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Pensar apods Gaza

Por VLADIMIR SAFATLE*
Desumanizagdo, trauma e a filosofia como freio de emergéncia

Quando recebi o honroso convite de proferir a aula magna de nosso Departamento, eu inicialmente apresentei outro tépico
de discussdo. Minha ideia inicial era falar da tradi¢do de pensamento critico a qual me vinculei desde a época que era
estudante de filosofia, ocupando o mesmo lugar que vocés ocupam agora. Refiro-me a essa tradicdo que mobilizou a
dialética para compreender os impasses do processo de formacao e desenvolvimento nacional, com suas defasagens entre
ideia e efetividade.

Essa mesma que se dedicou de maneira rigorosa a repensar as potencialidades de orientagdo do pensamento critico
através da recuperacdo da logica dialética exatamente no momento historico em que essa mesma dialética era recusada
nos paises centrais do capitalismo global. Eu gostaria de falar das razdes dessa interessante defasagem de uma tradicao
critica que se constitui em um pais periférico no exato momento em que a dialética era recusada como modelo critico no
outro lado do Atlantico.

Falar dessa defasagem para melhor pensar nosso lugar de pensamento, assim como as crises do presente e suas
potencialidades de transformacdo. Essa era ainda minha forma de prestar homenagem ao trabalho superlativo
desenvolvido em nosso Departamento por nomes como Paulo Arantes, Ruy Fausto, José Arthur Giannotti, além de Michel
Lowy e, de uma forma mais distante, mas nem por isso menos importante na configuracao desse debate, por Rubens
Rodrigues Torres Filho e, principalmente, Bento Prado Jinior, a quem devo muito mais do que conseguiria expressar aqui.
Nomes que espero que todos vocés possam conhecer e aprender a admirar.

No entanto, dias depois eu pedi ao Departamento para mudar o titulo de minha saudacdo a quem ingressa neste curso.
Pode parecer inicialmente que tal mudanga seria fruto do impacto relativo as questdes mais prementes do noticiario, como
se fosse uma capitulagao da filosofia a leitura dos jornais. No entanto, ela diz respeito a algo de fundamental sobre o que
afinal devemos compreender por “filosofia”. Essa mudanga ja é, a sua maneira, uma forma que encontrei de procurar
realizar o que se espera de uma aula inaugural, a saber, certa reflexdo sobre a natureza da atividade filoséfica e a maneira
singular com que cada um de nés a ela se vincula.

Michel Foucault um dia alertou contra aqueles que acabavam por compreender a filosofia como uma: “perpétua
reduplicacdo de si mesma, um comentario infinito de seus proprios textos e sem relagdo a exterioridade alguma”.[i] Como
se fosse possivel descrever o sistema de motivagdes de um texto filos6fico simplesmente a partir das negociagées com
problemas herdados de outros textos filosoficos, em uma espécie de cadeia fechada de textualidades que atravessam o
tempo como um bloco intocavel. Como se fosse desejavel ler textos filos6ficos como quem procura explicitar suas ordens
internas de razdes, sem levar em conta sua responsividade a contextos sécio-histéricos e acontecimentos.

Gostaria de comecar sugerindo outra compreensao da atividade filoséfica. Essa compreensdo eu a aprendi de outro
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professor que muito me influenciou, a quem gostaria aqui também de prestar homenagem: Alain Badiou. Ela vé na filosofia
certo tipo de escuta de acontecimentos capazes de produzir o desabamento do tempo presente. Essa formulacao insiste,
inicialmente, que a filosofia seria uma escuta voltada a seus exteriores, como se fosse o caso de afirmar que ela seria: “uma
reflexdo para a qual qualquer matéria estranha serve, ou diriamos mesmo para a qual s6 serve a matéria que lhe for
estranha”.[ii]

Esta frase é de Georges Canguilhem. Creio que é a melhor frase para aqueles que comecam um curso de filosofia. Pois ela
fornece uma boa resposta ao problema do objeto préprio a filosofia. Pois haveria um conjunto de objetos que poderiamos
chamar de “objetos filosdficos”, assim como falamos que existem objetos e fendomenos préprios a economia, a teoria
literaria e a sociologia? Mas se existir tal conjunto de objetos, poderia um filésofo falar de um texto literario, fazer
consideragbes sobre um problema econémico ou discorrer sobre, por exemplo, a natureza dos papéis sociais? Ao fazer isto,
ele deixaria de ser filésofo?

