estudiantes de la recién fundada Universidad Hebrea de Jerusalén, combinando estudios
tradicionales y académicos.

21 Moshé Zvi Neriya (1913-1995) fue uno de los arquitectos del sionismo religioso moderno: discipulo
central de Rav Kuk, fundador de las yeshivot Bnei Akiva y conocido como “el padre de la generacion de la
kipa tejida”.
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R. Shlomo Goren??, el rabino y escritor Abraham Korman?3, el R. Eliahu
Zeini?4, el rabino Uri Sharki?s.

Se afirma que la costumbre de jugar al «arco y flecha», que se practica el
dia de Lag Baomer, tiene su origen en la celebracion del fin de la muerte
de los alumnos de R. Akiva, combatientes de Bar Kojba, y que entre los
nifios de Israel representa un carédcter bélico —y no solo porque el arco
no se veia en los tiempos de Rabi Shimén Bar Yojai.

Los siguientes sabios mencionaron la opinién habitual, segtin la cual los
alumnos de Rabi Akiva murieron a causa de una epidemia, tal y como se
indica en la Guemara: R. Yejezquiel Levinshtein?, R. Yosef Mashash?,
el rabino Jaim Friedlander?2s.

El Rebe de Lubavitch escribi6é una enérgica oposicion a esta teoria de que
los alumnos de R. Eliezer eran combatientes de Bar Kojba (Igrot Kodesh,
vol. 9, 5675, p. 64).

El rabino R. Yehoshua Enbal?® se refiri6 a esta opinién y escribié que,
dado que los alumnos de R. Eliezer se convirtieron en sus discipulos
cuando él tenia unos 64 afnos, y dado que R. Eliezer falleci6 a los 120 afios,
sus discipulos tenian en el momento de la revuelta unos 70 afios, por lo
que no parece probable que lucharan realmente.

22 Rav Shlomo Goren (1917-1994) fue el primer Rabino jefe Militar del Tzahal, luego Rabino jefe Ashkenazi
de Israel, y una de las figuras mas influyentes —y polémicas— del sionismo religioso moderno.

2 Abraham Korman (1917-2002) fue un rabino ortodoxo polaco-israeli, prolifico autor de mas de 50
libros, conocido por su pensamiento independiente y por la controversia que generaron algunas de sus
ideas.

24 Es un rabino, matematico y rosh yeshiva israeli, conocido por fundar la Yeshivat Or Vishua en Haifa y
por haber sido el rabino del Technion.

25 Rav Uri Sherki es un rabino ortodoxo israeli, nacido en Argelia en 1959, lider del Brit Olam - Noahide
World Center, maestro destacado de Majén Meir.

2% Rav Yejezkel Halevi Levinstein (1885-1974) naci6 en Varsovia y se convirtié en una de las figuras
espirituales mas influyentes del mundo de las yeshivot. Fue mashguiaj rujani de: Yeshivat Mir en Europa
antes de la guerra, Mir durante su dramatica huida a Lituania, Japon y Shanghai, Mir Yerushalaim
después de la guerra y Ponevezh en Bnei Brak, donde ejerci6 hasta su fallecimiento.

27 R. Yosef Mashash nacié en Meknes, Marruecos, en 1892.

Estudi6 en las yeshivot locales y desde joven destacé por su erudicion, su caligrafia artistica y su dominio
de la literatura rabinica y general. A los 31 afios fue nombrado rabino principal de Tlemcen (Argelia),
donde sirvié durante 17-18 afios. En 1939 regresé a Meknes para servir como dayan y rabino principal,
junto a figuras como R. Rafael Baruj Toledano. En 1963-1964 hizo aliyé a Israel y, tras insistencia del
alcalde Aba Hushi, acept6 el cargo de rabino principal sefardi de Haifa en 1967. Fallecié en 1974 en Haifa.
28 Rav Jaim (Chaim) Friedlander (1923-1986) fue una de las figuras mas influyentes del mundo del musar
en Israel. Naci6 en Europa, emigroé a Eretz Israel y se convirtié en uno de los discipulos més cercanos de
Rav Eliyahu Eliezer Desler, autor del Mijtav Meeliyahu. Mas tarde fue nombrado mashguiaj rujani de la
Yeshiva Ponevezh en Bnei Brak.

2 Pensador jaredi contemporaneo, nacido en 1977, conocido por sus obras de halaja, filosofia judia y
estudios sobre la Tora oral.
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Los rabinos del sionismo religioso que opinaban que los alumnos de R.
Akiva no fueron combatientes de Bar Kojba fueron, entre otros, el rabino
Shaul Yisraeli, el rabino Moshé Tzuriel, el rabino Shmuel Yismach, quien

escribié un importante articulo sobre este tema.

RESUMEN DEL DEBATE

La postura de quienes sostienen que los alumnos de R. Akiva eran
soldados se basa en una carta de R. Sherira Gaén, quien escribi6: «Y R.
Akiva form6é a muchos alumnos, y se preocupaba por ellos», sin
mencionar que «no se trataban con respeto mutuo», por lo que algunos
entendieron que se referia a la persecucién del poder romano durante la
rebelion en tiempos de guerra.

El rabino Shmuel Yismach?®, en su articulo, sefialé que existen dos
versiones de la carta de R. Sherira Gadn (de la que tomaron como prueba
los rabinos que sostenian que los alumnos de R. Akiva eran combatientes
de Bar Kojba), y que la version francesa es la correcta, en la que se escribe
«que no se trataban con respeto mutuo», y no «y se quejaba de los
alumnos», y aporta muchas otras pruebas de que no es en absoluto
correcto afirmar que los alumnos de R. Akiva fueran combatientes de Bar
Kojba.

El articulo completo del rabino Shmuel Yismach, «;Murieron los
alumnos de Rabi Akiva en la revuelta de Bar Kojba?», se public6 en Asif
D (6777), pags. 61-86, y esta disponible gratuitamente en Internet.

Al comienzo de su articulo, el rabino Yismach, se «disculpa» en estos
términos: »Creci rodeado de los alumnos de los alumnos de Maran el
rabino Kuk, y por ello me cautivé la idea generalizada de que los
alumnos de Rabi Akiva que murieron durante los dias del recuento del
Omer fueron asesinados durante la revuelta de Bar Kojba. De este modo,
el periodo del recuento del Omer se convirtié en un periodo en el que se
destaca el aspecto nacional, y su significado encajaba muy bien con las
festividades del mes de Iyar: el Dia de la Independencia y el Dia de

Jerusalén.«

30 Rabino en Young Israel of Great Neck desde 2005. Recibi6 semijd de Yeshiva Shaar HaTorah. Ensefia en
el Stone Beit Midrash Program de Yeshiva University.
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«La publicacion de este articulo viene acompafiada de muchas
preocupaciones. No queria ser complice de fendémenos problemaéticos tan
comunes en nuestros dias: el menosprecio hacia los grandes de este
mundo, el debilitamiento de la idea nacional y la anulacién de una
interpretacion arraigada. Espero que el lector sensato sepa examinar
estas cuestiones y consultarlas con sus maestros, y que acepte la verdad
de quien la ha dicho por amor a la Tord y temor de Dios».

Como podemos notar las interpretaciones han sufrido también un
tratamiento politico en nuestros dias, lo que obliga que el lector estudie
y decida lo que sienta més cercano a su verdad.

El Sefer Hagada?!, trae este comentario: "Dijeron que el rabino Akiva
tenia doce mil parejas de discipulos desde Gabat hasta Antipatris, y todos
murieron en vida de él y en un solo periodo, entre Pésaj y Shavuot,
porque no se trataban con respeto unos a otros. Y el mundo quedé
desolado, hasta que R. Akiva lleg6 a nuestros rabinos del sur y ensefi6 la
Tord a R. Meir y a R. Yehud4, al R. Yosef, al R. Shimén y al R. Elazar ben
Shamu. Les dijo: «Los primeros no murieron sino porque eran envidiosos
unos con otros en la Tor4; pensad en ello para que no hagais como ellos".
Se levantaron y llenaron toda la tierra de Israel de Tora"
https:/ /agadastories.org.il/node /692 en traduccién libre.

Incluimos a continuacién una breve adaptaciéon del material que Jaim Lijt
ha escrito que la historia de la muerte de los miles de discipulos de Rabi
Akiva en el que nuestra cuestion aparece en tres fuentes principales de la
literatura rabinica32. Ninguna de estas fuentes aborda la historia de la
muerte de los discipulos de Rabi Akiva que alli se menciona de pasada.
Segtin lo que sabemos por las fuentes tanaitas y amoraitas, esta historia
no dejo ninguna huella significativa en el modo de vida judio.

A partir de la época de los gaonitas leemos que, debido a la muerte de los
alumnos de R. Akiva, se establecieron signos de luto. «Y se ha
transmitido por los Gaonim, que el dia de Lag Baomer ces6 la muerte y,

por ello, se acostumbra no ayunar en él, y asi también se acostumbra no

31 “Sefer Haagada” es la antologia méas famosa de relatos del Talmud y el Midrash, compilada por Jaim
Najman Bialik y Yehoshua J. Ravnitzky entre 1903 y 1911.
32 Adaptacion basada en "Sobre la muerte de los alumnos de Rabi Akiva" de Jaim Licht, del libro "Tora:

Antologia de ensayos de reflexion e investigacién sobre el pensamiento judio del afio 5749.
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casarse desde Pésaj hasta ese momento». Y también: «Asimismo, es
costumbre en todo Israel no contraer matrimonio entre Pésaj y Shavuot,
y ello es por motivo de luto y no por prohibicién, pues asi dijeron los
sabios: el rabino Akiva tenia doce mil parejas de discipulos y todos
murieron entre Pésaj y Shavuot porque no se trataban con respeto mutuo,
y todos murieron de difteria. Y desde entonces en adelante se acostumbré
a hacer duelo por ellos y a no casarse en esos dias».

Los signos de duelo se basan en la «Kabald» y en la «costumbre», sin
indicar detalles identificativos sobre su origen. Hay un lapso de varias
generaciones, hasta que encontramos en los principales libros de
jurisprudencia referencias méas amplias al duelo por la muerte de los
alumnos de R. Eliezer.

Rabi Yaakov, autor de los Turim, escribe en Oraj Hajayim, simédn 333:6:
«Es costumbre en todos los lugares no casarse entre Pésaj y Shavuot, y la
razon es no multiplicar la alegria, ya que en ese momento murieron los
alumnos de Rabi Akiva... Y asi lo ordenaron los Gaonitas. Y hay lugares
donde se acostumbra no cortarse el pelo, y hay quienes se lo cortan a
partir del 33 del omer ya que dicen que entonces cesaron las guerras. Esta
escrito que la costumbre es no realizar trabajo desde Pésaj hasta Shavuot,
desde la puesta del sol hasta el amanecer, debido a que los alumnos de
R. Akiva murieron cerca de la puesta del sol y fueron enterrados después
de la puesta del sol, y el pueblo se abstenia de trabajar; por eso decretaron
no celebrar durante ese tiempo...»

Rabi Yosef Caro, que sigue el camino del Baal Haturim, dedica ya cuatro
apartados detallados a lo permitido y lo prohibido durante el periodo de
luto por la muerte de los alumnos de R. Eliezer.

En resumen: desde la época de los Gaonitas, los distintos poskim
consideraron los relatos de las fuentes de la literatura rabinica como
hechos histoéricos reales. Los discipulos de R. Eliezer murieron entre Pésaj
y Shavuot; murieron en masa a causa de la difteria.

¢Coémo consideraban los investigadores de la historia del pueblo de Israel
la historia de la muerte de los alumnos de R. A.? Gedalia Alon escribe:
«Nos queda por debatir brevemente sobre los alumnos de R. Akiva y su
papel en esta guerra. Es conocida la tradiciéon de los doce mil pares de
alumnos que tuvo R. Akiva... y todos murieron en un solo periodo... y el
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mundo quedoé desolado hasta que Rabi Akiva llegé a nuestros maestros
del sur y se uni6 a ellos: Rabi Meir y Rabi Jud4, etc... Y he aqui que Rab
Sherira Gadn escribe3?: «Rabi Akiva formé a muchos alumnos y hubo una
matanza de los alumnos de Rabi Akiva, etc.». Y reproduce la tradicion
que aparece en Yevamot. El sentido literal de la expresién «y se
enfurecié» contra los alumnos de R. Akiva parece referirse a la matanza
a manos del reino. Y, a primera vista, parece demostrado que el hecho
ocurrio6 al final de la guerra de Bar Kojba, de ahi la opinién generalizada
de que los alumnos de R. Akiva salieron en masa a la guerra. Ahora bien,
en primer lugar, hay que sefialar que el Talmud dice a continuacién:
«Dijo Rabi Jama bar Aba, y segtin otra versiéon Rabi Jiya bar Abin: Todos
murieron de una muerte terrible. ;Cual es? Dijo Rab Najman bar-Yitzjak
"Ascara": «Es decir, que murieron a causa de la peste». Pero parece que
en la version del Talmud anterior a Rab Sherira Gaén no figuraba la
altima frase. Y es posible que «muerte terrible» signifique «muerte
extrafia», que a veces se refiere a: asesinato a manos de la autoridad real,
tal como dice Rab Sherira Gadn. Pero toda la tradiciéon nos ensena, tras el
andlisis, que la muerte de los «primeros» discipulos de R. Eliezer ocurri6
antes de la guerra de Bar Kojba, pues después de ello, R. Eliezer ensefi6
a sus «segundos» discipulos, R. Meir y R. Jud4, etc. Y no hay duda de ello
en los pocos dias que le quedaban a R. Eliezer tras el fin de la guerra».

