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Bendigan a  יהוה, el que es Bendito.
Bendito sea  יהוה, el que es Bendito, por siempre.

Bendito eres Tú  יהוה nuestro Elohim, Rey del 
universo, que nos elegiste entre todos los pueblos y 

nos diste Tu Torá. 

Bendito eres Tú  יהוה que nos das la Torá.



Barjú et יהוה hamevoráj

Barju  יהוה Hamevoráj, le’olam va’ed

Barúj Atá   יהוה Elohenu Mélej ha’olám, ashér 
bajar bánu mikól ha’amím, venatán lánu et 

torató. 

Barúj Atá  יהוה notén haTorá.
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Éxodo 28: 1Harás llegar delante de ti a Aarón tu 
hermano, y a sus hijos consigo, de entre los hijos de 
Israel, para que sean mis sacerdotes; a Aarón y a Nadab, 
Abiú, Eleazar e Itamar hijos de Aarón. 2 Y harás 
vestiduras sagradas a Aarón tu hermano, para honra y 
hermosura. 3 Y tú hablarás a todos los sabios de corazón, 
a quienes yo he llenado de espíritu de sabiduría, para 
que hagan las vestiduras de Aarón, para consagrarle 
para que sea mi sacerdote.
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Éxodo 28:28 Atarán el pectoral por sus anillos a los 
anillos del efod con un cordón azul, para que esté sobre 
el cinto tejido del efod, y para que el pectoral no se 
desprenda del efod. 29 Y Aarón llevará los nombres de 
los hijos de Israel en el pectoral del juicio sobre su 
corazón cuando entre en el lugar santo, continuamente 
por memorial delante del Señor. 30 Pondrás en el 
pectoral del juicio el Urim y el Tumim, y estarán sobre el 
corazón de Aarón cuando entre a la presencia del Señor; 
y Aarón llevará continuamente el juicio de los hijos de 
Israel sobre su corazón delante del Señor.
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Éxodo 28:40Y para los hijos de Aarón harás túnicas; 
también les harás cintos, y les harás tiaras para honra y 
hermosura. 41Y con ellos vestirás a Aarón tu hermano, y 
a sus hijos con él; y los ungirás, y los consagrarás y 
santificarás, para que sean mis sacerdotes. 42Y les harás 
calzoncillos de lino para cubrir su desnudez; serán desde 
los lomos hasta los muslos. 43Y estarán sobre Aarón y 
sobre sus hijos cuando entren en el tabernáculo de 
reunión, o cuando se acerquen al altar para servir en el 
santuario, para que no lleven pecado y mueran. Es 
estatuto perpetuo para él, y para su descendencia 
después de él.
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Metodología de Estudio

➢ El aceite para el alumbrado 
a) Una responsabilidad del pueblo 
b) La pureza del aceite
c) El cuidado de las lámparas

➢ Las vestimentas Sacerdotales  
a) Una familia apartada  y su presentación
b) Las vestimentas sagradas 
c) Los tejidos, colores y las joyas

➢ El efod 
a. La forma del efod 
b. Los nombres de las hombreras 
c. El simbolismo de los nombres

El orden de la historia está constituido por:
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Metodología de Estudio

➢ El Pectoral 
a) La forma del pectoral
b) El pectoral del juicio y su simbolismo
c) Las piedras 
d) El urim y Tumim

➢ El “manto  de azul” del efod 
a) La forma de la vestidura
b) El adorno del borde inferior: granadas y campanillas 

➢ El turbante y la lamina “Santidad a YHVH”
a. El turbante
b. La lamina sagrada 
c. La túnica y el cinto

El orden de la historia está constituido por:
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Metodología de Estudio
➢ Las vestiduras sacerdotales 
a) Las vestiduras sacerdotales 
b) Propósito de las vestiduras  de los sacerdotes 

➢ La consagración de Aarón y sus hijos 
a) Un llamado especial 
b) Los sacrificios para la consagración

➢ La investidura y la unción de Aarón y los sacerdotes 
a) La ofrenda por el pecado 
b) EL carnero de holocausto
c) El carnero de las consagraciones 
d) Los siete días de la consagración 

➢ El altar del incienso (30:1-10)
a) Su lugar delante del velo frente al Arca
b) Dos veces al día se traía la ofrenda
c) El día de Yom Kipur se traía sangre

El orden de la historia está constituido por:
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El nombre de la Parashá, "Tetzaveh", significa ”Manda" y se 
encuentra en Éxodo 27:20. 

La parashá de esta semana, Tetzaveh, nos cuenta un poco más 
sobre los acontecimientos del Mishkán.

Di-s le dice a Moisés que reciba de los hijos de Israel aceite de oliva 
puro para alimentar la "llama eterna" de la menorá, que Aarón 
debe encender cada día, "desde la tarde hasta la mañana".