Quando Canguilhem afirma que s6 serve a filosofia a matéria que lhe for estranha é para lembrar que héd uma
especificidade do discurso filoséfico: ele nao tem objetos que lhe sejam proprios. De certa forma, a filosofia é um discurso
vazio pois ndo ha objetos propriamente filoséficos, o que talvez nos explique porque ndo pode haver, por exemplo, teoria do
conhecimento sem reflexdes aprofundadas sobre o funcionamento de, ao menos, uma ciéncia empirica, ndo ha estética sem
critica de arte, filosofia politica sem a escuta de fatos politicos, mesmo ontologia sem ldgica. Em todos estes casos a
filosofia toma de empréstimo objetos que lhe vem do exterior, absorve saberes cujo desenvolvimento nao lhe compete
diretamente.

Mas nao haver objetos propriamente filoséficos nao significa afirmar inexistir questdes propriamente filoséficas. Que a
filosofia seja um discurso vazio nao significa que ela é irrelevante. Antes, essa é sua forca real. Pois hd um modo de
construir questoes que é proprio da filosofia e este modo admite praticamente todo e qualquer objeto. A carateristica
maior de uma questdo filoséfica é sua forma de se perguntar sobre como um fené6meno ou um objeto se torna um
acontecimento. Ou seja, ndo se trata simplesmente de descrever funcionalmente objetos, nem de justificar suas existéncias,
dar aos objetos razdes de existéncia a partir de uma reflexao sobre o dever-ser.

Na verdade, a filosofia tenta compreender como o aparecimento de certos objetos e fenomenos produzem modificagdes em
nossa maneira de pensar, no sentido o mais amplo possivel. Pois um acontecimento ndo é apenas uma mera ocorréncia. Ele
€ 0 que problematiza a continuidade do tempo, exigindo o aparecimento de outra forma de agir, de desejar e de julgar. Ele
¢ sempre uma ruptura que reconfigura o campo dos possiveis, levando-nos, mesmo que usemos as mesmas palavras de
sempre, a habitar um mundo totalmente diferente.

No fundo, é desses acontecimentos, e apenas deles, que a filosofia trata. Por isto, ndo seria incorreto dizer que toda
experiéncia filoséfica é necessariamente vinculada a um acontecimento histdrico, ela é a ressonancia filoséfica de um
acontecimento. Assim, a filosofia cartesiana é solidaria do impacto filoséfico da fisica moderna. Ela é a elaboracédo, até as
ultimas consequéncias, da dissolugdo do mundo fechado pré-Galileu e do advento de um universo infinito de espago
homogéneo e a-qualitativa.

A filosofia hegeliana, por sua vez, pode ser vista como fruto das aspiracdes emancipadoras da Revolucdo Francesa, suas
tensoes e desafios. Ou seja, cada experiéncia filosofica original nasce da elaboragao das crises do tempo, seja essa crise
trazida por acontecimentos politicos, por abalos em nosso paradigma cientifico, por experiéncias estéticas portadoras de
forca de ruptura da linguagem ou por novas ordens dos desejos. O ponto central aqui é: tais crises sdao produzidas por
acontecimentos portadores da forca de instaurar o que até agora foi subtraido a representagdo. Instauragao impulsionada
pelo que é capaz de colocar em questdo nossa forma de organizar os nomes e os pertencimentos.

No entanto, eu gostaria aqui de falar da fidelidade a outra forma de acontecimento. E aqui eu sigo um caminho que néao é
de Alain Badiou. Pois é possivel que uma época seja marcada por acontecimentos que ndo sdo portadores potenciais de
novas formas de relagdo, mas que sao a expressdo da dimensao do intoleravel. A esses normalmente damos o nome de
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“catastrofe”. E quem gostaria de pensar a partir de acontecimentos deve ser capaz também de fazer o pensamento parar
diante de catastrofes.

Parar nao como quem se coloca diante do cultivo do incomunicével e da paralisia, mas como quem entende que se trata de
enunciar o signo final de uma época que nao pode mais de forma alguma permanecer. O termo, vindo do grego, ndo deixa
de ter uma etimologia significativa. Kata “para baixo”, strophein “virar”, inicialmente usado na tragédia para indicar o
momento no qual os acontecimentos se voltam contra o personagem principal. Ou seja, o momento em que a historia se vé
obrigada a mudar brutalmente de diregao.

Onde fica Gaza?

