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Parashá Bereshit – Toledot 

Tehilim 119: 97-98, 105 

• ¡Cuánto amo tu ley! En ella medito todo el día. 

• Tus mandamientos me hacen más sabio que a 

mis enemigos, porque siempre están conmigo. 

• Lámpara es a mis pies Tu palabra, y la luz de 

mi sendero. 

• Ma ahabtí torateja kol hayom hi sijati. 

• Meoyebay tejajemeni mitzvoteja ki leolam 

hi li 

• Ner leragli debareja veor lintibati. 



Parashá Bereshit – Toledot 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• 25:19   Ve'eleh toldot Yitsjak ben-

Avraham Avraham holid et-Yitsjak. 

•  

Y estas son las generaciones de Isaac, 

hijo de Abraham: Abraham engendró 

a Isaac . 
 

http://bible.ort.org/webmedia/t1/2519.ra


Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Fuente: NANCY REUBEN GREENFIELD 

• Comentario sobre Parashat Toldot, Génesis 25:19 - 28: 9 

•  Rebecca e Isaac quieren un hijo.  

• Rezan a Dios.  

• Rebecca pronto siente movimientos 

violentos dentro de su útero.  

• Ella le pregunta a Dios por qué siente 

pelear dentro de ella, y Dios responde:  



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• “Dos naciones están en tu vientre y dos 

estados. Se dividirán el uno del otro, 

comenzando desde dentro de ti. Un 

estado se volverá más poderoso que el 

otro y el poderoso servirá al menor ". 

• Cuando Rebecca da a luz, tiene dos 

hijos. El primer bebé sale de mejillas 

rojas y peludo y lo llaman Esaú.  



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• El segundo es un bebé de piel suave a 

quien llaman Jacob. 

•  Cuando los muchachos crecen, Esaú 

entiende la caza y la agricultura.  

• Jacob es un hombre decidido, que vive en 

tiendas de campaña.  

• Isaac favorece a Esaú, mientras que 

Rebecca favorece a Jacob.  



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Un día, Esaú viene del campo 

sintiéndose hambriento y desmayado 

y ve a Jacob con una olla de estofado.  

• “Jacob”, pregunta Esaú, “¿Me das un 

poco de tu estofado, por favor? Me 

desmayo de hambre. 

• "Claro, si me vendes tu derecho de 

nacimiento", responde Jacob. 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Esaú mira a su hermano. “Si voy a 

morir de hambre, ¿de qué me sirve mi 

derecho de nacimiento?”  

• Esaú luego vende su derecho de 

nacimiento a Jacob. 

•  Esaú come, bebe y se va. Así 

menospreció Esaú su derecho de 

nacimiento. 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Después de muchos años, Isaac se 

vuelve viejo y ciego.  

• Él llama a Esaú: “Hijo mío. Ve a cazar 

carne de venado para mí y prepara el 

sabroso plato que me encanta.  

• Tráemelo y me lo comeré y luego mi 

alma te bendecirá antes de morir. 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

•  Rebecca escucha esta conversación entre 

Esaú e Isaac y le cuenta a Jacob lo que 

había escuchado.  

• “Ahora, hijo”, le dice Rebecca a Jacob, “ve 

al rebaño y tráeme dos buenas cabras 

jóvenes para que yo pueda hacer un plato 

sabroso para tu padre. Luego se lo 

llevarás a tu padre para que coma y te 

bendiga antes de su muerte. 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• "Pero madre", responde Jacob. “Esaú, mi 

hermano es un hombre peludo y yo soy 

suave. Tal vez mi padre me sentirá y 

pareceré a sus ojos un impostor y traeré 

una maldición sobre mí y no una bendición 

”. 

• "Sobre mí séa tu maldición, hijo mío", dice 

Rebecca. "Ahora obedéceme y ve a buscar 

las cabras para que pueda hacer un guiso". 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Jacob hace lo que su madre le dijo que 

hiciera.  

• Luego, su madre prepara el plato que le 

encanta a su padre.  

• Antes de que Jacob entregue la comida 

a su padre, su madre pone pieles de 

cabra peludas en sus manos y cuello y 

lo viste con la ropa de Esaú. 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

•  Jacob luego va a ver a su padre. "Padre", 

dice. 

•  "¡Aquí estoy!", Responde Isaac. "¿Quién 

eres, hijo mío?“ 

• "Soy yo, Esaú, tu primogénito", dice 

Jacob. "He hecho lo que me dijiste, por 

favor ven a comer de mi carne de venado 

para que tu alma pueda bendecirme". 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• "¿Cómo es que has encontrado la carne 

de venado tan rápido?" 

•  "Porque Dios, tu Dios, hizo que 

sucediera antes que yo", responde 

Jacob. 

•  "Por favor, acércate para que pueda 

sentirte y ver si realmente eres mi hijo 

Esaú o no". 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Entonces Jacob se acerca a su padre. 

Isaac siente la piel de Jacob y dijo: 

"La voz es la voz de Jacob, pero las 

manos son las manos de Esaú. ¿De 

verdad eres tú, hijo mío, Esaú? 

•  "Yo soy", dice Jacob. 

•  Satisfecho de que el hombre es Esaú, 

Isaac come el estofado y bebe el vino.  



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Después, Isaac le dice a Jacob: 

"Acércate y bésame, hijo mío".  

• Cuando Jacob se adelanta, Isaac 

huele la ropa de su hijo una vez más 

para asegurarse de que sea Esaú.  

• Luego da su bendición. 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• “El olor de mi hijo Esaú es como el olor 

de un campo que Dios ha bendecido.  

• Entonces, que Dios te dé del rocío del 

cielo y de los lugares gruesos de la 

tierra y una abundancia de maíz y 

vino.  

• Los pueblos te servirán y las naciones 

se inclinarán ante ti.  



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Serás un hombre para tus hermanos, 

para que los hijos de tu madre puedan 

inclinarse ante ti.  

• Entonces el que te maldiga será 

maldecido, y el que te bendiga será 

bendecido". 

• Cuando Isaac termina de bendecir al hijo 

que cree que es Esaú, Jacob deja a su 

padre.  



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Más tarde, Esaú regresa de su cacería y 

le trae un estofado de venado a su padre. 

"Padre, ven a comer de mi carne de 

venado, para que tu alma me bendiga". 

• "¿Quién eres?" Isaac preguntó. 

• "Soy tu hijo, tu primogénito, Esaú". 

• Inmediatamente un gran terror se 

apodera de Isaac.  



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• "¿Quién, entonces, es el que ya me 

trajo venado cazado y bendije?" 

• Cuando Esaú escucha las palabras 

de su padre, grita con un grito 

extremadamente fuerte y amargo, y 

dice: "¡Bendíceme también, oh padre 

mío!" 

 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• "Tu hermano Jacob vino con engaño a 

mí", dijo Isaac. "Él ha quitado tu 

bendición". 

•  "Jacob ya se ha ido a mis espaldas dos 

veces", dice Esaú.  

• “¡Me quitó mi derecho de nacimiento y 

ahora también me quitó mi bendición! 

¿No has reservado una bendición para 

mí? 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Isaac responde: "Esaú, he hecho de Jacob 

un maestro para ti y todos tus hermanos. 

Lo he sostenido con maíz y vino nuevo. 

•  Esaú grita: “¿Es esta la única bendición 

que tienes? ¡Bendíceme también a mi 

padre! 

• Isaac crea una bendición para Esaú: 

“Esaú, los lugares gruesos de la tierra 

serán tu morada.  



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Vivirás de tu espada y servirás a tu 

hermano. Solo cuando te humilles, 

soltarás su yugo de tu cuello. 

• Esaú odia a Jacob por esta bendición. 

Esaú dice en su corazón: "Que se 

acerquen los días de luto por mi 

padre y luego mataré a mi hermano 

Jacob". 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Cuando Rebecca descubre el plan de 

Esaú para matar a Jacob, le dice a 

Jacob: "Ve con mi hermano, Labán, 

en Harán. Quédate con él hasta que 

la ira de tu hermano haya 

disminuido. Luego enviaré por ti, 

porque ¿por qué debería perderlos a 

los dos en un día? 

 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Rebecca se acerca a Isaac para 

decirle que no quiere que Jacob tome 

una esposa de las mujeres locales.  

• Ella le dice a Isaac que sería mejor 

para Jacob ir a la casa de su 

hermano Labán y encontrar una 

esposa entre las mujeres allí. 

•  Isaac está de acuerdo.  



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Él llama a Jacob y lo bendice y le 

ordena que no tome una esposa de 

las hijas de Canaán. “Levántate, ve al 

hermano de tu madre y toma una 

esposa entre sus hijas. Dios, el 

Todopoderoso, te bendecirá y te hará 

fructífero.  

• Te multiplicarás en una gran nación.  



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Dios te dará la bendición de Abraham para 

que tú y tus hijos puedan heredar la tierra 

que Dios le prometió a mi padre Abraham 

”.  

• Así Jacob es enviado a la casa de Labán, el 

hermano de su madre. 

• Esaú pronto se entera de la orden de su 

padre de que Jacob no se case con un 

cananeo.  



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Sabiendo que las hijas de Canaán 

desagradan a su padre, Esaú va a la 

familia de Ismael, el otro hijo de 

Abraham, y toma a una de las hijas 

de Ismael como esposa. 

•   



La Ética de la Diferencia 



La Ética de la Diferencia 

«Dos naciones hay en tu vientre, y dos 
pueblos saldrán de ti separados; un 
pueblo será más fuerte que el otro, y el 
mayor servirá al menor.» Génesis 25:23 

Finalmente nacieron los gemelos: primero 
Esaú, y luego Jacob (con la mano 
agarrando el talón de su hermano).  



La Ética de la Diferencia 

Recordando la profecía que había recibido, Rebeca 
favoreció al hijo menor, Jacob.  

Años después, lo convenció de que se cubriera con 
la ropa de Esaú y recibiera la bendición que Isaac 
tenía previsto darle a su hijo mayor.  

Un versículo de esa bendición decía: «Que las 
naciones te sirvan; que las naciones se postren 
ante ti. Sé señor de tus hermanos, y que los hijos 
de tu madre se postren ante ti.» (Génesis 27:29)  

 



La Ética de la Diferencia 

La profecía se ha cumplido. La bendición de 
Isaac sin duda significa lo mismo que se le 
reveló a Rebeca antes del nacimiento de 
ambos niños: que «el mayor servirá al 
menor».  

La historia aparentemente ha llegado a su fin, o 
al menos así parece en este punto. 

Pero la narrativa bíblica no es lo que parece.  

 



La Ética de la Diferencia 

Dos acontecimientos subvierten todo lo que 
esperábamos. El primero ocurre cuando Esaú 
llega y descubre que Jacob lo ha defraudado, 
privándolo de su bendición.  

Conmovido por su angustia, Isaac le da una 
bendición, una de cuyas cláusulas dice: Por tu 
espada vivirás, y a tu hermano servirás; pero 
cuando te liberes, quitarás su yugo de tu 
cuello. (Génesis 27:40) 

 

 



La Ética de la Diferencia 

Esto no es lo que habíamos anticipado. El mayor 
no servirá al menor para siempre. 

Ahora vamos a plantear el tema: “La ética de la 
diferencia” — cómo la diferencia entre 
hermanos, entre generaciones, entre 
identidades, se nos presenta no como 
divergencia que conduce a ruptura, sino 
como un campo de responsabilidad mutua y 
transformación. 



La Ética de la Diferencia 

En Parashat Toldot, encontramos el drama 
familiar más complejo del libro de Bereshit: 

Dos hermanos opuestos (Yaakov y Esav) 

Dos visiones de mundo 

Una madre con revelación profética 

Un padre con amor genuino pero parcial 

Un conflicto aparentemente insoluble 



La Ética de la Diferencia 

Planteamiento central: 
¿Qué hacemos con la diferencia? 

¿Divide? ¿Enriquece? ¿Destruye?¿Nos llama a 
crecer? 