Guedalia Alon refuta la opinién generalizada de que los discipulos de R.
Eliezer se unieron en masa a la guerra de Bar Kojba. En su opinién, estos
fallecieron incluso antes de dicha guerra. No acepta las palabras de Rab
Sherira Gaén «y hubo una matanza». En su opinién, Rab Sherira Gaén se
basaba en una version del Talmud a la que le faltaba el altimo pérrafo.
Segun el dltimo parrafo, se puede decir que los alumnos de R. Akiva
murieron de una de estas dos formas: a) «ascara»; b) «mita ra», que
significa asesinato a manos del poder real. En cualquier caso, este suceso
ocurrié antes de la revuelta de Bar Kojba. Gedalia Alon se basa
principalmente en la fuente del Talmud de Babilonia. Acepta la tradicion
como un relato histérico legendario. El ntcleo histérico es que los
discipulos de R. Akiva murieron en masa, ya fuera por una epidemia o
por asesinato a manos del poder real.

3 Carta de Rab Sherira Gaén, edicién de Levin, p. 13.
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Shmuel Abramsky escribe: «Es dificil pronunciarse sobre el asunto de los
alumnos de R. Akiva y su participacién en
la revuelta. Se han conservado varias
versiones. Se cuenta que R. Akiva tenia
doce mil parejas de alumnos y que todos
murieron en un solo periodo, desde Pascua
hasta Shavuot: “Y el mundo qued6
desolado”. Se dice de ellos que todos
murieron de muerte terrible, y segtin una
version, murieron en la epidemia de

difteria. Segtin la version de Rab Sherira
Gaon, el concepto de «muerte terrible» se interpreta como si se refiriera
al asesinato a manos de las autoridades. «Y hubo una plaga sobre los
alumnos de R. Akiva». La dificultad no radica solo en las versiones y su
significado, ni siquiera en el momento de la muerte de los alumnos —
antes de la revuelta, durante ella o después—, sino en el asunto en si
mismo. Se trata, en esencia, de una historia que pretende ensefiar la
moraleja de «que no nos faltemos al respeto unos a otros». No es, por
supuesto, imposible que se trate de la aniquilacién de los discipulos
durante la revuelta. Al fin y al cabo, también en las leyendas de Betar se
narra que hubo discipulos que murieron envueltos en sus libros. Pero
esta leyenda no describe los hechos en si. De hecho, no alude en absoluto
a una guerra. Se trata de una dificultad que no tiene solucién, y de la que
no se puede deducir nada sobre la participacion practica de R. Akiva en
la revuelta ni sobre sus alumnos que se lanzaron a la guerra y murieron
en aquellos dias».

Shmuel Safrai expresa una opinién diferente y escribe: »Parece que hay
que aceptar como hecho histérico que la mayoria de los discipulos de R.
Akiva murieron en la catdstrofe de la revuelta de Bar Kojba. Quedaron
los discipulos mas jovenes, que “sostuvieron la Tord” y restablecieron la
vida de la comunidad judia tras los dias de la revuelta en las “etapas de
la destruccion”. La tradicién atribuye la muerte de los alumnos de R.
Akiva a motivos morales. Que eran envidiosos entre si en lo relativo a la
Tora y motivos similares; sin embargo, no es descabellado aceptar la
hipétesis de algunos investigadores actuales, segtin la cual los alumnos
de R. Akiva fueron exterminados debido a su vinculacién con la revuelta
de Bar Kojba. Rabi Akiva, como veremos més adelante, apoy¢ la revuelta
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y vio en Bar Kojba, que la encabezaba, al Mesias, y sus discipulos le
siguieron, se unieron a la revuelta y se aliaron con los combatientes.

S. Safrai® considera que la historia trata de un «hecho histérico». Los
discipulos de R. Akiva participaron en la guerra de Bar Kojba y murieron
a causa de las calamidades de la guerra «debido a su vinculacién con la
revuelta de Bar Kojba». No debe considerarse que la tradicion que
«atribuye la muerte de los discipulos de R. Akiva a motivos morales» sea
un factor que convierta la historia en un relato legendario del que no se
puedan extraer lecciones précticas. En su opinién, asi debe entenderse:
los alumnos de R. Akiva no murieron de «muerte mala» o de «ascara» —
una epidemia—, sino por las calamidades de la guerra.

En una linea similar se expres6 también Aaron Oppenheimer?®, quien
escribe: «Es muy probable que el relato de la muerte de los veinticuatro
mil alumnos de Rabi Akiva no se refiera a alumnos en el sentido habitual
de la palabra —no hay nadie entre los sabios que tuviera tantos
alumnos —, sino a combatientes que participaron en la revuelta siguiendo
el llamamiento de Rabi Akiva. Prueba de ello son las palabras de Rab
Sherira Gadn en su epistola: “Y Rabi Akiva formé a muchos alumnos y
se lamentaba por los alumnos de R. Akiva...” (Epistolas de R. S. G,,
edicién de Levin, p. 13) y no hay mas “lamentaba” que la muerte a manos
de las autoridades».

A. Oppenheimer considera que la historia de la muerte de los discipulos
de R. Akiva es un relato histérico-factual. Sin embargo, contiene
expresiones que no deben interpretarse al pie de la letra. Los alumnos de
R. Akiva —no se refiere a alumnos en el sentido habitual de la palabra —
«.. sino a combatientes que se unieron a la rebelién» siguiendo el
llamamiento de Rabi Akiva. ;Por qué no interpretamos la expresion
«alumnos» al pie de la letra? Puesto que «no hay ningtn sabio que haya
tenido tantos alumnos», no hay que aceptar la historia al pie de la letra,
es decir, que los alumnos murieron a causa de una epidemia de difteria,
sino su interpretacion-testimonio de R. Shimén Gaén: «Hay testimonio

3 Shmuel Safrai (1919-2003), uno de los historiadores mas importantes del judaismo del Segundo
Templo, la Mishna y el Talmud, profesor emérito de la Universidad Hebrea y ganador del Premio Israel.
35 Aharon (Aaron) Oppenheimer (1940-2022) fue un historiador israeli de primer nivel, especialista en la
historia judia del periodo de la Mishna y el Talmud, y profesor emérito de la Universidad de Tel Aviv.

Pagez 6




de ello en las palabras de Rav Sherira Gaon en su carta», segtn el cual
murieron de «shemada», es decir, a manos de las autoridades.

Al resumir las opiniones de los investigadores, encontramos que casi
todos consideran que, si es que murieron muchos de los alumnos de R.
Akiva durante la revuelta de Bar Kojba, fue a manos de las autoridades
romanas y no a causa de una epidemia de difteria. Solo Guedalia Alon
sefiala también la posibilidad de que murieran a causa de una epidemia
de difteria.

Esta opinion se opone a la de los comentaristas y juristas a partir de la
época de los Gaonitas.

(En qué basan los investigadores su opinién de que no se debe aceptar
la historia al pie de la letra, es decir, que murieron de «escarlatina»?
Algunos basan su opinién en las palabras de Rab Sherira Gaén. Otros, en
la expresion «muerte mala», cuyo significado es asesinato a manos del
poder. Otros se limitan a afirmar sin explicar cémo llegaron a esa
conclusién. Otros consideran que la historia es un relato legendario del
que solo el ntcleo es un hecho histérico.

Dado que los investigadores han guardado silencio mas de lo que han
explicado, queremos examinar de manera explicita y analitica si su
conclusion es acertada.

Como ya he sefialado al principio del articulo, la historia de la muerte de
los discipulos de R. Akiva aparece en tres fuentes principales de la
literatura rabinica: Bereshit Raba, Talmud de Babilonia, Yevamot, y el
Midrash Qohelet Raba. En Bereshit Raba se dice: «Rabi Akiva tenia doce
mil parejas de alumnos, desde Gabat hasta Antipatris, y todos ellos
murieron en un solo periodo, porque eran envidiosos unos con otros; al
final, solo quedaron siete... Les dijo: «Mis primeros hijos no murieron,
sino que tenian envidia unos de otros en la Tord; pero prestad atenciéon
para que no hagais como ellos. Levantaos y llenad toda la Tierra de Israel
de Tora».

Por Bereshit Raba sabemos: Que murieron doce mil parejas de alumnos
de R. Akiva. Que estos discipulos eran de Gabat hasta Antipatris. Que
todos murieron en un solo episodio. La razén moral de su muerte:
«tenian envidia unos de otros» o, segun la segunda parte, «sino que
tenian envidia unos de otros en la Tord.» ...
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No sabemos: Cuaél es el «mismo periodo» en el que murieron. Es decir,
en qué momento murieron. Tampoco coémo murieron. ;Murieron de
enfermedad? ;Murieron como consecuencia de los edictos de los
romanos?

En el Talmud Babil6nico, Yevamot, se dice «Dijeron que Rabi Akiva tenia
doce mil parejas de alumnos desde Gabat hasta Antipatris, y todos
murieron en un solo capitulo porque no se trataban con respeto. Y el
mundo quedoé desolado hasta que Rabi Akiva llegé a nuestros maestros
del sur y les ensefié... y ellos fueron quienes establecieron la Tord en ese
momento. Todos murieron desde Pésaj hasta Shavuot. Dijo Rab Jama bar
Aba, y segtn otra version, Rab Jiya bar Abin: «Todos murieron de una
muerte terrible. ;Cudl fue? Dijo Rab Najman: «De la peste».

Segun el Talmud babilonico, sabemos todo lo que sabiamos de Bereshit
Raba mas los siguientes datos: Debido a su muerte, «el mundo quedé
desolado». Los «dos» discipulos de R. Akiva estaban en el sur. Que el
periodo en el que murieron fue «desde Pésaj hasta Shavuot». Que
murieron de una «muerte terrible». Rav Najman explica que esa muerte
terrible fue la difteria.

En el Eclesiastés Qohelet Raba se dice: «Y Rabi Akiva dice: “Tenia doce
mil alumnos, desde Gabet hasta Antipatris, y todos murieron durante mi
vida, entre Pésaj y la Fiesta de las Semanas. Al final, me quedaron siete,
y estos son... Les dije: “Los primeros no murieron sino porque eran
envidiosos entre si en lo que respecta a la Tord. Vosotros no seréis asi.
Inmediatamente se levantaron y llenaron toda la tierra de Israel de Tora».

Segin el Qohelet Raba sabemos: que el nimero de alumnos que
murieron (la mitad del nimero mencionado en las otras dos fuentes).
Que la residencia de los alumnos era de Gabat hasta Antipatris. Que
murieron entre Pésaj y Shavuot (no se menciona la expresion «un
capitulo»). Que la razén moral por la que murieron fue: «porque eran
envidiosos entre si en cuanto a la Tora». No sabemos de qué murieron.
(Murieron a causa de una epidemia? ;O quiza murieron a causa de los
edictos que les impusieron los romanos?
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Tradicionalmente, el Talmud babil6nico se considera la principal fuente

autorizada y tal vez incluso la tnica. Todas las demés fuentes no son mas
que fuentes con las que se puede interpretar el Talmud babilénico.

Esto es sin duda vélido si las demas fuentes son midréshicas y, en
especial, si son midrashim de agadé. Por lo tanto, se entiende por qué los
principales poskim, a partir de la época de los gaonitas, se basaron en la
fuente del Talmud de Babilonia en Yevamot, y no en los midrashim de
Bereshit Raba y Qohelet Raba.

Por otro lado, desde el punto de vista de la investigacion de las fuentes,
debemos dar preferencia a la fuente de Bereshit Raba. En segundo lugar,
la fuente del Talmud de Babilonia, y, en tercer lugar, Qohelet Raba. Es
posible que se considere a Qohelet Rab4 en segundo lugar, a la par del
Talmud de Babilonia.

Las historias de la Agada de la época de los Tanaim y los Amoraim nos
han llegado —al igual que toda la literatura talmtadica — a través de dos
tradiciones separadas: la tradiciéon de la Tierra de Israel y la tradicion
babilonica. Las fuentes de la tradicion de la Tierra de Israel son: la
Mishna, la Tosefta, los Midrashim de los Tanaim, el Talmud de Jerusalén,
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Bereshit Raba, Vayikrd Raba y Pesiqta de Rab Kahana. La fuente de la
tradicion babilénica es el Talmud babilénico.

Ambas tradiciones comparten muchas raices comunes.