Falo isso porque nosso presente se vé diante de uma catéstrofe dessa natureza e, a meu ver, seria obsceno usar essa aula
magna para falar de outra coisa, como se essa catéstrofe nao estivesse entre nos, a corroer nossos dias, a gritar diante de
nosso sono dogmatico. Se eu falasse de outra coisa, eu estaria dizendo a vocés que a filosofia pode ignorar a dor, pode ser
indiferente ao despedacamento dos corpos e ao genocidio de populacdes, o que seria a meu ver uma péssima forma de
comecar um curso de filosofia. Eu estaria ensinando a indiferenca e dando a impressao de podermos continuar a fazer
nosso trabalho como se nada estivesse a ocorrer. Decididamente, ndo é silenciando a dor que se comeca a pensar
filosoficamente, mas ¢ a escutando, é fazendo o pensamento passar através dela.

A catastrofe da qual estou falando estd associada a um lugar. Ele se chama Gaza. Gostaria de comecar por lembrar que ha
vérios sentidos do sintagma, tao usado atualmente, “todo pensamento é pensamento a partir de um lugar”. Afinal, devemos
necessariamente particularizar lugares ou devemos mostrar como certos lugares especificos nos permitem apreender a
totalidade funcional do sistema social do qual fazemos parte? Um pensamento a partir de lugares tem sua for¢ca normativa
restrita ao lugar de onde emerge?

Pois alguns acreditam que devemos assumir uma limitacdao do pensamento a condicdo de ponto de vista. Como se eu
estivesse necessariamente vinculado ao lugar que ocupo e que definiria meu ponto de vista, um lugar que outro nao
poderia ocupar, ou um lugar que limita minhas pretensdes de falar para todos e quaisquer. A isso, alguns chamam de
“pensamento situado”. Mas eu entenderia de outra forma a ideia de que “todo pensamento ¢ pensamento a partir de um
lugar”.

Pois cabe a todo pensamento pensar a partir da capacidade de se deixar afetar por certos lugares que funcionam como
sintomas da totalidade social. Ha lugares que sdo como sintomas, isto no sentido de lugares onde uma contradicdo global
se explicita, uma verdade expulsa retorna, fazendo o corpo inteiro claudicar. Um sintoma é o que nos faz nao conseguir
mais desviar, pois faz emergir algo que s6 podera ser ignorado a condigdo de criar um dispositivo de “nédo querer saber”,
um sistema de silenciamento e apagamento que sempre fracassa e quanto mais fracassa mais violento se torna.

Se assim for “todo pensamento é pensamento a partir de um lugar” nao é necessariamente uma proposicdo que determina
que s6 quem esta em certo lugar (geografico, social) pode pensar certas situagdes. Antes, ele nos lembra que hé lugares
que todo e qualquer pensamento que aspire um contetido de verdade nédo pode ignorar, ndo pode se desviar. Ha aquilo que
poderiamos chamar de uma “universalidade de combate” e que consiste em se associar a um lugar do qual ndo viemos,
habitados por pessoas que nao tém nossas identidades sociais nem partilham necessariamente nossas formas de vida. No
entanto, sabemos que a possibilidade de uma humanidade por vir, e creio que essa ideia faz cada vez mais sentido,
depende de nés associarmos a elas e pensarmos a partir de seus lugares. Para a nossa época, esse lugar é Gaza.

Alguém poderia comegar questionando o significado dessa excepcionalidade dada a Gaza, mesmo que estejamos diante do
maior massacre de civis em todo o século XXI: 32.700 pessoas até agora. Enquanto todas as guerras combinadas entre
2019 e 2022 mataram 12.193 criancas, 12.300 criangas foram mortas apenas nos quatro primeiros meses da guerra em
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Gaza. Nesse exato momento, 50% da populacdo de Gaza, ou seja, 1,1 milhdes de pessoas, estd em condicdo de “fome
catastrdfica”, o mais elevado grau de fome segundo Sistema de Seguranga Alimentar Integrado (IPC). “Este é o maior
numero de pessoas ja registrado de vitimas de fome catastrofica em qualquer lugar em qualquer tempo”, segundo palavras
do Secretario-Geral da Organizacdo das Nagoes Unidas.