Presentación del enfoque del shiur: 
Lo leeremos con tres grandes maestros 
contemporáneos: 

Rabbi Jonathan Sacks → Ética, responsabilidad, 
sociedad. 



La Ética de la Diferencia 

Rabbi Eliyahu Safran → Dimensión espiritual 
íntima, psicológica, emocional. 

Rabbi Tzvi Hersh Weinreb → Sabiduría 
introspectiva, auto-diálogo y psicología judía. 

Bereshit 25:22–23 
“Dos naciones hay en tu vientre”. 
Hashem no dice “dos bebés”, sino dos modos 
de ser, dos caminos. 



La Ética de la Diferencia 

Rabbi Jonathan Sacks: 

Sacks enseña que la Torá presenta la diferencia 
como dato y llamado ético, no como falla. 

“La unidad no es uniformidad; la armonía no es 
que todos suenen igual.” 

La identidad judía nace no de eliminar la 
diferencia sino de administrarla éticamente. 



La Ética de la Diferencia 

Rabbi Eliyahu Safrán: 

Safrán describe el conflicto de Yaakov y Esav 
como símbolo del conflicto interior del ser 
humano: 

El impulso terrenal, inmediato, impulsivo (Esav). 

El impulso espiritual, paciente, orientado al 
pacto (Yaakov). 



La Ética de la Diferencia 

La diferencia no está afuera: está dentro de 
cada uno. 

Rabbi Weinreb — la tercera opinión: 

Weinreb siempre vuelve al punto de la auto-
reflexión: 

“Antes de preguntar a otros, pregúntate a ti 
mismo y escucha lo que tú tienes que decir.” 



La Ética de la Diferencia 

Aplicación aquí: 

Cuando veo diferencia en otro, debo 
preguntarme: 
¿Qué parte de mi propio interior estoy 
viendo reflejada allí? 

La primogenitura: la primera gran elección 
moral 

La escena de la venta del bejorá 



La Ética de la Diferencia 

Esav llega cansado, hambriento, impulsivo. 
Yaakov piensa, calcula, actúa. 

2. Sacks: la ética del tiempo 

Esav vive en el ahora. 

Yaakov vive en el mañana. 

Las naciones fuertes caen cuando adoran el 
momento; las que piensan en el pacto 
sobreviven. 



La Ética de la Diferencia 

Safrán: la dimensión emocional 

Esav no es malvado: es inmaduro. 

Jacob no es perfecto: es calculador. 
Ambos representan una parte verdadera de la 
condición humana. 

Weinreb: auto-diálogo aquí 

Antes de juzgar: 

¿En qué momentos soy Esav? 

¿En qué momentos soy Yaakov? 



La Ética de la Diferencia 

El episodio de las bendiciones: ética, engaño, y 
destino 

La tensión: ¿Está bien lo que hace Rivká? 

Tiene una profecía. 

Isaac tiene un favoritismo. 

La dinámica es tensa, frágil, emocional. 

Sacks: “El liderazgo moral no nace del poder, 
sino del pacto.” 



La Ética de la Diferencia 

Isaac admira la fuerza de Esav. 
Rivká reconoce la misión de Yaakov. 
Pero Sacks dice: ambos puntos son válidos — 
una nación necesita fuerza y visión moral. 

Safrán: el dolor interior 

Safrán enfatiza el dolor de Rivká e Isaac: 

“Dos padres justos, incapaces de comunicarse 
plenamente.” 



La Ética de la Diferencia 

La parashá nos enseña una ética: 
La incomunicación produce conflictos éticos. 

Weinreb: 

Aquí Weinreb aporta un insight muy profundo: 
Cuando tomamos decisiones sin escuchar 
nuestra “segunda voz interior”, terminamos 
repitiendo patrones familiares de conflicto. 

 

 



La Ética de la Diferencia 

Aplicación: 

Antes de actuar en momentos críticos, 
preguntar: 
“¿Qué dice mi voz interior?  

¿Estoy actuando con claridad o con 
miedo?” 



La Ética de la Diferencia 

La ética de la diferencia 

Sacks: 

La diferencia es sagrada cuando está al servicio 
del bien. 
El Judaísmo no elimina lo distinto; lo ordena 
bajo el pacto. 

“La voz del otro no es amenaza; es la parte de la 
verdad que me falta.” 

 

 



La Ética de la Diferencia 

Safrán: 

El trabajo espiritual es reconocer la chispa 
divina en el otro justamente porque es 
diferente. 

No hay crecimiento sin fricción. 

No hay pacto sin diversidad. 



La Ética de la Diferencia 

Weinreb: 

La diferencia externa me obliga a hacer trabajo 
interno. 

Esta es la triada perfecta: 

Sacks → visión ética 

Safrán → visión espiritual 

Weinreb → visión psicológica 

 

 



La Ética de la Diferencia 

El reconocimiento de la diferencia 

Esaú y Jacob: desde el vientre de Rebecca hay “dos 
pueblos” (Gen 25:23) — la diferencia está ya en lo 
más íntimo. 

La pregunta que surge: ¿cómo relacionarnos con 
quien es “otro”, diferente, incluso rival? 

Desde el punto de vista de Sacks: la diferencia no es 
amenaza sino llamada — las comunidades 
florecen cuando reconocen la voz del otro como 
legítima. 

 



La Ética de la Diferencia 

Desde el punto de vista del Rabino Eliyahu 
Safrán: en el otro que parece distinto o 
adversario hay una chispa del Eterno; nuestra 
práctica espiritual exige abrirnos a esa chispa. 

Elección, responsabilidad y legado 

Jacob obtiene la primogenitura y luego la 
bendición — momentos de elección, engaño, 
conflicto (Gen 25-27). 



La Ética de la Diferencia 

Pero también: Isaac pacta con Abimélec y 
establece “paz en los pozos” (Gen 26) — 
incluso en medio de diferencia se construye. 

Desde Sacks: libertad humana conlleva 
responsabilidad hacia la comunidad y hacia 
Hashem; no podemos “elegir en el vacío”. 

Desde Safrán: cada elección interior, cada acto 
de servir al otro o reconocerle su lugar, 
genera santidad en el tejido cotidiano. 

 



La Ética de la Diferencia 

De la rivalidad a la misión compartida 

Tras la huida de Jacob, la historia no termina en 
enemistad; más adelante vemos procesos de 
reconciliación (aunque fuera de esta 
parashá). 

La diferencia entre hermanos apunta a algo 
mayor: la constitución de un pueblo, un 
legado, con múltiples voces. 



La Ética de la Diferencia 

Sacks subraya que la comunidad judía es un 
“nosotros” que incluye diversidad, no 
uniformidad. 

Safrán enfatiza que la ética espiritual es 
práctica: amar al otro como a uno mismo, 
reconocer su dignidad, actuar en 
consecuencia. 

 



La Ética de la Diferencia 

Aplicaciones prácticas para hoy 

A. En la familia 

Diferencias entre hijos 

Entre cónyuges 

Entre generaciones 
Herramienta Weinreb: la escucha interior 
antes del diálogo exterior. 



La Ética de la Diferencia 

B. En la comunidad 

Pensamientos distintos no destruyen; fortalecen 
si se manejan bajo el pacto. 

Sacks: tratar la diferencia como oportunidad. 

C. En la vida personal 

Reconocer mis dos “hijos internos”: el Esav 
impulsivo y el Yaakov espiritual. 

Safran: equilibrarlos con humildad. 

 

 



La Ética de la Diferencia 

Mas aplicaciones prácticas para hoy 

¿En qué ámbitos de nuestra vida se manifiestan 
diferencias: cultural, generacional, de 
perspectiva, de rol familiar? 

Pregunta para cada uno: ¿Reconozco en el 
“otro” del que me siento distinto o incluso 
adversario, una llamada, un deber de 
responsabilidad? 



La Ética de la Diferencia 

Sugerencia concreta (inspirada en Safrán): un 
pequeño acto esta semana para acercarse al 
“otro” — quizá escuchar sin juzgar, colaborar 
en un proyecto que une en vez de dividir. 

Desde Sacks: ¿Cómo nuestra comunidad 
(familia, kehilá, organización) puede cambiar 
su narrativa de “ellos vs nosotros” a 
“nosotros con ellos”, valorando la voz de 
cada parte diferente? 

 



La Ética de la Diferencia 

Recapitulamos: la parashá de Toldot nos 
presenta diferencias profundas — entre 
gemelos, entre bendiciones, entre 
generaciones — y nos invita a no huir de 
ellas, sino a internalizar una ética de 
responsabilidad mutua. 

Al estilo de Sacks: la diferencia fortalece cuando 
la tratamos éticamente, como oportunidad. 



La Ética de la Diferencia 

Al estilo de Safrán: lo espiritual se halla en cada 
inter-acción con el otro, en la consciencia de 
la dignidad compartida bajo el mando de 
Hashem. 

El rabino Weinreb propone que, ante decisiones 
morales, relacionales, comunitarias, lo 
primero que hagamos sea una introspección: 
“hablar con uno mismo”.  

 



La Ética de la Diferencia 

“Antes de preguntar esto y aquello a otra 
persona, primero habla contigo mismo y 
escucha lo que tienes que decir al respecto; a 
veces, tu propio consejo es el mejor consejo.” 

¿Cómo se conecta esto con la parashá y el tema 
que propusimos (“La ética de la diferencia”)? 



La Ética de la Diferencia 

En el texto bíblico (como el caso de Jacob y 
Esaú), al lidiar con la diferencia — entre 
hermanos, entre roles, entre bendiciones — 
hay una tensión interna: ¿cómo reacciono yo 
ante el otro distinto? 

Weinreb nos recuerda que para responder bien 
al otro, primero debemos escucharnos a 
nosotros mismos: nuestras motivaciones, 
temores, prejuicios. 

 



La Ética de la Diferencia 

Esto abre la puerta a una ética de la diferencia 
fundamentada en la conciencia, en la 
responsabilidad personal, antes que en la 
reacción automática al “otro”. 

¿Cómo me preparo internamente para 
relacionarme con el otro?” O “¿Qué ‘diálogo 
consigo mismo’ necesito tener antes de 
abordar conflictos, diferencias o diversidad 
en mi comunidad?” 



La Ética de la Diferencia 

Esto abre la puerta a una ética de la diferencia 
fundamentada en la conciencia, en la 
responsabilidad personal, antes que en la 
reacción automática al “otro”. 

¿Cómo me preparo internamente para 
relacionarme con el otro?” O “¿Qué ‘diálogo 
consigo mismo’ necesito tener antes de 
abordar conflictos, diferencias o diversidad 
en mi comunidad?” 



La Ética de la Diferencia 

Retomando la idea central: 

La diferencia no es un error: es un llamado. 
Nos llama a crecer, a escuchar, a pactar. 

Tres maestros, tres lentes: 

Sacks nos enseña el pacto social. 

Safrán nos revela el drama del alma. 

Weinreb nos invita al diálogo interior. 



La Ética de la Diferencia 

Una berajá: 

“Que Hashem nos conceda la sabiduría para ver 
en el otro —y en nuestras propias 
diferencias— no un obstáculo, sino una 
oportunidad para servir mejor, amar mejor y 
construir una comunidad más luminosa.” 

 



Parashá Bereshit – Toledot 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

De los comentarios elaborados por el Rabí Yonathan Sacks y otros 

Incluso antes de que nacieran, Jacob y 

Esaú luchaban en el vientre.  

Estaban destinados, al parecer, a ser 

adversarios eternos.  

No sólo eran diferentes en carácter y 

apariencia, sino que también 

ocupaban lugares diferentes en el 

afecto de sus padres: 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Incluso antes de que nacieran, Jacob y 

Esaú luchaban en el vientre.  

Estaban destinados, al parecer, a ser 

adversarios eternos.  

No sólo eran diferentes en carácter y 

apariencia, sino que también 

ocupaban lugares diferentes en el 

afecto de sus padres: 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Los niños crecieron, y Esaú se convirtió 

en un hábil cazador, un hombre del 

campo, mientras que Jacob era un 

hombre tranquilo, que vivía entre las 

tiendas.  

