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   Η κατανόηση των συνθηκών που σμίλευσαν μέσα στο χρόνο ένα καθεστώς μη-ορατότητας για τον Έλληνα εβραίο και την εβραϊκότητα σε ελληνικό κράτος και κοινωνία προσφέρει πολύτιμες υπηρεσίες στο έργο κριτικής επεξεργασίας των θεσμικών συνθηκών που παράγεται σήμερα η ορατότητα της εβραϊκής ταυτότητας στην ελληνική επικράτεια. Στην προσπάθεια αυτή κρίνεται σκόπιμο να υιοθετηθεί μεθοδολογικά ένα σχήμα που στην υπηρεσία μιας κατά το δυνατόν ολοκληρωτικής θέασης του φαινομένου σταχυολογεί από ένα αντιπροσωπευτικό δείγμα των ακαδημαϊκών προσεγγίσεων της γενιάς έκρηξης μνήμης στην Ελλάδα, όπως αυτές αποτυπώνονται σε άρθρα, ακαδημαϊκή βιβλιογραφία και δημόσιες παρεμβάσεις, επενδύοντας, και μέσω δημοσιεύσεων του τύπου, σε μια κριτική επεξεργασία των ευρύτερων πολιτικών, κοινωνικών και πολιτισμικών συνθηκών που μοιάζει να επικαθορίζουν το ζήτημα. Ένα σχήμα που υπακούει επί της ουσίας στη λογική ερμηνείας της ελληνικής πραγματικότητας χρησιμοποιώντας ως αναλυτικό εργαλείο τον τρόπο που εγγράφει ο μεταπολεμικός ψυχροπολεμικός κόσμος σε επίπεδο επίσημης-θεσμικής μνήμης τη συνθήκη της συστηματικής εξόντωσης του εβραϊκού στοιχείου και πως η ελληνική περίπτωση αν και αποκλίνει από τα ευρωπαϊκά συμφραζόμενα, καθίσταται υποδοχέας όλων των συσσωρευμένων εξελίξεων διεθνώς γύρω από την ανάδυση της εβραϊκής ταυτότητας.
Εβραϊκή ταυτότητα: αναζητείται

   Η ολοκληρωτική απουσία του εβραίου είτε ως ταυτότητας είτε ως πληθυσμιακής ομάδας από την επίσημη μεταπολεμική μνήμη της Ελλάδας υποχρεώνει σε μια κριτική ανασκαφή πραγματικοτήτων που αφηγούνται τον αμφιλεγόμενο τρόπο ανάδυσης του από συστάσεως του ελληνικού κράτους, αντανακλώντας σε ένα πρώτο επίπεδο την οθωμανική κληρονομιά των σχέσεων χριστιανικού και εβραϊκού στοιχείου στο σύστημα των μιλλέτ όπως αυτή εγγράφεται στην εθνογενετική διαδικασία· πραγματικότητες όπως εκκαθαρίσεις πληθυσμών στην επαναστατημένη νότια επικράτεια του βαλκανικού βραχίονα της αυτοκρατορίας και εκτεταμένες αντισημιτικές πρακτικές ευρωπαϊκού εκτοπίσματος μετά την προσάρτηση των Επτανήσων στο ελληνικό βασίλειο
. Αμφότερες αν και παρουσιάζουν αναλογίες που θα μπορούσαν να δικαιολογήσουν την ένταξη τους σε ένα σχήμα που αποτυπώνει τα στάδια κατά τα οποία ο ευρωπαϊκός αντισημιτισμός συλλαμβάνεται, τίκτεται και εμπεδώνεται στο συλλογικό φαντασιακό, διατηρούν, εμμονικά, «αρχαϊκά» και μεσανατολικά χαρακτηριστικά που απομακρύνουν ένα τέτοιο σενάριο τουλάχιστον στη σφαίρα της περαιτέρω κριτικής επεξεργασίας
. Θα είναι το χρονικό της ληξιαρχικής πράξης θανάτου της Μεγάλης Ιδέας εκείνο που θα βαφτίσει τον Έλληνα εβραίο, εθνική μειονότητα, καταστατικό "άλλο" με φόντο τη διαδικασία εθνικής ομογενοποιήσης του ελληνικού βασιλείου, αναγνωρίζοντας τον ως ξένο σώμα που μολύνει με ιδεολογικούς, πολιτισμικούς και οικονομικούς όρους το "εθνικό" αφήγημα
. Πρόκειται συνεπώς για μια διαδικασία συσσωμάτωσης ποιοτήτων του χριστιανικού αντιεβραϊσμού και του νεόκοπου ελληνικού εθνικισμού, ενισχυμένου αριθμητικά με προσφυγικό αίμα από τη Μικρά Ασία, ο οποίος αντλεί έμπνευση από τη ρητορική και πρακτική του αντισημιτισμού που σάρωνε τη δυτική και κεντρική Ευρώπη, επιβάλλοντας την υλική και φυσική υποχώρηση του εβραϊκού στοιχείου από τη δημόσια σφαίρα
, συγκεκριμένα της Θεσσαλονίκης, διεκδικώντας έτσι και τη μερίδα του λέοντος στην απομάγευση του μύθου της Ιερουσαλήμ των Βαλκανίων. Και αυτό γιατί η προϊούσα αποσύνθεση της Οθωμανικής αυτοκρατορίας είχε προλάβει να μεταγγίσει στο dna της αστικής εβραϊκής τάξης της πόλης
, τη μεταναστευτική λογική καλλιεργώντας έτσι το έδαφος όπου πολεοδομικές ιδιοτροπίες της πάλαι ποτέ κοσμοπολίτικης οθωμανικής μητρόπολης θα αναμετρούνταν το 1917 με τους νόμους της τοπικής φυσικής κλιματολογίας
 για να παραδώσουν κυριολεκτικά καμένη γη στον επελαύνοντα ελληνικό εθνικισμό, παράγοντας νέες, προλεταριακές ως επί το πλείστον, μεταναστευτικές ροές προς την Παλαιστίνη και τις Η.Π.Α. Ένα τέτοιο εύφλεκτο σκηνικό φυσιολογικά έθρεψε σημαντικά το σιωνιστικό ρεύμα στις δεκαετίες του μεσοπολέμου, το οποίο είχε προλάβει να γονιμοποιηθεί μέσα από τις συστηματικές διώξεις εβραϊκών πληθυσμών σε κεντρική και ανατολική Ευρώπη, ενισχύοντας παράλληλα όμως θεωρίες συνωμοσίας που αναγνώριζαν στον εβραίο μια εγγενή τάση υπονόμευσης των “εθνικών” συμφερόντων αποτυπωμένες στην τελειότερη εκδοχή τους κατά την κατοχική περίοδο, υπακούοντας αν μη τι άλλο πιστά στο ναζιστικό παραλογισμό
. 

