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			Εισαγωγή

			To παρόν σύγγραμμα καλύπτει την περίοδο που αρχίζει με τον μεσοπόλεμο και τελειώνει με την απελευθέρωση της χώρας από τους Γερμανούς. Αφορά στην καταστροφή των εβραϊκών κοινοτήτων στην Ελλάδα στο πλαίσιο του β΄ παγκοσμίου πολέμου και του ναζιστικού φυλετικού οράματος για τη Νέα Ευρώπη. Επικεντρώνεται στην περίπτωση της Θεσσαλονίκης καθώς εκεί έμενε η πολυπληθέστερη εβραϊκή κοινότητα του ελληνικού κράτους, και η οποία χάθηκε σε ποσοστό 96% ανεβάζοντας το συνολικό ποσοστό της χώρας σε θύματα της γενοκτονίας των Εβραίων στην Ευρώπη σε ένα από τα υψηλότερα των δυτικών κρατών,1 αλλά ασχολείται και με το τι διαδραματίζεται στην υπόλοιπη Ελλάδα.

			Το βιβλίο είναι οργανωμένο σε πέντε κεφάλαια. Στο πρώτο αναλύεται το πώς συμβίωναν οι τρεις επικρατέστερες πληθυσμιακά εθνότητες, των Εβραίων, των μουσουλμάνων και των Ελλήνων2 σε επίπεδο χωρικό, οικονομικό και πολιτισμικό – δεν εξετάζονται στο πλαίσιο αυτή της εργασίας οι υπόλοιπες εθνότητες, καθώς οι έντονες συγκρούσεις προέκυψαν ανάμεσα στις τρεις που προαναφέρθηκαν, που ήταν και οι πολυπληθέστερες – και πώς η καθεμία υποδέχτηκε το γεγονός της ένταξης της πόλης στο ελληνικό κράτος. Διαφαίνεται πώς μέσω του Τύπου κυρίως, αναζωπυρώθηκαν θρησκευτικές προκαταλήψεις και ενισχύθηκαν αντισημιτικές τάσεις στους κόλπους των ελλήνων χριστιανών, οι οποίες με τη σειρά τους συνέβαλαν στην ανάπτυξη σιωνιστικού κινήματος στην πόλη, την ίδια στιγμή που η ελληνική εξωτερική πολιτική ήταν εν μέρει υπό διαμόρφωση για το θέμα. Προβάλλεται το πώς πήρε μορφή στην πόλη ο Εθνικός Διχασμός με το κίνημα της Εθνικής Άμυνας, το οποίο υποκινήθηκε και από πολιτικές της προσωπικότητες που ανησυχούσαν για το βουλγαρικό εθνικισμό,3 και έτσι φαίνεται πόσο νωρίς το ιδεολόγημα του «βουλγαρικού κινδύνου» επηρέαζε τις πολιτικές εξελίξεις στην περιοχή. Αναλύεται ο ρόλος της πυρκαγιάς του 1917 που τόσο σε συμβολικό όσο και σε πραγματικό επίπεδο έκαψε οτιδήποτε παλιό, για να αναδυθεί το «νέο», στο οποίο όμως, δεν χωρούσαν ομάδες που δεν συμμερίζονταν τα εθνικοθρησκευτικά ιδανικά του ελληνισμού ή ερχόταν σε σύγκρουση με τα οικονομικά συμφέροντα της ελληνικής αστικής τάξης. Στη διαχείριση των προβλημάτων που προκάλεσε η πυρκαγιά εκ μέρους της πολιτείας φάνηκε ότι η εβραϊκή κοινότητα αντιμετωπίστηκε με τρόπο διάφορο και άνισο δηλαδή ως μειονότητα.

			 Η δράση των ελληνικών φιλεκπαιδευτικών συλλόγων έπαιξε ρόλο στην ελληνική εθνικιστική προπαγάνδα στην περιοχή και στη διαμόρφωση ελληνικής εθνικής συνείδησης στους πληθυσμούς. Η τελευταία αναδύεται σε διαλεκτική σχέση με τους άλλους αναπτυσσόμενους εθνικισμούς, αλλά και με την άσκηση προπαγάνδας από τις ευρωπαϊκές δυνάμεις, για να προσεταιριστούν την εβραϊκή κοινότητα, για την εξάπλωση της ιδεολογίας τους, όπως στην περίπτωση της φασιστικής Ιταλίας, και για τον έλεγχο στην περιοχή, και διαπιστώνονται τόσο οι διαχωριστικές γραμμές όσο και τα σημεία συνάντησης των διαφόρων εθνοτήτων. Ανιχνεύεται η στενή σύνδεση του Μητροπολίτη με τα κοινοτικά και στη συνέχεια δημόσια ελληνικά σχολεία, τα νεωτερικά στοιχεία στην εκπαιδευτική πολιτική του ελληνικού κράτους μέχρι το 1922, αλλά και η ξεκάθαρη εκπαιδευτική πολιτική αφομοίωσης και ενσωμάτωσης των μειονοτήτων από το 1928 και μετά, όταν πια η Μεγάλη Ιδέα είχε αντικατασταθεί από την ιδέα της εθνικής ομογενοποίησης. Κατ’ αυτόν τον τρόπο διαφαίνεται πόσο πρόσφατο παρελθόν για την κατοχική Θεσσαλονίκη ήταν η άσκηση προπαγάνδας από τους βαλκανικούς εθνικισμούς μέσω της εκπαίδευσης, ενώ επισημαίνεται ότι οι Εβραίοι, παρά τη μείωση των σχολείων τους, δεν έδειχναν σημεία αφομοίωσης, γεγονός που έχει τη σημασία του για τις εξελίξεις κατά την περίοδο που μας ενδιαφέρει.

			Περιγράφεται πώς με τον ερχομό των προσφύγων η διαδικασία εθνικής συνειδητοποίησης των εθνοτήτων έφτασε σε ένα είδος ολοκλήρωσης: ο γηγενής ελληνικός πληθυσμός ενισχύθηκε αριθμητικά αλλά και αυτοπροσδιορίστηκε απέναντι στους πρόσφυγες. Οι Εβραίοι μετατράπηκαν από μιλέτ σε μια μειονότητα θρησκευτική, πολιτιστική αλλά όχι ακριβώς εθνική. Το ζήτημα των Μουσουλμάνων από την άλλη «λύθηκε» παρά την ποικιλομορφία τους, με τη συμφωνία ανταλλαγής των πληθυσμών. Αναλύεται πώς ο οικονομικός ανταγωνισμός ήταν ένα από τα κομβικά σημεία σύγκρουσης παλαιών και νέων κατοίκων που εκδηλώθηκε με ποικίλους τρόπους, και πώς η οικονομική κρίση του 1929 όξυνε ακόμη περισσότερο τα κοινωνικά προβλήματα που είχε προκαλέσει ο ερχομός των προσφύγων (υποσιτισμός, ασθένειες, ανεργία). Ταυτόχρονα επισημαίνεται η εμπειρία που απέκτησε η πόλη στην αντιμετώπιση κρίσεων με την ενεργοποίηση των δημοτικών αρχών και των ανώτερων κοινωνικών στρωμάτων και τη διοργάνωση συσσιτίων για χιλιάδες πολίτες, σε μια προσπάθεια να ερμηνευτεί στη συνέχεια και η αντιμετώπιση αντίστοιχων προβλημάτων κατά τη γερμανική Κατοχή.

			Ως συνέπεια των έντονων κοινωνικών προβλημάτων αλλά και της παράδοσης της Φεντερασιόν, εξετάζεται το εργατικό κίνημα της περιόδου και η απήχηση των σοσιαλιστικών ιδεών. Κατά αυτόν τον τρόπο διαφαίνεται πώς προσλαμβάνονται τα στοιχεία νεωτερικότητας από τις κοινωνικές κατηγορίες της πόλης. Ανιχνεύεται η κυβερνητική πολιτική σε σχέση με τους εργάτες και η προσπάθεια περιορισμού της επιρροής της Φεντερασιόν. Ο Τύπος αναπαρήγαγε τις πολιτισμικές και εθνοτικές διαφορές καθώς αναφερόταν σε «αληθή πατριωτικό σοσιαλισμό» και «ψευδή διεθνιστικό». Το ιδεολόγημα αποκρυσταλλώθηκε κατά τη μεγάλη απεργία του 1914. Μετά το 1924 και ύστερα από τη γνωστή θέση του Κ.Κ.Ε. για το Μακεδονικό, σημειώθηκε μια πλήρης αποποίηση του σοσιαλισμού ως επικίνδυνου και τέθηκαν τα θεμέλια του αντικομμουνισμού στη Μακεδονία, ο οποίος σε κάποιες αποχρώσεις του εμπεριείχε και στοιχεία αντισημιτισμού, ιδιαίτερα στην πόλη της Θεσσαλονίκης. 

			Στο πλαίσιο της ανερχόμενης ιδεολογίας του αντικομμουνισμού προσεγγίζεται το φαινόμενο της εμφάνισης εθνικιστικών οργανώσεων. Ανάμεσά τους η Ε.Ε.Ε., ως πεδίο όπου λαϊκές αναπαραστάσεις για τη φυλή, την εθνότητα, την τάξη διαπλέκονται με κοινωνικά και οικονομικά προβλήματα και συγκεκριμένες πολιτικές. Οι τελευταίες αποσκοπούν στην εξυπηρέτηση εθνικών ή ταξικών συμφερόντων σε μια συγκυρία εθνικιστικής έξαρσης για να καταλήξουν σε φαινόμενα έντονης βίας και συγκρούσεων, όπως ήταν ο εμπρησμός στο συνοικισμό Κάμπελ, και τελικά σε όξυνση των αντιθέσεων.

			Η τελευταία ενότητα του κεφαλαίου αναφέρεται σε συγκεκριμένες πτυχές της μεταξικής δικτατορίας, όπως αυτή αναδεικνύεται μέσα από τη σχετική πρόσφατη βιβλιογραφία και το διαθέσιμο τοπικό Τύπο. Διαπιστώνεται ότι ο Μεταξάς άσκησε φιλοεβραϊκή πολιτική για να αποτρέψει τον προσεταιρισμό των Εβραίων της Θεσσαλονίκης από Ιταλούς και Ισπανούς, για να ενισχύσει τις σχέσεις με τη Μ. Βρετανία μέσω του εβραϊκού κεφαλαίου και να κρατήσει τις ισορροπίες με αυτήν. Παρά τους μηχανισμούς άμβλυνσης των αντιθέσεων, αυτές υφείρπαν καθώς οι φορείς τους, ακόμη και αν διαλύθηκαν οι οργανώσεις τους, βρήκαν καταφύγιο στους κόλπους της Ε.Ο.Ν.. Ταυτόχρονα η θεμελίωση του αντικομμουνισμού από το καθεστώς, έφερε συνακόλουθα τη συνεργασία με τις γερμανικές αστυνομικές αρχές του ναζιστικού καθεστώτος, έθεσε το Κ.Κ.Ε. στην παρανομία ενώ η γενικότερη αστυνόμευση της κοινωνίας, διεύρυνε το λαϊκό έρεισμα των κομμουνιστών. 

			Δεν έχουμε στοιχεία που να δείχνουν ότι η απήχηση της επιφανειακά «φιλοεβραϊκής» πολιτικής στην κοινωνία της Θεσσαλονίκης ήταν σημαντική. Οι αντιθέσεις που υπήρχαν ανάμεσα σε Έλληνες και Εβραίους ήταν πολλών χρόνων για να μπορέσουν να υπερνικηθούν μέσα σε μια τετραετία. Επιπλέον, πόσο πολύ μπορούσε να πείσει το καθεστώς τους πολίτες να τηρήσουν διαφορετική στάση στο θέμα των Εβραίων, όταν η γενικότερη προπαγάνδα της δικτατορίας δεν είχε απήχηση, ο Μεταξάς δεν ήταν δημοφιλής ενώ οι κάτοικοι της Θεσσαλονίκης είχαν συχνά αρνητική στάση σε μαζική τους χειραγώγηση για συγκεντρώσεις υπέρ του Μεταξά.4 

			Ο ελληνοϊταλικός πόλεμος, όμως, ήταν εκείνος που έπαιξε ενοποιητικό ρόλο για την ελληνική κοινωνία και αυτήν της Θεσσαλονίκης, επίσης.

			Το συγκεκριμένο κεφάλαιο επιχειρεί να παρουσιάσει την εικόνα της μεσοπολεμικής Θεσσαλονίκης, προκειμένου να κατανοήσουμε κάποια φαινόμενα της κατοχικής περιόδου, ιδιαίτερα σε ό,τι αφορά στον διωγμό των Εβραίων. 

			Στο δεύτερο κεφάλαιο εισερχόμαστε στο κύριο θέμα του βιβλίου, τον αφανισμό της εβραϊκής κοινότητας Θεσσαλονίκης στο πλαίσιο του πολέμου και της κατοχής. Αρχικά επισημαίνεται ότι η ελληνική κοινωνία δεν είχε προετοιμαστεί σε κανένα επίπεδο, παρά τα περί αντιθέτου λεγόμενα και γραφόμενα κατά την εποχή, για τον επερχόμενο πόλεμο. Αποδεικνύεται ότι οι περιοχές που χτυπήθηκαν από τους βομβαρδισμούς ήταν στην πλειοψηφία τους προσφυγικές και των χαμηλότερων κοινωνικών στρωμάτων. Ένα μεγάλο μέρος του αντρικού πληθυσμού είχε φύγει για το μέτωπο. Τα θύματα των μαχών και των βομβαρδισμών με ό,τι αυτό συνεπαγόταν για τους οικείους τους, οι υλικές ζημιές, η καταστροφή καταστημάτων και περιουσιών, οι επιτάξεις, το δελτίο στα τρόφιμα, τα περιοριστικά ωράρια διαμόρφωναν μια κατάσταση αποδιάρθρωσης για τους πολίτες, η οποία όμως ήταν ανεκτή από αυτούς προκειμένου να επιτευχθεί ο κοινός πολεμικός στόχος. Oι Εβραίοι της ήταν κομμάτι της νέας περιπέτειας της πόλης και της χώρας και υπέμεναν τα ίδια δεινά με τους συμπολίτες τους στη φάση αυτή. Στο μέτωπο, το 25% των οπλιτών που χάθηκαν από το πολεοδομικό συγκρότημα Θεσσαλονίκης ήταν Εβραίοι, ενώ αργότερα στις απώλειες από την πείνα, το 1942, οι μισοί θανόντες ήταν Εβραίοι.5 Μετά τη γερμανική επίθεση της 6ης Απριλίου, η πόλη βρέθηκε πολύ γρήγορα υπό κατοχή, γεγονός που εμπεριέχει το στοιχείο του αιφνιδιασμού και δικαιολογεί ως ένα βαθμό και το «μούδιασμα» των πολιτών κατά τις πρώτες ημέρες.

			Το κεφάλαιο διαπραγματεύεται τα σημεία-σταθμούς στην τοπική ιστορία της καταστροφής προσπαθώντας να εντάξει τα εγχώρια γεγονότα στο ευρύτερο ευρωπαϊκό σκηνικό του «ολοκληρωτικού πολέμου» του Χίτλερ, που είχε ως στόχο μια Νέα Ευρώπη διαμορφωμένη πάνω στη φυλετική ταξινόμηση των λαών της. Ο με φυλετικά κριτήρια εξοβελισμός ολόκληρων πληθυσμών από το δικαίωμα στη ζωή, είχε έναν ακόμη παρονομαστή: η απαξίωση της ζωής ήταν συνυφασμένη με την απαξίωση της εργασίας, όπως αυτή αποτυπώθηκε με διαυγέστερο τρόπο στα στρατόπεδα εργασίας και θανάτου που γέμισαν τη Νέα Ευρώπη, στην ανατολική της κυρίως πλευρά. 

			Στα ελληνικά πράγματα, ο εκτοπισμός και η εξόντωση των Εβραίων αποτέλεσε τομή αφού σήμανε την οριστική ομογενοποίηση του πληθυσμού της χώρας, της Θεσσαλονίκης ιδιαίτερα. Το κεφάλαιο κλείνει με τα λίγα αλλά ουσιαστικά παραδείγματα διάσωσης αναλύοντας τους παράγοντες που συνέδραμαν σε αυτό ενώ η σχέση των Εβραίων με τον χώρο της αντίστασης, ιδιαίτερα του ΕΑΜ είτε με την έννοια της διάσωσης είτε με την έννοια της ενεργού αντιστασιακής δράσης καταρρίπτει τον μύθο της παθητικότητας των Εβραίων.

			Στο τρίτο κεφάλαιο, τα ποσοτικά δεδομένα που αναλύονται αποδεικνύουν πολύ παραστατικά, όπως είχε φανεί και από άλλα στοιχεία ότι οι Εβραίοι της Θεσσαλονίκης ήταν στην πλειοψηφία του ένας φτωχός ή μέτριας οικονομικής κατάστασης πληθυσμός, που δεν είχε κρυμμένες λίρες και τιμαλφή στα δάπεδα των φτωχών κατοικιών του, όπως πιστευόταν από μεγάλο μέρος των Θεσσαλονικέων. Αντιθέτως το εύρωστο οικονομικά κομμάτι του εβραϊκού πληθυσμού ήταν μικρό αλλά ιδιαίτερα ισχυρό, ενώ διαφαίνονται και οι μεγάλες αποστάσεις στην κοινωνική διαστρωμάτωσή του. Διαπιστώνεται ότι η εκμετάλλευση των εβραϊκών περιουσιών κινήθηκε προς τρεις κατευθύνσεις. Υπήρξαν οι λεηλασίες των «συμπολιτών», που, όμως, η σημασία της δεν είναι τόσο οικονομική όσο κοινωνική ως ένδειξη των στερεοτύπων και του αντισημιτισμού της θεσσαλονικιώτικης κοινωνίας. Άλλωστε και η πρώτη αντιεβραϊκή κίνηση των Γερμανών είχε υποκινηθεί από τον Χρυσοχόου με την πίεση των επικεφαλής της πόλης με κίνητρα τόσο αντισημιτισμού όσο, όμως, και οικονομικά. Οι επικεφαλής της πόλης προσπαθούσαν να λύσουν τις διαφορές με τους Εβραίους (βλ. νεκροταφείο) με μεσάζοντες τους Γερμανούς. Ωστόσο, το κομβικό σημείο της «αξιοποίησης» της εβραϊκής περιουσίας υπήρξε η επίσημη ρύθμιση τόσο για τις πρώην εβραϊκές ιδιοκτησίες όσο και για την κινητή περιουσία με τη συνεργασία γερμανικών και ελληνικών αρχών. Τις πρώτες τις ανέλαβε η Υπηρεσία Διαχείρισης Ισραηλιτικών Περιουσιών (Υ.Δ.Ι.Π.) Η γραφειοκρατική τάξη και η επισημότητα, με την οποία διεκπεραιωνόταν η υπόθεση, μας παρασύρει σχεδόν στο να ξεχάσουμε ότι επρόκειτο για επίσημη καταλήστευση ελλήνων πολιτών, που μόλις είχαν διωχτεί. Και αυτό είναι μία ακόμη ιδιαιτερότητα καθώς στη Δυτική Ευρώπη (Γαλλία, Ολλανδία, Βέλγιο) οι Εβραίοι που έγιναν εύκολος στόχος ήταν αυτοί που δεν είχαν τις υπηκοότητες των χωρών, όπου διέμεναν και ανοίγεται ένα θέμα για λεπτομερείς συγκρίσεις της Θεσσαλονίκης με περιπτώσεις πόλεων της Δυτικής και Ανατολικής Ευρώπης. Ο συνολικός σχεδιασμός της κατοχικής κυβέρνησης αφορούσε στην παραχώρηση περιουσιών 50.000 πολιτών, που μόλις είχαν εκτοπιστεί, σε έλληνες πολίτες πρόσφυγες διαφόρων κατηγοριών, καθώς η πολιτεία προσπαθούσε να βελτιώσει τη δημόσια εικόνα της - ενώ εκκρεμούσε το θέμα της βουλγαρικής κατοχής και των προσφύγων. Ωστόσο, συχνά επικρατούσε η γνώμη της SD για το ποιοι θα επιμελούνταν τις περιουσίες και οι έλληνες πρόσφυγες παραμελούνταν, για να ευνοηθούν συνεργάτες των Γερμανών αλλά και συγγενείς των μελών της επιτροπής, υψηλόβαθμοι ιδεολόγοι και τα στελέχη των Ε.Ε.Ε., καθώς και οι σημαντικότεροι συνεργάτες των Γερμανών στην G.F.P. και στην Υπηρεσία Αντικατασκοπίας μαζί με έναν ολόκληρο κόσμο ελλήνων και ξένων πρακτόρων (Αρμένιοι, Ρουμάνοι, Βούλγαροι), διερμηνέων, εργαζόμενων σε γερμανικές υπηρεσίες, συνεργατών κάθε είδους και ειδικότητας αλλά και εκείνων που απλώς διέθεταν τα απαραίτητα χρήματα, για να ανοίξουν τις γερμανικές πόρτες. Οι τοπικές αρχές συνέβαλαν σε μεγάλο μέρος στις διαδικασίες δίωξης και εγκλεισμού. Σε κάθε γωνιά της Ευρώπης οι άνθρωποι θεωρούσαν ότι υπάρχουν κατώτεροι από αυτούς στη φυλετική βαθμίδα. Κατώτεροι των οποίων ο εγκλεισμός και η εξόντωση, αναβάθμιζε ίσως, στις κρατούσες φαντασιώσεις των καιρών, τη φυλετική θέση του διώκτη στην ιεράρχηση. 