A pesar de este material basico comun, se independizaron en una etapa
relativamente temprana. La investigacion nos ensefia que, si
comparamos los relatos babilénicos con los antiguos relatos midréshicos
de la Tierra de Israel, como el Bereshit Rab4 o el Vayikra Raba, nos
encontramos ante relatos independientes, y cada uno de ellos requiere
investigacion y andlisis por si mismo. El relato antiguo de la Tierra de
Israel, por lo que sabemos, se encuentra en Bereshit Rabé o Vayikra Raba,
y en ellos se puede ver una version puramente de la Tierra de Israel. En
la tradicién babilénica llega, en ocasiones, el relato midrashico de la
Tierra de Israel basandose en algunas fuentes fundamentales, y la
tradicién babilénica crea un modelo de hibridacién entre ellos. Las obras
hibridas de las tradiciones palestinas antiguas son muy evidentes en los
libros de midrash posteriores a los padres de ambas tradiciones. Los
relatos de Eija Raba, Qohelet Raba y midrashim maé&s recientes nos
presentan, a menudo, un texto que mezcla ambas tradiciones antiguas.
No en todos los casos es posible determinar la época en que se crearon
tales mezclas. Sin embargo, en no pocos casos esto se aprecia claramente
al comparar las fuentes.

En el caso que nos ocupa, esto se ve claramente.

La fuente antigua de la historia se encuentra en el Bereshit Raba y en la
primera parte de la historia del Talmud de Babilonia.

Tenemos ante nosotros dos tradiciones diferentes con muchas raices
comunes. La historia midrédshica de la Tierra de Israel lleg6 a la tradicion
babilonica, basdndose en varias fuentes fundamentales, y la tradicién
babilénica cre6 un modelo hibrido. La tradicién babilénica presenta un
modelo hibrido de una fuente de la Tierra de Israel con una
interpretacion babilonica posterior a ella

Me parece que hay que interpretar esto con mucha cautela: la primera
parte del relato babilénico es igual a la de Bereshit Rabd, salvo por
algunos cambios lingtiisticos minimos.
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En la segunda parte, la tradicion babilénica cre6 un modelo hibrido. La
tradicion babilénica omitio los siguientes detalles: Y al final nombr6 a
siete. La segunda versién de los nombres de los discipulos de R. Akiva -
«Y hay quien dice...» (con modificaciones). Las palabras de R. Akiva a sus
«segundos» discipulos sobre la muerte de sus «primeros» discipulos y la
moraleja que hay que extraer de este suceso. La tradicién babilénica
afiadio los siguientes detalles: «hasta que R. Akiva llegé a nuestros
maestros del sur y les ensefid...» (apartado c, con modificaciones).
Transmitié una versién diferente o una versién hibrida. La tradicién
babilénica anadié tres elementos posteriores «Tana, todos murieron
desde Pésaj hasta Shavuot» viene a interpretar lo dicho en la primera
parte: «y todos murieron en un mismo periodo». ; Cual es ese periodo de
tiempo en el que murieron los alumnos de Rabi Akiva? Es el periodo de
tiempo que va desde Pésaj hasta Shavuot.

¢De qué murieron los alumnos? (No hay ninguna referencia a ello en
toda la primera parte). Murieron de «muerte mala». ; Qué se entiende por
la expresion «muerte mala»? Segun la interpretaciéon de Rabi Najman, se
refiere a la muerte por la enfermedad de la difteria.

Dado que los dos ultimos elementos son elementos tardios, esto se puede
ver claramente en los nombres de las personas que dicen estas cosas.
Todos son amoraim babilénicos de la tercera o cuarta generacion.
Amoraim que vienen a interpretar el pasaje de la Tierra de Israel que
aparece en la primera parte.

La pregunta ;es el primer elemento una interpretacion tardia o una
tradicién diferente pero primitiva? Se podria decir que es una tradicion
primitiva, ya que el editor de la sugya’® no la presenta en nombre de un
amord, sino como una tradicién tanaita: «Tana, todos murieron desde
Pésaj hasta Shavuot».

H. Albeck3” escribe: «En cuanto al término “tana”, se trata de una breve
baraita que viene a interpretar o completar la Mishnd o a otra baraita, o
bien de una breve baraita en la que se repite una version diferente de la
halaja». «La mayoria de las beraitas citadas en nombre de un tana

3% Una sugya en el Talmud es la unidad bésica de discusién, un bloque auténomo donde se analiza un
tema mediante preguntas, respuestas, pruebas y refutaciones.

37 Hanoch Albeck nacié en Lowicz, Polonia, en 1890, y murié en Jerusalén en 1972. Fue profesor de
Talmud en la Universidad Hebrea de Jerusalén y una figura central en el desarrollo de la investigacién
académica de la Mishna.
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contienen afiadidos y breves interpretaciones de la Mishna o de otra
baraita». «Se puede decir que las beraitot en lengua de “tand” se recitaron
originalmente por si mismas y se recopilaron en el Talmud junto con los
dichos de los amoraim y las historias». «En resumen: las beraitot en
nombre de “tana” son por lo general tardias y contienen interpretaciones

y afiadidos a la Mishna y a la beraita...»

Por lo tanto, hay que considerar el primer fragmento como una adicién
interpretativa posterior. Segin la fuente del Génesis Raba en el
manuscrito Vaticano 60, solo se dice: «Y todos murieron en vida de él».
Parece que la expresion «y todos murieron en su vida» puede
interpretarse, segiin otras fuentes de Bereshit Raba, como «y todos
murieron en un solo capitulo», es decir, al mismo tiempo. Las palabras
«y todos murieron» se encuentran en todas las fuentes, y solo la palabra
«en su vida» se sustituye por «en un solo momento». Es decir, ya en las
fuentes fundamentales de la Tierra de Israel existe un proceso de
interpretacion. Una etapa adicional en este proceso se encuentra en el
parrafo «Tand, todos murieron desde Pésaj hasta Shavuot». La expresion
«todos murieron» es la que aparece en las otras versiones: «y todos
murieron». La palabra «en su vida» se interpret6 sustituyéndola por «en
un solo periodo», y las palabras «en un solo periodo» se interpretan
sustituyéndolas por «desde la Pascua hasta la Fiesta de las Semanas».

(CoOmo nos parece la fuente en Qohelet Raba? ;Ha creado una sintesis
entre las dos historias de Bereshit Raba y el Talmud babilonico, o hay en
ella una sintesis de varias fuentes palestinas antiguas?

Los dos tltimos parrafos del Talmud babilénico (apartados VII'y VIII con
modificaciones) no se encuentran en Qohelet Raba.

El pasaje «Y el mundo qued6 desolado hasta que Rabi Akiva lleg6 a
nuestros maestros del sur y les ensefié» (apartado 3 con variaciones), un
pasaje que se encuentra iinicamente en la version del Talmud babilénico
no aparece en el Qohelet Raba.

El tltimo pasaje de Qohelet Raba: «Les dijo: “Los primeros no murieron
sino porque eran envidiosos unos con otros en la Tord; vosotros no seréis
asi”».
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«Inmediatamente se levantaron y llenaron toda la tierra de Israel de la
Tora» es un pasaje paralelo (salvo por cambios lingtiisticos minimos) al
de Génesis Raba (apartados 4 y 5, con algunas variaciones).

La frase «y todos murieron en vida» aparece tinicamente en el Qohelet
Raba (en todas las versiones) y en el Bereshit Raba, manuscrito Vaticano.
El manuscrito vaticano de Qohelet Rabi es uno de los testigos mas
importantes del Midrash Qohelet Rabd, conservado en la Biblioteca
Apostolica Vaticana. Es un manuscrito hebreo que transmite el midrash
agadico clasico sobre el libro de Eclesiastés.

El pasaje «entre Pesaj y Shavuot», que aparece en Eclesiastés Raba (en
todas las versiones), aparece en el Talmud de Babilonia como fuente
exegética palestina antigua (apartado VI, con variaciones).

La historia se narra en el Eclesiastés Rab4a como una historia personal de
Rabi Akiva desde el principio. Presenta incorrecciones lingiiisticas: al
principio se dice «Y Rabi Akiva dice... tenia yo» y mas adelante se dice
«Les dijo a los primeros que no habian muerto...». Dado que Rabi Akiva
es el narrador, deberia haberse escrito: «Les dije...»; y «y al final le
designé» deberia haber sido «y al final yo designé». Esta mezcla solo es
posible segtin las fuentes de la Tierra de Israel, ya que en el Talmud
babilénico no aparece en absoluto un pasaje de un relato en primera
persona por parte de Rabi Akiva (apartado d' con modificaciones).

El pasaje «le asigno siete» aparece solo en Bereshit Raba y en Qohelet
Raba (apartado 1 de las variaciones); en el Talmud babil6nico no hay mas
que cinco alumnos en la lista. La lista de discipulos en Eclesiastés Raba
incluye tnicamente la segunda versiéon, que se encuentra en Génesis
Raba, en la que se introdujo un cambio que figura en parte en la primera
version de Génesis Raba. Se introdujo el nombre de Rabi Eliezer ben Rabi
Yosi el Galileo en lugar de, al parecer, Rabi Elazar ben Yaakov. Se ha
omitido el nombre de R. Janina ben Hakinai.

En resumen: estos hechos indican que en el Eclesiastés Rabd hay una
narracion palestina antigua que contiene elementos de fuentes palestinas
primarias. Debemos centrarnos tnicamente en la historia palestina
primitiva, tal y como aparece en el Bereshit Raba, y en la primera parte
de la historia, tal y como aparece en el Talmud de Babilonia y en el
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Qohelet Raba. La continuacién en la segunda parte de la historia del
Talmud de Babilonia no es mas que una adicion interpretativa posterior.

Segun la version original de la historia de la Tierra de Israel: miles de los
discipulos de Rabi Akiva, que procedian de la tierra de Judea, murieron
en un mismo periodo. Su muerte se explica por motivos morales. No hay
ninguna descripcion de cémo murieron. Se puede decir que la opinién
de los investigadores que vinculan la muerte de los alumnos de Rabi
Akiva con la revuelta de Bar Kojba parece bastante razonable. El narrador
quiso explicar por qué fracasaron los rebeldes, ya que se encontraban
entre los alumnos de Rabi Akiva. Como es propio de un hombre de
espiritu religioso, atribuye el fracaso a razones morales.

(Acaso la adicion interpretativa posterior, que aparece en la segunda
parte del relato en el Talmud de Babilonia, pretende dar un giro diferente
a la historia? ;Quiere decir que los alumnos de Rabi Akiva no murieron
durante la revuelta de Bar Kojba, sino entre Pascua y Atzeret (Shavuot)?
(Pretende decir que no murieron como participantes en la revuelta, sino
a causa de una epidemia de difteria?

Si interpretamos las expresiones al pie de la letra, la respuesta serd
afirmativa. Los alumnos de R. Akiva murieron entre Pascua y Shavuot a
causa de una epidemia de difteria. Si las interpretamos como expresiones
literarias, la respuesta sera diferente.

DISTINTOS SIGNIFICADOS

Cada una de estas expresiones tiene significados simbélicos ademas de
su significado literal. En las fuentes tanaitas y/o israelitas destaca el
significado literal-material de estas expresiones. La mayor parte de sus

significados simbdlicos se encuentran en la literatura babil6nica.
En un mismo periodo de tiempo — desde Pascua hasta Shavuot:

En la Mishn4, en el Tratado de Rosh Hashan4, se dice: «En cuatro épocas
se juzga el mundo: en Pesaj, sobre el grano; en Shavuot, sobre los frutos
de los arboles; en Rosh Hashana, todos los habitantes del mundo pasan
ante El como hijos de Marén... y en la fiesta (Sucot) se juzga sobre las
aguas».
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En la Mishn4, en el tratado de Taanit, se dice: «En tres periodos (del afio)
los sacerdotes alzan sus manos cuatro veces al dia: en la mafiana, en
Musaf, en Minj4 y al cerrarse las puertas. En los ayunos, en las guardias
y en el Dia de la Expiacién». En la Mishn4, en el tratado de Shekalim, se
dice:

«En tres periodos del afio se hacen ofrendas a la tesoreria: al comienzo de
la Pascua, al comienzo de la Fiesta de Atzeret, al comienzo de la Fiesta...».
Segun estas mishnd, podemos ver que la expresion «un periodo» se
refiere a momentos distintos, no necesariamente fijos. El periodo «desde
la Pascua hasta Atzeret» no se menciona entre ellos.

El periodo de tiempo «desde la Pascua hasta la Asamblea» se menciona
en la Mishné solo en un lugar. En la Mishnad, en el tratado de Edut, se dice
«También él (Rabi Akiva) decia cinco cosas de doce meses: el juicio de la
generacion del Diluvio, doce meses. El juicio de Job, doce meses. El juicio
de los egipcios, doce meses. El juicio de Gog y Magog en el futuro, doce
meses. El juicio de los impios en el infierno, doce meses, como esta escrito
(Isaias 15:27): “Y serd de mes en mes”. Rabi Yojandn ben Nuri, un tana
del siglo I-1I, mencionado ampliamente en la Mishnd y en la Tosefta dice:
«Desde la Pascua hasta la Fiesta de la Asamblea», como esta escrito
(ibidem) «y cada sdbado en su sdbado». De aqui vemos que el tiempo
«desde la Pascua hasta la Fiesta de la Asamblea» no es solo un periodo
de tiempo concreto en sentido estricto, sino un periodo de tiempo tnico,
simbdlico del juicio de los malvados.

(Por qué se eligié precisamente este periodo de tiempo como periodo
simboélico para el juicio de los malvados? Nos parece que tiene un
significado especial. Es el periodo comprendido entre la redencion fisica
—la salida de Egipto — y la redencion espiritual —la recepcion de la Tora
en el Monte Sinai—. Un periodo en el que el hombre se prepara y se
guarda de los pecados, para ser digno de presentarse y recibir la Tora.

