
–23–

La mort del palestí
ESMAIL NASHIF

1.
La mort és un únic final. La mort és 

tots els principis. 
L’ésser humà no mor segons la seva 

voluntat; la seva manera de morir depèn, 
en gran mesura, de la configuració del 
sistema social en què viu. La manera 
de morir –ja sigui per malaltia, per 
mort violenta o per causes naturals– 
suposa, com qualsevol altra pràctica 
social, un patró de comportament que 
deriva del sistema social general i que 
acaba realitzant-se en el context vital 
de l’individu que ha de morir. A partir 
d’aquí sorgeixen dos interrogants sobre 
la possibilitat, d’una banda, d’estudiar i 
comprendre la societat a través de l’anàlisi 
de les maneres de morir predominants 
o atípiques i, d’altra banda, d’estudiar la 
mort mitjançant l’examen de les seves 
tipologies en societats, temps i espais 
diversos. Em proposo examinar aquestes 
dues qüestions en un context molt 
definit: el de les condicions de víctima, 
màrtir i operador màrtir com a formes 
diferenciades de mort, i el de la societat 
palestina que les dicta.1

No és gens fàcil concretar els trets 
bàsics de la societat palestina ni els seus 
mecanismes de funcionament com a 
sistema autònom. Aquesta societat ha 
viscut, des que va començar a assumir 
una forma moderna, intensos processos 
de desmantellament i reconstitució com 
poques vegades s’han pogut veure en 
èpoques recents. Des de mitjans del segle 
XIX la societat palestina, en si mateixa 
i com a part del món araboislàmic, ha 
estat sotmesa a contínues operacions de 
desmantellament per part del sistema 
colonial occidental en les seves diferents 
variants, l’última de les quals és la que 
representa el sionisme. D’altra banda, els 
palestins s’han esforçat per constituir-se 
com a col·lectivitat a través de diferents 
formes de presència socioeconòmica. 
La societat palestina va conservar, fins 
als esdeveniments del 1948 coneguts 
amb el nom de Nakba (‘el Desastre’), 
una estructura espaciotemporal central 
que, pel que fa a la interrelació entre 
societat i entitat política, representava 
una variant particular del model d’estat 
nació. Una prova d’això és que fins al 
1948 encara se’n podien examinar els 
trets bàsics amb els mètodes habituals 
en l’estudi d’altres societats. Però d’ençà 
que la societat palestina es va veure 
abocada a la diàspora i a l’expulsió, i la 
seva estructura central espaciotemporal 
i material va ser destruïda, ja no podem 
utilitzar els conceptes d’ús comú en 
l’estudi de les altres societats. Això, tot i 

la idea fonamental que la Nakba del 1948 
és la culminació d’un seguit de processos 
sociohistòrics, i no pas un fet aïllat o 
casual.2 El que és indiscutible és que el 
que va començar com una guerra va anar 
evolucionant, de manera premeditada, 
cap a un genocidi que va destruir l’entitat 
palestina en la forma en què havia 
existit fins abans de la guerra. La societat 
palestina ha quedat fragmentada en 
diversos col·lectius, cadascun dels quals 
viu en els marges d’una altra societat, 
mantenint-hi un vincle però, alhora, 
exclòs del seu centre. Tot i els efectes 
de la Nakba del 1948 en la societat 
palestina, el sistema colonial sionista 
reprèn periòdicament el programa del 
1948 contra algun dels grups palestins 
nascuts de la Nakba: el de la diàspora, 
el dels territoris ocupats el 1948 o els de 
Cisjordània i la Franja de Gaza. El règim 
sionista ataca, precisament, tot intent de 
constituir una comunitat palestina que 
sigui un subjecte històric i que tracti de 
resituar el fet palestí fora del marc de 
subordinació al règim dominant. Des 
d’aquesta perspectiva, podríem afirmar 
que els palestins, en les seves diverses 
formes d’existència social, encara no han 
deixat enrere l’esdeveniment més decisiu 
de la seva història recent: la Nakba del 
1948. La destrucció sistemàtica de l’ens 
palestí a nivell material segueix sent, en 
aquest sentit, la principal manifestació 
del règim colonial a Palestina. Així doncs, 
si aquesta condició perdura en el nucli 
de l’estructura colonial, ¿com podem 
entendre la societat palestina en el 
moment de la seva mort si és precisament 
aquest el moment que la defineix? 

Però abans d’entrar en els detalls 
relatius al moment de la mort palestina 
caldria fer una observació de tipus 
metodològic sobre la manera pràctica 
de llegir i escriure sobre aquesta mort, 
que podria elucidar algunes qüestions 
epistemològiques sobre la mort en 
general. D’una banda, està molt assentada 
la idea que allò que es llegeix arrossega 
el lector amb la seva lògica. De manera 
que, quan llegeix sobre la mort, el 
lector ha de desprendre’s de les seves 
prioritats en el procés de lectura per 
identificar-se amb allò que representa 
la mort, i no per tant com a vida que 
llegeix la mort. D’altra banda, aquest 
distanciament de la prioritat del lector 
porta a una renúncia a l’episteme que 
constituïa aquesta prioritat. Aquest 
doble pas s’inicia amb l’assumpció per 
part del lector d’una posició d’humilitat 
respecte a l’univers llegit –en aquest cas, 
la mort palestina– que li permet abstenir-

se d’imposar-li sistemàticament la seva 
pròpia visió del món. La llengua, aquí, és 
l’espai fonamental en què es produeix la 
conversió del mètode o sistema –superior 
per necessitat– en un procediment que 
condueix a aquesta posició d’humilitat i a 
quedar-s’hi temporalment. Nosaltres aquí 
no qüestionem la mort pel seu llenguatge, 
sinó que busquem amb ella els mitjans 
que ens ofereix per construir la vida. 
Convertir el mètode en un procediment 
concret no només porta a la humilitat del 
lector respecte al que està llegint, sinó que 
també fa davallar la lectura des de l’àmbit 
del sagrat i el mític fins al més banal 
del que és humà i històric. En aquest 
sentit, la lectura humil de la mort revela 
la trivialitat d’una vida sobre la qual ha 
caigut el vel de la mort mítica y sagrada; 
la mort esdevé aleshores un acte de la 
vida quotidiana. Tornem, doncs, a la mort, 
amb humilitat.  

La mort és com una talaia sobre 
l’existència, des d’on l’observador 
descobreix les diferents formes d’operar 
de la vida. La mort cobra el seu significat 
amb aquesta qualitat, i un cop consumada, 
mor, mentre que la vida prospera gràcies 
a la magnitud, profunditat i multitud de 
dimensions de forma i significat que la 
mort li atorga. Es pot dir, doncs, que el fet 
diferencial palestí –és a dir, el fet que la 
societat palestina sigui identificada  
i tingui significat només en el moment 
de la seva destrucció i mort– no nega ni 
interromp la història de la mort en la vida, 
sinó que, de fet, és el paradigma concret 
que segueix aquesta història. Ara bé, la 
consciència d’aquest paradigma és absent 
tant dels espais sistemàtics propis del 
pensament araboislàmic modern, on la 
societat palestina es percep com a víctima, 
com del pensament occidental modern, 
on es llegeix com a forma secundària de 
la mort, oposada a la vida, o on ni tan sols 
és reconeguda. L’aporia fonamental del 
pensament sistemàtic com a tal està en 
el fet que tot acte sistemàtic d’assassinat 
és una forma que només es consuma o 
realitza per mitjà d’una actualització no 
sistemàtica de l’essència de la vida, és 
a dir, del naixement. De fet, la condició 
sistemàtica practica l’assassinat de 
manera reiterada i constant d’acord 
amb els seus propis criteris i condicions, 
que determinen que l’assassinat no 
aconsegueix acomplir el que sembla la 
mort. Això és així perquè el naixement 
constitueix la meitat de la totalitat de la 
vida i incuba, entre altres coses, els ous de 
la mort. El naixement és, per naturalesa, 
iteratiu en forma i significat. Alliberar 
la societat palestina d’aquest estat de 
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pràctica sistemàtica d’assassinat que 
pateix obliga a aferrar-se al que podríem 
anomenar trajectòries de naixement 
iteratives i, per tant, contínuament 
reinseribles. No podem entendre el 
paradigma palestí de la mort a partir de  
la presència en ell del sistema, sinó que, 
ben al contrari, hem de situar-nos davant 
de l’essència de la vida –el naixement–  
i obrir-la forçosament a les particularitats 
de l’acte de matar que es produeixen 
en el seu si. Aquesta temptativa inicial 
d’explicació, que rastreja les formes i 
tipus de mort que han distingit la societat 
palestina, apunta al fet que l’estadi 
representat per la mort és canviant i 
inestable, i que ha creat la seva pròpia 
història. Per això, en aquest assaig 
ens proposem determinar el principi 
operacional del mapa històric d’aquest 
estadi de mort, amb l’esperança que ens 
permeti assolir una comprensió diferent 
de la forma de vida palestina.

Aquest plantejament per entendre  
la mort i la vida no es limita a canviar el 
nostre punt de vista, sinó que el supera 
per substituir les seves pròpies eines per 
les eines locals. No mirem amb l’ull de 
l’individu, sinó que partim de l’exterior 
dels límits del col·lectiu, i no ens aturem 
en aquest punt als confins d’una totalitat 
esquemàtica, sinó que els superem fins a 
situar-nos en el seu fet decisiu. Aquí no 
ens preguntem en un sentit literal quins 
palestins en concret han mort, han estat 
assassinats o han deixat la vida en 
operació de martiri, ja que els seus noms 
assumeixen una forma a través del 
procediment de la mort que els dóna vida, 
amb un nom a l’arxiu, un registre que no 
para de moldre el gra de la mort per 
convertir-la en vida. La massacre és un 
procediment desastrós i concret en la 
trajectòria del qual s’amaga aquest 
coneixement asistemàtic.3 En aquest 
sentit, la mort per assassinat és un 
naixement, fet que contrasta amb la idea 
dominant que l’assassinat porta a la mort. 
En termes estrictes, l’assassinat és aquella 
tècnica l’execució de la qual consigna el 
naixement dels cossos, actes i fets 
susceptibles de ser objecte del següent 
assassinat. Per això, en la nostra recerca  
de la lògica de la tècnica de l’assassinat 
podríem arribar a entendre, per exemple, 
el fill que desitja l’assassinat del seu pare 
per tal de posseir tots els pares candidats 
a ser assassinats. En la inacabada 
enciclopèdia de personatges palestins 
il·lustres s’ha anat desenvolupant un 
gènere literari a partir de la següent 
conclusió textual: «Com va morir el 
personatge = com és la seva vida ara».  

La polèmica actual sobre com va morir 
Yasser Arafat esdevé, en aquest sentit, 
l’ombra visible de la pregunta fonamental: 
com hauria de viure Arafat? Aquesta és la 
pregunta definitiva de l’estadi de la mort.

La Nakba del 1948 és un moment 
crucial en la història de la gestió de la 
mort dels palestins, com també ho és 
de les seves vides. El règim colonial 
sionista va fer-se amb el monopoli i 
l’administració de la pràctica de la mort 
del palestí fins al punt de convertir-la  
en el codi fonamental, i fundacional,  
del procediment sistemàtic sionista.  
Per raons que tenen a veure amb la seva 
història i la seva naturalesa –raons que 
examinarem més endavant–, el mode 
d’actuació sionista té una lògica operativa 
extremadament totalitària. Per això, en el 
moment històric del 1948 la pràctica de la 
mort palestina pel procediment sionista 
no va deixar indemne, ni literalment ni 
metafòricament, ni un sol palestí; els va 
matar tots, materialment a nivell del cos 
productiu i socialment amb la dissolució 
radical del nexe amb el seu temps i 
el seu espai. Des d’un punt de vista 
estructural, aquell moment va quedar 
instituït, pel que fa al costat palestí, 
com una pèrdua generativa; és a dir, 
l’existència del sistema colonial prescriu 
inexorablement la mort de la col·lectivitat 
palestina. És per això que pel règim 
sionista era indispensable monopolitzar 
la gestió i el manteniment tècnic de la 
pèrdua i la seva circulació. La consagració 
d’aquesta estructura general de relacions 
es produeix a través d’una pràctica 
organitzada –és a dir, metòdica– de 
diferents formes de mort col·lectiva contra 
els palestins, de manera que s’adapti 
als contextos formatius en què aquesta 
col·lectivitat es reprodueix contínuament. 
Des d’aquesta perspectiva, el retorn 
implica la combinació de diferents 
naixements històrics que els palestins 
han anat practicant des de la consolidació 
estructural de la pèrdua generativa. En 
aquest sentit, el retorn comporta els 
passos operatius de l’esforç per alliberar 
l’administració de la mort palestina del 
ferri monopoli sionista. La qüestió que 
sorgeix en aquest punt té a veure amb el 
mode operatiu d’aquest retorn i amb el 
principi formal de reproducció, tal com 
apareixen en la realitat històrica concreta.

Els estudis –i el coneixement que n’ha 
resultat– que examinen l’articulació entre 
la forma dels vincles socioeconòmics 
d’un determinat segment de la societat 
palestina i les maneres amb què aquest 
segment expressa el seu jo col·lectiu 
–en les seves variades manifestacions 

de resistència, recaiguda, estancament 
i dependència– no aconsegueixen 
calibrar l’estructura constitutiva d’aquest 
col·lectiu. Aquests estudis, en la seva 
gran diversitat, no veuen l’estructura de 
la pèrdua generativa com un element 
primordial de formació en la reproducció 
de la col·lectivitat palestina –reproducció 
també denominada, per expressar-ho amb 
la terminologia que emprem en aquest 
assaig, configuració dels naixements 
palestins. En canvi, observen la comunitat 
palestina a través del teatre de la vida, 
descuidant del tot el protagonisme que 
té en la col·lectivitat la plataforma de 
la mort; per aquest motiu es queden 
bocabadats davant del vessant formador 
de la mort en la vida palestina. Pot ser 
que preguntin a un palestí si vol tornar, 
i li demanin: on? Com? I a quin preu? 
Aquesta pregunta sistemàtica no arriba 
a reconèixer –intencionadament o no, 
segons a qui es pregunti– que el retorn 
és el que defineix el palestí com a ésser 
social i econòmic. La diàspora dels 
palestins després de la destrucció del seu 
cos productiu individual i col·lectiu va 
conduir, de manera causal i estructural, a 
la seva inserció en els marges de diverses 
formacions socioeconòmiqes, començant 
pel mateix règim colonial a Palestina i 
acabant per les societats àrabs veïnes i per 
regions encara més allunyades. 

El que compta en aquest context és 
que el retorn és un pol o un eix al voltant 
del qual giren diferents mecanismes 
de producció semàntica que en el seu 
conjunt configuren allò que és palestí. 
I això es fa obrint vies històriques de 
retorn, vies que tracen palestins de tota 
mena adaptant-se als diversos llocs 
i itineraris de les seves migracions i 
desplaçaments forçats o voluntaris. La 
resistència és una forma històrica concreta 
de les múltiples formes de retorn, i el que 
és indubtable és que ha aconseguit –i 
encara ho fa– esculpir una configuració de 
naixements palestins amb uns trets i unes 
manifestacions característiques. D’una 
banda, la resistència persegueix alliberar-
se del jou sionista que monopolitza 
l’administració de la mort palestina, 
per, d’altra banda, poder desmantellar 
la pèrdua generativa i crear un ordre 
alternatiu de vida i mort. Per això podem 
entendre la resistència com una forma 
transformadora de retorn; és a dir, que 
ens trobem davant d’una forma i d’un 
exercici de reproducció de la col·lectivitat 
palestina que la porta del moment 
estructural de la pèrdua generativa a 
un altre estat que transcendeix aquesta 
estructura, en la mesura que ho tolera la 
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seva forma necessàriament no sistemàtica, 
és a dir, a la dissolució del monopoli del 
règim sobre l’administració de la mort 
palestina. Seguint aquest raonament, 
podem abordar les pràctiques específiques 
de la resistència com a mecanismes 
concrets per a la producció per part del 
palestí del seu jo col·lectiu, d’acord amb 
unes trajectòries que sorgeixen de la 
Nakba del 1948 i que continuen en l’ara 
i aquí palestins. La resistència armada és 
un mecanisme concret amb què el palestí 
produeix el seu ésser col·lectiu i que 
neix de l’estructura violenta del moment 
de la Nakba. Dit d’una altra manera, en 
l’esdeveniment de la Nakba, com també 
en l’estructura consolidada posteriorment, 
hi ha una lògica desencadenant de 
violència que constitueix la base 
de l’edifici en què el règim sionista 
administra la mort palestina. La 
inevitabilitat de la resistència armada 
emana, per tant, del procés de retorn que 
aspira a la demolició de l’administració  
de la mort dels palestins per part del 
règim, una administració basada en la 
lògica generadora de la violència. 