Mas nao é essa magnitude que faz de Gaza o ponto de partida de todo pensamento que queira pensar a catastrofe que
marca nosso tempo. Afinal, poderiamos entrar naquele exercicio macabro e desprovido de sentido de comparar exterminios
e genocidios. A esse respeito, eu s6 poderia aqui fazer minhas as palavras do antropélogo Luis Eduardo Soares que, diante
da contraposigao entre genocidios que visa apenas limitar nossa capacidade de sentir o intoleravel quando ele estd diante
de nossos olhos, afirmou em um_texto memoravel: “as dores ndo sdo comparaveis, elas sdo a mesma”.[iii] Sim, é verdade.
Nao ha porque comparar a dor porque, até segunda ordem, nao ha em supermercados balancas de intensidades de dor,
medidores de gritos, termostatos de explosoes de edificios. Ndo se compara o que é 0 mesmo.

Na verdade, o que faz de Gaza esse ponto de partida do pensamento de nossa época é a conjuncdo entre quatro processos:
repeticao, dessensibilizacdo, desistorizagao e vazio legal. Eu queria entdo falar de cada um deles por entender que eles nao
sdo apenas reacoes ao que vem de Gaza, mas dispositivos globais de governo a serem aplicados, em escala indefinida,
contra populagdes colocadas em extrema vulnerabilidade. Ou seja, Gaza diz respeito a todos nds porque estamos diante de
uma espécie de Laboratério Global para novas formas de governo. Como ja vimos em outros momentos da histdria, praticas
e dispositivos de violéncia estatal e sujeicao desenvolvidas em locais especificos sdao paulatinamente generalizados em
situagdes de crise. Quando pensadoras como Berenice Bento afirmam existir uma “palestinizacdo do mundo”[iv] h4 de se
tomar essas palavras a sério.

Permitam-me sugerir uma répida andalise macro-histérica para contextualizar o que tenho em mente. Estamos diante de
uma conjungao inédita de crises que nao tem como passar dentro do sistema capitalista que a gerou: crise ecoldgica,
demografica, social, econdmica, politica, psiquica e epistémica. Crises que tendem, em larga medida, a se estabilizar,
tornando-se o regime normal de governo, como a longa crise politica das instituicdes da democracia liberal nos tltimos
vinte anos ou a longa crise economica, presente no horizonte de justificacdo das politicas econémicas de nossos paises e
instituicoes desde 2008.

Essas crises ndo impediram a preservagdo dos fundamentos da gestdo economica neoliberal, nem o aprofundamento de sua
légica de concentracao e de silenciamento de lutas sociais. Antes, podemos mesmo dizer que elas forneceram o solo ideal
para a realizagdo de tais processos. Essa dindmica de normaliza¢do das crises aponta para uma mutagao de nossas formas
de governabilidade, pois estas podem cada vez mais normalizar o uso de medidas excepcionais, violentas e autoritérias no
interior de processos de gestdo social, ja que estamos em situacdo de medo continuo.

Diante de uma situacao dessa natureza algumas possibilidades se colocam diante de nés. Uma delas é a transformacgao
estrutural das condicdes que geraram tal sistema de crises conexas, outra é a generalizagdo do paradigma da guerra como
forma de estabilizacao da crise. Essa segunda opc¢ao, a que nos parece atualmente a mais natural, exige a generalizacao da
légica da guerra infinita como paradigma de governo. Pois a guerra infinita permite uma espécie de corrida para a frente
que nunca termina na qual a desordem continua é a unica condigdo para a preservagao de uma ordem que ndo tem mais
como garantir horizontes normativos estaveis.

Diante da decomposigao social, a guerra permite alguma forma de coesdo, enquanto naturaliza, repete e generaliza niveis
de violéncia e indiferenca inaceitaveis em outra situacao. Isso ajuda a entender porque, nesse momento histérico, nao ha
mais sequer 6rgaos de mediagdo multilateral, como a ONU. Gaza marcou o fim de fato das Nagdes Unidas como instancia
vinculante, ja que mesmo uma exigéncia de cessar-fogo de seu Conselho de Segurancga é recebida pelo Estado de Israel
com uma indiferenca soberana.

Mas além da generalizagao da possibilidade de guerras de conquista entre Estados com seus redesenhos de cartografias, o
fato fundamental que gostaria de chamar a atengao a respeito do paradigma da guerra infinita é a reorganizagao da
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sociedade civil a partir da légica da guerra. Isso significa uma forma de gestdo social baseada na militarizacao das
subjetividades, que passardo a naturalizar a execucdo e o exterminio, que se organizarao como milicias, que se
identificardo com a virilidade vazia dos fracos armados, que transformarao a indiferenca e o medo em afetos sociais
centrais.