   Ο δείκτης της υλικής και φυσικής οπισθοχώρησης από τη δημόσια σφαίρα θα εκτοξευθεί ως συνέπεια του Β΄ Παγκοσμίου Πολέμου αγγίζοντας τα όρια σχεδόν του ολοκληρωτικού αφανισμού με τη γενοκτονία του εβραϊκού πληθυσμού
. Άλλωστε αυτός ήταν και ο προγραμματικός στόχος της βιομηχανίας θανάτου που ενσάρκωσαν τα ναζιστικά στρατόπεδα συγκέντρωσης-εξόντωσης, ανοίγοντας έτσι ένα καινούριο και ίσως το πλέον σημαντικό κεφάλαιο στην αναζήτηση των όρων μη ορατότητας της εβραϊκής ταυτότητας, σε ευρωπαϊκή κλίμακα πλέον· όρων που καθιστούν αντικείμενο μελέτης την εργώδη προσπάθεια ανάδυσης της μεταπολεμικά αλλά και ανάδυσης της μνήμης της ίδιας της Shoah που η πρώτη συνεπαγωγικά προϋποθέτει. Υπ’ αυτό το πρίσμα καλείται κανείς, εισαγωγικά, να ακτινογραφήσει την αρχιτεκτονική της βιομηχανίας θανάτου που εμπνεύστηκε ο ολοκληρωτισμός της ναζιστικής Γερμανίας για να ανακαλύψει ότι τα στρατόπεδα συγκέντρωσης ως προϊόν ενός καθεστώτος το οποίο ορκίζεται συνταγματικά στην έννοια του αποκλεισμού από την κοινωνία κάθε ταυτότητας αποκλίνουσας των μεταφυσικών χαρακτηριστικών που έχει ενδυθεί η γερμανική, συνιστούν μια μορφή αποκλεισμού-εγκλεισμού που φέρει ως πυρηνική λειτουργία της την καταστροφή της μνήμης. Από το Μάρτιο του 1933, οπότε και εγκαινιάζεται η λειτουργία του πρώτου στρατοπέδου συγκέντρωσης στο Νταχάου θα χαρτογραφηθεί εκ νέου η γερμανική και πολωνική ύπαιθρος με στρατόπεδα που θα διαγράψουν οριστικά από τη εθνική συλλογική μνήμη το περιεχόμενο των τοπωνυμίων τους, καθιστώντας τα συνώνυμα μαρτυρίου και εξόντωσης
. Στρατόπεδα τα οποία έθεσαν σε λειτουργία ένα μηχανισμό θανάτου για τις «ευάλωτες» κοινωνικά ομάδες –ηλικιωμένους, γυναίκες και παιδιά, μέσω της selection και των θαλάμων αερίων κατά την άφιξη τους και για τους νεότερους άνδρες μέχρι οι λιμοκτονικές συνθήκες εξαντλητικής εργασίας και οι πορείες θανάτου να συνηγορήσουν προς την ίδια κατεύθυνση. Λειτουργία όμως που θα έμοιαζε ατροφική σε μια περιγραφή του παραλογισμού της ναζιστικής θηριωδίας αν δεν συνοδευόταν από ευλαβική φροντίδα για τη διαγραφή ακόμη και της ανάμνησης του αφανισμού των θυμάτων, ακολουθώντας πιστά το σχεδιασμό που είχε εκπονήσει η ναζιστική ηγεσία για την εξόντωση μέχρι και του τελευταίου επιζώντα αλλά και την απαλοιφή κάθε ίχνους, όπως μαρτυρούν και οι απόπειρες καταστροφής αρχείων, εγγράφων και στρατοπεδικών εγκαταστάσεων
· στοιχείο δε που μάλλον δικαιώνει την άποψη της Hannah Arendt ότι η λειτουργία των στρατοπέδων έμοιαζε να διεκδικεί θέση απόλυτου διακυβεύματος, περισσότερο ακόμη και από την ίδια την επικράτηση στον πόλεμο
. Το παζλ της αποσιώπησης της λειτουργίας των στρατοπέδων συμπληρώνουν  το “δόγμα” του σταλινικού αντισημιτισμού που υπηρέτησε ο κόκκινος στρατός κατά την απελευθέρωση, αφού απέκρυψε επί της ουσίας την πραγματική τους διάσταση διαγράφοντας κάθε αναφορά στο εβραϊκό πρόσημο που έφερε, αλλά και ο στρατηγικός σχεδιασμός του πολέμου από την πλευρά των δυτικών συμμάχων που δεν έθεσε ως προτεραιότητα την αναστολή της λειτουργίας τους
. 

                                                                  *

   Προς την κατεύθυνση της απώθησης -υπό την έννοια όμως αυτή τη φορά της «επούλωσης», της τραυματικής μνήμης της Shoah λειτούργησε και η στάση σιωπής που υιοθέτησαν τα θύματα–μάρτυρες του Ολοκαυτώματος οι ρίζες της οποίας περιγράφουν την αδυναμία τους να μιλήσουν για την παράλογη φύση της εμπειρίας του στρατοπέδου μέσα σε ένα περιβάλλον που δεν έμοιαζε πρόθυμο να την φιλοξενήσει με αποτέλεσμα η ερμηνευτική προσέγγιση του καθολικού προτάγματος των επιζώντων για επιβίωση και ενσωμάτωση να εκβάλλει στο δέλτα των εθνικών αφηγημάτων του μεταπολεμικού κόσμου
. Σε μια τέτοια περίπτωση, η εδαφοποίηση στις επικράτειες που συνθέτουν την εικόνα των μεταπολεμικών εβραϊκών κοινοτήτων, καθιστά εφικτή στην Ευρωπαϊκή, την αποκωδικοποίηση της διαγραφής της μνήμης του Ολοκαυτώματος από το εκάστοτε εθνικό αφήγημα -υπό το βάρος των δεινών του πολέμου και ενός συνδρόμου συνενοχής με το γερμανικό εθνικοσοσιαλισμό που συνεκδοχικά αυτή φέρει, σε ένα διπολικό μοτίβο το οποίο υπακούει στις εθνικά ενοποιητικές αρχές της σύσσωμης αντίστασης και της αυτο-θυματοποίησης
. Συγκεκριμένα ο μύθος της «ενιαίας και σύσσωμης Αντίστασης» που καλλιεργεί η αντιφασιστική παράδοση των μεταπολεμικών ιδρυτικών μύθων χωρών με ενδιάμεσο ρόλο στην εξέλιξη του πολέμου –Γαλλία, Ιταλία, Αυστρία, Πολωνία- και ενδιάμεσο υπό την έννοια ότι ως ένα βαθμό συνυπηρέτησαν το όραμα του γερμανικού εθνικοσοσιαλισμού
, μοιάζει, από κοινού με τη ναρκισσιστική εικόνα που καλλιέργησε για τον εαυτό της η μεταπολεμική Ευρώπη στο σύνολο της, ως θύμα του Ναζισμού και κατ’ επέκταση ενός υπερδαιμόνιου Φύρερ, να εγγυάται ένα εθνικό μέλλον αποκαθαρμένο από την ένοχη μνήμη, καθαγιασμένο στη λήθη
. Στην περίπτωση του κράτους του Ισραήλ η ανάγνωση της κατάστασης μοιάζει όχι αρκετά πιο ευθύγραμμη αφού σε μια περίοδο που η στρατιωτική μηχανή έχει αποδυθεί σε αγώνα εμπέδωσης της παρουσίας του στην ευρύτερη περιοχή αλλά και επέκτασης των συνοριακών γραμμών του μέσω της κατάληψης «παραδοσιακών» εβραϊκών τόπων-παλαιστινιακών εδαφών, η τραυματική μνήμη της Shoah θα θυσιαστεί στο βωμό ηρωικών αφηγήσεων μεσανατολικής προέλευσης που τονώνουν το εθνικό συναίσθημα υπονομεύοντας τον προσανατολισμό προς τη χιλιόχρονη παράδοση του ευρωπαϊκού εβραϊσμού
. Η ευρύτερη γεωπολιτική συνθήκη στη Μέση Ανατολή θα είναι άλλωστε μεταξύ εκείνων των παραγόντων που θα διαμορφώσουν σε μεγάλο βαθμό και τη σχετική στάση που θα υιοθετήσουν οι αμερικανοεβραϊκές κοινότητες –τουλάχιστον όπως αυτή εκφράζεται διαμέσου της ηγεσίας τους- αφού έχοντας καταφέρει να ενσωματωθούν πλήρως στην ευημερούσα αμερικανική κοινωνία μοιάζουν να μην επιθυμούν να διακινδυνεύσουν τη θέση τους στο όνομα της τραυματικής ταυτότητας των επιζώντων
, πολλώ δε μάλλον όταν αυτή μπορεί να επαναφέρει συνειρμικά ανθεκτικά, όπως έδειξε η ιστορία, αφηγήματα περί διπλής πατρίδας και «ταυτόχρονης αφοσίωσης σε δύο κέντρα» με αποτέλεσμα να συγχρονίσουν τη στάση τους με τις επιταγές της εξωτερικής πολιτικής των Η.Π.Α είτε στην περίπτωση του κράτους του Ισραήλ από το οποίο κρατά διακριτικές αποστάσεις μέχρι και το τέλος της δεκαετίας του 60, είτε σε εκείνη της Δυτικής Γερμανίας- στενής συμμάχου, που δίνει άλλωστε και τον τόνο στο ψυχροπολεμικό αφήγημα. 

