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Between the Nakba and the Shoah: disasters and national narratives
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Resumo: O pdés-guerra traz mudangas importantes nas praticas discursivas de dois nacionalismos
concorrentes e concomitantes: 0 movimento sionista e 0 movimento nacional palestino. Se desde o
inicio do século XX os dois grupos disputavam o mesmo territorio sob logicas de pertencimento
difusas e complexas, referéncias as suas tragédias coletivas passam a ser centrais em Sseus
respectivos discursos nacionais a partir dos anos 1940. Aqui, tanto a Shoa quanto a Nakba passam a
constituir tentativas constantes de reafirmar justeza e legitimidade de suas demandas politicas.
Neste artigo discutimos a centralidade dos usos politicos da Nakba e da Shoé por palestinos e
sionistas em cenarios de confronto ideoldgico, nacional e territorial.

Palavras-chave: sionismo; nacionalismo palestino; meméria; Nakba; Shoa.

Abstract: The post-war period brought important changes in the discursive practices of the two
competing and overlapping nationalisms — the Zionist movement and the Palestine national
movement. If since the beginning of the twentieth century, the two groups fought for the same
territory based on complex and diffuse logic, from the 40’s on, references to their collective
tragedies became central to their respective national discourses. Here, both the Shoah as the Nakba
come to constitute constant attempts to justify correctness and legitimacy of their political demands.
In this article, we discuss the centrality of the two uses of the politics of Nakba and Shoah by
Palestinians and Zionists in scenarios of ideological, national and territorial confrontation.
Keywords: Zionism; Palestinian nationalism; memory; Nakba; Shoah.

Introducéo

Este artigo tem como objetivo discutir usos politicos de duas tragédias coletivas, a Nakba
(termo utilizado pela historiografia arabe para se referir a derrota palestina no conflito com Israel,
de 1947 a 1949) e a Shoa (referéncia ao genocidio judaico perpetrado por nazistas entre 1941 e
1945),* por dois distintos projetos nacionais: o sionismo e o nacionalismo palestino.

Desde o inicio do século XX, sionistas e palestinos disputam a hegemonia e o pertencimento

sobre um mesmo territério, denominado respectivamente Eretz Israel e Phalistin. Segundo as
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correntes hegemonicas dos dois projetos nacionais, esse territorio guardaria um sentido historico
coerente e exclusivo, fazendo com que ambos 0s grupos acionem narrativas que tentam justificar,
informar e argumentar que o dominio completo sobre ele deva estar sob 0 mandato de somente um
dos dois coletivos nacionais, palestinos e sionistas (ou israelenses, em arranjo identitario posterior).

A Shoa e a Nakba sdo fendmenos com naturezas claramente distintas. No caso da Shoa, ha
tentativa deliberada de exterminio de uma populacéo inteira por critérios raciais (HILBERG, 2003),
enquanto a Nakba marca um processo de expulsdes, fugas e exilios de parte de uma populagdo
autoctone — no caso, arabes habitantes de regides da Palestina, no bojo de disputas nacionais e
coloniais. (MORRIS, 2004). Acreditamos que, apesar dessas distingbes, seus respectivos usos
politicos podem ser comparados, em ambos 0s cenarios nacionais descritos. Assim, pretendemos
entender em que medida HaShoa e HaNakba séo incorporados pelos respectivos projetos nacionais,
que ambicionam, em ultima instancia, garantir maior legitimidade, poder e capital politico para
sustentar agendas de dominio territorial.

A despeito de se tratar de eventos ocorridos em meados do seculo XX (portanto em anos
imediatamente anteriores ou posteriores a decisdo das Nacgdes Unidas pela partilha do territério
palestino em dois Estados, um arabe e um judeu), pode-se afirmar que ha mudancas na gradacao, na
tonalidade, na frequéncia e na forma de utilizacdo politica da Shoa e da Nakba por sionistas e
palestinos.

Neste artigo, pretendemos analisar como se desenvolveram os usos politicos de ambas as
“tragédias coletivas” nas quais palestinos e judeus foram vitimizados. Para tanto, ¢ importante
entender e historicizar como palestinos e judeus lidaram com a Nakba e a Shoa em seus respectivos
cenarios nacionais durante as ultimas décadas.

Assim, na primeira parte deste artigo, HaNakba e HaShoa como marcos de identidade, da-se
inicio a uma reflexdo acerca de como as duas tragédias coletivas, de palestinos e judeus, se
transformaram, em momentos e com dindmicas diferentes, em efetivos marcos identitarios nas duas
sociedades. Depois, em Desconhecer o outro como forma de politica, busca-se conectar o debate
sobre tragédias coletivas e seus usos politicos a referéncias historicas mais amplas nos dois projetos
nacionais que visam a, de parte a parte, deslegitimar e esvaziar posi¢ées concorrentes. Na terceira
parte do trabalho discute-se como certas vicissitudes politicas locais (que no caso levam a mudangas
de fronteiras e dominio politico) podem também reconfigurar e alterar o uso das “memorias
fundantes” de tragédias e desastres. Por fim, em Algumas abordagens contemporéaneas da Shoa e
da Nakba, propomos uma reflexdo sobre usos mais contemporaneos desses dois episodios nas
sociedades palestina e israelense. Aqui interessa-nos travar um debate inicial sobre as novas

abordagens do tema nos dois cenarios.
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Hanakba e Hashoa como marcos de identidade

Ao analisarmos 0 uso politico de “tragédias coletivas” vividas por palestinos e israclenses, ¢
importante notar que referéncias & Nakba e & Sho& passam a estar mais presentes em discursos
publicos nas duas sociedades nas décadas de 1960 e 1970. Naquele momento, tanto israelenses
quanto palestinos passam a utilizar de forma mais regular, constante e clara a ideia de “tragédia”
(Shoa ou Nakba) para justificar estratégias ou praticas politicas cotidianas. (ACHCHAR, 2011).