			Ένας συνδυασμός παραγόντων, το ότι ήταν μια μειονότητα που ξεχώριζε μέσα σε ένα εχθρικό περιβάλλον, οι προϋπάρχοντες «εθνικοί» φόβοι μερίδας των ελληνικών δωσίλογων αρχών συνδυασμένη με αντισημιτικά στερεότυπα, η συνειδητοποίηση εκ μέρους των ελληνικών αρχών ότι οι περιουσίες τους μπορούσαν να «αξιοποιηθούν» για την εξυγίανση της ελληνικής οικονομίας σε εκείνη τη φάση, η εμπιστοσύνη εκ μέρους των Εβραίων στον αρχιραβίνο και η συνοχή της κοινότητας, η μη έγκαιρη αντίληψη για το πού όδευαν, οι στενοί οικογενειακοί δεσμοί, συνέτειναν ώστε ένα ελάχιστο ποσοστό του εβραϊκού πληθυσμού της Θεσσαλονίκης να σωθεί. 

			Στο τέταρτο κεφάλαιο ανιχνεύουμε την εφαρμογή της «τελικής λύσης» στη υπόλοιπη Ελλάδα, περιδιαβαίνοντας τις διαφορετικές ζώνες κατοχής της χώρας, τη βουλγαρική, την υπόλοιπη γερμανική και την ιταλική. Επιλέγονται οι μεγαλύτερες κοινότητες στην κάθε περιοχή σύμφωνα με τα στοιχεία του Κεντρικού Ισραηλιτικού Συμβουλίου. Στη βουλγαρική ζώνη κατοχής και σε αντίθεση με την προστασία για τους Εβραίους της Βουλγαρίας που ήταν περισσότερο αποτέλεσμα της πίεσης της κοινής γνώμης και της ορθόδοξης εκκλησίας εκεί, οι Εβραίοι στην επαρχία του «Μπελομόριε», συμφωνήθηκε να παραδοθούν στους Γερμανούς. 

			Οι Ιταλοί από την πλευρά τους τήρησαν μία εντελώς διαφορετική στάση στο όλο ζήτημα. Απαγόρευσαν από την πρώτη στιγμή όλα τα μέτρα εναντίον των Εβραίων στη δική τους ζώνη κατοχής και αυτό ήταν ένα σημαντικότατο πρόβλημα για τους Γερμανούς. Στο κείμενο αναδεικνύεται ότι στις κατεχόμενες ιταλικές ζώνες και μέχρι τον Σεπτέμβριο του 1943, πράγματι οι Εβραίοι προστατεύθηκαν αλλά αυτό ως ένα βαθμό οφειλόταν στις ανθρωπιστικές διαθέσεις των ιταλών διπλωματών, αλλά μάλλον είχε ως κύρια αιτία το διαρκή ανταγωνισμό για την άσκηση εξουσίας ανάμεσα σε ιταλικές και γερμανικές αρχές, τη στρατηγική του ιταλικού στρατού διατήρησης της ηρεμίας στον πληθυσμό και τις γενικότερες πολεμικές εξελίξεις. 

			Μετά την εκεχειρία των Ιταλών με τους συμμάχους και αφού είχε προηγηθεί ο εκτοπισμός της μεγαλύτερης εβραϊκής κοινότητας, αυτής της Θεσσαλονίκης, ο Άιχμαν οργάνωσε τις νέες εκτοπίσεις. Στην Αθήνα η συνεργασία τοπικών αρχών, εκκλησίας, ΕΑΜ και εβραϊκής κοινότητας έπαιξε σημαντικότατο ρόλο στο να σωθούν εκατοντάδες Εβραίοι της Αθήνας. Το προηγούμενο της Θεσσαλονίκης συνέβαλε ώστε να υπάρξει στην Αθήνα αποτελεσματικότερη δράση. Άλλωστε ο εβραϊκός πληθυσμός ήταν πολύ μικρότερος και περισσότερο αφομοιωμένος από ό,τι στη Θεσσαλονίκη, έτσι ώστε ευκολότερα να μπορεί να κρυφτεί.

			Σε πολλά μέρη όπως στις περιοχές Τρικάλων, Λάρισας, Βόλου, οι Εβραίοι ζούσαν αναμεμειγμένοι με τους Έλληνες, μιλούσαν πολύ καλά ελληνικά και δεν ξεχώριζαν. Στο μεταξύ ο φόβος γι’ αυτά που είχαν προηγηθεί τους έκανε να είναι περισσότερο καχύποπτοι και προσεκτικοί ενώ το γεγονός ότι η οργανωμένη Αντίσταση ήταν δραστήρια στη Θεσσαλία βοήθησαν στο να κρυφτούν ή να καταφύγουν στο βουνό και έτσι λιγότερο από το 1/3 τους να πέσει στα χέρια των Γερμανών.

			Αντιθέτως, η κοινότητα των Ιωαννίνων, 1.860 άνθρωποι, εξαφανίστηκε στις 25 Μαρτίου 1944 και εδώ, όπως στη Θεσσαλονίκη από ένα συνδυασμό παραγόντων. 

			Στην Κέρκυρα συνελήφθησαν 1.795 άνθρωποι τον Ιούλιο του 1944. Από αυτούς μόλις 120 κατάφεραν να επιστρέψουν στην Κέρκυρα ενώ οι περισσότεροι χάθηκαν στα στρατόπεδα του Άουσβιτς.

			Τον Ιούνιο του 1944 οι Εβραίοι της Κρήτης, 300 περίπου Εβραίοι των Χανίων βυθίστηκαν μαζί με το πλοίο που τους μετέφερε, μάλλον από βρετανική τορπίλη. Η Ζάκυνθος ξεχωρίζει για το ότι η κοινότητά της σώθηκε χάρη στη σθεναρή άρνηση των ελληνικών τοπικών αρχών να δώσουν κατάλογο της κοινότητας και είναι η μοναδική περίπτωση όπου σημειώθηκε ανάκληση της διαταγής σύλληψης, οπότε χρήζει περαιτέρω διερεύνησης. Τέλος, τον Ιούλιο του 1944, από τα Δωδεκάνησα, Ρόδο και Κω, χάθηκαν 1.673 και 90 άνθρωποι αντίστοιχα, τη στιγμή μάλιστα που η στρατιά Ε ετοιμαζόταν για οριστική αποχώρηση μετά την προέλαση του Κόκκινου Στρατού. Άλλη μεταφορά Εβραίων δεν σημειώθηκε, ωστόσο, μέχρι το Σεπτέμβριο του 1944 οι Γερμανοί εκτελούσαν ακόμη Εβραίους που δεν είχαν μεταφερθεί και ήταν φυλακισμένοι, όπως 8 από τους 13 της Θεσσαλονίκης. 

			Ο βαθμός αφομοίωσης κάθε κοινότητας – χωρίς να σημαίνει ότι η πολιτιστική αφομοίωση είναι η λύση για τα προβλήματα των μειονοτήτων – ο ανθρωπισμός των τοπικών ελληνικών αρχών και σπανιότερα των κατά τόπους γερμανών διοικητών, η φιλανθρωπία και η ευαισθητοποίηση των τοπικών κοινωνιών, των φορέων της εξουσίας και της εκκλησίας, η κατά τόπους ανάπτυξη του αντιστασιακού κινήματος έπαιξαν τον ρόλο τους στη διάσωση ή μη των Εβραίων στην κάθε περιοχή. Ωστόσο, η ναζιστική μηχανή ήταν πολύ ισχυρή για να την σταματήσουν μεμονωμένες προσπάθειες και η ελληνική κυβέρνηση της εποχής με τους εκάστοτε εκπροσώπους της, δεν υιοθέτησε μια συνολική πολιτική αντιμετώπισης του προβλήματος στην πρώτη φάση (Τσολάκογλου, Λογοθετόπουλος) επειδή αυτοί δεν είχαν πολιτική εμπειρία για οποιοδήποτε σχεδιασμό αλλά και ανάλογη πρόθεση, παρότι επρόκειτο για Εβραίους Έλληνες πολίτες – ενώ η πρωθυπουργία του αστού πολιτικού Ράλλη αναδεικνύει και μία μορφή πολιτικής επιλογής ως προς το να αφεθούν τα πράγματα στο γερμανικό σχεδιασμό, καθώς αυτό συνέφερε την ελληνική πολιτεία στη συγκεκριμένη φάση με την εκμετάλλευση των περιουσιακών στοιχείων των Εβραίων. Από ένα σύνολο 72.000 περίπου Εβραίων που ζούσαν στον ελλαδικό χώρο στις αρχές του 1941, θανατώθηκαν περίπου 59.000 μέχρι το τέλος της γερμανικής κατοχής…

			Στο πέμπτο κεφάλαιο και αντί επιλόγου γίνεται μία συνοπτική παρουσίαση του ιστορικού τραύματος του Ολοκαυτώματος και της διαχείρισής του από τις μεταπολεμική κοινωνία των διαφόρων χωρών τη Ευρώπης. Τίθεται, λοιπόν, για μία ακόμη φορά το ερώτημα πόσο μπορεί να αναμετρηθεί ο ιστορικός με την ακραία εμπειρία του Ολοκαυτώματος, ποιες είναι εκείνες οι συνθήκες κάτω από τις οποίες το τραύμα μπορεί να επουλωθεί μέσω της αφήγησης, της ιστορικοποίησής του ή της ψυχανάλυσης. Εξηγείται ότι μέσα από την παραπάνω ιστορική διαπραγμάτευση, η οποία απευθύνεται πρώτα απ’ όλα στη σπουδάζουσα νεολαία αντιμετωπίζεται η αμηχανία απέναντι στο Ολοκαύτωμα «ως ανάγκη όχι μόνο γνώσης, αλλά και ως ανάγκη κατανόησης και ενσυναίσθησης».6 Συζητώντας ξανά και ξανά για το Ολοκαύτωμα, το κρισιμότερο ιστορικό γεγονός του προηγούμενου αιώνα, «συνεχίζουμε να διευρύνουμε την ευαισθησία μας και να οξύνουμε την ιστορικοπολιτική μας συνείδηση».7 
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					5 Σύμφωνα με στοιχεία της Διεύθυνσης Ιστορίας Στρατού από το πολεοδομικό συγκρότημα της Θεσσαλονίκης (δήμος και κοινότητες) χάθηκαν 493 Έλληνες και 165 έλληνες Εβραίοι, στην πλειοψηφία τους οπλίτες. Ο αριθμός των 658 αυτών νεκρών αποτελεί το 4,3% στο σύνολο των 15.163 νεκρών του πεζικού. Βλ. Γενικό Επιτελείο Στρατού, Διεύθυνση Ιστορίας Στρατού, Αγώνες και νεκροί του ελληνικού στρατού κατά τον Δεύτερο Παγκόσμιο Πόλεμο 1940 - 1945, Αθήνα: έκδοση Διεύθυνσης Ιστορίας Στρατού, 1990. Ο συνολικός αριθμός δίνεται από το Επιτελείο, ενώ για τους νεκρούς και αγνοούμενους από Θεσσαλονίκη επιλέχθηκαν εκείνα τα ονόματα στα οποία αναγραφόταν ως τόπος γέννησης περιοχή από το πολεοδομικό συγκρότημα της Θεσσαλονίκης. Βλ Μαρία Καβάλα, «Η Θεσσαλονίκη στη Γερμανική Κατοχή: Κοινωνία, οικονομία, διωγμός Εβραίων», διδ. διατριβή, Τμήμα Ιστορίας και Αρχαιολογίας του Πανεπιστημίου Κρήτης, Ρέθυμνο 2009, ό.π., σ. 119. Επιπλέον, στη Θεσσαλονίκη περίπου οι μισοί από τους ανθρώπους που έχασαν τη ζωή τους από πείνα το δύσκολο χειμώνα του 1941 – 1942, που στο σύνολό τους ήταν γύρω στις 2.000, ήταν φτωχοί Εβραίοι του Ρεζί Βαρδάρ. Βλ Καβάλα, ό.π., σ. 192. 
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			Κεφάλαιο πρώτο

			 Θεσσαλονίκη του Μεσοπολέμου (1917-1940). Η εβραϊκή κοινότητα της πόλης

		

	
		
			1.1 Πρώτα χρόνια μετά την ένταξη στο ελληνικό κράτος

			[image: https://upload.wikimedia.org/wikipedia/commons/5/57/Arch_of_Galerius_1912.jpg]

			Εικόνα 1.1 26 Οκτωβρίου 1912: Ο βουλγαρικός στρατός παρελαύνει έφιππος στην Εγνατία οδό μπροστά στην Αψίδα του Γαλερίου (Καμάρα). Επικεφαλής ο διάδοχος του βουλγαρικού θρόνου πρίγκιπας Κύριλλος. Στο μεσοδιάστημα των δύο Βαλκανικών πολέμων οι Βούλγαροι συγκυριάρχησαν στη Θεσσαλονίκη μαζί με τους Έλληνες επί οκτώ ολόκληρους μήνες (Οκτώβριος του 1912-Ιούνιος του 1913). (Πηγή: https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Arch_of_Galerius_1912.jpg)

			Σύμφωνα με την πρώτη απογραφή, που έγινε από την ελληνική διοίκηση το 1913, η Θεσσαλονίκη είχε 157.889 κατοίκους, από τους οποίους 61.439 ήταν Εβραίοι, 45.889 Οθωμανοί και 39.959 Έλληνες, ενώ υπήρχε και ένα μικρό ποσοστό Βουλγάρων, Δυτικών και Αρμενίων.1 Θα μας απασχολήσουν οι τρεις μεγαλύτερες εθνότητες καθώς η παρουσία τους ρύθμισε τις εξελίξεις στην πόλη. Αυτό που παρουσιάζει ενδιαφέρον σχετικά με την απογραφή του 1913 είναι το γεγονός ότι το Ελληνικό Προξενείο στη Θεσσαλονίκη, στα στοιχεία που έδινε στην ελληνική κυβέρνηση για τις διάφορες εθνότητες,2 υπολόγιζε τους Εβραίους πολύ περισσότερους από ό,τι η ίδια η εβραϊκή κοινότητα (95.000 αντί 70.000 που ήταν η εκτίμηση της κοινότητας3), γεγονός που δείχνει ως έναν βαθμό και την ανησυχία τους για την παρουσία του πληθυσμού αυτού στην πόλη. Υπερτερούσε το εβραϊκό στοιχείο και ακολουθούσαν το μουσουλμανικό και το ελληνικό, σύνθεση που φαίνεται ότι άλλαξε, όπως δείχνει ανεπίσημη απογραφή του 1916, από όπου προκύπτει ότι το εβραϊκό στοιχείο παρέμεινε σταθερό, το ελληνικό αυξήθηκε, πιθανότατα λόγω της μεταναστευτικής κίνησης από άλλες περιοχές των Νέων Χωρών ή της Παλαιάς Ελλάδας, ενώ το μουσουλμανικό συρρικνώθηκε.4 

			Οι μουσουλμάνοι είχαν εγκατασταθεί στον λόφο μέχρι την Ακρόπολη, καθώς το μικροκλίμα της περιοχής ήταν καλύτερο, αλλά και για λόγους κοινωνικού κύρους.5 Στους κόλπους τους υπήρχαν Αλβανοί, Άραβες, Εβραίοι, Κιρκάσιοι, αλλά και αιγύπτιοι έμποροι και σκλάβοι από το Σουδάν, όπως επίσης και κάποιοι Γάλλοι και Βενετοί,6 και η συνοχή της κοινότητας δεν ήταν ανάλογη με αυτή των Εβραίων ή των Ελλήνων. Η ζωή τους ήταν οργανωμένη γύρω από το τζαμί. Οι ασχολίες τους, κατά την περίοδο που εξετάζουμε, ήταν κυρίως αγροτικές, με εξαίρεση τις κάστες των κρατικών αξιωματούχων, των αξιωματικών του στρατού και των γαιοκτημόνων,7 από όπου ξεπήδησαν οι ηγέτες της επανάστασης των Νεοτούρκων. Ο τούρκικος εθνικισμός ήταν στη γέννησή του, ιδιαίτερα ύστερα από τη διαφαινόμενη αποτυχία της ιδέας του Οθωμανισμού. Ο Τεκίν Αλπ, προερχόμενος από εβραϊκή οικογένεια των Σερρών, το 1912 αρθρογραφούσε για τη Φυσική και Ιστορική ανάπτυξη της Τουρκικής Εθνικής Κίνησης8 και οι μουσουλμάνοι της Θεσσαλονίκης ήταν ανήσυχοι ύστερα από την ήττα του οθωμανικού στρατού στον Α΄ Βαλκανικό Πόλεμο, ως προς το ατομικό του συμφέρον ο καθένας, για την περίπτωση που η Θεσσαλονίκη εντασσόταν στο ελληνικό κράτος. 

			Κατηφορίζοντας από την Ακρόπολη στο Λιμάνι, ο διαβάτης περνούσε σταδιακά από το παραδοσιακό στο μοντέρνο με τις στοές, τις υπαίθριες αγορές και τα μεγάλα τεμένη από τη μια και από την άλλη κάποια κτίρια τραπεζών, και το εκσυγχρονισμένο από το 1870 Λιμάνι.9 Στο οικονομικό κέντρο της, σύμφωνα με την απογραφή του 1913, κυρίαρχοι ελληνικοί πληθυσμοί εμφανίζονταν στον Φραγκομαχαλά και στην περιοχή νοτιοανατολικά της Αγίας Σοφίας10 αλλά πυκνοκατοικημένες ήταν και οι συνοικίες που βρίσκονταν απομονωμένες μέσα στους μουσουλμανικούς μαχαλάδες, ενώ ανάμεσα στις εβραϊκές συνοικίες βρίσκονταν οι πιο αραιοκατοικημένες ελληνικές, της Αγίας Θεοδώρας και της Μητρόπολης, όπου, όμως, ήταν και το θρησκευτικό και πολιτικό κέντρο των Ελλήνων, καθώς αποτελούσαν μια ενότητα η Μητρόπολη, το Ελληνικό Προξενείο και οι βίλες ορισμένων επιφανών οικογενειών.11 Ωστόσο, μεγαλοαστοί Έλληνες έμεναν και στην περιοχή των Πύργων και των Εξοχών, όπου γειτνίαζαν με τους μεγαλοαστούς Εβραίους.12 Στις αρχές του 20ού αιώνα, τα μέλη της ήταν έμποροι και επαγγελματίες, αλλά και κατώτερα στρώματα παλαιών κατεστραμμένων επί οθωμανικής κυριαρχίας μικροϊδιοκτητών13 σε μια πόλη που διακινούσε το 1/7 από το συνολικό εξωτερικό εμπόριο της14 και είχε έναν μεταπρατικό και τροφοδοτικό ρόλο για τα Βαλκάνια. 