Resumen de Tetsaveh
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A continuación se discute la ropa especial que usarían los kohanim. 
Los kohanim son los sacerdotes, los hijos y descendientes de 
Aarón, que realizaron los servicios en el Mishkan y luego en el Beit 
Hamikdah (el Templo) en Jerusalén. Cuando estaban en el Mishkán
realizando sus servicios, como traer un sacrificio, encender la 
menorá, o desarmar el Mishkán y volver a colocarlo (recuerde, era 
un edificio ambulante), tenían que usar ropa especial. Estas 
prendas eran 1) el ketonet, una camisa larga de lino; 2) mijnasayim
— pantalones hechos de lino; 3) mitznefet o migba'at — un 
sombrero o gorra; 4) avnet: una faja larga (cinturón) enrollada por 
encima de la cintura. Puedes imaginarte cuán majestuosos se 
veían los kohanim cuando estaban haciendo su trabajo sagrado en 
el mishkán, usando sus prendas especiales.

Resumen de Tetsaveh
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El Kohen Gadol, el "Sumo Sacerdote", el Kohen que hizo el trabajo 
más importante, siendo el primero Aarón, tenía que usar cuatro 
prendas adicionales: 5) el efod, una especie de delantal muy 
elegante, hecho de azul, púrpura y lana teñida de rojo, lino e hilo 
de oro; 6) el choshen, una prenda muy especial que se usaba sobre 
el pecho, que contenía doce piedras preciosas inscritas con los 
nombres de las doce tribus de Israel; 7) me'il - una capa de lana 
azul, con campanillas de oro y granadas colgando de la parte 
inferior; 8) el tzitz: una placa de oro que se lleva en la frente como 
una especie de banda, con las palabras "Santo para Dios" grabadas 
en él.

Resumen de Tetsaveh
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Dios luego le dice a Moisés cómo iniciar oficialmente a Aarón y sus 
hijos como Kohanim. Tienen que pararse fuera del mishkán con un 
toro que se ofrecerá como sacrificio. Entonces Moisés vestirá a 
Aarón con sus ocho prendas y derramará un poco de "aceite de 
unción" sobre su cabeza. Entonces los hijos de Aarón se pondrán 
sus ropas. Entonces serán oficialmente Cohanim y podrán 
comenzar su servicio en el Mishkán.

Tetzaveh también incluye las instrucciones detalladas de Di-s para 
la iniciación de siete días de Aarón y sus cuatro hijos (Nadav, Avihu, 
Elazar e Itamar) en el sacerdocio, y para la elaboración del altar de 
oro, sobre el cual se colocó el ketoret (incienso) quemado.

Resumen de Tetsaveh
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Mandamientos 

SHEMOT - 111 Mitzvos

Sidrah Tetzavé
7 (4 Performativo; 3 Prohibitivo) Mitzvot

Mitzvá 98 - Mandamiento Performativo 40 (K) (BH) 
(Shemos 27:20) ת הַעֲלֹ֥ ֵ֖רלְּ יד נ  ִֽ מ  תָּ - "hacer que la lámpara arda siempre. 

Esencia: Es una mitzvá para los Kohanim encender el menoráh en el Beis 
Hamikdash todas las noches.  

Leyes: Esta mitzvá también incluía desechar las mechas viejas, quitar las cenizas, 
limpiar las tazas de aceite y volver a llenarlas con suficiente aceite para arder 
durante la noche.  
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Mandamientos 

SHEMOT - 111 Mitzvos

Sidrah Tetzavé
7 (4 Performativo; 3 Prohibitivo) Mitzvot

La lámpara occidental, la segunda desde el lado este de la menorá, tenía que 
arder continuamente, día y noche.  Si se apaga, hay que re-encenderla 
inmediatamente.

Si, durante la noche, una de las luces de la menorá se apagaba, el Kohen la 
volvía a encender con una de las otras lámparas.  Sin embargo, si la lámpara 
occidental se apagaba, la reavivaría con el fuego del Altar exterior.  
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Mandamientos 

SHEMOT - 111 Mitzvos

Sidrah Tetzavé
7 (4 Performativo; 3 Prohibitivo) Mitzvot

Mitzvá 99 - Mandamiento Performativo 41 (K) (BH) 
(Shemos ו  (4 :28 שׂ֨ עָּ שׁוְּ דֶּ י־ק ֹ֜ ד  גְּ ֵ֖יו....ב  נָּ בָּ ולְּ – "y harán santas  vestiduras para Aarón ... 
y sus hijos ".

Esencia: Es una mitzvá que los Kohanim usen vestimentas sacerdotales especiales 
cuando realizan sus servicios en el Beis Hamikdash.  