Isso exige também a construcao de inimigos que ndo podem nem devem ser vencidos, inimigos eternos que devem
periodicamente nos lembrar de sua existéncia, através de um ataque terrorista, de uma explosdo espetacular ou de um
problema policial elevado a condicao de risco de Estado. Por fim, militarizar as subjetividades significa também implodir
todos os vinculos possiveis de solidariedade em nome de uma defesa de minha comunidade ameagada, minha identidade
colocada em risco que, por estar em risco, pode produzir as piores violéncias, como se tivesse o direito soberano de vida e
morte contra um inimigo que se confunde com o outro.

O que gostaria de defender com vocés é que esse processo tem como seu ponto de inflexdo essa operagdo macabra que
vemos agora todos os dias e que consiste em fazer as pessoas ndo sentirem Gaza. Esse é o verdadeiro experimento social:
dessensibilizar sujeitos a catéstrofes, levar pessoas a ndo mais se indignarem nem agirem para impedi-la. Se isso for
possivel, entdo Gaza sera apenas o primeiro capitulo de uma implosao social generalizada.

Dessensibilizacao

O que efetivamente me levou a trocar o tema de minha aula magna foi uma cena que gostaria de lembrar a vocés. Ela é a
cena do massacre da rua Al Rachid no qual mais de 100 palestinos foram mortos pelo exército israelense quando
procuravam por comida. Como disse Benjamin Netanyahu, a respeito desse massacre: “acontece”. Ou seja, algo que deve
ser visto como um fato qualquer que ndo merece nos determos muito nele.

I'J"

No entanto, esse massacre ocorreu duas vezes. A primeira, através da eliminacdo fisica de uma populacdo reduzida a
condi¢do de massa faminta, lutando pela sobrevivéncia fisica. A segunda através dessas imagens. O documento visual que
atravessou o mundo foi a reducdo dessa populacdo a pontos em movimento, marcados como se marca um alvo em um jogo
de videogame. A perspectiva ndo é a perspectiva humana dos corpos que caem. Ela é a perspectiva fria do drone que faz
dos corpos entidades indiscerniveis, pontos em movimentos, manchas em uma tela.

O que valeu como documento era uma imagem cirurgica, dessensibilizada, da perspectiva do drone, mas da perspectiva do
drone essas pessoas ja estavam mortas. Elas eram pontos e nada mais. Esse foi o segundo massacre, o massacre simbolico,
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talvez ainda mais intoleravel que o primeiro pois € a expressao da redugao do humano a um limiar entre o nada e o alguma
coisa, reducdo a um ponto.

Essa imagem monstruosa, no entanto, mostrou a verdade de um processo de dessensibilizagcdo que é uma dimensao
insuperavel de nossos discursos sobre justica, é seu ponto cego constitutivo. Nossos principios normativos de justica e
reparacdo comportam necessariamente pontos cegos, espacos de dessensibilizacdo e desumanizacdo. Nesses lugares, nada
se V€, existe uma exigéncia fundamental de impedir o trabalho de dolo coletivo, de luto publico, de indignacao.

Por isso, lugares como Gaza sao constituintes de nossa ordem politica, eles sempre existiram e, em intensidade diferente,
continuam a existir. O que Gaza faz é, de certa forma, ampliar essa 1dgica, expo-la de forma crua em toda sua brutalidade.
Até hoje, ndo houve ideal de justica sem cegueira, defesa da integridade fisica de sujeitos sem o direito de apagamento de
outros. Isso ndo poderia ser diferente em um mundo sujeito a extensao ilimitada de um sistema de producédo no qual a
possibilidade igualdade radical é estruturalmente negada.

E interessante perceber essa dessensibilizagdo ndo apenas nos discursos politicos globais, mas em fildsofos aparentemente
comprometidos com os mais altos designios emancipatérios do pensamento critico. No dia 13 de novembro de 2023, nomes
fundamentais da Teoria Critica contemporanea, essa mesma teoria critica a qual me sinto vinculado, como Jiirgen
Habermas, Rainer Forst, Nicole Deitelhof e Klaus Giinther entenderam por bem publicar um texto, a respeito do conflito
palestino e suas consequéncias, intitulado “Principios de solidariedade”.

Comecando por atribuir toda a responsabilidade dessa situacao aos ataques do Hamas, como se tudo tivesse comecado em
7 de outubro de 2023, defendendo o “direito de retaliacdo” do governo israelense e fazendo consideracoes protocolares
sobre o pretenso carater controverso da dita “proporcionalidade” de sua acao militar, o texto termina por afirmar que seria
absurdo pressupor “intengées genocidarias” ao governo de extrema-direita de Israel, conclamando todos ao mais profundo
cuidado contra “sentimentos e convicgoes antissemitas por tras de toda forma de pretextos”. Bem, o que posso dizer em 3
de abril de 2024 é que até agora ninguém pediu desculpas por esse artigo macabro.