			Η κοινοτική πολιτική εκφραζόταν μέσα από τον Εθνικό Σύνδεσμο Θεσσαλονίκης και το 1908 η ελληνική κοινότητα υποστήριξε το Νεοτουρκικό Κομιτάτο και την ιδέα της «Οθωμανικής πατρίδος».15 Αυτό υποδήλωνε τουλάχιστον έναν προβληματισμό απέναντι στην ένταξη στο ελληνικό κράτος, αν όχι από όλους, οπωσδήποτε από μια μερίδα των Ελλήνων,16 που εντοπίζεται στην ηγεσία και τα ανώτερα κοινωνικά στρώματα της κοινότητας, στην αστική της τάξη. Ωστόσο, η πολιτική των Νεοτούρκων υπέρ του τουρκισμού, καθώς το ιδεολόγημα του οθωμανισμού κατέρρεε μπροστά στη συρρίκνωση της αυτοκρατορίας, και το γεγονός ότι δεν εξασφάλισε στους ηγετικούς κύκλους της ελληνικής εθνότητας προνομιακή θέση συνέβαλαν στο να διαφοροποιηθεί η οπτική τους. Σε αυτό συντέλεσε και η στάση του Οικουμενικού Πατριαρχείου, που θεώρησε ότι βρισκόταν εν διωγμώ, καθώς με τη διάλυση της αυτοκρατορίας θα έχανε τα προνόμιά του, αλλά και η προπαγάνδα του ελληνικού κράτους.17 

			Σε όλη την περίοδο πριν από την ένταξη ήταν πολύ έντονη η ελληνική εθνικιστική προπαγάνδα μέσω του ελληνικού προξενείου, κάποιων εφημερίδων, και της εκπαίδευσης. Επιπρόσθετα, οι οικονομικοί πράκτορες που είχαν σταλεί από το ελληνικό κράτος είχαν εντοπίσει την οικονομική ισχύ των Εβραίων και προσπαθούσαν να την περιορίσουν με την ίδρυση ελληνικών τραπεζών –όπως ήταν η Τράπεζα της Ανατολής, η Τράπεζα Αθηνών18– καθώς και με τον εμπορικό αποκλεισμό τους.19 Οι ελληνικές εφημερίδες Αλήθεια και Φάρος της Θεσσαλονίκης δημοσίευαν άρθρα που προέτρεπαν σε οικονομικό αποκλεισμό των Εβραίων καθώς και συκοφαντίες αίματος εναντίον τους20 –συνηθισμένη πρακτική και στην Ευρώπη σε περιόδους κρίσεων21–, γεγονός που δυσαρέστησε τις αρχές της ελληνικής κοινότητας και τον Μητροπολίτη, και οι εκδότες τους κλήθηκαν να απολογηθούν σε αυτούς για τις κινήσεις τους.22 Οι μεγαλοαστοί της ελληνικής κοινότητας ήταν σε επικοινωνία και συνδιαλλαγή με τους μεγαλοαστούς των άλλων κοινοτήτων, ιδιαίτερα των Εβραίων, στους χώρους των οικονομικών συναλλαγών, την αγορά, όσο και στους τόπους κατοικίας, τη γειτονιά των Εξοχών, σε κοινά εκπαιδευτικά ιδρύματα αλλά και στο Cercle de Salonique,23 και δεν ήταν εύκολο να υιοθετήσουν εχθρική στάση απέναντί τους. Ωστόσο, ο λόγος των εφημερίδων, καθώς προϋπήρχαν εγγεγραμμένα στην κοινωνία της εποχής αρνητικά στερεότυπα για τους Εβραίους, επηρέαζε μέρος της ελληνικής κοινής γνώμης, η οποία αναζητούσε συγκεκριμένους στόχους. Ένας από αυτούς ήταν και ο σύλλογος των Intimes, ο οποίος είχε ιδρυθεί το 1908, στο πλαίσιο του νεωτερικού ρεύματος που έφερε η επανάσταση των Νεοτούρκων, με σκοπό τη δημιουργία των επαγγελματικών εβραϊκών σωματείων και την καλύτερη ενημέρωση του φτωχού εβραϊκού πληθυσμού.24

			Οι εβραϊκές συνοικίες και τα καταστήματα με ξύλινα κυρίως οικήματα υπερτερούσαν αριθμητικά στο κέντρο της πόλης, κοντά στη θάλασσα25 ενώ υπήρχαν αυτή της Καλαμαριάς στα ανατολικά της πόλης και του Bαρώνου Χιρς, στα δυτικά και τριάντα δύο εβραϊκές συναγωγές σε όλη τη Θεσσαλονίκη.26 Η εβραϊκή κοινότητα είχε πλήρη κοινωνική διαστρωμάτωση με εργατικά επαγγέλματα, μικροβιοτέχνες, υπαλλήλους και μικρεμπόρους,27 ενώ οι έμποροι και τραπεζίτες της διέθεταν το σημαντικότερο ποσοστό της πόλης σε ακίνητα.28 Πιο συγκεκριμένα, η οικογένεια Μοδιάνο έλεγχε το χρηματοπιστωτικό σύστημα και την αγορά γης,29 ενώ η ανασκόπηση των βιομηχανικών επιχειρήσεων της Θεσσαλονίκης και της εγγύς περιοχής από την ίδρυσή τους μέχρι το 1913 δείχνει τη λειτουργία σημαντικών μονάδων30 και σαφέστατη κυριαρχία του εβραϊκού κεφαλαίου με πρωταγωνιστικό τον ρόλο της οικογένειας Αλλατίνι και στη συνέχεια των οικογενειών που συνεργάστηκαν μαζί της, Φερνάντεζ, Μισραχί και Τόρες. 31 

			 Οι επικεφαλής της εβραϊκής κοινότητας έδειξαν αντίστοιχο προβληματισμό με αυτό των ελλήνων αστών για την ένταξη της πόλης στο ελληνικό κράτος-ο οποίος, όμως, διατηρήθηκε μέχρι και την οριστική προσάρτηση της πόλης από αυτό, καθώς οι ίδιοι δεν είχαν να αναφερθούν σε ένα εθνικό κράτος με ομογενή πληθυσμό, όπως οι Έλληνες-και προσπαθούσαν να προφυλάξουν τα συμφέροντά τους, ενώ μιλούσαν, μετά την είσοδο του ελληνικού στρατού, για διεθνοποίηση της πόλης.32 Για να κατανοήσουμε τη ρευστότητα της κατάστασης αξίζει να σημειώσουμε ότι σχετικά με την πρόταση για διεθνοποίηση της πόλης και ο ίδιος Βενιζέλος σε συνέντευξή του στην παρισινή εφημερίδα Radical, τον Δεκέμβριο του 1912, φαινόταν διατεθειμένος να την συζητήσει υπό συγκεκριμένους όρους, βέβαια, ένας από τους οποίους ήταν η προσάρτηση του Μοναστηριού.33 Πάντως οι παραπάνω κινήσεις της εβραϊκής κοινότητας συνδέονταν και με την ανάπτυξη σιωνιστικού κινήματος στους κόλπους της, που γνώρισε άνθηση ενόψει των καθεστωτικών μεταβολών του 1908 με το κίνημα των Νεοτούρκων, αλλά και εξαιτίας της αντιεβραϊκής στάσης των Ελλήνων της Θεσσαλονίκης.34 

			Με τη λήξη του Α΄ Βαλκανικού Πολέμου, τον Οκτώβριο του 1912, και την είσοδο του ελληνικού στρατού στην πόλη η οικονομική σύγχυση ήταν μεγάλη, καθώς το τοπικό εμπόριο κατέρρευσε, οι επιχειρήσεις αδρανούσαν, εφόσον ταχυδρομεία, τηλεγραφεία και σιδηρόδρομοι δεν επέτρεπαν τις εμπορικές συναλλαγές, ενώ η πόλη αποκλείστηκε από τον ελληνικό στρατό, για να αναχαιτιστεί το κύμα των μεταναστών από την περιφέρεια.35 Οι κοινότητες προσπαθούσαν να βρουν τρόπους να αντεπεξέλθουν στις βιοτικές ανάγκες των μελών τους, ενώ στις αρχές Νοεμβρίου του 1912 επικρατούσε πανικός λόγω της έλλειψης ψωμιού και της σιτοδείας που απειλούσε τη Θεσσαλονίκη.36 Όλοι, εκτός των Ελλήνων που έδειχναν ενθουσιασμένοι, ανησυχούσαν ιδιαίτερα για το μέλλον τους. Οι Εβραίοι δεν ανάρτησαν την ελληνική σημαία στο κτίριο των Intimes –οι οποίοι, αξίζει να σημειωθεί, είχαν έρθει σε ρήξη με τους σιωνιστές– και ζήτησαν τη βοήθεια των ναυάρχων από τα αγγλικά και γαλλικά πολεμικά πλοία που μόλις είχαν αφιχθεί στην προβλήτα, επειδή ένιωθαν να απειλούνται από τους Έλληνες· οι κινήσεις αυτές εξόργισαν τον ελληνικό πληθυσμό, δεδομένης και της προϋπάρχουσας προπαγάνδας και έντασης. Σημειώθηκαν λεηλασίες εβραϊκών καταστημάτων και βιαιοπραγίες σε βάρος εβραίων πολιτών, φτωχών και πλουσίων, από μέρος του ελληνικού πληθυσμού, αλλά και από τον ελληνικό στρατό.37 Βιαιοπραγίες ασκήθηκαν και σε βάρος των μουσουλμάνων, ιδιαίτερα εκ μέρους ελλήνων προσφύγων, αλλά η κατάσταση ήταν περισσότερο οξυμένη στην ύπαιθρο από ό,τι στην πόλη ως προς τους μουσουλμάνους.38 Αυτό που διαπιστώνουμε είναι ότι οι εθνότητες συμβίωναν, συναλλάσσονταν, επικοινωνούσαν όταν ήταν απαραίτητο, ωστόσο, η θρησκευτική ετερότητα παρέμενε το κύριο χαρακτηριστικό τους39 και οι κοινωνικές συσσωματώσεις με άλλα κριτήρια ήταν περιορισμένες (οικονομικά, φύλου, γλώσσας). Η κοινωνική δομή κάθε εθνότητας ήταν ξεχωριστή ενώ η αναφορά τους σε εθνικό κράτος και η άσκηση προπαγάνδας από αυτό έπαιξαν καίριο ρόλο στον τρόπο με τον οποίο αντιμετώπιζαν τα ζητήματα που προέκυπταν με τις πολιτικοστρατιωτικές αλλαγές που έφερνε στη Βαλκανική η διάλυση της οθωμανικής αυτοκρατορίας. Για την κάθε εθνοτική ομάδα οι νέες διεκδικήσεις, και οι στόχοι που αναδύονταν επέτειναν τις διαφορές και όχι τις ομοιότητες. Για τους ντόπιους Έλληνες του αστικού χώρου ως «εχθρός» αναδεικνύονταν οι Εβραίοι, λόγω του οικονομικού ανταγωνισμού, των αρνητικών στερεοτύπων και της αντίθεσης στην ένταξη στο ελληνικό κράτος, που είχε γίνει πια ο στόχος των Ελλήνων στη συγκεκριμένη χρονική συγκυρία. 

			Στη φάση αυτή, η ελληνική κρατική πολιτική δεν ταυτιζόταν με τον εθνικιστικό διαχωριστικό λόγο των εφημερίδων. Ενδεχομένως λόγω της πίεσης των ξένων διπλωματών και ενόψει της συνδιάσκεψης ειρήνης η ελληνική κυβέρνηση τήρησε φιλοεβραϊκή στάση, με διαβεβαιώσεις για την προστασία και ασφάλεια του εβραϊκού στοιχείου και με μια προσπάθεια για διάψευση ή διαστρέβλωση των βιαιοτήτων, προκειμένου η νέα αρχή, η ελληνική, να προσεταιριστεί τον εβραϊκό πληθυσμό.40 

			Τελικά, η Θεσσαλονίκη με τη συνθήκη του Βουκουρεστίου της 10ης Αυγούστου 1913 εντάχθηκε στο ελληνικό κράτος. Παρά τις διαβεβαιώσεις για οικονομική και κοινωνική προστασία, ένα ποσοστό Εβραίων, 800 μεγαλέμποροι και κεφαλαιούχοι και περίπου 500 τεχνίτες, ξυλουργοί και χτίστες, έφυγαν για άλλες περιοχές της Οθωμανικής Αυτοκρατορίας.41 Την ίδια περίοδο περισσότεροι από 15.000 μουσουλμάνοι άφηναν τα σπίτια τους.42 

			Από τις 22 Σεπτεμβρίου 1915, 150.000 αγγλογάλλοι στρατιώτες, 112.000 Σέρβοι και 5.000 Ρώσοι από τις δυνάμεις της Entente αποβιβάστηκαν και στρατοπέδευσαν εκεί στο πλαίσιο του σχεδίου τους για το Μακεδονικό μέτωπο και με την άδεια του πρωθυπουργού Ελ. Βενιζέλου, η οποία δόθηκε χωρίς τη συγκατάθεση της Βουλής.43 Στο μεταξύ στις 17 Αυγούστου 1916 ξέσπασε το κίνημα της Εθνικής Άμυνας, στηριζόμενο κυρίως στη χωροφυλακή, που υποκινήθηκε και από πολιτικούς της πόλης-γι’ αυτούς με βασική αιτία τον κίνδυνο κατάληψης των οχυρών του Ρούπελ από τους Βουλγάρους αλλά και την αγωνία τους μήπως ανακηρυχθεί η Θεσσαλονίκη από τους συμμάχους πρωτεύουσα του σερβικού κράτους, 44 αγωνία μάλλον αβάσιμη εφόσον είχε γίνει ήδη ελληνική πόλη. 

			Η οικονομία της περιοχής ήταν σε συνεχείς ανακατατάξεις. Μετά την ένταξη της πόλης στο ελληνικό κράτος, τα καινούργια σύνορα είχαν περιορίσει και τις αγορές τόσο προς τις βαλκανικές χώρες όσο και προς την υπόλοιπη Αυτοκρατορία, ενώ οι σημαντικότερες τράπεζες της Θεσσαλονίκης, η Οθωμανική Τράπεζα (Banque Ottomane), η Τράπεζα Θεσσαλονίκης (Banque de Thessalonique) και η Γεωργική, συνδέονταν πια δυσκολότερα με την Κωνσταντινούπολη όπου ήταν η έδρα τους.45 

			Με την είσοδο του ελληνικού στρατού και τη λήξη των Βαλκανικών Πολέμων προκλήθηκε οικονομική στασιμότητα, η οποία διακόπηκε καθώς ο ερχομός και η παραμονή των ξένων στρατευμάτων αρχικά τόνωσαν την οικονομία της. Αυξήθηκε η εσωτερική κατανάλωση και κινήθηκε το εμπόριο ειδών διατροφής και το μικρεμπόριο. Η μακρόχρονη παρουσία τους, ωστόσο, έφερε αύξηση του πληθωρισμού, χωρίς να μεταβάλλεται η συναλλαγματική αξία της δραχμής, που οδήγησε σε συναλλαγματικούς περιορισμούς στο εξωτερικό εμπόριο και, τελικά, σε διακοπή των εξαγωγών ελλείψει προϊόντων.46 

			Νωρίτερα, από το 1913 και μετά, νέες μεγάλες επιχειρήσεις είχαν αρχίσει να συστήνονται, με τη χρησιμοποίηση παλαιών βιομηχανικών εγκαταστάσεων και εξοπλισμού ή με την ανέγερση νέων.47 Το 1920 πλειοψηφούσαν οι επιχειρήσεις στη νηματουργία-υφαντουργία και στον επισιτισμό48 με ξεκάθαρη την κυριαρχία του εβραϊκού κεφαλαίου. Η κατάσταση σχετικά με τις ισορροπίες ελληνικών και εβραϊκών κεφαλαίων διαφοροποιήθηκε μετά το 1922 και τον ερχομό των προσφύγων.49 

			Ωστόσο, η πυρκαγιά του 1917 κίνησε πιο γρήγορα τις διαδικασίες για την αλλαγή αυτών των ισορροπιών.
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			1.2 Η σημασία της πυρκαγιάς του 1917 για την ελληνοποίηση της Θεσσαλονίκης
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			Εικόνα 1.2 Η πυρκαγιά του 1917 στη Θεσσαλονίκη.Πηγή:https://en.wikipedia.org/wiki/Great_Thessaloniki_Fire_of_1917#/media/File:Thessaloniki-Aerialfire1.png

			Το Σάββατο 5/18 Αυγούστου 1917 ξέσπασε φωτιά σε σπίτι στη μουσουλμανική συνοικία, στις παρυφές της Άνω Πόλης, που εξαπλώθηκε πολύ γρήγορα λόγω του Βαρδάρη, των ξύλινων κατασκευών, των καλντεριμιών και της ανυπαρξίας της όποιας υποδομής για την κατάσβεσή της, ενώ ο στρατηγός Σαράιγ είχε αρνηθεί να παραχωρήσει νερό των στρατώνων.50 

			Η πυρκαγιά κατέστρεψε το μεγαλύτερο τμήμα του κέντρου της πόλης, 3.900 μαγαζιά, 14.200 νοικοκυριά, και άφησε άστεγους 73.448 κατοίκους, 52.000 από τους οποίους ήταν Εβραίοι.51 Η πρώτη προσπάθεια για περίθαλψη των πυροπαθών οργανώθηκε από τη Διεύθυνση Θυμάτων Πυρκαγιάς-με διευθυντή τον Αλέξανδρο Πάλλη, που είχε στόχο τη μέριμνα των πληγέντων, τον συντονισμό των ενεργειών των διαφόρων κοινοτήτων και την επαφή με τις συμμαχικές στρατιωτικές αρχές52-και από την Κεντρική Επιτροπή Εράνων, με τη συμμετοχή υποεπιτροπών που εκπροσωπούσαν όλες τις κοινότητες.53 

			Οι χιλιάδες πληγέντες καταρχάς στεγάστηκαν σε κατασκηνώσεις των ξένων στρατευμάτων. Για 12.516 οικογένειες μερίμνησε η κυβέρνηση και εγκαταστάθηκαν προσωρινά σε σπίτια και δημόσια κτίρια. Ως προς τους μουσουλμάνους μερίμνησε η Επιτροπή της Μουσουλμανικής Κοινότητας, σχεδόν χωρίς τη βοήθεια καμιάς επίσημης αρχής και οι περισσότεροι εγκαταστάθηκαν σε εγκαταλειμμένα μουσουλμανικά σπίτια που δεν είχαν υποστεί καταστροφές, κυρίως στην Καλαμαριά και όπου υπήρχε χώρος στα βόρεια της Θεσσαλονίκης.54 Από τον τρόπο αντιμετώπισης των μουσουλμάνων διαφαίνεται κάποια αδιαφορία και ότι η ελληνική πολιτεία δεν τους αντιμετώπιζε όπως τους Εβραίους, ενδεχομένως επειδή ήταν μικρότερο το ποσοστό των πληγέντων.

