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Introducciéon

Buenas noches, y bienvenidas de nuevo a Ojos sobre Gaza, nuestro encuentro diario que combina
protesta y aprendizaje. Antes de la conferencia de hoy, quiero dirigir nuestra atencion a Cisjordania.
Alli, un colono llamado Yinon Levi asesin6 al maestro y activista por la paz Awdah Hathaleen, del
pueblo de Umm al-Khair. Més tarde, Levi regreso al lugar para ordenar al ejército que arrestara a la
familia de la victima. Las fuerzas armadas no solo llevaron a cabo las detenciones, sino que fueron
mas alld y al dia siguiente desmantelaron la carpa de duelo que se habia levantado en su memoria.
Quienes han seguido nuestras conferencias —especialmente la intervencion de Meron Rapoport el 8
de julio— quiza no se sorprendan, aunque espero que si se sigan horrorizando al saber que este
mismo colono, Yinon Levi, trabaja como subcontratista del ejército israeli en las demoliciones de
viviendas en Gaza.

A partir de la préxima semana, nuestras conferencias comenzaran también a incluir sesiones
dedicadas a Cisjordania y a los palestinos dentro de las fronteras de 1948, reconociendo que estas
luchas estan interconectadas. Pero hoy tenemos el honor de recibir al profesor Amos Goldberg, de
la Universidad Hebrea, uno de los principales especialistas en el Holocausto y el genocidio, quien
hablara sobre la memoria del Holocausto y el genocidio en Gaza. Su intervencion durard unos ocho
0 nueve minutos, tras lo cual dejaremos tiempo para el debate. Les recuerdo que pueden enviar sus
preguntas por escrito en el chat, y yo se las leeré a Amos. Amos, muchas gracias por acompafiarnos.
Tienes la palabra.

Conferencia

Muchas gracias. Voy a intentar dar un breve repaso historico de como hemos llegado hasta este
punto. Durante afios se ha repetido —a mi juicio, una pregunta necia—: ;/qué pasara con la memoria
del Holocausto cuando muera el tltimo de los supervivientes?, como si la memoria dependiera
unicamente de testigos. Como si los judios no recordaran la destruccion del Templo, los cristianos la
crucifixion de Jesus, o como si otros pueblos no mantuvieran viva la memoria de sus propias
catastrofes sin la presencia de testigos directos.

La verdadera pregunta que tendriamos que habernos hecho era otra: ;qué consecuencias politicas
tendria la desaparicion de la generacion que vivid en carne propia los horrores de la Segunda Guerra
Mundial, la bomba atémica, el nazismo y el Holocausto? Tendriamos que haber planteado esa
pregunta y prepararnos en consecuencia, porque aquella generacion, para la que la memoria seguia
viva, comprendi6 que los sistemas politicos, juridicos y culturales —tanto a nivel nacional como
internacional— debian contener, de algin modo, los impulsos y las ideologias nacionalistas y de
otro tipo que podian conducir a semejantes catastrofes.

Y ahora que esa memoria ya no es una memoria viva, las fuerzas de la oscuridad vuelven a irrumpir.
Y lo mas estremecedor es que, en lugar de frenarlas, la memoria del Holocausto hoy las permite, e
incluso quiz4 las aliente, y lo vemos aqui mismo, en la destruccion de Gaza, y en general en la
Nakba en curso contra el pueblo palestino.

La primera asociacion para la mayoria de los israelies, y ciertamente para los supervivientes de la
masacre del siete de octubre, como aquellos que estuvieron encerrados en refugios [mamad] durante
un dia o mas sin poder emitir un sonido, fue, por supuesto, el Holocausto. Pero estas analogias
auténticas, que surgieron genuinamente del universo de la memoria judia moderna, se
transformaron rapidamente en un vil capital politico, disefiado a amplificar el miedo y la ansiedad,
que ya estaban en su punto maximo, y para justificar la terrible violencia genocida desencadenada
contra la Franja de Gaza.



La frase repetida una y otra vez, “el dia mas mortifero para los judios desde el Holocausto”, puede
ser correcta desde el punto de vista factual, pero establece una analogia falsa, como si hubiera una
continuidad entre el Holocausto y el 7 de octubre, como si el equilibrio de fuerzas entre los judios
en Europa y la Alemania nazi fuera comparable al que existe entre Israel, con uno de los ejércitos
mas poderosos del mundo, y Hamas en la pequefia y empobrecida Gaza sitiada. Esa frase sugiere
que el motivo es el mismo —una ideologia antisemita asesina y racista—, cuando en realidad oculta
los factores politicos que llevaron a Hamas a perpetrar su ataque criminal e imperdonable.

Este distorsion fue repetida por lideres israelies que, mientras llamaban a la destruccion de Gaza,
etiquetaban a Hamas, a los palestinos de Cisjordania y, a veces, a todos los palestinos como nazis,
presentando la guerra como una lucha entre la luz y la oscuridad, como si fuera la batalla de los
Aliados contra la Alemania nazi. Estos mensajes también fueron repetidos por lideres occidentales,
incluido el entonces presidente de Estados Unidos, Joe Biden. Quiza la manifestacion mas grotesca
de victimizacion se dio cuando la delegacion israeli ante la ONU, el 30 de octubre, aparecio en la
sesion del Consejo de Seguridad con la estrella amarilla en la solapa, mientras Israel bombardeaba
Gaza con una ferocidad y un ritmo sin precedentes en el siglo XXI, en lo que se convirtié en el mes
mas letal para nifios en este siglo. La deshumanizacion de los palestinos al equipararlos con nazis
elimin6 practicamente todo freno: contra los nazis, con el argumento de prevenir un “segundo
Holocausto”, todo medio y toda violencia se consideran legitimos.

