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Resumen.- El presente trabajo aborda desde una perspectiva politolégica la narrativa nacional
israeli centrandose en el andlisis discursivo del Holocausto. Analiza la misma sefialando que
con ella, retoma en lIsrael la “cuestién judia” e impide la presencia de otra que sea
representativa de una nacionalidad comin para todas sus identidades societarias mas alla de
la etnicidad. Profundizando asi los derechos civiles y pertenencia al espacio publico de todos
sus ciudadanos. Es un desarrollo post-sionista del tema.

Palabras clave.- holocausto, cuestion judia, nacionalidad israeli, post-sionismo.

National narratives, Holocaust and the Jewish question in Israel

Abstract.- This paper addresses, from a political-science view, the Israeli national narrative
focusing on Holocaust discourse analysis. The paper analyzes the subject by pointing that with
it, it retakes in lIsrael the "Jewish issue" and prevents the presence of another that is
representative of a common nationality for all its societal identities beyond ethnicity. Thus
deepening the civil rights and public space (Habermas) belonging to all its citizens. It is a post-
Zionist view of the subject.

Keywords.- holocaust, jewish issue, israeli nationality, post-zionism.

l. Introduccidén

Comenzaré puntualizando en forma precisa y clara que la narrativa nacional
israeli por desplazamiento metaférico hasta hoy en dia, se entrelaza con la de
la diaspora o mejor dicho, con el judaismo fuera del pais. A mi entender es una
paradoja; no es casual que el judaismo fuera de Israel, se enlace a la narrativa
mencionada gracias a un entramado discursivo particular. En esta presentacion
me detendré en explicitar la construccién de las narrativas nacionales y su
incidencia en la cultura y percepcion de la realidad de los pueblos, como
también en la constitucion de su caracter (Bhabha Horni K. 2010, De Oto,
Alejandro 1995).

! Carlos Braverman: Politélogo y Psicologo, Master de Etica aplicada a la Salud (Bioética) y
Master en Ciencias Judaicas. Israeli, reside en Tel Aviv, nacido en Buenos Aires, Argentina.
Presidente del Instituto Campos Abiertos, una institucion de investigacion y ensefianza de la
ciencia politica de inspiracién progresista que apuesta decididamente por los derechos civiles y
la convivencia. Dedicado a los derechos civiles de su pais y solidario con la actuacién de
entidades similares en el mundo. Su produccion cientifica tiene especial énfasis en la sociedad
civil israeli desde una perspectiva post-sionista, la coexistencia judeo-arabe y la paz en
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Yo soy israeli de orientacion postsionista y de acuerdo al criterio de esta
escuela, existe una nacion de Israel que ocupa un lugar distinto pero
metonimico en relacion al pueblo judio. Israel es la nacidn de todos los israelies
judios 0 no. Los postsionistas no concordamos con la definicién de que es el
Estado-Nacion del pueblo judio, término que no figura en ningln documento de
la legislacion nacional, ni siquiera en nuestro Acta de la Independencia. Israel
tiene muchas peculiaridades y entre ellas es sobresaliente que no existe la
nacionalidad israeli, pero si la ciudadania israeli (Braverman C. 2004, 2006,
2009, 2011). De esta forma, los israelies somos conciudadanos
independientemente de nuestras particularidades étnicas, pero no somos
connacionales, pues no existe una nacionalidad comudn para todas las
comunidades étnicas que nos vincule al estado. Para el tema en cuestion,
abordaremos la narrativa nacional israeli desde multiples angulos abarcandola
en términos discursivos y centrandonos en el Holocausto. En ese sentido la
linglistica nos ofrece el concepto de lo metonimico segun Jakobson,
tratAndose de la sustitucion de un término por otro, que presenta con el
primero, una relacion de contiglidad espacial, temporal o causal. Pero
llegaremos finalmente a Jacques Derrida que nos dice mucho mas al respecto,
con su construccion teorica referida a la relacion entre la “différance” y la
“difference” a la que volveremos después, ya finalizando nuestro analisis
(Derrida Jaques 1968).

Encarar la narrativa del Holocausto en la identidad israeli hoy, es penetrar en
una serie de conceptos que vale la pena abordar desde el post-estructuralismo
deconstructivista. Lo cierto es que en este articulado de desplazamientos
semanticos, el Holocausto entra en la narrativa nacional israeli de la mano del
pueblo judio para luego instalarse como propia del pais. Asi, este hecho
histérico se etnitiza y ademas abarca por desplazamientos metaféricos varios
aspectos de la realidad nacional, ofreciendo una lectura a veces muy
incorrecta y descontextuada de sus causas (Segev Tom 1992).Se arraiga de
esta manera en los valores societarios de Israel, determinando un caracter y
una percepcion de las cosas que influyen sobre toda su estructura societaria.

Las narrativas nacionales son la construccion de la racionalidad politica de la
nacion como una configuracion de estrategias textuales, desplazamientos
metaforicos, subtextos y estratagemas figurativas. Configuran de esta forma,
un discurso con un determinado lenguaje y trama, que remodela los hechos y
objetos conceptuales en si mismos. Son textualidades que no terminan de
conformar una estructura acabada, cuestionando el concepto mitico de
totalidad cerrada e inexorable en relacion a la cultura nacional.

Son éstas, efectivamente un despliegue amplio y diverso a través del cual
construimos un campo de significados y simbolos asociados con la vida
nacional. Pero no podemos negar que las historias materiales de los diferentes
paises y civilizaciones se cruzan con otros imaginarios, utopias y narraciones,
con las reflexiones conceptuales y producciones ficcionales de otros pueblos.

Si coincidimos con estas valoraciones, podemos aceptar que cada una de las
sociedades se pueda volver a pensar a si mismas y construyan su futuro a
partir de sus experiencias anteriores y de las comparadas con otras entidades
societarias.
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Ante todo, las narraciones nacionales paraddjicamente cuestionan en si la
etnicidad pura, pues es un entrecruzado de distintos discursos étnicos de
procedencias diversas que pasan por una etapa de integraciones distintas, de
diversidades de recepcion en las diferentes sociedades y funcionalidades
variadas de los mismos en cada una de ellas.

Homi K. Bhabha habla de la naciobn como una forma de narracién, de
imagineria y de metafora. Propone trabajar con los tipos de historias que las
diferentes instituciones cuentan sobre los origenes de la misma e insiste en
indagar las relaciones entre la idea de nacién, la idea de sus minorias y el rol
de sus lenguajes y narrativas.

Las naciones son areas mayoritariamente multiculturales, multiétnicas y multi-
religiosas en todo el mundo, con un conjunto de nuevas demandas sobre el
Estado, a menudo vinculadas por estos motivos, a cuestiones de derechos
civiles. Asi surge la idea de que la transmisidén cultural no es solamente un
problema de tradicidon, como solemos entenderla, sino también un problema de
traduccién: o sea, el modo en el que tenemos que entender los valores de los
Otros en la esfera publica. Estamos entonces hablando también de la adopcion
de las perspectivas de las minorias, como de la necesidad de enfrentarse con
el pasado y no silenciarlo en la configuracion de los relatos nacionales. Estos
elementos asi entendidos, son parte de las luchas de los pueblos por el acceso
a la nacionalidad y las mutaciones permanentes del concepto de nacién y son
centrales en la evolucion de éstos y sus integrantes.