Leyes: El Kohanim ordinario vestía cuatro prendas: la camisa, los calzones 
(pantalones), el cinturón, y el turbante.  Estas cuatro prendas estaban hechas de 
lino blanco.  (El cinturón estaba hecho de lana y lino combinados.) 
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Mandamientos 

SHEMOT - 111 Mitzvos

Sidrah Tetzavé
7 (4 Performativo; 3 Prohibitivo) Mitzvot

Mitzvá 100 - Mandamiento Performativo 59 (B.H.) 
(Shemos 28:28) זַַּ֣ח א־י  ל ִֽ ןוְּ שֶּׁ להַח ֹ֔ עֵַ֖ וֹדמ  פִֽ א  הָּ – "y la coraza no se soltará del 
delantal".  

Esencia: Está prohibido desatar la cuerda (que también estaba atada al efod) que 
mantenía la coraza en su lugar contra el pecho del Kohen Gadol durante el 
tiempo que estaba realizando sus servicios.  

Mitzvá 101 - Mandamiento prohibitivo 60 (B.H.) 
(Shemos 28:32) א עַ ל ֹ֥ ִֽ ר  קָּ י  - "no debe romperse".  

Esencia: Está prohibido rasgar el me'il (manto) del Kohen Gadol.  
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Mandamientos 

SHEMOT - 111 Mitzvos

Sidrah Tetzavé
7 (4 Performativo; 3 Prohibitivo) Mitzvot

Mitzvá 102 - Mandamiento Performativo 42 (M) (K) (B.H.) 
(Shemos 29:33) ל֤ו כְּ אָּ ם  וְּ תָּ רא  ַּ֣ ראֲשֶּׁ פַַּ֣ םכֻּ הֶֹּ֔ בָּ - "Y comerán aquellas cosas con las que 
se hizo la expiación".  

Esencia: Es una mitzvá que los Kohanim coman de la carne de Chatta (ofrenda 
por el pecado) y Asham (ofrenda por la culpa).  

Mitzvá 103 - Mandamiento Performativo 43 (M) (K) (B.H.) 
(Shemos 30: 7) יר ֹ֥ ט  קְּ ה  יווְּ ָ֛ לָּ ןעָּ תאַהֲר ֵ֖ רֶּ ט ַּ֣ יםקְּ ִּ֑ רסַמ  קֶּ רבַב ַּ֣ קֶּ בַב ֹּ֗ - "Y Aarón quemará en él 
(Altar de oro) incienso de especias cada mañana".  –

Esencia: Es una mitzvá para los Kohanim quemar incienso de especias dos veces 
al día en el Altar dorado (interior).  
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Mandamientos 

SHEMOT - 111 Mitzvos

Sidrah Tetzavé
7 (4 Performativo; 3 Prohibitivo) Mitzvot

Mitzvá 104 - Mandamiento prohibitivo 61 (M) (K) (B.H.) –
(Shemos 30: 9) ו יול א־תַעֲלֹ֥ ָ֛ לָּ תעָּ רֶּ ט ֹ֥ הקְּ ֵ֖ הזָּרָּ ַּ֣ לָּ ע  הוְּ ִּ֑ חָּ נְּ ךְומ  סֶּ נ ֵ֕ אוְּ ול ֹ֥ כֵ֖ סְּ יות  לִָּֽ עָּ - no ofrecerá 
incienso ajeno, ni holocausto, ni ofrenda de harina;  y libación no verterás sobre 
él. "

Esencia: Está prohibido quemar u ofrecer cualquier cosa en el Altar de oro que no 
sea el incienso diario. Sin embargo, una vez al año, como parte del servicio de 
Yom Kippur, el Kohen Gadol rociaba sangre  , de la mezcla de su propio buey y el 
macho cabrío 'para HASHEM', en las cuatro esquinas del Altar. (L) 
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Shabat Epeciales
Antes de Pesaj

Shabat
Shekalim.           
Terumah
3/1/25
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SHABAT ZAJOR: "RECUERDA LO QUE AMALEK TE HIZO"

Este Shabat leemos en las sinagogas de todo el mundo,  
17Acuérdate de lo que hizo Amalec contigo en el camino, 

cuando salías de Egipto; 18de cómo te salió al encuentro 

en el camino, y te desbarató la retaguardia de todos los 

débiles que iban detrás de ti, cuando tú estabas cansado 

y trabajado; y no tuvo ningún temor de Dios. 19Por tanto, 

cuando Adonay tu Dios te dé descanso de todos tus 

enemigos alrededor, en la tierra que Adonay tu Dios te 

da por heredad para que la poseas, borrarás la 

memoria de Amalec de debajo del cielo; no lo 

olvides. (Deuteronomio 25:17-19)
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SHABAT ZAJOR: "RECUERDA LO QUE AMALEK TE HIZO"

SHABAT  Zachor, que recuerda la emboscada no provocada por 
Amalek sobre los confiados y recién liberados hijos de Israel, 
en un lugar llamado Rephidim. La historia se cuenta por 
primera vez en Éxodo 17:8-16. Amalek ha llegado a 
representar dos rasgos omnipresentes comunes a todos los 
enemigos de Israel a lo largo de las generaciones: odio 
implacable, sanguinario y ciego hacia el pueblo judío, también 
conocido como la nación de Israel; y una total falta de temor a 
Di-s.
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SHABAT ZAJOR: "RECUERDA LO QUE AMALEK TE HIZO"

A Israel se le ordena luchar contra Amalek en cada generación y, 
en última instancia, aniquilar por completo a Amalek, hasta que 
no haya recuerdo de él. Rambam describe la eliminación de 
Amalek como un requisito previo para la construcción del Templo 
Sagrado.