A continuació analitzarem tres formes 
de resistència que distingirem segons el 
tipus de mort que en resulta. El subjecte 
d’aquestes morts és l’individu palestí a la 
recerca de la seva col·lectivitat: la víctima, 
el màrtir i l’operador màrtir. El seguiment 
de les trajectòries d’aquestes tres formes, 
vistes com a variacions particulars de les 
possibles formes de retorn, ens permetrà 
llegir l’estructura del retorn palestí amb 
un nivell d’interpretació tan detallada que 
potser superarà la idea actualment vigent 
de la mort com a final i posarà un límit a 
aquesta concepció, ja que aquí la mort és 
entesa no com a final, sinó com a sinònim 
de retorn. 

Un dels fruits més importants 
d’aquesta interpretació en termes de 
pràctica epistemològica és potser la 
qüestió de la mort en tant que final 
del llenguatge, de tot llenguatge com 
a tal. La importància de la condició 
palestina ve del fet de ser una realització 
concreta de la mort del llenguatge i 
una emanació constantment renovada 
de fragments no sistemàtics que no 
deixen d’evocar la seva pròpia absència 
en l’àmbit sistemàtic. La fase en la qual 
van prendre forma aquestes relacions 
va ser la del «capitalisme imprès», el 
paradigma del qual era la mercaderia, ja 
que la forma impresa del llenguatge ha 
estat la predominant i ha marginat altres 
formes de llenguatge, la més important 
de les quals potser ha estat el llenguatge 
visual. Es pot dir que, d’una manera no 

sistemàtica, el retorn palestí passa en 
el pont per al llenguatge visual fins al 
moment en què les circumstàncies de 
l’ordre hegemònic es van capgirar per 
donar pas a la visibilitat de la mercaderia, 
així com a la mercaderia visual, que 
ara està a la primera línia del sistema 
capitalista. Com s’ha anat modelant 
la figura de la víctima? Quins són els 
atributs visuals del màrtir? On hi ha 
aquest final de la visió que ens presenta 
l’agent del martiri com a clarividència en 
si mateixa? 

2.
El diagrama que hem traçat en la 

secció anterior d’aquest assaig afirma 
que la migració forçada i l’asil han 
donat lloc una estructura que només el 
retorn pot completar. Això vol dir que 
històricament la pràctica de la mort 
col·lectiva comporta una configuració dels 
diferents naixements palestins. La font 
d’aquests naixements es troba en el fracàs 
estructural de l’assassinat col·lectiu, en 
què la pràctica de la mort s’ha de reiterar 
per tal que el règim pugui acomplir el 
final de la col·lectivitat. La conseqüència, 
però, és que els naixements es repeteixen 
i d’ells en sorgeix una determinada 
configuració de naixements aglutinada 
al voltant del pol o eix del retorn. A 
partir d’aquí es dedueix que la relectura 
dels esdeveniments que van seguir la 
Nakba del 1948 a través de la dialèctica 
entre els diferents tipus d’assassinat 
col·lectiu executats pel règim i els tipus 
de naixements propiciats pel col·lectiu 
palestí, ens permet elucidar allò que fins 
ara resultava incomprensible si se seguien 
els mètodes d’investigació tradicionals en 
l’estudi de la societat palestina. 

Del que no hi ha dubte és que una de 
les dècades més importants en el context 
palestí i que es manté absent des del punt 
de vista epistemològic és la dècada que 
va seguir a la Nakba. La historiografia 
i l’epistemologia de la dècada dels 
cinquanta són força pobres, com si 
efectivament els palestins no l’haguessin 
viscut. Crida l’atenció, en aquest sentit, 
l’absència de qualsevol intent de crear 
una configuració col·lectiva palestina. 
Diverses raons poden explicar-ho: d’una 
banda, veiem que l’assassinat organitzat 
encara es produeix en forma de massacres 
i, si bé les més destacades van ser les de 
Qibya i de Kafr Qasim, només són una 
part de tota una sèrie prolongada en 
el temps. Les massacres són un procés 
de formació que funciona a través de 
l’assassinat col·lectiu i en què té lloc 
l’eliminació física d’un grup que, a partir 

d’aquell moment, ja no pot sobreviure 
com a col·lectiu o mantenir-ne, si més 
no, la forma prèvia. Aquestes massacres 
van anar acompanyades d’intents 
desesperats per constituir una identitat 
col·lectiva sotmesa a unes estructures que 
n’erosionaven la palestinitat, com ara els 
camps de refugiats creats per a la diàspora 
palestina per les agències internacionals 
que s’ocupen d’aquests afers; les identitats 
jordana i egípcia a Cisjordània i a la Franja 
de Gaza, respectivament; i la identitat 
israeliana en els territoris ocupats l’any 
1948. Durant la mateixa etapa d’aquests 
processos de formació i de remodelació 
subsistien alguns marcs col·lectius del 
període anterior: per exemple, el Govern 
de Tot Palestina, o la formació incipient 
de petites comunitats aparegudes a finals 
d’aquella dècada, les més destacades de les 
quals potser van ser, pel reconeixement 
oficial del qual van gaudir, les de la Franja 
de Gaza. 

Atesa la situació imperant de pèrdua 
i dispersió tant a nivell sociomaterial 
com humà i existencial, és molt difícil 
determinar els tipus i modes de 
reconeixement amb què el col·lectiu 
palestí va percebre la Nakba i les seves 
conseqüències en aquest període. 
La lectura de les obres d’expressió 
artística, literàries i documentals que 
aquest període va produir en diversos 
segments de la col·lectivitat palestina 
mostra temptatives per fer-se amb 
instruments per observar i delimitar-se 
com a col·lectiu. Veiem, per exemple, que 
Ismail Shammout intenta desenvolupar 
una semiòtica visual de la condició 
palestina de refugiat tal com es va viure 
en la diàspora àrab i general. També 
veiem que Abed Abdi, a la segona meitat 
de la dècada dels cinquanta, indaga 
en un mitjà visual sobre els punts de 
contacte entre el refugiat palestí i les 
seves possibles identitats col·lectives en 
el marc del sistema colonial. En aquest 
període la literatura es diversificar 
més que no les arts plàstiques. Molts 
moviments es van aferrar al període 
anterior a la Nakba, com si aquesta no 
s’hagués produït, i es van centrar en la 
literatura de caràcter moral i social en 
la seva faceta més patriarcal, mentre 
que d’altres van abordar la Nakba i les 
seves conseqüències en un intent seriós 
de documentar-la amb els instruments 
lingüístics i literaris en ús abans del 
desastre. Però tot i els intents d’alguns 
per adequar el text literari i visual a 
la gravetat del fet històric, no es va 
arribar a formular un llenguatge literari 
estèticament destacable. Naturalment, 
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aquests corrents generals comptaven 
amb excepcions individuals, com per 
exemple Emile Toma en l’àmbit de la 
documentació i de la crítica. 

Aquest període, doncs, es caracteritza 
per una dialèctica molt concreta entre la 
massacre, entesa com la mort col·lectiva 
d’una part de la societat, i l’acció recolzada 
en el passat mitjançant la documentació, 
el testimoni i la recerca inicial d’una 
forma possible de col·lectiu futur. Els 
resultats de la Nakba i les dues dècades 
següents –un moviment investigador 
circular al voltant de les condicions 
de l’assassinat, l’expulsió, l’asil i la 
reformulació del subjecte col·lectiu–, en 
les seves diferents modulacions, no van 
ser visibles en el panorama col·lectiu 
palestí, molt fraccionat en aquell moment. 
Els palestins van quedar incapacitats 
per administrar les seves morts i, en 
conseqüència, les seves vides, i tots els 
seus afers van acabar gestionats per 
diverses instàncies, la més destacada de 
les quals va ser possiblement el mateix 
règim colonial en la seva versió local  
i els seus pilars internacionals. Mirant 
enrere podem dir amb seguretat que 
només després de gairebé dues dècades 
una part molt concreta dels palestins 
va aconseguir crear estructures de 
treball col·lectiu, és a dir, establir un cos 
productiu que treballés en la reproducció 
de la col·lectivitat palestina en si mateixa 
i per a si mateixa, si és que podem fer 
servir aquesta expressió. Per això no és 
fins a mitjans dels anys seixanta que es va 
viure el primer intent eficaç de reprendre 
el control de la gestió de la mort palestina, 
i que es pot dir que es va aconseguir 
alliberar una part d’aquesta gestió per 
primera vegada des de l’any 1948. 

El tret més visible de la primera 
renaixença nacional palestina després 
de la Nakba del 1948 és el procés 
institucional d’unificació i refinament 
d’allò que podríem anomenar el fet 
col·lectiu palestí. La transformació 
d’aquest fet palestí en un sistema 
institucional articulat en organitzacions 
socialment, políticament i militarment 
eficaces, posteriorment concentrades en 
l’Organització per a l’Alliberament de 
Palestina (OAP) a finals de la dècada dels 
seixanta, va consolidar una infraestructura 
que en primer lloc pretenia fer-se amb el 
control de la gestió de la mort palestina i, 
a partir d’aquí, rendibilitzar aquesta gestió 
de la mort en una economia política 
d’alliberament nacional. L’economia 
política nacional de la mort col·lectiva 
palestina és en realitat una manera de 
traslladar l’estructura del retorn cap a 

un projecte col·lectiu de naixements que 
obre nous camins a la pràctica voluntària 
de la mort, mitjançant l’assassinat o 
altres formes, amb l’objectiu últim de fer 
realitat el retorn. En relació amb aquesta 
economia política en la seva fase més 
desenvolupada, es pot fer l’observació 
següent: la proliferació de la mort, 
quantitativament i qualitativament, porta 
–de manera causal– a intensificar els 
esforços per alliberar-se territorialment i 
socialment. Això vol dir, entre altres coses, 
que el palestí ha d’aprofitar tot el que hi 
ha en la seva mort per tal d’alliberar tota 
la terra, la història i el present que hi ha 
en ell, és a dir, el retorn ple a Palestina i el 
retorn ple de Palestina en si mateix. 

L’examen de l’estructura d’aquesta 
economia política nacional ens remet a 
la forma estructural de la Nakba i a la 
seva funció de pedra angular del règim 
colonial sionista a Palestina. Aquesta 
estructura s’erigeix sobre la negació 
absoluta i irrevocable del que existia en 
el moment en què es va constituir. Això 
es pot apreciar en el desmantellament 
total de la infraestructura de la societat 
palestina des d’un punt de vista material, 
relacional i lingüístic, i la seva reducció 
als fragments que hem esmentat 
prèviament, mitjançant els mecanismes 
pels quals el palestí es reconverteix en 
«no palestí»; acció que equival a la mort 
relacional de qui no ha mort físicament. 
D’entrada podria semblar que el retorn, 
en el context de l’economia política de 
la mort col·lectiva palestina, hagués 
adoptat la mateixa trajectòria prescrita 
per l’estructura de la Nakba, encara que 
en el sentit invers. Per tal de mostrar el 
que sembla una presó colonial –ja que la 
resistència davant del fet colonial és com 
una rampa relliscosa que torna a situar al 
palestí davant del mateix esdeveniment, 
en lloc d’alliberar-lo–, ens aturarem en 
els detalls de la lògica operativa d’aquesta 
economia política de la mort col·lectiva. 

Des de la perspectiva històrica, en 
la cadena d’esdeveniments de l’escena 
palestina, la mort, del tipus que sigui, 
té un paper crucial en la construcció de 
la col·lectivitat. Aquest paper neix de la 
naturalesa del règim colonial com a aparell 
erigit sobre la violència disgregadora 
i dissolvent, naturalesa que emana 
directament de l’estatus del règim com 
a derivació i prolongació del sistema 
capitalista mare. Aquest últim du a terme 
un procés expansiu continuat edificat 
sobre el desmantellament violent de 
formes anteriors de treball i els seus 
valors instrumentals per apropiar-se’l i 
reconstruir-los en forma de mercaderies 

intercanviables. La fabricació de la 
mort és al cor mateix de la fabricació 
de mercaderies, no fora d’ella o de la 
seva lògica. La fabricació de la mort és, 
de fet, el punt de partida de l’estructura 
capitalista que veiem que va prenent 
forma a través de la mercaderia. És 
ben clar que el que passa al nivell de 
la mercaderia –el paradigma segons 
el qual es reconstrueixen els altres 
àmbits socials–, es tradueix a l’esfera 
de les relacions colonials entre el centre 
euroamericà i les seves perifèries 
geopolítiques. En aquest context, 
l’escenari palestí no constitueix una 
mercaderia real en si mateix, ni un estat 
anterior a aquesta mercaderia, sinó que, 
per raons diverses, aquest escenari ha 
esdevingut, en el període nacionalista 
de la tragèdia palestina entre el 1967 i el 
1990, una cruïlla en l’entramat capitalista 
de circulació de mercaderies i de mort. 
D’aquí que la lògica que organitza 
l’escena nacionalista en aquesta etapa 
de la seva història sigui una lògica de 
l’espectacle que es mou des de la seu de 
l’administració de la mort fins a l’espai 
mateix de la mort: la Palestina del mandat 
britànic.

La Naksa o el Revés del 1967 va 
suposar el segon moment àlgid del seguit 
d’esdeveniments derivats de la Nakba 
del 1948, tant per al règim colonial com 
per a la comunitat palestina dispersa 
pel món àrab i islàmic. D’una banda, 
el règim colonial va completar el seu 
domini sobre la Palestina del Mandat 
i d’aquesta manera va assentar la seva 
jurisdicció directa sobre els territoris 
ocupats els anys 1948 i 1967, i va 
instaurar relacions dispars entre els dos 
territoris mitjançant mecanismes de 
control i de gestió separats i específics per 
a cadascun d’ells. D’altra banda, la pèrdua 
definitiva de Palestina i el sotmetiment 
directe de dos terços de la societat al 
règim israelià va fer que l’esquema de 
la pèrdua arrelés profundament en el si 
del col·lectiu palestí, i això al seu torn 
va exacerbar la contradicció entre els 
pols de l’èxode i la seva condició de 
refugiats, d’una banda, i del retorn, de 
l’altra. El sistema previ de relacions que 
sustentava el fet palestí entre la Nakba 
i la Naksa va quedar esmicolat, i aquest 
esmicolament va suposar el buidat de la 
reserva d’insularitat material i social que 
encara tenia; o, dit d’una altra manera, 
l’emergència en el món àrab del sistema 
d’estats nació individuals. El procés 
d’inserció del món araboislàmic en la 
nova configuració nascuda de la Segona 
Guerra Mundial va reforçar la divisió del 
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món en entitats nacionals sobiranes que 
només es poden qualificar d’extremament 
febles; aquest procés és el marc en què 
s’ha d’ubicar la Nakba palestina. Això 
ens ajuda a entendre, encara que sigui 
retroactivament, que la Naksa del 1967 va 
representar la culminació d’aquest procés, 
ja que als palestins, com a individus i 
com a col·lectiu, no els va quedar res 
més que la seva palestinitat damnificada 
per l’absència. La naturalesa de l’escissió 
estructural del cos de la totalitat 
araboislàmica, és a dir, la disgregació 
d’aquest cos en «nacionalismes», va 
modelar el «nacionalisme» palestí a la 
seva imatge. Aleshores va iniciar-se una 
nova modalitat de relacions institucionals 
palestines que van acabar portant el  
fet palestí pels camins i viaranys de la 
lluita pel control de la gestió de la pròpia 
mort. La primera etapa d’aquest camí es 
va caracteritzar per la proclamació de la 
seva presència amb l’objectiu de poder 
crear un pol de lluita enfront del sistema 
colonial i davant del món araboislàmic i 
del món en general. 