Κουλτούρα μνήμης:  Η δεκαετία του 1960

   Ενώ θα πίστευε κανείς ότι με τη δίκη της Νυρεμβέργης το 1945-1946, την ίδρυση του κράτους του Ισραήλ το 1948 και τις συμφωνίες που υπέγραψε το 1952 η Δυτική Γερμανία για καταβολή αποζημιώσεων, θ' αρχίσει να ξετυλίγεται η σκηνή της ανάδυσης μιας δύσκολης μνήμης, στην πραγματικότητα αυτό θα αποτελέσει μια μακρά και εργώδη διαδικασία δεκαετιών
, με σταθμό εκκίνησης τη δεκαετία του 1960, κομβικό «διαμετακομιστικό» το 1989 και την πτώση του τείχους, την ενοποίηση των δύο Γερμανιών και την κατάρρευση του «υπαρκτού σοσιαλισμού», ενώ μάλλον η διαδρομή του δεν σχεδιάστηκε με κάποιο ορατό τερματικό σταθμό για λόγους που συνδέονται με το συμβολικό φορτίο και τον παραδειγματικό χαρακτήρα που φέρει εγγενώς η μνήμη της Shoah ή τουλάχιστον θα έπρεπε να φέρει. 

   Αναμφίβολα, αν αναζητά κανείς το γεγονός εκείνο που αποτέλεσε σημείο-τομή για την εξέλιξη της κουλτούρας μνήμης της Shoah, τότε η δίκη του Άιχμαν το 1961 στο Ισραήλ ήταν αυτή που απελευθέρωσε για πρώτη φορά το λόγο των επιζώντων, εγγράφοντας τις «μαρτυρίες» τους στη δημόσια σφαίρα, εμπλουτίζοντας έτσι σε καθοριστικό βαθμό την ιστορική γνώση σχετικά με την έκταση και την ταυτότητα του Ολοκαυτώματος
. Το παγκόσμιο ενδιαφέρον δε που συγκέντρωσε, αποκαλύπτει τη λειτουργία της «ως τόπο ενδυνάμωσης και δυναμικής ταύτισης των Εβραίων»
 και ταυτόχρονα μαρτυρεί τον καταλυτικό ρόλο που διαδραμάτισε στην πορεία αποκατάστασης της γερμανικής εθνικής αυτοσυνειδησίας
. Άλλη μια δίκη που στοίχειωσε το συλλογικό φαντασιακό του γερμανικού έθνους ήταν αυτή της Φρανκφούρτης όπου προσήχθησαν σε δίκη 22 μεσαίοι και χαμηλόβαθμοι αξιωματούχοι που εργάζονταν στο σύμπλεγμα του Στρατοπέδου Άουσβιτς, γεγονός που από μόνο του της προσδίδει ξεχωριστή σημασία στην εμπέδωση της συλλογικής ευθύνης στη γερμανική κοινωνία. Αξίζει να σημειωθεί δε, ότι για πρώτη φορά έτυχε τέτοιας λεπτομερούς αναπαράστασης το φρικώδες έγκλημα, η καταδίκη του οποίου στοιχειοθετήθηκε όχι δια της επίκλησης της διεθνούς νομοθεσίας αναφορικά με τα εγκλήματα κατά της ανθρωπότητας, αλλά στη βάση της ομοσπονδιακής γερμανικής νομοθεσίας. Η δίκη γνώρισε την εικαστική της αναπαράσταση στη Γερμανία της εποχής στο ορατόριο του Peter Weiss, Die Ermittlung
, αλλά και πρόσφατα τη φιλμική το 2008, The Reader, και κυρίως το 2014, Im Labyrinth des Schweigen. 
   Αναζητώντας μια συνέχεια και ακολουθία, όχι τόσο χρονική όσο παραγόντων ειδικού βάρους που καθόρισαν την κουλτούρα μνήμης της Shoah σε παγκόσμιο επίπεδο, παρά τον εθνικό χαρακτήρα που αρχικά είχαν, αλλά και σε μια λογική προέκτασης αναφορικά με το πώς αρχίζει σταδιακά να διαπραγματεύεται δίχως να στρουθοκαμηλίζει η γερμανική κοινωνία το ζήτημα της διαχείρισης των εγκλημάτων του εθνικοσοσιαλισμού, η γενιά του 68 μοιάζει να κρατά τις απαντήσεις. Μια γενιά που αν δεν εμπνέεται τότε σίγουρα έχει αναπτύξει κανάλια επικοινωνίας με τα κινήματα πολιτικών δικαιωμάτων, σεξουαλικής απελευθέρωσης και αντιπολεμικού χαρακτήρα των Η.Π.Α και της Γαλλίας με αποτέλεσμα να αποκτήσει και αυτή κινηματικά χαρακτηριστικά μέσα από διαμαρτυρίες που έχουν ως προνομιακό στόχο την αποκαρκίνωση της νέας δημοκρατίας της Γερμανίας από το μεταπολεμικό πολιτικό συνεχές του χιτλερικού μηχανισμού
. Η ριζοσπαστικοποίηση του λόγου της «πατροκτόνας»
 γενιάς του 68 ήταν τέτοια που προκάλεσε έναν άνευ προηγουμένου διαγενεακό «πόλεμο» φέρνοντας για πρώτη φορά στο προσκήνιο με μοναδική ένταση το ναζιστικό λεξιλόγιο
, εγκαινιάζοντας ουσιαστικά και την εποχή επένδυσης της μνήμης του πολέμου και κατ’ επέκταση της Shoah με νοήματα ενός προβληματικού παρόντος, αφού είναι η πρώτη φορά που εξακοντίζονται ένθεν και ένθεν κατηγορίες με ναζιστικό πρόσημο τοποθετώντας μάλιστα στο κάδρο κατά περιπτώσεις την εξωτερική πολιτική του Ισραήλ στον πόλεμο των Έξι Ημερών και των Η.Π.Α σε αυτόν του Βιετνάμ, το οποίο μάλιστα και προσημειώνεται από το αντιμεταφασιστικό κίνημα ως η αμερικανική εκδοχή του Άουσβιτς
.  Είναι άλλωστε αυτή η γενιά από τις τάξεις της οποίας θα ξεπηδήσει η RAF –Φραξιά Κόκκινος Στρατός- που θα ξεκινήσει τη δεκαετία του 70 την τρομοκρατική της δράση σε μια ένδειξη «γνήσιου θυμού ενάντια στη γερμανική ιστορία»
. Η βιαιότητα όμως του πολεμικού «λεξιλογίου» που χρησιμοποίησε ουσιαστικά θα ρίξει νερό στο μύλο του νεοσυντηρητικού κύματος στη Δυτική Γερμανία ναρκοθετώντας το αίτημα της γενιάς του 68 για αποναζιστικοποίηση του γερμανικού κράτους
.