			Η ελληνική κυβέρνηση για την περίθαλψη των πυροπαθών προσπάθησε να συντονίσει τη συνεργασία των κρατικών υπηρεσιών με τα διάφορα κοινοτικά και ιδιωτικά σωματεία και να λάβει υπόψη της τις περισσότερες από τις ενδιαφερόμενες και πληγείσες πλευρές –ιδιαίτερα των Ελλήνων και Εβραίων που είχαν πληγεί σε μεγαλύτερο ποσοστό– αντιμετωπίζοντας την κατάσταση με έναν τρόπο σύγχρονο που ξεπερνούσε την προηγούμενη μεμονωμένη κοινοτική αντιμετώπιση παρόμοιων προβλημάτων, ασκώντας συνολική κρατική πολιτική. Ωστόσο, για την οριστική στέγασή τους, με νόμο που ψηφίστηκε τον Μάιο του 1918,55 έλαβε την απόφαση να αγνοήσει το προϋπάρχον ιδιοκτησιακό καθεστώς και τις παραδοσιακές χρήσεις της γης.56 Όσο και αν φαίνεται ρηξικέλευθη η συγκεκριμένη απόφαση προοιώνιζε και άλλες ανάλογες, που δείχνουν κατά πόσο ο εκσυγχρονισμός ήταν το κίνητρο για αρκετές από τις ριζοσπαστικές ενέργειες των βενιζελικών κυβερνήσεων.57 Το σχέδιο όπως έχει επισημανθεί, φαίνεται να είχε ως κύριο στόχο τον εκσυγχρονισμό.58 Ωστόσο, οι παλαιοί ιδιοκτήτες αντέδρασαν με έντονο τρόπο και, καθώς οι περισσότεροι από αυτούς ήταν Εβραίοι θεώρησαν ότι ο επανασχεδιασμός αποσκοπούσε στην εκδίωξή τους.59 Για να εκδηλώσουν την αγανάκτησή τους, συμμετείχαν σύσσωμοι στις εκδηλώσεις για την πρώτη επέτειο της διακήρυξης Μπαλφούρ στις 2 Νοεμβρίου 1918.60

			 Παρεμβάσεις έγιναν από τους ηγέτες των εβραϊκών κοινοτήτων της Αγγλίας και της Γαλλίας προς τον ίδιο τον πρωθυπουργό, όταν τις επισκέφτηκε το 1917 και το 1918,61 ωστόσο η κυβέρνηση Βενιζέλου δεν υποχώρησε στις αντιδράσεις και μπορεί το κίνητρο της να μην ήταν ο αντισημιτισμός, όμως οι κινήσεις αυτές έδιναν έρεισμα σε εκείνες τις κοινωνικές ομάδες που έβλεπαν στους Εβραίους τους εχθρούς της εθνικής ενότητας.

			Οι δημοτικές αρχές της πόλης μετέφεραν τους 50.000 Εβραίους,62 θύματα της πυρκαγιάς, στη νέα συνοικία της Αγγελάκη. Πολλοί εβραίοι εργάτες εγκαταστάθηκαν στις περιοχές της Αγίας Παρασκευής, του Κεραμιτσίου, του Καραγάτς ή στις εκτάσεις στρατοπέδων, όπως το νούμερο 6, το 151 και το στρατόπεδο Κάμπελ το 1918, που αγόρασε η κοινότητα.63 Η κυβέρνηση ανέλαβε την κατασκευή παραπηγμάτων στους συνοικισμούς της Τριανδρίας, της Αγίας Παρασκευής, του Καραχουσεΐν, στην Πύλη Βαρδαρίου, ενώ ο Δήμος Θεσσαλονίκης στη Λεωφόρο Στρατού, την Αγγελάκη κ.α.64 Από τις επτά νέες συνοικίες που δημιουργήθηκαν για τους πυροπαθείς (τέσσερις από τη Δημαρχία και την Πολιτεία και τρεις από την Κοινότητα) μία μόνο βρισκόταν στο κέντρο της πόλης.65 

			Η χωρική περιθωριοποίηση σήμαινε σαφέστατα και οικονομική περιθωριοποίηση, για τους εβραίους ιδιοκτήτες του κέντρου, από τις 8.000 των οποίων οι 7.000 έμεναν με κτηματόγραφα-στα οποία δεν αναγραφόταν η ονομαστική αξία της παλαιάς ιδιοκτησίας, αλλά η πραγματική αξία της γης για τα δεδομένα της εποχής.66 Βέβαια η κοινότητα στη συνέχεια επένδυσε αγοράζοντας γη στο κέντρο, ακόμη και πολύ ακριβά, και αντίστοιχα έπραξαν και οι εβραίοι μεγαλοεπιχειρηματίες.67 Στη φάση αυτή, όμως, σύμφωνα με τα κτηματόγραφα θα τους μοιραζόταν το 50% των εσόδων από τις δημοπρασίες των οικοπέδων, ενώ το υπόλοιπο 50% θα αποδιδόταν στον Δήμο.68 Αυτό είχε ως συνέπεια τη σταδιακή αποδυνάμωση του εβραϊκού τραπεζιτικού τομέα, καθώς επλήγησαν όλα τα μικρά πιστωτικά καταστήματα, σε αντίθεση με τον ελληνικό, που στη δεκαετία του 1930 ήταν πια ο κυρίαρχος.69 Γύρω στο 1920, τουλάχιστον οι μισές από τις 66 τράπεζες και τραπεζιτικά καταστήματα της πόλης ήταν εβραϊκά, σε αντίθεση με τη δεκαετία του 1930, που από τα 31 συνολικά τα 3 ήταν εβραϊκά,70 για να φτάσουν το 1940 τα πιστωτικά καταστήματα να μην έχουν κανέναν εβραίο εκπρόσωπο, ενώ οι εβραϊκές τράπεζες ήταν μόνο 2. Οι οικονομικές δυσχέρειες που προέκυψαν από την πυρκαγιά και μετά πρέπει να οδήγησαν τους 3.000-4.000 Θεσσαλονικείς Εβραίους, που αντιπροσώπευαν κεφάλαια 120 εκ. φράγκων, να μεταναστεύσουν στο Παρίσι.71 
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			Χάρτης 1. Ρυμοτομικό σχέδιο του 1940, όπου σημειώνονται ενδεικτικά: 1. Πυρίκαυστη ζώνη (1917). 2. Εργατικοί συνοικισμοί. 3. Προσφυγικοί συνοικισμοί (1922-1924). 4. Περιοχή αυθαιρέτων (μετά το 1950). 5. Περιοχή εμπορίου. 6. Εμπορικό λιμάνι. 7. Σιδηροδρομικός σταθμός. 8. Δ.Ε.Θ. 9. Α.Π.Θ. 10. Περιοχή βιομηχανιών (βασικός χάρτης από τη χωροταξική μελέτη Θεσσαλονίκης, 5:16). Πηγή: Ε. Π. Δημητριάδης, «Θεσσαλονίκη: μια αναφορά στην πολεοδομική της εξέλιξη», Αρχαιολογία, 7, Μάιος 1983, σ. 106.

			Έτσι, ενώ ένα μεγάλο τμήμα του πληθυσμού περιθωριοποιούνταν σε όλα τα επίπεδα, από την άλλη η πόλη σχεδιαζόταν συνολικά, για να αποκτήσει αυστηρές γεωμετρικές χαράξεις, ένα πολιτικό κέντρο όπου θα συγκεντρώνονταν οι δημόσιες υπηρεσίες στον νέο άξονα της Αριστοτέλους, ιεραρχημένο οδικό δίκτυο, ορθολογική οργάνωση και χωροθέτηση των περιοχών παραγωγής και κατανάλωσης, επιλεκτική ανάδειξη των μνημείων, διατήρηση ορισμένων γραφικών συνοικιών.72 Κατά την υλοποίηση του σχεδίου υπήρξαν καθυστερήσεις και αλλαγές, καθώς η κερδοσκοπία επί των τίτλων ιδιοκτησίας της πυρίκαυστης ζώνης, κυρίως μετά την έλευση των προσφύγων, καθυστερούσε συστηματικά την ανοικοδόμηση73 και η διαδικασία έφτασε να ολοκληρωθεί το 1935. 

			Στη Θεσσαλονίκη είχαν ξεσπάσει και παλαιότερα μεγάλες πυρκαγιές. Αυτή του 1917 ήταν από τις πιο καταστροφικές αλλά ήταν και η πρώτη που συνέβη ενώ η πόλη ανήκε πια στο ελληνικό κράτος. Στον τρόπο που αυτό χειρίστηκε το ζήτημα της επίλυσης των προβλημάτων που προέκυψαν από την πυρκαγιά μπορούμε να εντοπίσουμε, έστω μέσα από το πλαίσιο μιας εκσυγχρονιστικής πολιτικής, την απαρχή αντιμετώπισης της εβραϊκής εθνότητας της πόλης με τρόπο διάφορο και άνισο, δηλαδή ως μειονότητας. 
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					69 Για να κατανοήσουμε πώς λειτουργούσαν τα πιστωτικά ιδρύματα της εποχής, πρέπει να σημειώσουμε ότι διατηρούσαν πολλά από τα χαρακτηριστικά της προηγούμενης οθωμανικής περιόδου, όπου οι πιστωτικές λειτουργίες δεν είχαν διαχωριστεί από τις κτηματικές και τις εμπορικές δραστηριότητες. Οι τοκιστές είτε ήταν κάτοχοι μεγάλης κτηματικής περιουσίας είτε δάνειζαν σε εμπόρους χαμηλής φερεγγυότητας, τους οποίους δεν εμπιστεύονταν τα μεγάλα πιστωτικά ιδρύματα. Συνήθως τους προεξοφλούσαν εμπορικά γραμμάτια με σύντομη λήξη και με υψηλό επιτόκιο, ενώ οι ίδιοι αναπροεξοφλούσαν τα γραμμάτια σε ένα μεγαλύτερο τραπεζιτικό κατάστημα, αλλά με χαμηλότερο επιτόκιο και νέμονταν τη διαφορά των επιτοκίων. Οποιαδήποτε κρίση, επομένως, ‒όπως ήταν της πυρκαγιάς του 1917‒ αντιμετώπιζαν οι μικροεπιχειρηματίες επηρέαζε και τα μικρά πιστωτικά καταστήματα. Βλ. σχετικά Χεκίμογλου, Υπόθεση… ό.π., σ. 17, 21-22. Μάλιστα, στη συγκεκριμένη μελέτη ο Χεκίμογλου παρουσιάζει το κραχ τεσσάρων εβραϊκών τραπεζιτικών οίκων το 1911 και υποστηρίζει ότι τα πρώτα σημάδια παρακμής του εβραϊκού αστισμού πρέπει να τα εντοπίσουμε εκεί. Σχετικά, τώρα, με την πυρκαγιά, πολλά εβραϊκά πιστωτικά ιδρύματα καταστράφηκαν, ενώ αρκετοί από τους επιχειρηματίες με τους οποίους συναλλάσσονταν, είχαν χάσει τις περιουσίες τους. Το γεγονός αυτό σε συνδυασμό με τις γενικότερες εξελίξεις του τραπεζιτικού τομέα στην Ελλάδα, που χαρακτηρίστηκαν από τον περιορισμό των τραπεζιτικών καταστημάτων και την πιστωτική επέκταση όσων επιβίωσαν, συνέβαλε αποφασιστικά στην κυριαρχία των ελλαδικών τραπεζών στη Θεσσαλονίκη. Βλ. Μαχαιρά, ό.π., σ. 118. 

				

				
					70 Ευ. Χεκίμογλου, Τράπεζες και Θεσσαλονίκη 1900-1936. Όψεις λειτουργίας και το πρόβλημα της χωροθέτησης, χ. έ., Θεσσαλονίκη 1987, σ. 124.

				

				
					71 Ρ. Μόλχο, Οι Εβραίοι..., ό.π., σ. 130, όπου παραπέμπει στην εφημερίδα L’ Accion, Θεσσαλονίκη 13 Απριλίου 1932. Βλ. και Ιω. Σκούρτης, «Μετανάστευση των Εβραίων της Θεσσαλονίκης στη Γαλλία κατά τον Μεσοπόλεμο», Θεσσαλονίκη, Επιστημονική Επετηρίδα του Κέντρου Ιστορίας Θεσσαλονίκης του Δήμου Θεσσαλονίκης, τ. 3, Κ.Ι.Θ., Θεσσαλονίκη 1992, σ. 235-236.

				

				
					72 Χαστάογλου, Γερόλυμπου-Καραδήμου, «Θεσσαλονίκη 1900-1940. Από τις αντιφάσεις του κοσμοπολιτισμού στην ομοιογένεια της νεοελληνικής πόλης», Η Θεσσαλονίκη μετά το 1912, Συμπόσιο, Θεσσαλονίκη 1-3 Νοεμβρίου 1985, Κ.Ι.Θ., Θεσσαλονίκη 1986, σ. 467.

				

				
					73 Ιδιαίτερα μετά την ανάληψη της εξουσίας το 1920 από τον Γούναρη και την αλλαγή του νόμου 1394/1918 από τον 2633/1921, που ευνοούσε την κερδοσκοπία, καθώς αύξησε τα οικόπεδα και μείωσε τις δημόσιες εκτάσεις. Βλ. Ρ. Μόλχο, Οι Εβραίοι…, ό.π., σ. 124. Επίσης, Μαχαιρά, ό.π., σ. 117.

				

			

		

	
		
			1.3 Η εκπαίδευση ως πεδίο άσκησης προπαγάνδας και ελέγχου πριν και μετά το 1912

			Αντιθέτως στη φάση αυτή η εκπαιδευτική πολιτική των βενιζελικών κυβερνήσεων ακολουθούσε ακόμη προοδευτικούς δρόμους στα ζητήματα της νομοθεσίας και της λειτουργίας των εβραϊκών και των ξένων σχολείων μέσα στη γενικότερη πολιτική του αστικού εκσυγχρονισμού που εξυπηρετούσαν.74

			Από το δεύτερο μισό του 19ου αιώνα και τις αρχές του 20ού και στο πλαίσιο των προοδευτικών μεταρρυθμίσεων του Τανζιμάτ, η πόλη είχε γεμίσει από σχολεία των ξένων αποστολών, της οθωμανικής διοίκησης, αλλά και των βαλκανικών εθνοτήτων, Βουλγάρων, Σέρβων και Ρουμάνων,75 που ασκούσαν την προπαγάνδα τους. 

			Το ίδιο διάστημα ελληνικοί φιλεκπαιδευτικοί σύλλογοι, σωματεία, αδελφότητες και εταιρείες είχαν συσταθεί στη Μακεδονία και τη Θράκη με στόχο την αναχαίτιση άλλων εθνικών κινήσεων, την αναπτέρωση του εθνικού φρονήματος του ελληνικού στοιχείου στην περιοχή και την αποτροπή ενσωμάτωσης των επαρχιών αυτών σε σλαβικά κράτη, ιδιαίτερα μετά το τέλος του Κριμαϊκού πολέμου (1853-1856) και την ίδρυση της Βουλγαρικής Εξαρχίας (1870), όπου τόσο οι ευρωπαϊκές δυνάμεις όσο και οι βαλκανικές ηγεμονίες και εθνότητες συνέδεαν τα ζωτικά τους συμφέροντα με το μέλλον της πόλης.76 

			Οι φιλεκπαιδευτικοί σύλλογοι, παρότι παρέμεναν ένας χώρος ευρύτερης συνάντησης των αστών της πόλης με μέλη τον Αλφ. Άμποτ ή τον Μ. Αλλατίνι,77 πάσχιζαν και για τη διάδοση της ελληνικής γλώσσας και την ίδρυση ελληνικών σχολείων, οι πολιτιστικοί σύλλογοι και οι φιλανθρωπικές αδελφότητες είχαν υπότροφους μαθητές και μαθήτριες, επιχορηγούσαν την Εφορεία των εκπαιδευτικών καταστημάτων (Φιλόπτωχος Αδελφότης των Κυριών), οργάνωναν ομιλίες, θεατρικές παραστάσεις και συναυλίες, βιβλιοθήκες και αθλητικά τμήματα78 στοχεύοντας στη διαμόρφωση μιας ελληνικής εθνικής ταυτότητας «προσανατολισμένης στο σήμερα».79 

			Το εκπαιδευτικό δίκτυο που είχε διαμορφωθεί στην περιοχή της Μακεδονίας με την υποστήριξη του ελληνικού κράτους, στα χρόνια πριν από την ένταξή της σε αυτό, έπαιξε σημαντικό ρόλο στην καλλιέργεια της εθνικιστικής ιδεολογίας και συνέβαλε στη διαμόρφωση της συνείδησης της ελληνικού πληθυσμού της πόλης από εθνότητα σε τμήμα του κυρίαρχου έθνους. 

			Τα ξένα σχολεία μέχρι το 1920 διατηρούσαν σχετικά οργανωμένη αυτονομία80 και μπορούσαν να ασκούν την προπαγάνδα τους υπέρ των Βουλγάρων,81 των Σέρβων,82 των Ρουμάνων.83

			Για τη δεκαετία του ’20 και του ’30, ανάμεσα στις άλλες προπαγάνδες, ιδιαίτερο πρόβλημα για τις ελληνικές αρχές αποτέλεσε η αποκαλούμενη ιταλοφασιστική παρουσία-προπαγάνδα σε Αθήνα-Πειραιά-Θεσσαλονίκη. Αξίζει να σημειωθεί ότι η ιταλική φασιστική κυβέρνηση προσπαθούσε να προσεταιριστεί το εβραϊκό στοιχείο της πόλης μέσω της εκπαίδευσης και με την «τακτική της προσεκτικής αναμονής», κάτι που επισήμανε η ισπανική πρεσβεία ως άμεσα ενδιαφερόμενη, καθώς η πλειοψηφία της θεσσαλονικιώτικης εβραϊκής κοινότητας ήταν ισπανόφωνοι Σεφαραδίτες,84 γεγονός που πρέπει να το συνδέσουμε με τη μετέπειτα φιλοεβραϊκή πολιτική του καθεστώτος Μεταξά και τον φόβο μήπως διαταραχθούν οι εύθραυστες ισορροπίες των εθνοτήτων στη Μακεδονία. Τα ιταλικά σχολεία της Θεσσαλονίκης κατά τη δεκαετία του ’20 ήταν δεύτερα σε μαθητικό πληθυσμό μετά τα γαλλικά. Επιπλέον στην ευρύτερη Μακεδονία με επίκεντρο τη Θεσσαλονίκη δραστηριοποιούνταν επτά σύλλογοι-σωματεία, φασιστικού κυρίως προσανατολισμού, όπως ο «Φασιστικός σύλλογος», οι «Παλαιοί πολεμισταί», οι «Νεαροί φίλοι της Ιταλίας». Επιρροές των φασιστικών οργανώσεων μπορούμε να διακρίνουμε στα εξωτερικά χαρακτηριστικά της εθνικιστικής οργάνωσης Ε.Ε.Ε., που δημιουργήθηκε το 1931 ενώ η προπαγάνδα των ξένων σχολείων, βουλγαρική85 και ρουμανική κατά κύριο λόγο, αναβίωσε ξανά και στο διάστημα της γερμανικής κατοχής.