Durant l’era del nacionalisme palestí, 
la principal obsessió dels seus activistes 
va ser que s’acceptés la proclamació que 
no eren morts, sinó que estaven lluitant 
per recuperar el control dels seus afers. 
Una mirada a través de l’ampli espectre 
de les accions de l’expressió col·lectiva 
palestina indica que la proclamació de 
qui sóc jo i el fer-ho públic implicaven 
el mecanisme col·lectiu fonamental 
d’impulsar la idea del retorn, a través 
de la lluita, cap a una reafirmació de la 
presència dels que s’havien donat per 
morts. El pas de l’absència a l’acte de 
presència va influir en la majoria dels 
diferents sectors palestins i també en 
tots els àmbits que aquests col·lectius 
s’esforçaven a produir de manera aïllada, 
ja que ells mateixos formaven un conjunt 
social dispers. Així veiem que Gassan 
Kanafani porta en la seva literatura una 
diàspora disseminada fins als límits d’una 
col·lectivitat que emergeix en la història a 
través de l’acció. Emile Habibi, per la seva 
banda, reformula les relacions potencials 
entre el sector de la societat palestina 
que viu en els territoris ocupats l’any 
1948, d’una banda, i el règim i la resta 
de la societat palestina, de l’altra; Habibi 
les formula com un tipus d’acrobàcia 
de la conspiració amb l’statu quo, però 
identificant els palestins amb un col·lectiu 
amb presència real. Pel que fa a la poesia, 
Mahmud Darwish, l’oracle de la cultura 
palestina, ens canta des del seu setial els 
salms d’una presència múrria i batussera 
amb una joia que destil·la de la mort i de 

l’absència. En les arts plàstiques veiem 
homes dempeus, dones que infanten, un 
poble que es teixeix, com si estiguéssim 
contents amb l’experiència del dolor: 
dolor de cadenes de presó collades en 
braços, pits nus i esquenes escorxades 
per l’alegria dolorosa de retrobar la terra. 
En la investigació, trobem l’exemple de 
Rosemary Sayigh sobre els processos de 
transició de grups d’agricultors refugiats 
en fedaïns4 organitzats, o els treballs 
de Sabri Jureis i d’Elia Zuraik sobre els 
palestins en els territoris ocupats l’any 
1948, i un gran nombre d’estudis sobre 
Cisjordània i Gaza. Davant d’aquest 
rerefons institucional i performatiu, el 
fedaí ascendeix des del cos de la víctima 
mostrant les ales de l’economia política 
de la mort col·lectiva, com si el camí del 
retorn tingués com a condició ineludible 
la mort d’aquells que retornen per crear 
l’espai als nounats. 

Tot i les diverses formes de mort 
col·lectiva practicades pel règim contra 
el col·lectiu palestí en aquest període, 
la massacre ha continuat sent la línia 
divisòria que retorna les coordenades 
que defineixen les seves relacions amb 
els palestins al seu estat de Nakba, de 
desastre. Les matances de Sabra i Xatila 
en són potser l’exemple més destacat, 
tot i que no l’únic. En aquest període ha 
pres força l’atac dirigit a l’avantguarda i 
a les elits dirigents, com ara escriptors, 
intel·lectuals, polítics, militars i resistents, 
amb tot tipus de mitjans i tècniques, des 
de l’assassinat selectiu i l’eliminació física 
fins a la detenció per raons polítiques: 
exercicis de mort social practicada 
contra l’individu i la seva comunitat. La 
relació entre l’atac dirigit específicament 
a les elits i les matances col·lectives es 
podria comparar a un ballarí que es 
mou en cercle entre dos moments o 
esdeveniments. Prendre les elits com a 
diana d’assassinats i empresonaments 
condueix a un estat de confrontació que 
facilita la presentació de la massacre com 
a resultat d’una sèrie d’episodis de guerra 
o intifada generalitzada. Així doncs, es 
pot fer un seguiment de la història de la 
pràctica de la mort col·lectiva contra els 
palestins si s’analitzen les relacions que 
s’estableixen entre l’assassinat, la detenció 
i la massacre. Els esdeveniments del Dia 
de la Terra del 30 de març del 1976 van 
ser la culminació, fins i tot amb els seus 
aspectes problemàtics, d’un moviment 
col·lectiu que s’esforçava per marcar els 
límits de la relació entre el règim  
i els palestins que vivien en els territoris 
ocupats l’any 1948. El règim havia de 
matar inevitablement el caràcter col·lectiu 

d’aquest moviment i no va estalviar-hi 
esforços. La successió d’atacs contra les 
organitzacions institucionals i militars 
palestines, primer a Jordània i després 
al Líban, que acabaven sempre amb una 
gran ofensiva devastadora, va acabar sent 
rutinària en l’era nacionalista, situació 
que va perdurar fins a l’atac de Gaza del 
2009. La invasió israeliana del Líban 
l’any 1982 va conduir a una eradicació 
gairebé total dels aparells polítics i 
militars de l’OAP, fet a partir del qual 
l’acció col·lectiva palestina de resistència 
es va anar traslladant progressivament 
cap a Gaza i Cisjordània. L’experiència 
de Gaza i Cisjordània, i el que en resulta 
posteriorment, conté molts dels fils 
que teixeixen la topografia de la mort 
col·lectiva palestina. Amb ella es va 
acabar, literalment i metafòricament, el 
període nacionalista, i és per aquest motiu 
que la utilitzarem com a plataforma de 
transició per al que vindrà després. 

El règim colonial sionista va posar 
en pràctica diversos mecanismes per 
desmantellar materialment i socialment  
la infraestructura de Cisjordània i  
de la Franja de Gaza, de l’assassinat  
i l’eliminació física a les detencions 
massives, sense deixar de confiscar terres 
i d’obligar els palestins a treballar en les 
seves instal·lacions. Aquests mètodes es 
van utilitzar, i se segueixen utilitzant, 
de manera simultània; és a dir que la 
massacre no anul·la la presó ni mina  
les relacions de treball assalariat amb  
què es lucra el règim. És més, podem 
intentar revelar diversos aspectes d’aquest 
sistema tornant a vincular la indústria  
de la mort i la indústria de la mercaderia. 
Des de l’inici de l’ocupació, Cisjordània 
i Gaza van aparèixer com a reserves 
d’una quantitat ingent de terra i de mà 
d’obra que feien salivar el règim, el qual 
va procedir a vincular-los en els seus 
càlculs. Va confiscar la terra i va obrir als 
antics propietaris i agricultors la porta 
del mercat laboral israelià. D’aquesta 
manera, el règim se’n beneficiava per 
quatre vies: la terra, la mà d’obra, els nous 
consumidors i el desmantellament de la 
infraestructura d’aquest segment de la 
societat palestina.

Un dels eixos fonamentals en 
la reconstrucció de l’estructura 
socioeconòmica de Cisjordània i Gaza, 
com a component de l’estructura colonial 
a Palestina, incloïa específicament la 
gestió de la mort col·lectiva en aquestes 
àrees. Aquest eix funciona, com a part 
d’un tot, seguint la mateixa lògica del 
desmantellament que domina l’status 
quo, una lògica que busca reconvertir la 
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mort col·lectiva i tornar-la al seu estat 
material inicial de mort física consumada. 
Potser l’experiència de la detenció política 
és un dels elements d’articulació més 
importants entre mort i mercaderia, en 
què té lloc el procés de desmantellament 
de l’ésser palestí per a la seva reconstrucció 
posterior com a forma que parla amb 
fluïdesa el llenguatge colonial. No és pas 
casual que l’element decisiu, en tant que 
línia de tall entre el llenguatge colonial i 
les possibilitats d’emancipació palestina, 
sigui la vaga de fam a l’interior de la 
presó. Aquest tipus de vaga, si més no 
en part, suposa fer-se directament amb 
l’administració de la mort col·lectiva 
palestina. 

La suma de l’experiència dels  
palestins d’arrabassar el control sobre 
aquesta gestió de la mort col·lectiva i el 
progressiu desplaçament de l’escenari 
del conflicte entre el règim i la comunitat 
palestina cap als territoris ocupats l’any 
1967, van desencadenar el moviment  
social conegut com a Primera Intifada.  
El panorama fonamental, abans de la  
seva mercantilització política de l’època 
de la Primera Intifada, va ser el dels 
successius intents seriosos d’obrir noves 
vies de mort portadores de naixement  
i retorn. Per això, la situació girava al 
voltant de la gestió d’aquestes vies,  
des de l’organització de la vida de la 
gent al barri fins a les manifestacions 
multitudinàries o les operacions militars 
de martiri, passant per la pràctica d’una 
economia autosuficient. I aquests en són 
només alguns exemples. Aquestes vies  
es basaven en el principi de preparació  
per a l’enfrontament directe i material  
amb els nuclis militars i econòmics del 
règim. L’objectiu d’aquests mecanismes  
de confrontació era obrir espais a possibles 
vies de trànsit de mort i retorn. 

Tothom es va sorprendre que 
l’obertura d’aquestes vies es produís 
mitjançant la mort de la mercaderia i la 
suplantació de la mercaderia per la mort 
amb seu valor d’ús, encara que només 
fos temporalment. El règim colonial, 
com la resta de sistemes capitalistes, 
va posar en funcionament totes les 
tècniques operatives que tenia al seu 
abast per recuperar la mercaderia i 
l’administració de la mort col·lectiva. 
De la mateixa manera, va inventar nous 
tipus de massacres simbòliques basades 
en les tècniques del desenvolupat mercat 
capitalista. Ja no calia eliminar físicament 
milers de persones: era més beneficiós 
convertir-les en un laboratori vivent de 
mètodes d’aniquilació col·lectiva. Amb el 
temps, el règim va acabar separant l’àmbit 

militar de l’econòmic, i va començar a 
eliminar individus i organitzacions de  
la lluita armada. També va definir un  
nou tipus de tècniques per lucrar-se  
amb l’enfrontament socioeconòmic i 
un altre orientat a les presons, sempre 
en un estat de confrontació permanent. 
Per ser més exactes, la Primera Intifada 
va suposar per al règim una bona 
oportunitat per perpetuar el procediments 
i tecnologies de mort col·lectiva amb 
què comptava, i per construir-ne de nous 
basats en l’administració de la mort 
col·lectiva a gran escala –en quantitat  
i qualitat– tal com exigien els nous 
avenços del moviment del capital.  
Les noves tècniques es caracteritzaven  
per instaurar una nova infraestructura per  
a la gestió de la mort col·lectiva palestina 
basada essencialment a disgregar els 
nexos establerts entre temps i espai, i el 
moviment material i social que en deriva, 
la qual cosa porta a reduir l’eficàcia 
històrica dels palestins com a comunitat 
moderna. L’arrest domiciliari, el toc de 
queda, els checkpoints, els escorcolls, 
l’agressió física en públic, les pallisses, 
l’expropiació i la demolició d’habitatges, 
a més a més de l’arrest de centenars de 
milers de palestins, no són altra cosa que 
una xarxa de pràctiques que serveix per 
fragmentar la cohesió existent entre els 
diferents focus socials palestins situats a 
Cisjordània i la Franja de Gaza.

Aquesta infraestructura va anar 
modelant el terreny des del qual es va 
desenvolupar la fase següent: els Acords 
d’Oslo i els que seguirien. Aquests acords 
no van significar res més que l’obertura 
d’un nou expedient en l’administració 
de la mort col·lectiva palestina, amb 
l’objectiu d’eradicar aquesta col·lectivitat 
de l’escena històrica. Les noves pràctiques 
colonials israelianes van fer aparèixer 
una percepció col·lectiva més aguda 
entre els palestins que va destapar 
la crua realitat: Oslo havia estat un 
procediment tècnic més per a la mort 
col·lectiva dels palestins. El que molts no 
van aconseguir percebre és que el règim 
colonial va adoptar una lògica idèntica 
en les seves accions contra els diferents 
sectors de la societat palestina que tenia 
sota control. Penso essencialment en el 
segment que viu en els territoris ocupats 
del 1948, encara que en aquest cas les 
manifestacions explícites d’aquesta lògica 
han adoptat una altra forma. 

La naturalització dels palestins als 
territoris ocupats l’any 1948 no va ser 
fortuïta ni una herència de la guerra, 
sinó l’expressió del més pur colonialisme 
«blanc» d’un règim incapaç de bastir-se 

sense una comunitat palestina «negra» 
relegada a la categoria de «local» i 
«autèntica». Això vol dir que la ciutadania 
israeliana és un dispositiu del règim 
colonialista i no un mecanisme mitjançant 
el qual el palestí pot minar el sistema 
establert a Palestina. La nacionalitat 
israeliana implica un seguit de 
procediments i tècniques per desarticular 
els vincles entre el temps, l’espai i el cos 
palestins de tot aquell que s’arrela en el 
temps-espai-cos palestí i araboislàmic 
en general. Pel que fa al temps, aquesta 
desarticulació s’ha dut a terme a través 
de la total dependència econòmica del 
règim i les seves realitats quotidianes; pel 
que fa a l’espai, els palestins s’han trobat 
assetjats en cledes de bestiar a les quals 
s’ha anomenat «pobles»; finalment, la 
ruptura corporal s’ha produït de maneres 
diverses, si bé la més destacada ha estat la 
prohibició relativa a la lliure circulació de 
i cap als altres cossos palestins i àrabs, un 
procés que ha encapsulat aquest grup en 
un compartiment que el règim ha disposat 
per a ells. Seguint el nostre mapa de la 
mort col·lectiva palestina, la desarticulació 
d’aquest vincle suposa, de fet, un 
assassinat comès contra la comunitat 
com a agent històric. En realitat, potser 
ens trobem davant d’un tipus de variació 
de l’esquema de la Nakba, ja que la mort 
col·lectiva no presenta una sola forma, 
sinó que s’hi pot accedir per diverses vies, 
procediments i tècniques. No obstant això, 
tots tenen en comú el fet que es regeixen 
per aquesta desarticulació del vincle 
entre els tres elements essencials del 
col·lectiu (concretament, d’un col·lectiu 
que presenta un caràcter nacionalista 
modern): el cos, l’espai i el temps. 