Isaac, que tenía gusto por la caza 

salvaje, amaba a Esaú, pero Rebeca 

amaba a Jacob. Génesis 25:27-28 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Sabemos por qué Rebeca amaba a Jacob. 

Antes de que nacieran los gemelos, los 

dolores que sentía Rebeca eran tan 

grandes que “fue a consultar al Señor”.  

Esto es lo que Le dijo: 

“Dos naciones hay en tu seno, y dos 

pueblos desde dentro de ti se separarán; 

“un pueblo será más fuerte que el otro, 

y el mayor servirá al menor”. Génesis 25:23 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Parecía como si Dios estuviera diciendo 

que el más joven prevalecería y 

llevaría adelante la carga de la 

historia, así que fue al más joven, 

Jacob, a quien ella amó. 

Pero, ¿por qué, en ese caso, Isaac 

amaba a Esaú? ¿No conocía el 

oráculo de Rebeca? ¿No se lo había 

contado ella?  



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Además, ¿no sabía que Esaú era salvaje 

e impetuoso? ¿Podemos realmente 

tomar literalmente la proposición de 

que Isaac amaba a Esaú porque “le 

gustaba la caza”, como si sus afectos 

estuvieran determinados por su 

estómago, por el hecho de que su hijo 

mayor le trajera comida que le 

encantaba?  

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Seguramente no, cuando estaba en 

juego el futuro mismo del pacto. 

La respuesta clásica, dada por Rashi, 

escucha atentamente el texto literal.  

Esaú, dice la Torá, “sabía cómo poner 

trampas [yode’a tzayid]”.  

Isaac lo amaba “porque la trampa 

estaba en su boca [ki tzayid befiv]”.  

 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Esaú, dice Rashi, atrapó a Isaac con su 

boca.  

Aquí está el comentario de Rashi sobre 

la frase “supo cómo atrapar”: Él sabía 

cómo atrapar y engañar a su padre 

con su boca. Le preguntaba: “Padre, 

¿cómo se debe diezmar la sal y la 

paja?”  

 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

En consecuencia, su padre creía que 

era estricto en la observancia de los 

mandamientos. Rashi 25:27 

Esaú sabía muy bien que la sal y la 

paja no requieren diezmos, pero pidió 

para dar la impresión de que era 

estrictamente religioso.  

 

 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Y aquí está el comentario de Rashi 

sobre la frase de que Isaac lo amaba 

“porque había trampa en su boca”: 

La explicación midráshica es que había 

trampa en la boca de Esaú, quien 

engañó a su padre con sus palabras. 

Rashi 25:28 

 

 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

El Maguid de Dubnow agrega un 

comentario perspicaz sobre por qué 

Isaac, pero no Rebeca, fue engañado.  

Rebeca creció con el astuto Labán. Ella 

conocía la decepción cuando la veía.  

Isaac, por el contrario, había crecido 

con Abraham y Sara. Solo conocía la 

honestidad total y, por lo tanto, era 

fácil de engañar.  

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

La respuesta clásica es que Isaac amaba a 

Esaú porque simplemente no sabía quién o 

qué era Esaú.  

Pero hay otra respuesta posible: que Isaac 

amaba a Esaú precisamente porque sí 

sabía qué era Esaú.  

A principios del siglo XX, alguien le planteó al 

gran rabino Avraham Yitzhak Kook, el 

primer rabino jefe askenazí del Israel pre 

estatal, el siguiente dilema.  

 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Había dado a su hijo una buena 

educación judía. Siempre había 

cumplido los mandamientos en casa. 

Ahora, sin embargo, el hijo se había 

alejado mucho del judaísmo. Ya no 

cumplía los mandamientos. Ni 

siquiera se identificaba como judío. 

¿Qué debía hacer el padre?  

 

 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

“¿Lo amabas cuando era religioso?”, 

preguntó Rav Kook. “Por supuesto”, 

respondió el padre. “Bueno, entonces”, 

respondió Rav Kook, “ahora ámalo aún 

más”. 

A veces el amor puede hacer lo que la 

reprimenda no puede. Puede ser que la 

Torá nos esté diciendo que Isaac no era 

nada ciego en cuanto a la verdadera 

naturaleza de su hijo mayor.  

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Pero si tienes dos hijos, uno de ellos 

bien educado y el otro responsable de 

convertirse en un mal hijo, ¿a quién 

debes dedicarle más atención? ¿Con 

quién debes pasar más tiempo? 

Puede ser que Isaac amara a Esaú no 

ciegamente sino con los ojos abiertos, 

sabiendo que habría momentos en 

que su hijo mayor le causaría dolor,  

 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

pero también sabiendo que la 

responsabilidad moral de la 

paternidad exige que no nos 

desesperemos ni renegamos de un 

hijo desobediente. 

¿El amor de Isaac tuvo un efecto sobre 

Esaú? Sí y no. Está claro que había 

un vínculo especial de conexión entre 

Esaú e Isaac.  

 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Esto fue reconocido por los Sabios: 

Rabí Shimon ben Gamliel dijo: 

Ningún hombre jamás honró a su 

padre como yo honré a mi padre, 

pero descubrí que Esaú honró a 

su padre aún más. Devarim Rabá 

1:15 

 

 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Rabí Shimon deriva esto del hecho de 

que, por lo general, las personas 

sirven a sus padres vistiendo ropas 

comunes mientras reservan lo mejor 

para salir.  

Sin embargo, Esaú había guardado sus 

mejores ropas para servirle a su 

padre la comida que había salido a 

cazar.  

 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Por eso Jacob pudo usarlas mientras 

Esaú todavía estaba cazando (Gén. 

27:14). 

Mucho más adelante en la Torá 

encontramos que Dios prohíbe a los 

israelitas hacer la guerra contra los 

descendientes de Esaú. Le dice a 

Moisés: 

 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

“Da al pueblo estas órdenes: “Estáis a 

punto de pasar por el territorio de 

vuestros hermanos los descendientes de 

Esaú, que viven en Seir. Ellos os tendrán 

miedo, pero tened mucho cuidado. No los 

provoquéis a la guerra, porque no os daré 

nada de su tierra, ni siquiera lo suficiente 

para poner un pie. Yo he dado a Esaú la 

región montañosa de Seir como suya.” 
Deuteronomio 2:4-5 

 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Y más adelante, Moisés ordena a los 

israelitas: “No aborrezcan al edomita 

[es decir, a un descendiente de Esaú], 

porque es vuestro hermano.” 

Deuteronomio 23:8 

Los Sabios vieron estas disposiciones 

como una recompensa duradera para 

Esaú por la forma en que honró a su 

padre. 

 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Entonces, ¿Isaac tenía razón o no al amar 

a Esaú? Esaú correspondió al amor, 

pero siguió siendo Esaú, el cazador, el 

hombre del campo, no el hombre que 

llevaría adelante el exigente pacto con el 

Dios invisible y los sacrificios 

espirituales que exigía.  

No todos los hijos siguen el camino de sus 

padres. Si Isaac intentó que Esaú lo 

hiciera, fracasó. 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Pero hay algunos fracasos que son 

honorables. Amar a tus hijos, sin importar 

en qué se conviertan, es uno de ellos, 

porque sin duda Dios nos ama así. 

Génesis 25:27-28 “Cuando los niños crecieron, 

Esaú era un hombre que sabía cazar, un 

hombre del campo, y Jacob era un hombre 

sencillo que habitaba en tiendas. Isaac 

amaba a Esaú, porque era cazador de 

boca, pero Rebeca amaba a Jacob”. 

 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Su Navegador de Génesis: 

¿Cómo pudieron dos hermanos, nacidos 

de los mismos padres y criados en el 

mismo hogar bajo las mismas 

condiciones, haber resultado tan 

diferentes entre sí? ¿Por qué la Torá 

elige decirnos que Isaac favoreció a 

un hijo mientras que Rebeca 

favoreció al otro?  

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

¿La naturaleza de cada hermano 

predetermina el resultado de la historia? 

La tradición rabínica considera que la 

educación y la crianza de los hijos están 

entre las tareas más sagradas.  

El principio que el Rabino Samson Raphael 

Hirsch aprende de nuestra parashá 

refleja en gran medida la actitud de los 

Rabinos hacia la educación a lo largo de 

los siglos: 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

“El marcado contraste entre los nietos 

de Abraham puede haberse debido no 

tanto a una diferencia en sus 

temperamentos como a un error en la 

forma en que fueron criados. No se 

prestó atención a sus diferencias 

mientras eran pequeños; a ambos se 

les dio la misma enseñanza y 

tratamiento educativo.  



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Si Isaac y Rebeca hubieran estudiado la 

naturaleza de Esaú y hubieran 

hablado con esa naturaleza, ¿quién 

puede decir cuán diferente podría 

haber sido registrada la historia de 

los siglos?” [Comentario sobre la 

Torá, Génesis 25:27] 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Una selección de enseñanzas judías 

sobre la educación1. “Enseña al niño 

según su propia manera.” [Proverbios 

22:6]2.  

“¿Cómo se enseña la Torá?  

El maestro se sienta a la cabeza de la 

clase y los estudiantes se sientan a 

su alrededor. 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

El maestro no debe sentarse en 

una silla mientras sus 

estudiantes se sientan en el 

suelo. Más bien, o todos deben 

sentarse en el suelo o todos 

deben sentarse en sillas.” 

[Rambam, Leyes del Talmud 

Torá, 4:2] 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

3. “Si el maestro enseñó un concepto y 

los alumnos no lo entendieron, no 

debe enojarse con ellos ni mostrar 

enojo. Más bien, debe repetir y 

repasar el tema, incluso si debe 

hacerlo muchas veces”. [Rambam, 

Leyes del Talmud Torá, 4:4] 

 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

4. “Rabí Ismael Ben Rabí Yosi dijo: A 

quien aprende para enseñar se le dan 

los medios tanto para aprender como 

para enseñar; a quien aprende para 

poner en práctica se le dan los 

medios para aprender y para 

enseñar, para preservar y para poner 

en práctica”. [Pirkei Avot (Ética de los 

antepasados ​​4, 6] 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Palabra final 

Más adelante en nuestra parashá, cuando 

Isaac le pide a Esaú que cace para él para 

que él [Isaac] pueda bendecirlo [a Esaú], 

dice: “Toma tu aljaba y tu arco y sal al 

campo y caza para mí. Prepárame un 

plato sabroso como a mí me gusta y 

tráemelo para que pueda comer y para 

que mi alma te bendiga antes de morir”. 
[Génesis 27:3-4] 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

Tres versículos más adelante, cuando 

Rebeca relata esta conversación con 

Jacob, hace que Isaac diga: “para que 

pueda bendecirte en la presencia de 

Dios antes de morir”. Nuevamente, 

cuando Jacob, vestido para presentarse 

ante Isaac como Esaú, habla de Dios, 

Isaac responde: “La voz es la voz de 

Jacob, pero las manos son las manos de 

Esaú”.  



Por Que Isaac amaba a Esaú 

(Nótese que los comentarios entienden 

el comentario de Isaac, “la voz”, como 

una referencia al uso que hace Jacob 

del nombre de Dios).  

Este estudiante de la Torá observa que 

Isaac y Rebeca hablan de Dios 

cuando hablan con Jacob pero no 

cuando hablan con Esaú, y se 

pregunta:  



Por Que Isaac amaba a Esaú 

¿Isaac y Rebeca se esforzaron demasiado en 

hablar con Jacob y Esaú sólo sobre el 

plan que creían que sería cómodo para 

ambos? 

Al percibir a Esaú como “terrenal”, ¿se 

olvidaron de hablar con él sobre Dios?; al 

percibir a Jacob como “espiritual”, ¿se 

olvidaron de enseñarle sobre la belleza de 

la fisicalidad, también creada por Dios? 



Por Que Isaac amaba a Esaú 

En su intento de “comprometerse” con 

cada hijo en sus propios términos, 

¿no lo desafiaron? 

Si Isaac y Rebeca hubieran desafiado a 

cada uno de sus hijos a crecer más 

allá de sus inclinaciones naturales, 

¿quién puede decir cuán diferente 

puede haber sido la historia 

registrada a lo largo de los siglos? 