   Η δεκαετία του 60 εκτός από την πιο ταραχώδη στη μεταπολεμική ιστορία της Γερμανίας
 είναι και αυτή που θα σημάνει, αν απλώς δεν οριστικοποιεί μια στρατηγική στροφή της εξωτερικής πολιτικής των Η.Π.Α στη Μέση Ανατολή με φόντο έναν ψυχρό πόλεμο που μετρά αναρίθμητα θύματα στο μέτωπο του Βιετνάμ ζωντανεύοντας μνήμες του πρόσφατου παρελθόντος, επικαιροποιώντας παράλληλα τη συζήτηση σχετικά με τη ρήξη που συνιστά ο Β΄ Παγκόσμιος Πόλεμος στην ευθύγραμμη πορεία του ανθρώπινου πολιτισμού. Συγκεκριμένα το 1967 μετά και τη σαρωτική νίκη του Ισραήλ στον πόλεμο των Έξι Ημερών θα αναδιαμορφωθεί ο πολιτικός και γεωγραφικός χάρτης που θα σημάνει και αλλαγή στο συσχετισμό δυνάμεων της Μέσης Ανατολής αφού από τη μία θα μπει η ταφόπλακα στο πείραμα του αραβικού εθνικισμού που αναδύθηκε κατά την κρίση του 1956, στις στάχτες της βρετανικής κυριαρχίας στην περιοχή του Σουέζ εκμεταλλευόμενο, μεταξύ άλλων, την πολιτική των ίσων αποστάσεων που επέβαλλε στις Η.Π.Α μια ιδιότυπη ψυχροπολεμική «εκεχειρία»-αμηχανία, και από την άλλη θα εγκαινιαστεί η αυγή της στρατιωτικής κυριαρχίας του Ισραήλ, ασφαλέστερο τεκμήριο της οποίας δεν είναι άλλο από τον τετραπλασιασμό των εδαφικών του κτήσεων γεγονός που υποχρέωνε σημαντική μερίδα think tanks της εξωτερικής πολιτικής της Washinghton να χρήσει το Ισραήλ προκεχωρυμένο φυλάκιο της στην προσπάθεια ανακοπής της κομμουνιστικής εξάπλωσης
. Η σύσφιξη των σχέσεων του Ισραήλ με τις Η.Π.Α είναι προφανές ότι διαποτίζει και τη σχέση του με τις αμερικανοεβραϊκές κοινότητες, σχέση που θα αποκαλυφθεί μετά τον πόλεμο του Γιομ Κιπούρ, το 1973, όταν και θα κορυφωθεί παράλληλα η αμερικανική υποστήριξη προς το Ισραήλ σε μια περίοδο που ήταν μάλλον πλήρως απομονωμένο στη διεθνή κοινότητα
. Συγκεκριμένα η βιαιότητα και ο μεγάλος δείκτης ανθρώπινων απωλειών –ο δεύτερος μεγαλύτερος μετά τον πόλεμο της ανεξαρτησίας- αλλά και πλήθους στρατιωτών με ισχυρά μετατραυματικά σοκ θα διαβρώσει την εικόνα της πανίσχυρης πολεμικής μηχανής του Ισραήλ, ερεθίζοντας τους φόβους περί ευπάθειας του
. 

                                                                  *

   Στο σημείο αυτό κρίνεται σκόπιμη μια παρένθεση εν είδει πρόωρων όχι όμως και ανώριμων πορισμάτων. Χωρίς να υπάρχει καμία απολύτως πρόθεση να συνταυτιστεί κανείς με την έωλη, αυθαίρετη και αντιεπιστημονική ρητορική του Finkelstein, δεν μπορεί να παραγνωρίσει ότι αυτά τα δύο γεγονότα καταλαμβάνουν κομβική θέση στο συλλογικό φαντασιακό των αμερικανοεβραϊκών κοινοτήτων όχι αυτόνομα, αλλά διαλεκτικά με όλες τις παράλληλες διεργασίες που έχουν ενεργοποιηθεί κατά τη δεκαετία του 60 σε μνημονικό επίπεδο αναφορικά με τη Shoah. Ενδείξεις ή τυχαία περιστατικά, σε κάθε περίπτωση το μνημείο και το μουσείο Ολοκαυτώματος στο Los Angeles αναδύονται στη δημόσια σφαίρα εκείνη ακριβώς την περίοδο –1973 και 1976- όταν τις προηγούμενες δεκαετίες δεν μπορεί να ισχυριστεί κανείς ότι η μνήμη της Shoah κατέχει περίοπτη θέση στην αμερικανική δημόσια σφαίρα
. Επιπλέον ήταν ο ίδιος ο George Segal, αμερικανοεβραίος εικαστικός, υπεύθυνος για τη φιλοτέχνηση του μνημείου Ολοκαυτώματος στο San Francisco το 1984 που συνέδεσε το κάλεσμα της έμπνευσης με την αντισημιτική χροιά του λόγου που αναπαρήγαγαν τα αμερικανικά μέσα ενημέρωσης στην περιγραφή της εισβολής του Ισραήλ στο Λίβανο το 1978
. Ο ουσιαστικότερος λόγος για την αναφορά στην εξέλιξη των διπλωματικών σχέσεων Ισραήλ και Η.Π.Α και πως αυτές μεταφράζονται στη σχέση των αμερικανοεβραϊκών κοινοτήτων με τη μνήμη της Shoah έγκειται στην ανάγκη να υπογραμμισθεί ότι η καταστροφή του ευρωπαϊκού εβραϊσμού και η ίδρυση του κράτους του Ισραήλ δεν είναι παρά οι δύο όψεις του ίδιου νομίσματος που αποκρυπτογραφεί την αντανάκλαση της εβραϊκής ιστορίας στη διαδικασία δόμησης της εβραϊκής ταυτότητας μεταπολεμικά
.