La naturalització d’aquest procés de 
desvinculació (és a dir, el procés ideològic 
que converteix allò històric en natural) 
en el context dels territoris ocupats l’any 
1948 es pot dir que ha reeixit en bona 
part. Però encara es pot anar més lluny 
i assenyalar que la percepció que la 
col·lectivitat palestina té de la seva pròpia 
palestinitat pren forma mitjançant la 
suma de procediments de desvinculació, 
traduïts posteriorment com a palestins 
en la narrativa col·lectiva d’aquest grup, 
per exemple l’adopció del sostre de vidre 
del règim en l’escena arquitectònica 
com a expressió d’una certa palestinitat. 
El que passa a finals de la dècada dels 
vuitanta i principis dels noranta és que 
el règim, en les seves relacions amb 
aquest grup, ja no se sent amenaçat, sinó 
fort i orgullós, després d’haver modelat 
el ritme de relacions de desvinculació 
perquè semblessin menys intenses i més 
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pausades que en el passat. Això coincideix 
en el temps amb el desenvolupament de 
procediments i tècniques de gestió de la 
mort col·lectiva basats, d’una banda, en 
l’experiència obtinguda a Cisjordània i 
Gaza i, de l’altra, en el principi d’un salt 
qualitatiu en la tecnologia de la censura, 
el control i el càstig. Enfront d’aquest 
procés, o com a part del curs més ampli 
de l’evolució de la qüestió palestina, van 
començar a perfilar-se alguns detalls 
dels Acords d’Oslo com a procediments 
en l’administració de la mort col·lectiva. 
Però aquests procediments no només 
afectaven els palestins, sinó també –com 
a model inicial de l’era de les tecnologies 
digitals aplicades a la censura, el control 
i el càstig corporal com a espectacle– el 
món araboislàmic en general i també 
altres zones més allunyades. Potser els 
assessors palestins als quals els americans 
van recórrer per ajudar els iraquians en 
l’organització dels processos electorals 
sota l’ocupació en siguin una bona 
mostra, per no parlar dels murs de ciment 
i el comportament dels grups reclosos a 
l’interior, ben visibles per a qualsevol que 
sobrevolés Bagdad. L’última etapa –és a 
dir, l’actual– del mapa palestí de la mort 
es caracteritza perquè està saturada de 
modes i espectres de la mort, d’atipament 
de mort, perquè o bé un mor en operacions 
de martiri o bé s’absté de morir amb una 
vida que es pot qualificar, com a mínim, 
de joc fútil en la cleda dels esclaus. 

Hi ha una osmosi entre les tecnologies 
de la informació i l’accés als més íntims 
detalls de la vida del palestí que aquestes 
tecnologies fan possible, i la fam colonial 
del règim per controlar els palestins i 
gestionar-ne la mort col·lectiva. Aquesta 
confluència és similar a la transformació 
que ha experimentat el registre civil 
palestí, que ha passat d’escriure els noms 
dels palestins a mà a registrar-los en 
una base de dades digital que conté i 
relaciona fins als detalls més petits de la 
vida dels palestins, tant vius com morts. 
Per tant, podríem dir, tot i que amb certa 
cautela, que la desarticulació del vincle 
com a procediment tècnic d’assassinat 
col·lectiu, a través de la ruptura de la 
trama formada pel cos, espai i temps, s’ha 
acomplert en aquesta època en la seva 
forma moderna i colonial convencional. 
Aquest acompliment va interactuar amb 
un nou context politicotecnològic, el 
vessant polític i visible del qual en van 
ser els Acords d’Oslo: a conseqüència 
d’això va sorgir una versió modificada del 
procés de ruptura. El que es va modificar 
d’aquest model de desarticulació va ser 
la percepció fonamental per part del 

règim que podia alterar la naturalesa de 
les relacions entre les seves coordenades, 
que era possible remodelar-les com una 
unitat, i no com a parts d’un tot, i que 
la digitalització i posterior tractament 
informàtic podien conferir-li el control 
absolut. En la seva forma moderna, 
aquestes relacions funcionaven sobre la 
base de l’estabilitat i la perdurabilitat. 
Per aquest motiu, l’assassinat col·lectiu 
apuntava a un aspecte concret del cos 
material erigit en la confluència del cos, 
l’espai i el temps. En la nova era de la 
desvinculació, l’entitat corporal ja no es 
percep com una funció en aquesta relació 
triàdica, sinó que queda emmotllada 
digitalment i classificada de bell nou  
sobre aquesta base. Quan el règim 
exerceix la seva pròpia administració  
de la mort col·lectiva, el que fa és destruir 
la totalitat del seu objectiu i no només  
una part, que era el que passava en  
l’etapa anterior de desarticulació  
dels vincles. Per això, es pot dir que  
aquesta desarticulació s’ha convertit en 
la desarticulació de la vida com a tal, és a 
dir, de la seva unitat completa. La vida –la 
de la comunitat palestina– es va convertir 
en un expedient de la gestió de la mort 
col·lectiva després que aquesta gestió 
passés a formar part dels procediments 
de manteniment i consolidació de la 
maquinària vital del règim colonial. Ens 
trobem davant d’un procés amb dos 
nivells que, tot i que es poden distingir 
analíticament, tenen força punts en comú. 

D’una banda, el règim colonial,  
com a extensió del sistema capitalista,  
es veu empès a renovar contínuament  
els seus instruments, tecnologies i 
procediments de l’administració de la 
mort col·lectiva palestina, de manera que 
les transformacions en el sistema matriu 
el capaciten per trobar millors solucions  
a les seves contradiccions, que en limiten la 
capacitat d’assolir un control total de la 
mort palestina. D’altra banda, l’exercici 
d’aquesta gestió en la seva nova fase 
relega el col·lectiu palestí a un estat de 
modernitat nacional deficient, en el sentit 
que, com a col·lectiu, és estructuralment 
incapaç d’evolucionar d’una fase a una 
altra de manera harmònica, ni en l’àmbit 
tecnològic, econòmic i social, ni per 
descomptat en l’àmbit polític. En un altre 
sentit, observem un tipus d’«inequitat 
colonial» –si donem per bona aquesta 
modificació del terme clàssic de Samir 
Amin– que continua present i activa,  
tot i els canvis en la mateixa estructura 
capitalista i colonial. Aquesta inequitat  
no suposa cap novetat en el context 
palestí general, sinó que ha esdevingut en 

l’actualitat –és a dir, des de principis  
dels noranta fins avui– una de les pedres 
angulars en la construcció del sistema.  
En una època que es distingeix més que 
cap altra per la seva capacitat operativa  
a l’hora de controlar la velocitat de 
l’evolució i la transició d’una forma  
a una altra de les tècniques productives,  
la pèrdua d’aquesta capacitat és una 
forma d’anul·lació de l’eficàcia col·lectiva, 
que no és més que una variació del model 
de mort col·lectiva. 

Aquest principi totalitari que 
regeix els aparells del colonialisme en 
l’administració de la mort col·lectiva 
palestina encara no ha trencat amb 
el seu precedent, sinó que inclou 
l’especialització en aquesta gestió a 
partir de l’herència acumulada al llarg 
de la història de divisions entre els 
diversos grups palestins. Sobre aquesta 
base, la comunitat que pobla les zones 
ocupades l’any 1948 sembla diferent 
tant de la de Cisjordània com de la de 
Gaza, de la mateixa manera que les 
comunitats d’aquestes dues últimes es 
diferencien entre si. La fabricació de la 
diferència és un mecanisme de regulació 
propi d’aquesta gestió, un mecanisme 
que temps enrere era centralitzat i 
que actualment ha passat a dependre 
del principi totalitari imperant. Si 
deixem de banda el llenguatge que el 
sistema proporciona per pensar en la 
diferència, veiem que la gestió totalitària 
s’exerceix en tots aquests grups 
seguint una sola lògica. Els processos 
fonamentals actuals en la gestió de 
la mort palestina, que discorren amb 
una intensitat continuada, tenen com 
a objectiu un desmantellament literal 
–és a dir, material– del que queda de la 
infraestructura social en els territoris 
ocupats l’any 1948, a Cisjordània i a la 
Franja de Gaza. Això es dedueix de la 
connexió entre l’autopista número 6 i 
el mur de separació alçat al voltant de 
Cisjordània i de Gaza, que es visibilitza 
quan considerem la Palestina del Mandat 
com una unitat. Aquest desmantellament 
literal es basa en un cert retorn a un 
(hipotètic) estat material presocial, és a 
dir, que no tracta amb el subjecte com a 
propietari mediador entre la materialitat 
de la vida i les seves manifestacions 
socioeconòmiques. Això ens fa veure que 
les pràctiques del règim estan orientades 
fonamentalment a retornar l’arquitectura 
material a un estat de no funcionalitat, 
de manera que el subjecte perd allò 
que necessita per actuar. Si prenem, 
per exemple, el cos biològic com allò en 
què es basa el subjecte per funcionar, 
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podem dir que aquest cos és eliminat 
en el procés de desmantellament de 
l’arquitectura material de la voluntat 
de resistència contra el règim. En 
aquest marc, podem plantejar una idea 
més profunda i global dels assassinats 
selectius comesos contra nombrosos 
dirigents i quadres palestins durant 
la Intifada d’al-Aqsà, i vincular-los als 
processos de desmantellament de la 
prolongació arquitectònica material 
dels diversos nivells de la comunitat 
palestina. 

La seqüència arquitectònica material, 
tal com l’entén el règim, és la següent: 
cos biològic individual; edificis, carrer, 
barri, campament/poble/ciutat i rodalies; 
complexos residencials i infraestructures 
derivades, com ara carreteres, terres 
de cultiu, petita indústria; centres 
administratius urbans i infraestructura 
pública que els connecta; fronteres i 
passos fronterers. Des de fa dues dècades 
el règim no ha deixat d’erosionar de 
manera sistemàtica aquesta seqüència 
destruint-ne els components i fracturant-
ne les articulacions per tornar-les a unir 
i convertir-les en arquitectures materials 
no funcionals. Aquests processos 
condueixen, des del punt de vista del 
règim, a una estructura afectiva en què el 
col·lectiu palestí passaria a ser superflu, 
una herència inútil del passat que, en 
particular els palestins com a individus, 
ja no necessitarien per sobreviure. Aquest 
esquema de gestió de la mort palestina 
s’aplica a les tres parts del col·lectiu palestí 
sotmeses directament al règim colonial. 
Per exemple, en els territoris ocupats 
l’any 1948 la construcció d’una casa 
constituïa, en l’època anterior, un refugi 
«legal» permès pel règim, en oposició a 
l’arquitectura material col·lectiva de tipus 
públic. I, consegüentment, la família era 
considerada l’escenari d’una voluntat 
activa. Ara, en canvi, es desmantella 
l’edificació, i la casa es converteix en 
una cleda de producció i consum de 
caràcter primitiu relegada a les funcions 
primàries del cos, com ara menjar i 
copular, i que funciona al marge del 
mercat, amb l’objectiu de trencar el cos 
biològic familiar com a marc de referència 
per al món. Pel que fa a la Franja de 
Gaza, la guerra del 2009 va representar 
la culminació modèlica del mecanisme 
totalitari de reducció de l’arquitectura 
material a un estat no funcional, de 
manera que la magnitud i el mode de 
destrucció programada en un període 
breu de temps permetés contemplar el 
procés bàsic d’administració de la mort 
col·lectiva palestina. 

Aquest totalitarisme, com a tècnica 
bàsica en la gestió de la mort col·lectiva, 
és un dels elements determinants de 
l’activitat del règim colonial sionista 
des que es va conformar com a projecte 
històric, i que ha anat ocupant posicions 
diverses segons la seva fase evolutiva. 
Aquest tret distintiu va generar tot un 
seguit de contradiccions irresolubles  
en les primeres fases del projecte  
colonial a Palestina, ja que en aquell 
moment el règim encara no disposava 
de mecanismes tecnològics «nets» que 
permetessin una hegemonia totalitària  
del tipus que perseguia. Aquest fet va 
obligar el règim a buscar solucions 
alternatives; per exemple: construir 
la seva pròpia estructura ideològica 
totalitària, reduir la societat palestina 
als seus elements biològics primaris, 
neutralitzar totalment la influència del 
pas del temps, etc. Ara que les tecnologies 
digitals han permès posar en pràctica 
aquest totalitarisme, veiem amb tota 
claredat com es resolen les contradiccions 
pendents canalitzant-les cap a solucions 
tecnològiques pures. La vinculació dels 
mecanismes totalitaris amb les solucions 
facilitades per la tecnologia digital ha 
intensificat aquest caràcter totalitari, 
perquè la tecnologia digital en si mateixa 
té una lògica de treball totalitària. La 
utilització del règim de la tecnologia 
digital el va portar a un procés gradual 
de transformació digital, de manera que 
el totalitarisme ha acabat convertint-
se en una funció natural de la mateixa 
estructura tecnològica del règim.

Fins ara, la tecnologia totalitària de 
la mort, pel fet de reduir la seqüència 
arquitectònica material a un estat no 
funcional, ha desembocat en dues fases 
indissociables de l’acció col·lectiva 
palestina. Aquestes dues fases sorgeixen 
directament del mateix viratge estructural 
del règim cap al totalitarisme i la regressió 
cap a l’arquitectura material bàsica; la seva 
activació va reduir el col·lectiu a la seva 
arquitectura material bàsica, i tot i que al 
principi el col·lectiu va buscar la sortida 
i la salvació fora d’aquest espai, ara en 
busca les dues, i també l’alliberament, dins 
d’aquest espai. Si la consciència col·lectiva 
havia estat el principal escenari de conflicte 
en el període anterior, ara ho és l’espai de 
l’arquitectura material, al qual els palestins 
no tenen més remei que incorporar-se. La 
incorporació a aquest nou escenari imposa 
l’ús de la seva lògica operativa, de manera 
que l’objecte del conflicte modela els actors 
que hi intervenen. L’arquitectura material, 
en el seu estat no funcional, requereix 
un intens moviment circular dins d’una 

materialitat sensorial immediata mancada 
d’estructura arquitectònica, és a dir, sense 
capacitat d’accedir a un punt de control des 
del qual observar l’ordre general. Aquest 
moviment circular és totalitari,  
és a dir: immergir-s’hi impedeix 
l’emergència d’un esdeveniment o acció 
dotada d’una lògica operativa diferent. 
Aquesta materialitat, des d’una perspectiva 
funcional, actua seguint una lògica de 
desgast. En altres paraules, la materialitat 
mateixa del material porta necessàriament 
a la seva transformació, mitjançant l’ús, 
a un altre estat que adopta la forma 
capitalista de consum, encara que aquesta 
permutació no és l’única possible ni 
segurament la millor.

El col·lectiu palestí ha creat, 
simultàniament, el seu fet material en 
l’escenari del conflicte a través de la 
immersió en el consumisme global o bé 
amb l’oposició global a l’arquitectura 
material en el nivell funcional. El 
consum global és el que ara caracteritza 
la situació palestina, ja que cada poder 
sobirà palestí, per tal de continuar sent 
sobirà, ha d’adoptar la lògica operativa 
del consumisme global. Aquesta lògica 
situa l’Autoritat Palestina en una baula 
secundària que actua com a mediadora 
servicial entre el règim i un determinat 
sector de la societat palestina. El que 
crida l’atenció és que aquest tipus de 
funcionament ja no està relacionat amb 
una arquitectura material concreta; la 
tecnologia digital totalitària no requereix 
un espai modern, perquè el règim ja 
exerceix un control total sobre aquest 
espai. L’Autoritat Palestina forneix uns 
serveis materials que són de naturalesa 
prearquitectònica: la seva funció màxima 
és la circulació per una via recta entre 
les dues parts del conflicte, el règim 
i la comunitat palestina. És per això 
que aquell que se suposa que hauria 
de representar el col·lectiu palestí s’ha 
convertit en un funcionari que opera dins 
del règim, i que aquells a qui representa 
i serveix han passat a ser un grup 
d’habitants més del règim. Així és com el 
sistema va aconseguir anul·lar el col·lectiu 
palestí en l’etapa nacionalista anterior 
i el va inscriure amb caràcter operatiu 
en la fase actual del sistema de gestió 
de la mort col·lectiva palestina. La gran 
paradoxa i ironia és que els intents per 
part dels palestins de recuperar les regnes 
de la gestió de la seva mort col·lectiva els 
han dut a emprendre, com a professionals 
i assalariats, el camí de la seva pròpia 
mort col·lectiva traçat pel sistema. 