Israel es producto de la gesta emancipadora del pueblo judio y del éxito
indiscutible de su movimiento de liberacion nacional, el sionismo, que se
constituydo en un territorio con otras entidades y colectivos étnicos pre-
existentes. Sin embargo, la narrativa del Holocausto en Israel sobre-acentla
por excelencia, merced a entramados y practicas discursivas. Predomina
étnicamente, la narrativa del judeocidio y no la del crimen contra la humanidad
entera, convirtiéndose en central dentro del espacio publico.

Se excluye asi, desde el discurso publico de la narrativa nacional a los
segmentos no judios de la sociedad. Por supuesto que la historiografia israeli
no obvia los hechos histdricos, por una parte a las victimas no judias de la
tragedia historica a la que nos referimos y por otra el reconocimiento
magnanimo de los Justos entre las Naciones. Aca estamos deconstruyendo el
discurso narrativo nacional.

Estas narraciones son constructos, es decir, que responden a una necesidad
de lectura y requerimientos nacionales en distintos estadios de la nacion.
Veamos dos aspectos relacionados al recuerdo del Holocausto y al uso de la
palabra Shoa.

Il. Sintactica, semanticay memoria histérica

En diciembre de 1948, el Gran Rabinato de Israel, encabezado por los rabinos
Herzog y Uziel, decidi6 que el dia de recuerdo de la Shoa, seria segun el
calendario hebreo, el 10 de Tevet (mes del calendario hebreo), coincidiendo asi
con el Dia de Kadish Universal, el dia de Oraciéon por los Muertos
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Desconocidos (Kadish es una oracion de recuerdo a los difuntos). La fecha
fijada por la ONU, 27 de enero, segun el calendario gregoriano, es el dia de la
liberacion del campo de exterminio de Auschwitz - Birkenau (aunque en la
practica no fue una liberacion real, pues los nazis ya habian huido del
campamento cuando el Ejército Rojo se acercaba al éarea). En las
deliberaciones de la Knéset (parlamento) a principios de 1951, MAPAM
(Partido sionista socialista de izquierda, hoy Meretz) traté de determinar el dia
de conmemoracion de acuerdo a la fecha de la sublevacion del Ghetto de
Varsovia.

El objetivo era claro: hacer hincapié en la resistencia y lucha armada como un
modelo para el joven lIsrael (Dov Levitan. 1989). La lucha armada era lo
contrario de la pasividad ante la opresiéon que significaba la diaspora y la
resistencia hasta el final; un simbolo de que el pueblo elige incluso la muerte, si
es el unico destino posible para no ser sometido. Asi, en 1951 se fija de
acuerdo al calendario hebreo, el 27 de Nisan como dia del “Recuerdo de la
Shoa y el Levantamiento de los Ghettos”. Conmemorandose después de Pesaj
(Pascua Judia), se evita asi, la coincidencia con otros temas historicos
negativos, relacionandose con algunos positivos para evocar la fecha. Sin
embargo, la discusion continda en una tension entre laicos y ortodoxos, que
consiste en conservar paralelamente el dia 10 de Tevet, que no fue anulado y
precisar el término exacto de la recordacion. Para simplificar, un amplio sector
laico como religioso, entendid que no fueron sélo héroes quienes se revelaron,
sino también quienes padecieron, murieron o sobrevivieron.

En 1953 se ve positivo desde el Ministerio de Educacién, que se coloque la
fecha entre Pesaj (Pascua) y el Dia de la Independencia de Israel, la Rebelion
del Ghetto de Varsovia, que fue el 19 de abril de 1943 y coincidid con la
primera noche de Pesaj. Se une asi, el simbolismo biblico de libertad de Pesaj
y la rebelion heroica contra el nazi-fascismo, junto a la independencia de Israel.

Las fechas se recuerdan en Israel de acuerdo al calendario hebreo, el dia de
Pesaj no podia ser elegido por razones obvias. Otro hecho histérico, es que el
20 de abril era el cumpleafios de Hitler y cada tanto hay coincidencias entre el
calendario hebreo y el gregoriano.

Pesaj, segun el calendario hebreo, es el dia 14 del mes de Nisan y resulta que
el 19 de abril como regalo de cumpleafios para Hitler, el oficial Jurguenstropp
decidi6 aniquilar el Ghetto de Varsovia.

En 1953 con la Ley de Yad Vashem, se crea una comision para profundizar el
tema y en 1959 gqueda la fecha decididamente como “Dia del Recuerdo de la
Shoa y del Heroismo”, en memoria de quienes no se revelaron pero la
padecieron, considerandose éste, un hecho valiente (Keneset 1959).

La otra faceta que creo conveniente analizar es la relacién entre los términos
Shoa y Holocausto. Escuché siempre que es mas apropiado decir Shoa y en
realidad lo veo como un tema étnico de delimitacién del judeocidio, contenido
en un crimen de lesa humanidad mas amplio.

La palabra se utiliza por primera vez en la Palestina del Mandato, en la
publicacion judia Davar el 17 de setiembre de 1939.
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En la primera edicibn del Nuevo Diccionario Hebreo aparece como Shoa
lahadut Hagold, descrita como catastrofe sobre el judaismo de la diaspora, o
sea, literalmente el término fonetizado que utilicé (Wieseltier Meir 1984).

Shoéd aparece en la Biblia 13 veces en el Libro de Proverbios, es de
connotacioén religiosa y habla de sacrificio tanto como el término Holocausto.
Esta ultima es también de orden sacrificial y es ofrecer en el “Altar” un animal
incinerado en forma total.

La palabra equivalente a Shoa en la mayoria de las lenguas indo-europeas es
Holocausto (Holokaust, que tiene origen griego) y como dije, significa
completamente quemado, palabra que también se sometid a evoluciones en su
historia. En las traducciones de la Biblia se usa para describir la quema de
ofrendas.

Antes de la Segunda Guerra Mundial, esta palabra se utilizaba en inglés para
describir un incendio, desastre o destruccion. Pero es utilizada por Winston
Churchill, en 1929 (Curchill W.1929), para describir la desgracia del pueblo
armenio.

Dado que el término Shoa se convirti6 en sinbnimo de la destruccion de los
judios europeos, el poeta Uri Zvi Greenberg, luchd contra el uso de esta
palabra. En su discurso al recibir el Premio Bialik en 1955, dijo que la palabra
expresa un desastre inevitable e impredecible, como un desastre natural, y no
es acorde con los hechos historicos que evoca. También entiende que no es
acorde con la secularizacién de la nacion ya que es un término religioso. En el
término Shoa, que indudablemente es religioso, se junta lo inevitable a lo
sacrificial por las causas que lo provocan. En este sentido el Rabino Pinchas
Menachem Alter, pensé que el término es inadecuado por estos motivos.
Afirmé que la palabra aparece en la Biblia como una expresion de la calamidad
que recae sobre los impios. La propuesta alternativa para él, es la palabra
Akedah, o sea, ofrenda.

En forma definitiva, el término Shoa es la delimitacion del judeocidio y la
construccion de una narracion especifica que explica en el contexto universal el
aspecto nacional de la desgracia. Para terminar este apartado quiero aclarar
que el dia consagrado por la ONU no tiene presencia en el pais, pues no es
pertinente a la narrativa israeli del Holocausto.