Un periodo en el que el judio lleva el Omer a la casa de Dios y le da
gracias por el éxito de la cosecha. Un periodo del que se cuentan los dias,
uno a uno, hasta completar siete semanas.

Es el periodo que va desde el dia del juicio sobre el grano hasta el dia del
juicio sobre los frutos de los arboles.
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Un periodo continuo de rendicién de cuentas y juicio de Dios con las
criaturas. Es un periodo especialmente propenso a las enfermedades y a
la medicina, y el hombre debe cuidarse con especial esmero, para no
sufrir ningn dafo.

Nos parece posible interpretar que el exégeta que afiadié que murieron
«desde la Pascua hasta la Fiesta de las Semanas» no se referia al tiempo
en sentido literal, sino a su significado simbélico. Murieron «porque no
se trataban con respeto», fueron condenados y murieron como malvados.

Siguiendo los pasos de este comentarista, se sitGan los amoraitas
babilénicos de la tercera y cuarta generacion. El primero de ellos viene a
interpretar y decir que no murieron de muerte natural, sino que murieron
como castigo de una manera inusual: «muerte terrible». De una manera
inusual «porque no se trataron con respeto mutuo», una muerte
excepcional; el segundo de ellos, Rab Najman, afiade y explica que
murieron de «escara». ;Quiere decir Rav Najman que murieron a causa
de una epidemia de ascara? Es decir, ;hay que interpretar sus palabras al
pie de la letra?

Lieberman explica que la difteria es «una enfermedad de la garganta
comun en los nifios, maligna y contagiosa...».

De hecho, los sabios se horrorizaban ante esta enfermedad y sus graves
consecuencias. «Si alguien muere de difteria, se da aviso; si no, no se da
aviso».

«Los guardias rezaban para que el sacrificio de sus hermanos fuera
aceptado de buen grado. Y los miembros de la comunidad se reunian en
la sinagoga y observaban cuatro ayunos: el lunes, el sdbado, el martes y
el miércoles. El lunes por los que se hacen a la mar; el martes por los que
atraviesan el desierto; el miércoles para que la escarlatina no afecte a los
nifios. El viernes, por las embarazadas y las lactantes que trabajan, para
que no sufran abortos, y por las lactantes, para que amamanten a sus
hijos...»

Rabi Najman bar Yitzjak dijo: «“En el momento que se encuentre” se
refiere a la muerte, pues se dice: “moriran sus frutos”. También se ensefia
asi: se crearon novecientos tres tipos de muerte en el mundo, pues se dice:
“moriran sus frutos” ... La mas dura de todas es la escarlatina...»
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Pero parece que, también en lo que respecta a la escarlatina, los sabios
pasaron del concepto literal al concepto simbdlico.

«Dicen nuestros sabios: Son cuatro signos. Signo de transgresion: el
burkin. Sefial de odio gratuito: el Yarkon; sefial de groseria: la pobreza;
senal de maledicencia: la escara».

Dicen nuestros sabios: «La escara vino al mundo por el diezmo. Rabi
Eliezer, hijo de Rabi Yosi, dice: por la maledicencia...»

Nos parece posible interpretar que Rabi Najman no quiso decir que los
alumnos de Rabi Akiva murieran de la enfermedad de la escarlatina —
en sentido literal —, sino que murieran de la «escarlatina» —en sentido
simbdlico—; los alumnos de Rabi Akiva murieron por la maledicencia
que proferian unos contra otros.

Es posible que cada elemento por si solo no nos hubiera llevado a la
conclusion a la que hemos llegado. Pero los elementos que se unen entre
si nos llevan a esta conclusion.

LA FUENTE PALESTINA ORIGINAL NO DESCRIBIO LOS
HECHOS MAS QUE TAL CUAL

Los discipulos de R. Akiva murieron durante su vida, en un mismo
periodo. Su muerte se explica por motivos morales. No hay ninguna
descripcion de como murieron.

El segundo nivel, el interpretativo —«murieron desde Pascua hasta
Shavuot» — viene a interpretar su relacién con la causa moral de su

muerte. Murieron como castigo por ser malvados.

El tercer nivel interpretativo —«murieron de muerte mala» — viene a
subrayar e interpretar que no murieron de muerte natural en el periodo
comprendido entre Pascua y Pentecostés. Murieron de muerte
antinatural como castigo por su pecado los unos contra los otros.

El cuarto nivel interpretativo: «Murieron de escara» pretende explicar
que su pecado de «no tratarse con respeto unos a otros» es un pecado de
maledicencia unos contra otros. Y por ello murieron de una muerte
terrible.
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Se puede resumir y decir que la opinién de los investigadores que
relacionan la muerte de los alumnos de Rabi Akiva con la revuelta de Bar
Kojba parece muy razonable.

LA IDEA DEL PROCESO DE RECUENTO

Hashem nos ordené contar siete semanas desde Pésaj hasta Shavuot.
(Vayikra 23,15): «Y contaréis para vosotros desde el dia siguiente al
Shabat, desde el dia en que trajisteis la gavilla de la ofrenda mecida; siete
sdbados completos seran; hasta el dia siguiente al séptimo sabado
contaréis cincuenta dias, y ofreceréis una ofrenda nueva al Sefior: Y
contaréis desde el dia siguiente al sdbado, desde el dia en que trajisteis la
gavilla de la ofrenda mecida; siete sdbados completos seran; hasta el dia
siguiente al séptimo sabado contaréis cincuenta dias; y ofreceréis una
nueva ofrenda de comida al Sefior.

En el judaismo, una ofrenda de comida corresponde principalmente al
korbdn minjd, un sacrificio de alimentos — generalmente harina, aceite e
incienso— ofrecido en el Templo de Jerusalén como acto de devociéon y
acercamiento a Dios.

La fecha de Shavuot, por definicién, depende de la conclusion del
recuento de cincuenta dias que comienza a partir de Pésaj. En la Tora no
hay una fecha para Shavuot, salvo a través de este recuento que comenzé
con la «nueva ofrenda de comida a Hashem».

La conclusién obvia es que se trata de un proceso que nos permite
merecer la elevada categoria del dia de Pentecostés (Shavuot). El
comienzo de este largo viaje arranca en el nivel mas bajo, cuando Am
Israel en Egipto se encontraba en la etapa ntimero cuarenta y nueve (de
cincuenta) de impureza. El punto 4lgido de este proceso es la recepcion
de la Tord en Shavuot, tras contar cuarenta y nueve dias del periodo del
Omer.

(Por qué y como expresa este recuento este proceso?

El Sefer Hajinuj (Mitzva n.° 306) escribi¢ lo siguiente: «Porque el recuento
muestra al hombre que, al igual que todo lo que desea, quiere llegar a ese
momento. Y esto es lo que hacemos al contar el Omer, es decir: tal y tal
nimero de dias han pasado desde el recuento, y no contamos tal y tal
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namero de dias que nos quedan hasta ese momento —pues todo esto
muestra en nosotros el fuerte deseo de llegar a ese momento... Contar
algo expresa el deseo y la voluntad de alcanzar ese momento. La razén
por la que contamos los dias que han pasado y no los que atin quedan es
porque de esta manera se muestra una voluntad mas fuerte de llegar a
ese momento..."

El Sefer Hajinuj explica que este recuento es el comportamiento natural
de una persona que espera con impaciencia algo. Argumenta que contar
en orden ascendente, es decir, contar cudntos dias han pasado, expresa
este deseo. Sin embargo, esta explicaciéon es problemética porque,
l6gicamente, lo contrario es cierto: normalmente hacemos una cuenta
atras cuando queremos llegar a un momento determinado. Ademas, aqui
no hay explicacién alguna sobre la conexién entre la esencia de Pésaj y
Shavuot y el Omer en si mismo.

Algunos tratan de argumentar que no existe una conexioén real entre la
esencia de Pésaj y Shavuot y el Omer en si, sino que el Omer es
simplemente un medidor del tiempo que transcurre entre Pésaj y
Shavuot. El pueblo de Israel necesitaba una herramienta para recordar el
momento correcto, y dado que la cosecha del Omer tiene lugar en esa
misma época, el Omer resultaba apropiado.

Un buen ejemplo de esta opinién lo encontramos en la explicacion de
Rabenu Nisim sobre la Guemard de Pesajim (capitulo 10, p. 28a): Dijo el
pueblo de Israel a Moshé: «;Cuando sera este servicio? Le dijeron: «Al
final de los cincuenta dias, y cada uno contaba para si mismo; de ahi que
los Sabios establecieran el recuento del Omer, es decir, en este tiempo...»

El pueblo de Israel le pregunt6 a Moshé: «; Cuando recibiremos la Tora?».
Moshé les respondié: «Después de cincuenta dias desde Pésaj», y cada
uno contaba para si mismo. A partir de ahi, nuestros Sabios establecieron
el recuento del Omer hasta el dia de hoy...

Hasta ahora, en los comentarios que hemos visto no se menciona ningan
proceso. Como que la conexion entre Pésaj, el Omer y Shavuot es solo
técnica. _ R. Aviya Rozen en Tora Mitzion, nos dice que, sin embargo, el
rabino Kuk escribi6 un articulo sobre «el Shabat, el pueblo de Israel y las
fiestas» con el fin de intentar explicar el significado profundo de estos
dias. El rabino Kuk defini6 el proceso espiritual del Omer. Escribié que
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Am Israel es una nacién destinada a elevar el mundo fisico a un nivel de
santidad. Esta es nuestra responsabilidad y esta es la esencia de la vida
judia. El estudio teérico de la Tora no nos basta. Nuestra ambicion y
nuestro deseo es implementar la Tord y la santidad en nuestra vida
cotidiana. Ademads, esperamos que la fuerza divina motive todas
nuestras actividades.

El pan es el alimento basico del mundo fisico. Por eso, el acto de llevar la
primera gavilla de trigo al Beit Hamikdash expresa de la mejor manera
la conexion entre el cielo y la tierra. Si ni siquiera el alimento mas
elemental se come antes de llevarlo al Templo, cuanto mas deberia estar
todo conectado a la santidad.

Esta es la esencia de la mitzva del Omer y este es el mensaje que transmite
este acto. De ello se deduce que esta es también la esencia de la vida judia.

Am Israel fue redimido de Egipto para establecer una nacién santa con
todos sus valores motivados por la santidad.

Esta situacion es el resultado de un proceso que comienza con las cosas
maés sencillas de nuestra vida. Por lo tanto, el Omer expresa el proceso de
conexion entre el cielo y la tierra.

Los cimientos de nuestra Toréd estan arraigados en la tierra. Esta Tora
crece desde el suelo hasta alcanzar el cielo. Esta Tord no descansa en
nosotros por casualidad, sino que es el resultado de un proceso que se
extiende desde Pésaj —el momento en que nos convertimos en una
nacion— hasta Shavuot —el momento de la recepcion de nuestras leyes
y nuestra moral —. Este es, sin duda, un momento tinico en la vida y la
ideologia judias. No ocurre sin preparacion, y los dias del recuento del
Omer son la preparacién para renovar la recepcion de la Toréd cada afio.

Contar en orden ascendente, en lugar de limitarse a contar los dias que
quedan, expresa que este es el comienzo del proceso. La idea
fundamental de la Tora es la capacidad de los seres humanos para elevar
el mundo material, sin tener que esperar complacientemente a que la
Tora «caiga» de repente del cielo.

El rabino Kuk lo expres6 muy bien en el siguiente parrafo tomado de
Maamaré Haraya, pagina 67: "El dia de los primogénitos es el momento
de la entrega de nuestra Tor4, y no estamos de pie. La construccién de la
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tierra, el fundamento principal, la agricultura, no es para todos los
pueblos mas que un simple factor econémico, pero para el pueblo que la
practica, todo su contenido es sagrado, y su tierra, su lengua y todos sus
valores son sagrados, pues todo ello estd imbuido de la expresion
sagrada de toda la humanidad y de todo el universo, y en todo lugar
donde los rayos de luz se extienden como una bendicién, no son mas que
ramas de su tronco; por lo tanto, también toda su agricultura es imbuida
de santidad, y esta santidad, que en su esencia agricola se manifiesta, es
por medio de la celebraciéon de su inicio, la cosecha, el Omer, que
asciende al nivel mas elevado del servicio sagrado, y que para nosotros
es el dia de los primogénitos, el dia de la entrega de la Tor4, la redenciéon
eterna para Israel, y la garantia de la eternidad de su retorno, y el
crecimiento de la cornamenta de su salvacion, sobre la tierra sagrada que
amo el Sefor, jexaltado sea! Que el Sefior, que hace la fuerza, sea el tinico
salvador de Israel, la salvacién eterna, y que construya un edificio
completo en nuestras tierras, pronto, en nuestros dias!38

BICURIM Y RECEPCION DE LA TORA

El dia de Bicurim (Shavuot), el momento de la recepcion de la Tora, nos
guia a lo largo de toda nuestra vida.