La negació total de l’arquitectura 
material a nivell funcional és la segona 
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fase en què participen els palestins 
en l’escenari totalitari del conflicte. 
Abans d’entrar en els detalls de la fase 
en qüestió, és molt important destacar 
que aquesta coincideix en el temps 
amb el consumisme global, que són 
dues cares de la mateixa estructura i 
que cadascuna d’elles porta implícita, 
en cas d’implementar-se, la possibilitat 
de realitzar l’altra. La negació total 
caracteritza la situació palestina de 
resistència asistemàtica, és a dir, l’adhesió 
a la materialitat del col·lectiu sense el 
mediador arquitectònic que li correspon. 
La negació total vol dir l’eliminació 
prèvia i total de l’arquitectura de 
l’objecte que el règim vol retornar a la 
seva materialitat primària, i, per tant, 
la reformulació de l’escenari mateix del 
conflicte. No és pas casual que aquesta 
fase s’hagi concentrat en el cos individual 
i col·lectiu dels palestins, ja que tots dos 
ocupen un lloc central en el conflicte 
colonial i constitueixen l’últim bastió dels 
palestins en aquesta etapa. L’eliminació 
prèvia i total de l’arquitectura material 
implica, en el costat palestí, acceptar 
totalment el règim colonial, és a dir, 
reconèixer la importància i la centralitat 
a l’objecte de conflicte i la consegüent 
expulsió d’aquest objecte de l’escenari 
del conflicte, fonamentalment a través 
de la seva destrucció. La hipòtesi és 
que el règim acabarà perdent la seva 
capacitat per exercir el totalitarisme a 
mesura que vagi portant l’arquitectura 
material de les coses a un estat no 
funcional, ja que això s’hauria aconseguit 
gràcies als mateixos palestins. En el 
context colonial de Palestina, el retrocés 
a una materialitat no funcional, com 
a mecanisme de resistència orientat a 
recuperar el control de la gestió de la 
mort col·lectiva palestina, va acompanyat 
de l’ascens d’una estructura absoluta de 
la consciència que ha eclipsat el que és 
històric, quan això ha deixat de tenir una 
dimensió utilitària. 

L’intent del qual parlàvem més 
amunt de cartografiar la plataforma  
de la mort palestina des de la Nakba 
fins al dia d’avui distingeix tres fases, 
alhora successives i simultànies: la fase 
de xoc i recerca, la fase nacional;  
i la fase del principi totalitari. Aquestes 
tres fases indiquen una estructura bàsica 
que s’assenta en la Nakba del 1948 i 
determina encara les relacions del règim 
colonial sionista de la Palestina del 
Mandat. Hem intentat destacar els trets 
d’aquestes fases com una estructura 
unitària i d’acord amb el context històric 
específic de cadascuna d’elles per tal 

de fer palès que alguns d’aquests trets 
eren una prolongació de la Nakba, 
mentre que d’altres havien sorgit arran 
dels avenços tecnològics i històrics. La 
polèmica sobre la relació entre la gestió 
de la mort col·lectiva palestina per part 
del règim i l’evolució d’aquesta gestió, 
juntament amb l’aparició de diverses 
formacions en el si de la comunitat 
palestina, han determinat la forma 
de vida del col·lectiu palestí des de la 
Nakba. Cadascuna d’aquestes fases va 
donar lloc a un perfil específic de mort 
com a solució estructural a les seves 
pròpies contradiccions fonamentals, i 
es va convertir en un signe distintiu en 
la vida dels que la practicaven. Veiem, 
per exemple, que la fase de xoc i de 
recerca va donar lloc a la figura de la 
víctima; la fase nacional, a la figura del 
màrtir i la fase totalitària, a la figura 
de l’operador màrtir. Totes tres figures 
ocupen llocs clau en la cartografia de la 
mort col·lectiva palestina; els veiem en 
cada moment palestí i els observem en 
la cadena dels esdeveniments palestins. 
En la seva qualitat de configuracions 
estructurals desenvolupades 
dialècticament a partir de formes de 
gestió de la mort col·lectiva palestina 
en mans del règim colonial, aquestes 
personalitats són alhora formacions 
col·lectives palestines que transiten 
pels itineraris possibles de retorn i 
naixement. La sèrie víctima-màrtir-
operador màrtir suposa l’existència de 
fases en el treball productiu de la mort, 
i pretén recuperar la propietat de la 
mort col·lectiva palestina com un pas 
per al retorn a Palestina. Més endavant, 
i partint dels processos que hem exposat 
més amunt, provarem d’exposar amb 
més detall aquestes fases i subjectivitats 
com a formes d’activitat productiva, i 
ampliarem la comprensió sobre com es 
construeix la vida palestina a través de la 
seva pròpia mort. 

3. 
En cada palestí coexisteixen tres 

formes o fases identificadores de mort 
entrellaçades: la víctima, el màrtir i 
l’operador màrtir. Cadascuna d’elles és 
una forma de presència socialment i 
històricament activa, ja que cadascuna 
té una manera concreta d’operar. L’acció 
de cadascuna d’aquestes formes deriva 
del seu estatus com a mecanismes 
productius, tant materialment com 
semànticament, mecanismes que regulen 
les relacions de la comunitat palestina 
amb si mateixa, amb el seu entorn més 
immediat en les seves diferents facetes 

i amb el món en general. L’acumulació 
de la producció material i semàntica 
d’aquestes tres formes ha donat lloc a 
un tipus de producció colonial particular 
per al col·lectiu palestí; aquest tipus de 
producció colonial funciona a través de 
les tres formes com si fossin alhora capes 
horitzontals i verticals que conjuntament 
conformen els modes operatius dels 
diferents segments dels col·lectiu palestí, 
així com de la societat palestina en el 
seu conjunt. D’aquí se’n conclou que hi 
ha un llenguatge palestí general amb 
dialectes locals diferenciats segons el 
context històric de cadascun. D’entrada, 
intentarem concretar cadascuna 
d’aquestes tres formes per separat, i 
les relacionarem en tant que tipus de 
producció particulars amb un llenguatge 
específic. El repte que es planteja després 
d’aquestes primeres etapes la recull la 
pregunta següent: en aquestes formes de 
la mort ¿hi ha una sensibilitat estètica 
determinada que defineixi el món des de 
la perspectiva palestina?

A primera vista semblaria que  
la víctima és aquella forma en què el 
procés de reducció de l’arquitectura a un 
estat no funcional ha reeixit, ja que la 
víctima està atrapada en un moviment 
circular dins un espai de no funcionalitat 
utilitària i directa. La víctima viu el 
procés de desmantellament com un 
mecanisme de treball essencial per a 
la producció de si mateixa, és a dir, no 
intenta substituir o canviar la situació 
resultant d’una destrucció prèvia, sinó 
que anuncia la seva pròpia destrucció 
com un acte que la identifica. És per 
això que el més important de la víctima 
és el seu propi reconeixement com a 
tal i la proclamació pública d’aquest 
reconeixement. El reconeixement i 
la proclamació pública activen tot un 
sistema ètic material. Ajudes, donacions, 
beques, estatus legals temporals o 
residències en espais fronterers són 
alguns dels mecanismes de treball 
materialment i semànticament productius 
per mitjà dels quals la víctima s’entén a 
si mateixa i entén el seu entorn i el seu 
món com un tot. El procés de creació 
de l’estructura de la víctima palestina 
culmina en la sèrie d’esdeveniments de la 
Nakba de l’any 1948. En el nostre context 
m’aturaré en les conseqüències d’aquests 
esdeveniments per tal de discernir els 
trets específics de la víctima palestina  
i els seus mecanismes de treball 
productiu. 

Un dels efectes de la Nakba del 
1948 va ser la disparitat en l’abast  
i el mètode en el procés de reducció de 
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l’arquitectura material cap a un estat no 
funcional entre diferents grups i sectors 
palestins. I si fins ara ens hem centrat 
en la figura de la víctima, com a forma 
general de presència, ara distingirem la 
tipologia i l’abast d’aquesta disparitat 
pel que fa a la reducció de l’arquitectura 
material a un estat no funcional. En un 
primer paradigma de víctima veiem que 
es produeix un total desmantellament 
de la seqüència arquitectònica material 
palestina, des del cos biològic fins a les 
fronteres i els passos fronterers com a 
punt de contacte de la col·lectivitat amb 
el món exterior. Un segon paradigma 
seria la supervivència del cos biològic i 
la destrucció, total o parcial, de les altres 
baules de la seqüència. Això permet al cos 
biològic treballar de manera funcional 
amb independència de la funcionalitat de 
les altres baules. Aquests dos paradigmes 
es diferencien pel desmembrament o 
absència de desmembrament del cos 
biològic del palestí, i en aquest sentit 
funcionen com un continu sobre el qual 
es poden emplaçar totes les situacions 
històriques concretes com un primer pas 
per a la seva classificació i com un intent 
de determinar la forma en la qual es 
manifesta la víctima. L’opció de basar l’eix 
de la classificació en el desmembrament 
del cos biològic, i no en la seva preservació 
funcional, reflecteix la profunditat i 
totalitat de l’esdeveniment catastròfic 
que va patir el col·lectiu palestí, en què 
la forma de mort va passar a definir la 
forma de vida. No és doncs fortuït que 
el que ha caracteritzat els palestins com 
a grup socioeconòmic des d’aleshores 
sigui la generació del cos biològic palestí, 
procés reproductiu a partir del qual té 
lloc la creació de nous cossos col·lectius 
palestins. 

En un primer examen es podria 
al·legar que la reducció de l’arquitectura 
material del cos biològic condueix 
inevitablement a la demolició en bloc de 
la seqüència arquitectònica. La destrucció 
del cos biològic individual comporta que 
el propietari surti, sense possibilitat de 
retorn, de l’escenari dels esdeveniments 
socials i històrics. Però aquesta sortida, a 
banda d’absoluta, és individual i implica 
només el propietari del cos biològic i no 
cap altra persona no afectada pel procés 
de desmantellament. Tot i així, la sortida 
definitiva de l’efectivitat reverteix en un 
augment de l’efectivitat del mateix règim 
colonial o, si més no, aquesta és l’equació 
en què el règim basa la seva actuació. 
La forma resultant d’aquest paradigma 
del sacrifici palestí es caracteritza 
perquè funciona a través de la sortida 

absoluta, que dóna forma a l’estructura de 
l’absència per excel·lència. El tractament 
analític de l’absència és problemàtic per 
la falta de representativitat material, és 
a dir, qualsevol intent d’evocar-lo amb 
el llenguatge es contradiu radicalment 
amb el que se suposa que és la seva lògica 
operativa. Per aquest motiu, l’absència, 
com una de les formes de sacrifici, és 
possible per altres formes de presència 
que haurien pogut sorgir si no s’hagués 
produït la sortida absoluta. En altres 
paraules, la mort és pronunciable en tant 
que part constituent de la vida humana. 
Tot i així, l’estructura de la Nakba no va 
donar a aquest mecanisme la possibilitat 
de construir una memòria basada en 
tot allò que s’hauria pogut aconseguir 
si no fos per la seva absència. I això és 
així perquè l’extinció del cos biològic 
anava acompanyada o, per ser exactes, 
era simultània a la reducció a un estat 
no funcional de la resta de fases que 
formaven la seqüència de l’arquitectura 
material, reducció que esborrava 
qualsevol infraestructura de la memòria i, 
per tant, la memòria com a tal. La figura 
de l’absència d’individus palestins en 
l’estructura de la Nakba, com a víctimes 
concretes, es distingeix per la seva 
condició d’absència insuperable a causa 
de la destrucció de tots els mecanismes 
materials col·lectius de registre sensorial, 
simbòlic i semiòtic. 

La successió i intensificació del 
desmembrament del cos biològic 
individual dels palestins durant i després 
de la Nakba ens obliga a pensar en el 
cos biològic col·lectiu palestí i en els 
mecanismes utilitzats pel règim colonial 
per fer possible la sortida absoluta 
del palestí de l’escenari de la història. 
Aquesta sortida col·lectiva absoluta es pot 
explicar com el mecanisme paradigmàtic 
que impedeix la consecució del retorn 
palestí en dos nivells interrelacionats: el 
retorn col·lectiu efectiu de la Palestina 
del Mandat, i el retorn entès com a 
reformulació del col·lectiu palestí actiu.  
A partir d’aquesta explicació es pot 
establir una comparació analítica de 
la fisonomia de la víctima col·lectiva 
en el cas de desmembrament del seu 
cos biològic com a desmantellament 
de bona part de les baules de la sèrie 
arquitectònica material i la seva reducció 
a un estadi no funcional. En aquest sentit 
crida l’atenció que la forma col·lectiva 
palestina de l’absència només surt del  
seu estat d’absència amb l’ascens d’una 
nova forma de col·lectivitat palestina a 
mitjans de la dècada dels seixanta.  
Al llarg de les dues dècades que van 

seguir a la Nakba no veiem cap escissió 
ni divergència entre l’absència de la figura 
individual de l’absència de la víctima  
i l’absència de figura col·lectiva d’aquesta 
absència, com si la primera impliqués, en 
gran mesura, la segona. La formació del 
col·lectiu palestí com una força novament 
activa va proporcionar la infraestructura 
de la memòria col·lectiva finalment capaç 
d’arrabassar, d’una manera determinada, 
la seva figura col·lectiva de l’absència. 
A partir d’aquí, la figura col·lectiva de 
l’absència palestina, contràriament a la 
individual, va començar a adquirir una 
presència efectiva, sobretot en el registre 
de la utopia del retorn, que s’expressa 
indistintament en una gran quantitat 
d’àmbits vitals, quotidians i excepcionals. 
La figura col·lectiva de l’absència opera a 
través de les diferents configuracions del 
col·lectiu palestí; un entramat de relacions 
que evoquen la presència del que hauria 
estat present si no hagués estat pel 
desmembrament del seu cos biològic i la 
consegüent sortida absoluta de l’escenari 
de la vida. Es pot rastrejar aquesta 
presència de la figura de l’absència en  
els somnis individuals, els programes 
polítics, i fins en la literatura i l’art. En 
totes aquestes plataformes de registre  
de la utopia del retorn, hi trobem 
itineraris de naixement i de realització 
traçats a partir del que hauria pogut 
ser però que, per culpa de l’absència, va 
acabar sent absent i impossible. En aquest 
sentit, la primera situació paradigmàtica 
de la víctima palestina, aquella en què 
té lloc el desmembrament del seu cos 
biològic, s’apropa a la segona situació; 
això es fa més evident quan parlem de 
l’acumulació i intensificació de l’assassinat 
corporal i biològic dels palestins. 

En el moment en què el cos biològic 
sobreviu en un entorn arquitectònic 
material no funcional, el cos torna 
conscientment a les seves funcions 
primeres, que el lliguen al món exterior. 
Per això, la funcionalitat del cos es 
concentra en la totalitat del seu sistema 
sensorial-perceptiu, i la vista, l’oïda, el 
tacte, l’olfacte i el gust esdevenen els 
nivells d’existència material i conscient 
més importants d’aquest cos. El segon 
paradigma de la víctima palestina és 
representat per la supervivència del cos 
biològic –és a dir, per la no reducció 
d’aquest cos a un estat no funcional 
biològic– acompanyada de la reducció de 
les altres baules de la sèrie arquitectònica 
material a diferents graus de no 
funcionalitat. El recurs de la víctima 
palestina a un sistema sensorial-perceptiu 
propi com a mecanisme de registre en la 
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vida en facilita l’afirmació com a víctima, 
ja que el règim no li va permetre passar 
de l’estat de mort col·lectiva funcional 
al procés de reconstrucció d’aquesta 
col·lectivitat. La principal manifestació 
d’aquest tipus de víctima actua a 
través del sistema sensorial-perceptiu, 
particularment a través de la presència 
corporal material anunciada per l’escena 
audiovisual. Aquest sistema es manifesta 
socialment amb la figura del palestí 
davant d’aparells de registre que no li 
pertanyen, i que anuncien la seva condició 
de víctima, és a dir, que no sortirà de la 
seva condició si no se’l reconeix com a 
tal. El moment de reafirmació d’aquest 
reconeixement ha durat fins al dia d’avui, 
i això significa –entre altres coses– que 
aquella figura anunciadora comporta 
l’acceptació de l’adhesió al cos com una 
referència per al món; però no al cos com 
a agent, sinó al cos reduït al seu sistema 
sensorial-cognitiu. El que crida l’atenció 
en el context palestí és la presència 
d’institucions locals i internacionals 
encarregades de preservar aquest tipus 
de perfil de víctima mitjançant el 
confinament de la presència palestina 
dins d’una llista de requeriments bàsics 
com el menjar, l’aigua, l’habitatge 
temporal o la formació professional. 