Parashat Zachor se lee todos los años en el Shabat que precede a 
Purim, la festividad que celebra el ahorcamiento de Amán, un 
descendiente biológico y espiritual de Amalek, quien conspiró 
para destruir a los judíos en todo el imperio de Persa, y la 
dramática derrota de los judíos persas de las hordas sedientas de 
sangre de Amán.





 

Urim y Tumim: El Oráculo Perdido de Israel y su 
Significado en la Historia Bíblica  

  

Parashá Tetzavé ‘Ordenarás’  

Torá: Éxodo 27:20-30:10  
Haftará: Ezequiel 43:10-27  
Brit Hadashá: Hebreos 13:10-17; Apocalipsis 1:12-20  

  

Resumen de la Parashá Tetzavé  

La Parashá Tetzavé ( הוֶּצֶַוְֹ ) significa "Ordenarás" y trata sobre las instrucciones 
para la iluminación del Tabernáculo, la confección de las vestiduras sacerdotales y 
la consagración de Aarón y sus hijos como sacerdotes (kohanim).  

Dios ordena a Moisés que los israelitas traigan aceite puro de oliva para la 
Menorá, la cual debe arder continuamente en el Tabernáculo. Se describen en 
detalle las vestiduras del Sumo Sacerdote, incluyendo el Efod, el Pectoral, el 
Manto, la Túnica, la Mitra y el Cinto, así como la ropa de los sacerdotes 
comunes.  

También se establecen los sacrificios de consagración y el mandato de ofrecer el 
incienso diario (Ketóret) en el Altar de Oro.  

  

Temas de la Parashá:  

1. Éxodo 27:20-21 – Aceite puro de oliva para la iluminación de la Menorá.  
2. Éxodo 28:1-5 – Separación de Aarón y sus hijos como sacerdotes.  
3. Éxodo 28:6-14 – El Efod del Sumo Sacerdote.  
4. Éxodo 28:15-30 – El Pectoral del Juicio con las 12 piedras de las tribus y 

el Urim y Tumim.  
5. Éxodo 28:31-35 – El Manto azul con granadas y campanas de oro.  
6. Éxodo 28:36-43 – La Mitra con la inscripción "Santo para el Eterno" y la 

túnica blanca.  



 

7. Éxodo 29:1-37 – Consagración de los sacerdotes y sacrificios inaugurales.  
8. Éxodo 29:38-46 – Sacrificio diario de los corderos en la mañana y la tarde.  
9. Éxodo 30:1-10 – Construcción del Altar de Oro para el incienso.  

  

Haftará (Ezequiel 43:10-27):  

La Haftará describe la visión del Templo futuro, enfatizando el altar y los 
sacrificios.  

Temas en la Haftará:  

1. Ezequiel 43:10-12 – Israel debe conocer las leyes del Templo futuro.  
2. Ezequiel 43:13-17 – Medidas del Altar de sacrificios.  
3. Ezequiel 43:18-27 – Purificación del altar y sacrificios inaugurales.  

  

Brit Hadashá:  

Las lecturas del Brit Hadashá conectan el servicio sacerdotal con el santuario 
celestial y el papel de Yeshúa como Sumo Sacerdote.  

Temas en el Brit Hadashá:  

1. Hebreos 13:10-17 – Yeshúa como nuestro sacrificio expiatorio.  
2. Apocalipsis 1:12-20 – Yeshúa como el Sumo Sacerdote celestial con 

vestiduras sacerdotales.  

  

El Urim y Tumim eran un medio divinamente ordenado en Israel para consultar la 
voluntad de Dios en decisiones cruciales, especialmente dentro del contexto del 
sumo sacerdocio y el liderazgo nacional. Eran colocados dentro del pectoral del 
juicio del sumo sacerdote (Éxodo 28:30) y servían como un instrumento de 
revelación divina. Aunque el mecanismo exacto de su funcionamiento no se explica 
detalladamente en la Biblia, su uso era estrictamente dependiente de la dirección de 
Dios, contrastando radicalmente con las prácticas adivinatorias de otras naciones.  



 

 



 

  



 

  



 

  

םירִוּא  (ʾûrîm), Urim (#242; en el HALAT 24, sub ֹםימִִֻּו ;)אוּר  (tummîm), Thummim 
(#9460).  