Anti Semitismo y Esaú 

De los comentarios elaborados por el Rabí Bernie Fox 

Y Hashem le dijo: "Dos naciones hay en 

tu vientre, y dos reinos se separarán 

de tus entrañas, y un reino se volverá 

más poderoso que el otro, y el mayor 

servirá al menor". (Séfer Bereshit 25:23) 

I. Yaakov reemplaza a Esav 



Anti Semitismo y Esaú 

La parashá Toledot comienza con el 

nacimiento de Yaakov y Esav.  

Ribka no tenía hijos.  

Yaakov le suplicó a Hashem y ella 

concibió.  

Durante su embarazo experimentó un 

dolor extraordinario. Hashem le reveló 

que estaba embarazada de gemelos.  



Anti Semitismo y Esaú 

Estos serían los progenitores de dos 

naciones.  

También reveló que el hijo mayor 

serviría a su hermano menor.  

Ribka dio a luz a sus gemelos.  

Esav fue el primogénito.  

Yaakov era el hermano menor. 



Anti Semitismo y Esaú 

La parashá explica que Yaakov le 

compró a Esav sus derechos como 

primogénito.  

Esav consideró estos derechos como 

inútiles y estuvo dispuesto a cederlos 

a su hermano menor a cambio de 

una compensación menor.  



Anti Semitismo y Esaú 

La parashá también describe a Yaakov 

–siguiendo el consejo de su madre, 

Ribka– obteniendo de su padre las 

bendiciones que Itzjak había 

destinado a Esav. 

En la parte final de la parashá, Itzjak le 

indica a Yaakov que viaje a Padan 

Aram.  



Anti Semitismo y Esaú 

Allí deberá buscar una esposa.  

Antes de su partida, Itzjak confiere a 

Yaakov la bendición de Avraham.  

Yaakov es el heredero espiritual de 

Avraham.  

Las bendiciones que Hashem había 

conferido a Avraham e Itzjak se 

extenderán a Yaakov y se cumplirán en 

sus descendientes.  



Anti Semitismo y Esaú 

En resumen, durante el transcurso de la 

parashá, todos los privilegios que Esav 

habría esperado como hijo primogénito 

fueron transferidos a Yaakov.  

Esav desperdició ansiosamente su 

primogenitura; Yaakov obtuvo las 

bendiciones que Itzjak había destinado 

a Esav, y la bendición de Avraham fue 

conferida a Yaakov. 



Anti Semitismo y Esaú 

Y Esav odiaba a Yaakov por la 

bendición que su padre le había 

bendecido, y Esav se decía a sí 

mismo: "Que se acerquen los días de 

duelo por mi padre; entonces mataré 

a mi hermano Yaakov". (Séfer Bereshit 

27:41) 

II. Esav está resentido con Yaakov 



Anti Semitismo y Esaú 

¿Cuál fue la actitud de Esav hacia 

Yaakov?  

El pasaje anterior explica que Esav 

odiaba a Yaakov y pensaba matarlo.  

Rashi comenta que a pesar de los 

períodos de reconciliación, Esav se 

mantuvo firme en su animosidad 

hacia Yaakov.[1] 



Anti Semitismo y Esaú 

La antipatía de Esav hacia Yaakov es 

comprensible.  

Yaakov lo había desplazado por 

completo.  

Sin embargo, su actitud merece mayor 

consideración. Las experiencias de 

Ismael fueron similares a las de Esav. 

 Era el primogénito de Abraham.  



Anti Semitismo y Esaú 

Sin embargo, su hermano menor, Itzjak, 

fue seleccionado como heredero 

espiritual de Avraham y beneficiario de 

las bendiciones que Hashem le había 

otorgado. 

Al final de la parashá Jayei Sara, 

Avraham toma esposa: Keturah.  

Ella tiene hijos. Algunos de ellos fueron 

progenitores de naciones.  



Anti Semitismo y Esaú 

Ninguno fue beneficiario de las 

bendiciones otorgadas a su padre.  

Ninguno fue seleccionado para 

asociarse con Itzjak en la promoción 

del mensaje espiritual de Avraham. 

Al igual que Esav, Yishmael y sus 

hermanos pueden haber albergado 

animosidad hacia su hermano más 

favorecido.  



Anti Semitismo y Esaú 

Sin embargo, nuestros Sabios no les 

atribuyen el odio intratable que alberga 

Esav.  

¿Por qué estos hermanos rechazados 

fueron más tolerantes que Esav? 

No codicies la casa de tu amigo. No 

codicies la mujer de tu amigo, ni su 

siervo, ni su sierva, ni su buey, ni su 

asno, ni ninguna cosa de tu amigo. (Séfer 

Shemot 20:14) 



Anti Semitismo y Esaú 

Este pasaje del Aseret HaDibrot – el 

Decálogo – nos ordena no codiciar.  

A veces este mandamiento se 

malinterpreta.  

No significa que uno no pueda querer 

un automóvil o una casa como los de 

su vecino. La prohibición es contra 

querer su coche o su casa y presionar 

al vecino para que los venda.  



Anti Semitismo y Esaú 

Un segundo mandamiento prohíbe 

incluso contemplar cómo uno podría 

asegurar la propiedad de su amigo, 

aunque uno no actúe en base a estas 

cavilaciones.  

Los comentaristas hacen una pregunta 

obvia. ¿Cómo puede la Torá esperar 

que una persona controle sus 

pensamientos?  



Anti Semitismo y Esaú 

Es razonable prohibir actuar según el 

deseo.  

Pero el deseo en sí es espontáneo e 

involuntario. 

Rav Ovadia Sforno responde: “La cosa 

debería serte completamente 

imposible. Porque lo que es 

imposible, la propia naturaleza no lo 

codicia en absoluto.”[2] 



Anti Semitismo y Esaú 

La posición de Sforno es que codiciamos aquello 

que imaginamos que podría ser nuestro.  

La codicia se fundamenta en la privación del 

derecho de propiedad de la otra persona sobre 

su propiedad.  

La respuesta a la codicia es comprender más 

claramente y aceptar firmemente que la 

propiedad de otra persona es absolutamente 

de esa persona y está prohibida para todos los 

demás.  



Anti Semitismo y Esaú 

Puede que esto no sea fácil de lograr, 

pero una vez logrado, esta realización 

anulará el deseo de las posesiones de 

otra persona.[3] 

El principio básico de Sforno – uno 

codicia sólo lo que cree que es 

alcanzable – es aplicado por Rabeinu 

Nissim a Esav.  



Anti Semitismo y Esaú 

La intensidad del odio de Esav hacia su 

hermano se explica por su creencia 

de que las bendiciones y privilegios 

obtenidos por Yaakov le pertenecían 

por derecho.  

Era el hijo mayor de Itzjak y Ribka.  

Tenía derecho a ser el hijo más 

privilegiado y heredero de su padre. 



Anti Semitismo y Esaú 

Y Avraham le dio todo lo que poseía a 

Itzjak. Y a los hijos de las concubinas 

de Avraham, Avraham les dio regalos, 

y los envió lejos de su hijo Itzjak 

mientras él [Avraham] todavía estaba 

vivo, hacia el este, a la tierra del Este. 
(Séfer Bereshit 25:5-6) 



Anti Semitismo y Esaú 

Ahora bien, estos son los descendientes 

de Yishmael hijo de Avraham, que 

Agar la egipcia, la sierva de Sara, le 

dio a luz a Avraham. (Séfer Bereshit 25:12) 

IV. Yishmael acepta a Itzjak 

Con base en este análisis, Rabeinu Nissim 

– RaN – explica por qué la animosidad 

de Yishmael y sus hermanos hacia 

Itzjak no se acercaba al odio de Esav.  



Anti Semitismo y Esaú 

Los pasajes anteriores hablan de los 

hermanos de Itzjak.  

Los hijos nacidos de la última esposa de 

Avraham se conocen como hijos de su 

concubina.  

Yishmael es descrito como el hijo de la 

sirvienta.  

RaN sugiere que estas descripciones son 

significativas.  



Anti Semitismo y Esaú 

Yishmael y sus hermanos entendieron 

las implicaciones de ser 

descendientes de un sirviente y una 

concubina.  

No eran los hijos de Sara, la verdadera 

esposa de Abraham.  

No esperaban alcanzar la posición de 

Itzjak ante su padre.  



Anti Semitismo y Esaú 

Yishmael, en ocasiones, estaba celoso 

de Itzjak.  

Quizás sus hermanos también 

envidiaban a Itzjak.  

Pero su antipatía hacia Itzjak no 

alcanzó el nivel del resentimiento de 

Esav hacia Yaakov.  



Anti Semitismo y Esaú 

El odio de Esav se inflamó por su 

convicción de que Yaakov había 

recibido el reconocimiento y los 

privilegios que le correspondían.  

Yishmael y sus hermanos, hasta cierto 

punto, reconocieron que su 

ascendencia no era igual a la de 

Itzjak.[4] 



Anti Semitismo y Esaú 

V. Esav y el antisemitismo 

El significado del análisis de RaN es que 

un odio similar al de Esav será 

intenso e implacable.  

La persona que alberga el odio se siente 

engañada. El odio se dirige contra la 

persona que siente que le ha quitado 

algo que le pertenece por derecho.  



Anti Semitismo y Esaú 

Esta idea es muy útil para identificar 

una de las fuentes del antisemitismo. 

Algunas formas de antisemitismo 

comparten el carácter del odio de 

Esav hacia Yaakov.  

El antisemitismo por motivos religiosos 

es una respuesta a la afirmación de 

la nación judía de ser escogida, de ser 

elegida.  



Anti Semitismo y Esaú 

El papel de este factor se evidencia en 

las premisas fundamentales de otras 

dos religiones importantes: el 

catolicismo y el islam.  

El catolicismo declara que aunque el 

pueblo judío fue seleccionado por 

Hashem, perdió su estatus y pasó a 

los miembros de la iglesia católica.[5]  



Anti Semitismo y Esaú 

El Islam alega que Itzjak no era el 

heredero espiritual de Avraham; su 

verdadero descendiente fue Yishmael.  

Aquellos que practican el Islam se 

consideran a sí mismos como la 

progenie espiritual de Yishmael: el 

pueblo verdaderamente elegido.  



Anti Semitismo y Esaú 

En otras palabras, un enfoque 

fundamental de ambas religiones es 

la negación del reclamo de elección de 

la nación judía y la apropiación de 

este estatus por parte de los 

practicantes de estas religiones. 

Esta dinámica es un fundamento 

explícito del antisemitismo por 

motivos religiosos.  



Anti Semitismo y Esaú 

A la persona religiosa le molesta la 

afirmación del pueblo judío de ser 

elegido.  

Estos antisemitas creen que merecen 

tanto como cualquier otro ser 

miembros de la nación favorita de 

Dios. Al igual que Esav, sienten que 

la distinción reclamada por el pueblo 

judío es legítimamente suya. 



Anti Semitismo y Esaú 

Muchos antisemitas no tienen 

motivaciones religiosas.  

Muchos no se identifican fuertemente 

con ninguna religión; otros son 

agnósticos o incluso ateos.  

La Unión Soviética era intensamente 

antisemita a pesar de rechazar todas 

las religiones como “opio del pueblo”.  



Anti Semitismo y Esaú 

Este antisemitismo no se explica tan 

fácilmente como el odio por motivos 

religiosos. Requiere su propio 

análisis.  

Sin embargo, la visión de RaN puede 

tener relevancia también para esta 

forma de antisemitismo. 