La construccién de un pais y la agricultura son los cimientos principales
de la vida. Para todas las deméas naciones, estos elementos son solo una
simple necesidad, pero toda la vida del pueblo de Israel es santidad, y su
pais, su lengua y todos sus valores son sagrados, y esta nacién llena a
toda la humanidad de santidad y, como resultado, su agricultura también
se impregna de santidad. Esta idea se expresa mediante la ofrenda del
Omer, que celebramos con los primeros frutos que se llevan al templo, la
primera conexion entre el cielo y la tierra.

Encontramos una idea similar en el rabino Eliyahu Desler. El se
preguntaba: ;por qué contamos solo a partir del segundo dia de Pésaj y
no desde el primero? La respuesta es que el primer dia es un momento
milagroso en el que se fund6 nuestra nacién. Pero el reto y la esencia del
proceso del que hemos hablado es la capacidad de hacer algo por
nosotros mismos. Esa es la esencia del segundo dia. La prueba de toda

38 Parafrasis de Mamaré Hareaya A., p. 67
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revoluciéon es «el dia después...». El momento en que asumimos la
responsabilidad es el momento del comienzo de este proceso.

El Rabi Eliyahu Eliezer Dessler escribi6 lo siguiente en su libro «Una carta
de Eliyahu»: ...Pero segtn el significado interno de la mitzva, el Omer
nos ensefla que no debemos utilizar este mundo mas que como un medio
para su servicio, pues todo el mundo esta incluido en «El», y no debe
utilizarse mas que para su servicio. Y esta es la definicién interna de «el
dia después del Shabat», que es la purificacion del mundo de la
impureza. Y cuando logramos avivar en nuestro interior el anhelo de
devolverlo todo a El, bendito sea, debemos examinarnos dia a dia para
ver si no hemos perdido ni un apice de ese anhelo puro de ascender...

El profundo significado de la mitzva del Omer nos ensefia que no se nos
permite utilizar este mundo a menos que sea para servir a Dios. Este es
el proposito del mundo y este propodsito es «Mimajarat Hashabat» —el
segundo dia (de Pésaj) —, destinado a iniciar el proceso contra el mal en
el mundo. Cuando logramos inculcarnos el deseo de santidad, entonces
debemos asegurarnos de que cada dia alcancemos un nuevo nivel
espiritual mas elevado sin perder nada de ese deseo adquirido...

Hemos descubierto que existe un profundo proceso espiritual entre Pésaj
y Shavuot que experimentamos cada afio una y otra vez. El objetivo de
este proceso es conectar el cielo y la tierra. La forma de lograrlo es
elevando toda la realidad materialista a la santidad.

El Omer material que se llevaba al lugar santo representa este proceso,
cuyo punto algido es la recepcion de la Tora. Contar los dias que han
pasado y no los que atin quedan transmite el mensaje definitivo de que
cada dia y cada etapa se construyeron sobre la base del paso anterior.

Por supuesto, se supone que este proceso debe ser motivo de alegria. Si
es asi, ;como es que estos dias se convirtieron en dias de luto?

EL FRACASO DE LA IDEA DEL «PROCESO DE CONTEO» A LO
LARGO DE LAS GENERACIONES

El pueblo de Israel nunca logré llevar a cabo su vida de acuerdo con el
ideal descrito por el proceso del Omer. Esto en si mismo es una razén
suficiente para romper la alegria y convertirlos en dias de luto. Pero la
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Halaja explica la razén detras del luto de una manera completamente
diferente. El Shuljan Aruj escribi6 lo siguiente (Oraj Jaim 493 A): «Es
costumbre no casarse entre Pésaj y Shavuot hasta el 33.° dia del Omer,
porque en ese momento murieron los alumnos de R. Akiva; y afiadi6 el
Rem”a: "Sin embargo, a partir del 33.° dia del Omer, todo esta permitido».

La costumbre es no casarse entre Pésaj y Shavuot, hasta el dia 33 del
Omer, porque los alumnos de R. Akiva murieron en este periodo.

El Rem”a afiadi6é que mas all4 de este dia no hay prohibicion.

Esta explicacion plantea algunas preguntas: -;Por qué la muerte de los
alumnos de R. Akiva es motivo para la suspension de la alegria? ;Existe

una conexion esencial entre su muerte y el recuento del Omer?

-¢Por qué solo la muerte de los alumnos de R. Akiva lo convirtié en un
periodo de luto? ;Qué tiene de especial este caso? Al fin y al cabo, la
muerte de los alumnos de R. Akiva no es el tinico acontecimiento
traumaético de nuestra historia.

Segun la Guemaré (Yevamot 62 B), los alumnos de R. Akiva murieron
entre Pésaj y Shavuot; ;se trata de un hecho real o solo se trata de
transmitir un mensaje? Ademas, ; por qué cesamos el duelo el dia 33 del
Omer si murieron hasta antes de Shavuot?

Parece que la historia de R. Akiva y sus alumnos es la clave del secreto
de los dias del recuento del Omer; por eso, la Halaja establece que
depende de este hecho.

Es sabido que R. Akiva desempefi6 un papel fundamental en el
desarrollo de la Tord Oral. Se caracterizaba por su especial actitud
optimista. El mejor ejemplo de ello es la historia que aparece en la
guemard de Makot (24b): "Una vez, cuando subian a Jerusalén, al llegar
al Har Hatzofim- (Scopus), rasgaron sus vestiduras; y al llegar al Monte
del Templo y al salir del Lugar Santisimo, comenzaron a llorar, y R. Akiva
se rio y les dijo: «;Por qué os reis?». Le preguntaron: «;Por qué llordis?».
Les respondi6: «Porque esta escrito: “Y los extranjeros se acercaran a sus
entrafias” (Yeshayahu 58:10), y ahora que los extranjeros se acercan, ;no
vamos a llorar?». Les dijo: «Por eso me rio, pues esta escrito (Yeshayahu
39) «Y daré testimonio a los fieles, a Urias el sacerdote y a Zejaria, y ahora
que se ha cumplido la profecia de Urias, y es sabido que la profecia de
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Zejaria se cumple, dijo: «Y Akiva, nos has consolado, Akiva, nos has
consolado».

Una vez subian juntos a Jerusalén, y justo cuando llegaron al Har
Hatzofim vieron a un zorro salir del Santo de los Santos. Empezaron a
llorar y R. Akiva parecia alegre. ;Por qué, le dijeron, estds alegre? El
respondioé: ;Por qué llordis? Le dijeron: Un lugar del que una vez se dijo:
«Y el hombre comin que se acerque serd condenado a muerte», se ha
convertido ahora en el refugio de los zorros, ;y no deberiamos llorar? Les
dijo él: Por eso estoy alegre; pues esta escrito: «Y tomaré para mi testigos
fieles que den testimonio: Urias el sacerdote y Zejarid». Ahora bien, ;qué
relacion tiene este Urias el sacerdote con Zejarid? Uria vivio en la época
del primer Templo, mientras que [el otro], Zejarid, vivié [y profetizd]
durante el segundo Templo; pero las Sagradas Escrituras vincularon la
profecia [posterior] de Zejarid con la profecia [anterior] de Uria. En la
profecia [anterior] [en los dias] de Uria esta escrito: «Por eso sera arado
Sion como un campo por causa de vosotros, etc.». En Zejarid esta escrito:
«Asi dice el Sefior de los ejércitos: Todavia se sentardn ancianos y
ancianas en las plazas de Jerusalén». Mientras la profecia [amenazadora]
de Urias no se hubiera cumplido, tenia mis dudas de que la profecia de
Zejariad pudiera no cumplirse; ahora que la profecia de Urias se ha
cumplido [literalmente], es bastante seguro que la profecia de Zejaria
también encontrard su cumplimiento literal. Le dijeron: jAkiva, nos has
consolado! jAkiva, nos has consolado!

AKIVA

R. Akiva era un hombre de acciéon. Reconocié que la misién del pueblo
de Israel es asumir la responsabilidad de promover el proceso de
redencion, mediante «Atarota Dilatata» - “Despertar desde abajo” (un
proceso de redencién natural impulsado por las acciones humanas). Por
lo tanto, apoy¢ la revuelta armada contra Roma y llamé a Bar Kojba (el
lider de la rebelién) «Rey Salvador», el Mesias.

La mayoria de los rabinos se opusieron a él, como se puede ver en la
famosa historia del Talmud de Jerusalén (Taanit, capitulo 4, p. 68,
columna 4, halaja 5): "R. Shimén Bar Yojai dijo: Akiva, mi rabino, solia
decir: en lugar de decir «saldra una estrella de Yaakov», debemos decir
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«saldra una Cojva -una estrella- de Yaakov». Cada vez que R. Akiva veia
a Bar Cojv4, decia: «Este es el Mesias», aunque los demads rabinos le
decian: «Crecera hierba en tus mejillas antes de que llegue ese Mesias» ...
Ademas, muchos piensan que envié a sus alumnos a participar en la
rebelion y asi encontraron la muerte.

R. Akiva fue la persona que intenté poner en practica en su vida la «idea
del recuento» de conectar el cielo y la tierra. Fue el hombre que pensaba
que el Bet Hamikdash tenia como objetivo poner en practica activamente
la visién de la Tord. Fue el hombre que envié a sus alumnos a la guerra y
apoyo6 la revuelta liderada por un ser humano de carne y hueso.

Sin embargo, la rebelion fracasé y todos los alumnos del rabino Akiva
murieron.

Podemos encontrar una respuesta al examinar la historia de la muerte de
los alumnos del rabino Akiva en la guemarda Yevamot 62b: "R. Akiva dijo:
Si un hombre estudi6 la Tora en su juventud, también debe estudiarla en
su vejez; si tuvo discipulos en su juventud, también debe tener discipulos
en su vejez. Pues estd escrito: «Por la mafiana siembra tu semilla», etc. Se
dice que R. Akiva tenia doce mil parejas de discipulos, desde Gabatha (en
Jerusalén, en el area del pretorio donde Poncio Pilato celebraba juicios,
muy probablemente en el complejo del Palacio de Herodes o cerca de la
Fortaleza Antonia, segin la evidencia arqueolégica moderna) hasta
Antipatris (Antipatris fue una ciudad construida por Herodes el Grande
en el siglo I a. e. c., ubicada en el actual centro de Israel, identificada hoy
con Tel Afek cerca de Rosh Hayin); y todos ellos murieron al mismo
tiempo porque no se trataban con respeto.

El mundo permanecié desolado hasta que R. Akiva llegd a nuestros
Maestros en el sur y les ensen¢ la Tora. Estos eran R. Meir, R. Yehuda, R.
Yosef, R. Shimén y R. Eleazar ben Shamua; y fueron ellos quienes
revivieron la Tora en aquella época. Un Tand ensefi¢: Todos ellos
murieron entre Pésaj y Shavuot.

Hagamos una pequefia digresion.

En este pasaje observamos el cambio de actitud hacia el Imperio romano
en la generacion posterior a la revuelta de Bar Kojba, la generacion de los
discipulos de R. Akiva, quien, al parecer, fue asesinado en dicha revuelta.
¢Se trata de una aceptacion a posteriori, de una aceptacion voluntaria y
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desde el principio, o quizd atn persiste el espiritu de rebelién y
resistencia? Parece conveniente relacionar este pasaje con el de la
guemara de Avoda Zara 18a: «Dijeron nuestros maestros: Cuando
enfermo6 R. Yosi ben Kisma, R. Janina ben Teradién fue a visitarlo. Le dijo:
Janina, hermano, jno sabes que a esta nacién la han entronizado los
cielos? Que ha destruido su casa y quemado su templo, y ha matado a
sus piadosos y perdido a sus buenos, y aun asi sigue existiendo, jy he
oido de ti que te sientas a estudiar la Tora y retines a congregaciones en
publico y tienes un libro en tu regazo! El le respondio: «Que el Cielo tenga
misericordia». El le dijo: «Yo te digo cosas sensatas, y tG me respondes:
«Que el Cielo tenga misericordia”. Me pregunto si no te quemarén a ti y
al libro de la Tora en el fuego». R. Janina ben Teradion seguia la escuela
de R. Shimén bar Yojai, mientras que R. Yosi ben Kisma se situaba entre
R. Yosi el Galileo y R. Yehuda.

El Talmud explica que la razén de la muerte de los alumnos de R. Akiva
fue que no se honraban ni se respetaban unos a otros. Su famoso maestro
era R. Akiva, quien dijo: «<Ama a tu préjimo como a ti mismo», y esto no
lograron poner en practica, ni siquiera en lo mas fundamental: la relacion
entre ellos. De ser asi, la razén del duelo es educativa, con el fin de
intentar corregir el fracaso del pasado.

Los alumnos de R. Akiva fracasaron en la aplicacién del concepto del
recuento del Omer, por lo que nuestro duelo durante este periodo se debe
a este fracaso mas que a la muerte real de los alumnos. Cuando la
guemara dice que todos ellos murieron entre Pésaj y Shavuot, significa
que murieron porque perdieron de vista el propésito y el significado de
estos dias.