En ACO A finales del siglo XIX, algunos rechazaron el significado tradicional de 
םירִוִּא  y ֹםימִִֻּו , «luz(es)» y «perfección(es)», respectivamente. En un aparente intento 

de resolver el misterio de la identidad y el funcionamiento del Urim y el Tumim, se 
sugirieron derivaciones de raíces acadia, árabe y egipcia, ninguna de las cuales 
parece tener apoyo hoy en día.   



 

  

AT 1. Estos dos términos se utilizan normalmente juntos y se refieren a un medio 
de revelación que involucra al sumo sacerdote. La opinión predominante es que su 
significado y origen son inciertos o desconocidos. Sin embargo, se puede demostrar 
que en la antigüedad estos términos se entendían sistemáticamente como 
relacionados con Heb. אבֿר , «luz», y ֹֹםו , «perfección» (Van Dam, Urim and 
Thummim, 76-79; idem, ISBE 4:957a). Tradicionalmente, la traducción ha sido, por 
tanto, «luz(es)» y «perfección(es)».  

2. Solo en Esdras 2:63 / Nehemías 7:65 aparecen los términos םירִוִּא  y ֹםימִִֻּו  sin 
artículo ni sufijo pronominal. Los términos suelen aparecer juntos (Éxodo 28:30; 
Levítico 8:8; Esdras 2:63; Nehemías 7:65), pero םירִוִּא  aparece solo, pars pro toto en 
Números 27:21 y 1 Samuel 28:6. Dado que este medio oracular se guardaba en el 
pectoral del sumo sacerdote que se sujetaba al efod (Éxodo 28:30; Levítico 8:8), 
también se puede hacer referencia al Urim y Tumim con la mención del efod en el 
contexto de la consulta a Dios (1 Samuel 23:9-12; 30:7-8).  

  
3. No se describe este medio oracular en ningún lugar, pero se puede suponer 
por las descripciones de su colocación en el pectoral (Éxodo 28:30; Levítico 8:8) 
que era tangible y consistía en uno o más objetos de algún tipo. A menudo se 
sugiere una gema preciosa o dos gemas (por las dos partes del nombre).  

  
4. Se dice que el Urim y el Tumim pertenecen a Dios, quien confió este medio 
de revelación a Leví (Deuteronomio 33:8) en la persona del sumo sacerdote. Se 
esperaba que el gobernante civil consultara a YHVH a través del sumo sacerdote 
sobre todos los asuntos relacionados con el desempeño de su cargo. (Véase el 
principio en Números 27:21). Existe un acuerdo general de que el uso del Urim y el 
Tumim puede indicarse mediante el empleo del verbo «consultar» ( בְְּ◌לאַַשָָׁ ), seguido 
de «YHVH» o «Dios» cuando no se menciona ningún otro medio de revelación. 
Este uso se encuentra en momentos importantes en los que la revelación adicional 
es de vital importancia (por ejemplo, Jueces 1:1; 1 Samuel 14:37; 23:2, 4). No hay 
indicios claros de que este medio oracular se utilizara después de la época de 
David.  

  



 

5. El consenso actual es que el Urim y el Tumim eran una forma de oráculo de 
lotería. Sin embargo, hay factores importantes que lo contradicen. Existen grandes 
dificultades con la evidencia clave, a saber, la LXX de 1 Sam 14:41 (Van Dam, 
Urim and Thummim, 106-9; ídem, ISBE 4:958). Además, la terminología asociada 
con el lanzamiento de la suerte ( דכַַלָ ,לפַַנָ ) nunca se usa de manera incontrovertible 
con el Urim y el Tumim. Además, cuando se daba una revelación, siempre se 
transmitía en términos de la palabra de Dios y podía incluir más que la pregunta 
contenida en términos de información (por ejemplo, 1 Sam 10:22; 2 Sam 5:23-24) o 
matices sutiles y aliento (por ejemplo, cf. Jue 20:18, 23 con v. 28).  
Parece que estaba implicado el don de profecía.  
Si se acepta que «luz» y «perfección» son el significado de los términos hebreos y 
que describen el oráculo, el uso de םירִוִּא  por sí solo puede indicar que la luz era un 
elemento clave para recibir una revelación. Se puede teorizar además que, en una 
época en la que no se desconocían las señales divinas de autenticación, la 
revelación iba acompañada de una señal confirmatoria de una luz especial o 
milagrosa (en relación con la gema o las gemas), que constituía el medio oracular 
de que el mensaje era efectivamente de Dios. Es concebible que de esta manera se 
diera «el juicio del Urim [ םירִוִּאהָ טצַּשְַׁמִ ]» (Núm 27:21). El Urim y el Tumim 
pertenecían a Dios (Deut 33:8), y solo él podía hacer que este medio funcionara (cf. 
1 Sam 14:37; Esdras 2:62-63 / Nehemías 7:64-65, donde una lectura literal sugiere 
que el Urim y el Tumim probablemente estaban disponibles, pero no funcionaban; 
cf. b. Yoma 21b; véase además Van Dam, Urim and Thummim, 12631; idem, ISBE 
4:958b).  