En la poblacion judia del mundo, fuera de Israel, puede crear un tema de
desdoblamiento de criterios. En muchas comunidades se conmemoraba y se
hace aun, el Levantamiento del Ghetto de Varsovia fuera del contexto de lom
Ha Shoa. De cualquier forma, igualmente, siempre se tratd de establecer
identificaciones con la gesta redencionista del sionismo.

En 2007, el ministro de asuntos de la didspora Natan Sharansky, encontro la
oportunidad de salvar esta cuestidon. Establecio la resolucién de adosar al dia
27 de enero en Israel, la meta de recordar el dia universal de la lucha contra el
antisemitismo, tema muy propicio para el judaismo dentro y fuera de Israel. Asi,
se construyen los registros y particularidades de las narrativas nacionales, con
fechas, lecturas, términos y delimitaciones de contenidos étnicos propios, que
veremos como se van ideologizando.
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Il. El pasado no nos persigue, lo buscamos con pasién

Dicen que a los judios nos persigue la historia, y en realidad nos sumergimos
discursivamente en un juego pasado-presente que distorsiona las percepciones
de las cosas. El pasado condiciona nuestro presente al punto que la obsesién
con el pasado historico, reduce las posibilidades del hoy y disminuye el alcance
de las proyecciones nacionales. El mundo se divide asi, en victimas y verdugos
y nosotros somos victimas por antonomasia. El Unico resultado que se puede
esperar entonces, es la desconfianza, el aislamiento y el encierro alienante en
uno mismo. Si un episodio en este sentido es paradigmatico, no puede ser otro
gue el Holocausto. Nada ha sido tan traumatico y preformé tanto la identidad
del pueblo judio. Ningun evento ha sido tan desgarrante para nosotros y nada
ha influido tan profundamente sobre nuestra mentalidad como esta catastrofe.

Hay una relacién de contigliidad donde Holocausto y sionismo van de la mano
en la construcciéon del pasado y la narrativa nacional. Es un proceso complejo
que explicaré de a poco.

El sionismo tomdé de la historiografia, los capitulos mas apropiados
relacionados a sus posturas y metas. Pues para éste, regresar a Sion era
volver a una historia de la que el pueblo judio fue enajenado. Entonces,
necesitaba mucho mas que el sacrificio l6gico y razonable para encarar tal
empresa, pues era desafiar al mundo entero para retomar esa historia. Es asi
que toda epopeya nacional del pasado fue buena para reforzar el sentimiento
histérico de volver a estar entre los pueblos que construyen su propio destino.
Toda cita con la historia del dolor y la resistencia gloriosa, la esclavitud y la
liberacion, debian ser traducidas a las metas del ideario nacional del sionismo.
Esto daba fuerza a la mitica liberadora que el pueblo necesitaba.

Las rebeliones y persecuciones, las cicatrices que nos produjo la historia,
encontraron su cenit indiscutiblemente en el Holocausto. Nunca el pueblo judio
fue tan humillado, sus libertades cercenadas hasta la deshumanizacion y su
poblacion exterminada en forma tan catastrofica. El Holocausto arrojo unos 12
millones de victimas y de ellas casi 6 millones eran judias.

La conclusion tras la tragedia era légica. En ningan lugar se estaria tan seguro
como en lIsrael y éste era el unico sitio donde el pueblo judio tendria porvenir
(Idith Zertal 2005). Si la historia volviera a repetirse, aqui estariamos
preparados en todo sentido del término y seriamos capaces de defendernos
por nuestros propios medios. Nunca deberiamos esperar ayuda de nadie pues
no la recibimos antes. Tampoco nos debia extrafiar, ya que con su actitud
daban sobrados elementos para ello: que los arabes estaban llamados a ser
los nuevos exterminadores en potencia.

El razonamiento se completa exhibiendo cuanto nos debe el mundo por este
atroz episodio y ademas su obligacion de comprender todo acto de nuestra
parte, cuya finalidad sea nuestra seguridad presente y estratégica. Asi, el
Holocausto es en nuestra sociedad, la médula de un conjunto de narrativas
histéricas que tienen como objetivo estimular lealtades étnicas, pasando a ser
uno de nuestros mitos fundacionales y soporte del imaginario colectivo del pais
y del pueblo judio que no vive en él.
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El genocidio era un tema tabu en el Israel de los primeros afos. Habia
sentimientos confusos y contradictorios de culpa, verguenza, cargas morales
por haber sobrevivido o no luchado o quedarse en el lugar donde ocurriria la
tragedia. No eran pocos los israelies que despreciaban a las victimas por su
debilidad y preguntaban por qué los judios no se habian defendido. Habia
también quienes miraban con altaneria a los antiguos deportados y pretendian
representar por su parte, al judio nuevo, encarnacion misma del sionismo. Los
sobrevivientes no tenian un buen lugar en la sociedad y si lo encontraban, era
a través de la mimetizacion sobre-acentuada con el nuevo judio, con el sabra
(natural del pais) y con la imagen del pionero duro y arriesgado.

Ben Gurion sabia interpretar las necesidades histéricas del pueblo y el juicio a
Eichmann marcé el inicio de un proceso por el cual el Holocausto dej6é de ser
un traumatismo (Segev Tom 2010). Se convirtié entonces en memoria nacional
institucionalizada, llegando a ser finalmente un elemento esencial de la
identidad de Israel, de su cultura y de su vida politica. Al principio, Holocausto
era sindbnimo de sumision vs heroismo. Luego, con el juicio, la empatia hacia
los supervivientes aumento a través del impacto de los testimonios personales
y superd este esquema instalandose en la poblacién en forma positiva. En
principio el tandem antitético era camara de gas o rebelion de los ghettos.

El juicio creé una comunidad de identidad histérica en el pueblo y una
continuidad vigente hasta el presente, que sustenta a la identidad nacional. Hay
una cadena de eslabones entre el holocausto, la rebelion y el Estado de Israel
al punto de que el final de la Shoa en el pais, no significa liberacion de los
campos de exterminio, sino el retorno a Israel. En el Acta de la Independencia
de 1948 dice: “La catastrofe que recientemente azotdé al pueblo judio -
la masacre de millones de judios en Europa - fue otra clara demostracién de la
urgencia por resolver el problema de su falta de hogar, restableciendo en Eretz
Israel el Estado Judio, que habra de abrir las puertas de la patria de par en par
a todo judio y conferirle al pueblo judio el status de miembro con igualdad de
derechos en la familia de las naciones. Sobrevivientes del holocausto nazi en
Europa, como también judios de otras partes del mundo, continuaron
inmigrando a Eretz Israel superando dificultades, restricciones y peligros, y
nunca cesaron de exigir su derecho a una vida de dignidad, de libertad y de
trabajo en su patria nacional”.