O que me interessa aqui é como tal artigo demonstra que principios universalistas de justica podem muito bem ser usados
estrategicamente para expiar fantasmas locais de responsabilidade perante catastrofes passadas, criando uma bizarra
dessensibilizacdo com argumentos morais. Ele mostra como a fidelidade a um trauma histérico, o sentimento de
responsabilidade diante do passado, pode nos levar a uma profunda dessensibilizacdo do presente. Principalmente, isto
mostra como a exigéncia de memoria pela qual passou o povo aleméo nédo foi um trabalho de elaboragao e reflexdao. Na
verdade, ela foi uma operagao de adestramento. Pois reflexao ocorre quando entendemos, por exemplo, que: “A cdlera é
descarregada sobre os desamparados que chamam a atencdo. E como as vitimas sdo intercambiaveis segundo a
conjuntura: vagabundos, judeus, protestantes, catélicos, cada uma delas pode tomar o lugar do assassino, na mesma
volupia cega do homicidio, tdo logo se converta na norma e se sinta poderosa enquanto tal”.[v]

Essa é uma passagem da Dialética do Esclarecimento, de Adorno e Horkheimer. Ela nos lembra que ndo devemos olhar
para os atores das opressoes sociais, pois eles podem mudar de lugar. A experiéncia de opressao nao basta para a
producdo de praticas de emancipacdo e justica. Antes, ela muitas vezes pode levar apenas a justificagdo de praticas de
autopreservagao comunitaria diante da lembrancga, constantemente reiterada, de uma violéncia anteriormente sofrida.
Fomos violentados e temos o direito a tudo para que sequer a sombra dessa violéncia paire novamente. E poderiamos
lembrar de varios momentos nos quais a opressao anterior acabou por justificar praticas de imunizagao.

Ela ird, entdo, convocar todos os recursos e forgas para imunizar grupos, reforcar a seguranca, constituir fronteiras. Ndo
por acaso, o apartheid foi criado por um povo, os afrikaners, que havia sido anteriormente vitimas do primeiro uso
sistematico de campos de concentragao com praticas de exterminio. Quando nao conseguimos refletir sobre processos, nos
adestramos a um imaginério estanque. Ao invés de compreender estruturalmente as dinamicas da violéncia e do
exterminio com sua mobilidade possivel de ocupantes, nos fixamos em imagens e representagdes fixas, mesmo que antigos
oprimidos estejam a massacrar novos oprimidos.
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Contra esses, devemos lembrar que “genocidio” ocorre todas as vezes em que o vinculo organico de populagdes ao
“genos”, ao que nos ¢ comum, ¢ negada. Quando o comandante das for¢cas armadas israelense diz que do outro lado ha
“animais humanos”, ele expressa, de forma pedagdgica, intengoes genocidarias. Quando o presidente de Israel diz ndo
haver diferenca entre civis e combatentes e depois submete toda a populacao palestina a punigodes coletivas, quando
ministros do governo de Israel afirmam ser plausivel o uso de bombas nucleares contra Gaza e nao tém outra punigao que
o simples afastamento de reunides ministeriais futuras, quando descobrimos planos de deslocamento em massa dos
palestinos para o Egito, quando a ministra da Igualdade Social e Empoderamento Feminino afirma ter “orgulho das ruinas
de Gaza” e que daqui ha 80 anos todos os bebés possam contar a seus netos sobre o que os judeus fizeram 14, estamos néo
apenas diante de intengdes genocidarias, mas de uma das declaragées mais sordidas e intoleraveis de culto a violéncia que
se possa imaginar. Isso é sim uma expressdo clara e imperdoavel de pratica genocidaria. Nada disso provocou sequer a
pressao de tirar esses individuos do governo.

Genocidio nédo é algo ligado a algum numero absoluto de mortes, ndo hd um nimero que comega a valer por genocidio. Ele
diz respeito a uma forma especifica de agao de Estado no apagamento dos corpos, na desumanizagao da dor de populagdes,
na profanagdo de sua memoria, no silenciamento do luto publico que retiram tais populagoes de seu pertencimento ao
genos.