   Υπ' αυτή την έννοια στη δεκαετία του 60 συμπυκνώνονται ιστορικής σημασίας κοινωνικά και πολιτικά συμφραζόμενα και στις δύο πλευρές του Ατλαντικού με διακύβευμα κρίσιμα νοήματα τα οποία μοιάζει να “νομιμοποιούν” χωρίς σε καμία περίπτωση να δικαιώνουν την πολιτική εργαλειοποίηση της μνήμης της Shoah.                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                  Άλλωστε είναι αυτή η δεκαετία που θα προλάβει ήδη από τις αρχές της να δώσει σε επίπεδο ακαδημαϊκής παραγωγής δύο από τα εμβληματικότερα έργα για την καταστροφή του ευρωπαϊκού εβραϊσμού, τα “The Destruction of the European Jews” του Raul Hilberg (1961) και “Eichmann in Jerusalem: a report on the banality of Evil”της Hannah Arendt (1963) για να έρθει πρώτα το 1978 όποτε και εγγράφεται στον αστερισμό της τηλεοπτικής αμερικανικής σφαίρας με ό,τι συμπαρομαρτούντα αυτή υπόσχεται, στην ιστορική σαπουνόπερα “The Holocaust”
, και εν συνεχεία η δεκαετία του 80 και της έκρηξης μνήμης παγκοσμίως με διακύβευμα το δικαίωμα “να μην ξεχνάς”
. Μια δεκαετία κατάρρευσης του τείχους, έκρηξης των μαρτυριών επιζώντων και νομιμοποίησης της προφορικής ιστορίας
· μια επιστήμη της ιστορίας που, μέσα από τις στάχτες των μαχών που πυροδότησαν οι “αναθεωρητικές” προσεγγίσεις άρνησης ή απλώς σχετικοποίησης της διάστασης του Ολοκαυτώματος με ρίζες στο αφήγημα περί θυματοποίησης του γερμανικού λαού της δεκαετίας του 50
, θα τοποθετηθεί αναστοχαστικά στο ζήτημα της μνήμης της Shoah για να υποδεχτεί εκείνη του 90 και της κουλτούρας της απολογίας
, οπότε και η γενοκτονία θα συναντήσει τη μνημειακή της αναπαράσταση παγκοσμίως για να μεταστοιχειωθεί σε αίτημα οικοδόμησης μιας νέας εβραϊκής συνείδησης που δεν θα σηματοδοτείται μονοσήμαντα από την τραυματική μνήμη αναπαράγοντας μια ταυτότητα θύματος. Την ίδια ώρα ο εμφύλιος πόλεμος στην ενωμένη Γιουγκοσλαβία και ο πόλεμος του Κόλπου εκτός από το να αντανακλούν την αναδιάταξη των συσχετισμών ισχύος στη γεωπολιτική σκακιέρα της ανατολικής λεκάνης της Μεσογείου, λειτουργούν και ως πεδίο όπου το ναζιστικό λεξιλόγιο και η μνήμη της Shoah ανακαλούνται ως πανίσχυρα εργαλεία επικοινωνιακών πολιτικών τακτικισμών. 

Μεταπολίτευση και έκρηξη μνήμης: προβληματισμοί

   Πως μεταβολίζονται όλες αυτές οι κατακλυσμιαίες εξελίξεις σε διεθνές επίπεδο στη μεταπολεμική Ελλάδα και πως αναδύεται συγκεκριμένα η εβραϊκή ταυτότητα στην ελληνική δημόσια σφαίρα; Μπορεί  η συνθήκη της υλικής, ηθικής, συναισθηματικής κατεδάφισης να μοιάζει κοινός τόπος για τους επιζώντες όπως και η ψυχροπολεμική συνθήκη που τέμνει εγκάρσια ευρύτερες γεωπολιτικές σχέσεις και εύθραυστες εσωτερικές εθνικές ισορροπίες, ωστόσο εκείνο που διαφοροποιεί αισθητά την επεξεργασία της μνήμης του πολέμου στη δημόσια ελληνική σφαίρα από άλλες πρώην κατεχόμενων χώρων είναι ο εμφύλιος πόλεμος και η δεκαετία του 40 με τα νοήματα που αυτή επενδύθηκε μεταπολεμικά, συμπαρασύροντας και αυτή της Shoah
. Μάλιστα η αποσιώπηση της απόλυτης σχεδόν εφαρμογής της Τελικής Λύσης στην Ελλάδα, κατοχυρώθηκε μετεμφυλιακά σε θεσμικό επίπεδο με τον πλέον επίσημο τρόπο αφού το 1959, νομοθετήθηκε η ντε φάκτο αμνήστευση εγκληματιών πολέμου, όπως του  Max Merten, εκ των σχεδιαστικών εγκεφάλων του εκτοπισμού των Εβραίων της Θεσσαλονίκης στα στρατόπεδα εξόντωσης, κατόπιν πιέσεων της Δυτικής Γερμανίας προς την κυβέρνηση Καραμανλή και στο βωμό μιας οικονομικής συμφωνίας ύψους 200 εκατομμυρίων μάρκων για έργα υποδομής, την ώρα που ο Merten είχε απελαθεί έχοντας εκτίσει μόλις 2,5 από τα 25 χρόνια που προέβλεπε η ποινή φυλάκισής του
. Η σχετική διάταξη του νόμου 3933/1959 θα καταργηθεί μόλις το Μάιο του 2010 κάτω από τη συγκυρία της ελληνικής οικονομικής κρίσης, συγκυρία που επανέφερε στην ελληνική δημόσια σφαίρα το ναζιστικό λεξιλόγιο και μαζί βολικούς εθνικούς μύθους
. Έτσι μπορεί κανείς να υποστηρίξει ότι μέχρι την μεταπολίτευση, την εδραίωση του αφηγήματος της εθνικής συμφιλίωσης και την αναγνώριση της εαμικής αντίστασης από την κυβέρνηση του ΠΑΣΟΚ το 1981, το επίσημο εθνικό αφήγημα μάλλον επιθυμεί να βραχυκυκλώσει πτυχές της ιστορίας και ταυτότητες που λερώνουν την άσπιλη και ναρκισσιστική αυτό-θεώρηση του παρελθόντος
. 