La majoria de palestins, en els seus 
diferents indrets de residència, van viure 
aquesta condició de víctima al llarg de 
les dues dècades posteriors a la Nakba. 
La recerca del reconeixement del crim 
que s’havia comès contra ells, així com 
del reconeixement de la seva condició 
de víctimes, eren les dues maneres de 
buscar la reconstrucció. Per la seva banda, 
el règim colonial va amagar l’aparell 
bàsic d’aquesta construcció, que era 
una necessitat estructural de la víctima, 
per tal de construir-se a si mateix com 
a règim i reproduir-se en el temps. Per 
això, la preservació i la reproducció de 
la víctima com a tal van convertir-se 
en uns dels principals paràmetres del 
règim colonial, ja fos proporcionant 
noves víctimes o reafirmant les víctimes 
establertes estructuralment en la seva 
posició relacional. Aquí s’evidencien 
alguns trets de la síndrome dramàtica 
de la víctima, ja que la seva demanda de 
reconeixement porta a la consagració dels 
seus vincles amb l’agressor, el règim. És 
a dir, el reconeixement de la condició de 
víctima comporta el reconeixement del 
règim. L’experiència de l’asil polític, de 
la diàspora i dels territoris ocupats l’any 
1948 durant les dues dècades després de 
la Nakba representen molt bé aquest tipus 
de relacions entre la víctima i l’agressor. 

D’una banda, es va fundar l’Agència de 
Nacions Unides per als Refugiats de 
Palestina (UNRWA, en les sigles angleses) 
per gestionar els assumptes dels refugiats 
i preservar-ne la condició de víctimes. 
D’altra banda, el règim colonial va establir 
el govern militar per gestionar els que 
havien quedat sota el seu control, i va 
perpetuar un estat de guerra permanent. 
I ho va fer sense negar-ne el cos biològic, 
però sí preservant-ne la condició de 
víctima per tal de continuar, així, el procés 
de reproducció de l’agressor i del seu 
règim. És, doncs, en la mort del col·lectiu 
palestí tal com l’acabem d’exposar que 
es va fonamentar tot un aparell material-
burocràtic ple de ramificacions basat 
en la preservació d’aquesta mort com 
una part de l’administració de la mort 
col·lectiva palestina. Sobta, en aquest 
context, que les formes palestines d’acció 
col·lectiva desenvolupades posteriorment 
no s’esforcessin a negar aquest aparell 
en si mateix, sinó que intentessin 
apropiar-se’l i administrar-lo, cosa que 
es corresponia amb la percepció del seu 
propi estatus col·lectiu com a víctima 
amb sobirania sobre els afers palestins. 
D’aquesta manera, la forma declarativa 
va evolucionar cap a un aparell que 
reprodueix la identitat col·lectiva com a 
víctima sobirana, la sobirania de la qual 
no se centra en la creació d’un mecanisme 
de refutació de la relació entre víctima  
i agressor, sinó en la seva concepció com 
a víctima dotada d’un aparell material-
burocràtic que la preserva com a tal. 

Els esforços dels palestins no es van 
limitar a la possessió d’aquest sistema 
material-burocràtic ramificat i basat 
en la preservació i perpetuació de la 
víctima, sinó que van anar més enllà fins 
a l’arrelament d’una concepció col·lectiva 
de la identitat com a víctima. La presència 
econòmica, social i cultural d’aquesta 
forma de víctima no s’havia donat abans, 
ja que tret de l’escassa estructura material 
i social prèvia, els palestins no disposaven 
de cap esquema conceptual de la víctima. 
La forma declarativa va constituir doncs 
la base, literal i metafòrica, que va generar 
tots aquells mecanismes de creació  
del palestí com a víctima sobirana.  
I l’escassetat material i social va fer que 
aquests mecanismes es concentressin 
en els àmbits culturals i expressius, com 
ara la literatura, la poesia, la música, 
les arts plàstiques i, fins a cert punt, la 
premsa. En la producció expressiva de 
les dues dècades posteriors a la Nakba, 
els creadors palestins es van lliurar a 
la composició d’un sistema semiòtic 
sobre la manera d’actuar de la víctima 

sobirana en els àmbits econòmic, social, 
polític i cultural. Com somriu la víctima? 
Com s’entristeix? Camina amb el cap 
cot o l’alça per mostrar-ne la identitat? 
Va amb l’esquena dreta o encorbat? Pot 
convertir-se en treballador, el refugiat? On 
és el pagès? Vet aquí algunes preguntes 
sobre la manera d’exercir la sobirania 
proclamadora de la víctima. El problema 
bàsic al qual s’enfronta aquesta forma 
declarativa, i el que se’n deriva, és el 
caràcter relacional entre el reconeixement 
implícit del règim, d’una banda 
i, de l’altra, la dependència d’aquesta 
modalitat declarativa de la figura absent 
de l’absència, sent la segona la condició de 
la presència de la primera. 

Tot i els canvis que han experimentat 
les formes de la mort col·lectiva palestina, 
el sistema relacional establert entre el 
règim colonial, la figura de l’absència i 
la forma declarativa encara determinen 
una part essencial de l’acció col·lectiva 
palestina en les seves diverses variants. 
El règim colonial com a tal es basa en 
la consagració de la figura palestina de 
l’absència, però l’absència no pot parlar 
i, per tant, no pot reconèixer el règim 
quan reconeix la seva pròpia absència. 
El règim necessita que les seves víctimes 
el reconeguin, i això fa que l’emergència 
de la forma declarativa sigui necessària 
per a la seva existència. L’absència i la 
declaració són dues figures, com hem fet 
palès més amunt, dotades d’una lògica de 
funcionament diferent però que actuen 
en el mateix eix de continuïtat de la sèrie 
arquitectònica material en el seu estat no 
funcional. La figura declarativa extreu 
del reconeixement un acte voluntari 
col·lectiu que aspira a donar forma a un 
règim que recuperi l’administració de la 
mort col·lectiva palestina. Des d’aquesta 
lògica, el retorn i els seus itineraris 
sorgits de la figura declarativa s’han 
caracteritzat pel seu caràcter sistemàtic; 
és per això que el retorn ha passat a ser 
representat, és a dir, que la seva lògica no 
és un esdeveniment sinó un fet purament 
semiòtic i simbòlic, ja que es forma a 
través d’un reconeixement que inclou en 
la seva estructura el reconeixement del 
règim criminal. Amb un efecte retroactiu 
dolorós, sembla com si el màrtir que 
utilitza la declaració tornés anunciant 
la mort del retorn efectiu, la qual cosa 
portaria a un ascens de la figura de 
l’absència relegada a una discrepància 
no verbalitzada i que duria la negació 
del règim colonial a la seva absència. 
Aquest ascens de la figura de l’absència ha 
assumit l’evolució de la sortida absoluta 
i forçada a una forma de sortida absoluta 
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voluntària que l’operador màrtir porta 
pels camins del retorn efectiu en tant que 
esdeveniment. Examinem, per començar, 
la figura del màrtir.

La víctima sobirana, en la seva 
activitat com a figura declarativa, està 
dotada de diversos mitjans que li podrien 
permetre modelar una col·lectivitat 
palestina amb uns trets definits pels 
seus propis mecanismes productius de 
treball. El context social i històric en què 
se situa la víctima sobirana palestina 
–l’emergència de l’estat nació al món 
araboislàmic després de la Segona Guerra 
Mundial– ha determinat les formes 
de treball col·lectiu que pot utilitzar 
la col·lectivitat palestina. Aquesta 
confluència entre la víctima sobirana 
palestina i els aparells moderns per 
organitzar col·lectius nacionals va fer 
emergir tot un seguit d’organitzacions 
palestines que buscaven gestionar la 
mort col·lectiva palestina com una via 
fonamental per retornar a la Palestina 
del Mandat i construir-hi la comunitat 
originària. Aquests aparells moderns 
per expressar –i alhora construir– la 
comunitat operen amb una lògica de 
representació monopolitzadora. D’una 
banda, aquests aparells es basen en una 
relació de propietat que monopolitza el 
col·lectiu, i, de l’altra, aquesta propietat, en 
una situació normal, comprèn la matèria, 
l’esdeveniment i el nivell representatiu. 

En el context palestí, l’OAP va ser 
fundada pels països àrabs i no va ser 
fins al cap d’uns anys que els mateixos 
palestins van passar a prendre’n el 
control. El lema de l’organització –«el 
representant legal i únic del poble 
palestí»– era una clara manifestació 
d’aquest aspecte monopolitzador i del 
conflicte per la propietat del col·lectiu 
palestí. És significatiu que l’OAP mai 
no fos capaç d’imposar un tipus de 
propietat total tradicional –pel que fa a 
matèria, esdeveniment i representació–, 
ja que aquest tipus de propietat 
pressuposa l’existència d’una terra 
posseïda per la societat i destinada a 
ser posseïda pels aparells de què està 
dotada aquesta societat, i que adopten 
la forma d’Estat. Però l’OAP, i totes les 
faccions incloses sota el seu paraigua, va 
fundar tot un aparell material-burocràtic 
palestí destinat a administrar la mort 
col·lectiva palestina, que bàsicament 
actuava en dos vessants: la reproducció 
de la societat palestina –físicament i 
simbòlicament– en forma de col·lectiu 
nacional, i el desenvolupament de vies 
de retorn mitjançant la lluita armada. 
El que és indubtable és que un dels 

eixos més importants que conformen 
l’existència palestina en els seus diversos 
components ha estat la reproducció 
biològica, social i cultural dels palestins. 
Després de la Nakba, els palestins no 
tenien altra cosa que la seva entitat 
corporal convertida en casa i en pàtria. 
Per això, les institucions palestines de 
caràcter organitzatiu han preservat 
aquest procés productiu i s’han fundat 
per a un tipus molt concret d’ens 
socials i culturals que coincideixen 
amb la reproducció biològica. Potser 
el pseudoestat que va instaurar 
l’OAP al Líban és la millor prova de 
la centralització del procés palestí 
de producció més important: la seva 
pròpia reproducció. La preocupació de 
l’OAP i les seves diverses faccions per 
la generació i la preservació de la vida 
ha estat un element axial en la gestió de 
la mort col·lectiva palestina, que ja no 
en tenia prou amb la declaració com a 
figura bàsica d’operació, tot i que n’era el 
primer punt de partida. La reproducció 
de la comunitat palestina estava lligada  
al seu paper com una de les vies per 
al retorn efectiu, i això continua sent 
una obligació estructural oposada a les 
formes de mort col·lectiva palestina.

La lluita armada emana de l’estructura 
representativa dels aparells burocràtics 
moderns creats pels palestins per 
expressar-se com a col·lectivitat nacional. 
La reproducció permanent del col·lectiu 
palestí n’exigeix el retorn efectiu, però 
el col·lectiu com a tal només existeix a 
través de la seva representació –l’OAP– 
la qual monopolitza els mitjans de 
reproducció de la qüestió palestina, 
incloent-hi la violència alliberadora, 
és a dir, les diferents formes de lluita 
armada i l’activitat fedaïna organitzada. 
Des d’aquesta confluència incapaç de 
possibilitar el retorn efectiu de tots i 
cadascun dels palestins, va sorgir el fedaí  
i la seva forma potencial de mort: el màrtir. 

Morir com a màrtir significa 
que s’arrabassa al règim el control 
sobre la gestió de la mort col·lectiva 
palestina, encara que només sigui de 
manera simbòlica i parcial. El màrtir 
pren el control de la seva mort com a 
individu per tal de representar aquesta 
possibilitat a escala col·lectiva, sense que 
aquesta possibilitat s’hagi de realitzar 
necessàriament com a conseqüència 
de l’acte de martiri. El simbolisme o 
parcialitat d’aquest acte es deu a la 
naturalesa mateixa de l’aparell material 
i burocràtic de l’acció fedaïna palestina, 
que sorgeix –com ja hem esmentat– de 
la confluència de la víctima sobirana 

en la seva figura declarativa amb els 
règims de l’estat nació modern. Tot i això, 
el problema principal que presenta el 
màrtir no s’acaba en el seu simbolisme 
representatiu ni en la parcialitat del 
retorn col·lectiu palestí que es fa a través 
d’ell, sinó en el fet que aquests aspectes 
podrien ser fonamentals per al camí del 
retorn efectiu. El màrtir és un tipus de 
mort que determina una forma de vida 
per al palestí: la vida del retorn, però per  
a això cal que els aparells materials  
i burocràtics que s’encarreguen de la 
gestió de la mort col·lectiva palestina 
tradueixin aquest camí del retorn al seu 
llenguatge. El valor d’ús que produeix 
el màrtir, és a dir, el camí del retorn 
efectiu que nega el règim colonial, no 
pot ser emprat estructuralment per 
aquests aparells que han fet possible la 
seva sublimació com a fedaí. Aquests 
aparells parlen seguint la lògica del valor 
de canvi, en la seva fase mercantil, ja que 
inicialment es van establir per controlar 
la circulació de mercaderies, individus i 
idees en la seva forma capitalista fordiana. 
Això a banda de la seva adscripció a 
l’estructura patriarcal de la cultura 
palestina, que els dóna una coloració 
ben específica. L’economia política del 
martiri actua d’acord amb la lògica de la 
propietat privada, en la qual el màrtir, 
com a treballador, produeix el camí del 
retorn efectiu, la traducció del qual als 
valors de canvi té lloc en forma de capital 
simbòlic, concretament la representació 
de la comunitat palestina.

Així s’acompleix el cercle productiu 
palestí d’aquesta època de la nostra 
història, que comença amb la reproducció 
biològica corporal de la comunitat i 
passa a representar-se a través de les 
institucions que governen aquest procés 
de reproducció, a les quals se sumen 
els aparells materials i burocràtics que 
administren la mort col·lectiva palestina 
als individus palestins encarregats de 
l’acció fedaïna, que inclou el martiri i que, 
de fet, acaben executant. En el cas de la 
consumació del martiri i la seva traducció 
en valors de canvi en forma de capital 
simbòlic dirigit a la representació, el valor 
de la institució que inverteix en la lluita 
armada s’eleva i el màrtir desapareix. La 
figura de l’absència del màrtir constitueix 
la principal contradicció no resolta pels 
aparells materials i burocràtics palestins; 
de fet, aquesta forma d’absència continua 
girant al voltant del procés mateix de 
traducció pertorbant-lo i deixant a la vista 
les mancances de les seves manifestacions 
pel que fa a la forma de vida i de mort 
palestines. 
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El màrtir no torna, sinó que queda 
totalment absent, com en el primer estat de 
víctima paradigmàtica en la seva figura 
d’absència. El màrtir no es construeix sobre 
la sortida absoluta forçosa, sinó que tria ser 
el preu del camí del retorn que nega el 
règim colonial. La voluntat col·lectiva 
d’elecció que s’assenta en la institució del 
màrtir nega simbòlicament l’autoritat del 
règim colonial sobre la gestió de la mort 
col·lectiva palestina. Per això, la mort per 
martiri defineix una vida col·lectiva 
representativa, nacional en aquest cas. Però 
aquesta representació no resol totes les 
contradiccions que tragina el màrtir, 
concretament l’absència i el retorn efectiu  
i total que aquesta absència comporta. 