Asi, el primer jefe del ejecutivo logré con esmerada genialidad cerrar un ciclo e
instalar el Holocausto en la médula de la sociedad y a Israel practicamente
como tributario del mismo. Termind de construir la narrativa que enlazaba a la
tragedia nacional, como el eslabon que precedia al hito redencionista del
sionismo. De las cenizas de un pueblo, nacia un futuro inquebrantable de
constante reafirmacion y futuro para ese mismo pueblo. Las diasporas que se
concentraban en Israel, como el caso de los judios provenientes de paises
arabes, que no vivieron el Holocausto, comenzaron a asumirlo como propio,
considerandose también sobrevivientes del genocidio, el Holocausto era ya
parte de la narracion nacional israeli.
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V. La cuestion judia en Israel, habitar en la ciudadela inexpugnable

De esta manera, la diaspora y lo que representaba ella para el sionismo, o0 sea,
Su antitesis, se instala en el imaginario del campo societario israeli con
representaciones entrecruzadas y contradictorias. Comienza el proceso donde
vemos un Israel que se judaiza cada vez mas y se des-israeliza
proporcionalmente a la primera parte del binomio. La cuestion judia del pasado
con sus contradicciones y conflictos se re-instala inesperadamente donde
debia surgir la identidad alternativa del nuevo judio del futuro. Si existia algo
gue entonces se deseaba con ansia, era dejar la diaspora y la impotencia que
representaba, como también sus entramados discursivos muy ajenos al
proyecto de un Israel ya establecido.

El cambio de actitud de Israel con respecto a la Shoah refleja evoluciones
como las sefaladas anteriormente y un cambio radical del sionismo en cuanto
a su proyecto para la normalizacion de la vida judia. El éxito del sionismo en
ese sentido hubiera debido ser la superacion de la mentalidad de diaspora, que
mostrd desde entonces una continuidad y causalidad directa con ella bajo otras
formas y circunstancias.

La conclusion es que no estamos aca para construir una vida judia distinta,
estamos para defendernos, para habitar una ciudadela inexpugnable donde
defendernos de los Otros que irremediablemente siempre nos odiaran. Sin
embargo, sionismo fue siempre buscar el futuro y el porvenir, conformar una
nacion soberana donde las didsporas se unieran en el acto constituyente de la
misma y transformarnos a nosotros mismos en el camino hacia estos objetivos.
Pero descubrimos que por el camino elegido, el pasado sigue ocupando
nuestro presente y ocluyendo nuestro futuro, entonces continuamos
reclamandole al mundo y seguimos siendo potenciales victimas de él.

Por esta via, el sionismo se convirtio, mas que en un movimiento creador, en
una religion agregada al estado, cuando antes mostré ser portador de
capacidad de un cambio radical personal y colectivo en la percepcion judia del
mundo.

Fue desde entonces el sionismo una religion secular mas preocupada por
mantener conectadas entre si las distintas diasporas con la centralidad de
Israel, que hacer de ella una nacién donde se integraran adecuadamente todos
sus colectivos étnicos.

El impacto del Holocausto en mi pueblo es obvio y entendible. Pero analizo otro
aspecto, que es la funcionalidad de la narrativa estructurada sobre el tema. Aca
estoy analizando, estoy deconstruyendo un esquema narrativo y vale la pena
gue agregue un poco de mi propia experiencia.

Si llegué desde Buenos Aires a Israel, es porque fui sionista y buscaba en esa
vida nueva una faceta distinta del ser judio, que en nuestro pensamiento era
sindbnimo de convertirnos en un pueblo normal, con pais, lengua, territorio y
nada que lo diferenciara del resto de las naciones. Digo bien, naciones, pues
se trataba que como pueblo, ejerciéramos la capacidad constituyente de
conformar un Estado para ordenar juridicamente la nacién judia y en ese acto
dotarla de una existencia soberana, a partir de lo cual seriamos israelies junto
a todos los que habitaban, de acuerdo a lo resuelto entonces por la ONU, lo
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gue nuestro Acta de la Independencia denominé inmediatamente como Israel y
no lo delimité excluyentemente a lo judio.

No buscdbamos ser un pueblo elegido, ni menos ser el faro que ilumina a las
naciones del orbe y base de la ética para el mundo. Nuestra mentalidad estaba
caracterizada por el hecho de que nada le debiamos al mundo y nada nos
debia éste a nosotros. La imagen del pueblo sufriente era el contraste del
pionero constructor del futuro que anhelabamos ser con el trabajo de la tierra y
el renacer de una cultura hebrea no diasporica. Como postsionista, hoy busco
lo mismo, ya con una vida conformada y realizada en este pais, al que
considero mi Unica patria.

En ese sentido fue siempre mi deseo, que muchos mas judios hubieran
entendido asi el destino de nuestro pueblo y se hubieran sumado a realizar su
vida en Israel. Como también hoy preferiria que las didsporas, justamente
porque existe el Estado de lIsrael, no se definieran como tales, pues el
concepto de dispersion perdio vigencia. También es obvio que no estan
“dispersos” en relacion a Israel, ya que somos israelies quienes nos
acreditamos como ciudadanos de él.

En el SXXI ser postsionista significa buscar ese clima de normalidad que
también buscabamos antes, 0 sea, ser un pais donde trabajar, vivir en paz,
crecer y sobre todo ser fundamentalmente israelies. Un pais donde sea israeli
el judio, el arabe que vive en él y por supuesto todo miembro de cualquier
colectivo que habite en su seno.

Yo estoy analizando cOmo se construye una narrativa nacional, en este caso
muy puntual y hemos visto que es necesario su ideologizacion e
institucionalizacién. Si se ideologiza el Holocausto en relacion a la meta
histérica del sionismo, reeditando la cuestion judia en Israel, como constructos
de una narracion nacional medular israeli, poco se contribuye a afianzar una
adecuada a la historia del pais. Es decir, que sea funcional a sus necesidades
de consolidacion y desarrollo presentes como entidad nacional autonoma y
soberana.

V. La necesidad de olvidar, un reto existencial

Las circunstancias politicas de Israel se vieron conmovidas por distintos
hechos, tal vez un gran impacto equivalente a la guerra de Yom Kipur, fue la
primer Intifada. La sociedad se vio interpelada por primera vez desde su interior
y tuvo que cuestionarse muchos aspectos de su propia ética.

La metaforizacién del Holocausto no faltdé tampoco a la cita y fue cuando el
fildsofo Yehuda Elkana publico su famosa carta en la edicion del 2 de marzo de
1988 del diario Haaretz, cuyo articulo se titula “The Need to Forget” (Elkana
Yehuda 1988).

Elkana desarrolla una critica muy pormenorizada sobre el excesivo peso del
pasado en la comprension e interpretacion de los hechos presentes.

Dice que la sociedad israeli en sus relaciones con los palestinos experimenta
una crisis existencial alimentada por la particular interpretacion de las lecciones

© EMUI Euro-Mediterranean University Institute | Universidad Complutense de Madrid | ISSN 1578-6730
Publicacion asociada a la Revista Nomads. Mediterranean Perspectives | ISSN 1889-7231



Nomadas. Revista Critica de Ciencias Sociales y Juridicas | 37 (2013.1)

del Holocausto y la disposicidon a creer que el mundo entero estd contra
nosotros y que somos la eterna victima. El ve en esta concepcién de las cosas
la victoria tragica y paradojica de Hitler. No es el Unico que escribié sobre la
cuestion de dilucidar si Hitler vencié o hay que vencer a Hitler todos los dias.
De la experiencia de Auschwitz, existen dos sectores en el judaismo,
especialmente en lIsrael, en relacion al aprendizaje ético de ese drama
histérico. Muchos afirman que "esto nunca debe volver a ocurrir" y otros
afirman que "esto no debe sucedernos de nuevo". Es evidente que la segunda
es etnicista y no universalista como la primera.

Elkana dice que cualquier filosofia de vida alimentada exclusiva o
principalmente por el Holocausto, conduce a consecuencias desastrosas.