   Θα πρέπει να περιμένει κανείς μέχρι το 1989, 9 Νοεμβρίου, οπότε και η πτώση του τείχους μοιάζει να καλωσορίζει λίγο πρόωρα μια νέα δεκαετία, εκείνη που θα σηματοδοτήσει την έκθεση της Ελλάδας σε όλες αυτές τις τεκτονικές αλλαγές που πλαισιώνουν σε διεθνές κοινωνικοπολιτικό και πολιτισμικό επίπεδο την εβραϊκή ταυτότητα αφήνοντας ανεξίτηλο το αποτύπωμά τους στην εγχώρια πραγματικότητα και υποχρεώνοντας την να εισπνεύσει συσσωρευμένη σχεδόν την αναστοχαστικότητα της διεθνούς ακαδημαϊκής και όχι μόνο κοινότητας. Τότε είναι που εγκαινιάζεται η αναμόχλευση της μνήμης ενός προβληματικού, εξόχως ενοχικού και διχαστικού εθνικού παρελθόντος για να αποδειχτεί ότι, μετά από δεκαετίες μονοπώλησης της ιστορίας από μια δεξιά, «πατριωτική» ιστοριογραφική αφήγηση -που αλληθωρίζει εμπρός στην εθνικοφροσύνη, αλλά και στρατηγικών επιλογών της Αριστεράς -που αναγνωρίζουν στην Αντίσταση του ΕΑΜ-ΕΛΑΣ και όχι στον εμφύλιο, τον ιδρυτικό της μύθο
, είναι αρκετά βαθύ το φράγμα των σιωπών που μένει να σπάσουν, με το εβραϊκό ζήτημα να στριμώχνεται στη σχετική λίστα την ώρα που αρχίζουν να τίθενται ζητήματα ταυτότητας με αφορμή το ζήτημα ονομασίας της Μακεδονίας -1993, και της αναγραφής του θρησκεύματος στην αστυνομική ταυτότητα -2001· αμφότερα βρήκαν έντονο κοινωνικό αποτύπωμα υπό τη μορφή συλλαλητηρίου αποδεικνύοντας το λαϊκό έρεισμα που είχαν ζητήματα ταυτότητας και ιστορίας με αποτέλεσμα να αρχίζει να σημειώνεται μια εκδοτική έκρηξη ενδιαφέροντος
 κατά το πρότυπο αυτού που είχε ήδη ταξινομηθεί επιστημονικά στη Γερμανία ως «Βιομηχανία της Κουλτούρας»
. Μια βιομηχανία που μάλλον έφτασε στο απόγειο της στην ελληνική περίπτωση με τη διαμάχη γύρω από το βιβλίο Ιστορίας της ΣΤ΄ Δημοτικού στα μέσα των 00΄ς και κυρίως με αφορμή την απόπειρα δύο εκ των πλέον προβεβλημένων opinion makers του ευρύτερου δεξιού και φιλελεύθερου χώρου να «αποδομήσουν» τη μεταπολιτευτική μνημονική αφήγηση της δεκαετίας του 40, δανειζόμενοι έμπνευση και «θεωρητικά εργαλεία» από τη γερμανική και διεθνή «αναθεωρητική» σχολή του 80 προκειμένου να καταστήσουν εξίσου ανθεκτική και ανταγωνιστική, μια νέα επικαιροποιημένη και κατά το δοκούν αναθεωρημένη ιστορική εκδοχή της δεκαετίας του 40 που απευθύνεται στα συντηρητικά αντανακλαστικά του κεντροδεξιού πολιτικού ακροατηρίου
· παρόλο που η  σταδιοδρομία της δεν μοιάζει να διεκδικεί ιδιαίτερες δάφνες και σημειώνει μάλλον μικρή ακαδημαϊκή υποδοχή, δεν συμβαίνει το ίδιο στη σφαίρα της δημόσιας ιστορίας
. Αν κάτι δείχνει η εκδοχή της Historikerstreit στην ελληνική δημόσια σφαίρα είναι ότι και στην περίπτωση της εβραϊκής ταυτότητας τα κανάλια διάχυσης της που μένει να λαξευτούν είναι πολλά και βρίσκονται και πέραν του όποιου ακαδημαϊκού ή άλλου θεσμικού πλαισίου, υποδεικνύοντας διαδρομές από τα κάτω της κοινωνικής πυραμίδας. 

   Εμμένοντας σε μια λογική που υπαγορεύει μια μακροσκοπική θέαση της εξίσωσης εβραϊκή ταυτότητα στην μεταπολεμική και μετεμφυλιακή Ελλάδα καθώς αυτή αρχίζει να μπουσουλά στον μεταπολιτευτικό της παράδεισο, και μετατοπίζοντας την ελαφρά προς το γεωπολιτικό χάρτη της ευρύτερης ανατολικής λεκάνη της Μεσογείου, όπως αυτός αναδιατάσσεται μετά και το τέλος της βρετανικής αποικιοκρατικής κυριαρχίας, αποκαλύπτει κανείς ένα πεδίο που προσφέρει κρίσιμα συμπεράσματα σε όποια ιστορική συγκυρία και αν εστιάσει κανείς. Ως εκ τούτου οι διμερείς σχέσεις Ελλάδας-Ισραήλ θα υποστήριζε κανείς ότι μέχρι και τη δεκαετία του 90 ήταν μάλλον χλιαρές έως επιφυλακτικές υπ' ευθύνη της Ελλάδας με τους λόγους αρχικά να εντοπίζονται, στους οργανικούς δεσμούς της με τον Αραβικό κόσμο, θεμελιωμένους στην ιστορία 2 αιώνων ισχυρής Ελληνικής Παροικίας στην περιοχή της Αιγύπτου, αλλά και σε μία φιλοαραβική πολιτική της Κυβέρνησης Παπανδρέου που αποτυπώνεται εντονότερα στην πρόσδεση της με το “κίνημα των Αδεσμεύτων” και τον “Τρίτο Κόσμο”. Παράλληλα η εκτίμηση ότι η επίλυση του Κυπριακού θα κρινόταν σε επίπεδο Ηνωμένων Εθνών υπέδειξε μια γραμμή σύμπλευσης με τα συμφέροντα των Αραβικών χωρών επί κυβερνήσεων Κ. Καραμανλή και Α. Παπανδρέου, κατεύθυνση προς την οποία συνηγορούσε και η πετρελαϊκή κρίση που είχε ξεσπάσει αμέσως μετά τον Πόλεμο του Γιομ Κιπούρ, το 1973, εκθέτοντας την ενεργειακή εξάρτηση της χώρας
. Μπορεί κανείς με μια πρώτη ανάγνωση να θεωρήσει ότι μικρή σημασία έχουν τέτοιες ερμηνείες σε σχέση με την παρουσία-απουσία της εβραϊκής ταυτότητας την περίοδο εκείνη στην Ελλάδα και ενδεχομένως να έχει δίκιο, ωστόσο είναι αυτή ακριβώς η τριπλέτα των θεμάτων -ενεργειακό, εθνικά θέματα, ελληνοαραβική φιλία- που θα καθορίσει την ατζέντα των διμερών σχέσεων μεταξύ των δύο χωρών τις επόμενες τέσσερις δεκαετίες και πάνω στην οποία θα οικοδομηθεί σε θεσμική κλίμακα μια συστηματική προσπάθεια ενσωμάτωσης της εβραϊκής ταυτότητας στο ελληνικό εθνικό αφήγημα με εκατέρωθεν επισκέψεις αντιπροσωπειών στο πλαίσιο εμπέδωσης και διεύρυνσης των διμερών σχέσεων σε επίπεδο ενέργειας -ΑΟΖ, κοινών ασκήσεων αεράμυνας, επιστημονικής τεχνογνωσίας και ακαδημαικής έρευνας, πολιτισμού και τουρισμού. Η πρώτη επίσκεψη ελληνικής αντιπροσωπείας στο Ισραήλ σε επίπεδο κορυφής έγινε το 2000 με επικεφαλής τον πρόεδρο της Δημοκρατίας Κ. Στεφανόπουλο, ενώ η τελευταία το 2016 και τον πρωθυπουργό Α. Τσίπρα στο πλαίσιο της “Διεθνούς Μέρας Μνήμης” της Shoah
.  Η πρώτη ριζική αλλαγή πλεύσης στο τιμόνι της ελληνικής εξωτερικής πολιτικής είχε σημειωθεί το 1990 με την de jure αναγνώριση του κράτους του Ισραήλ από την κυβέρνηση του Κ. Μητσοτάκη γεγονός που ισοδυναμούσε με πλήρη διπλωματική παρουσία του Ισραήλ στην Ελλάδα, μια κίνηση που υπάκουε στον πολιτικό ρεαλισμό μετά και την ολοκλήρωση του ειρηνευτικού κύκλου συνομιλιών μεταξύ Αραβικών χωρών και κράτους του Ισραήλ σε Μαδρίτη και Όσλο. Η πτώση, επομένως, του τείχους για την Ελλάδα ουσιαστικά θα συμπέσει με την κατάρρευση σε διπλωματικό επίπεδο της «λογικής του μηδενικού αθροίσματος» και του διχαστικού διπόλου Ισραήλ – Αραβικός Κόσμος
. 