  
6. El Urim y el Tumim nunca se mencionan con efod ilegítimos. Los terafines 
(que están asociados con la adivinación y condenados, por ejemplo, 1 Sam 15:23) 
parecen haber sido sustituidos (Jue 17:5; Os 3:4; cf. F. I. Andersen y D. N. 
Freedman, Hosea, 1980, 306).  

Algunas referencias se encuentran en documentos de Qumrán. El Urim y el Tumim 
se asocian con la luz en 4Q376 1.i.3 y 4QpIsad. frg. 1.5 y se mencionan en 
11QTemple 58:18-21 en una variación de Números 27:21.  

Willem VanGemeren, ed., New international dictionary of Old Testament theology 
& exegesis (Grand Rapids, MI: Zondervan Publishing House, 1997), 329-330.  
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Uso del Urim y Tumim en Israel  

1. Instrumento de revelación divina: Se utilizaban para discernir la voluntad 
de Dios en asuntos cruciales, especialmente en tiempos de crisis o guerra 
(Números 27:21; 1 Samuel 28:6).  

2. Uso exclusivo del sumo sacerdote: Solo el sumo sacerdote tenía acceso a 
ellos, lo que garantizaba que su uso estuviera bajo un marco teocrático y no 
supersticioso.  

3. Dependencia en Dios: El Urim y Tumim no operaban como un simple 
oráculo mágico, sino que su respuesta dependía de la comunicación divina, 
reafirmando la soberanía de Dios sobre Israel.  

4. Uso legítimo en la teocracia: Fueron empleados en decisiones de Estado y 
liderazgo, como en la designación de Josué (Números 27:21) y la 
restauración después del exilio (Esdras 2:63).  

Contraste con las Prácticas de Otras Naciones  

Las naciones circundantes utilizaban distintos métodos de adivinación, muchos de 
los cuales estaban explícitamente prohibidos en la Torá (Deuteronomio 18:9-14):  

1. Lectura de hígados y entrañas (hepatomancia): Babilonios y asirios 
examinaban el hígado de los animales sacrificados para interpretar presagios. 
Esta práctica era común en los palacios y templos mesopotámicos.  

2. Astrología: egipcios, caldeos y babilonios usaban las posiciones de los astros 
para predecir eventos futuros. La dependencia en cuerpos celestes contrastaba 
con la dirección exclusiva de Dios en Israel.  

3. Sortilegios y encantamientos: Los cananeos y otros pueblos practicaban la 
adivinación a través de objetos rituales, conjuros y hechicería.  

4. Nigromancia y consulta a los muertos: Fenicios y moabitas recurrían a 
médiums y espíritus (como el caso de la adivina de Endor en 1 Samuel 28), lo 
que estaba estrictamente prohibido en Israel.  

5. Uso de flechas y otros objetos para predecir el futuro: En Ezequiel 21:21, 
se menciona que el rey de Babilonia usaba flechas marcadas con nombres 
para tomar decisiones estratégicas, lo cual es otra forma de adivinación 
alejada del concepto del Urim y Tumim.  

  

El Urim y Tumim representaban un medio de comunicación con Dios, totalmente 
opuesto a la magia y la adivinación pagana. Mientras que otras naciones buscaban 



 

manipular los eventos a través de rituales esotéricos, Israel dependía de la 
revelación directa de Dios, reafirmando su identidad como un pueblo guiado por el 
Eterno y no por los astros, los espíritus o las supersticiones.  

  

El Urim y Tumim fueron de suma importancia para Israel, ya que representaban un 
medio directo de comunicación con Dios en asuntos críticos. Su valor trascendió lo 
meramente simbólico y ritual, influyendo en decisiones nacionales, políticas y 
religiosas. A lo largo de la historia de Israel, su papel fue fundamental en la 
dirección del pueblo, especialmente en la época de los jueces y los primeros reyes.  

Su importancia en la estructura teocrática de Israel  

• Mediación divina en la toma de decisiones: En una nación donde Dios era 
el verdadero Rey, el Urim y Tumim eran un medio para conocer su voluntad 
en decisiones estratégicas (Éxodo 28:30, Números 27:21).  

• Uso exclusivo del sumo sacerdote: Al estar guardados en el pectoral del 
juicio del sumo sacerdote, aseguraban que la consulta a Dios estuviera en 
manos de la autoridad espiritual más alta.  