R. SHIMON BAR YOJAI

Sin poder precisar cuando sucedi6 incluimos aqui este relato: Cuando los
companieros de R. Shimén bar Yojai se retinen en el vifiedo de Yavne (;en
Usha- una antigua aldea judia de la Galilea occidental que se volvio
crucial en la historia rabinica porque alli se restableci6 el Sanedrin tras la
revuelta de Bar Kojba? ;Tras la persecuciéon? Véase Cantar de los
Cantares Raba 2:3) y expresan su temor de que la Tord vaya a ser olvidada
por Israel, debido a los duros edictos, él se levanta y proclama: «jDios nos
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libre de que la Tora sea olvidada por Israel, pues esta escrito: “Porque no
se olvidara de la boca de su descendencia”»! Y cuando discuten sobre qué
es lo torcido que no se puede enderezar, de lo que habla Qohelet-
Eclesiastés (capitulo 1, versiculo 15), y proponen diversas sugerencias (el
sacrificio de la fiesta, el bastardo, etc.), R. Shimén ben Yojai se levanta y
proclama: «No se llama “desviado” sino a aquel que estaba recto al
principio y se desvid, ;y quién es? Es el sabio que se aleja de la Tora»
(Jaguiga 9a). (;Se refiere aqui R. Shimén bar Yojai a una persona
concreta?). Y en el Talmud Yerushalmi Berajot, capitulo 9, halaja 5: «Tani,
R. Shimén ben Yojai dice: Si ves a las personas que han perdido por
completo el interés por la Tord, mantente firme en ella y recibirds la
recompensa de todos ellos». No se sabe cuando ocurrié exactamente este
hecho ni cudando se pronunciaron estas palabras, pero nos parece
situarlas antes de la historia de la cueva, en el R. Shimén ben Yojai joven
y enérgico, quien tal vez por ello fue perseguido.

A primera vista, parece que hemos vuelto a la controversia entre R.
Shimoén bar Yojai y R. Ishmael que vimos en la guemaré de Berajot 35a,
anteriormente, y esta vez en un enfrentamiento con R. Yehoshaa. Alli
sugerimos que esa era la postura de R. Shimén bar Yojai antes de entrar
en la cueva, y que, araiz de ello y tras el encuentro con los hombres de la
accion, R. Shimén bar Yojai cambié de opinién. Pero aqui planteamos la
posibilidad de que, a pesar de las similitudes, se trate de lo ocurrido tras
su salida de la cueva. Al salir de la cueva, R. Shimén bar Yojai reconoce
el mundo de la accién y acepta a R. Ishmael como método para el publico
en general, pero él (y en adelante también su hijo y sus compafieros) elige
retirarse a un mundo de compromiso total con el estudio de la Tora. Un
estudio de la Tord perfecto, al que R. Shimén bar Yojai no renuncia, y que
solo se concede a «los que comen el mana» (y a los sacerdotes que se
sostienen de las ofrendas del sacerdocio). En su sermén sobre el
versiculo: «Unas palabras cada dia», se conecta con el sermén de R.
Elazar ha-Modai, que simboliza la virtud de la confianza. Véase la
Mishna de Yoma 76a: «Le preguntaron sus alumnos a R. Shimén ben
Yojai: ;Por qué no descendi6 el mana a Israel una sola vez al afio? Les
dijo: Os contaré una parabola: ;A qué se asemeja esto? A un rey de carne
y hueso que tiene un solo hijo. Le asignaba su sustento una vez al afio, y
el hijo no se presentaba ante su padre mas que una vez al afio. Se levant6
y le asigno su sustento cada dia, y se presentaba ante su padre cada dia.
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Asi también Israel: quien tenia cuatro o cinco hijos se preocupaba y decia:
“¢ Acaso no descenderd el mana mafiana y se encontraran todos muertos
de hambre?”, y todos dirigian su corazén hacia su Padre que esté en los
cielos». R. Shimén bar Yojai aprendi6é en la cueva a contentarse con lo
poco y a vivir del dia a dia. Y aunque al salir comprendi6é que el mundo
no podia comportarse como él, ya que ha terminado el periodo milagroso
del desierto, él continuaria asi. Seria de los que comian el man4, de la
generacion del desierto, de los que se encontraban a los pies del monte
Sinai (més adelante), a quienes solo a ellos se les entreg6 la Tora completa
y plena. Se construira una cueva espiritual en la que no haya ni algarrobo
ni manantial, que simbolizan un sustento constante, aunque sea modesto.

Este «Midrash Pelid3» parece continuar la linea elitista que hemos
observado en los midrashim anteriores, y que solemos atribuir a la salida
de R. Shimén Bar Yochai de la cueva fisica y su entrada en la cueva
espiritual. La afirmacion «Si son dos, somos mi hijo y yo» es un eco claro
de la frase «Basta con el mundo, ta y yo», al salir de la cueva. Pero parece
que hay que entender a los «hijos de la ascensién» no solo como aquellos
cuya tord es su oficio, no (solo) en la dimensién del estudio total de la
Tor4, sino también en otra dimension. Véase la correspondencia en el
Yerushalmi, Berajot, capitulo 9, halaja 2, que también se cita en Bereshit
Raba 35:2: «Rabi Jizkiya beshem (en nombre de) Rabi Yirmiya, dijo: Asi
dijo R. Shimén bar Yojai: Si Abraham quiere acercarse desde él hasta mj,
yo me acerco desde mi hasta el Mesias. Y si no quiere, que se una a mi
Ajia Hashiloni y nosotros nos acercaremos desde Abraham hasta el
Mesias. Asi dijo R. Shimén bar Yojai: El mundo no puede sostenerse con
menos de treinta justos como Abraham nuestro padre. Si son treinta, yo
y mis hijos somos dos de ellos. Y si son veinte, yo y mis hijos somos de
ellos. Y si son diez... y si son cinco... y si son dos, mi hijo y yo somos dos
de ellos. Y si es uno, yo soy ese uno». Mirad alli el milagro que hace:
«Valle, valle, llénate de dinares de oro, y se llené». Y alli también el
encuentro milagroso con Elias y R. Jehoshua ben Levi y la prueba del arco
iris. «Una persona en cuyos dias se ha visto el arco iris no es un justo
completo», le dice R. Shimén Bar Yojai a Elias. Pasamos gradualmente a

3 El Midrash Pelii es un midrash extremadamente breve, criptico y esotérico, compuesto por frases
enigmaticas que parecen contradecir el sentido literal del texto biblico. Su estilo deliberadamente oscuro

o

hizo que los cabalistas lo consideraran un texto “maravilloso” (pelia = “asombroso”, “enigmatico”).
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R. Shimén Bar Yojai, el justo. Al R. Shimén bar Yojai, «que es versado en
milagros» (guemard Meila 17b).

Esta ya es otra cueva. Una cueva en la que no solo hay un estudio de la
Tora total, que no se interrumpe ni para el Shema ni para la plegaria, sino
también una cueva de justos que asumen sobre si el yugo del juicio de
todo el mundo. Hombres elevados que llevan el mundo sobre sus
hombros y protegen al pueblo.

EL <xABANDERADO» DEL «CONCEPTO DEL RECUENTO»

R. Akiva es el «abanderado» del «concepto del recuento», el concepto de
conexion entre el cielo y la tierra. Sus alumnos fracasaron a la hora de
defender este concepto y, por lo tanto, se convirtieron en el simbolo del
fracaso de este concepto.

Si es asi, nuestro duelo durante los dias del recuento se refiere a nuestro
fracaso a la hora de implementar esta idea en nuestra vida cotidiana.

R. Akiva no se desesper¢ tras el fracaso de la rebelion y tras la muerte de
todos sus alumnos. Formé una nueva generacion de discipulos,
compuesta tnicamente por cinco: R. Meir, R. Yehud4, R. Yosi, R. Elazar
ben Shamoa y R. Shimén bar Yojai. Estos discipulos se dedicaron al
estudio de su Tora. Mantuvieron una acalorada controversia sobre la
actitud que debia adoptarse ante el mundo material; sin embargo, su
controversia surgia de la santidad. Esto se puede deducir de la historia
que se recoge en la guemard de Shabat (33b) y que reza asi: "Entonces R.
Yehudd dijo: «;Qué han hecho estos? Han construido mercados, han
construido puentes, han construido bafios, y R. Yosi dijo: «No, no han
construido nada, sino que han construido mercados para sentar en ellos
a las prostitutas, y bafios para que se deleiten en ellos, y puentes para que
se bafien».

Hagamos una pausa para recordar la figura de R. Yehuda (o Yodéan) ben
Guerim (o bar Guiri). Aqui se le menciona favorablemente como
discipulo de R. Shimén bar Yojai, una historia que se repite también en
la guemara de Moed Katan 9a, en el Midrash Tanjuma, Bereshit, inciso
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13, en la Pesigta de Rab Cahana), 11 —«Y fue cuando se marcharon» —
y quizd en otros lugares. Véase mas adelante en Bereshit Raba alli y en la
Guemaré de Moed Katan, donde R. Shimén se refiere con respeto a él y
a los otros dos alumnos, y envia tras ellos a un par de sabios para que
escuchen sus sermones en el camino y a su hijo para que lo bendiga. Ante
la gran discrepancia entre estas fuentes respecto a la figura de Juda ben
Guerim, se han propuesto ciertas soluciones; pero parece que sigue
siendo un personaje interesante y enigmatico. También el mero hecho de
otorgarle el titulo de «ben Guerim», que indica su origen, suena extrafio,
ya que es una halajé establecida que no se menciona al converso su origen
y su pasado (Bava Metzia 58b; véase también al amora: Rabi Yitzjak bar
Yaakov bar Giuri (Guiora quizas el converso) en varios lugares del
Talmud). Y tal vez no sea casualidad que se haya omitido la altima frase
en la que R. Shimoén bar Yojai mata a Yehud4 ben Guerim en el paralelo
de Bereshit Raba 79:6. Dejemos de lado a este personaje enigmatico y
volvamos a R. Shimén bar Yojai y nuestra historia.

Yehuda ben Guerim relaté sus palabras, y se oyeron hasta el reino;
dijeron a Yehuda que se elevara, y Yosef se callo; y Shimén, que estaba
en el jardin, fue asesinado; y él se refugid en la sala de estudio, en la
cueva; y se levanto a la entrada de la cueva y dijo: «;Quién sabe si hay un
camino?, y se les dijo: «Salid de la cueva, porque el mundo se va a
destruir, volved a vuestra cueva, y el mundo se va a destruir...». Y se oy6
una voz que les dijo: «Salid de vuestras cuevas, y todo lo que hay allj, el
precio de la ayuda y el que quita, que se oiga en Shimén».

R. Yehuda comenzé [la discusion] observando: «jQué hermosas son las
obras de este pueblo! Han hecho calles, han construido puentes, han
erigido bafios». R. Yosef guardé silencio. R. Shimén ben Yojai respondio
y dijo: «Todo lo que hicieron, lo hicieron para si mismos; construyeron
mercados, para poner prostitutas en ellos; bafios, para rejuvenecerse;
puentes, para cobrar peajes por ellos». Ahora bien, Yehuda ben Guerim,
el hijo de los prosélitos fue y relaté su conversacion, que llegé al gobierno.
Estos decretaron: Yehudd, que nos exaltd, serd exaltado; Yosef, que
guard6 silencio, sera exiliado a Séforis una de las ciudades mas
importantes de Galilea, situada a unos 6 km al noroeste de Nazaret y

40 La Pesiqta de Rab Cahana (Pesikta de-Rav Kahana) es uno de los midrashim méas antiguos y estructurados
del judaismo, compuesto en la tierra de Israel hacia los siglos V-VI, y dedicado exclusivamente a derashot
para festividades y Shabatot especiales.
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descrita por Flavio Josefo como “el adorno de toda Galilea”; Shimén, que
censurd, que sea ejecutado. El y su hijo fueron y se escondieron en el Bet
Hamidrash, [y] su esposa le trajo pan y una jarra de agua y cenaron.
[Pero] cuando el decreto se volvié mas severo, le dijo a su hijo: «Las
mujeres tienen un temperamento inestable: puede que la sometan a
tortura y nos delate». Asi que se fueron y se escondieron en una cueva.
Después de haberse escondido previamente en el Beit Midrash y cuando
este se volviera peligroso, la salida del Beit Midrash hacia la cueva parece
ser simboélica. Ocurrié un milagro y se crearon para ellos un algarrobo y
un pozo de agua. Se quitaban las vestiduras y se sentaban con el cuerpo
hundido en la arena hasta el cuello. Estudiaban todo el dia; cuando
llegaba la hora de las oraciones, se vestian, se cubrian, rezaban y luego se
quitaban las vestiduras de nuevo, para que no se desgastaran. Asi
vivieron doce afios en la cueva. Entonces lleg6 Eliahu y se detuvo a la
entrada de la cueva y exclamé: «;Quién informara al hijo de Yojai de que
el emperador ha muerto y su decreto ha sido anulado?». Asi que salieron.
Al ver a un hombre arando y sembrando, exclamaron: «jAbandonan la
vida eterna y se dedican a la vida temporal!». Todo aquello sobre lo que
posaban la mirada se quemaba inmediatamente. Entonces se oy6 un eco
celestial que grit6: «;Habéis salido para destruir mi mundo? jVolved a
vuestra cueval». Asi que regresaron y permanecieron alli doce meses,
diciendo: «El castigo de los malvados en el Gehena es [limitado a] doce
meses». Entonces se oy6 un eco celestial que dijo: «jSalid de vuestra
cueva!». Y asi lo hicieron.