Seria, entretanto, um equivoco imaginar que essas categorias fossem desconhecidas ou
estivessem, até entdo, ausentes por completo do cenério politico na regido. Tanto entre israelenses,
para quem, ja na declara¢do de independéncia, ha referéncia a “catastrofe’ e a0 massacre de milhdes
de judeus na Europa” (ACHCHAR, 2011) quanto entre palestinos, pois, ja em 1948, em importante
e conhecido trabalho, o intelectual arabe Constantine Zurayk afirma que “mais que um pequeno
retrocesso, o que aconteceu na Palestina em 1948 foi uma catastrofe”. (ACHCHAR, 2011). Ha
referéncias importantes as tragédias coletivas vividas pelos dois grupos. O que ocorre nos anos de
1960 e 1970 é que esses usos deixam de ser esporadicos, ou até mesmo periféricos, e passam a
constituir referéncias fundamentais e bastante comuns dos nacionalismos palestino e judaico.
(BURG, 2008 e ABU-LUGHOD:; SA’DI, 2007).

Pode-se afirmar que, nesse periodo, elementos externos e internos alteram a dindmica das
duas sociedades e acabam fazendo com que, em ambos os lados, a nog¢do de “tragédia coletiva”
passe a ser potencializada e a ganhar mais espaco. Essa situagcdo torna-se ainda mais premente e
complexa por se tratar de grupos em permanentes e prolongados conflitos. Ndo € raro notar que
discursos de “essencializagdo” eram acionados para informar a atuacdo de conjuntos especificos em
relagdo aos “adversarios”. As “caracteristicas inatas” ou “fun¢des historicas determinadas” passam
a ser referéncias constantes, fixas e reproduziveis. Assim, a nocao de identidade de grupo passa a
funcionar ndo apenas como um modo de autodefinicdo, mas também como definicdo (e
deslegitimacéo) do outro coletivo em disputa.

Elementos em conflito produzem memdrias em confronto. Quando tais conflitos tém
caracteristicas “nacionais” e prolongadas, identidades diversas esfor¢am-se por parecer homofonas,
e grupos plurais adotam “uma” narrativa homogeneizadora e coletiva. Os usos politicos de
“tragédias coletivas” sdo, pois, bastante comuns e passam por processos de reificacdo de memorias
de grupo, pela consolidacdo de hierarquias sociais e pelo abrandamento de tensGes internas. Na
realidade, memorias das “grandes catastrofes” nas quais as vitimas sdo grupos especificos podem
servir como referéncia para “novos inicios” (ARENDT, 1988), nos quais coletivos nacionais,
religiosos ou étnicos transformam-se em “comunidades de vitimas” que “compartilham lembrangas
e dores conhecidas de todos”. (BAUMANN, 2003).
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O sinal de “tragédia” assume um lugar fundacional de unifica¢do, em que todos passam a
compartilhar referéncias e sentidos semelhantes. Surgem esforgos para enfraquecer e superar
quaisquer identidades que ameacem desmontar ou mesmo dividir o coletivo, e dessa forma passa a
importar apenas “um” sinal e “uma” identidade que tornam possivel unificar e incluir todos os
individuos do mesmo “coletivo”. Para discurso politico, “aqueles (de nés) que estiveram 14 foram
vitimas, ndo importando subcategorias ou subidentidades assumidas por este ou aquele grupo ou
individuo”.

Esse pode ser o caso das relagdes entre palestinos e sionistas, grupos que permanecem em
conflito mais ou menos aberto e constante desde finais do século XIX. A partir dos anos 1960,
mudancas territoriais e politicas (a derrota na Guerra de 1967, para os palestinos, ou a vitoria na
Guerra de Seis Dias, para os sionistas) transformam e potencializam a apropriacdo das tragédias, de
grupo a grupo. Aqui, ambas as narrativas objetivam estabelecer a ideia de que um dos dois lados
representa, de forma constante e repetida, o papel da vitima, atribuindo-se ao outro, sempre, a
fungdo de algoz.

Na perspectiva israelense (e sionista), a tragédia da Shoa é apropriada como um evento de
ruptura definitiva com a “didspora” e o “exilio” judaicos, que deveria marcar o momento de
“construcdo nacional” ¢ de fundagdo de um Estado Judeu na Terra de Israel. Para os palestinos, a
Nakba é apresentada justamente como a tragédia nacional que marcaria a expulsdo, o exilio e 0
inicio da “diaspora palestina”, da “desconstrucdo de uma nagdo” desapropriada de sua “patria
historica”. (SAID, 2007). Nesse sentido, analises do conflito palestino-israelense consistem em
interessante desafio em que estratégias narrativas e discursivas de tragédias e traumas coletivos tém

funcédo nacional e fundacional.

Desconhecer o outro como forma de politica

Apesar de compartilharem um mesmo territorio durante os Gltimos 60 anos e de evidentes
paralelos historicos entre palestinos e israelenses, ha, efetivamente, pouco conhecimento mutuo.
Além das demandas sobre o mesmo territorio, eventuais dialogos e utilizacdo de simbologia
compartilhada, o nacionalismo palestino e o sionismo surgem e se estabelecem politicamente em
periodos muito proximos. (KIMERLING; MIGDAL, 1999). Se por um lado € possivel afirmar que
0s dois grupos tém trajetorias complementares e guardam consideraveis semelhancas entre si, pode-
se a0 mesmo tempo dizer que elas sdo distintas e conflituosas. Demonstracdes de desconhecimento
mutuo entre palestinos e israelenses (ou em relacdo ao movimento sionista) estdo presentes em

diversos momentos, em Vérias reagdes e posicionamentos de ambos 0s grupos.
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No interior do movimento sionista, por exemplo,* 0 debate a respeito da existéncia de um
nacionalismo concorrente na Palestina/Terra de Israel € por demais pontual, eventual e periférico.
Para além das esporadicas referéncias em que alguns lideres sionistas tratam da questdo dos arabes
da Palestina, > a conhecida frase de Israel Zangwill, dirigente do sionismo territorialista
(LAQUEUR, 2003, p. 84-106), se referia a Palestina como uma “terra sem um povo, onde
existiriam, no méaximo, acampamentos de arabes nomades” (MASALHA, 2001), indicando-se a
relacdo que o sionismo tem com a “questdo palestina” e com os arabes da regido, a época.