E de nada adianta utilizar a teoria espuria do escudo humano nesse contexto, um classico do colonialismo contra a
violéncia dos colonizados. Mesmo aceitando, para efeitos de argumentacdo, que um grupo de luta armada tomasse uma
populacdo como refém e a usasse como escudo, isso nao da a ninguém o direito de ignorar essa mesma populacgéo e trata-
la objetivamente como cimplice ou como alguém cuja morte é um mero efeito colateral. Até segunda ordem, ainda nédo
inventaram o direito de massacre.

Permitam-me ainda salientar um ponto nesse debate. O que a histdria do Estado de Israel nos mostra é que um estado-
nacdo ndo pode ser construido como o guardido da memoria de um trauma coletivo sem posteriormente se degradar.
Sabemos como todo processo de criacdo de Israel, um processo unico e singular, foi feito a partir de lembranga do trauma
da catéastrofe do Holocausto e da consciéncia global de que nada semelhante deveria se repetir. Sabemos também como
traumas podem construir vinculos sociais. A partilha da violéncia a que se foi submetido, a lembranca do dolo e da perda
sao elementos fortes na criacdo de lagos de toda sorte.

A identificacao com o trauma coletivo consolida identidades e retira sujeitos da vulnerabilidade, pois a comunidade que se
cria pela partilha do trauma tem a forca de produzir a partilha de memorias coletivas e fornecer a base para lutas. Mas ha
dois momentos do vinculo social ao trauma coletivo e esse é apenas o primeiro. Pois hd um segundo momento nos vinculos
sociais produzidos a partir da partilha do trauma e ha de se saber evité-lo. Pois quando gerido pelo estado-nacdo, o dever
de memoria do trauma acaba necessariamente por abrir espago a uma autorizacao de violéncia contra tudo o que se
associar ao trauma, dentro e fora da nacdo. Ndo é o estado-nagcao que pode ser guardidao do trauma social, mas a
comunidade.

Cabe a comunidade, na verdade, impedir o Estado de se apossar do trauma a fim de evitar que a experiéncia do trauma
perca sua forga social de criagao de vinculos ainda inexistentes, de comunidades sem limites e sem fronteiras. For¢a vinda
da certeza de que nunca mais o trauma deve se repetir, em nenhum lugar, muito menos em territérios que ocupei
ilegalmente.

Desistoricizacao e vazio legal

Mas hé ainda algo a mais que impressiona no texto assinado por Habermas e cia. Trata-se de sua desistoricizagao e de sua
indiferenca ao vazio legal a que os palestinos estdao submetidos. Alguns gostariam de comecar toda essa discussao a partir
dos terriveis ataques de 7 de outubro feitos pelo Hamas. Minhas criticas ao Hamas foram repetidas varias vezes nos

Pensar ap6s Gaza - 08/05/2024 - 7/9
© 2025 A Terra é Redonda. Todos direitos reservados. ISSN 3085-7120.



a terra é redonda

ultimos anos e minha recusa absoluta contra agbes indiscriminadas visando civis é incondicional[vi]. Mas faz parte das
préaticas de dessensibilizagao privar populacées da historia de suas lutas.

Palestinas e palestinos lutam ha décadas contra massacres periddicos e indiscriminados, contra uma situagao social de
povo apatrida, sem Estado nem territério, constantemente submetido a vida precaria, a uma morte sem dolo. A
caracteristica fundamental da vida em Gaza é a repeticdo bruta do massacre. Operagdao Chuvas de Verao, em 2006;
Operacao Nuvens de Outono, em 2006, Operagdo Chumbo Fundido, em 2008; Operagdo Coluna de Nuvem, em 2012,
Operagdo Margem Protetora, em 2014, Conflito armado, em 2021. Esses sao apenas os ultimos atos de violéncia contra
palestinos vivendo em Gaza, repetidos de maneira constante, sendo objeto da mesma indiferenca.

Pode-se falar que todas essas operacoes foram exercicio do direito de defesa do Estado de Israel contra um grupo que quer
eliminé-lo. No entanto, essa forma de se defender nédo é defesa alguma. Fagamos um exercicio elementar de projecao. O
que acontecerd depois das ditas “acOes militares” israelense em Gaza? O Hamas serd destruido? Mas o que significa
exatamente “destrui¢do” aqui? Ao contrério, ndo foi exatamente assim que o Hamas cresceu, a saber, depois das agles
inaceitaveis de punicao coletiva e de indiferenca internacional? E mesmo se os lideres do Hamas forem mortos, ndo
aparecerdo outros grupos alimentados pela espiral cada vez mais brutal de violéncia? Seria importante partir do dado
histérico de que todas as tentativas de aniquilar militarmente o Hamas s6 aumentaram sua forga, pois tais acoes militares
criaram o quadro narrativo ideal para que ele aparecesse, aos olhos de grande parte dos palestinos, como representante
legitimo da resisténcia a ocupacao.