El tema es el peso del pasado en el presente; la cuestion es que el pasado no
mate al presente enterrando también al futuro. No es negar la importancia de la
historia y la memoria colectiva como parte inseparable de cualquier cultura,
pero no se puede convertir en el elemento dominante para determinar el futuro
de la sociedad y el destino de las personas.

Elkana no se equivoca cuando dice que la mitologia politica del Tercer Reich
se baso en las lecciones del pasado con el fin de construir el futuro, explotando
el sufrimiento de la historia como un argumento politico. Agrego que esto se
llama “mitopoiésis”. La mitopoiésis es el proceso de creacion colectiva de
mitos. Se trata de construir mitos e historias que generen un contexto y un
mapa de valores pasibles de ser instituidos en simbolos, que se articulen de
modo coherente con los ya existentes en una comunidad. En el caso nazi, se
evoco toda una mitologia identitaria funcional a sus premisas para interpretar el
presente y delimitar el futuro.

Elkana invoca a Thomas Jefferson cuando dijo que la democracia y la
adoracion del pasado son incompatibles. La democracia fomenta el presente y
el futuro, nos recuerda.

Yo agrego que el exceso de pasado nos puede enfermar de identitarismo y
conculcar el trabajo para el futuro del conjunto societario, que son los graves
problemas de hoy, del presente complejo y multicultural que es Israel.

Elkana en su carta, no ve mayor amenaza para el futuro del Estado de Israel,
que el Holocausto haya penetrado sistematica y enérgicamente en la
conciencia publica de los israelies.

Hay que contextuar su carta, en una coyuntura donde Israel se debia interrogar
sobre su eticidad, su conducta a seguir con las demandas palestinas y la forma
de actuar sobre esta poblacion. La metaforizacion del Holocausto como hecho
existencial, predispone a interpretar el presente, como parte de una constante
del pasado.

El pedido de Elkana es preciso, hay que aprender a olvidar. Lo que no quiere
decir borrar de la memoria colectiva; quiere decir no actuar de acuerdo a
experiencias del pasado, sino a las exigencias del presente.
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VI. Recordar no es un pacto con el pasado

La eticidad que Israel reclama en cuanto a las consideraciones que exige por
esta catastrofe histérica, es también exigida a Israel como a todo otro pais. Un
verdadero boomerang.

En las definiciones méas clasicas de las escuelas teoricas de las relaciones
internacionales, la Teoria Realista, altamente pragmatista y diriamos “egoista
del estado”, impone al mismo, actuar ante todo por su propio bienestar. La
eticidad con la que se aborda a Israel como contrapartida a sus exigencias,
lleva a que reciba criticas que otros estados no reciben cuando obran de
acuerdo al criterio realista comentado.

El pedido de eticidad surge también desde amplios sectores de su poblacion
como consecuencia de la narrativa que estamos analizando; la respuesta del
establishmet entonces, es reforzar la misma.

Desde la guerra de Suez- 1956- en adelante, hubo cambios fundamentales en
la sociedad, donde la exigencia de eticidad surge desde el mismo campo
israeli. La Guerra de los Seis Dias y la retencién de territorios como su
posterior colonizacion, la Guerra del Libano | en 1982, las Intifadas | y II, son
ejemplos donde la desmedida eticidad que implica invocar reiteradamente el
Holocausto, juega en contra de las politicas de Israel.

El 29 de octubre de 1956, durante la Guerra de Suez, en la aldea arabe de Kfar
Kassem, un grupo de pobladores, que desconocian las medidas de seguridad y
no comprendian la voz de alto de una patrulla israeli, fue atacado con un saldo
importante de victimas fatales.

El poeta Natan Alterman se preguntd, como pudo ocurrir; pero el sentimiento
de la poblacion fue que no somos mejores que los demas y esto es lo que
expreso Alterman en un escrito muy recordado (Alterman N. 1956).

En los hechos bélicos-politicos mencionados, muchos se negaron a cumplir
ordenes, pues quedo claro que el cumplimiento de 6rdenes tiene un limite. Un
alto porcentaje de los entrevistados en esas circunstancias declaré que la
influencia de la historia del Holocausto determindé su conducta (The Nation
2012).

La carta de Elkana toma mas sentido. El pide que aprendamos a olvidar como
un recurso retorico que nos libere de actuar por la presencia perpetua del
pasado en nuestras vidas. Todos los israelies sabemos que la respuesta oficial
fue integrar ain mas esta narrativa.

Se instala en la sociedad otra articulacion discursiva que es el Zajor (Deut.
25.17-19): palabra que significa “recuerda”’. Estos versiculos dicen:

«Recuerda lo que te hizo Amalec en el camino, cuando salisteis de Egipto...no
olvidaras esto». Esta claro que Amalec encarna a todos los enemigos del
pueblo judio. En este caso, Amalec es todo aquel que de acuerdo al
establishment, es una amenaza y por sobre todo, es apoyar cualquier accion
que éste entienda como fundamental para la seguridad.

Siempre la memoria histérica jugé un rol fundamental en la vida judia.

© EMUI Euro-Mediterranean University Institute | Universidad Complutense de Madrid | ISSN 1578-6730
Publicacion asociada a la Revista Nomads. Mediterranean Perspectives | ISSN 1889-7231



Nomadas. Revista Critica de Ciencias Sociales y Juridicas | 37 (2013.1)

El término zikarén, “memoria”’, aparece mas de 20 veces en el Pentateuco y
también alli hay mas de 300 variaciones del término zajor, “recuerda”
(Rab.Emanuel Feldman, 2010). También Rab. Y.Hayin Yerushalmi trabaja las
distintas metaforizaciones posibles del “Zajor” (Rab. Y.Hayin Yerushalmi,
1996). Pues, como dijo criticamente Elkana, hay quienes dicen:"no debe
OCurrirnos nunca mas a nosotros”; este concepto determina en el imaginario
social, que hoy es como ayer y serd como mafiana. De esta forma debemos
recordar siempre que se trata de “ellos” y de “nosotros”.

La Nakba (tragedia en arabe), es la narrativa palestina en relacion a la
conformacion del Estado de Israel y tampoco esta ajena a la metaforizacion del
Holocausto (Said Edward 1998- Rothschild Matthew 2009). Desde los
negacionismos preliminares y la disminucion de su valorizacion histérica, se
produce una metonimia singular con la participacion de destacados
intelectuales palestinos.

Edward Said se pronuncia en términos donde exhorta a comprender el
sufrimiento judio como valor universal para la superacion de la barbarie. Dice
que es un puente para que se entiendan dos comunidades sufrientes y
encuentren una forma de superar el desentendimiento. Culmina con un llamado
a no utilizar mutuamente entre si este hecho como elemento politico
trasladandolo al conflicto entre ambos pueblos.

A mi entender, acercar histérica y conceptualmente la Nakba al Holocausto, es
una impostura de la que son tan marcadamente irresponsables y faltos de
criterio sensato, tanto algunos sectores israelies como otros palestinos. En el
campo israeli no pocos intelectuales de la izquierda se suman a aceptar esta
metaforizacion en funcién de la eticidad. Creo que las distancias, sentidos y
consecuencias de ambas catéstrofes histéricas son abismales. En nada aporta,
tomar este camino para una narrativa transaccional de acercamiento de sendas
experiencias histéricas para el entendimiento mutuo y la coexistencia entre los
pueblos, justamente por lo que estamos analizando.