			Στη διαμόρφωση των εκπαιδευτικών πραγμάτων της Θεσσαλονίκης μετά την ένταξη στο ελληνικό κράτος, μας ενδιαφέρει ο ρόλος που διατηρούσε ο Μητροπολίτης ως «εκπρόσωπος» των αρχών της πόλης και η στενή και οικονομική σχέση των σχολείων με την Εκκλησία.86 Αυτή η παράδοση της σύνδεσης των σχολείων –που ήταν ένας χώρος καθοδήγησης των νέων– με την εκκλησία, μπορεί να εξηγήσει και τη μετέπειτα θετική στάση του Μητροπολίτη Γενναδίου απέναντι στην οργάνωση «Ζωή» και τα κατηχητικά –σε αντίθεση με την αρνητική του Δαμασκηνού, Μητροπολίτη Αθηνών, απέναντι στις συγκεκριμένες οργανώσεις– καθώς έβρισκε έναν νέο χώρο συγκέντρωσης και καθοδήγησης των νέων.87 Η ύπαρξη και η απήχησή τους θα δούμε ότι απέκτησε ιδιαίτερη σημασία κατά την περίοδο της γερμανικής κατοχής, όπου έπαιξαν καθοριστικό ρόλο στην αντιμετώπιση της πείνας με τα συσσίτιά τους αλλά και την άσκηση ελέγχου στους νέους.

			Οι προοδευτικές τάσεις εκ μέρους της ελληνικής πολιτείας διήρκεσαν μέχρι την αλλαγή του πολιτικού σκηνικού και τη Μικρασιατική Καταστροφή, οπότε αναζωπυρώθηκαν οι φόβοι των ξένων εθνικισμών κυρίως, και ο τρόπος με τον οποίο αυτοί εκδηλώνονταν μέσω των ξένων σχολείων.

			Με τους νόμους ٤٨٦٢ του ١٩٣٠88 και ٤٨٦٨ του ١٩٣١, περιορίστηκε η λειτουργία των ξένων σχολείων και απαγορεύτηκε η φοίτηση των παιδιών ελληνικής ιθαγένειας σε ξένα δημοτικά σχολεία ή και νηπιαγωγεία.89 Το αποτέλεσμα ήταν να μειωθεί ο αριθμός των μαθητών σε αυτά,90 αλλά η πολιτεία δεν φαίνεται να είχε συνολικά αποτελέσματα ως προς την αφομοίωση των Εβραίων.91 

			Η νέα τετραετία διακυβέρνησης του Βενιζέλου από το 1928, λόγω της Μικρασιατικής Καταστροφής, της άφιξης των προσφύγων, της αλλαγής πολιτικού προσανατολισμού και των μεγάλων κοινωνικών προβλημάτων είχε στόχο πια την αφομοίωση και ενσωμάτωση των μειονοτήτων και η εκπαιδευτική πολιτική ασκούνταν σε αυτό το πλαίσιο.
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			1.4 Ο ερχομός των προσφύγων του 1922. Κοινωνικές και οικονομικές συνέπειες 

			Μετά τη Μικρασιατική Καταστροφή εγκαταστάθηκαν στη Θεσσαλονίκη περίπου 100.000 πρόσφυγες,92 ενώ οι μουσουλμάνοι στην πλειοψηφία τους έφυγαν, με λίγες εξαιρέσεις.93 Φαίνεται ότι οι πρόσφυγες με υψηλά εισοδήματα εγκαταστάθηκαν στο κέντρο, ενώ με χαμηλά προς την περιφέρεια.94 Το 1928 η πόλη πήρε μορφή πιο κοντά στη σημερινή, με πενταπλάσια έκταση από αυτήν που είχε ως περιτειχισμένη.95 

			1.4.1 Ανάπτυξη μικροεπιχειρήσεων

			Με τον ερχομό των προσφύγων οι οικονομικές συνθήκες άλλαξαν και πάλι. Ήταν ένας πληθυσμός με μεγάλη ανάγκη σε καταναλωτικά αγαθά, καθώς στην πλειοψηφία τους είχαν έρθει χωρίς υπάρχοντα, και αυτό τόνωσε τη ζήτηση, ενώ τα κεφάλαια που εισέρευσαν με τη μορφή τραπεζικών, βιομηχανικών, παραγωγικών και προσφυγικών δανείων τόνωσαν γενικότερα την οικονομία, καλύπτοντας τόσο τις ανάγκες της ζήτησης όσο και τη δημιουργία επιχειρήσεων.96 Μερικοί επιδόθηκαν στο εμπόριο και το μικρεμπόριο, όχι επειδή κάποια κρατική μέριμνα τους οδήγησε προς τα εκεί, αλλά είτε επειδή είχαν ανάλογη επαγγελματική εμπειρία είτε επειδή το κόστος εισόδου σε πολλούς εμπορικούς κλάδους ήταν ελάχιστο.97 Η πόλη γέμισε πλανόδιους μικροπωλητές, χαρακτηριστική επαγγελματική ομάδα της «οικονομίας της επιβίωσης»98 ή της φάσης του «υπερεπαγγελματισμού»99-όπως χαρακτηρίστηκε από τους οικονομικούς σχολιαστές των πρώτων δεκαετιών της ενσωμάτωσης. Ψαράδες με τις τάβλες στο κεφάλι, μανάβηδες, γαλατάδες, γιαουρτατζήδες, παγωτατζήδες, πωλητές ειδών νεωτερισμού γύριζαν από γειτονιά σε γειτονιά.100 

			Την αλιεία, που μέχρι το 1912 την ασκούσαν αποκλειστικά οι Εβραίοι της πόλης οι οποίοι είχαν Έλληνες στη δούλεψή τους, τώρα έρχονταν οι πρόσφυγες να την διεκδικήσουν δυναμικά μεταφέροντας τρόπους και μεθόδους από τα μέρη που άφησαν.101 Στην κατηγορία των λεμβούχων, στους οποίους, επίσης, ανήκαν κυρίως Εβραίοι προστέθηκαν οι λεγόμενοι «σαβουρατζήδες», πρόσφυγες που με τα καΐκια τους μετέφεραν οικοδομικά υλικά σε μια πόλη που ήταν σε ανοικοδόμηση για περισσότερο από 20 χρόνια.102 

			Άλλοι ενίσχυσαν τη βιοτεχνία, ανοίγοντας μικρές επιχειρήσεις. Είναι εντυπωσιακό ότι από το 1920 μέχρι το 1926 τριπλασιάστηκαν οι υποδηματοποιοί, τετραπλασιάστηκαν οι αρτοποιοί, οκταπλασιάστηκαν οι ζαχαροπλάστες, αυξήθηκαν κατακόρυφα οι ράπτες και ξυλουργοί της πόλης και εμφανίστηκαν διάφοροι κλάδοι τεχνιτών. Όλοι οι παραπάνω κλάδοι ήταν σε ανοδική πορεία, ενώ το 1928 και σε συνδυασμό με την εξέλιξη της κατασκευής των οδικών αρτηριών στην πόλη, έκανε την εμφάνισή του δυναμικά ο κλάδος των ιδιοκτητών αυτοκινήτων και κάρων.103 Η ίδρυση, το 1925, του Επαγγελματικού και Βιοτεχνικού Επιμελητηρίου104 και η συμμετοχή σε αυτό 2.700 προσφύγων από τα 6.700 συνολικά μέλη, μαρτυρούν τη συμβολή τους στην ανάπτυξη του εμπορίου και της βιοτεχνίας,105 σε έναν τομέα δηλαδή όπου κυριαρχούσαν τα εβραϊκά κεφάλαια. 

			Οι πρόσφυγες ανταγωνίζονταν πρώτα τους Εβραίους και ύστερα τους ντόπιους σε όλα τα επίπεδα. Το παράδειγμα θέσπισης της αργίας της Κυριακής στη Θεσσαλονίκη είναι πολύ χαρακτηριστικό των ανταγωνισμών που αναπτύσσονταν και της μορφής που αυτοί έπαιρναν. Το 1924, και παρά τις αντιδράσεις σε εσωτερικό και εξωτερικό και τις όποιες δεσμεύσεις από προηγούμενες νομοθεσίες, η κυβέρνηση Βενιζέλου ενέδωσε ουσιαστικά στις πιέσεις των προσφύγων για τη θέσπιση υποχρεωτικής αργίας της Κυριακής.106 Το αίτημα των προσφύγων φαίνεται να είχε ως κίνητρο τον ανταγωνισμό με τους Εβραίους, η πολιτική πρακτική ωστόσο σχετιζόταν τόσο με τις ισορροπίες που έπρεπε να διατηρηθούν στο εσωτερικό της χώρας όσο και με την προσπάθεια εκσυγχρονισμού, που σήμαινε να ακολουθηθεί η νομοθεσία των υπόλοιπων ευρωπαϊκών χωρών στο ίδιο θέμα.107 Ωστόσο, η εφαρμογή του μέτρου βρήκε αντιστάσεις και από πολλούς ντόπιους. Πολλά εργαστήρια, όχι μόνον εβραϊκά, έμεναν ανοιχτά και τις Κυριακές,108 ενώ το 1926 το Εργατικό Κέντρο κινητοποίησε τα μέλη του και διεκδίκησαν μαζί με τους Εβραίους εμπόρους την κατάργηση της Κυριακής αργίας, για δικούς του λόγους ο καθένας.109 Από την άλλη με προεδρικό διάταγμα του Μαρτίου του 1930 επιτράπηκε η λειτουργία των κουρείων στους προσφυγικούς συνοικισμούς κατά την Κυριακή.110 Το 1931, από τις 116 μηνύσεις που υποβλήθηκαν στην Επιθεώρηση Εργασίας, οι 98 αφορούσαν στην παράβαση του νόμου περί Κυριακής αργίας.111 Ανταγωνισμός ανάμεσα σε πρόσφυγες και Εβραίους, ανταγωνισμός ανάμεσα σε ντόπιους Έλληνες και πρόσφυγες που ήταν έντονος ιδιαίτερα στα κατώτερα κοινωνικά στρώματα,112 ανταγωνισμός ανάμεσα σε Θεσσαλονίκη και Αθήνα, αποτέλεσμα του οποίου το 1926 ήταν η ίδρυση της «Διεθνούς Εμπορικής και Βιομηχανικής Εκθέσεως Θεσσαλονίκης»∙ στόχος η προβολή των προϊόντων των εμπορικών και βιομηχανικών οίκων σε ευρύ κοινό.113 Η Έκθεση διοργανώθηκε ως συσπείρωση των μακεδόνων επιχειρηματιών έναντι αυτών του κέντρου,114 καθώς οι πρώτοι ένιωθαν να αγνοούνται από το πολιτικό κέντρο των Αθηνών,115 αλλά οργανώθηκε και στο πλαίσιο των σχεδίων ανάκτησης της ενδοχώρας.116 

			Οι συνθήκες που διαμορφώνονταν για τους Εβραίους ώθησαν ένα δεύτερο κύμα αυτών να μεταναστεύσει στη Γαλλία μετά το 1927 και υπό την ενθαρρυντική αρθρογραφία των εβραϊκών εφημερίδων. Σύμφωνα με τις εφημερίδες του 1930, η εβραϊκή παροικία των Θεσσαλονικιών Εβραίων στο Παρίσι ανερχόταν σε 20.000 άτομα.117 

			Σταδιακά την πρωτοκαθεδρία των Εβραίων στο χώρο του εμπορίου –το 1920, το 58% των καταστημάτων ανήκε στους Εβραίους, από τους οποίους το μεγαλύτερο ποσοστό ήταν υφασματέμποροι, το 36% στους Έλληνες και ένα 3% στους μουσουλμάνους118-την διαδέχθηκαν οι πρόσφυγες. Το 1940 πια, σε ένα σύνολο 4.432 εμπορικών επιχειρήσεων, οι 1.176 ανήκαν στους Εβραίους, ενώ οι υπόλοιπες κυρίως στους Έλληνες. Οι όροι είχαν αντιστραφεί, ωστόσο οι Εβραίοι εξακολουθούσαν να έχουν μια πολύ σημαντική θέση στην οικονομία της πόλης.119

			1.4.2. Βιομηχανία

			Οι πρόσφυγες φαίνεται ότι απορροφήθηκαν και στον χώρο της βιομηχανίας, παρότι στην περίοδο που εξετάζουμε αυτή ήταν σε φάση στασιμότητας παρά ανάπτυξης.120 

			Η περίοδος αυτή στη Θεσσαλονίκη χαρακτηρίστηκε από τις συγχωνεύσεις επιχειρήσεων που δημιουργήθηκαν το προηγούμενο διάστημα, που σήμαιναν τόσο τον εξελληνισμό τους όσο και την «αθηναιοποίησή» τους.121 Στις ελληνοποιήσεις αυτές δεν ήταν άμεσος ο ρόλος των προσφύγων, με την έννοια ότι ήταν πρόσφυγες εκείνοι που αγόρασαν τις επιχειρήσεις, αλλά έμμεσος, με την κίνηση κεφαλαίων λόγω των δανείων που προαναφέρθηκαν και με την αύξηση και σταθεροποίηση της εργατικής δύναμης στην Ελλάδα, που πήρε διάφορες μορφές.122

			Η ταπητουργία γνώρισε κατακόρυφη ανάπτυξη στη δεκαετία του 1920, στηριζόμενη κυρίως στις γυναίκες πρόσφυγες και στην ενίσχυση του κλάδου από την Εθνική Τράπεζα και την Επιτροπή Αποκατάστασης Προσφύγων με 6.000 απασχολούμενους το 1924 και το 95% των προϊόντων να εξάγεται.

			Αντιστοίχως αναπτύχθηκαν οι βιομηχανίες τροφίμων και συναφών ειδών, καθώς κάλυπταν άμεσες ανάγκες των προσφύγων, ενώ σημαντικές ως προς το μέγεθος πρέπει να ήταν οι υφαντικές βιομηχανίες που, ενώ ήταν μόνο 89 σε αριθμό, απασχολούσαν 2.428 εργαζόμενους. Το γυναικείο φύλο είχε αξιοσημείωτη παρουσία στην παραγωγή (1 στα 4 άτομα), ενώ οι μισές περίπου εργάτριες ήταν ανήλικες.123 

			Η καπνοβιομηχανία ήταν αναπτυγμένη στη Θεσσαλονίκη από τις αρχές του 20ού αιώνα. Μετά το 1912 το καπνεμπόριο στις Νέες Χώρες κίνησε το ενδιαφέρον των καπνεμπόρων της Παλαιάς Ελλάδας, οι οποίοι σχημάτισαν εταιρεία και ανέλαβαν από τον Ιούλιο του 1914 το κρατικό μονοπώλιο.124 Στη φάση αυτή οι περισσότεροι καπνεργάτες στη Θεσσαλονίκη –που συνολικά άγγιζαν τις 4.000– ήταν Εβραίοι, και εκείνο που ενδιέφερε περισσότερο τους ξένους εργοδότες ήταν το κόστος της εργατικής δύναμης και όχι η εθνότητα στην οποία ανήκαν. Μετά το 1912 φαίνεται ότι οι έλληνες εργοδότες άρχισαν να αντικαθιστούν τους εβραίους και μουσουλμάνους εργάτες με Έλληνες σε όλη τη Μακεδονία και στη Θεσσαλονίκη.125

			Από το 1922 έως την κρίση του 1929, πολλοί πρόσφυγες εντάχθηκαν σε αυτήν την επαγγελματική κατηγορία, την οποία πριν αποτελούσαν κυρίως Εβραίοι. Το καπνικό ζήτημα τέθηκε με ιδιαίτερη κοινωνική ένταση, καθώς οι καπνέμποροι ήταν αποφασισμένοι να μειώσουν το ποσοστό επεξεργασίας των καπνών –που ήταν και το βασικό θέμα της προηγούμενης περιόδου– αλλά και να επιβάλουν νέες εργασιακές σχέσεις μέσα στις καπναποθήκες, προκειμένου να μειώσουν το κόστος παραγωγής. Η κρατική εξουσία τάχθηκε με το μέρος των εμπόρων όπως φαίνεται τόσο για τη διασφάλιση των συναλλαγματικών εσόδων, αλλά και για να ελέγξει τους καπνεργάτες, που ήδη το 1928 ελέγχονταν από το Κ.Κ.Ε. και λόγω της έντονης απεργιακής τους δράσης θεωρήθηκαν επικίνδυνοι για την ανατροπή του κοινωνικού καθεστώτος.126 

			Οι πρόσφυγες, λοιπόν, στη Θεσσαλονίκη αποτέλεσαν φτηνή εργατική δύναμη, ιδιαίτερα οι γυναίκες, ενίσχυσαν κλάδους στους οποίους είχαν επαγγελματική παράδοση από τις πατρίδες τους, αλλά και άλλους στους οποίους υπήρχε ήδη ανάπτυξη· έτσι, φαίνεται ότι ενίσχυσαν την παρουσία μόνιμης εργατικής δύναμης εκεί.127 Ταυτόχρονα, κλάδοι οι οποίοι στηρίζονταν στην εργασία των Εβραίων βρέθηκαν να στηρίζονται σε αυτήν των προσφύγων. Οι αιτίες μαζικής μετανάστευσης των Εβραίων στην Παλαιστίνη από τις αρχές της δεκαετίας του 1930 πρέπει να αναζητηθούν και σε αυτό το γεγονός.