Como se ndo bastasse, ndo posso alegar direito defesa quando lido com reagdes vindas de um territério que ocupei
ilegalmente. Contrariamente ao que acreditam alguns, ha lei internacional e ela diz claramente o que deve ser feito. O
direito internacional reconhece a Palestina o estatuto juridico de “territério ocupado”, ocupacao considerada totalmente
ilegal pelas resolucdes 242 e 338 da ONU ha mais de cinquenta anos. Ou seja, a melhor defesa é respeitar a lei
internacional e devolver os territorios ocupados. No entanto, em Gaza, a lei deixa de ter forca de lei.

Na verdade, deixar um povo sem lei, sem Estado, sem cidadania é uma pratica de construcao de vazios juridicos que nos
remete ao nucleo de colonialismo insuperavel de nossas sociedades modernas. Nossas sociedades continuam coloniais. A
questdo central é “contra quem?”. Pode-se falar da permanéncia do colonialismo porque estamos diante de um poder
soberano que decide quando a lei vige e quando a lei é suspensa, em que territorio ela se aplica e em que territorio ela é
impotente. A isso, alguns chamam de “democracia”. No entanto, isso é apenas a partilha de uma geografia da lei tipica das
relagoes coloniais.

Por isso, eu terminaria deplorando com todo o vigor académicos e académicas, que se dizem guardides do pensamento pos-
colonial e que se calaram vergonhosamente diante de uma tipica catastrofe colonial, que fizeram declaragoes protocolares,
que parecem mais indignados diante de problemas pronominais do que diante de corpos enterrados sob escombros de
bombas. Quem quiser pensar criticamente deve estar disposto a ndo colocar seus interesses pessoais diante dos
engajamentos necessarios.

Eu realmente desconfio que o pés-colonialismo de alguns termina nos limites do Comité de Diversidade do Magazine Luiza.
E queria aqui aproveitar e reconhecer a coeréncia profunda e a honestidade intelectual desses académicos e académicas,
como Judith Butler, Nancy Fraser e Angela Davies, que sofreram as piores retaliacdes e estigmatizacoes por demonstrar
solidariedade ao drama palestino em um momento no qual a solidariedade se tornou uma das armas mais raras.

A meu ver, creio que algumas dessas pessoas entenderam que nessas horas a filosofia deve funcionar como um freio de
emergéncia. Vocés devem conhecer esse fragmento de Walter Benjamin: “Marx diz que as revolugdes sao a locomotiva da
historia universal. Mas talvez as coisas se passem de maneira diferente. Talvez as revolucoes sejam o gesto de acionar o
freio de emergéncia por parte do género humano que viaja nesse vagdo”[vii]. Em um momento no qual fica cada vez mais
clara as relagdes organicas entre Ultimos anteparos da civilizagdo ocidental e exterminio, Gltimos anteparos da democracia
e catastrofe, vale a pena lembrar como os verdadeiros gestos revolucionarios sdo esses que decidem puxar o freio de
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emergencia.

Por isso, eu gostaria de terminar essa aula inaugural apelando a essa lingua falada pelos habitantes de Gaza. A lingua que
foi a lingua de meus antepassados, mas que nunca foi falada em nossas casas, a lingua que nunca ouvi porque seu siléncio
representava a crenga de que haveria uma integragao perfeita ao ocidente.

Em um momento de desintegragdo, eu queria entdo terminar com essa lingua silenciada pela crenca em uma integragdo
que nunca ocorreu da forma como foi prometida, como se fosse o caso de resgatar das ruinas aquilo que foi excluido de
nossa voz para que essa lingua silenciada possa trazer a dor das promessas nao realizadas e da continuidade das lutas.
Com a lingua dos habitantes de Gaza eu gostaria de lembrar que nédo ha liberdade sem terra e que nédo ha vida possivel

sem liberdade: (000 0000 0O0O0O OO

*Vladimir Safatle é professor titular de filosofia na usp. autor, entre outros livros, de Maneiras de transformar mundos:
Lacan, politica e emancipagao (auténtica). [https://amzn.to/3r7nhlo]

Palestra proferida como aula magna do Departamento de Filosofia da Universidade de S&o Paulo, em 03 de abril de 2024.
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