Apos a fundagdo do Estado Judeu, as relagdes entre os governos de Israel e os palestinos ndo
mudam de maneira significativa. Os dirigentes israelenses continuam enxergando os arabes,
principalmente, através de lentes de controle, seguranca e suspeicdo. E a eles seriam negados
direitos nacionais mais amplos, seus direitos coletivos a memdria ndo sdo reconhecidos e,
finalmente, sua narrativa politica e histdrica € ignorada e desconsiderada. (COHEN, 2010).

Do lado palestino, as referéncias mais elaboradas sobre os sionistas, 0 movimento sionista e
0 proprio Estado de Israel também sdo apenas eventuais e muito marginais. Ha alguns raros
exemplos que podem antecipar futuras posicdes palestinas quanto ao projeto sionista e ao Estado
israelense. Um desses casos pode ser o discurso de Ruhi Al Khalid, representante da Palestina no

Parlamento Otomano, que em 1911 afirmou:

Os judeus sdo um grande povo e o pais pode se beneficiar de seus varios talentos,
de seu sistema de salide, de suas escolas e de seu conhecimento, mas eles deveriam
se estabelecer em outras partes do império e adotar a nacionalidade otomana.
(KHALID, 1997).

Com efeito, o nacionalismo palestino constitui forte oposicdo ao sionismo. Aos olhos das
liderangas palestinas, os judeus sionistas sao apenas “usurpadores europeus”, desejosos somente de
ocupar terras palestinas, em um movimento caracteristico do classico colonialismo europeu. Nas
décadas de 1920 e 1930, ndo houve esforcos significativos por parte dos palestinos para o
entendimento das especificidades do nacionalismo judaico, compreendido apenas como mais uma
expressao do imperialismo e da expanséo europeia.

Nos anos posteriores a fundacdo de Israel, o Estado Judeu também continuou a ser um
desconhecido para grande parte dos palestinos. Como prova disso, Edward Said, em seu estudo

sobre as raizes historicas dos refugiados palestinos, afirma:

[...] Israel era para a maioria dos arabes — e para os palestinos — um zero, algo
inexistente, sua lingua era desconhecida, sua sociedade inexplorada, seu povo e a
historia de seu movimento basicamente era estampada em slogans, frases de efeito
e negacdo. (SAID, 2003).
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Nesse ambiente de desconhecimento muatuo e de profunda ignorancia em relagdo as
respectivas demandas nacionais de seus adversarios, palestinos e israelenses mantém contatos
esporadicos e pouco constantes na regido de Ertez Israel/Palestina. Em realidade, a partir de 1948,
com a fundacdo do Estado de Israel, ha um processo de radicalizacdo e piora dessas (ndo) relagdes.
No periodo, a narrativa nacional palestina passa a se apresentar ndo apenas como mais um alvo do
expansionismo europeu, mas como Vvitima coletiva e direta de um projeto colonial que é responsavel
pela destruicdo de sua sociedade, pela expulsdo e pelo exilio de milhares de pessoas. Segundo essa
narrativa palestina, sua tragédia teria sido ocasionada pelo invasor europeu-sionista. Além de lutar
contra o “colonialismo”, os palestinos lutam por uma agenda mais especifica, qual seja, pelo retorno
a terra de seus pais e antepassados. Nessa construcdo discursiva, eles se veem como vitimas
notérias de uma forma mais cruel de imperialismo. Seu sofrimento adquire excepcionalidade
quando comparado a outros nacionalismos arabes. Mais do que vitimas de um modelo geral do
expansionismo europeu, os palestinos acreditam estar resistindo a uma forma especifica e mais
cruel de invasdo: o sionismo. Para eles, esse modelo ndo é apenas de exploracdo da terra, mas de
ocupacao efetiva do territorio, com consequente expulsdo e exilio da populacéo que ali habitava.

Nesse contexto surge um dos elementos mais importantes e mais comuns do movimento
nacional palestino: a experiéncia da expulsdo e da desapropriacdo territorial. Segundo essa
referéncia discursiva, é o exilio (e as demandas por retorno) que marca a excepcionalidade e as
especificidades da tragédia palestina. Ao se considerarem duas vezes vitimas (do colonialismo e do
sionismo), nacionalistas palestinos reafirmam a necessidade de derrotar o sionismo a0 mesmo
tempo que continuam a desconhecer suas referéncias de historia e de memadria.

O mesmo pode ser dito em relacdo ao movimento sionista e a suas demandas de retorno a
“terra de seus antepassados”. Para o sionismo (ao menos para as correntes hegemonicas do
movimento), a no¢do de didspora € extremamente negativa € remonta a experiéncias de “dor e
desespero”. A vida judaica no “exilio” era “fragil e inviavel” e deveria, a bem da propria
“sobrevivéncia fisica do povo judeu”, ser superada historicamente, sobreposta por referéncias
exclusivamente nacionais e territoriais, nas quais a formacdo de um Estado Nacional substituiria
identidades judaicas mais tradicionais e classicas. (BEN GURION, 1965).

Pode-se afirmar que se por um lado o sionismo possibilita o “retorno dos judeus a
Palestina”, para a narrativa palestina ele explica e causa o exilio desse territorio. Ao mesmo tempo,
é possivel dizer que, para os judeus sionistas, o retorno a terra de Israel ndo poderia ser impedido
por outro grupo nacional, étnico ou religioso que & estivesse. No imaginario sionista, 0s arabes-
palestinos encarnavam apenas mais um tipo de adversario com quem tiveram que lidar na Europa.
Se no continente de seus pais, na didspora, fora da “Terra de Israel”, os inimigos eram russos,

poloneses, alemaes ou quaisquer outros, na Palestina dos anos 1940 e 1950 o algoz e arabe (sequer
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palestino). Nessa narrativa, entretanto, a luta — importante marcar — continua sendo contra o exilio,
contra o “destino de seus antepassados” e, portanto, contra a propria didspora. (BEN GURION,
1965).