El desplazamiento metaforico llega al punto que desde su fundacién en 1948,
Israel prohibié informalmente la musica de Wagner por su uso en la
propaganda nazi, antes y durante la Segunda Guerra Mundial.

Los desplazamientos llegan mas lejos aun. En 2011, el parlamentario Uri Ariel
(entonces partido Union Nacional, sector de derecha que representaba a los
colonos) presentd un proyecto de ley que tiene por objeto prohibir el uso de la
palabra "nazi" o palabras que suenen parecido, o epitetos asociados con el
nazismo y el Tercer Reich tanto como sus simbolos pertinentes, salvo que sean
usados con fines didacticos y no para difamar a terceros. La Asociacion de
Derechos Civiles en Israel, manifesté que:

“la libertad de expresion implica el derecho a decir cosas dificiles que podrian
ser incluso molestas. Esto incluye el derecho de hacer uso retorico de
imagenes provocativas y duras. La cuestion de la legitimidad social de la
utilizacion simbdlica del Holocausto en el discurso publico y politico es sin duda
una cuestion que merece un debate publico, sélido y libre, no es una cuestion
que debe ser manejada a traves del derecho penal” (ACRI 2012).
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Es obvio, que este proyecto de ley tiene como finalidad controlar el discurso
publico en Israel, su contenido y tono. También es peligroso el control del
contexto: en qué se puede y cdmo se pueden mencionar ciertos términos.

Lo claro es que el uso de los términos nazi y Holocausto pueden ser asi
instrumentados caprichosamente. Nazi puede ser siempre el Otro, el no judio.

La cuestion se remonta a los afios 50, el entonces opositor Menajem Beguin,
era frecuentemente apodado de fascista por la conduccion del bloque
parlamentario del MAPAM (Partido Socialista que conformé con otros el hoy
Partido Meretz). Con su clasico tono demagogico, con la mano en el corazon,
les pedia a sus criticos que no le acusen de fascista porque los judios sufrimos
mucho con los fascismos. Entonces, Beguin era el mentor de muchas politicas
gue si podemos catalogar de fascistas.

Este proyecto de ley fue presentado el 14 de noviembre de 2011. El Comité
Ministerial de Legislacion vot6 a favor de este proyecto y paso la primera
lectura parlamentaria de las tres obligatorias (2012).

En febrero de 2012, un grupo de pacifistas fund6 una pagina informética en una
conocida red social llamada Im Tirtzd-Fascists. Im Tirtzu ("Si lo queréis"),
organizacién extraparlamentaria cuyo nombre se basa en una frase de Theodor
Herzl (Haaretz 2012). Persigue a las ONGs pacifistas que promueven la
laicidad, la oposicién a la colonizacion y el cambio en la sociedad civil. Esta
organizacion demanda judicialmente a los pacifistas por entender que el epiteto
los ofende y tergiversa sus metas.

Se pidié el testimonio del Prof. Zeev Sternhell, por ser un experto israeli
reconocido internacionalmente en temas sobre fascismo. Su conclusién es que
la ideologia de Im Tirtzu y sus acciones, contienen elementos fascistas.

En su declaracion, el profesor Sternhell dice que no hay una definicién clara e
inequivoca de un movimiento fascista y que no hay movimiento en la historia
que tenga todos los componentes para su definiciébn. Este ve una clara
expresion del pensamiento fascista en las referencias de Im Tirtzu a la nacién
como cuerpo organico. Otros signos de pensamiento fascista sefialados por el
académico en referencia a esta organizacion son: el punto de vista exclusivista
de corte occidental y el sentir que Israel vive una emergencia que requiere una
accion extrema para luchar contra los "traidores". Aparentemente los
desplazamientos metaféricos llevan a pensar que los fascistas siempre son los
Otros. La narrativa del Holocausto implica que un israeli judio no puede ser
nazi-fascista, es mas, el denunciante de esta situacion, puede ser un traidor a
su pueblo y ofender la historia del mismo.

VIl. Estoy solo y no hay nadie en el espejo

Esta genial frase de José Luis Borges, me permite considerar otras
perspectivas en el analisis critico que estoy desarrollando. En el momento de
recordar la tragedia historica, el pueblo judio estuvo solo, mal acompafado y
considerado tardiamente.
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Cuando Auschwitz comenzé a necesitarse para otras construcciones
discursivas-politicas, la cuestion se transformé en parte de otro desplazamiento
metonimico, ahora fuera del @mbito judio.

Durante la Segunda Guerra mundial, el tema era de los nazis y de los Aliados.
En la guerra, cada uno tuvo su propia perspectiva y los judios no contabamos;
todos sabian la existencia de ese horror, pero las operaciones de guerra tenian
un sentido muy ajeno a terminar con él.

Finalizada la guerra, los entendimientos geopoliticos que acompafian la nueva
etapa, hacen imposible una reconsideracion seria y real de los hechos.

Alemania era un nuevo aliado de EEUU, Europa estaba imposibilitada de una
revision profunda, dado los colaboracionismos y otros hechos que no se
destacan por una postura ética pertinente.

Después de la década de 1960, hay un cambio radical por el paso del tiempo y
la reconsideracion de algunos temas geopoliticos. En los afios 80, la literatura
sobre el Holocausto llega como tal a la TV, al cine, y se escriben hasta Best
Sellers, ya no so6lo expuesto como hecho bélico de la Segunda Guerra. Desde
los afios 90, con el fin de la Europa dividida, el Holocausto es una referencia
universal. Durante muchos afos los antiguos Aliados prefirieron no pensar en
los sufrimientos de los judios durante la guerra. Hoy sin embargo Auschwitz es
la cuestion ética central de la Segunda Guerra Mundial.

Aca llegamos al punto de reconsiderar el tema del mal absoluto y nuevamente
el rol de las narrativas y practicas discursivas.

El eje discursivo predominante establece que Hitler fue el mal absoluto, que su
horrenda experiencia no se repetira, que es el sinébnimo por antonomasia del
mal y creo que no es asi.

Estoy convencido que hay que vencer a Hitler todos los dias, ¢acaso puede el
mal medirse, tiene dimensidn, existe una medida para concebir que después de
ella no puede superarse?

La respuesta es no, pues conocimos las luchas de pos-guerra hasta hoy dia y
coémo se recrea el mal, no lo puedo ver mensurable, la industrializacion de la
muerte no tiene limite y posee muchos formatos.

En 1944 los Aliados sabian de los gaseamientos en Auschwitz-Birkenau.
Desde el 20 de agosto al 13 de septiembre de 1944, la fuerza aérea de los
Estados Unidos bombarded el complejo industrial de Auschwitz-Monowitz, a
menos de 5 millas de las camaras de gas. No obstante los Estados Unidos no
bombardearon ni las camaras de gas ni las vias de tren usadas para
transportar prisioneros (The United States Holocaust Memorial Museum 2012).

La RAF con el plan del conocido mariscal Arthur Harris, un estratega de los
atagues nocturnos sobre civiles alemanes, no tocdé una sola pieza de la
maquinaria del horror y la infraestructura militar de la misma (Longmate,
Norman 1983).