			1.4.3. Διεθνής οικονομική κρίση και κοινωνικά προβλήματα

			Η διεθνής οικονομική κρίση του 1929 έπληξε το εμπόριο, τη βιοτεχνία και τη βιομηχανία. Η κρίση σε χώρες-πελάτες στην Ευρώπη αλλά και στις Η.Π.Α. οδήγησε σε διάθεση των ειδών υποδηματοποιίας, ραπτικής, επιπλοποιίας, ξυλουργίας, ταπητουργίας, καπνοβιομηχανίας και άλλων βιοτεχνικών κλάδων, ελλείψει ζήτησης, σε εξευτελιστικές τιμές ή επί πιστώσει.128 

			Η αγοραστική ικανότητα του αστικού πληθυσμού μειώθηκε λόγω της ανεργίας των εργατικών στρωμάτων. Με τη σταθεροποίηση του εθνικού νομίσματος επλήγησαν ιδιαίτερα εκείνες οι βιοτεχνίες-βιομηχανίες που βασίζονταν στη διαφορά τιμής μεταξύ των βιομηχανικών ειδών εισαγωγής και των εγχώριων προϊόντων.129 

			Υπομνήματα και ψηφίσματα του Επαγγελματικού και Βιοτεχνικού Επιμελητηρίου Θεσσαλονίκης προς το κράτος, όπου εξέθεταν την κατάστασή τους και υπέβαλαν αιτήματα για τη βελτίωση της θέσης τους, μαρτυρούν τις δυσκολίες των επιχειρηματιών.130 Το διάστημα 1929-1934, από τις 11.355 επιχειρήσεις (4.175 βιομηχανίες-βιοτεχνίες και 7.180 εμπορικά καταστήματα) οι 649 χρεοκόπησαν.131 

			Στο τέλος της δεκαετίας του 1920, όλοι εκείνοι οι διαφορετικοί πληθυσμοί των συνοικιών, εργάτες, φτωχοί Εβραίοι που βρέθηκαν εκεί μετά την πυρκαγιά του 1917, πρόσφυγες ποικίλων προελεύσεων που έτσι και αλλιώς διαβίωναν σε δύσκολες συνθήκες, αντιμετώπισαν επιπλέον προβλήματα. Η υποαπασχόληση ή η ανεργία μπορούμε να αντιληφθούμε τι σήμαινε για τους ανθρώπους αυτούς, όταν το μέσο μηνιαίο εισόδημα ήταν 1.000 με 1.500 δρχ., τη στιγμή που το ενοίκιο μιας παράγκας ενός δωματίου με κουζίνα ανερχόταν σε 1.050 δρχ., φωτισμός και ύδρευση σε 60 δρχ., καυσόξυλα, κάρβουνα και σαπούνι σε 150 δρχ., ρουχισμός και μεταφορικά σε 300 δρχ. (συνολικά 1.560 δρχ.) ενώ τη βασική τροφή του εργάτη για τη δεκαετία του 1930 αποτελούσαν το ψωμί, τα φασόλια και οι πατάτες που κυμαίνονταν αντίστοιχα στις 7,50, 3,50 και 4,50 δρχ. η οκά, ενώ το κρέας με 43 δρχ. η οκά το μοσχαρίσιο ήταν απλησίαστο. Με την πτώση της δραχμής το κόστος των ειδών πρώτης ανάγκης ανέβαινε. Αν σε μια εργατική οικογένεια ο ένας έμενε χωρίς δουλειά, αυτό σήμαινε σοβαρότατο πρόβλημα επιβίωσης.132 Ήδη το 1928, το 15,5% στον Δήμο Θεσσαλονίκης υποαπασχολούνταν,133 ενώ η ανεργία οξύνθηκε στα χρόνια που ακολούθησαν. Το 1931 ο Δήμος Θεσσαλονίκης μοίραζε μερίδες για 12.321 οικογένειες.134 Το διάστημα αυτό ήταν χαρακτηριστική η αγωνία των δημοτικών συμβουλίων, όπου επανερχόταν συνεχώς το θέμα των απόρων, της καταγραφής τους και της βοήθειας προς αυτούς.135 Ταυτόχρονα μάστιζε η ελονοσία καθώς η πεδιάδα της Θεσσαλονίκης ήταν από τις φτωχότερες της περιοχής με έλη και βάλτους, αφού ο Αξιός, ο Στρυμόνας αλλά και ο Αλιάκμονας πλημμύριζαν ύστερα από κάθε βαρύ χειμώνα, ενώ τα αποξηραντικά έργα που είχαν σχεδιαστεί για την περιοχή άρχισαν να ολοκληρώνονται στις αρχές της δεκαετίας του 1930.136 Ήδη από την προηγούμενη δεκαετία (1915-1919), στη Θεσσαλονίκη ένα ποσοστό περίπου στο 32,5% των ανθρώπων έπασχε από ελονοσία.137 Τα ποσοστά ελονοσίας και φυματίωσης παρέμεναν υψηλά και προς το τέλος της δεκαετίας του 1930. Σε όλη τη χώρα, ήταν 1,5 εκατομμύριο οι άρρωστοι και 8.000 οι νεκροί τον χρόνο από ελονοσία, ενώ οι άρρωστοι από φυματίωση ήταν 250.000 και οι νεκροί υπολογίζονταν σε 11.000 τον χρόνο.138 

			Στο μεταξύ ήδη από το 1922 ο Δήμος Θεσσαλονίκης, ο δήμαρχος και το δημοτικό συμβούλιο, έχουν αντικαταστήσει πια τα κοινοτικά συμβούλια. Απαρτίζεται από εκπροσώπους Ελλήνων και Εβραίων και έχει ενεργό ρόλο στην επίλυση των κοινωνικών προβλημάτων της πόλης, πιέζοντας ή συχνά συγκρουόμενος με την κεντρική εξουσία. Στη φάση αυτή για να βοηθήσει τους απόρους, οργάνωνε συσσίτια με επιχορηγήσεις της κυβέρνησης, επιδόματα του ίδιου του Δήμου, εισφορές εμπορικών και καπνεμπορικών οργανώσεων, την πώληση λαχείων και τη φορολογία στα εισιτήρια κινηματογράφου.139 Σημαντικό ρόλο στην οργάνωση συσσιτίων έπαιξε η ιδιωτική πρωτοβουλία.140 Το 1930, 3.000 με 4.000 άτομα τρέφονταν σε διάφορα συσσίτια, ενώ το 1933-34 οι σιτιζόμενοι είχαν φτάσει τις 40.000141 και παραμονές του ελληνο-ιταλικού πολέμου τις 80.000.142 

			Η εμπειρία αυτή της οργάνωσης συσσιτίων και η ανάληψη ιδιωτικής πρωτοβουλίας αποδείχθηκε ιδιαίτερα χρήσιμη για το διάστημα της Κατοχής. 
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			1.5 Εργατικό κίνημα

			Η απήχηση των σοσιαλιστικών ιδεών στην τοπική κοινωνία λόγω των οξύτατων κοινωνικών προβλημάτων και της προϋπάρχουσας παράδοσης143 ήταν σημαντική. Έτσι το 60% των μελών του Σ.Ε.Κ.Ε. μετά τη σύστασή του βρισκόταν στην πόλη, καθώς τα μέλη της Ομοσπονδίας είχαν προσχωρήσει σε αυτό. Αυτό ανησύχησε την κυβέρνηση Βενιζέλου, ίσως, όχι τόσο για τον κίνδυνο ενός κομμουνιστικού κινήματος στην Ελλάδα, αλλά για το πολιτικό κόστος που θα είχε για τον ίδιο η ίδρυση του Σ.Ε.Κ.Ε., καθώς φαινόταν ότι θα προσέλκυε ένα μέρος των εργατών,144 για τους οποίους νωρίτερα ο βενιζελισμός είχε γίνει το μέσο για προστατευτική εργατική νομοθεσία και τη σύσταση πρώιμων εργατικών οργανώσεων.145 

			Η σύνδεση, όμως, του κόμματος με το προλεταριάτο έγινε σε μια εποχή που ο ευρωπαϊκός σοσιαλισμός άρχισε να μετασχηματίζεται με τη δημιουργία των κομμουνιστικών κομμάτων, γεγονός που προκάλεσε και τη ριζοσπαστικοποίηση των εργατικών σωματείων στην Ελλάδα.146 Οι κλυδωνισμοί από την αλλαγή στον χαρακτήρα του συνδικαλισμού και η συνακόλουθη σύγκρουση ανάμεσα στο εργατικό κίνημα και το κράτος, τον καιρό των μεγάλων απεργιών του 1919 προκάλεσαν ρήξη στην ενότητα της Γ.Σ.Ε.Ε. αλλά και σκλήρυνση του νομοθετικού πλαισίου.147 Έγιναν διώξεις σοσιαλιστών, ωστόσο οι έντονες διαμαρτυρίες της Γ.Σ.Ε.Ε. οδήγησαν την κυβέρνηση και τον συμπαθούντα τύπο σε εξισορροπητικές ενέργειες, όπου στα σχετικά δημοσιεύματα επανερχόταν ο διαχωρισμός ανάμεσα στις bona fide εργατικές οργανώσεις και τους σοσιαλιστές,148 διάκριση που είχε εμφανιστεί στον ελληνικό Τύπο από τις απεργίες των καπνεργατριών του 1914.149

			 Ήδη από τα μέσα της δεκαετίας του ’20 το Σ.Ε.Κ.Ε. (μετονομάστηκε από Σ.Ε.Κ.Ε. σε Κ.Κ.Ε. στο 3ο Έκτακτο Συνέδριο το 1924150) που είχε προσχωρήσει από τον Δεκέμβριο του 1919 στην Κομιντέρν, είχε εξασφαλίσει μια αρκετά σταθερή πολιτική επιρροή σε ορισμένα κοινωνικά στρώματα, η οποία αποτυπώθηκε με σαφήνεια στο αποτέλεσμα των εκλογών του 1926 που συγκέντρωσε το 4,38%, εκλέγοντας 10 βουλευτές. Οι εκλογές της 5ης Μαρτίου 1933 και 26ης Ιανουαρίου 1936 με ποσοστά 6% και 5,76% αντίστοιχα τεκμηριώνουν τη διαπίστωση για τη σταθερότητα της εκλογικής του βάσης. Η εκλογική του επιρροή βρισκόταν συγκεντρωμένη στη Θεσσαλία, τη Μακεδονία και τη Θράκη. Ως προς τη Μακεδονία τα υψηλότερα ποσοστά, γύρω στο 20%, βρίσκονταν στην περιφέρεια ενώ η Θεσσαλονίκη είχε ένα ποσοστό 13,8%. Στη δεκαετία του ’20 η επιρροή του Κ.Κ.Ε. στην πόλη είχε ως βασικό συμπαγή πυρήνα την εβραϊκή κοινότητα, που αποτελούσε περίπου το 1⁄4 του πληθυσμού και σημαντικό τμήμα της εργατικής τάξης. Η συγκεκριμένη επιρροή, άμεση συνέχεια της παράδοσης της Φεντερασιόν, εμφάνισε σταδιακή μείωση κατά τη διάρκεια του Μεσοπολέμου, για να φτάσει στις εκλογές του 1936 στα ίδια επίπεδα με τον υπόλοιπο ελληνικό πληθυσμό της πόλης. Έτσι, ενώ στις εκλογές του 1926 το Κ.Κ.Ε. συγκέντρωσε περισσότερο από το 35% των ψήφων των Ισραηλιτών της Θεσσαλονίκης,151 η αντίστοιχη επιρροή του στις εκλογές του 1936 κυμάνθηκε στο 12%.152 

			Πάντως τα εκλογικά αποτελέσματα, της δεκαετίας του 1920 και οι θέσεις του Κ.Κ.Ε. για το Μακεδονικό έκαναν τους αστούς πολιτικούς να ανησυχήσουν έντονα για τους έλληνες κομμουνιστές.153 Η συγκρότηση του αντικομμουνιστικού κράτους πήρε συγκεκριμένη μορφή με την ψήφιση του ιδιωνύμου από την κυβέρνηση Βενιζέλου στις 18 Ιουνίου 1929, σύμφωνα με το οποίο κάθε πράξη ενάντια στο κοινωνικό σύστημα θεωρούνταν ποινικό αδίκημα. Ήταν η εποχή της δημιουργίας ποικίλων εθνικιστικών οργανώσεων.154 

			Μετά το 1930, λόγω της οικονομικής κρίσης, του ιδιωνύμου, της διάλυσης ομοσπονδιών που δεν ήταν κομμουνιστικές, όπως των δημοσίων υπαλλήλων, και τελικά της ανόδου στην εξουσία του Λαϊκού Κόμματος που δεν είχε δεσμούς με τους συνδικαλιστές και την κυρίαρχη σε αυτούς παράταξη, το εργατικό και συνδικαλιστικό κίνημα με όλη του την ανομοιογένεια πέρασε από μια διαδικασία «πολιτικοποίησης» και σημειώθηκε εντυπωσιακή άνοδος των απεργιακών κινητοποιήσεων σε σχέση με το προηγούμενο διάστημα. Τα αιτήματα ξεκινούσαν από τη μη αλλαγή κατανομής της εργασίας στον εργασιακό χώρο από τους εργοδότες (καπνεργάτες) και έφτανε στην προστασία των ανέργων, που ήταν το σημαντικότερο πρόβλημα για τη Θεσσαλονίκη, στη βελτίωση των συνθηκών εργασίας, στην αύξηση των ημερομισθίων, στον καθορισμό κατώτατου ορίου μισθού και ημερομισθίου155 αλλά η ικανοποίηση των αιτημάτων ήταν από ελάχιστη ως ανύπαρκτη. Κορυφαία τραγική εκδήλωση ήταν η σύγκρουση μεταξύ απεργών και έφιππων χωροφυλάκων και στρατού στη Θεσσαλονίκη, τον Μάιο του 1936, όπου σύμφωνα με υπολογισμούς σκοτώθηκαν 9 τουλάχιστον απεργοί και τραυματίστηκαν περίπου 300,156 η οποία αποτέλεσε και τη δικαιολογία για την κήρυξη της δικτατορίας του 1936.

			

			
				
					143 Στην πόλη από το 1908 είχε κάνει την εμφάνισή του, λόγω της σημαντικής βιομηχανικής της ανάπτυξης, των εντάσεων που αυτή γεννούσε αλλά και στο πλαίσιο της νεωτερικότητας που διαμορφωνόταν με την επανάσταση των Νεότουρκων, σημαντικό εργατικό κίνημα με επικεφαλής βούλγαρους και εβραίους διανοούμενους, που οδήγησαν το 1909 στην ίδρυση της Φεντερασιόν (Σοσιαλιστική Εργατική Ομοσπονδία Θεσσαλονίκης) από τον Αβραάμ Μπεναρόγια. Η εβραϊκή προέλευση της οργάνωσης δεν ήταν τυχαία καθώς η αστική δομή και η κοινωνική πόλωση της Ισραηλιτικής Κοινότητας, η διάκρισή της από τις άλλες εθνότητες, οι εδραιωμένες επαφές με την Ευρώπη και ένα υπεραναπτυγμένο για τα τοπικά μέτρα στρώμα διανοουμένων ευνοούσαν την ανάπτυξη της σοσιαλδημοκρατικής προπαγάνδας. Βλ. Σπύρος Μαρκέτος, «Η ‘‘Φεντερασιόν’’ και η εδραίωση του ελληνικού σοσιαλισμού», Οι Εβραίοι στον ελληνικό χώρο… ό.π., σ. 155. Η σοσιαλιστική της κατεύθυνση εμπνεόταν από τις αρχές της Β΄ Διεθνούς, ενώ οι οργανωτικές της αρχές από την κεντροευρωπαϊκή σοσιαλδημοκρατία: εσωτερική ομοσπονδιακή οργάνωση κατά εθνότητες, δημοκρατική ανάδειξη ηγεσίας, έλεγχος από τη βάση. Ακριβώς αυτή η ιδεολογική τοποθέτηση και η προώθηση σχεδίου αυτονόμησης της Μακεδονίας την έφερε σε αντιπαράθεση με τις ελληνικές αρχές. Οι τελευταίες θεωρούσαν την Ομοσπονδία μονίμως ύποπτη για φιλοτουρκισμό και φιλοβουλγαρισμό, παρότι μετά την οριστικοποίηση της ελληνικής κυριαρχίας στην περιοχή άρχισε να προσεγγίζει έλληνες σοσιαλιστές. Βλ. σχετικά Γιώργος Λεονταρίτης, Το ελληνικό σοσιαλιστικό κίνημα κατά τον πρώτο παγκόσμιο πόλεμο, Εξάντας, Αθήνα 1978. Ακόμη Paul Dumont, «La Federation Socialiste Ouvriere de Salonique a l’ epoque des guerres balkaniques», East European Quarterly, τ. XVI/4, σ. 383-410. Α. Λιάκος, Η σοσιαλιστική Εργατική Ομοσπονδία Θεσσαλονίκης (Φεντερασιόν) και η Σοσιαλιστική Νεολαία. Τα καταστατικά τους, Παρατηρητής, Θεσσαλονίκη 1985. Κέντρο Μαρξιστικών Ερευνών, Η Σοσιαλιστική Οργάνωση Φεντερασιόν Θεσσαλονίκης 1909-1918. Ζητήματα γύρω από τη δράση της, Σύγχρονη Εποχή, Αθήνα 1989. Λειτουργούσε ως ένας χώρος συνάντησης των εθνοτήτων, πολύχρωμος και πολύγλωσσος, ωστόσο, οι Έλληνες φαίνεται να είχαν τη μικρότερη συμμετοχή πριν από το 1912. Εξάλλου ήταν οργανωμένοι σε συντεχνίες και ταμεία αλληλοβοήθειας και ελέγχονταν στενά από τον Εθνικό Σύνδεσμο που ήταν επικεφαλής της ελληνικής κοινότητας και που στη φάση αυτή δεν ήθελε να προκαλεί την ηγεσία των Νεότουρκων. Μαρκέτος, ό.π., σ. 163. Μετά το 1912, η Σοσιαλιστική Εργατική Ομοσπονδία κατόρθωσε να εδραιωθεί μεταξύ των ελλήνων εργατών. Ακόμη και η οργάνωση το 1917, του Εργατικού Κέντρου με τη βοήθεια των αρχών και του Φιλελεύθερου κόμματος ιδιαίτερα, Βλ. Λιάκος, Εργασία και πολιτική…, ό.π., σ. 99. το οποίο εξελίχθηκε σε εστία της σοσιαλιστικής κίνησης στην πόλη, δεν μπόρεσε να εξουδετερώσει την τοπική και ευρύτερη επιρροή της Φεντερασιόν. Παρά τις αρχικές επιφυλάξεις και θέσεις της Ομοσπονδίας, όταν οριστικοποιήθηκε το ζήτημα της ένταξης της Θεσσαλονίκης στο ελληνικό κράτος ο Μπεναρόγια στήριξε το ελληνικό σοσιαλιστικό κίνημα και υπήρξε από τους πρωτεργάτες ίδρυσης του Σ.Ε.Κ.Ε. (Σοσιαλιστικό Εργατικό Κόμμα Ελλάδος), το 1918, ακολουθώντας γενικά μια μετριοπαθή γραμμή και προσπαθώντας να συμβιβάσει τις αντικρουόμενες πλευρές. Βλ. Φουντανόπουλος, «Μισθωτή εργασία», Ιστορία της Ελλάδας του 20ού αιών. 1900-1922 Οι Απαρχές, τ. α1, Βιβλιόραμα, Αθήνα χ.χ., σ. 113.
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			1.6 Συγκρότηση αντικομμουνιστικού κράτους

			Η Ε.Ε.Ε. (Εθνική Ένωσις «Η Έλλας»), η «Τρία Έψιλον», έκανε την εμφάνισή της στη Θεσσαλονίκη, τον Ιανουάριο του 1927 ως αλληλοβοηθητικό σωματείο, με επικεφαλής τον έμπορο, Γ. Κοσμίδη, γνωστό για την αντιεβραϊκή του συμπεριφορά.157 Η Ε.Ε.Ε. ήταν οργανωμένη ημιστρατιωτικά (στολές, κράνη, γκλομπ, βήμα της χήνας) με αρκετή δύναμη στη Μακεδονία, ενώ συναντάμε παραρτήματά της και στον Βόλο.158 Στη μορφή της οργάνωσης μπορούμε να αναγνωρίσουμε επιδράσεις των φασιστικών συλλόγων-σωματείων που δρούσαν σε Μακεδονία και Θεσσαλονίκη.159 Την ίδια χρονιά έγιναν επεισόδια εναντίον εβραϊκών καταστημάτων από ακραία στοιχεία και τον ίδιο χρόνο εκδόθηκε η αντισημιτική εφημερίδα Μακεδονία. Σύμφωνα με τις ίδιες εκτιμήσεις, η συνεχιζόμενη αντιπαλότητα που είχε δημιουργηθεί μεταξύ Εβραίων και προσφύγων οξύνθηκε περισσότερο με την πυρπόληση αρκετών εβραϊκών εμπορικών κέντρων.160

			Τα περισσότερα μέλη της Ε.Ε.Ε. ήταν άνθρωποι φτωχοί και είχαν συσπειρωθεί εκεί καθώς ως στόχος της οργάνωσης σε αυτήν τη φάση παρουσιαζόταν η βελτίωση του βιοτικού τους επιπέδου και η επαγγελματική τους αποκατάσταση.161 Όμως, στο καταστατικό του 1929, στόχοι ήταν η προστασία της θρησκείας, η προπαρασκευή κάθε έλληνα πολίτη για την αντιμετώπιση οποιασδήποτε ξένης προπαγάνδας και απόπειρας εναντίον της εδαφικής ακεραιότητας του έθνους και η αποκατάσταση του ηθικού του στρατού από το πλήγμα της μικρασιατικής ήττας και της εθνικής συμφοράς162 καθώς και η ίδρυση Λέσχης, εντευκτηρίου και γραφείου εξεύρεσης εργασίας.163 Σύμφωνα με τις ενέργειες και τις εκτιμήσεις ηγετικών στελεχών της οργάνωσης, δύο από τα εμπόδια στην υλοποίηση των στόχων που είχαν τεθεί ήταν οι Εβραίοι της Θεσσαλονίκης και οι κομμουνιστές, τάσεις που αναπτύχθηκαν στην οργάνωση ιδιαιτέρως από το 1929 και μετά.164 Προτεινόταν ανοιχτά ο εξοστρακισμός από το κοινωνικό σώμα ως εμποδίων των εκ γενετής αλλόγλωσσων και αλλόθρησκων Εβραίων αλλά και των ελλιπούς εθνικής συνείδησης κομμουνιστών. 