                                                                *

   Μετά από αυτή τη “μικρή” αλλά απαραίτητη παρένθεση που δίνει το τόνο του πολιτισμικού και γεω-πολιτικού πλαισίου εντός του οποίου επιχειρείται να αναδυθεί η ελληνική εβραϊκή ταυτότητα, σε συνέχεια της θεσμικής οδού που έχει προκριθεί προκειμένου να φωτιστούν όψεις από τις δομικές συνθήκες που ιχνηλατούν τη διαδρομή της για ενσωμάτωση στο επίσημο εθνικό αφήγημα και επιστρέφοντας στην δεκαετία που θα σημάνει την ανάδυση της στον ελληνικό δημόσιο χώρο, το 1991 με αφορμή ένα φιλόδοξο συνέδριο της «Εταιρίας Σπουδών για τον ελληνικό εβραϊσμό»
 με τίτλο «Εβραίοι στην Ελλάδα: Ερωτήματα ιστορίας μακράς διάρκειας» θα αποτελέσει σημείο καμπής και ιστορική αφετηρία ενστάλαξης στη συνείδηση της μικρής κοινότητας Ελλήνων εβραίων επιζώντων, της αναγκαιότητας διάρρηξης των δεσμών της σιωπής
, τη στιγμή που λίγο αργότερα μια νέα και δυναμική ηγεσία της εβραϊκής κοινότητας Θεσσαλονίκης θα κρίνει την κοινωνικοπολιτική συγκυρία ευνοϊκή για να θέσει εαυτόν στις ράγες αυτή τη φορά της ορατοποίησης, της επιβεβαίωσης της παρουσίας της μέσω της αφήγησης του ένδοξου σεφαραδίτικου παρελθόντος αλλά και του τραγικού τέλους της
. Σταθμοί σ’ αυτή τη διαδικασία ήταν γενέθλιες ημερομηνίες που απελευθέρωσαν μεγάλης δυναμικής πολιτιστικό και κοινωνικό φορτίο - 500 χρόνια Σεφαραδίτικης κοινότητας στη Θεσσαλονίκη (1992) και 50 χρόνια από το τέλος του Β΄ Παγκοσμίου Πολέμου (1995)
· αμφότερες εντάσσονταν στο πλαίσιο της υποψηφιότητας της Θεσσαλονίκης για το θεσμό της ευρωπαϊκής πολιτιστικής πρωτεύουσας το 1997, θεσμός που αποτελούσε γλαφυρή διατύπωση του νέου ρόλου που είχε επιβάλλει στην Ελληνική πολιτεία ένα διεθνοποιημένο, ευρωπαϊκό και πολυπολιτισμικό πολιτικό περιβάλλον, το οποίο η πρώτη είχε επιλέξει βάσει στρατηγικού σχεδιασμού ένταξης στον σκληρό πυρήνα των χωρών της ευρωπαϊκής ενοποίησης. Η κατοχύρωση σε νομοθετικό επίπεδο της πολυπολιτισμικότητας άνοιξε επί της ουσίας το δημόσιο διάλογο γύρω από ζητήματα ξένα μέχρι τότε στην Ελληνική κοινωνία όπως «μειονότητα» και «εθνοτική ομάδα»
· ζητήματα μάλιστα που καλείται να τα διαχειριστεί στην πράξη μια κοινωνία μάλλον ανώριμη με πολυπολιτισμικούς όρους αφού είναι η πρώτη φορά που υποχρεώνεται να συνυπάρξει με πληθυσμούς από ένα ευρύ εθνοτικό τόξο χωρών του πρώην ανατολικού μπλοκ. 