Dice Tony Judt:

Por una parte, el exterminio de judios llevado a cabo por los nazis se presenta
como un crimen singular, un mal que ni antes ni después tuvo su paralelo, un
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ejemplo y una advertencia jNunca mas! Pero por la otra hoy invocamos ese
mismo mal ("Unico") en muchos casos distintos que estan lejos de ser unicos.
Estos ultimos afos tanto politicos como historiadores y periodistas utilizaron la
palabra "mal" para designar crimenes masivos y genocidios perpetrados en
todo el mundo: de Camboya a Ruanda y de Chechenia a Sudan. A menudo se
evoca al propio Hitler para designar la naturaleza y las intenciones de
dictadores modernos que competen al "mal": se nos dice que en todas partes
hay otros tantos "Hitler". Y lo que es mas, si Hitler, Auschwitz y el genocidio
judio encarnan un mal Unico, ¢por qué se nos advierte constantemente contra
el hecho de que esos crimenes podrian repetirse en cualquier lugar, o que
estan a punto de repetirse? (Judt Tony 2007).

Auschwitz en la narrativa expuesta, es la divisién simplificada entre el bien y el
mal, es el mal potenciado al maximo insuperable frente a quienes estan
opuestos a él. Son todos los enemigos. Mediante los aportes que nos brinda el
post-estructuralismo, podemos entender como los poderes facticos construyen
y re-construyen segun sus necesidades histéricas coyunturales en tanto tales.
Este campo de exterminio, de acuerdo al analisis que expongo es la
justificacion moral, el discurso eticista de los poderes facticos; ellos entre otras
cuestiones gracias a Auschwitz no son el mal, pues esta en ese campo de
exterminio como emblema indiscutible de éste.

La historia dice que poco hicieron justamente contra el terrible judeocidio en su
momento y no hablo s6lo de EEUU que seria una simplificacion patética. Hablo
con claridad de los poderes facticos de ayer y de hoy.

La Resolucién de la ONU 60/7de 2005: Recordaciéon del Holocausto, llega tarde
para las victimas y los sufrientes implicados (los sobrevivientes y sus pueblos),
pero oportuna para los poderes facticos.

En las actas de la 60 Asamblea General de la ONU, donde se aprobso por
unanimidad este tema tan sensible, no muestra a los miembros, en una
posicion tan firme y contundente. La iniciativa impulsada en principio por EEUU
e Israel, es discutida arduamente, en la misma, ningln pais se opone, incluso
algunos abiertamente conflictivos con Israel. Sin embargo, muchos manifiestan
gue deben estar incluidos o tratados otros genocidios o crimenes de guerra.

Finalmente, se acepta como dije antes por unanimidad y se toma como fecha
de recuerdo de la tragedia, el 27 de enero, dia de la liberaciéon de Auscwitz
(Actas ONU, 2005).

A pesar de mi enunciado critico sobre el tema, entiendo por supuesto, los
beneficios de ciertos deslizamientos discursivos que ofrece esta resolucion y
los espacios que abre en las posibilidades de atravesar los entramados
narrativos del desastre histérico y de su historiografia. No es ajeno para mi que
permite abordar las responsabilidades conscientes y no conscientes de
multiples actores historicos de gran responsabilidad y de un segmento acritico
gue incurrié en involuntarias pero criminales actitudes por comisién u omisién
de hechos. En este caso los actos anuales, los programas escolares y la
difusién del tema, son de fundamental importancia para estos objetivos.
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VIIl. Lafilosofia dialégica como abordaje de la historia

El autoritarismo nazi-fascista es perfectamente descrito por Hanna Arendt. Dice
Arendt que los campos de exterminio no fueron propiamente invento del
régimen pero si, el emblema institucional totalitario. En los campos de
exterminio no so6lo se esclavizaba o se denigraba al ser humano, se le extraia
su humanidad misma (Arendt Hanna 1987, 2000). Se eliminaba la persona
juridico-moral y fisica de las victimas. Es decir, que se las extraia de la
sociedad sin ningun cargo legal aceptable fuera de una sociedad autoritaria, se
las separaba del mundo en forma semi-clandestina, y por ultimo, con la
institucionalizacion de la tortura permanente, se destruia al ser humano
reduciéndolo asi a cosa.

El fendmeno lo termina explicando, cuando muy bien puntualiza, que el campo
era la base experimental de una futura sociedad que debia nacer.

Es cierto que cuesta pensar en una repeticion de esta historia, pero también no
es dificil pensar que la historia se sigue repitiendo en otros formatos. Es
nuevamente el dilema de decir que Hitler vencié, o debemos seguir venciendo
a Hitler.

Fue el judeocidio mas cientifico de la historia y el crimen contra la humanidad
mas industrializado en su rendimiento.

Es posible asi, entender la narrativa israeli judia y que en lIsrael siga siendo
lom Ha Shoa la fecha del recuerdo y no el dia que instituyé la ONU, que
practicamente no tiene presencia en nuestra vida. Pero también es necesario
entender como decian Martin Buber y Franz Rosenzweig (Buber Matin 1973,
Rosenzweig Franz 1997), que es imposible concebir las cosas sin una
concepcion relacional entre ellas. Es decir, que sin los Otros no hay existencia,
lo que pone en duda esta teoria, es hasta qué punto es posible una desmedida
delimitacion étnica o nacional de esta tragedia.

Existen muchos motivos para considerar a Israel como el Estado-Nacion del
pueblo judio. Para mi como para todo postsionista no lo es, conforma la Nacién
de Israel, de los israelies. La ideologizacion constante del tema, la perduracién
del sionismo en la agenda publica estatal después de la independencia y la
interpretacion discrecional del Acta de la Independencia del mismo, son
elementos suficientes para mantener activa y pendiente esta cuestion.

A pesar del pluralismo al que invita el Acta de la Independencia, la naturaleza
judia de Israel tiene obvias implicaciones como sus simbolos nacionales, la
supremacia de la tradicion judia en sus instituciones publicas, al igual que los
feriados nacionales y dias conmemorativos correspondientes al mismo. El
gobierno mantiene el caracter judio de Israel a través de la legislacion y la
democracia étnica como sostén privilegiado.

A diferencia del judaismo, el ser israeli estaria asociado a una conexion
ciudadana vinculada a las fronteras del Estado de Israel y hablamos entonces,
de una identidad adquirida.

Los aportes del postsionismo en la superacion de la etapa etno-nacional son
innegables. El sionismo es considerado asi, como algo que se convierte en
redundante después de la construccion de Israel. Recordemos que el mismo
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Ben Guridn sostuvo que con el establecimiento del Estado, el rol del sionismo
habia concluido.

IX. Postsionismo vs la cuestion judia

De esta forma, la perspectiva post-sionista no es una nueva fase historica, sino
mas bien un nuevo punto de vista, una nueva epistemologia que subvierte y
socava el punto de vista lineal y esencialista del nacionalismo. Es la exposicion
de las multiples identidades y una expresién de la heterogeneidad que el
sionismo trat6 de homogeneizar. Es la deconstruccién del sujeto y de las
narrativas que desdibujaron presencias y generaron exclusiones en la
construccion de la israelidad. En su enfoque habermasiano, representa una
perspectiva post-nacional de la ciudadania israeli e incluso del patriotismo
constitucional israeli, desvinculado del esencialismo pre-politico y orientado
hacia las condiciones procidementales del derecho desvinculado de lo etno-
cultural (Habermas 1985, 1997, 2000, 2007).