Des que el fedaí es va carregar al 
damunt el seu equipament militar i la 
seva arma personal a mitjans de la dècada 
dels seixanta, va començar a configurar 
un terreny en què es donen cita totes 
les contradiccions socials palestines 
per ser formulades de nou en un estat 
d’esplendor i de sublimació palestina. Al 
llarg de tres dècades, és a dir, fins a finals 
de la Primera Intifada, el màrtir no es va 
qüestionar la seva absència, sinó que la 
institució material i burocràtica va ocultar 
aquesta absència mitjançant la dissociació 
estricta entre el màrtir real, com a acte de 
retorn, i la seva presència esplendorosa i 
sublim en els límits del cicle de producció 
palestí. El cicle de producció palestí de 
caràcter material i burocràtic va activar-ne 
el funcionament semiòtic per mitjà de la 
relació entre el martiri com a retorn, la 
representació del martiri com a capital 
simbòlic i l’establiment d’una línia 
divisòria entre tots dos amb la posada en 
marxa de l’aparell esplendorós i sublim 
del màrtir. 

Aquesta imatge idealitzada del màrtir 
ha donat peu a múltiples reconfiguracions, 
ja que el martiri ha esdevingut una 
forma de mort habitual que fins i tot es 
pot aplicar a qui no ha sigut fedaí. Al 
principi, aquesta figura s’havia vinculat 
a tot aquell que moria enfrontant-se 
al règim colonial; per exemple, en el 
transcurs d’una manifestació, a la presó, 
etc. Ulteriorment, el martiri va passar a 
designar també aquelles formes de mort 
que no es produïen en l’enfrontament 
contra el règim, com ara en la mort per 
accident laboral o de trànsit. Aquesta 
generalització de la circulació del valor del 
màrtir va ser conseqüència, d’una banda, a 
la seva importància en la construcció d’un 
capital simbòlic i, de l’altra, al que es pot 
considerar una evolució equivocada de 
l’acció fedaïna en comparació amb altres 
formes d’acció col·lectiva palestina.

Potser el més tràgic del dilema del 
màrtir ha estat el cúmul d’escletxes 
que es van obrir entre el martiri com 
a acte de retorn efectiu i els processos 
de representació i circulació que el van 
prendre com a objecte. Aquestes escletxes 
van començar a aparèixer amb força 
després de la invasió del Líban del règim 
colonial, que va donar peu a la sortida 
dels aparells materials i burocràtics 
palestins d’aquell país, i les posteriors 
massacres de Sabra i Xatila. El quant i 
el com de la recurrència del martiri, els 
milers de màrtirs que hi va haver amb 
la lleugeresa insuportable de l’assassinat 
programat, van posar en evidència 
els aparells materials i burocràtics 
precisament en la contradicció que 
suposava una absència que aquests 
aparells representatius no podien 
desxifrar ni solucionar. En aquest context 
l’experiència de la Primera Intifada va 
tenir un paper diferent al principi, ja 
que va testimoniar el procés de mort 
de la mercaderia i de la seva circulació 
per mitjà del retorn al col·lectiu palestí 
i la seva reconstitució, amb la idea 
de proporcionar vies per a un retorn 
col·lectiu efectiu. El moment de la 
conjunció dels aparells materials  
i burocràtics de l’OAP i les seves faccions 
va donar lloc a un procés de traducció de 
la nounada acció col·lectiva palestina a 
valors de canvi aptes per a la circulació. 
Potser la prova més evident de tot plegat 
va ser l’aferrissat debat entre els líders 
de la Intifada sobre si l’objectiu era 
l’alliberament o la creació d’un Estat 
propi. Per diverses raons, aquest debat 
es va resoldre a favor de la creació d’un 
Estat, i l’any 1988 es va proclamar la 
independència de Palestina a Algèria.  
Això va fer que el retorn efectiu fos 
substituït per un retorn simbòlic i parcial, 
i a partir d’aquí va començar a ensorrar-
se el sistema del martiri com a pont 
del retorn erigit damunt de l’abisme 
de l’absència. La figura de l’absència 
va reaparèixer en el moment en què es 
va esgotar el martiri com a possibilitat 
de retorn efectiu. Aquesta figura es va 
manifestar en tot un seguit d’articulacions 
socials, polítiques i culturals, fins que va 
cristal·litzar en la figura de l’operador 
màrtir com a mecanisme d’acció 
productiva de vies de retorn reals.  
Però aquelles transformacions no podien 
posar-se en pràctica sense l’aparició de 
nous aparells materials i burocràtics  
que substituïssin els aparells de l’OAP  
i que havien caracteritzat el període o  
fase precedent de l’acció col·lectiva 
palestina. 

La dialèctica que va sorgir arran de 
l’estructura de la Nakba, per la qual el 
règim colonial pretenia aconseguir una 
sortida total i forçosa de la comunitat 
palestina com a pas previ per a l’afirmació 
de la seva presència completa i definitiva, 
va arribar a un dels seus punt àlgids a 
principis dels anys noranta. En efecte, 
després de la Primera Intifada, i en 
contradicció amb el seu esperit, es va 
presenciar l’anul·lació de l’activitat 
col·lectiva palestina representada pels 
aparells materials i burocràtics de l’OAP. 
Aquest procés, que en bona part era una 
prolongació de la invasió del Líban del 
1982 i de l’inici del desmembrament de 
l’estat nació àrab de la regió, va quedar 
ratificat amb la invasió de l’Iraq per part 
de l’aliança encapçalada pels Estats Units. 
El context intern palestí, així com l’àrab 
i l’internacional, van interactuar amb 
una sincronia sorprenent per refermar 
els Acords d’Oslo com a procediments i 
tècniques desenvolupats per a la gestió de 
la mort col·lectiva palestina, i per destruir-
ne els aparells de representació nacional, 
que van quedar limitats a la gestió 
parcial de la mort col·lectiva palestina 
per part de la comunitat nacional 
palestina. Aquest procés de demolició 
depenia fonamentalment de l’acceptació 
del règim com a actor legitimat en la 
gestió de la mort col·lectiva palestina i, 
consegüentment, de la disminució gradual 
de la legitimitat i de la capacitat dels 
nous aparells burocràtics representats 
per l’Autoritat Nacional Palestina (ANP), 
fins i tot en la capacitat de participar amb 
el règim en l’administració de la mort 
col·lectiva palestina. 

Això va donar al règim l’oportunitat 
de desfer-se definitivament de la 
comunitat palestina reduint-la a 
agrupaments residencials sota la 
seva sobirania administrats per nous 
funcionaris que treballaven seguint els 
Acords d’Oslo. Una de les manifestacions 
més visibles i importants d’aquest 
nou context va ser, en primer lloc, la 
legitimació del nou desmembrament del 
cos imaginari i real del col·lectiu palestí en 
nous segments d’allò que ja havia quedat 
amputat des de la Nakba. 

Una segona manifestació és que 
aquest desmembrament va servir 
per atacar el cos col·lectiu palestí per 
mitjà de l’atac directe als cossos dels 
individus a nivell material i biològic. 
Això es va produir, en primer lloc, amb 
l’eliminació per mitjà de l’assassinat, que 
va acabar convertint-se en la tècnica més 
utilitzada pel règim. En segon lloc, l’atac 
a aquests cossos es va fer mitjançant la 
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reconstrucció del seu espai vital quotidià: 
la seva reproducció, el seu accés a aigua i 
aliments, la seva circulació en el temps 
i en l’espai; tot plegat segons una lògica 
de reducció del col·lectiu palestí en grups 
preocupats bàsicament per l’entorn 
material més immediat, és a dir, el seu 
cos biològic. Arran d’aquests processos 
organitzats –la creació de l’ANP com el 
final de la possibilitat de representació de 
tota la comunitat palestina, l’assassinat 
i la reordenació de l’espai vital d’acord 
amb una lògica reductora– es va crear 
una estructura secundària de gestió 
de la mort col·lectiva palestina. D’una 
banda, hi ha una figura real de l’absència 
del col·lectiu palestí en la seva forma 
nacional o en d’altres, i, de l’altra, hi ha 
una figura de la presència vàcuament 
festiva que celebra l’absència disfressada 
de presència. Aquests processos van 
portar el col·lectiu palestí, en els seus 
diferents nivells, a un retrocés cap al cos 
individual i després al col·lectiu com a 
últim refugi davant de l’antiga i renovada 
aporia fonamental: una absència que 
des de la catàstrofe col·lectiva inicial, 
la Nakba, no deixa de presentar-se sota 
múltiples aparences. 

L’operador màrtir explicita la figura 
de l’absència que s’amaga al fons de 
l’experiència col·lectiva palestina,  
i amb aquest acte retorna a la comunitat 
palestina l’element decisiu de la seva 
existència –o de la seva no existència–, o, 
per ser més precisos, l’element crucial de 
la gestió del col·lectiu d’acord amb la lògica 
del seu retorn efectiu. La figura  
de l’operador màrtir s’erigeix sobre la 
figura del màrtir, és a dir, la inclou per 
provar de resoldre’n la contradicció 
essencial: la representació que nega 
l’absència. El màrtir, que carrega el 
seu equipament militar i la seva arma 
personal per tal d’instaurar les vies del 
retorn efectiu per mitjà de l’acció fedaïna, 
situa el seu cos com un preu que paga 
per avançat per tal d’aconseguir aquesta 
instauració. Amb això, el màrtir separa el 
cos de l’instrument de combat que du amb 
ell, en una escissió que veu en el cos una 
espècie de valor portador d’una voluntat 
activa d’instaurar el camí del retorn i 
que aspira a tornar per endur-se amb ell 
aquells que representa. En general, el fedaí 
no torna, encara que l’espera estigui plena 
d’esperança en aquest retorn i en el de la 
comunitat. L’absència del fedaí en el seu 
martiri provoca una crisi en l’ordre de 
representació i circulació que, al seu torn, 
imposa l’elevació de l’absent, guarnit  
amb els joiells del màrtir esplendorós  
i excels. 

L’operador màrtir resol aquesta 
crisi pel fet d’estar creat amb la mateixa 
matèria i forma que l’absència. No porta 
cap mena d’equipament ni d’arma, 
sinó que tria el seu cos biològic com a 
instrument de combat, que básicament 
busca la seva pròpia extinció com a mitjà 
de combat. L’operador màrtir aglutina 
matèria, instrument i mecanisme, la 
qual cosa fa que la sortida absoluta i 
l’absència esdevinguin inexorables en 
el camí del retorn efectiu. La solució a 
la problemàtica del màrtir a través de 
la figura de l’operador màrtir va alterar, 
necessàriament, les circumstàncies 
sistemàtiques que en configuraven 
l’objectiu. Així, l’operador màrtir 
no dirigeix el seu atac contra els 
representants –militars o econòmics–  
del règim colonial, sinó que pretén 
retornar l’escenari del conflicte als 
cossos biològics colonials en tant 
que sustentadors concrets del règim. 
L’operador màrtir surt, de manera literal  
i metafòrica, del cos de la seva comunitat 
–cos sempre susceptible de ser empès a la 
sortida total forçosa– per entrar en el cos 
colonial i procedir a extirpar el seu cos  
i el cos biològic colonial –de manera total 
i voluntària en el seu, i forçada en el del 
règim– de l’escenari de la realitat històrica. 

El fet de recuperar l’efectivitat  
de la figura de l’absència aplicant-la 
voluntàriament a un mateix i al règim 
implica aferrar-se a la gramàtica de 
l’estructura bàsica de la Nakba i a un 
exercici de volició dins d’aquesta 
gramàtica amb l’objectiu de negar-la. 
Aquest procés de negació s’efectua amb 
l’aplicació de la mateixa gramàtica i el 
corresponent esgotament de la seva 
lògica, és a dir, amb la gestió de la mort 
del col·lectiu antitètic. L’operador màrtir  
no només vol posseir el control de la 
mort col·lectiva palestina; el que el 
caracteritza –a banda d’això i en el camí 
cap a això– és el desig de controlar les 
circumstàncies de la mort del col·lectiu 
colonial i del sistema que les regula. 
D’aquesta manera, com que esgota la 
lògica del règim colonial a Palestina, 
l’operador màrtir obre realment la 
possibilitat de negar-lo i de traslladar-se 
cap a una altra fase de la mort i la vida 
de la comunitat palestina. Amb tota 
seguretat el que més preocupa a gairebé 
tots els implicats en el projecte colonial  
a Palestina és que, per la mateixa 
estructura de la Nakba, la desaparició 
del règim colonial s’ha convertit en  
una possibilitat històrica real. 

La sortida definitiva i voluntària de 
l’estructura del règim colonial com a pas 

per transcendir-lo mitjançant la resolució 
de les seves contradiccions bàsiques 
es manifesta en la figura de l’operador 
màrtir per l’existència d’un suport 
sociohistòric amb uns trets específics,  
que ha aconseguit codificar les 
interaccions estructurals en aparells 
de resistència dotats de dimensions 
executives. Aquest suport va adoptar 
inicialment la forma d’organitzacions 
palestines islamistes que van constituir  
la incubadora real dipositària de 
l’herència organitzativa i política de l’OAP 
i les seves faccions. Les organitzacions 
islamistes van establir les bases per 
a la tercera fase de l’acció col·lectiva 
palestina organitzada des de la Nakba, 
a la qual van aportar l’estructura de la 
sacralitat com a visió del món, que es 
traduïa en un procediment organitzatiu 
definit com a base per a l’acció general, 
quotidiana i històrica. Això va propiciar 
el desenvolupament d’una capacitat 
pràctica per abordar l’absolut en el procés 
de sortida voluntària de l’estructura del 
règim; és a dir, l’estructura organitzativa 
de la sacralitat incloïa l’absolut com 
a constructe decisiu en la seva funció 
com a aparell sociohistòric. Aquestes 
transformacions en la tercera fase 
organitzativa de l’acció col·lectiva 
palestina no es poden deslligar dels 
processos que van reduir la comunitat 
palestina al seu cos. A més d’entendre 
aquestes transformacions dins d’una 
lògica de continuïtat, hem de veure-
les com un moment de transformació 
estructural en el règim colonial i en 
els seus aparells de gestió de la mort 
col·lectiva palestina; una etapa que 
comportarà el declivi de l’acció nacional 
palestina i l’ascens de l’acció islamista.  
La profunditat d’aquestes transformacions, 
i és per això que són qualificades de 
clímax crític en la història del règim, va 
retornar la comunitat al que és sagrat, 
convertida en estaca a la qual aferrar-se 
enmig de la seva contínua descomposició 
com a comunitat. A partir de la concepció 
d’aquests diferents mecanismes i 
processos que actuen com a estructura 
de la figura de l’operador màrtir, 
podem inferir que la sortida definitiva i 
voluntària comporta una variació històrica 
d’aquesta figura. No obstant això, des 
de la perspectiva de l’acció col·lectiva 
palestina de resistència, aquesta sortida 
podria adoptar altres formes en el futur 
que consideressin la figura de l’operador 
màrtir i la transcendissin en el sentit de 
l’emancipació mitjançant la resolució  
de les contradiccions bàsiques del règim 
colonial a Palestina.  
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La víctima, el màrtir i l’operador 
màrtir, com a figures de l’acció col·lectiva 
palestina, continuen representant-la en 
les seves diverses manifestacions allà on 
hi ha els diferents grups palestins. La 
naturalesa de les relacions entre aquests 
tres pols ha anat canviant. De vegades, 
per exemple, la figura del màrtir sobresurt 
i eclipsa la resta de figures de l’acció 
col·lectiva. Però, com ja hem vist, l’ascens 
de qualsevol de les tres comporta, en 
certa manera, la inclusió de les altres dues 
en una forma particular que modela la 
figura emergent i el que en podria sorgir 
posteriorment. 