   Αξίζει να σημειωθεί καταληκτικά ότι η δεκαετία του 90 αποτελεί την περίοδο κατά την οποία η εβραϊκή ταυτότητα κάνει αισθητή την παρουσία της στη δημόσια σφαίρα με υλικούς όρους όπως αυτοί εκφράζονται στη χωρική και χρονική τους διάσταση μέσα από μνημεία του Ολοκαυτώματος - σε μεγάλες πόλεις της περιφέρειας που φιλοξενούν και τις εναπομείνασες εβραϊκές κοινότητες, δεδομένου ότι η Αθήνα θα είναι η τελευταία ευρωπαϊκή πρωτεύουσα που θα αποκτήσει μνημείο του Ολοκαυτώματος, μόλις το 2014, αλλά και μουσεία εβραϊκού πολιτισμού και Ολοκαυτώματος σε Αθήνα και Θεσσαλονίκη
, ονομασίες πλατειών προς τιμήν των μαρτύρων –περίπτωση Θεσσαλονίκης- αλλά και της έντονης και διαχρονικής συμβολής της εβραϊκής κοινότητας στη ζωή και ανάπτυξη της πόλης
–περίπτωση Λάρισας όπου ανεγέρθηκε και το πρώτο ελληνικό μνημείο Ολοκαυτώματος ήδη από το 1987. Πρόκειται για τόπους οι οποίοι σωρεύουν νοήματα ως συμβολικά πεδία επιτέλεσης της μνήμης, παράγοντας ένα είδος πολιτισμικής μνήμης που «ενσαρκώνει» μια σχέση σωματική μεταξύ φορέων και τόπων μνήμης
. Αυτή η σωματικότητα αντανακλάται, μεταξύ άλλων, στις ετήσιες μνημονικές πρακτικές που επιτελούνται μέσα από την επετειοποίηση, το 2005, της 27ης Ιανουαρίου–ημέρα απελευθέρωσης Άουσβιτς- σε «Μέρα Εθνικής Μνήμης». Η πολιτισμική μνήμη όμως ως προϊόν επιτελεστικών πρακτικών μνημονικών κοινοτήτων σε συγκεκριμένα κάθε φορά κοινωνικά και πολιτικά συμφραζόμενα που δεν ανήκουν στην επικράτεια ελέγχου του μνημείου
 όπως οπτικά μέσα, πολιτικός λόγος, ή προσώπων που πρωταγωνιστούν στην επιτέλεση της μνήμης, ενδύεται μια διάσταση ρευστότητας νοήματος. Μνημονικοί τόποι δηλαδή που μοιάζουν να αντανακλούν την επιτελεστική αποστολή των «σωμάτων με πολιτικές σημασίες» της Verdery διεκδικώντας ξανά τη θέση των συναισθημάτων, της μνήμης και του τραύματος
 στην ιστορία, προκειμένου να συνθέσουν μια διαφορετική ιστορική αφήγηση στη βάση νέων αναγκών και αντιλήψεων, ιδεών και ερωτημάτων που σχετίζονται με ζητήματα ταυτότητας σε ένα παρόν εύθραυστο, πολυκύμαντο και προβληματικό. Άλλωστε όπως σχολιάζει καταληκτικά η Α. Μ. Δρουμπούκη: 
Η μνήμη αφορά το «τώρα». Είτε την αποκαλούμε συλλογική είτε πολιτισμική ή κοινωνική, παραμένει στο βαθύ της πυρήνα αρένα πολιτικών προταγμάτων, στην οποία ανταγωνιστικές αφηγήσεις για κεντρικά σύμβολα στο παρελθόν, και οι σχέσεις με αυτό, συζητιούνται, αφηγηματοποιούνται, με σκοπό τον επαναπροσδιορισμό των σχέσεων με το παρόν, το «εδώ και τώρα». Πρόκειται για το κατεπείγον της Ιστορίας, που είναι το ανερμάτιστο μπρος-πίσω στο παρελθόν με σκοπό την επανατοποθέτηση του υποκειμένου στο επιτακτικό παρόν.
  
   Η περίπτωση της «βιογραφίας» του Μνημείου Ολοκαυτώματος Θεσσαλονίκης είναι ιδιαιτέρως ενδεικτική και άκρως αποκαλυπτική
 αφού συνιστά έναν τόπο μνήμης που φωτογραφίζει τον τρόπο που μια κοινωνία προσλαμβάνει το παρελθόν της μέσα από το χρονικό και τις «διαμάχες» κατά τη διαδικασία ανέγερσης, τις ανατοποθετήσεις του, τις εικονοκλαστικές πρακτικές, τη συμμετοχή πολιτικών προσώπων, ενίοτε δε με αμφιλεγόμενο πολιτικό παρελθόν και παρόν, τις αναπλάσεις των χώρων που το φιλοξενούν, λειτουργώντας επί της ουσίας ως ένα κοινωνικό κείμενο που αφηγείται ή αναπαριστά ετερογλωσσικά νοήματα. Είναι ίσως εντυπωσιακά χαρακτηριστική η φετινή συγκυρία της «Μέρας Εθνικής Μνήμης», όπου τα γεγονότα που την πλαισιώνουν συνθέτουν μαζί της ένα ολόκληρο θέατρο μνήμης με πρωταγωνιστή την ταυτότητα της ιστορίας. Ένα επεισόδιο στο έργο μνήμης που διαγράφεται μέσα στο χρόνο και αξίζει να τύχει ανθρωπολογικής έρευνας που θα αξιοποιεί μεταξύ άλλων εκείνα τα θεωρητικά εργαλεία που θα αναδείξουν το πολύπτυχο των σχέσεων μνήμης, χώρου, μνημονικών κοινοτήτων.

Συμπεράσματα

   Αντί συμπερασμάτων, αν θα άξιζε να κρατήσει κανείς κάτι από τη φετινή συγκυρία εορτασμού της «Μέρας Εθνικής Μνήμης» στη Θεσσαλονίκη εν μέσω πολιτικών αντεγκλήσεων με διακύβευμα ζητήματα μακεδονικής ταυτότητας που πήραν τη μορφή εθνικιστικού συλλαλητηρίου, στο πλαίσιο του οποίου μεταξύ πολλών άλλων βεβηλώθηκε το μνημείο του Ολοκαυτώματος για πολλοστή φορά από μέλη του ακροδεξιού, φιλοναζιστικού, πολιτικού μορφώματος «Χρυσή Αυγή», δεν είναι άλλο από τον λόγο του δημάρχου Θεσσαλονίκης
, ένας λόγος που για πρώτη φορά φέρνει με τέτοια ένταση καινούρια ερωτήματα σε σχέση με το ρόλο που καλείται να διαδραματίσει η τοπική αυτοδιοίκηση στην ενίσχυση της ορατότητας της εβραϊκής κοινότητας, και μάλιστα αν θα ήθελε να το προχωρήσει κανείς θα υποστήριζε ότι οφείλει. Ένας λόγος, πραγματικός φόρος τιμής σε όλη την πρόσφατη ιστορία της σεφαραδίτικης κοινότητας Θεσσαλονίκης που αποκαλύπτει αθέατες από τη δημόσια σφαίρα εσοχές μιας ένοχης εθνικής μνήμης. Ένας λόγος που υπενθυμίζει λίγες μέρες αργότερα, σε μια προέκταση του συλλογισμού που τον γέννησε και στο πλαίσιο δημόσιας τράπεζας συζήτησης στο βιβλιοπωλείο Ιανός στην Αθήνα
, την ανάγκη αναστοχασμού γύρω από τη διάσταση του Ολοκαυτώματος όχι πια μέσα από ένα εθνικό ή φυλετικό πρίσμα, αλλά από εκείνο της κοινωνίας της πόλης. Η περίπτωση Μπουτάρη καλεί να δούμε το Ολοκαύτωμα ως μια καταστροφική διάρρηξη του αστικού ιστού της πόλης, μέσα από την εξόντωση ενός ολοζώντανου κυττάρου αυτής, της εβραϊκής κοινότητας· η περίπτωση Μπουτάρη εν τέλει δείχνει τον τρόπο με τον οποίο η ίδια η μνήμη του Άουσβιτς θα αποκτήσει την οικουμενικότητα που διεκδικεί ο παραδειγματικός χαρακτήρας που φέρει εγγενώς μέσα από τη δικαίωση του τοπικού της εκτοπίσματος. 
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