Dessa forma, as duas tragédias paralelas — a palestina e a judaica — consolidam narrativas
paralelas e contraditérias que fortalecem e ressignificam os respectivos movimentos nacionais: um
que clama pelo retorno do exilio, e outro pelo retorno da diaspora. Assim, HaNakba e HaShoa (nao
por acaso, os dois fenémenos sdo frequentemente precedidos por artigos definidos®) passam, com
diversas vicissitudes e variagfes durante 0s anos, a ser importantes pecas nos tabuleiros politicos de
movimentos nacionalistas que disputam o mesmo territorio, com narrativas e justificativas distintas.

Se para judeus sionistas 0s campos de exterminio nazistas da Europa sdo apontados como a
justificativa maior da necessidade de “retorno a terra de seus antepassados”, palestinos mostram os
campos de refugiados em paises arabes como simbolo das injusticas que sofreram nas maos do
colonialismo europeu (ABU-LUGHOD; S’ADI, 2007, p. 2-23) e clamam pelo retorno a terra de
seus pais. Nos dois casos, referéncias absolutas e reificadas de destruicdo e perda tornam-se
potentes elementos politicos nas duas sociedades.

Aqui, o embate entre a memoria da Shoa e da Nakba, que se fortalece nas Ultimas décadas
de confronto entre palestinos e sionistas, guarda referéncias conhecidas nas duas narrativas. Ao
desconsiderar ou diminuir a importancia da Shoa para os sionistas, palestinos apenas mantém uma
espécie de coeréncia ideoldgica. Reconhecer essa excepcionalidade poderia enfraquecer sua propria
demanda por reconhecimento. Do lado sionista, a mesma dinamica pode ser encontrada. Ao ignorar
a Nakba e os sofrimentos causados pelo exilio, israelenses mantém-se em posicdo de vitimas
excepcionais, quando se consideram 0s maiores sacrificados da histdria europeia. Aqui, 0 uso de
ambas as tragédias coletivas apenas fortalece l6gicas excludentes presentes nos dois movimentos

nacionalistas.

Hanakba e Hashod: usos e vicissitudes entre palestinos e israelenses

Conforme ja discutido, as memorias da Shoa e da Nakba sdo, para palestinos e sionistas,
referéncias incorporadas nos discursos nacionais. Sofrimentos, perseguicOes, expulsbes e
assassinatos sdo entendidos como capital politico a ser utilizado como elemento de mobilizagdo
social e ideoldgica.

Nesse cenario, as respectivas “fronteiras da nagdo” tém oposic¢des claras e pungentes — elas
sdo a diaspora e o exilio. Sionistas e palestinos veem-se, a si proprios, como sobreviventes de
situagdes de desterro e debilidade. No caso do sionismo, o “exilio” teria sido abreviado com o

advento quase pedagdgico da Shoa. Nada mais claro, pois, do que a inviabilidade de vida judaica
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fora de Eretz Israel, depois de tamanha tragedia. Nessa perspectiva, HaShoa havia decretado a
necessidade de pbr fim, de forma urgente, & experiéncia da diaspora judaica.

Da mesma forma, na sociedade palestina as referéncias a diaspora sdo fundamentais para a
construcdo e a consolidacdo de uma identidade nacional. Ao contrario da narrativa sionista (que se
refere a uma didspora duradoura e de inicio longinquo), a diaspora palestina € um fendmeno
desconhecido até o ano de 1947. E somente nesse momento, apds a decisio da ONU pela criagdo de
dois Estados na Palestina, um judeu e um &rabe, que ocorre grande deslocamento, fuga e expulsao
de milhares de palestinos de suas casas e cidades. (KHALIDI, 1997, p. 35-63).

As frequentes referéncias ao exilio e as dores da Palestina podem muito bem ser
comparadas, nos campos ideoldgico e discursivo, as referéncias sionistas de perda da pétria e ao
sofrimento do exilio. E importante, entretanto, levar em conta uma espécie de “fuso horario”, uma
descontinuidade temporal entre palestinos e sionistas. Para esses dois grupos, as categorias de
diaspora e exilio passam a fazer (mais) sentido de um lado justamente quando passam a perder
sentido para o outro.

A partir de 1945, e principalmente a partir da decisdo da partilha, em 1947, milhdes de
judeus, muitos deles sobreviventes da catastrofe na Europa, acabam por inundar o territorio da
Palestina em busca de abrigo e salvacdo. Em dltima instancia, os sobreviventes judeus da Europa
surgem na Palestina paralelamente aos refugiados arabes palestinos. Em sentido invertido, o final da
Il Guerra Mundial representa para uns o inicio da “salvagdo”, enquanto para outros inaugura uma
era de sofrimentos.

Em um encontro ndo casual, duas catdstrofes humanas estabelecem resultados nacionais
distintos. Enquanto judeus formam “seu Estado” sobre o dilaceramento quase completo do
judaismo europeu, esse mesmo dilaceramento justifica e explica o inicio de outra tragédia nacional,
o0 exilio palestino. Se a ocupacdo do mesmo territrio caracteriza os dois movimentos nacionais,
duas tragédias nacionais conectadas e ndo relacionadas, a Nakba e a Shoa refundam e marcam
profundamente, pelas proximas décadas, a memdria e as realidades politicas de israelenses e
palestinos.

A fundacao do Estado Judeu na Palestina, sua consolidacéo e as relacGes criadas entre Israel
e seus vizinhos acabam por moldar também as condi¢cBes para as relacBes entre israelenses e
palestinos, uma vez que a dindmica entre os dois nacionalismos guarda profundas referéncias a
nocdo de trageédia. Palestinos e israelenses dialogam e justificam suas posi¢Oes a partir da ideia de
que foram vitimas de enormes injusticas histéricas que podem ser superadas e vencidas apenas a
partir do apoio incondicional aos respectivos projetos nacionais.

Seria, entretanto, um equivoco acreditar, como indicamos ja no inicio deste artigo, que em

ambos os lados o uso politico das tragedias judaica (HaShoa) e palestina (HaNakba) sdo constantes
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e continuas desde os anos 1940 e 1950. Ao contrério, nas respectivas narrativas nacionais o uso da
tragédia e do trauma coletivo guarda dinamicas especificas e uma historicidade que altera as
relacbes de ambos 0s grupos, com suas respectivas memorias de destruicéo e sofrimento.