Si admetem que la víctima actua a 
través de l’acceptació de la realitat no 
funcional a la qual s’ha vist reduïda, 
exigint el seu reconeixement com a tal i 
proclamant després aquest reconeixement 
per obtenir el que necessita per preservar-
se com a víctima, aleshores és que, 
aparentment, des del primer moment 
accepta que el règim controli la gestió 
de la mort col·lectiva palestina. Però la 
víctima que exigeix la seva proclamació 
com a tal s’ha convertit, per l’acumulació 
de víctimes i l’evolució de les seves 
exigències, en una víctima sobirana. La 
víctima sobirana és aquella que pren 
possessió de si mateixa després de morir, 
és a dir, que no entra en conflicte per la 
propietat de la gestió dels assumptes de la 
mort, sinó que es recrea en el moment de 
la mort per treure’n profit sense tenir un 
horitzó real enfront del règim. 

En el moment en què la comunitat 
s’organitza amb aparells materials i 
burocràtics, com ara organitzacions, 
partits polítics o institucions, la víctima 
sobirana es converteix en un col·lectiu 
nacional que actua a través de la 
representació i assumeix la figura del 
màrtir, que és la forma de mort que 
configura la vida del col·lectiu nacional. 
El problema principal és que el col·lectiu 
nacional actua mitjançant mecanismes  
de representació, de manera que  
la figura del màrtir resulta simbòlica  
i parcial, incapaç de contenir totes les 
contradiccions colonials, i més en concret 
la figura de l’absència de tots aquells que 
van quedar dispersos en el moment àlgid 
del conflicte; i molts palestins continuen 
transitant per aquest camí de l’absència. 

El màrtir individual s’absenta, i amb 
això posa en crisi el màrtir col·lectiu  
i crea un moviment en el seu interior 
dirigit a l’explicació de l’absència, un 
moviment coincident en el temps 
amb certes transformacions en el 
context regional, àrab i internacional. 
I això comporta l’ensorrament, literal 

i metafòric, dels aparells materials i 
burocràtics que sostenen el màrtir. La 
fragmentació en múltiples part del cos 
palestí –tant real com imaginari–, així 
com la reordenació de l’espai quotidià de 
cadascuna d’aquestes parts per separat, i 
els assassinats cada cop més nombrosos  
i diversificats, no han pogut sinó fer  
més present la figura de l’absència.  
La base social i històrica de la figura de 
l’operador màrtir va donar-se, al principi, 
en forma d’organitzacions islamistes 
que van heretar l’estructura de l’OAP i 
la van reforçar amb l’eix de la sacralitat. 
Aquest eix va permetre que la sortida 
definitiva i voluntària es traduís en una 
operació organitzativa i tècnica que es 
posés en pràctica en el terreny. Aquestes 
operacions no poden tenir lloc sense 
abans prendre forma mitjançant un 
llenguatge, un gust i una perspectiva 
estètica determinats, i per això la pregunta 
amb la qual voldríem resumir aquest text 
es refereix a la manera amb què es poden 
definir els perfils i els mètodes de treball 
d’aquestes operacions.

4.
L’acció productiva col·lectiva 

palestina, en les seves tres figures, 
es basa en la reproducció material, 
biològica, social i cultural del mateix 
palestí, que empenyora aquesta 
producció en el seu conflicte per 
recuperar el control de la gestió de la 
mort col·lectiva palestina de les mans 
del règim colonial. Aquestes figures han 
produït un llenguatge palestí general 
amb dialectes locals: el dialecte de la 
víctima, el dialecte del màrtir i el dialecte 
de l’operador màrtir. Ens sembla clar, 
després del que hem anat exposant en 
aquest text, que aquest llenguatge es 
basa fonamentalment en la reproducció 
del nexe entre el cos de la tragèdia 
palestina i els mitjans de generació 
d’itineraris de retorn. Aquest llenguatge 
s’esforça per crear significats col·lectius 
i codis emocionals i de comportament 
que creïn ponts entre, d’una banda, 
l’esdeveniment real –la Nakba del 1948 i 
la seva recurrència des d’aquell moment– 
i, de l’altra, la instauració d’una figura 
de treball col·lectiu que pretén negar les 
conseqüències de la Nakba i aconseguir 
el retorn arrabassant el control de la 
gestió de la mort col·lectiva palestina de 
les mans del règim colonial en les seves 
diverses manifestacions institucionals. 
Aquestes vies de construcció material, 
burocràtica i lingüística comporten 
–habitualment i en comparació amb 
experiències històriques similars– un cert 

sentit del gust i una perspectiva estètica. 
Llavors, se’ns planteja la pregunta sobre 
com podem definir els trets del sentit 
del gust i de la perspectiva estètica de la 
mort palestina. És més, ¿això ens ajudaria 
a entendre els mecanismes que utilitza 
el palestí per expressar la mort com la 
seva condició definitòria, i que d’aquesta 
manera en determina la identitat?

A primera vista sembla que les 
figures de l’absència i la víctima no tenen 
cap sentit del gust ni cap perspectiva 
estètica, ja que aquests es basen en un 
cert tipus de consciència reflexiva que 
acompanya els aparells i mecanismes 
materials i burocràtics en els quals 
s’instal·la o dels quals emana. La figura 
de l’absència és un estat de consciencia 
no reflexiva per excel·lència, que s’afirma 
en l’esdeveniment en tant que antítesi de 
l’aparell material i burocràtic. Pel que fa a 
la figura de la víctima, la seva consciència 
–tot i que reflexiva– es limita al sistema 
de percepció sensorial que l’ajuda en la 
seva lluita per sobreviure i no precipitar-
se cap al que percep com a absència. 
Enfront d’aquesta idea sistemàtica, hi ha 
moltes expressions literàries, artístiques 
i d’altra mena que creen un sentit del 
gust i una visió estètica del món. Sembla 
que la consciència reflexiva i l’aparell que 
l’acompanya només són una variació de la 
possibilitat de construir un sentit del gust 
i una perspectiva. Veiem que l’absència 
està present en el caràcter incomplet de la 
forma col·lectiva, com si la seva presència 
flotés per sobre d’un buit material i social 
amb un moviment atzarós, incessant 
i inquiet. Per la seva banda, la víctima 
es basa en els sentits que funcionen en 
una situació de presència inmediata 
i embrionària; la base del seu sentit 
del gust és la constatació ocular i oral. 
Aquests dos mecanismes d’activitat 
sensorial, el moviment atzarós i inquiet i 
el suport en la visió i l’oralitat, conformen 
una perspectiva estètica concreta que 
determina la forma del món i que busca 
l’estabilitat material i formal directa i 
plena, i que en general i essencialment 
està plena de continguts de la terra. 
Aquest tipus de retorn no només es va 
limitar temporalment en les dues dècades 
posteriors a la Nakba, sinó que encara el 
trobem avui en diverses configuracions 
culturals.

La recomposició de la comunitat 
palestina en forma de comunitat nacional 
moderna i representativa, completada  
amb els aparells materials i burocràtics  
que són a la base de l’acció fedaïna  
i de la figura del màrtir, ha imposat la 
centralitat del text imprès. Per aquesta raó 
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ha sorgit un sentit del gust específic que 
modela la figura del màrtir i es nodreix 
de l’imaginari col·lectiu bàsicament 
a través de la connexió textual, que 
inclou tant els textos narratius com els 
visuals i els auditius. Aquest tipus de 
connexió es dóna entre el nivell discursiu 
representacional i el tot real percebut 
sensorialment de manera directa. A 
diferència de la víctima, que per força 
havia de veure’s i escoltar-se a si mateixa, 
el col·lectiu palestí no veu el màrtir fedaí, 
sinó que se l’imagina i es reconstrueix 
a si mateix seguint els trets visuals, 
auditius i narratius del màrtir. Per això, 
la perspectiva estètica és de caràcter 
transformatiu i nega la forma anterior de 
vida de la víctima per establir el col·lectiu 
com a entitat autosuficient. Així, es 
veuen homes i dones treballant el camp, 
el sol que despunta, una mà que trenca 
la seva cadena, noies joves i boniques 
que creixen cap a la fertilitat, un noi que 
porta un fusell i surt de la seva barraca 
del campament de refugiats per anar a 
treballar en els camins del retorn, etc. 
L’estètica de la negació i la transformació 
és una estètica moderna per excel·lència, 
i la seva traducció en el context palestí ha 
patit sempre de la construcció patriarcal 
estable, d’una banda, i, de l’altra, del 
moviment atzarós, incessant i inquiet 
sorgit de la figura de l’absència que 
es manté en el nucli de l’experiència 
palestina. 

Es pot dir que aquesta estètica de la 
negació i la transformació no ha abordat 
plenament ni en profunditat l’estructura 
patriarcal estable, sinó que ha actuat a 
través seu, i de vegades, i fins a cert punt, 
ha estat la mateixa estructura patriarcal 
la que ha imposat aquesta perspectiva 
estètica, de manera que semblés que la 
pervivència del patriarcat també era un 
acte de negació i transformació. Pel que fa 
a l’absència, la perspectiva de la negació i 
la transformació es basa en la presència, 
tal com es concep des de la lògica de 
la comunitat nacional patriarcal i de la 
mercaderia; el malson nacional del palestí 
és ser absent. És per això que l’absència 
ha continuat donant forma al context 
palestí a través de la seva pròpia absència 
i, un cop percebuda, el seu estatus com a 
absència quedaria automàticament absent 
de la consciència. 

La sortida absoluta i voluntària que 
descansa en la figura de l’operador 
màrtir comporta una certa oscil·lació 
entre la presència sensorial total i 
l’absència total. L’operador màrtir 
retorna, en diferents nivells, la presència 
sensorial directa a l’acció col·lectiva 

després que la funció representativa de 
l’acció nacional l’hagi fet absent. Aquest 
retorn apel·la al cos material i social com 
a referència per a l’acció d’alliberament 
col·lectiu dels palestins, i utilitza el cos 
com a matèria, d’acord amb la seva lògica 
de disseminació, per tal de desmantellar  
el règim mitjançant la resolució de  
les seves contradiccions fonamentals, 
canviant presència per absència.  
La perspectiva estètica resultant 
d’aquesta figura comprèn l’estètica  
de la negació i la transformació, i la 
transformació del règim colonial encara 
és avui un eix fonamental sobre el  
qual gira l’operador màrtir. No obstant 
això, aquesta transformació va des de la 
presència total a l’absència total, en un 
intent d’assolir una presència absoluta 
que negui totalment el règim. En aquest 
sentit, l’operador màrtir ens treu de  
la banalitat i el relativisme cap a 
l’excepcionalitat i l’absolut. I l’estètica  
de la negació total i absoluta veu el món 
com un lloc de pas, ja que, en cas de 
transformar-se, trencaria amb el que és 
per passar a un altre estat completamente 
nou. L’operador màrtir palestí no ha 
aconseguit encara generalitzar la seva 
lògica, ja que la sortida total i voluntària 
continua situant-se en el nivell corporal 
més immediat, i no inclou altres àmbits 
socioculturals. Seria, per tant, l’absència 
del suport social i històric a aquesta 
perspectiva estètica el que n’impedeix  
la generalització, ja que aquesta 
generalització és contrària a la lògica  
de la figura de l’absència.  

Hem escollit resumir aquest text 
amb el que hem anomenat llenguatge, 
el sentit del gust i la perspectiva estètica 
de les diverses formes de mort palestina 
en tant que definidores de les seves 
formes de vida. Aquest tipus de resum 
no pretén donar la benvinguda o celebrar 
la mort lloant-ne els llenguatges, sentits 
del gust i perspectives estètiques, sinó 
assenyalar el profund arrelament –com 
a principi estructural– de la mort en la 
vida palestina. La naturalesa absoluta de 
la mort –en la seva funció de criteri per 
definir la vida– ens ha portat a erigir-la en 
plataforma des de la qual s’albira la vida. 
Quan examinem la naturalesa i la història 
de l’escenari de la mort palestina hem 
delimitat les principals característiques 
del règim colonial a Palestina: la gestió de 
la mort col·lectiva palestina en la direcció 
cap a la seva absència, és a dir, a la seva 
sortida com a col·lectiu de l’escenari de 
la història moderna. Hem distingit tres 
etapes o fases bàsiques en el transcurs de 
les quals els palestins actuen per establir 

una comunitat present històricament, 
encara que la forma d’aquesta presència 
pugui variar d’una fase a una altra. És 
a través d’aquesta història contínua, de 
l’acumulació d’actes de mort i la seva 
espectacularitat, i de la consolidació de 
mecanismes de funcionament estructurals 
en forma d’aparells sistemàtics que 
generen múltiples tipus de mort, que 
l’estructura de la Nakba ha quedat 
profundament inscrita –fins i tot 
biològicament– en el cos material i social 
dels palestins. 

Aquest procés d’inscripció té moltes 
capes i aspectes, i aquí hem intentat 
dilucidar-ne les principals articulacions 
i les maneres amb què el col·lectiu 
palestí les ha tractat; és a dir, les maneres 
d’arrabassar el control de la gestió 
de la mort col·lectiva palestina de les 
mans del règim, i, a partir d’aquí, hem 
intentat abordar el paper dels palestins 
en aquest procés d’inscripció. Aquest 
i altres processos semblants es troben 
a la base del sistema social palestí, 
fonamentat essencialment en el procés 
de reproducció dels mateixos palestins. 
Fins ara no s’han arribat a codificar 
les contradiccions fonamentals –les 
relacionades amb la mort i la vida– com a 
mètode de producció i sistema de valors 
que pot transcendir la dialèctica de la 
mort i la vida en el context colonial. El 
llenguatge del sistema social palestí es 
caracteritza pel fet de salvar l’abisme 
existent entre el cos mort de la tragèdia 
i els itineraris de retorn potencialment 
disponibles per ressuscitar aquest cos; 
així, aquest llenguatge és un element 
decisiu en l’autoreproducció del col·lectiu 
palestí. Pel que fa al sentit del gust i a la 
perspectiva estètica, tots dos proposen 
solucions possibles o bé assenyalen el que 
no és possible per tal de transposar la seva 
forma i a continuació establir itineraris 
de retorn. Un retorn que podria dur cap 
al cos individual en el cas de la víctima i 
cap al cos col·lectiu en el cas del màrtir i 
de l’operador màrtir. Per tant, el palestí 
mor per poder viure i no pot viure si no és 
per la mort. L’ull/el jo del palestí esdevé, 
de fet, un conjunt de formes diverses 
d’absència. 
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1. Els termes «víctima», «màrtir» i «operador 
màrtir» són els equivalents en català dels 
termes àrabs respectius: Dahiya, Xahid i 
Istishhadi.

2. La Nabka és el terme per definir l’expulsió 
massiva i la despossessió dels palestins el 
1948 i l’establiment de l’estat d’Israel en el 
territori de la Palestina històrica.

3. El terme traduït per «catastròfic» –nakbawi– 
literalment significa: de la Nabka o que 
hi està relacionat. Vincula, per tant, la 
catàstrofe concreta que va suposar la 
Nabka amb la situació catastròfica general 
del col·lectiu palestí d’aleshores ençà.

4. Fedaí és el terme àrab per a «combatent 
armat».



Ahlam Shibli
La casa fantasmal

Quan estava acabant la nova obra que es 
reprodueix en aquesta publicació, el meu  
pare, Abed Hasan Shibli, ens va deixar.  
Dedico aquest llibre a la seva memòria.

Ahlam Shibli