Ahora quiero dar un paso atras. Desde sus inicios, el recuerdo del Holocausto en Occidente —que
se volvio muy dominante en Europa, Estados Unidos y mucho mas alla a partir de los afios 80 y
90— se aliment6 de dos sentimientos distintos. El primero podria llamarse un sentimiento
democratico u orientado a los derechos humanos: recordamos el Holocausto para fortalecer los
regimenes de derechos humanos, los valores democraticos y la lucha contra el racismo. El mensaje
era: recordemos lo que sucedié cuando estos valores colapsaron, y defendamoslos activamente. El
segundo sentimiento era la empatia hacia los judios como las victimas principales del nazismo, y su
construccion como el “Otro” absoluto de Europa a lo largo de generaciones. Ambos sentimientos
cargaron al recuerdo del Holocausto y a su estudio con una inmensa energia moral, otorgandoles
significado y peso especiales.

Pero desde el principio existid una tension: el primer sentimiento es universal, el segundo es muy
particular. Esta tension se vuelve especialmente visible en relacion con Israel: por un lado, dentro
del contexto del Holocausto, Israel aparece como el Estado judio, la respuesta justa y definitiva al
Holocausto y a milenios de antisemitismo. Por otro lado, cada vez se reconoce mas a Israel como un
pais que viola gravemente los derechos humanos y cuya calidad democratica esta cada vez mas en
duda. En la década de 1990, cuando se estaban consolidando la mayoria de las instituciones y
supuestos fundamentales del campo de la memoria del Holocausto y de los estudios sobre el
Holocausto, Israel era percibida —durante los afios de Oslo— como un pais que buscaba la paz. Esa
contradiccion era tolerable en ese entonces.

La ruptura se produjo a principios de los afios 2000, durante la Segunda Intifada, en la Conferencia
Mundial de la ONU contra el Racismo en Durban, Sudafrica, en septiembre de 2001. Alli, Israel no
fue discutida dentro del discurso de la memoria del Holocausto, sino dentro del discurso
postcolonial emergente de esos afios, que la criticaba como un estado colonial o, en términos de
ejemplo, de colonialismo de asentamiento. En el paralelo Foro de ONG, Israel fue etiquetada como
un estado de apartheid, acusada de limpieza étnica e incluso de genocidio, y se hicieron llamados a
imponer sanciones. La respuesta de Israel a estas tendencias fue reforzar la globalizacion de la
memoria del Holocausto. Asi, en 2005, por iniciativa de Israel, la ONU designo el 27 de enero —
dia de liberacion de Auschwitz por la Unidon Soviética— como el Dia Internacional de
Conmemoracion del Holocausto. Segiin Ron Adam, delegado de Israel ante la ONU en ese
momento y arquitecto de la decision, el objetivo explicito era ofrecer una alternativa al relato
palestino, que segun la percepcion de Israel, dominaba las instituciones de la ONU.



Al mismo tiempo, Israel hizo un gran esfuerzo por redefinir toda critica severa hacia sus politicas y
hacia el sionismo mismo como antisemitismo. Estos esfuerzos alcanzaron su punto maximo en
2016, cuando la International Holocaust Remembrance Alliance (IHRA) —un organismo formado
por 35 miembros, casi todos occidentales— adopt6 una definicion de antisemitismo que
practicamente todos los gobiernos occidentales aceptaron. En la practica, esta definicion equipara la
critica a Israel y al sionismo con antisemitismo. Su influencia ha sido enorme, regulando todo el
discurso publico en Occidente. Hoy en dia, sirve como la principal herramienta para suprimir
protestas contra Israel a nivel mundial y para reforzar el apoyo hacia él. En Estados Unidos, la
administracion Trump incluso la utilizé en su campafia contra las universidades, como parte de la
deriva del pais hacia un estado autocratico.

Asi, los tres paises en los que la memoria del Holocausto ha sido mas dominante —y que han
invertido grandes esfuerzos en la globalizacion de la conmemoracion del Holocausto y de la “lucha
contra el antisemitismo” (aunque no contra el antisemitismo real)—, Israel, Estados Unidos y
Alemania, son precisamente los mas profundamente implicados en el genocidio en Gaza: Israel
como perpetrador, y Estados Unidos y Alemania como sus dos principales apoyos. No es
sorprendente, por lo tanto, que ayer, 29 de julio de 2025, Brasil anunciara su retiro de la ITHRA,
donde contaba con estatus de observador. Quiza el ejemplo mas destacado de este absurdo moral
fue el discurso del secretario de Estado estadounidense Antony Blinken en 2022, pronunciado en el
Museo del Holocausto de Washington, para declarar que Estados Unidos reconocia el ataque contra
los rohingya en el estado de Rakhine, en Myanmar, como genocidio.

Yad Vashem también permanecio en silencio, incluso cuando se le solicitd publicamente, ya en
enero de 2024, firmar una carta que condenara la retorica genocida que se estaba difundiendo en
Israel. Muchas personas aqui firmaron esa carta. Yad Vashem se neg6 y permaneci6 en silencio
publicamente. Y apenas hace dos dias [28 de julio de 2025], su presidente, Dani Dayan, hizo unas
declaraciones tan escandalosas que habria sido mejor que no dijera nada en absoluto. Al final, la
memoria del Holocausto, tal como se ha institucionalizado en el mainstream israeli en Occidente,
solo alimenta la legitimidad de la violencia israeli ante sus propios ojos y a los de todo el mundo, y
junto con la lucha contra el antisemitismo, para nuestro pesar y vergiienza, silencia las protestas
efectivas y fomenta el apoyo activo al genocidio.