No caso do nacionalismo palestino, o uso politico do exilio e da didspora palestina é
reinterpretado a partir de um conceito, o de Al HaNakba, que se fortalece em substitui¢éo a ideia de
Hijra Al Filastinya (éxodo da Palestina). (SAYIGH, 2007, p. 142-144). Se a ideia de “ex06do”
remete somente a “saida de palestinos de seu territorio”, a categoria de Nakba traz, por sua vez, de
forma mais clara, a nog¢do de expulsdo e desenraizamento. Aqui, a ideia de “tragédia” consolida a
narrativa de que a sociedade palestina passou por um processo de esvaziamento e destruicdo. E
justamente mediante essa no¢do que o nacionalismo palestino passa a se basear na necessidade de
reconstrucdo de um Estado (no territério de onde sairam) que deveria crescer a partir da dor do
exilio, da experiéncia da diaspora.

Para o nacionalismo palestino, a resisténcia a expulsées e a desapropriacfes deveria se
concentrar na esperanca do retorno a patria (PAPPE, 2004, p. 24-44), que permanecia viva no
proprio compromisso com a memoria da Nakba. Nesse sentido, a ideia de Nakba redesenha e
refunda a nogdo de derrota palestina. Ao deslocar a categoria de “éxodo” (Hijra) para a ideia de
“catastrofe” (Nakba), a narrativa palestina particulariza e radicaliza seu drama nacional. Mais do
que referéncias a saidas coletivas, imigracdes forcadas ou grandes deslocamentos, fendmenos
existentes e comuns no Oriente Médio do século XX, a Nakba se estabelece com nome préprio,
apresentando-se assim como um fendmeno “unico e excepcional”. (ALAM, 2010). Dessa forma, ao
classificar a derrota de 1948 ndo somente como uma simples contingéncia, mas como uma tragédia
de poucos precedentes, o nacionalismo palestino da sentido e fortalece o ethos de resisténcia

palestina:

A Guerra de 1948, que levou a criacdo do Estado de Israel, também resultou na
devastacdo da Palestina. Ao menos 80% dos palestinos que viviam em territorios
onde Israel se estabelecera, cerca de 77% da palestina histdrica, se transformaram
em refugiados [...]. Para os palestinos, a Guerra de 1948 constituiu-se em uma
“catastrofe”. Uma sociedade desintegrada, um povo disperso e mudangas
complexas e insuperaveis na vida comunal palestina. A Nakba se tornou, assim,
para a histéria e para a memodria palestina, uma linha demarcatéria. Depois de
1948, a vida palestina mudou de forma irreversivel e dramética. (ABU-LUGHOD;
SA’DIL, 2007, p. 3-4).

HaNakba funda o compromisso do nacionalismo palestino com o retorno a terra perdida e
com a excepcionalidade de sua tragédia. Essa ideia de tragédia nacional, entretanto, como ja
mencionado, se consolida apenas tardiamente e vai ocorrer junto a potencializagdo e ao

fortalecimento do préprio nacionalismo palestino. Entre os anos de 1948 e 1967 a nogéo de “éxodo”
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ainda é hegemonica e o conceito de Nakba é apenas pontualmente utilizado. E apenas na segunda
metade dos anos 1960 que o nacionalismo palestino passa por um revigoramento, e a ideia de
“catastrofe” passa a ter maior significado politico na narrativa nacional.

Interessante notar que a derrota arabe de 1967, que enfraquece os projetos pan-arabes de
libertacdo da Palestina, acaba por fortalecer perspectivas mais especificamente palestinas para a
libertagdo de seu proprio territorio. (SAID, 2013). Também a “nova ocupagdo israclense” tem
importancia fundamental para o revigoramento do nacionalismo palestino e para maiores usos
politicos da Nakba. A partir de 1967 a entrada israelense em territérios da Cisjordania (até entdo
dominio jordaniano) e da Faixa de Gaza (sob dominio do Egito) faz com que mais palestinos sejam
vitimas do mesmo “colonialismo sionista”. (SAID, 2013, p. 63-64).

Os palestinos passam a se encontrar em condi¢des distintas sob o dominio do mesmo algoz,
justamente aquele que levara a Nakba em 1948. Essa situacdo acaba por fazer com que memdrias de
tragédia e de trauma sejam resgatadas e passem a dar sentido a luta contra o “expansionismo e a

ocupagao sionista”:

[...] Ndo houve escapatdria, aqueles que fugiram para cidades da Cisjordania e de
Gaza se tornariam reféns da ocupacdo militar israelense e de seu controle
administrativo. Assim, cerca de vinte anos depois da tragédia de 1948, Israel
passava a dominar as regides que sobraram da Palestina Histérica. (ABU-
LUGHOD; SA’DI, 2007, p. 78-79).

Da mesma forma que a Nakba se transforma em referéncia central ao movimento nacional
palestino, a Shoa passa, a partir da fundacédo de Israel, a representar importante capital politico para
o Estado Judeu. No contexto de descoberta dos crimes nazistas observa-se uma hegemonizacdo do
sionismo na estrutura comunitaria judaica da didspora, e sua legitimacédo e consolidacdo, em féruns
e cenarios internacionais. Esforcos para a criacdo e o fortalecimento do Estado de Israel
significavam, no “calculo dos que sobreviveram ao Holocausto”, uma consequéncia logica dos
efeitos devastadores da Il Guerra Mundial.

Assim, 0 novo judeu que emigra para kibutzim’ na Palestina, o pioneiro (chalutz), é parte do
mito de fundacgéo sionista (STERNHELL, 1998, p. 22-28), que vé o novo Estado Judeu como a
possibilidade de “normalizacdo” e secularizacdo da identidade judaica, que fora, nessa perspectiva,
empobrecida, “arrasada”, esvaziada durante sua longa experiéncia diasporica.