			Οι τοπικές αρχές στήριζαν την οργάνωση με επίσημες παρουσίες στα εγκαίνια γραφείων της οργάνωσης κεντρικά και τοπικά165 και φαίνεται ότι η βενιζελική πολιτεία στήριξε κάθε μορφή ομάδας που προήγαγε την ιδέα της εθνικής ομογενοποίησης που είχε έρθει για να αντικαταστήσει τη Μεγάλη Ιδέα.

			Τον Νοέμβριο του 1933 το σωματείο διασπάστηκε, για να δημιουργηθεί από μια ομάδα του το «Εθνικοσοσιαλιστικό Κόμμα-Εθνική Ένωση Ελλάς» με ιδρυτικά μέλη δύο τραπεζικούς υπαλλήλους, έναν δικηγόρο, έναν ιδιωτικό υπάλληλο, έναν δημοτικό υπάλληλο, έναν φοιτητή, έναν φωτογράφο, έναν υποδηματεργάτη, μια σύνθεση που λίγο πολύ διαπερνούσε όλα τα κοινωνικά στρώματα.166 Το σωματείο αυτοδιαλύθηκε μέσα στο 1935, ενώ το κόμμα στις δημοτικές και βουλευτικές εκλογές της περιόδου 1934-1936 δεν απέσπασε σημαντικό ποσοστό ψήφων για να θεωρηθεί υπολογίσιμη εκλογική δύναμη.167 

			Τον Ιούνιο του 1931 ξέσπασε θόρυβος γύρω από το εβραϊκό σιωνιστικό αθλητικό σωματείο «Μακάμπι» της Θεσσαλονίκης και τη συμμετοχή αντιπροσώπου του σε συνέδριο στη Σόφια, που αμφισβητούσε την ελληνικότητα της Μακεδονίας.168 Αντιπροσωπεία της Ισραηλιτικής Κοινότητας169 διαβεβαίωσε τον Γενικό Διοικητή Μακεδονίας, Στυλιανό Γονατά, ότι δεν υπήρχε καμία αλήθεια σε ό,τι λεγόταν. Μάλιστα στον Τύπο δημοσιεύτηκε ανακοίνωση από την κοινότητα απευθυνόμενη στη διανοούμενη μερίδα του ελληνικού λαού, με την οποία ζητούσε να αναλάβει αυτή δράση και να διαφωτίσει τις λαϊκές μάζες για την εσκεμμένη τάση «προς δημιουργίαν συνεχών εβραϊκών ζητημάτων εκ του μη όντος».170 Φαίνεται ότι η κοινότητα αντιμετώπιζε γενικευμένη εχθρότητα αλλά είχε συγκεκριμένη άποψη για το ποιοι υποκινούνταν σε βιαιοπραγίες εναντίον των Εβραίων: οι λαϊκές μάζες, ο φτωχός κόσμος, οι πρόσφυγες των συνοικισμών. Άνθρωποι ευάλωτοι σε ιδεολογική χειραγώγηση, η οποία τους υπεδείκνυε –κυρίως μέσω του Τύπου και συγκεκριμένα της εφημερίδας Μακεδονία171 και μέσω των παραπάνω οργανώσεων– τους υπαίτιους για την κατάστασή τους. 172 Η Εφημερίς των Βαλκανίων διατηρούσε τις επιφυλάξεις της για το θέμα και είχε μια πιο μετριοπαθή στάση.173

			Το σωματείο «Μακάμπι» προωθούσε σιωνιστικές ιδέες και ίσως έκανε κάποιες κινήσεις που θεωρήθηκαν ύποπτες, σίγουρα όμως δεν επρόκειτο για γενικευμένη πρακτική της Ισραηλιτικής Κοινότητας. Πάντως οι διαδόσεις οδήγησαν σε επεισόδια ανάμεσα σε Εβραίους και στην Παμφοιτητική Εθνική Ένωση, εθνικιστική φοιτητική οργάνωση και στην καταστροφή των γραφείων του σωματείου τη νύχτα. Στο μεταξύ οι Έφεδροι Αξιωματικοί Θεσσαλονίκης ζήτησαν την παραπομπή των «Μακάμπι» επί εσχάτη προδοσία, ενώ η Ισραηλιτική Κοινότητα με διάβημα προς τον Στυλιανό Γονατά ζήτησε τη διάλυση των εθνικιστικών οργανώσεων, θεω-

			ρώντας ότι αυτές ήταν υπεύθυνες για όλα τα προβλήματα. Ωστόσο, οι έφεδροι που είχαν συλληφθεί για τα επεισόδια στο γραφείο αφέθηκαν ελεύθεροι.174

			Ο Βενιζέλος, από την άλλη, ζήτησε πληροφορίες από τον Γενικό Διοικητή Μακεδονίας και προσπαθώντας να διατηρήσει τις ισορροπίες αποδοκίμασε με τηλεγράφημα «πάσαν εχθρική εκδήλωσιν κατά του τόσο νομιμόφρονος ισραηλιτικού στοιχείου», ενώ ζήτησε να ασκηθεί δίωξη εναντίον των υπευθύνων για τα επεισόδια και εναντίον της εφημερίδας Μακεδονία.175

			Στο μεταξύ, ενώ ενώσεις εφέδρων από τη Μακεδονία και τη Θράκη εκδήλωναν τη συμπαράσταση τους προς αυτούς της Θεσσαλονίκης, η Αντικομμουνιστική Οργάνωση Νέων Μακεδονίας-Θράκης εξέφραζε τη λύπη της στην Ισραηλιτική Κοινότητα και ο Σύλλογος Φοιτητών διαμαρτυρόταν για την προσπάθεια ορισμένων οργανώσεων να συκοφαντήσουν την εβραϊκή μειονότητα και για τη σκόπιμη παρουσίαση του αγώνα αυτού ως φοιτητικού.176
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			Εικονα 1.3 Εβραίοι πρόσφυγες στο κέντρο της Θεσσαλονίκης, οι οποίοι εγκατέλειψαν τα σπίτια τους από τον φόβο νέων επιθέσεων μετά το πογκρόμ στην περιοχή Κάμπελ (σημερινή περιοχή Βότση). Ιούλιος του 1931.Πηγή: United States Holocaust Memorial Museum (USHMM), https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Pogrom-salonika.jpg

			Παρά τις παραπάνω προσπάθειες και αυτήν της αστυνομίας, η κατάσταση παρέμεινε οξυμμένη. Σημειώθηκαν συμπλοκές στον συνοικισμό Χαριλάου, στο Ρεζί Βαρδάρ και στη συνέχεια μπήκε φωτιά στο συνοικισμό Κάμπελ, στις 29 Ιουνίου 1931, όπου οι εβραίοι κάτοικοί του εγκατέλειψαν τα σπίτια τους. Σύμφωνα με μαρτυρίες, η αστυνομία δεν έκανε τίποτε για να τους υπερασπίσει.177 

			Είναι χαρακτηριστικό ότι τα γεγονότα σημειώθηκαν σε εργατικούς φτωχούς συνοικισμούς. Οι κάτοικοι του συνοικισμού εγκατέλειψαν τα σπίτια τους, ενώ ήρθε στη Θεσσαλονίκη ο υπουργός Δικαιοσύνης για να διευθετήσει την κατάσταση. Η Ισραηλιτική Κοινότητα απηύθυνε έκκληση στον πρωθυπουργό για προστασία, ενώ, μέσα σε ένα γενικότερο κλίμα φόβου, και οι κάτοικοι του συνοικισμού 151 εγκατέλειψαν τα σπίτια τους. Τύπος, αστυνομία και πολιτεία ήταν καθησυχαστικοί και παρότρυναν τους Εβραίους να επιστρέψουν σε αυτά.178 Το πολιτικό γραφείο του πρωθυπουργού εξέφραζε τη συμπάθειά του προς αυτούς και η κοινότητα αντίστοιχα ευχαριστούσε τον Βενιζέλο. Τα γεγονότα δημοσιεύθηκαν και σε εφημερίδες της Ευρώπης διογκωμένα, όπως σημείωνε η τοπική εφημερίδα.179 

			 Σύμφωνα, πάντως, με εκθέσεις της αστυνομίας που δημοσιεύτηκαν στον Τύπο, έγιναν συλλήψεις και άρχισαν ανακρίσεις. Πρώτοι συλληφθέντες ήταν μέλη της Αντικομμουνιστικής Κίνησης Καλαμαριάς. Δύο από αυτούς αναγνωρίστηκαν από μάρτυρες.180 Το γεγονός ότι πρόσφυγες είχαν ανάμειξη στα επεισόδια δεν ήταν τυχαίο. Άλλωστε, πρόσφυγες ήταν και τα περισσότερα μέλη της Ε.Ε.Ε. Οι πρόσφυγες των κατώτερων κοινωνικών στρωμάτων, στην προσπάθειά τους να ξεκινήσουν από την αρχή τη ζωή τους και έχοντας φτάσει ως «γνήσιοι» Έλληνες στην πατρώα γη, θεωρούσαν τους «ξένους» Εβραίους ως εμπόδιο στα σχέδιά τους. Αυτό το ιδεολόγημα καλλιεργούνταν μέσα από τον λόγο του Τύπου181 αλλά και των εθνικιστικών οργανώσεων. 

			Τελικά ο δημοσιογράφος Νίκος Φαρδής κατηγορήθηκε για ηθική αυτουργία. Ο ίδιος δήλωσε ότι θεωρεί τη στάση των «Μακάμπι» προδοτική. Κλήθηκαν, ακόμη, ο πρόεδρος της Ε.Ε.Ε., ο γραμματέας και ο διευθυντής Τύπου της οργάνωσης, οι οποίοι δήλωσαν ότι δεν είχαν σχέση με τα επεισόδια. Παρότι στο τέλος Σεπτεμβρίου οι κατηγορίες άλλαξαν, καθώς από τα τραύματα προκλήθηκαν θάνατοι και οι κατηγορούμενοι αντιμετώπιζαν πια το κακουργιοδικείο182 τελικά, οι τρεις κατηγορούμενοι, Κοσμίδης, Χαριτόπουλος και Φαρδής, απαλλάχτηκαν. Ακολούθησε θερμότατη υποδοχή από το δ.σ. της Ε.Ε.Ε. και εκατοντάδες οπαδοί της τους υποδέχτηκαν με επικεφαλής την ορχήστρα του Παπάφειου Ορφανοτροφείου στον σιδηροδρομικό σταθμό, από όπου οδηγήθηκαν με θριαμβευτική πομπή στα γραφεία της οργάνωσης.183 

			 Για την απήχηση που είχαν τα συγκεκριμένα γεγονότα είναι χαρακτηριστικό και αυτό που δήλωσε τον Απρίλιο του 1932 ο συνήγορος της Ε.Ε.Ε., ότι «πριν από το Κάμπελ η Ε.Ε.Ε. είχε 12 παραρτήματα και 3.000 μέλη (στη Θεσσαλονίκη), τώρα έχει 27 παραρτήματα και 7.000 μέλη».184 Επρόκειτο για μια ανοιχτή σύγκρουση προσφύγων και Εβραίων καθώς τα περισσότερα μέλη της Ε.Ε.Ε. ήταν πρόσφυγες, σύγκρουση η οποία παρέσυρε περισσότερο κόσμο σε μια αρνητική θεώρηση για τους Εβραίους, όπως έδειξε η αύξηση των μελών και των παραρτημάτων της Ε.Ε.Ε., η αθώωση των κατηγορουμένων για ηθική αυτουργία και η πανηγυρική υποδοχή τους μετά τη δίκη στην πόλη.

			Η δικτατορία του Μεταξά με τον κατασταλτικό της χαρακτήρα ήταν αυτή που θα άμβλυνε τις εντάσεις και τις αντιθέσεις ανάμεσα σε Έλληνες και Εβραίους τουλάχιστον ως προς τους τρόπους με τους οποίους αυτές εκδηλώνονταν.
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			1.7 Το καθεστώς Μεταξά 

			Έναν μήνα μετά το πραξικόπημα, ο Μεταξάς επισκέφτηκε τη Θεσσαλονίκη και καθησύχασε τους Εβραίους σε σχέση με την πολιτική που θα ακολουθούσε. Την ίδια στιγμή που οι πολιτικοί άντρες του καθεστώτος συμμετείχαν στα μεγάλα ευρωπαϊκά φασιστικά συνέδρια, όπου γινόταν συζήτηση για τους φυλετικούς νόμους και τον αποκλεισμό των Εβραίων από τη ζωή των κρατών,185 ενώ ήδη στη Γερμανία είχαν εφαρμοστεί οι φυλετικοί νόμοι από τον Νοέμβριο του 1935,186 η φυλετική προπαγάνδα του καθεστώτος, σε αντίθεση με αυτήν των ναζί, δεν προκαλούσε ανησυχία στον εβραϊκό κόσμο: «... Είμαστε ικανοποιημένοι από τον τρόπο με τον οποίο συνεισφέρουν στην πρόοδο της Ελλάδας. Δεν κάνουμε κανέναν διαχωρισμό μεταξύ αυτών και των χριστιανών. Τους μεταχειριζόμαστε με βάση την αρχή της πλήρους ισότητας με τους υπόλοιπους έλληνες πολίτες. Όλοι έχουν τις ίδιες υποχρεώσεις και απολαμβάνουν τα ίδια δικαιώματα».187 Ακόμη και ο αντικομμουνιστικός λόγος της 4ης Αυγούστου δεν περιλάμβανε καθόλου το προϋπάρχον ιδεολόγημα της ταύτισης του κομμουνισμού με τον εβραϊσμό, η οποία χαρακτήριζε τον αντικομμουνιστικό λόγο του Μεσοπολέμου.188

			Από τη μια με την απαγόρευση κυκλοφορίας των εφημερίδων σταμάτησε να κυκλοφορεί στη Θεσσαλονίκη και ο Τύπος που ασκούσε αντισημιτική προπαγάνδα, όπως η Μακεδονία,189 ενώ από την άλλη μέσα από ποικίλα άρθρα παρουσιάζονταν οι λόγοι για τους οποίους το Νέο Κράτος μπορούσε να έχει «εμπιστοσύνη» στο ισραηλιτικό στοιχείο της Θεσσαλονίκης. Σε σχετικό άρθρο ο υπουργός Κοτζιάς έλεγε: «Οι Ισραηλίται [...] άνθρωποι πατριώται, της εργασίας, άνθρωποι της οικογένειας, στοιχεία συντηρητικά, σύσσωμοι υπηρετούν τας κατευθύνσεις του Αρχηγού της κυβερνήσεως και ανεπιφύλακτα και άνευ ουδενός όρου, ως εις άνθρωπος πιστεύουν τον Ιωάννη Μεταξά [...]». Μέσα από τον λόγο του Τύπου και των εκπροσώπων της εξουσίας αναδείχθηκε μια φιλική πολιτική του Νέου Κράτους απέναντι στην Ισραηλιτική Κοινότητα της πόλης. Από την ίδια την κοινότητα φαίνεται ότι καλλιεργούνταν αντίστοιχη στάση, πιθανότατα και σε ένδειξη ευγνωμοσύνης προς την κυβέρνηση και τα νέα ήθη που προοιωνιζόταν. Στο πλαίσιο αυτό παρατέθηκε δεξίωση από τον αρχιραβίνο στον υπουργό Κοτζιά με σχετικούς λόγους και εκδηλώσεις από τη νεολαία της «Μακάμπι»,190 τον σύλλογο που είχε κατηγορηθεί για αντεθνική στάση στις αρχές της δεκαετίας του ’30 και αυτό είχε αποτελέσει την αφορμή για τα γεγονότα στο συνοικισμό Κάμπελ.

			Τονιζόταν με ιδιαίτερη έμφαση η συμμετοχή της κοινότητας στις εθνικές επετείους. Ο δε αποκριάτικος χορός του Εβραϊκού Κεφαλαίου συνδέθηκε με το γεγονός της εγγραφής του Μεταξά στη Χρυσή Βίβλο της Παλαιστίνης.191 Λίγο αργότερα η είδηση για την εγγραφή στη Χρυσή Βίβλο αναφερόταν και στην εβραϊκή εφημερίδα της Μ. Βρετανίας Ισραηλιτικό Χρονικό, με ιδιαίτερη αναφορά στην «πατριωτική συμπεριφορά της Ελληνικής Κυβερνήσεως έναντι των εν Ελλάδι Εβραίων».192 Ενδιαφέρουσα, επίσης, ήταν η παρουσίαση από τον ίδιο τον αρχιραβίνο Κόρετς της σύνδεσης ελληνικού και ισραηλιτικού στοιχείου στο πλαίσιο του Νέου Κράτους, όπου τονιζόταν ότι έχει επέλθει συναδέλφωση των δύο λαών και ότι «υπό το ένδοξο σκήπτρο του βασιλέως Γεωργίου και την δροσερήν πνοήν της Εθνικής Αναγεννήσεως, έχουν την δυνατότητα να αναπτύξουν όλας των τας ζωτικάς δυνάμεις και την ενεργητικότητά των διά το καλόν της κοινής πατρίδος».193 Ύστερα από την κρατική ενίσχυση των άπορων Ισραηλιτών ενόψει των εορτών του Πάσχα από την κυβέρνηση, ο πρόεδρος της κοινότητας, Γκατένιο, δημοσίευε θερμή ευχαριστήρια επιστολή στην εφημερίδα.194

			Ο επίσημος λόγος του καθεστώτος απαντούσε καθησυχαστικά στην αγωνία των Εβραίων για το αν θα ακολουθηθούν πολιτικές παρόμοιες με αυτές των ναζί στην Ευρώπη. Παράλληλα, η πολιτική πρακτική στην πόλη της Θεσσαλονίκης στόχευε στο να αμβλύνει τις αντιθέσεις επιλύοντας ζητήματα που για χρόνια ταλάνιζαν την κοινότητα και τη δημοτική αρχή ή τις ελληνικές κυβερνήσεις. Το ένα ήταν το ζήτημα του νεκροταφείου, για το οποίο η κοινότητα δέχτηκε να παραχωρήσει 33.000 τ.μ. χωρίς αντάλλαγμα από τα οποία 12.300 τ.μ. παραχωρούνταν στο πανεπιστήμιο ενώ τα υπόλοιπα αποφασίστηκε να δεντροφυτευτούν και να μετατραπούν σε κλειστό πάρκο με κρατικά έξοδα, ενώ το δημοτικό συμβούλιο θα διέθετε νέο χώρο στην κοινότητα για την ταφή των νεκρών.195 Το άλλο ήταν οι οφειλόμενοι φόροι των κοινοτικών κτιρίων στο υπουργείο Οικονομίας, για τα οποία η κυβέρνηση Ιω. Μεταξά προχώρησε στις ζητούμενες απαλλαγές, ώστε ορισμένα από τα έσοδα αυτά να είναι αφορολόγητα. Επίσης τα σχολεία της Alliance που κινδύνευαν να περιληφθούν στον κατάλογο των ξένων σχολείων εντάχθηκαν τελικά στην κοινότητα.196 