Uso en momentos clave de la historia de Israel  

• Nombramiento de líderes y estrategias militares: Moisés instruyó a Josué 
a depender del Urim y Tumim para guiar a Israel (Números 27:21). También 
en la época de los jueces y los primeros reyes, se usaban para determinar 
decisiones estratégicas (1 Samuel 14:41-42).  

• Confirmación del linaje sacerdotal: Tras el exilio, los sacerdotes que no 
podían probar su linaje fueron excluidos del sacerdocio hasta que se 
restaurara el uso del Urim y Tumim (Esdras 2:63; Nehemías 7:65).  

• Silencio de Dios cuando Israel caía en pecado: En 1 Samuel 28:6, se 
menciona que Dios no respondió a Saúl ni por sueños, ni por profetas, ni por 
el Urim, lo que muestra que su uso no era mecánico, sino que dependía de la 
relación del pueblo con Dios.  

Su desaparición y su impacto  

• Pérdida tras la destrucción del Primer Templo: No se menciona su uso 
después del exilio babilónico, lo que llevó a un cambio en la forma en que 
Israel consultaba a Dios.  



•  
Sustitución por la revelación profética y la Torá: Con el tiempo, los 
profetas y la interpretación de la Ley tomaron un papel central en la 
dirección del pueblo, como se observa en el período del Segundo Templo.  

• Expectativa mesiánica: Algunas corrientes del judaísmo esperaban que el 
Urim y Tumim fueran restaurados con el futuro sacerdocio mesiánico.  

  

El Urim y Tumim fueron cruciales en la historia de Israel, funcionando como un 
canal exclusivo de comunicación con Dios en una sociedad teocrática. Su 
importancia no solo radicaba en su función oracular, sino en la idea de que Israel 
no dependía de adivinaciones paganas, sino de la dirección soberana de Dios. Con 
su desaparición, la nación pasó a depender más de los profetas, la Torá y la 
tradición rabínica.  

  

Con la desaparición del Urim y Tumim, los profetas adquirieron una mayor 
relevancia en la dirección de Israel. Aunque la profecía ya existía en paralelo al 
Urim y Tumim, su función se hizo más central tras la destrucción del Primer 
Templo y la falta de acceso a este medio de consulta divina.  

La transición de la guía divina en Israel  

• Durante el período del Urim y Tumim: En la época del Tabernáculo y el 
Primer Templo, Israel tenía múltiples formas de conocer la voluntad de 
Dios: el Urim y Tumim, los profetas y la revelación en la Torá.  

• Después de su desaparición: Con la caída del Primer Templo y la crisis del 
exilio, el papel de los profetas se volvió aún más crucial, pues eran los 
portavoces directos de Dios en ausencia de este medio oracular.  

Ejemplos del aumento de la importancia profética  

• Samuel y la transición monárquica: En 1 Samuel 3:1 se menciona que "la 
palabra de YHVH escaseaba en aquellos días", pero luego Samuel emerge 
como profeta, guiando a Israel sin necesidad del Urim y Tumim.  



•  
• El profetismo en tiempos de crisis: Profetas como Jeremías, Isaías y 

Ezequiel desempeñaron un rol clave durante el colapso de Judá, brindando 
dirección sin necesidad del sumo sacerdote.  

El regreso del exilio: Zacarías y Hageo fueron esenciales en la restauración 
de Israel sin el Urim y Tumim, enfatizando la obediencia a la Torá y la 
confianza en la revelación profética.  

Profetas y la consolidación de la Ley como fuente de guía  

•  Desde la época de Esdras: Después del exilio, el énfasis pasó de la consulta 
directa a Dios a la interpretación y enseñanza de la Ley (Nehemías 8:1-8). • 
 El desarrollo del judaísmo postexílico: Con el fin del período profético 
(según la tradición judía, con Malaquías), los sabios y escribas tomaron el 
liderazgo espiritual, interpretando la Torá como el principal medio de dirección.  

  

El Urim y Tumim era un medio teocrático de comunicación con Dios, pero con su 
desaparición, los profetas se volvieron aún más esenciales. Su rol no solo fue 
oracular, sino también moral y exhortativo, preparando a Israel para depender más 
de la revelación escrita y la dirección divina a través de la Ley y la sabiduría 
profética.  

  

El declive de Israel tras la destrucción del Segundo Templo (70 d.C.) fue un 
proceso complejo que afectó tanto su estructura política como su identidad 
religiosa. La falta del Urim y Tumim, junto con la desaparición del sacerdocio 
activo en el Templo, significó un cambio profundo en la manera en que Israel 
buscaba la guía divina. Este vacío llevó a una transición en la autoridad espiritual, 
aumentando la centralidad de la Torá, la Ley Oral y la enseñanza rabínica como 
los principales medios de dirección.  