A Shoa se consolida, entdo, como a prova da inviabilidade da vida judaica fora de Israel,
apontando para a necessidade da existéncia de um Estado Judeu. Dessa forma, a Shoa é usada
politicamente como referéncia ideologica no interior do Estado de Israel e em entidades sionistas
nas varias instituigdes judaicas. Para os que viam Auschwitz tdo de perto, a imagem de jovens

pioneiros morenos, queimados de sol, trabalhando manualmente a terra de Israel era difundida no
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mundo judaico como a Unica resposta possivel pos-holocausto. A constante ameaca do
antissemitismo, que criara (na perspectiva sionista) um ponto final para a experiéncia judaica
europeia, poderia ser personificada e resumida pelo fenémeno da Shoa.

Em Israel, nas décadas seguintes, a memoria e 0s usos da Shoé passam por transformacoes e
tomam novas formas e direcOes distintas. Nos anos de 1960 e 1970, o sionismo passa a tratar a
mem©aria da Shoa de maneira ainda mais constante e regular do que antes. A partir de entdo, em sua
nova cartilha politica os &rabes deixam de ser figuras invisiveis e quase sem importancia e passam a
encarnar, em uma nova apropriacdo da experiéncia do holocausto, os “algozes sempre presentes”.

Principalmente depois da vitoria na Guerra dos Seis Dias, em 1967, os arabes palestinos
passam a representar a eterna ameaca existencial aos judeus. Em uma perspectiva coletiva e
nacionalista, depois da Shod os judeus-sionistas deveriam se ver como vitimas potenciais de um
mundo hostil e perigoso. Em um imaginario politico hipersensivel, os palestinos acabam por
assumir o papel dos “adversarios’” mais temidos da historia judaica, e a Shoa fundamenta decises
politicas de governos que usam a tragédia nacional como bussola para agendas e programas
cotidianos.

Para a narrativa sionista classica e hegemonica, a Nakba ndo poderia fazer sentido algum.
Ao contrario, depois das ameagas constantes de “jogar os judeus ao mar”’ (ACHCHAR, 2011, p.
188), durante a Guerra de 1967, a vitdria milagrosa representa a garantia de sobrevivéncia judaica.
A alternativa as novas fronteiras nacionais ndo € um acordo de paz com o0s arabes, mas 0 retorno
aos proprios portdes de Aushwitz, como afirmou o ministro Abban Eban ainda em 1967. (BEN-
AMI, 2006, p. 85-115). O uso politico da Shoa passa a determinar atitudes e percepc¢des politicas
dos governos e da sociedade israelense. Ndo retroceder as fronteiras anteriores a Guerra dos Seis
Dias passa a significar, para setores politicos em Israel dos anos 1960 e 1970, ndo retornar a
Aushwitz, ndo retornar a diaspora e a suas velhas ameacas.

Nesse novo contexto, Shod e Nakba sdo recuperadas e reutilizadas como referéncias a
politicas tanto israelenses quanto palestinas. A Guerra de 1967 funciona, assim, em uma dinamica
contraditdria, como capitalizadora das referéncias de tragédia de parte a parte. Para os palestinos, o
reves de junho significa ndo apenas a continuidade, mas o aumento da ocupacdo e do
expansionismo sionista. Esse quadro acaba por potencializar e fortalecer a memdria da Nakba em
uma sociedade que volta a experimentar, cerca de 20 anos depois, traumas e abalos bastante
significativos.

Por outro lado, para os sionistas a histérica vitoria na Guerra dos Seis Dias e suas
consequentes conquistas militares significam garantia definitiva contra a ameaca, sempre constante
para os israelenses, de uma nova tragédia, de uma nova Shod. Em uma dimensdo discursiva e

politica, a potencializagdo dos usos da tragédia judaica passam a garantir a manutengdo dos
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territorios ocupados, bem como impedem avan¢os mais ousados no campo dos acordos de paz com
seus vizinhos. Para a Israel dos anos 1960 e 1970, as vitdrias em junho de 1967 sepultaram, de
forma definitiva, os medos e traumas da diaspora, simbolizada por sua maior tragedia, HaShoa.
Enfim, se a Nakba ¢é invisivel para a narrativa sionista, a Shoa passa pelo mesmo processo
na narrativa palestina. Em um cenario de constante uso politico nacional de tragédias coletivas,
palestinos e sionistas colocam em relevo cada vez maior suas proprias memaorias, ao mesmo tempo

que tentam apagar e deslegitimar as memarias concorrentes.

Novos usos da Hashoa e da Hanakba

Se é correto afirmar o fortalecimento do uso da HaShoa e da HaNakba como discurso de
legitimacdo politica durante os anos 1960 e 1970, é importante notar que, nas décadas seguintes,
esses usos passam por transformacgdes. Nos anos 1990 e 2000, HaShoa e HaNakba ainda estdo no
centro dos discursos politicos de ambos os projetos nacionais. Nessa fase, a excepcionalidade, a
dimensdo e a envergadura das duas tragédias nacionais sdo marcadas e ainda justificam préaticas e
intervencdes politicas e discursivas de lado a lado. Apesar disso, deve-se notar que ha, dos dois
lados da contenda, mudancas e transformacdes que ndo devem ser ignoradas.

No cenario politico palestino podem-se notar novos usos da HaNakba que se afastam das
referéncias mais coletivas e nacionais, tipicas dos anos 1960 e 1970, e passam a incorporar
elementos mais individualizados, inovadores, ao lidar com a memdria da tragédia e do trauma
palestinos. Nesse caso, geracdes mais jovens, que compartilham as experiéncias de trauma e perda
das geracdes anteriores, produzem suas “memdorias sobre a tragédia” a partir de dimensdes menos
coletivas, mais individuais e mais autorais.