De hecho, el rabino Shimén bar Yojai establece una opiniéon muy clara,
segin la cual no debemos utilizar ni sacar provecho de ningtin resultado
de una accién en el mundo material que no haya surgido de motivaciones
santas. Es muy interesante que Hashem haya utilizado la cita de las
palabras del rabino Shimén. La guemara en Avodé Zara (p. 2) nos dice
que cuando venga Mashiaj, el Creador recompensara a cada nacién que
haya aportado algo al mundo. Pero el Todopoderoso rechazara a Roma
basdndose en el argumento del rabino Shimén Bar Yojai: «Todo lo que
hicieron, lo hicieron para si mismos; construyeron mercados, para poner
prostitutas en ellos; bafios, para rejuvenecerse; puentes, para cobrar
peajes por ellos».
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R. Shimén Bar Yojai se convirtié en el «abanderado» del concepto de
conexion entre el cielo y la tierra. La tradicién dice que en el decimotercer
afio en la cueva escribi6 la Tora cabalistica que estaba destinada a ser la
base para la vision del proceso de la Gueula. El propésito de la vida del
rabino Shimoén pas6 a ser el de ser el portador de la Tord de su rabino (el
rabino Akiva). Segtin su Tora, tenemos la férmula para la correccion del
«fracaso del concepto del Omer».

EL RECUERDO DE LA MUERTE DE R. SHIMON

Por lo tanto, la fecha de la muerte del rabino Shimén se estableci6 con la
intencién de difundir su mensaje.

Este mensaje es una buena razén para poner fin al duelo. A partir de este
momento, siguiendo el camino del rabino Akiva y del rabino Shimén,
disponemos de una herramienta con la que implementar el concepto del
proceso del Omer. Este dia es Lag Baomer (el 33.° dia del recuento del
Omer), por lo que ponemos fin al duelo en Lag Baomer (la hoguera de
Lag Baomer simboliza la difusion de esta luz, de este mensaje).

El Movimiento Bené Akiva sigue esta ideologia del rabino Akiva. El
rabino Kuk escribié las siguientes palabras para los jévenes de Bené
Akiva cuando fundaron su movimiento tomado de una paréfrasis de
Mamaré Harehaya A, pagina 202: "De R. Akiva, la luz de Israel, en cuyo
nombre se os llama en el marco de vuestra union, os orientaréis hacia los
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tres signos que caracterizan a las generaciones y la santidad y la
grandeza, que son: En primer lugar, el amor a la Tora hasta el punto de
la entrega de la vida por un sufrimiento sin limites; la idea fundamental
de que el alma de la nacién y la base de su redencion no residen en nada
mas que en la Tora, que es «nuestra vida y la luz de nuestros dias".

En segundo lugar, la generalizaciéon «Todo se deriva de R. Yeva», con
multiples corrientes que fluyen y se entrecruzan: la Mishna, la Tosefta,
los Sifri4l, y demds; pero todo proviene de ese gran mar, la Tord general
de R. Yeva el amora babilonio, activo en los siglos III-IV.

Y la tercera es la medida de R. Yeva, que es tnica, la cual se despierta en
el momento del crecimiento de la salvacion, para ser luz para el mundo,
con entusiasmo y dedicacion para fortalecer toda visiéon de la redencion
y la vida de Israel y su tierra...

En primer lugar: amor a la Tora por una devocién extrema e ilimitada, y
debes comprender la idea fundamental de que la esencia de la vida de la
nacion es precisamente la Tora...

En segundo lugar: la capacidad de integrar todas las diferentes partes de
la Tord. Todas las diferentes corrientes surgieron del océano de la Tora
de R. Akiva.

En tercer lugar: la habilidad especial de R. Akiva (que surge en el tiempo
de la redencién) es la capacidad de ser la luz para el mundo entero, lo
que incluye el desarrollo de la devocién por cada visién de redencion y
el renacimiento de la nacioén y su pais.

Aunque esta visiéon fracas6 una vez en el pasado, y Bar Kojba fue
asesinado y todo Israel fracas6 con él, estamos seguros de que el
verdadero mandato de la Tora llegard. De hecho, este mandato esta
llegando ahora. Y no habra un segundo fracaso...

Segun el rabino Kuk, la esencia del conteo del Omer es mas relevante que
nunca en nuestra generacion. Somos la generacién de la realizacion de la
redencién. Tenemos la oportunidad de conectar el cielo y la tierra, y
debemos hacerlo. Somos una generaciéon donde la nocién de nacién es

41 E] Sifri (también escrito Sifré, Sifre) es uno de los tres grandes midrashim halajicos tanaiticos, junto con:
Sifra — sobre Levitico, Sifri — sobre Nimeros, Sifre — sobre Deuteronomio. Los dos ultimos suelen
transmitirse juntos y ambos reciben el nombre Sifri, “libros” en arameo.
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algo que ya existe, y nuestro desafio es ascender hasta la cima del monte
Sinai a través de las cuarenta y nueve etapas del proceso entre Pésaj y
Shavuot. Este proceso ascendente trasciende el nacimiento de la nacién
en Pésaj y la recepcion de la Tora en Shavuot para implementarla en la
vida en Eretz Israel. El mejor simbolo de todo esto es el Omer.

EL CONTEO DEL OMER A LO LARGO DE LA HISTORIA

El gadén de Vilna escribi6, hace mas de doscientos cincuenta afios, que
todos los dias entre Pésaj y Shavuot estaban destinados a eventos de
redencion. Subray6 que el mejor dia para el establecimiento material y el
fortalecimiento de nuestra conexiéon con Israel es el vigésimo dia del
conteo del Omer, y este es Yom Hatzmaut. (Kol Hator, pagina 114)

También escribié que el vigésimo octavo dia de Iyar se corresponde con
la redencién espiritual, y este es Yom Yerushalaim. El Dia de
Conmemoracion del Holocausto, el Dia de Conmemoracion de los caidos
en las Fuerzas de Defensa de Israel y todos los eventos mds importantes
del pueblo de Israel se celebran en dias del conteo del Omer.

Siguiendo ese razonamiento nada de ellos sucedi6 al azar, esta es la
esencia de estos dias.

Por lo que deberiamos concluir que el conteo del
Omer no es simplemente una cuestion técnica, sino
un profundo proceso educativo que todo judio debe
experimentar durante los dias que transcurren entre
Pésaj y Shavuot.

La historia basica de Lag Baomer es que, durante los
primeros 32 dias del periodo del Omer, hace casi dos
mil afios, una plaga diezmé a los 24 000 alumnos del
rabino Akiva. Todos sus alumnos murieron, de ahi
las costumbres de luto que atn se observan hoy en
dia para conmemorar ese suceso. La plaga terminé el 33.° dia del Omer,
por lo que ahora se levantan los rituales de luto.

La gran pregunta es: ; por qué fueron castigados los alumnos de R. Akiva
con una plaga? ;Qué habian hecho para merecerlo? El Talmud (Yevamot
62b) dice que, al parecer, estos 24 000 estudiantes no se amaban ni se
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respetaban lo suficiente. Sin embargo, esto plantea inmediatamente una
serie de preguntas.

En primer lugar, fue el propio rabino Akiva quien ensefié que el principio
mas importante de la Tora es amar a tu préjimo (Talmud Yerushalaim
Nedarim 9:4). ;Podria ser que los propios estudiantes de R. Akiva no
hubieran cumplido con la ensefianza central de su maestro? Y, si
realmente no se respetaban ni se querian, ;no eran tan buenos como para
estar tan profundamente de luto por su muerte? A lo largo de la historia,
han perecido muchas mds personas importantes, pero no hemos
dedicado un periodo de duelo tan largo a ninguna de ellas.

¢ Qué esta pasando realmente?

El Talmud (Talmud de Jerusalén, Taanit 24b) nos cuenta que el rabino
Akiva fue uno de los principales partidarios de Simén Bar Kojba durante
la revuelta de Bar Kojba (132-136 d. e. c.), también conocida como la
Tercera Guerra Romano-judia. Bar Kojba tuvo inicialmente mucho éxito
contra los romanos, y parecia que los judios podrian liberarse del yugo
de las autoridades romanas y reconstruir el Templo (después de que
fuera destruido por los romanos alrededor del afio 70 d. e. c.). No es de
extrafiar que el rabino Akiva llegara incluso a declarar a Bar Kojba como
el Mesias. Al fin y al cabo, la funcién principal del Mesias es asegurar las
fronteras de Israel, poner fin al exilio y reconstruir el Templo, algo que
Bar Kojba parecia estar haciendo.

El rabino Pinjas Aryeh Stolper, que naciera el 22 de octubre de 1931 y
falleciera recientemente, el 25 de mayo de 2022 a los 90 afios y que fue
una de las figuras mads influyentes del judaismo ortodoxo
estadounidense del siglo XX, especialmente en el &mbito de la educacién
juvenil y el keiruv (acercamiento al judaismo) habia escrito que el ejército
de Bar Kojba pudo haber reconquistado Jerusalén el mismo dia de Lag
Baomer (de ahi la festividad) y que comenzé la reconstruccion del
Templo ese mismo dia. De hecho, el Tercer Templo estaba a punto de
completarse cuando R. Akiva anuncié que Bar Kojba era el Mesias.

Desgraciadamente, el poder se le subi6 a la cabeza a Bar Kojba, y parece
que se convirtié en un dictador violento, llegando incluso a matar a su
propio tio, el rabino Eleazar Hamodai, que fue un tana de la tercera
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generacion, originario de Modiin, y una figura central en la caida de Betar
durante la revuelta contra Roma.

Pronto, sus ejércitos cayeron ante los romanos, quienes sofocaron
brutalmente la rebeliéon. Los romanos se lanzaron a una matanza,
masacrando a innumerables personas en Judea. Una de sus victimas fue
el propio rabino Akiva, que fue torturado hasta la muerte con peines de
hierro (Berajot 61b).

No es dificil imaginar que los alumnos del rabino Akiva fueran
asesinados de manera similar durante este tragico periodo. La «plaga»
que les quit6 la vida fueron los romanos, y la guerra terminé en Lag
Baomer. De hecho, una explicaciéon de por qué encendemos hogueras en
Lag Baomer es para conmemorar la guerra de Bar Kojba, cuando los
guerrilleros judios se encendian fuegos de sefializacion entre ellos. Esto
también puede explicar por qué existe hasta hoy la costumbre de jugar
con arcos y flechas, instrumentos de guerra.

Entonces, jpor qué iban a decir los textos judios que los alumnos de R.
Akiva murieron de peste? En aquella época, no era inusual que las
autoridades seculares censuraran diversos textos. Quiza los romanos, en
un intento de propaganda, prohibieron a los judios hablar ptblicamente
sobre las verdaderas causas de la muerte de los 24 000, alumnos del gran
maestro.

Otros sugieren que fueron los sasanidas, la dltima gran dinastia persa
antes del islam, gobernando entre 224 y 651 d. e.c., y convirtiendo a Persia
en una de las dos superpotencias de la Antigiiedad tardia junto al
Imperio romano/bizantino bajo cuyo dominio se complet6 el Talmud,
quienes censuraron el texto para disuadir a los judios de rebelarse contra
la autoridad sasdnida (como habian hecho tantas veces y de forma tan
devastadora contra Roma). Por tanto, los rabinos tuvieron que codificar
la verdadera historia de Lag Baomer a través de medios indirectos, como
hogueras y arcos y flechas. Quiza por eso dijeron que los estudiantes de
R. Akiva murieron por falta de respeto mutuo. Sabian que una
declaracion asi haria saltar las alarmas de inmediato, ya que esa era

probablemente la dltima cosa en la que los estudiantes de R. Akiva
habrian fallado.

PageS 6




Muchos estudiosos, tanto religiosos como seculares, han explorado esta
posibilidad en profundidad, entre ellos Rav Sherira Gaon, Najman
Krojmal, Eliezer Levi, Isaac Nissenbaum y David Bar-Hayim.

RASHBIZ? Y LA CABALA

En definitiva, la historia termina con un pequefio grupo de alumnos de
R. Akiva —algunos dicen cinco, otros un poco mas— que sobreviven a
«la plaga» y se encargan de reestablecer el judaismo, salvandolo de la
extincion. Uno de esos estudiantes fue el rabino Shimén bar Yojai,
también conocido como Rashbi. El Talmud (Shabat 33b) es explicito al
decirnos que se escondi6é con su hijo en una cueva durante trece afios,
alimentandose de las algarrobas, una vaina coridcea de color castafio
oscuro, de 10 a 30 cm de largo, con pulpa dulce y semillas muy duras.
Esta es otra prueba que sugiere que los estudiantes de R. Akiva fueron
asesinados por los romanos y no murieron de peste.

LA REVELACION DEL ZOHAR

Fue el propio Rashbi quien revelé publicamente por primera vez las
enseflanzas misticas de la Céabala. Se dice que lo hizo con sus alumnos el
dia de su muerte, el 18 de Iyar, el 33.° dia del Omer. El Zohar, el libro
central de la Cabala, que se publicé por primera vez en el siglo XIII, se
origin6 con las ensefianzas que revel6 el rabino Shimén bar Yojai. Segan
la tradicion, estas ensefianzas cabalisticas eran tan sagradas y poderosas
que, cuando el rabino Shimén las expuso ese dia, la casa en la que se
encontraba con sus estudiantes pareci6 estar envuelta en llamas. Esta es
otra razén para encender hogueras en Lag Baomer.