Anti Semitismo y Esaú 

[1] Rabbaynu Shlomo ben Itzjak (Rashi), Comentario sobre Sefer 

Beresheit 33:4.[2] Rabbaynu Ovadia Sforno, Comentario sobre 

Sefer Shemot 20:14. Es muy posible que los comentarios de Sforno 

se basen en Ibn Ezra. Vea sus comentarios ad loc.[3] La esposa de 

uno no es una posesión. Sin embargo, se aplica el mismo 

razonamiento. La Torá prohíbe estrictamente la intimidad con la 

esposa de otra persona. Si uno comprende y acepta plenamente 

esta prohibición, no podrá codiciar la esposa de otro.[4] Rabbaynu 

Nissim ben Reuven Gerondi (Ran), Derashot HaRan (Machon 

Shalem, Jerusalén, 5734), págs. 21-23.[5] Rav Yosef Dov 

Soloveitchik enumera en su Kol Dodi Dofek varios impactos del 

establecimiento del Estado de Israel. Explica que antes de su 

creación, la Iglesia señaló el exilio del pueblo judío de su tierra 

natal como evidencia del rechazo de Dios. La creación del Estado 

de Israel anuló este argumento. 



Haftará Bereshit – Toledot 



Haftará Bereshit – Toledot 

Expectativas de Dios 

Las expectativas de Dios para los 

israelitas y los sacerdotes. 

Por MJL 

Malaki vivió en el siglo V a.e.c. y fue el 

último de todos los profetas.  



Expectativas de Dios 

Debido a que Malaki significa “mi 

mensajero”, probablemente no sea un 

nombre personal, sino más bien un 

título vago para un hombre que era 

conocido sólo como un mensajero de 

Dios.  

Su breve libro de profecía está lleno de 

frustración y desilusión con la gente y 

su mediocre servicio en el Templo. 



Expectativas de Dios 

El comienzo de Haftará Toledot contiene 

una alusión directa a la porción de la 

Torá: “Os he mostrado amor, dijo el 

Eterno. Pero vosotros preguntáis: 

“¿Cómo nos has mostrado amor?” 

Después de todo –declara el Eterno– 

Esaú es hermano de Jacob; sin 

embargo, acepté a Jacob y rechacé a 

Esaú”. 



Expectativas de Dios 

Aunque Esaú era el primogénito y, por 

tanto, tenía la primogenitura sobre la 

herencia de su padre, fue Jacob 

quien recibió la bendición más 

prestigiosa y quien pasó a ser el 

patriarca de la familia.  

Es probable que Malaki mencione a 

Jacob y Esaú porque Esaú también 

era conocido como Edom (Génesis 25:30),  



Expectativas de Dios 

Edom es el progenitor de los edomitas.  

Durante la vida de Malaki, los edomitas 

saquearon Jerusalén y mataron a muchos 

de los que huyeron.  

El pueblo de Israel podría haber cuestionado 

razonablemente si Jacob y el pueblo de 

Israel realmente estaban siendo aceptados 

y Esaú y los edomitas rechazados, pero 

Malaki asegura a los judíos que Dios 

todavía está de su lado. 



Expectativas de Dios 

Un tipo diferente de profecía 

Gran parte de la haftará está 

escrita en un estilo de ida y 

vuelta como una discusión entre 

Dios y el pueblo de Israel.  

Esto es exclusivo del libro de 

Malaki.  



Expectativas de Dios 

En muchos sentidos, se aleja de la 

profecía tradicional y se acerca al 

estilo de preguntas y respuestas de la 

discusión talmúdica que se volverá 

popular en los textos legales que 

protagonizarán la próxima era de la 

historia judía. 



Expectativas de Dios 

Sin embargo, Malaki mantiene el 

mensaje clásico de los profetas: que el 

pueblo ha estado actuando mal y 

necesita arrepentirse.  

En 1:7 dice: “Ofrecéis comida inmunda 

sobre mi altar. Pero preguntas: 

'¿Cómo te hemos contaminado?' Al 

decir que la mesa del Eterno puede 

ser tratada con desprecio'".  



Expectativas de Dios 

Él está regañando a la gente por su 

trato negligente con los sacrificios y 

su posterior sorpresa cuando los 

sacrificios no provocan respuestas 

positivas. de Dios. 

Este tema de insatisfacción con los 

sacrificios que se ofrecen en el Templo 

se repite a lo largo del primer capítulo 

del libro de Malaki.  



Expectativas de Dios 

El pueblo ha estado ofreciendo animales 

defectuosos, robados, cojos y 

enfermos, y Dios no los acepta.  

Dios castiga al pueblo, recordándoles que 

“Mi nombre es honrado entre las 

naciones, y en todas partes se ofrece 

incienso y ofrendas puras a Mi 

nombre” (1:11). 



Expectativas de Dios 

Además de los problemas con los bienes 

sacrificados, Malaki está en desacuerdo 

con los sacerdotes, que han estado 

descuidando sus deberes.  

La haftará cierra con un encargo a los 

sacerdotes, recordándoles que son 

ejemplos para el resto de los israelitas y 

que deben servir con lealtad.  

Ellos, como Malaki, son mensajeros de Dios. 



Expectativas de Dios 

Preguntas 

1. ¿Qué edad tenía Yitzhak cuando se 

casó con Ribka? 

2. ¿Cuáles fueron cuatro cosas que 

HaShem le dijo a Ribka sobre su 

embarazo? 

3. ¿Cuánto tiempo llevaban casados 

Itzjak y Ribka cuando nacieron Esaú y 

Yaakov? 



Expectativas de Dios 

4. ¿Cómo se llamaba la primera esposa 

de Esaú?¿Qué edad tenía cuando se 

casó? 

5. Abraham e Itzjak tuvieron 

enfrentamientos con Abimélec. 

¿Cómo abordaron el problema?¿Cuál 

fue el resultado cada vez? 



Expectativas de Dios 

6. Yaakov es acusado de manipular a Esaú 

en dos cuestiones importantes. ¿Que 

eran?¿Qué significó cada uno?¿Cuál se 

considera más importante de los dos? 

7. ¿Qué hizo Esaú que molestó tanto a 

Yitzhak y Ribka? ¿Pudo rectificarlo? ¿Si 

es así, cómo? 

8. ¿Por qué Ribka despidió a Yaakov?¿Qué 

razón le dio a Yitzhak? 



Expectativas de Dios 

Respuestas 

1. Itzjak tenía 40 años cuando se casó 

con Ribka (25:20). 

2. Dios le dijo a Ribka que había dos 

naciones en su vientre, dos pueblos 

surgirían, un pueblo sería más fuerte 

que el otro y el mayor serviría al 

menor (25:23).  



Expectativas de Dios 

3. Yitzhak y Ribka habían estado 

casados durante 20 años. 

4. El nombre de la primera esposa de 

Esaú fue Judit, él tenía 40 años 

cuando se casó con ella (26:34). 

5. Cada uno de ellos le dijo a Abimélec 

que su esposa era su hermana; al 

final, cada uno fue recompensado y se 

enriqueció con el encuentro (26:5). 



Expectativas de Dios 

6. Yaakov es acusado de manipular a 

Esaú en el caso de la primogenitura y la 

bendición (herencia) (27:35). Uno 

convirtió a Yaakov en el líder espiritual 

y el otro lo convirtió en el heredero 

principal de Itzjak, dándole una porción 

doble de la propiedad y convirtiéndolo 

en el patriarca de la familia. La 

bendición era más importante que la 

primogenitura (27:28-30). 



Expectativas de Dios 

7. Esaú molestó a Ribka e Itzjak al 

tomar esposas cananeas (26:34-35). 

Es cuestionable si pudo o no 

rectificarlo a pesar de que más tarde 

se casó con una de las hijas de 

Ismael (27:9). 



Expectativas de Dios 

8. Ribka despidió a Esaú porque pensó 

que mataría a Yaakov (27:42). Ella le 

dijo a Yitzhak que Yaakov iba a 

encontrar una esposa entre sus 

parientes (27:46). 

Proporcionado mediante acuerdo especial con el 

Instituto Pardes de Estudios Judíos. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 
• De los comentarios elaborados por el Rabí Bernie Fox 

• “Y hubo hambre en la tierra, además 

de la primera hambre que había 

habido en los días de Avraham, y 

Yitzjak fue a Abimélec, el rey de 

Pelishtim, a Gerar”. (Bereshit 26:1) 

• Este pasaje introduce una narración que, 

en cierto modo, es uno de los episodios 

más enigmáticos del Séfer Bereshit.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• La Torá nos dice que hubo hambre en la 

Tierra de Canaán. Yitzjak se da cuenta de 

que debe mudarse para mantener a su 

familia. Viaja a Gerar. Gerar está en la 

porción de la Tierra de Canaán ocupada 

por los Pelishtim. Considera viajar de 

Gerar a Egipto. Sin embargo, Hashem se 

le aparece a Yitzjak y le dice que no debe 

abandonar la Tierra de Canaán.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Yitzjak permanece en Gerar. Los 

hombres de Gerar expresan interés en 

la esposa de Yitzjak, Ribka. Yitzjak 

decide que debe responder que Ribka es 

su hermana. 

• Eventualmente, Abimélec, el rey de 

Filistea, descubre que Ribka es la 

esposa de Yitzjak. Reprende a Yitzjak 

por ocultar la identidad de Ribka.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Le explica a Yitzjak que este subterfugio 

podría haber resultado en un desastre. 

Uno de los hombres, sin darse cuenta 

de que Ribka estaba casada, podría 

haberla tomado como esposa. Abimélec 

ordena a su nación que no acosen a 

Yitzjak y Ribka. 

• Yitzjak planta cultivos.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• A pesar de la hambruna, sus esfuerzos 

dan abundantes cosechas. Yitzjak se 

vuelve rico y su éxito provoca los celos de 

los Pelishtim.  

• Abimélec sugiere que Yitzjak se reubique. 

Yitzjak sigue estas instrucciones y se 

traslada a Najal Gerar. (Arroyo de Gerar) 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• En Najal Gerar continúa el conflicto entre 

Yitzjak y los Pelishtim. Están 

constantemente involucrados en disputas 

por derechos de agua. Eventualmente, 

Yitzjak logra desarrollar un pozo que no 

se discute.  

• Una vez más, Hashem se le aparece a 

Yitzjak y le asegura que lo protegerá y lo 

bendecirá.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Yitzjak construye un altar y ofrece 

agradecimiento y alabanza a Hashem. 

• Abimélec llega a Yitzjak con una 

delegación. Yitzjak expresa su sorpresa 

por esta visita. ¡Abimélec lo había 

despedido y ahora está buscando su 

amistad! Abimélec responde que está 

claro que Yitzjak disfruta de una relación 

especial con Hashem.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Niega que alguna vez haya deseado o 

causado algún daño a Yitzjak. Le pide a 

Yitzjak que celebre un tratado de 

amistad. Itzjak está de acuerdo.  

• La narración termina con los sirvientes 

de Yitzjak informándole que han 

descubierto agua adicional. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Yitzjak llama al nuevo pozo Shiváh.  

• Este nombre es un derivado de la 

palabra she'vuáh - juramento.  

• Es un memorial del tratado hecho con 

Abimélec. 

• Cada episodio de la Torá está diseñado 

para enseñar una lección.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• A veces, un episodio puede entenderse 

desde varias perspectivas y en varios 

niveles. Como resultado, un episodio 

puede producir una serie de lecciones. 

Pero por lo general hay algún mensaje 

obvio. En este caso, es difícil determinar 

el mensaje de la narración.  

• ¿Qué vamos a aprender de este 

episodio? 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Además, la Torá no trata extensamente 

con Yitzjak. Se nos cuenta muy poco de 

su vida. Este es el único episodio de 

toda la Torá en el que Yitzjak es 

claramente el personaje principal.  

• Parece que este es el incidente de su 

vida que es más esencial para el 

mensaje de la Torá. ¿Por qué es tan 

importante este episodio? 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Nuestros Sabios a menudo comentan que 

las experiencias de nuestros 

antepasados ​​son una señal o indicador 

para sus descendientes. Este comentario 

se puede entender de muchas maneras. 

Puede interpretarse como una afirmación 

de que existe una relación mística entre los 

acontecimientos experimentados por 

nuestros antepasados ​​y las experiencias 

posteriores de sus descendientes.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Sin embargo, los comentarios también se 

pueden entender de una manera más 

sencilla. 