Esse fendmeno pode ser percebido em producdes literarias e artisticas de jovens autores
palestinos, que se conectam a perspectivas da Nakba a partir de I6gicas geracionais distintas e, por
vezes, contraditorias, daquelas feitas pelas geracdes anteriores. Nascidos apds a derrota de 1948 e a
ocupacdo israelense de 1967, jovens autores palestinos usam a literatura e as memorias pessoais
para tratar da experiéncia de perda e destruicdo vivida por geracdes anteriores. Alguns exemplos
estdo nas obras de Raja Shehadeh. Este autor aciona elementos de “imaginagao e cria¢do” para falar

de memdria da tragédia:

Em nossa vinculagdo com a Palestina da Nakba, a memdria de nossos pais e avos
deve ser evitada. Ndo queremos uma memoria nostalgica, mas uma memoria
imaginada e doce, vinda das historias que nossos pais nos contavam. E ndo aquelas
que queriamos ter vivido. A memoria nostalgica pode afetar aos palestinos que
vivem na Palestina de hoje, fazendo-nos sentirmos estrangeiros na terra em que
vivemos. (JOHNSON; SHEHADEH, 2013, p. 10).
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Essa nova perspectiva da Nakba reconfigura a ideia de resisténcia palestina a partir da
reinvencdo de uma memoria una e coletiva. Nos ultimos anos, ao contrario, as referéncias as
tragédias de 1948 (e também de 1967) estdo longe de ser homogéneas e similares. Elas se
constroem ‘“N&do pelas perspectivas iconicas das velhas geracBes, mas por uma Palestina
fragmentada, heroicamente colocada junta. Aqui refazemos sua historia garantindo seu triunfo e ndo
lamentando sua derrota”. (JOHNSON; SHEHADEH, 2013, p. 10).

Assim, se a nova memoria da Nakba pretende usar politicamente suas referéncias de
tragédia nacional, ela o faz de maneira mais imaginada do que concreta, mais diversa do que
homogénea, mais individual do que coletiva. Essas dimensdes, nascidas nos anos 1990 e 2000,
acabam por refundar a experiéncia palestina, fortalecendo seu ethos de resisténcia ao colonialismo
europeu encarnado, na sua percepcao, pela longa ocupacgéo sionista, cada vez mais violenta e menos
tolerada.

Em varios sentidos, transformacGes similares ocorrem também na sociedade israelense. No
sionismo, a “tragédia nacional” continua, nos anos 1990 e 2000, a ocupar papel central e
preponderante. Importantes autores israelenses trazem em suas obras mais contemporaneas
reflexdes acerca da formacdo de identidades e do uso da memoria do Holocausto no discurso
publico israelense. Por exemplo, o escritor Amos Oz, que a partir de suas memorias registra a

relacdo no cotidiano de Jerusalém nos anos 1940:

Depois de aguardar mais um pouco, meu pai supunha que o diretor dos correios ou
0 Sr. Neshaashivi havia terminado sua ligacdo, e novamente erguia o fone e dizia a:
‘Perdao minha senhora creio que havia solicitado uma ligagdo para Tel Aviv, 648’.
E ela dizia: ‘Estd anotado aqui senhor, favor aguardar. Meu pai dizia entdo: Estou
aguardando, minha senhora, claro que estou, mas na outra ponta da linha também
h& pessoas aguardando. Desse modo ele insinuava que éramos pessoas tolerantes,
mas que havia limite para nossa tolerancia — aquela histéria de que todo mundo
podia maltratar os judeus a vontade e fazer com eles o que lhes desse na telha,
aquela histdria tinha acabado de uma vez por todas. (OZ, 2005, p. 17).

Oz traz referéncias a Shoa que estavam presentes em pequenas atitudes cotidianas, inclusive
em uma tentativa de conseguir ligacGes telefonicas entre Tel Aviv e Jerusalém. Era importante que
o telefonista (ndo judeu) soubesse que do outro lado da linha estava um “novo judeu”, € ndo um
daqueles judeus da diaspora que se deixou levar ao matadouro.

Se por um lado a identidade judaica flertava com o Holocausto nas perspectivas classicas do
sionismo, a historia era diferente quanto as lembrancas dos sobreviventes nos primdrdios de Israel.

Se a memoria do Holocausto era primordial na definicdo de uma identidade israelense, as vozes das
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memdarias dos sobreviventes eram pouco ouvidas, e seus relatos, pouco tolerados pelos “novos

judeus” em Israel. Como conta Amos Oz:

Afora todos esses havia ainda os refugiados e maapilim, os salvos por milagre, 0s
sobreviventes, trapos humanos, e para esses eram reservados geralmente
compaixdo e certa repulsa: pobres coitados, refugos do mundo com toda sua
cultura e inteligéncia, quem mandou ficarem esperando por Hitler em vez de virem
pra ca? E por que deixaram se conduzir como um rebanho para 0 matadouro ao
invés de se organizarem com armas na mao? Que parem de uma vez por todas de
se lamuriar em idishe e ndo venham nos contar tudo que fizeram 14 com eles. Nés
aqui estamos voltados pro futuro e ndo para o passado, e ja que estamos falando do
passado tem muitos episodios edificantes de heroismo judaico, dos tempos do
tanach, os macabeus, por exemplo, e ndo ha nenhuma necessidade de lembrar esse
judaismo deprimente todo ele s6 tzarot e sofrimento e mais tzarot. Entre os
sobreviventes refugiados havia, por exemplo, um Sr. Licht que os meninos da
vizinhanga chamavam de ‘milion crianzas’.

Alugou um cubiculo na rua Malachi onde ia dormir sobre um colchdo que
mantinha enrolado durante o dia e mantinha um negécio chamado lavagem a seco
— passamos a vapor. Estava sempre cabisbaixo com uma expressdo de eterno
desprezo e repulsa profunda. Ficava sentado na porta de sua lavanderia e ao ver
uma crianga do bairro, dava uma cuspida pro lado e resmungava entre os labios
enrugados: ‘Milion crianzas’ eles mataram! Assassinos, ndo dizia com tristeza, mas
com 6dio profundo, como se nos xingasse. (OZ, 2005, p. 19-20).

Novamente, processos similares ocorrem na sociedade palestina e israelense. Enquanto nos
anos 1940 e 1950 ha uma supervalorizagdo das “ligdes da Sh04” em termos nacionais (negacao da
didspora, o antissemitismo como referéncia constante e judaismo diasporico como eterno martirio),
a memoria pessoal do sobrevivente é radicalmente negligenciada. Como podemos verificar, ha nas
lembrancas de Amos Oz registros de um profundo desprezo pelos sobreviventes (ou, como ele se
refere, aos “trapos humanos”) que renegam a tradicdo de resisténcia do sionismo e que se deixaram
levar pelos matadores. A experiéncia memorialistica de Amos Oz é um indicador da forma como se
construiram, sedimentaram e se modificaram as maneiras de lidar com a memoria da Shoa em
Israel.