El rabino Shimén les dijo a sus estudiantes que no lloraran su muerte, ya
que era un acontecimiento feliz: los secretos espirituales y misticos mas
profundos se habian revelado y ayudarian a preservar la religién y la
nacion judias durante siglos.

42 RASHBI es el acrénimo de Rabi Shimén bar Yojai, uno de los tanaitas mas importantes del siglo II,
discipulo principal de Rabi Akiva y figura central tanto en la halaja como en la tradicién mistica judia.
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Los sabios ensefian (véase Yaarot Devash, vol. I, 11; Birkei Yosef, Oraj
Jaim 293:4) que Lag Baomer conmemora la defuncién del Tana R. Shimén
bar Yojai. Existe la tradicién de que este dia se celebra como una hilula#,
una ocasion alegre (véase Idra Zuta, Parashd Haazinu, 296), pues el dia
que abandoné este mundo, R. Shimén reveld profundos vy
sobrecogedores secretos de la Tora que antes permanecian ocultos. Esta
revelacion inspira la alegria que expresamos en Lag Baomer.

Pero debemos preguntarnos: ;Por qué se revelaron estos elevados
secretos precisamente en el momento de su fallecimiento? ;Qué aspecto
del servicio se nos revela en este dia?

Nuestras vidas estan profundamente arraigadas en un mundo tangible y
sensorial, definido por las sensaciones fisicas y las experiencias
emocionales. Solo percibimos lo que sentimos, moldeados por nuestras
Midot, que traducimos "cualidades”, “atributos”, “virtudes” o “rasgos de
caracter” y deseos. Esta inmersion hace que resulte dificil conectar con el

reino espiritual como una realidad vivida y plenamente realizada.

En el mundo fisico, cada detalle se percibe con nitidez y plenitud. El reino
espiritual, sin embargo, aunque afirmamos su existencia, a menudo
carece de esa misma claridad. Nos cuesta comprender su inmensidad, su
intrincada naturaleza intelectual y abstracta. Sin embargo, la esencia del
estudio de la Kabald y la espiritualidad de la Tora es reconocer que el
mundo espiritual es mucho mas complejo que el fisico. Rebosa de
innumerables detalles —malajim, hejalot, mundos enteros — que ofrecen
una lente superior a través de la cual se puede percibir y comprender
toda la vida.

Involucrarse con la Kabal4 requiere madurez. Algunos poskim (véase
Shaj, Yoré Dea 246:6) sostienen que no debe estudiarse antes de los
cuarenta afios, porque adentrarse en un mundo oculto y abstracto exige
al menos cierto distanciamiento del mundo de la experiencia sensorial.
La edad de cuarenta afios representa esta madurez necesaria, como

% Una hiluli (X17'0) es la conmemoracién del dia de fallecimiento de un tzadik, celebrada como un
momento de elevacion espiritual, alegria y conexién con su legado. La palabra proviene de hilul = alabanza,
celebracién. No es un “aniversario luctuoso” en el sentido comn, sino lo contrario: el dia en que el alma
del tzadik alcanza su plenitud y su luz se intensifica.
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escribe Rabenu Yonda (Shaarei Teshuvd, 2:7): «Cuando un hombre se
encuentra en el ecuador de su vida y ve que sus dias se agotan, y la
estructura comienza a debilitarse...». Las personas mas jovenes, aun
plenamente inmersas en el mundo tangible, a menudo carecen de la
perspectiva necesaria para este cambio de orientacion.

Debemos guardarnos de wutilizar el penimiyut (“interioridad”,
“dimension interna”, “esencia interna” o “parte interior”) de la Tord para
embellecer nuestra existencia material. Su propésito es el contrario:
despertarnos al mundo espiritual como la realidad dltima, vibrante y
completa. Para acceder a él, debemos aflojar nuestro agarre —por leve
que sea— a lo fisico.

Cuando una persona pasa de este mundo, transita de un mundo sensorial
a uno de intelecto y abstraccién. En Selijot, suplicamos nninnn 1*19» :
nin"Redimenos de la confusiéon de la muerte, y no nos dejes retroceder».
Pasar de este mundo puede provocar una agitacion interior: ;Cémo
existira uno sin é1? ; Como seguiran adelante los demas? Rezamos por la
serenidad, para partir con la clara comprensiéon de que no estamos
retrocediendo, sino avanzando hacia otro mundo, una realidad
completa, intelectual y abstracta.

La Hilula del rabino Shimén bar Yojai nos ensefia una leccion profunda.
Debemos tomar en serio el musar, esforzdndonos por aflojar nuestro
apego a lo fisico. Debemos desprendernos, aunque sea ligeramente, de la
atraccion del mundo sensorial. No es una tarea sencilla, ni siquiera en la
vejez. El rabino Itzjak Hutner ensefié que solo a través del musar (ética,
disciplina moral, correccion del cardcter) se puede abordar
adecuadamente la Kabald, ya que fomenta la separaciéon del dominio
sensorial, guidndonos hacia una vida interior refinada.

Para el rabino Shimon, el reino espiritual no era abstracto: era concreto,
la verdadera realidad. El Zohar relata como, en su fallecimiento,
describié a sus alumnos su entrada en un mundo perfecto, recibido por
el propio Ribon6é Shel Olam. En ese momento, completamente
desprendido de lo fisico, revel6 las profundidades ocultas de la Tora: los
secretos de los reinos intelectual, abstracto y espiritual. Por eso
celebramos su partida con rebosante alegria.

Page59




La costumbre de encender hogueras en Lag Baomer refleja esta verdad.
El fuego se eleva, consumiendo lo material que hay debajo, simbolizando
una ruptura con el mundo sensorial y un ascenso al reino del espiritu y

el intelecto.

Nuestro servicio en este dia consiste en interiorizar estas lecciones: dar
un paso atrds, aunque sea ligeramente, de nuestra inmersiéon en lo fisico
y esforzarnos por alcanzar un plano de existencia mas elevado y
refinado.

COLOFON

La palabra «tiempo» no aparece en la Tord; en su lugar hay fechas y
festividades, «dias sagrados» que deben ser observados, distinguirse del
flujo incesante de los dias y santificarse. «Y habl6 el Sefior a Moshé,
diciendo: “Habla a los hijos de Israel y diles: Estas son las fiestas del Sefior
que proclamaréis como convocaciones sagradas; estas son mis fiestas.
Seis dias se hara trabajo, y el séptimo dia sera sdbado de reposo, una
convocacion santa» (Vayikré 23:1-3). En primer lugar, en cuanto a los dias
festivos, que debéis celebrar, estdis obligados a observarlos en su
momento, en la fecha fijada desde el principio.

También hay que leer el Shabat, es decir, recordarlo, guardarlo y
santificarlo, y asi también las fiestas que le siguen: Jag Hamatzot, Pesaj y

Page6o




Jag Hashavuot, que concluye el recuento de los dias y las semanas entre
la ofrenda de la gavilla de espiga y la ofrenda del pan de la levadura,
ambas de la nueva cosecha que acaba de brotar en el campo. Pero el
Shabat es el primero y principal de los dias sagrados, los tiempos
consagrados. En el piyut que se canta en la comida del sdbado por la
manfana se dice: «Es el primero de los dias sagrados / El dia de reposo,
el dia del sdbado sagrado / Por eso, cada hombre en su casa lo santificara
/ con dos panes se saciaran los justos».

Pirke Avot, el Tratado de los Padres en el capitulo cuarto ensefia: «Elisha
ben Abuya dice: ; A qué se asemeja el que aprende de nifio? A tinta escrita
sobre papel nuevo. ;A qué se parece el que aprende siendo mayor? A
tinta escrita sobre papel borrado». La ventaja de aprender en la infancia
proviene de la inocencia, de la hoja nueva, lisa. El mayor puede afadir
sabiduria, y esta vendrd a costa de su sabiduria anterior, como tinta
escrita sobre papel borrado. Esto lo dice Elisha ben Abuya, conocido en
la literatura de los Sabios como «el Otro», que cambié y se convirti6é en
sabio después de haber sido el mas sabio de los sabios, de tal manera que
cuando predicaba en la casa de estudio de Tiberiades «todos los
compafieros se ponian de pie y escuchaban sus palabras. Y después todos
se acercaban y le besaban la cabeza» (Rut Raba 6:4). La Tosefta Jaguiga
(2:2) lo incluye entre los cuatro sabios que entraron en el huerto, como
aquel que «eché un vistazo y podé las plantaciones», es decir, que
alcanz6é una nueva y elevada comprensiéon que no coexistia con sus
comprensiones anteriores, como si estas hubieran sido borradas del

papel.

La insistencia en el tiempo que transcurre entre las lecturas sagradas las
convierte en una especie de festividad prolongada, como subraya el
Ramban; y, sin embargo, su definicién a lo largo de los siglos como la
fiesta de la entrega de la Tora permiti6 al autor del Sefer Hajinuj sefialar
un significado adicional para la cuenta. Su objeto es el episodio del Monte
Sinai, donde se cumpli6 el anhelo y se entreg6 la Tora.

Mas adelante en la Mishna, Rabi Yosi bar Yehuda, de Kfar Habavli
(localidad habitada por judios provenientes de Babilonia), habla de la
virtud de la vejez, cuyo nombre es sinénimo de sabiduria en nuestras
fuentes. «; A qué se asemeja quien aprende de los jévenes? A quien come
uvas verdes y bebe vino de su propia prensa. ;Y a qué se asemeja quien
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aprende de los ancianos? A quien come uvas maduras y bebe vino afejo».
Por lo tanto, es mejor aprender mucho de los ancianos en la juventud. Sin
embargo, a veces no hay correspondencia entre la apariencia externa y lo
que se esconde detras y junto a ella (me gusta una frase que oi en nombre
del rabino Adin Steinsaltz: «A veces, un anciano esconde un rostro
perfectamente afeitado»). A veces es bueno recordar que es una frase
dificil de invertir: un rostro bien afeitado no puede ocultar a un anciano).
Y el final de la Mishn4 trata de las ilusiones 6pticas: «Rabi dice: No mires
el recipiente, sino lo que hay en él. Hay una vasija nueva llena de lo viejo,
y una vieja que ni siquiera tiene nada nuevo». La conciencia del tiempo
es importante, pero la mirada debe intentar penetrar en el interior. A
veces, lo viejo se hace pasar por nuevo. Nunca mejor que en nuestros dias
tenerlo presente.

La Tora ordena el recuento del Omer: «Y contaréis para vosotros desde
el dia siguiente al sdbado, desde el dia en que trajisteis la ofrenda de la
oscilacién; seran siete sdbados completos. Hasta el dia siguiente del
séptimo sabado contaréis cincuenta dias, y ofreceréis una ofrenda nueva
al Sefior» (Vayikra 23:15-16), una mitzva que vincula dos de las fiestas
sagradas que la rodean, la Fiesta de la Pan sin Levadura y la Fiesta de las
Semanas, y que tiene lugar en un intervalo de tiempo. Sin embargo, la
cuenta, por su propia naturaleza, no solo lleva al que cuenta hacia la
meta, sino que también lo detiene en el momento que se convierte en un
namero. Sea como fuere, el tiempo es el contenido principal del
mandamiento y, por ello, R. Yejiel Yaakov Weinberg explica en su libro
«Sheridim» por qué no se define como «mandamiento positivo que
depende del tiempo» segtin algunos de los poskim. En su opinién, «el
tiempo es la esencia del mandamiento», no su marco.

El objetivo de la cuenta es llegar al acontecimiento del Monte Sinai,
donde se cumpli6 el anhelo y se entregé la Tora: «Se nos ha ordenado
contar desde el dia siguiente a la festividad de Pésaj hasta el dia de la
entrega de la Tord, para mostrar en nuestro interior el gran anhelo por
ese dia tan venerable y ansiado por nuestro corazén, como un esclavo
anhela la sombra, y cuenta siempre cuando llegara el momento ansiado
en que saldra a la libertad, pues el recuento muestra al hombre que toda
su esperanza y todo su deseo es llegar a ese momento».
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En su libro «Likutei Halajot» (Halajot Pikadén), Rabi Natan de Nemirov,
de Breslev, discipulo y continuador de Rabi Najman, refuerza la visién
que considera los dias del recuento del Omer como dias de preparacion
para la entrega de la Tord, y por ello afiade también un aspecto
existencial: el recuento de los dias exige que se considere cada uno de
ellos como un individuo sin igual. «Y la intencién principal del recuento,
en toda sencillez, es que hay que saber que los dias del hombre estan
contados y numerados, dia a dia... Por eso, el hombre no debe posponer
las cosas de un dia para otro, sino saber bien que este dia no volvera a
repetirse en toda su vida. Porque el dia siguiente es algo completamente
distinto».

En ese marco Lag Baomer, invita a detenernos para ver la historia de
Rabi Akiva y de Rabi Shimén bar Yojai para reescribirla en el corazén
y poder llegar mejor preparados para recibir la ley del pasado, hoy y en
el futuro de nuestra descendencia.
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