• Las experiencias de nuestros antepasados ​​a 

menudo sirven como paradigma o plantilla 

para eventos futuros. Podemos estudiar las 

experiencias de nuestros antepasados, 

aprender de ellos y aplicar estas lecciones a 

nuestras propias vidas.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• ¿Cuál es el paradigma descrito en esta 

narrativa? ¿Qué lección podemos 

aprender de este episodio que podamos 

aplicar a nuestras propias vidas?  

• Para responder a estas preguntas, 

debemos considerar algunos elementos 

del episodio con más cuidado. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• “Y Yitzjak sembró en esa tierra, y encontró en ese 

año cien veces más, y Hashem lo bendijo. Y el 

hombre se hizo grande, y se hizo cada vez más 

grande hasta que se hizo muy grande. Y tenía 

posesiones de ovejas y posesiones de ganado y 

mucha producción, y los Pelishtim lo envidiaban. Y 

todos los pozos que los sirvientes de su padre 

habían cavado en los días de Avraham, su padre, los 

Pelishtim los taparon y los llenaron de tierra. Y 

Abimélec le dijo a Yitzjak: "Aléjate de nosotros, 

porque te has vuelto mucho más fuerte que 

nosotros". (Bereshit 26:12-16) 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Como se explicó anteriormente, Yitzjak 

plantó mientras estaba en Gerar y sus 

esfuerzos produjeron una rica cosecha. 

Yitzjak siguió teniendo éxito y su 

riqueza creció.  

• Los Pelishtim estaban celosos. Estos 

celos tuvieron dos resultados: primero, 

los pelishtim destruyeron los pozos que 

Avraham había cavado en Gerar.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Avraham también había vivido en Gerar. 

Durante su tiempo en Gerar también 

tuvo mucho éxito y Abimélec firmó un 

tratado con él. Avraham había cavado 

varios pozos.  

• Estos son los pozos que los Pelishtim 

ahora destruyeron. En segundo lugar, 

Abimélec instruyó a Yitzjak para que 

dejara Gerar. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Esta respuesta es difícil de entender. 

Podemos entender los celos de los 

Pelishtim.  

• Los celos son una respuesta humana 

natural.  

• Sin embargo, los Pelishtim expresaron 

sus celos de una manera bastante 

extraña y autodestructiva.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Los pozos que Avraham había 

desarrollado eran un elemento 

importante de la infraestructura que 

beneficiaba a toda la gente de la tierra. 

Especialmente en tiempos de hambruna, 

los pozos son un recurso invaluable.  

• ¡Parece que al destruir estos pozos, los 

Pelishtim se dañaron a sí mismos al 

menos tanto como dañaron a Yitzjak! 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Abimélec expulsó a Yitzjak de Gerar. Pero 

Yitzjak derivó su riqueza de su exitosa 

cosecha. Era un tiempo de hambruna. 

Los Pelishtim necesitaban comida. El 

éxito de Yitzjak en sus esfuerzos agrícolas 

probablemente salvó numerosas vidas.  

• ¿Por qué desechar la única fuente de 

esperanza en un momento de 

desesperación?  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• En otras palabras, ambas respuestas 

parecen notablemente autodestructivas. 

¿Por qué los Pelishtim estaban decididos 

a atacar a Yitzjak incluso a sus propias 

expensas? 

• Rashí hace un comentario interesante 

sobre la motivación de Pelishtim para 

destruir los pozos. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Explica que los Pelishtim ofrecieron una 

razón para sus acciones.  

• Explicaron que tenían miedo de que su 

tierra fuera atacada. Estos pozos no se 

podían proteger. Sus enemigos podrían 

capturarlos fácilmente y usarlos para 

apoyar a los ejércitos atacantes.[26:15] 

Los comentarios de Rashí son algo 

ambiguos.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Comenta que los Pelishtim ofrecieron esta 

explicación. Esto parece implicar que esta 

explicación no era su verdadero motivo. 

Ofrecieron esta explicación en lugar de 

revelar sus verdaderas razones para 

destruir los pozos.  

• Pero Rashí no indica la verdadera 

motivación. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Los comentarios de Rav Ovadia Sforno 

brindan una perspectiva que puede 

responder a esta pregunta.  

• Él pregunta: ¿Cuál fue la fuente de los 

celos de Pelishtim?  

• Él explica que los Pelishtim observaron 

que los esfuerzos agrícolas de Yitzjak 

fueron notablemente exitosos y los suyos 

fueron igualmente infructuosos.[26:14] 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• No es difícil identificar el mensaje que 

este fenómeno comunicó a los Pelishtim: 

La tierra respondió con abundancia a los 

esfuerzos de Yitzjak y los de ellos 

resultaron infructuosos.  

• Este fenómeno comunicó una afinidad 

entre Yitzjak y la Tierra de Canaán. 

También comunicó que la tierra les 

respondía como forasteros y usurpadores.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• En otras palabras, no solo estaba claro 

para los Pelishtim que Yitzjak disfrutaba 

de la providencia de Hashem, ¡sino que 

también estaba claro que Yitzjak tenía 

una relación especial con la tierra que 

consideraban suya! 

• Ahora podemos entender su respuesta de 

destruir los pozos de Avraham y 

ahuyentar a Yitzjak.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Estos pozos representaron una conexión 

intergeneracional con la tierra.  

• Antes de Yitzjak, Avraham también había 

logrado un gran éxito en esta tierra.  

• Los pozos fueron un recordatorio de esta 

relación intergeneracional con la tierra y 

la conexión especial que tenían Avraham 

e Yitzchak con la tierra.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Los Pelishtim querían negar esta relación 

y destruir cualquier recuerdo de ella. Los 

pozos tenían que ser destruidos y era 

imperativo ahuyentar a Yitzjak.  

• En otras palabras, los Pelishtim estaban 

dispuestos a sacrificar su propio 

bienestar por una causa que creían que 

era más importante que su bienestar 

inmediato.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Sintieron que su reclamo sobre la tierra 

estaba en juego. Estaban decididos a 

socavar y borrar cualquier reclamo que 

Yitzjak tuviera sobre la tierra. Para lograr 

este fin, estaban dispuestos a sacrificar 

su propio bienestar. 

• Parece que estos eventos son un 

paradigma y una plantilla para los 

eventos actuales.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• El rechazo palestino al Estado de Israel 

refleja exactamente las mismas actitudes 

e incluye las mismas medidas atribuidas 

a los Pelishtim en nuestra parashá.  

• Al igual que los Pelishtim, los palestinos 

no tienen reservas contra participar en 

los comportamientos autodestructivos 

más extravagantes.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Han destrozado gran parte de la 

infraestructura dejada por Israel en 

su abandono de Gaza.  

• Necesitaban esta infraestructura, 

pero no podían tolerar ninguna señal 

o recuerdo del éxito de Israel en el 

desarrollo de esta tierra árida y 

estéril.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Los palestinos reconocen 

constantemente que solo pueden 

sobrevivir a través del acceso a la 

economía de Israel: la economía de 

Israel es su única fuente de trabajo e 

Israel proporciona un mercado para 

cualquier bien que los palestinos 

puedan producir. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Pero a pesar de estas razones de peso 

para hacer las paces con Israel, los 

palestinos sacrifican a sus hijos en 

inútiles atentados suicidas. Utilizan a sus 

niños y a la población civil como escudos 

humanos. Estas acciones son claramente 

autodestructivas. Pero sirven al fin mayor 

de intentar eliminar cualquier señal de 

una presencia judía en la tierra. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Nuestra parashá también ofrece 

importantes consejos sobre cómo 

responder a tales actitudes.  

• Yitzjak logró obligar a Abimélec a 

aceptarlo. ¿Cómo aseguró este resultado? 

• Najmánides explica que hay dos factores 

que provocaron este resultado. Primero, 

Hashem le brindó a Yitzjak Su apoyo 

continuo.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Como resultado, Abimélec se dio cuenta 

de que su mejor esperanza era entrar en 

un tratado con Yitzjak. Este tratado 

reconocería el derecho de Yitzjak a 

habitar en la tierra.  

• Sin embargo, también aseguraría el 

futuro del pueblo de Abimélec: Yitzjak 

prometería no emprender la guerra 

contra ellos.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• En segundo lugar, implícita en los 

comentarios de Najmánides está la 

observación de que Abimélec solo entró 

en este tratado porque sabía que no 

había alternativa.  

• Nunca pudo tener éxito en expulsar a 

Yitzjak y sus descendientes. [Rambán 26:29] 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Esto nos brinda una lección importante: 

para triunfar en nuestro conflicto con los 

palestinos, no debemos permitirles tener 

ninguna esperanza de éxito. Mientras 

sientan que existe una posibilidad 

razonable de que podamos ser 

expulsados ​​de la Tierra de Israel, nunca 

abandonarán su batalla. Debemos salir 

victoriosos en cada confrontación.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Una Noche en Gerar 

• Esto requerirá la ayuda de Hashem y 

nuestra determinación.  

• No podemos mostrar debilidad o duda en 

la veracidad de nuestros derechos a la 

tierra.  

• Esto requerirá nuestro propio 

compromiso firme e inquebrantable.  

• Cualquier duda o derrota solo fomenta la 

violencia renovada. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 
• De los comentarios elaborados por el Rabí Benzion Shafier 

• La parashá Toledot, como su nombre 

indica, nos muestra la transición de la 

misión hebrea de generación en 

generación. El enfoque principal de la 

parashá de esta semana es que Yitzjak 

preserva las enseñanzas de su padre 

Abraham y las transmite a sus hijos 

gemelos Esav y Yakov. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Bereshit capítulo 25, versículo 20, nos 

informa que Itzjak tenía 40 años 

cuando tomó a Ribka como su esposa. 

Pero al hacerlo, el verso se refiere a su 

identidad aramea tres veces, al 

nombrar el lugar de su nacimiento y 

como una característica definitoria 

tanto para su padre como para su 

hermano.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Lo anterior nos indica que esto es 

algo importante que debemos 

entender sobre Ribka. 

• Los arameos eran una civilización 

semítica importante, descendientes 

de Shem ben Noaḥ, que se había 

extendido por Mesopotamia.  



Parashá Bereshit – Toledot 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Es de destacar que su idioma, el 

arameo, finalmente se convirtió en el 

idioma universal de comunicación de la 

región hasta la conquista musulmana 

del Levante. 

• El hermano de Abraham, Naḥor, era de 

etnia hebrea, descendiente de Ever, una 

rama diferente de la descendencia de 

Shem.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Naḥor se había instalado en la 

bulliciosa ciudad aramea de Ḥarán e 

intentó influir en la sociedad que lo 

rodeaba con enseñanzas hebreas. 

• Pero aquí encontramos algo que es 

muy significativo y nos pone a pensar 

en doble vía. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• El hecho de que su hijo Betuel y su 

nieto Labán se mencionen 

explícitamente en la Torá como 

arameos, a pesar de ser de etnia hebrea, 

muestra hasta qué punto la familia se 

había asimilado a la identidad aramea, 

que en ese momento había sido la 

principal universalidad de la 

humanidad, la identidad cosmopolita. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Mencionamos anteriormente que de 

acuerdo con nuestra antigua enseñanza 

de que "ma'ase avot siman l'banim" - 

"las obras de los padres son una señal 

para los hijos" - la historia de la familia 

de Teraḥ, justo antes de la formación de 

la nación de Israel, reflejan los 

principales eventos que le sucedieron al 

pueblo judío en el siglo XX. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Teraḥ tuvo tres hijos: Abram, Naḥor y 

Harán.  

• Harán, un tercio, fue asesinado en un 

horno en Ur Kasdim.  

• Luego, Teraḥ intentó llevar a la 

familia de regreso a su tierra natal, la 

tierra de los hebreos, pero solo llegó a 

la ciudad aramea de Ḥarán.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Sus hijos sobrevivientes, ambos dedicados 

a las enseñanzas y la misión de Ever, 

diferían en la dirección que debía tomar la 

familia. 