•  
El impacto de la destrucción del Segundo Templo  
Después de la destrucción del Primer Templo (586 a.C.), Israel ya no tenía acceso 
al Urim y Tumim, pero aún contaba con profetas como Jeremías, Ezequiel y 
Daniel. Sin embargo, tras la caída del Segundo Templo en el 70 d.C., la situación 
fue más crítica porque ya no había profetas activos ni un sacerdocio funcional, lo 
que generó una crisis en el liderazgo espiritual de la nación.  

El cambio de autoridad religiosa  

El sacerdocio perdió su relevancia: Sin el Templo, los sacerdotes no 
podían realizar sacrificios ni ejercer su función mediadora.  

• Los fariseos y rabinos tomaron el liderazgo: Al no haber Urim y Tumim 
ni profecía activa, el estudio e interpretación de la Torá se convirtieron en 
la principal forma de guía espiritual.  

• El desarrollo de la Ley Oral: Para llenar el vacío dejado por la pérdida de 
la revelación directa, los rabinos consolidaron la Mishná y posteriormente 
el Talmud, estableciendo un sistema normativo basado en la interpretación 
de la Torá.  

El exilio y la diáspora  

Sin un medio directo para consultar la voluntad divina, Israel enfrentó un período 
de dispersión y adaptación:  

• Pérdida del sistema político y religioso centralizado: Con la diáspora, el 
pueblo judío ya no tenía un Estado propio ni un lugar para la adoración 
sacrificial.  

• Dependencia de la tradición escrita y oral: La Halajá (ley judía) se 
convirtió en la guía fundamental para la vida judía en ausencia de 
revelaciones directas.  

• Movimientos mesiánicos y místicos: La falta de una comunicación clara 
con Dios llevó al surgimiento de diferentes interpretaciones sobre la 
redención, el Mesías y el futuro de Israel.  



•  
Consecuencias espirituales y teológicas  

• La relación con Dios se centró en la oración y el estudio: La sinagoga 
reemplazó al Templo como el centro de la vida religiosa.  

• El anhelo de la restauración del Urim y Tumim: En el pensamiento judío, 
se esperaba que con la llegada del Mesías, el sacerdocio y los medios de 
revelación divina fueran restaurados.  

• El cristianismo y su interpretación: Mientras el judaísmo se reestructuraba 
sin el Templo, los seguidores de Yeshúa vieron en Él la revelación definitiva 
de Dios, prescindiendo de la necesidad del Urim y Tumim o de un templo 
terrenal.  

  



 

El declive de Israel tras la destrucción del Segundo Templo no solo fue político y 
social, sino también espiritual. Sin el Urim y Tumim, el Templo y la profecía, el 
pueblo judío tuvo que redefinir su relación con Dios a través del estudio de la Torá 
y la Halajá. Este período marcó el comienzo de un nuevo modelo de judaísmo 
basado en la enseñanza rabínica, a la espera de una futura restauración.  

  

  

Para profundizar en el tema del Urim y Tumim, desde su origen hasta su 
relevancia en la tradición judía, se recomienda consultar los siguientes recursos 
académicos y textos especializados:  

1. "El Urim y Tumim: Un medio para la revelación en el antiguo Israel" Este libro del 
Dr. Cornelis Van Dam ofrece un análisis exhaustivo sobre el uso y significado del Urim y 
Tumim en la antigua religión hebrea.   

2. "Antigüedades Judías"  
Obra de Flavio Josefo que proporciona una perspectiva histórica sobre el uso de estos 
objetos sagrados hasta la era de los Macabeos.   

3. "Comentario de la Biblia de Peake"  
Este comentario ofrece una visión detallada sobre las referencias bíblicas al Urim y 
Tumim y su contexto histórico.   

4. "Enciclopedia Judía"  
Una fuente completa que aborda diversos aspectos del Urim y Tumim, incluyendo 
interpretaciones y debates académicos.   

5. "Enciclopedia Bíblica" de Cheyne y Black  
Este recurso proporciona información detallada sobre el Urim y Tumim, incluyendo su 
etimología y uso en la antigua Israel.   

6. "El Urim y Tumim: Descifrando el misterio de las piedras sagradas"  
Artículo que explora las diferentes teorías sobre la naturaleza y función del Urim y 
Tumim en la tradición bíblica.   

7. "Urim y Tumim: El misterio de los objetos de luz y perfección"  
Este artículo analiza el simbolismo y la importancia del Urim y Tumim en la historia 
religiosa de Israel.   

  



Baruj atá יהוה, Elohenu mélej ha’olam

asher nátan lanu et torató Torat emét, vejaié olám natá betojénu

Baruj atá יהוה, notén hatorá.

Bendito eres Tú יהוה, Eterno Elohim nuestro,  y Rey del universo
que nos has dado la Torá de la verdad y vida eterna has implantado 

dentro de nosotros
Bendito eres Tú יהוה, dador de la Torá.



Tetsave- צַוֶּה תְּ “ Mandaras”     
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ShavuaTov
שבוע טוב
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