Este tipo de nacionalismo, basado en un marco actual y comun de vida de
todos los colectivos del pais, en vez de hechos histéricos devenidos en mitos
fundacionales, puede superar la tension entre la identidad judia de Israel y las
bases para la constitucionalidad del Estado. En este punto de vista, para ser
plenamente democraticos, Israel debe convertirse en un Estado de sus
ciudadanos, en lugar de un estado de la etnia.

Una pregunta especifica en el enfoque post-moderno es la relacién entre la
identidad israeli y la judia. En la vertiente de Habermas, el post-sionismo es
pasible de establecer una distincion e inter-relacion clara entre la identidad
israeli y la judia.

Orientado hacia el constitucionalismo, prestigia la autonomia de la israelidad
como base para la legitimacién democratica. Entonces, se trata de articular lo
judio a los otros aspectos de la identidad de Israel, sin menoscabo de ello y sin
negar la razon historica de ser del pais.

Habermas no soslaya en los términos acuerdistas aspectos importantes para
las mayorias, recordando también que es moral toda norma que devenga de la
participacion de todos y se puedan reconocer en ella.

Asi, la narrativa comentada extensamente es muy limitante, funcional en
aspectos determinados, pero con resultados muy negativos en otros.

Israel no es tributaria directa del holocausto, si es cierto que el judeocidio
sensibilizé al mundo.

Las acciones de las formaciones armadas irregulares judias en el Mandato
Britanico, habian ya vencido a un Reino Unido que salia debilitado de la
Segunda Guerra. La accion diplomatica de la Agencia Judia que oscilaba entre
Washington, Paris y Moscu, aseguraba de por si un éxito en la decision de la
ONU.

El Holocausto fue una historia en la que todos podiamos haber hecho mas
contra su fatalidad. No creo que debemos exigirle nada al mundo y por

© EMUI Euro-Mediterranean University Institute | Universidad Complutense de Madrid | ISSN 1578-6730
Publicacion asociada a la Revista Nomads. Mediterranean Perspectives | ISSN 1889-7231



Nomadas. Revista Critica de Ciencias Sociales y Juridicas | 37 (2013.1)

consiguiente, entonces, éste no deberia exigirnos nada a nosotros. La cuestion
judia siempre fue la interrogacién de la sociedad y de los judios sobre su
situacion y lugar en ella. Fue el tema de la identidad judia en la dispersion.

Algunos entienden que la sociedad es la que ha empujado al judio a la
situacion de tener que hablar de una “cuestion judia”, y a ella le corresponde
por lo tanto, encontrar una solucion al problema que ella misma ha creado.
Para muchos judios es un tema personal a encarar cOmo viven su judaismo en
las diferentes sociedades.

Aca en lsrael, la narrativa del Holocausto tal cual la comenté, retoma la
cuestidon judia. Pero ya consideré por qué esta fuera de tiempo en la etapa
histérica que vive el pais. Podria agregar que la diaspora no tiene una narrativa
propia de éste por razones que antes expliqué, que es para ésta, la misma
narrativa que fue muy funcional para Israel; el Holocausto termina con el
regreso a Israel y éste es el centro de la vida judia. La funcionalidad discursiva
de esta narrativa para Israel, lo es también para la didspora.

La narrativa del Holocausto asi como la analicé, poco aporta a la israelidad. La
nuestra debe estar basada en la construccién de una nacién y la integracion de
sus componentes y no en el pasado de la diaspora. De lo contrario, se judaiza
y no se israeliza nuestra sociedad.

Debemos construir una narrativa que nos asegure la identidad que
necesitamos como israelies, y me refiero no solo a los judios. La narrativa
nacional israeli no puede obviar el binomio Atzmaut (independencia de Israel)-
Nakba (catastrofe para los palestinos) entre otros items, es el mas complejo,
pero no el Unico. Creo con conviccion, que la elaboraciéon de la sintesis
permitira entre otras cuestiones pendientes, facilitar la israelidad de los
ciudadanos arabes que decidieron que Israel es su pais. Esto Ultimo,
independientemente de la futura y plena existencia del Estado Palestino. No
me cabe duda que sera un debate dificil y que tampoco sera ajeno al
republicanismo y patriotismo constitucional habermasiano que mencioné.

No creo equivocarme que el tema estara presente cuando sea el turno del
debate hacia la constitucionalidad que el pais se debe a si mismo. Estoy
convencido que ya estamos demasiado acompafados por el pasado, que
debemos buscar un futuro para hacer viable nuestro presente.

La religion judia fue la primera en santificar el tiempo y no los espacios, los
ciclos en el judaismo son fundamentales pues el tiempo pudo acompafiarnos
en los distintos devenires de expulsiones y consecuentes peregrinajes. Cada
etapa de la gesta del pueblo se inscribe en el calendario hebreo y se recrea
como un ciclo que se repite sin fin. Existe un precepto que nos ordena vivir
cada hecho de nuestro nacimiento en tanto pueblo, como si fuera hoy, para
reforzar su contenido. Asi, Pesaj en cada y distinta época, es el tiempo de la
libertad, pues cada uno de nosotros esta saliendo de Egipto en ese momento.
Esta interpretacion tiene como fin que el pasado nos oriente a construir el
futuro, no a atraparnos en él, recordar para emprender un futuro, no para verlo
desde el pasado.

Difference es un neologismo, homofono de la palabra francesa différence
(diferencia) propuesto por Jacques Derriday significa que algo no se
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puede simbolizar porque desborda la representacion. Derrida se vale del hecho
que el verbo différer significa en francés tanto posponer como diferenciar. El
menciona el diferimiento, pues las palabras y los simbolos nunca pueden
resumir plenamente lo que significan y so6lo pueden ser definidos mediante
nuevas palabras de las que difieren. Asi, el significado es siempre pospuesto y
diferido en una cadena interminable de signos significantes. Otra cuestion que
aborda el filésofo en la misma tesitura, es que de esta forma nos referimos
siempre a la presencia de lo que fue presente, o la presencia de lo ausente.
Todas las narraciones nacionales tienen a mi entender algo de lo expuesto por
Derrida, nos muestran siempre la presencia de lo que fue presente, la
presencia de lo ya ausente. Nunca se pueden abordar en su plenitud y su
sentido se desplaza en interminables signos significantes que nunca pueden
terminar de anclar.

Yo trabajo para que esto nos permita acceder al porvenir, no para que la
historia nos atrape, no es cuestion de vivir cultivando el pasado.

Creo gque Hitler no vencié, por eso hay que vencerlo todos los dias y eso se
hace trabajando para un futuro de democracia con bienestar e igualdad para
todos. No creo que esto se logre en una boda con el pasado, al que por cierto
venero con pasion. Yo también sali de Egipto y en el camino a Canaan me
transformé en pueblo con el resto de los que emprendimos el Exodo. Cada
Pesaj recuerdo como si fuera hoy ese momento y sé que cada uno de nosotros
estuvimos ahi. Lo recuerdo para seguir construyendo el futuro y no para
interpretar el presente desde la historia; ya sali de Egipto hace mucho tiempo y
vivo en Israel. Zajor (recuerda) deberia ser esto, recordar y no ser capturado
por el recuerdo, no ser jamas su prisionero. Es lo que aprendi como judio, pero
ante todo como portador de humanidad, como ser humano.
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