• Abram, un predicador revolucionario 

viajero, recibió instrucción profética para 

continuar hacia la tierra de los hebreos y 

crear allí una nación santa única que 

finalmente influiría en toda la sociedad 

humana. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Pero Naḥor, el abuelo de Ribka, 

prefirió integrarse en la cultura 

aramea, que era la cultura dominante 

de su tiempo.  

• Consideró más eficaz influir en los 

pueblos del mundo desde dentro. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Es importante señalar que este punto 

de vista, "galut lishmá" - "exilio con 

un propósito" - fue defendido más tarde 

por Rav Shimshon Raphael Hirsch, 

quien había vivido en la Alemania del 

siglo XIX y argumentó que el llamado 

del pueblo judío era vivir entre las 

"naciones iluminadas" e influir en ellas 

desde dentro.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• También podemos ver esta 

perspectiva viva y coleando hoy entre 

muchos líderes judíos en los Estados 

Unidos.  

• Pero Naḥor no logró sobrevivir como 

hebreo. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• En la auto identificación de su familia 

como arameos, vemos una tentación 

judía muy clásica de olvidar la 

singularidad hebrea y convertirse en 

"gente normal" al asimilarse a las 

culturas anfitrionas dominantes.  

• También es importante señalar que este 

fenómeno no debe limitarse a los judíos 

que viven fuera de su propio país. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• En el mundo más globalizado de hoy, 

vemos incluso un número 

significativo de israelíes que desean 

deshacerse de su singularidad judía y 

convertirse en "personas normales" o 

en un "país normal" asimilándose a la 

cultura global dominante. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• En cualquier caso, podemos decir 

hasta cierto punto que Ribka trajo 

este aspecto de la identidad aramea a 

la familia de Yitzhak. Esto se debe a 

que el lado cosmopolita de la 

identidad hebrea es crucial para 

nuestra misión y debe tener su lugar 

en la composición nacional de Israel.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Por supuesto, es problemático cuando 

esta característica cosmopolita de 

nuestra identidad se vuelve demasiado 

dominante, como podemos ver en 

muchos ejemplos recientes y 

contemporáneos, pero es importante 

que esto esté presente como parte de 

nuestra identidad holística más 

amplia. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Debido a que el nacionalismo estrecho por 

sí solo no encajaría realmente con el 

pueblo judío ni serviría a nuestra misión 

universalista, vemos que tanto Yitzjak 

como Yakov tomaron esposas de la casa de 

Naḥor, de modo que - al establecer la 

nación de Israel - el componente 

específicamente hebreo de nuestra 

identidad sería la más dominante,  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Pero una medida de cosmopolitismo 

también estaría presente en nuestras 

raíces nacionales para empujarnos hacia 

el compromiso con el mundo exterior. 

• Además de traer un elemento de 

cosmopolitismo a las raíces nacionales 

de Israel, Ribka también trajo el poder de 

Jésed para equilibrar la Gevurá de 

Yitzjak.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Cuando Eliezer fue enviado a buscar 

una esposa para Yitzjak, buscó 

específicamente a una chica de 

inmenso Jésed, porque ese era 

exactamente el tipo de "ezer 

kenegdó" - "contrapeso de ayuda" - 

que Yitzjak necesitaba. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Los patriarcas de Israel se casaron con 

mujeres que eran muy opuestas en 

cuanto a atributos personales y las sefirot 

que expresaban, a fin de crear un 

contrapeso saludable en las raíces de la 

nación hebrea.  

• Abraham era Jésed, Sarah era Gevurá.  

• Yitzjak era Gevurá, por lo que su esposa 

necesitaba ser Jésed. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Cuando Eliezer, un hombre adulto, se 

acercó a Ribka en el pozo de Ḥarán y 

le pidió agua, ella fácilmente podría 

haber asumido que estaba tratando 

de aprovecharse de ella.  

• Hubiera sido completamente 

apropiado que ella le dijera que 

buscara su propia agua.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Pero su respuesta generosa no solo 

de darle agua a Eliezer, sino también 

de traer agua para todos sus camellos 

indica que probablemente asumió 

que si él le estaba pidiendo agua, 

entonces debe haber alguna razón 

por la que no pudo conseguirla él 

mismo.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• La forma en que Ribka procesó la 

situación mostró su increíble atributo 

de Jésed. 

• Hay dos formas en que podemos ver 

la asociación de Ribka con Yitzjak.  

• Una forma sería ver su relación como 

el matrimonio judío ideal.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• A diferencia de Abraham y Yakov, Yitzjak 

solo tenía una esposa.  

• Vemos explícitamente que la trajo a su 

tienda y la amaba.  

• La Torá incluso nos dice que fueron vistos 

mostrando algún tipo de afecto público en 

Grar, hasta el punto que el rey filisteo, al 

presenciar su comportamiento, se dio 

cuenta de que estaban casados. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• E incluso cuando Yitzjak se estaba 

preparando para bendecir a Esav 

como su sucesor, Ribka no se 

enfrentó a su esposo ni amenazó su 

honor.  

• Simplemente tomó el asunto en sus 

propias manos e hizo lo que sabía 

que era correcto. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Pero desde otra perspectiva, podemos 

ver la necesidad de Ribka de ir a 

espaldas de Yitzjak como reveladora 

de una falta de comunicación 

saludable entre ellos.  

• De hecho, la Torá no nos muestra 

mucho diálogo entre Itzjak y Ribka. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Cuando se conocieron, vemos que 

Bereshit 24, versículo 64, dice  

• “va'tisa Rivka et eineiha vatere et 

Yitzḥak vatipol m'al hagamal” –  

• “Y Rivka levantó los ojos y vio a 

Yitzḥak y se cayó del camello." 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Ribka parece haberse caído de su 

camello cuando vio a Yitzjak por 

primera vez.  

• Esto podría deberse al impacto de su 

apariencia.  

• Ya hemos aprendido que el néfesh de 

Yitzjak, su alma exterior, nunca 

regresó del Akeidá.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Esencialmente se convirtió en un hombre 

del mundo venidero actuando como una 

persona viva y que respira, completamente 

involucrada en las realidades del día a día 

de este mundo.  

• Esto podría haber causado que él mostrara 

un poderoso carisma espiritual brillando a 

través de su rostro y cuerpo que tomó a 

Ribka por sorpresa cuando lo vio por 

primera vez.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Y, a pesar del hecho de que Yitzjak 

fue completamente capaz de 

participar con éxito en este mundo, 

también podría haber dificultado la 

comunicación regular con él. 

• Yitzjak probablemente era un hombre 

con el que era difícil tener una 

relación.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Ejemplificando el rasgo de Gevurá, la 

naturaleza de Yitzjak fue establecer límites 

y buscar justicia y preservar y transmitir 

las enseñanzas de su padre a la siguiente 

generación. 

• Fue un granjero de gran éxito, una 

profesión que los otros patriarcas evitaron, 

pero que luego fue fundamental para la 

nación tras la conquista de la tierra.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Tenía la visión y los ideales de un 

hombre, pero podría haber sido 

desafiado cuando se trataba de 

relaciones interpersonales. 

• Podría haber habido momentos en los 

que esto incluso funcionó a su favor. A 

diferencia de su padre Abraham, Itzjak 

tuvo dificultades para lidiar con los 

filisteos.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• No lo respetaban como respetaban a su padre, 

ciertamente no cuando vivía entre ellos.  

• Les molestaba la riqueza que había adquirido 

y consideraban que su éxito era a costa de 

ellos.  

• De muchas maneras, podemos ver las 

experiencias de Yitzjak en territorio filisteo 

como un presagio de experiencias judías 

posteriores en el exilio. 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Pero cuando Yitzjak finalmente se 

mudó a Beer Shevá, en la frontera del 

territorio filisteo, fue reconocido y 

respetado como líder espiritual.  

• De repente, Avimélek, el rey de los 

filisteos, quiso hacer las paces y forjar 

una alianza con Yitzjak. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Como dijimos, "ma'ase avot siman 

l'banim" - "las obras de los padres 

son una señal para los hijos" - cuando 

los judíos intentan vivir entre 

naciones gentiles, es muy difícil para 

nosotros lograr el éxito sin invitar a 

los celos o odio.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Parte de esto también podría deberse a que 

es casi imposible para nosotros ser 

nosotros mismos cuando vivimos en tierras 

extranjeras lejos de nuestro hábitat 

natural. Pero cuando los judíos regresan a 

nuestra tierra y pueden tener éxito como 

nosotros mismos, existe la posibilidad de 

que otras naciones reconozcan lo que 

somos y deseen una conexión saludable 

con nosotros. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• En cualquier caso, después de casarse con 

Yitzjak, Ribka tardó 20 años en quedar 

embarazada.  

• Pero cuando finalmente lo hizo, descubrió 

que estaba embarazada de gemelos. Cada 

vez que pasaba por una casa de adoración 

de ídolos, uno de los gemelos se agitaba para 

escapar de su útero y cada vez que pasaba 

por la yeshivá de Shem y Ever, el otro hacía 

lo mismo. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• No se lo contó a su marido ni a su suegro, 

pero, según nuestros sabios, fue a 

preguntarle a Shem y Ever.  

• Y en respuesta, Ribka recibió una profecía 

importante que hablaba de sus gemelos no 

nacidos como dos civilizaciones 

mutuamente hostiles cuyos valores 

estarían en conflicto directo durante la 

mayor parte de la historia.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Nuestros sabios identifican a Esav 

con la civilización que primero ganó el 

dominio como el Imperio Romano, 

conquistó Europa a través del 

cristianismo y luego evolucionó hacia 

el Occidente moderno. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Nuestros sabios enseñan además que 

las civilizaciones de Esav y Yakov no 

pueden ser simultáneamente 

dominantes en el escenario mundial.  

• Están constantemente 

subordinándose unos a otros y 

cuando uno sube, el otro debe caer.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• La historia nos ha demostrado que no 

solo las naciones, sino también sus 

culturas y valores han estado en 

permanente conflicto.  

• La profecía que Ribka recibió 

garantizaba que el gemelo más joven 

finalmente triunfaría. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• La historia del crecimiento de Esav y 

Yakov es complicada. Hasta la edad de 

15 años, cuando su abuelo Abraham 

dejó nuestro mundo, ambos parecían 

ser leales a las enseñanzas y la misión 

de su familia. Esav era claramente el 

líder de los dos.  

• Pero tras la pérdida de Abraham, sus 

caminos comenzaron a separarse. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Las diferencias entre Esav y Yakov 

provienen de la dualidad de sus 

padres Yitzjak y Ribka.  

• Yitzjak era un hombre de Gevurá que 

avanzó en la vida refinando 

constantemente este atributo y 

subordinándolo a Jésed.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Así como Abraham tuvo que separar 

entre Jésed puro e impuro, también 

Itzjak tuvo que separar entre Gevurá 

pura e impura. 

• Ribka provenía de una familia de 

hebreos que se había asimilado a Aram 

y constantemente llevaba dentro de sí 

un conflicto entre sus identidades 

hebrea y aramea.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• La primera se expresó a través de su 

increíble Jésed, mientras que la 

segunda se manifestó como una 

atracción hacia el cosmopolitismo y 

una aversión natural a lo que ella 

veía como un tribalismo 

excesivamente estrecho. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Las cualidades inherentes de Yitzjak 

y Ribka podrían combinarse de 

diferentes formas.  

• Una forma sería el Gevurá purificado 

de Yitzjak junto con el Jésed de 

Ribka.  

• Esta combinación llevó a Yakov a 

representar a la Sefirá de Tiferet. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Pero el Gevurá impuro de Yitzjak, 

combinado con el cosmopolitismo arameo 

de Ribka, produjo Esav.  

• El Gevurá excesivo se expresará más tarde 

en la inclinación del Imperio Romano por la 

violencia y la crueldad en nombre del 

orden, que en última instancia buscará el 

equilibrio mediante la adopción del 

cristianismo, una religión de Jésed.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Combinado con el componente 

arameo heredado de su madre, el 

Gevurá impuro de Esav sería 

finalmente conducido hacia un 

universalismo imperialista que exige 

uniformidad humana. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• A medida que los gemelos crecían, 

Yitzjak se sentía espiritual y 

psicológicamente más cerca de Esav, 

mientras que Ribka favorecía a Yakov.  