Longe de serem menos relevantes hoje do que eram em décadas anteriores, HaShoa e
HaNakba passam por um processo de ressignificacdo nas sociedades israelenses e palestinas.
Individuos e sobreviventes ganham voz e passam a determinar os discursos publicos sobre as
tragédias coletivas. Entre palestinos e israelenses, essas sdo mudancas que justificam e
reconfiguram a utilizacdo das memorias da Shoa e da Nakba em ambos os projetos nacionais que

disputam ainda hoje 0 mesmo territorio, a partir de narrativas distintas e concorrentes.

Conclusao
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No imaginario politico do conflito palestino-israelense, a Nakba e a Shoa passam a servir
como referéncia constante de legitimacéo de posicdes politicas proprias. Na narrativa sionista, 0s
usos diversos da “memoria da Shod” buscam demonstrar e reafirmar constantemente quao
necessaria e inexoravel havia sido a criacdo do Estado de Israel. Mais que isso, ao inserir o
Holocausto na disputa politica cotidiana, o sionismo estabelece que a imagem dos campos de
exterminio nazistas permaneca no horizonte de expectativas do povo judeu, de modo a reafirmar de
referéncias antidiaspdricas e nacionalistas para a questdo judaica. Assim, a ruptura com a diaspora
deve ndo somente ser definitiva, mas também constante.

Do lado palestino, a Nakba também se torna a referéncia central no discurso nacional. Nas
configuracbes politicas palestinas, a reafirmacdo da tragédia de 1948 constitui elemento de
legitimacdo e reafirmacdo da injustica a qual palestinos foram expostos, e estes deveriam ser
ressarcidos e reconhecidos.

Nesses dois contextos nacionais, usos politicos de tragédias coletivas concorrem, buscando
garantir fortalecimento publico e legitimacdo social. Assim, ignora-los, acentua-los ou deslegitima-
los passa a ser parte fundamental das estratégias politicas israelenses e palestinas.

Importante notar que as profundas diferencas existentes entre os dois fenémenos politicos, a
Shoa e a Nakba, ndo devem inviabilizar comparacdes em seus respectivos usos sociais. Aqui, tanto
a narrativa palestina quanto a sionista investem em suas respectivas tragédias para garantir
empoderamento, fortalecimento e maior capital politico de suas proprias agendas politicas e
nacionais. Nos dois lados, pois, o bloqueio e a deslegitimacdo da dor e do sofrimento alheio séo
parte integrante de importantes estratégias politicas. Nesse sentido, tanto a Shoa quanto a Nakba
estdo embasadas mais em percep¢des nacionais (e ndo universais) e mutuamente excludentes.

No presente artigo, pretendeu-se travar uma discussdo acerca da historicidade dos usos de
duas tragédias nacionais por palestinos e israelenses. Foi possivel notar mudancas e transformacdes
nas formas como a Shoa e a Nakba se inserem nos diversos momentos e contextos politicos dos
dois grupos. Apesar disso, ndo se pode, nas Ultimas décadas, perceber em nenhum momento o
descarte das citadas tragédias como importante recurso politico e ideoldgico, por israelenses e
palestinos. Ao contrario, é possivel afirmar que, nos dois contextos nacionais, tanto a Nakba quanto
a Shoa permanecem referéncias potentes e ativas em varias configuracfes e manifestacdes politicas,

intelectuais e sociais.
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Notas

! 0 uso da palavra Shoa (que significa tragédia, em hebraico) é produto de uma série de processos e mudancas ocorridas
desde o reconhecimento do morticinio de milhdes de judeus europeus. Se nos fins da década de 1940 os judeus se
referiam as suas tragédias usando a categoria “destrui¢do” (chorban), jA em inicios dos anos 1960 ela se mostra
insuficiente e é gradualmente substituida pela palavra “holocausto”. Popularizada por Elie Wiesel, holocausto tem uma
representacdo mistica e sacrificial, que leva a questionamentos sobre sua utilizagdo. Gradativamente, a expressdo Shoa
passa a ocupar 0 espaco e a ser uma referéncia para determinar o genocidio judaico na Europa. Nos anos 1980, o
documentario “Shoa”, de Claude Lanzmann, contribui e fortalece essa tendéncia. Neste artigo, optamos pelo uso do
conceito Shod, utilizando a palavra holocausto apenas perifericamente.

2 Tanto o sionismo como o nacionalismo palestino sio movimentos ideologicamente diversificados e de enorme
amplitude. E possivel encontrar em ambos desde grupos radicalmente seculares até agremiagdes profundamente
religiosas, tendéncias mais para a esquerda, bem como correntes mais conservadoras, movimentos mais democraticos
ou aqueles com referéncias mais autoritarias. Apesar disso, esse projeto se concentra nos grupos hegemdnicos, tanto no
nacionalismo judaico quanto no movimento nacional palestino. Entre os anos 1950 e 1990, entendemos que em ambos
os lados os movimentos mais secularizados e esquerdizantes dominavam as estruturas de poder palestinas e sionistas.
(Cf. STERNHELL, 1998 e KHALID, 1997).

¥ Churban, em hebraico.

* Refiro-me aqui a0 Movimento Sionista, cujas atividades eram anteriores a criagdo do Estado de Israel.

®Como é o caso de Ahad Haam (dirigente do sionismo cultural, que criticava a politica geral de colonizacéo e era
favoravel a criagdo de uma cultura judaica sionista), que escreve em 1891 o texto “A Verdade sobre a Terra de Israel”,
ou mesmo de Zeev Jabostinsky (lider do sionismo revisionista, setor conservador do Movimento Sionista, que fazia
oposicdo a qualquer concessdo aos britanicos ou aos arabes), que publica em 1929 o livro The Iron Wall. (SACHAR,
2010).

® Refiro-me aqui ao prefixo “Ha” que funciona tanto no arabe quanto no hebraico como artigo definido a frente de um
substantivo.

" Fazendas coletivas de inspiragdo socialista.

Michel Gherman é doutor em Histéria e € vinculado ao Nucleo Interdisciplinar de Estudos
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