• Yitzjak realmente entendió que el 

nacimiento de gemelos significaba que 

la nación hebrea estaría formada por 

dos tribus principales.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Y tenía la esperanza de que Esav y 

Yakov formaran Israel juntos y 

asumieran roles similares a las tribus 

de Efraín y Leví.  

• Esav sería el líder económico, político 

y militar, mientras que Yakov sería el 

líder espiritual.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• El Jésed de Ribka y Gevurá de Yitzjak 

• Y al menos hasta los 15 años, esto 

pareció expresarse en la forma en que 

interactuaban los gemelos.  

• Esav cazaría y trabajaría la tierra de 

manera impresionante, mientras que 

Yakov se quedaría en casa para 

estudiar y preparar la comida para la 

familia. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 
• Parte de los comentarios elaborados por el Rabí Dan Judson  

• Tres veces en Génesis, las esposas se 

"hacen pasar" por hermanas. 

•  Dos veces Abraham hace pasar a 

Sara por su hermana (Génesis 12: 10-20; 20: 

1-18) y una vez Isaac hace pasar a 

Rebeca como su hermana (Génesis 26: 1-

16). 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• La motivación de este acto bastante 

extraño es el miedo.  

• Abram le dice a Sarai: “Sé que eres una 

mujer hermosa. Si los egipcios te ven y 

piensan: "Ella es su esposa", me matarán y 

te dejarán vivir. Te ruego que digas que 

eres mi hermana, para que me vaya bien 

por tu causa y para que yo siga vivo 

gracias a ti” [Génesis 12: 12-13]. 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• ¿Por qué los patriarcas hacen pasar 

a sus esposas por hermanas?  

• La razón explícita que se da en el 

texto es el temor por sus propias 

vidas, pero la pregunta más profunda 

sigue siendo por qué la Torá incluye 

una descripción tan poco halagadora 

de nuestros patriarcas.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Una segunda pregunta, quizás más 

desafiante, es por qué el motivo se 

repite tres veces. 

• La ubicación de las historias en la 

Torá hace que la cuestión de la 

motivación sea aún más 

problemática.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Si prestamos la debida atención, cada 

escena de esposa haciéndose pasar por 

hermana ocurre directamente después de 

que Dios ha hecho alguna promesa de 

prosperidad al patriarca.  

• Inmediatamente después de recibir la 

promesa de seguridad de Dios, los 

patriarcas cometen este acto de debilidad 

bastante escandaloso. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Comentaristas tradicionales 

• El mismo Abraham ofrece una razón 

interesante para sus acciones; afirma 

que él era de hecho el hermano de 

Sara, que tenían el mismo padre pero 

no la misma madre (Gen 20:12).  

• Y a la verdad (también) es mi hermana, hija de mi padre es 

ella, pero no hija de mi madre, y vino a ser mi mujer. 

http://www.shalomhaverim.org/Aliyot/aliyot_bereshit_vaiera.htm
http://www.shalomhaverim.org/Aliyot/aliyot_bereshit_vaiera.htm


Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Si bien esta afirmación puede 

proporcionar una pista de cómo 

Abraham llegó a este ardid, no 

explica en absoluto que Isaac llamara 

a Rebeca su hermana. 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Comentaristas modernos 

• Sin embargo, algunos comentaristas 

modernos han hecho un tipo similar de 

afirmación.  

• Nahúm Sarna, entre otros, dice que hay 

evidencia de la sociedad hurrita, de la 

cual Abraham y Sara podrían haber 

participado, de que existía un estatus 

conocido como "esposa-hermana".  



Parashá Bereshit – Toledot 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Un hurrita podría adoptar a su esposa 

como su hermana y darle un estatus 

especial y sería tratada como un pariente 

consanguíneo de la familia del esposo.  

• Abraham le pidió a Sara que les dijera a 

los egipcios que ella era de esta clase 

especial, y los egipcios entendieron esta 

legalidad y no hicieron daño a la pareja.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• A medida que el conocimiento de esta 

costumbre se desvaneció, ahora se 

entiende que la historia trata sobre la 

mentira del patriarca, pero su tema 

inicial se refería al reconocimiento de 

este estatus especial.  

• Esta teoría no explica el motivo 

esposa-hermana.  

 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Tensa la credulidad creer que estas 

historias inicialmente no fueron sobre 

engaños porque los reyes en cada 

historia responden como si estuvieran 

siendo engañados. 

• Sin embargo, hay algunos 

comentaristas que no defienden las 

acciones de Abraham e Isaac.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Nahmánides dice directamente que 

los patriarcas simplemente se 

equivocaron: “Sepa que Abraham 

nuestro padre cometió sin querer un 

gran pecado al llevar a su justa 

esposa a una piedra de tropiezo del 

pecado a causa de su temor por su 

vida.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Debería haber confiado en que Dios lo 

salvaría a él y a su esposa y todas sus 

pertenencias, porque Dios seguramente 

tiene el poder de ayudar y salvar.  

• Su partida de la Tierra, respecto de la cual 

se le había ordenado desde el principio, a 

causa del hambre, también fue un pecado 

que cometió, porque en el hambre Dios lo 

redimiría de la muerte.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Fue por este hecho que se decretó el 

destierro de sus hijos en la tierra de 

Egipto por parte de Faraón”. 

• Enfoque literario 

• Un enfoque alternativo se basa en el 

análisis literario de Robert Alter (El arte de la 

narrativa bíblica); estos tres episodios repetidos 

deben entenderse como “tipo escenas".  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Como ejemplo de lo que constituye una 

escena tipográfica, Alter utiliza las tres 

escenas en las que las personas se 

encuentran con sus esposas en el pozo.  

• Debido a que las escenas parecen tan 

repetitivas, se podría decir que el autor 

bíblico está recurriendo a un motivo de 

fórmula para mostrar parejas que se 

casan,  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• pero de hecho, lejos de ser una 

fórmula, el autor bíblico está 

mostrando una sensibilidad literaria 

matizada. 

• Alter afirma que la forma de interpretar 

estas escenas es determinar en qué se 

diferencian unas de otras; esto puede 

dar una idea del carácter bíblica.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Cuando Moisés se encuentra con 

Séfora, se pelea con los otros 

pastores, la única escena donde hay 

una pelea.  

• Alter señala que esto es emblemático 

del carácter de Moisés; se enoja 

rápidamente, habiendo matado al 

capataz egipcio.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Cuando el sirviente de Isaac conoce a 

Rebeca, Alter nota que Rebeca es la 

única mujer en las escenas que le 

entrega agua al hombre, emblemática 

de su papel como la mujer que 

manipula la situación de sus hijos 

Jacob y Esaú. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• La escena en la que Isaac pasa a 

Rebeca es quizás la más difícil de las 

escenas porque interrumpe 

directamente el flujo de la narrativa 

bíblica.  

• Ocurre en medio de las historias 

sobre Jacob y Esaú y parece estar 

completamente fuera de lugar.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• La narración parece retroceder en el 

tiempo, porque no se menciona a 

Jacob ni a Esaú y, sin embargo, 

acabamos de tener la escena en la 

que Esaú vende su primogenitura. 

 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Diferencias en las tres escenas 

• Al observar las tres escenas, vemos 

que la diferencia dramática entre la 

escena de Isaac-Rebeca y las otras 

dos escenas es que Dios no interviene 

en absoluto.  

 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Es la única escena en la que el rey 

descubre la naturaleza real de la 

relación al ver a Isaac y Rebeca 

intimando entre sí [el texto bíblico 

usa el eufemismo de “jugar” entre 

ellos].  

 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• ¿Por qué esta escena en particular no 

tiene a Dios en la escena?  

• Cada una de estas escenas trata sobre el 

engaño. 

• En las otras dos escenas, Dios revela el 

engaño. En la escena de Isaac, Dios no 

está presente porque el texto es una 

predicción de lo que está por suceder en la 

vida de Isaac.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Está a punto de ser engañado por su 

hijo Jacob disfrazado de su hijo Esaú.  

• Dios tampoco estará presente en su 

vida para decirle las verdaderas 

identidades de sus hijos. 

• Veamos la segunda escena con 

Abraham, Génesis 20,  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Las diferencias significativas son la 

aparición de Dios en un sueño para 

contarle a Abimelec la verdadera 

situación y los regalos de Abimelec a 

Abraham cuando partió de Gerar. Esta 

escena aparece justo antes de la 

akedah, el mandato abortado de 

sacrificar a Isaac, que es otra escena de 

engaño.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Dios interviene aquí a través de 

Abimelek, así como Dios intervendrá 

en breve a través de un ángel y un 

carnero.  

• La recompensa de Abraham en la 

escena esposa-hermana es bastante 

extraña, porque ciertamente no hizo 

nada digno de recompensa. 



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Por el contrario, se podría suponer que 

se le debería haber hecho responsable 

de su engaño.  

• De manera similar, encontramos en la 

akedah que Abraham es recompensado 

por engañar a Isaac; no recibe ningún 

castigo tanto como el lector quisiera 

saber cómo no pudo haberle dicho a su 

hijo la verdad.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Pero aquí se nos recuerda que un engaño 

ordenado divinamente funcionará con 

recompensas divinas. 

• Volviendo a la escena de la primera 

esposa como hermana (Génesis 12), la 

diferencia sobresaliente es su entorno; 

esta escena tiene lugar en Egipto 

mientras que las otras escenas tienen 

lugar en Gerar.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Abraham, de hecho, baja a Egipto cuando 

le acaban de informar que la tierra de 

Canaán iba a ser su herencia.  

• Dios interviene para mostrarle a Abraham 

que el lugar que le corresponde está en 

Canaán. Najmánides vio que el engaño de 

Abraham estaba ligado al castigo futuro de 

hacer que los descendientes de Abraham 

se convirtieran en esclavos en Egipto.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• El engaño de Abraham al Faraón en 

su generación presagia muchos 

engaños futuros en Egipto, como José 

engañando a sus hermanos; Habrá, 

por supuesto, plagas futuras en 

Egipto ya que Faraón está plagado 

aquí, e Israel se irá con la propiedad 

en la mano.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Egipto es un lugar peligroso, pero, 

como muestra y presagia la primera 

experiencia de Abraham, Dios 

redimirá a su pueblo de Egipto. 

• El poder de la técnica de Alter es 

mostrar la coherencia y el arte del 

texto bíblico.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• A primera vista, las escenas parecen 

oscuras, pero al verlas desde una 

perspectiva literaria, sabemos que el 

autor bíblico vuelve repetidamente al 

tema del engaño: José engañando a 

sus hermanos, los hermanos de José 

engañando a Jacob, Jacob 

engañando a Isaac, etc.  



Parashá Bereshit – Toledot 

• Mi esposa, mi hermana y mentiras 

• Los actos de engaño de las esposas-

hermanas encajan en este motivo 

general y cada escena presagia de 

manera única los engaños futuros 

que sobrevendrán a los personajes 

bíblicos. 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Parashat Toldot Preguntas de debate 

• 1) ¿Qué es un derecho de 

nacimiento? ¿Por qué crees que 

Jacob le pidió a Esaú que cambiara 

su derecho de nacimiento por 

comida? ¿Por qué crees que Esaú 

estuvo de acuerdo? ¿Cuál es tu 

derecho de nacimiento? 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Parashat Toldot Preguntas de debate 

• 2) ¿Cómo te sientes acerca de 

Rebecca, una madre, que le pide a su 

hijo, Jacob, que le mienta a su 

padre? ¿Alguna vez mientes? ¿Es 

correcto mentir alguna vez? ¿Cómo te 

sientes contigo mismo cuando 

mientes? 



Parashá Bereshit – Toledot 

Bereshit 25: 19 - 28: 9  - Malají 1:1 al 2:7 

• Parashat Toldot Preguntas de debate 

• 3) Esaú odia a su padre y a su 

hermano por quitarle sus 

bendiciones. ¿Está bien odiar? ¿Odias 

a alguien? ¿Por qué? 

•   
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