			Οι λόγοι γι’ αυτήν την πολιτική του καθεστώτος πρέπει να αναζητηθούν σε έναν συνδυασμό παραγόντων. Ήταν μια μειονότητα που δεν αναφερόταν σε εθνικό κράτος και άρα δεν αποτελούσε κίνδυνο για την εδαφική ακεραιότητα της χώρας, ωστόσο τον προσεταιρισμό της κοινότητας επιδίωκαν τόσο οι Ιταλοί όσο και οι Ισπανοί, κάτι που ήθελε να αποφύγει το μεταξικό καθεστώς.197 Όπως διατυπωνόταν στον δημόσιο λόγο του καθεστώτος, «Οι Ισραηλίται […] υπηρετούν τας κατευθύνσεις του αρχηγού της κυβερνήσεως […]», άρα δεν υπήρχε λόγος περιθωριοποίησής τους ή «τιμωρίας» τους σε αντίθεση με άλλες μειονότητες όπως οι Σλαβομακεδόνες ή οι Κουτσόβλαχοι. Για τους τελευταίους λήφθηκαν εκτεταμένα και αυθαίρετα αστυνομικά μέτρα για την εξάλειψη της «απαγορευμένης γλώσσας», στο πλαίσιο της γενικότερης εκστρατείας που εξαπολύθηκε επί Μεταξά για την εξάλειψη των απαγορευμένων γλωσσών.198 Επρόκειτο για μια πολιτική που φαίνεται να εφαρμόστηκε με διαφορετική ένταση απέναντι στις διάφορες αλλόγλωσσες εθνοτικές ομάδες, πιθανώς ανάλογα με το πόσο επικίνδυνες τις θεωρούσαν οι κρατικές αρχές για τη συνοχή και τον αστικό τρόπο λειτουργίας του κράτους.199

			Επιπλέον η σταθερή οικονομική σχέση στον τραπεζικό τομέα με τη Μ. Βρετανία φαίνεται ότι έκανε το καθεστώς να πιστεύει πως, αν προσέγγιζε την ελληνική ισραηλιτική κοινότητα που διατηρούσε σχέσεις με κοινότητες του εξωτερικού και ιδιαίτερα της Μ. Βρετανίας, θα κατόρθωνε να προσεταιριστεί τον «διεθνή εβραϊσμό» και να κερδίσει οικονομικά οφέλη για τη χώρα.200 Άλλωστε δεν την θεωρούσε μειονότητα επικίνδυνη για τα εθνικά συμφέροντα τη στιγμή μάλιστα που και η σχέση του Κ.Κ.Ε. με τους Εβραίους της Θεσσαλονίκης δεν ήταν πια τόσο στενή όσο την προηγούμενη δεκαετία.201 

			Ωστόσο, μια προσεκτικότερη ματιά στην πολιτική προπαγάνδας και ελέγχου της νεολαίας μέσω της Ε.Ο.Ν. αποκαλύπτει αντισημιτικά στοιχεία. Ο βασικός στόχος του καθεστώτος ήταν η νεολαία. Η Ε.Ο.Ν. ήταν μια κρατική οργάνωση άμεσα εξαρτώμενη από το καθεστώς και αυτό ήταν μια καινοτομία στην ελληνική πραγματικότητα, αλλά συμβάδιζε με την πρακτική οργάνωσης νεολαιών από τα καθεστώτα της φασιστικής Ιταλίας και της ναζιστικής Γερμανίας.202 Αποτελούσε την κεντρική οργάνωση ελέγχου και διαμόρφωσης των νέων, σύμφωνα με τα πρότυπα της 4ης Αυγούστου. Ιδρύθηκε για να δώσει μακροπρόθεσμη προοπτική στο μεταξικό εγχείρημα και να διαπαιδαγωγήσει τη νεολαία σύμφωνα με τα ιδεώδη που διέπνεαν το καθεστώς, ενώ αποτελούσε έναν θεσμό που ο δικτάτορας μπορούσε να ελέγξει και να φέρει συνολικά στα μέτρα του, σε αντίθεση με το σχολείο ή άλλες οργανώσεις νέων τις οποίες σταδιακά διέλυσε203 με αναγκαστικό νόμο στις 10 Νοεμβρίου 1936.204 Παρότι διαλύθηκαν τόσο οι σιωνιστικές όσο και οι εθνικιστικές οργανώσεις,205 ανάμεσά τους και η Ε.Ε.Ε.., πολλά από τα μέλη των προηγούμενων φασιστικών οργανώσεων βρήκαν καταφύγιο στην Ε.Ο.Ν. και τα γραφεία της Ε.Ε.Ε. πέρασαν στην κατοχή της Ε.Ο.Ν. Οι φορείς των ιδεών δεν άλλαζαν ιδεολογία αλλά χώρο ένταξης.206 

			Άλλωστε, παρά τις γενικότερες δηλώσεις του ίδιου του Μεταξά αλλά και άλλων εκπροσώπων του καθεστώτος, στον κανονισμό για τη σύσταση της Ε.Ο.Ν. δεν υπήρχε ισότιμη αντιμετώπιση χριστιανοπαίδων και εβραιοπαίδων. Μέλη της μπορούσαν να γίνουν «Χριστιανοί πολίται ελληνικής εθνικότητος, ανεξαρτήτου φύλου, από ηλικίας 8 ετών μέχρι 25», σύμφωνα με τον Οργανισμό Εσωτερικής Υπηρεσίας Ε.Ο.Ν..207 Βέβαια σε ειδική εγκύκλιο αναφερόταν ότι η εγγραφή Ισραηλιτών αλλά και άλλων εθνοτικών ομάδων (Αρμενίων, μουσουλμάνων) μπορούσε να γίνει σε ειδικές περιπτώσεις και με έγκριση της κεντρικής διοίκησης, αλλά η στάση αυτή φαίνεται ότι απέτρεψε νεαρούς Εβραίες και Εβραίους να ενταχθούν στην Ε.Ο.Ν..208

			Δεν έχουμε στοιχεία που να δείχνουν ότι η απήχηση της επιφανειακά «φιλοεβραϊκής» πολιτικής στην κοινωνία της Θεσσαλονίκης ήταν σημαντική. Οι αντιθέσεις που υπήρχαν ανάμεσα σε Έλληνες και Εβραίους ήταν πολλών χρόνων για να μπορέσουν να υπερνικηθούν μέσα σε μια τετραετία. Επιπλέον, πόσο πολύ μπορούσε να πείσει το καθεστώς τους πολίτες να τηρήσουν διαφορετική στάση στο θέμα των Εβραίων, όταν η γενικότερη προπαγάνδα της δικτατορίας δεν είχε απήχηση, ο Μεταξάς δεν ήταν δημοφιλής ενώ οι κάτοικοι της Θεσσαλονίκης είχαν συχνά αρνητική στάση σε μαζική τους χειραγώγηση για συγκεντρώσεις υπέρ του Μεταξά.209 

			Ο ελληνοϊταλικός πόλεμος, όμως, ήταν εκείνος που έπαιξε ενοποιητικό ρόλο για την ελληνική κοινωνία και αυτήν της Θεσσαλονίκης, επίσης.
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			Κεφάλαιο δεύτερο

			Ο πόλεμος, η κατοχή και η «τελική λύση»

		

	
		
			2.1 Ελληνοϊταλικός πόλεμος: Κοινωνική και οικονομική αποδιάρθρωση

			Στις παραμονές του ελληνοϊταλικού πολέμου τόσο η πολιτική ηγεσία όσο και οι απλοί πολίτες της ελληνικής κοινωνίας δεν επιθυμούσαν να εμπλακεί η χώρα σε έναν πόλεμο1 που ούτε η κυβέρνηση ούτε κάποια μερίδα της κοινωνίας είχε επιδιώξει.
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			Eικονα 2.1 Πυροβολικό του Ελληνικού Στρατού, στο ύψωμα Μοράβα, Ελληνοϊταλικός πόλεμος, 1940 (Πηγή:https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Greek_artilery_Morava_Nov_1940.JPG).

			Ωστόσο, περιγραφές, φωτογραφίες και κινηματογραφικές εικόνες απεικονίζουν το χαμόγελο των ανθρώπων που έφευγαν για το μέτωπο αλλά και αυτών που έμεναν πίσω,2 μια στάση που δεν έμοιαζε με την υποδοχή του πολέμου στην υπόλοιπη Ευρώπη, ακόμη και στην ίδια τη Γερμανία, όπου επικράτησε περισσότερο περίσκεψη, φόβος, ανησυχία και λιγότερο ενθουσιασμός,3 καθώς κανείς από τους εμπόλεμους δεν ήταν κατάλληλα προετοιμασμένος, στρατιωτικά, πολιτικά και κοινωνικά, για τη σύγκρουση που ακολούθησε. Για τη Θεσσαλονίκη οι περιγραφές είναι ανάλογες. Ακόμη και αν αντιμετωπίσουμε με δυσπιστία τα δημοσιεύματα των εφημερίδων που μπορεί για λόγους προπαγάνδας να έδιναν έμφαση σε μεμονωμένα περιστατικά ενθουσιασμού, γραπτές και προφορικές μαρτυρίες περιγράφουν κάτι αντίστοιχο. Υπήρχαν περιπτώσεις πολιτών οι οποίοι, ενώ δεν ήταν υποχρεωμένοι να παρουσιαστούν στον στρατό, τουλάχιστον στην αρχή, το έκαναν.4 Αυτός ο ενθουσιασμός ήταν που επάνδρωσε μέσα σε δέκα μέρες με 300.000 στρατό το μέτωπο της Ηπείρου αρχικά και της Αλβανίας στη συνέχεια.5 Η ψυχιατρική έχει δείξει ότι συγκινήσεις όπως η κήρυξη ενός πολέμου είναι ένα σύστημα σήμανσης ανάμεσα στα άτομα και, ανάλογα με τις περιστάσεις και την ευαισθησία του καθενός, προκαλούν αμοιβαίες αλληλεπιδράσεις και, από ένα είδος μιμητικής μετάδοσης, παρόμοια συναισθήματα που συχνά συνενώνουν όλα τα άτομα σε ένα είδος ανώτερης υπερατομικότητας και τα ετοιμάζουν για κάθε δράση.6

			Το γεγονός ότι ο αντίπαλος ήταν η Ιταλία, με την οποία υπήρχαν παλαιές εκκρεμότητες με κύρια αφορμή τα Δωδεκάνησα –που ήταν υπό ιταλική κυριαρχία από το 1911–, τον βομβαρδισμό της Κέρκυρας το 1923 αλλά και τον τορπιλισμό της «Έλλης» τον Αύγουστο του 1940,7 μπορεί να ερμηνεύσει την παραπάνω στάση στο άγγελμα του πολέμου. Επιπλέον η Ιταλία θεωρούνταν αντίπαλος κατάλληλος για τα μέτρα και τις προδιαγραφές της Ελλάδας –ιδιαίτερα μετά την αίσθηση που είχε δημιουργήσει η δραστηριοποίηση για τον στρατιωτικό εξοπλισμό της χώρας σε όλη την προηγούμενη τετραετία–, καθώς η στρατιωτική παρουσία της στον Α΄ Παγκόσμιο Πόλεμο δεν είχε προκαλέσει ιδιαίτερες εντυπώσεις, αντίστοιχα με τον πόλεμο στην Αιθιοπία αλλά και τους ιταλούς «εθελοντές» στην Ισπανία.8 

			Στον θεσσαλονικιώτικο Τύπο, σε αναλογία με αυτόν των Αθηνών, παρουσιαζόταν πέρα από τον ενθουσιασμό των στρατιωτών και η διάθεση του κόσμου να συνδράμει με κάθε τρόπο στον αγώνα. Οι δωρεές από συλλόγους, εταιρείες, αλλά και ιδιώτες προς τη «Φανέλλα του Στρατιώτη» και προς τον Ελληνικό Ερυθρό Σταυρό ήταν συνεχείς. Ξεκινούσαν από 500 δρχ. και μπορούσαν να φτάσουν τις 30.000 ή 40.000 δρχ.. Παιδιά που έσπαζαν τον κουμπαρά τους και έδιναν το ακριβό τους περιεχόμενο, κυρίες της αστικής τάξης που πρόσφεραν τα κοσμήματά τους, ιδιαίτερα πολύτιμα για τις ίδιες, οι μακεδονικές βιομηχανίες, όλοι πρόσφεραν για τον αγώνα. Τον Νοέμβριο του ’40 οι υπάλληλοι της «Υφανέτ» δήλωναν στον διευθυντή τους ότι θα δουλέψουν την Κυριακή για να διατεθούν τα χρήματα για τον αγώνα.9 Τον Φεβρουάριο του 1941 η επιχείρηση «Υιοί Ι. Βασιλόγλου» αποφάσισε να πληρώσει όλο τον μισθό στις οικογένειες των στρατευμένων υπαλλήλων και μία από τις τοπικές εφημερίδες το παρουσίαζε ως παράδειγμα προς μίμηση.10 Αυτό που διαφοροποιούσε τις εφημερίδες της πόλης από αυτές της Αθήνας είναι ότι αναφέρονταν χωριστά οι προσφορές των Εβραίων της πόλης αλλά και του εξωτερικού.11 Το γεγονός αυτό θυμίζει τη μεσοπολεμική αντιμετώπιση της εβραϊκής κοινότητας ως «ξένης», αλλά επίσης ήθελε να τονίσει ότι αγωνίζονταν και εκείνοι για το κοινό καλό. Οι γαλλόφωνες εβραϊκές εφημερίδες γνωστοποιούσαν τις δωρεές για τον αγώνα γενικώς, χωρίς να κάνουν διάκριση Ελλήνων και Εβραίων, ενώ με αντίστοιχο ενθουσιασμό αναφέρονταν στις επιχειρήσεις στο μέτωπο και τις αντιμετώπιζαν επίσης ως κοινή υπόθεση, θέλοντας να αποσείσουν τη λανθάνουσα ενδεχομένως αίσθηση ότι δεν λειτουργούσαν ως Έλληνες. Τόνιζαν μάλιστα το γεγονός της βοήθειας από τους Εβραίους όλου του κόσμου, όπως άλλωστε και οι ελληνικές εφημερίδες.12 Ο Τύπος συνέχιζε το προπαγανδιστικό του έργο ακριβώς όπως σε όλο το διάστημα της δικτατορίας και ιδιαίτερα τα δύο τελευταία χρόνια πριν από τον πόλεμο, κατά τα οποία είχε προσπαθήσει συστηματικά να προετοιμάσει τον κόσμο για την πιθανότητα πολέμου. Τώρα προσπαθούσε να εμφυσήσει αίσθημα εθνικής ομοψυχίας. Ωστόσο στις 30 Οκτωβρίου 1940 ο Μεταξάς είχε ζητήσει από τους δημοσιογράφους να αφήσουν στην άκρη τον κυρίαρχο προπαγανδιστικό τους ρόλο και να υπηρετήσουν την πατρίδα τους. Πέρα από τη σημαντική παραδοχή του προπαγανδιστικού ρόλου του Τύπου που περιλαμβάνει η συγκεκριμένη ομιλία, μας επιτρέπει να υποθέσουμε ότι τα γραφόμενα στον Τύπο απεικόνιζαν ως έναν βαθμό την πραγματικότητα.13

			Άλλωστε αυτός ο παγκόσμιος πόλεμος, με τη μορφή της σύγκρουσης με την Ιταλία την οποία πήρε για τον ελληνικό πληθυσμό, ξεκίνησε ως ένα ζήτημα εθνικής κυριαρχίας –παρότι εξελίχθηκε διαφορετικά– και προκάλεσε τελείως διαφορετικές αντιδράσεις από εκείνες του Α΄ Παγκοσμίου Πολέμου όπου το κράτος ήταν υπό διαμόρφωση, οι αντιτιθέμενες ομάδες πολλές και οι συγκρούσεις έντονες. Οι σκηνές του ενθουσιασμού, οι παράτολμες πράξεις που ξέφευγαν από τα όρια του συνηθισμένου, η ανατροπή των συμβάσεων, η δημιουργία μιας νέας κατάστασης πραγμάτων χαρακτήρισε τις σελίδες του Τύπου της εποχής αλλά και τη λογοτεχνία της. Η τέχνη στρατεύθηκε με πολεμικά ποιήματα, εμβατήρια, παιάνες. Ο Παλαμάς συνέδεσε αμέσως τον πόλεμο του ’40 με τον πόλεμο του ’21 με τον περίφημο στίχο του: «αυτό το λόγο θα σας πω, δεν έχω άλλο κανένα: μεθύστε με τ’ αθάνατο κρασί του Εικοσιένα».14 Το φαινόμενο έπαιζε κυρίως παρακινητικό ρόλο, αλλά αντικατόπτριζε ως έναν βαθμό και τον τρόπο που οι άνθρωποι της εποχής αντιλαμβάνονταν τη βία. Ως μία τομή στη καθημερινότητα, που ενδεχομένως θα έφερνε κάτι νέο, ως προάσπιση αυτών που είχε δημιουργήσει το σύνολο των πολιτών με εργατικότητα και δημιουργικότητα την τελευταία δεκαπενταετία ύστερα από τους οδυνηρούς προηγούμενους πολέμους και τη Μικρασιατική Καταστροφή. 

			Για τη Θεσσαλονίκη, ο τρόπος που προβλήθηκε ο βομβαρδισμός της Αγίας Σοφίας από τον Τύπο μαρτυρεί την ανάγκη ανάδειξης ενοποιητικών συμβόλων. Μπορεί να μην προκλήθηκαν σημαντικές ζημιές στο μνημείο, καθώς οι βόμβες γλίστρησαν στο βόρειο μέρος της εκκλησίας και γκρέμισαν ένα μικρό τοιχίο του τρούλου, ωστόσο οι εφημερίδες της πόλης αναφέρθηκαν διεξοδικά σε αυτόν, σε αντίθεση με τις περιορισμένες αναφορές σε προηγούμενους βομβαρδισμούς που είχαν και πολλά θύματα.15 Στρατιώτες από το μέτωπο έγραψαν στους γονείς τους γι’ αυτό, το Πανεπιστήμιο Θεσσαλονίκης σύσσωμο, αλλά και μεμονωμένοι καθηγητές εξέφραζαν την αγανάκτησή τους, ενώ οι Εβραίοι της πόλης εξέφραζαν την οδύνη τους. Ανάλογες επιστολές δημοσιεύονταν από τον αρχιεπίσκοπο Αθηνών και τον μητροπολίτη Κοζάνης, αλλά και τον επίσκοπο του Γιβραλτάρ.16 Οι διαμαρτυρίες για τον βομβαρδισμό του μνημείου προέρχονταν από διάφορες κοινωνικές κατηγορίες αλλά και από την εβραϊκή κοινότητα και δείχνουν ένα αίσθημα εθνικής ομοψυχίας που διαμορφωνόταν, ενώ η έμφαση στην παρουσίαση του γεγονότος από την εφημερίδα αναδείκνυε τον ναό ως συνεκτικό στοιχείο σύμβολο της κοινωνίας της πόλης, τοποθετούσε τον εχθρό στην κατηγορία του «απολίτιστου»17 και εξυπηρετούσε τους στόχους προπαγάνδας του δικτατορικού καθεστώτος. 

			Πόσο ενοποιητικό ρόλο, όμως, και για πόσο διάστημα μπορούσαν να παίξουν τα σύμβολα σε μια πόλη που οι βομβαρδισμοί έφεραν τον πόλεμο στο εσωτερικό της, με την έννοια των άμεσων υλικών και ανθρώπινων απωλειών, αμέσως μετά την κήρυξή του και ενώ η ίδια ήταν εντελώς απροετοίμαστη να τους αντιμετωπίσει; 

			Όπως έχει σημειωθεί χαρακτηριστικά σε κείμενο αναμνήσεων, «Δευτέρα κηρύχτηκε ο πόλεμος και Παρασκευή έγινε ο πρώτος βομβαρδισμός»,18 συγκεκριμένα την 1η Νοεμβρίου 1940, μέρα μεσημέρι. Προφορικές και γραπτές μαρτυρίες αλλά και επίσημα έγγραφα αναφέρονται στην ένταση του φαινομένου.19 Στις 2 Νοεμβρίου ο βρετανός πρόξενος στη Θεσσαλονίκη έγραφε προς τον Παλερέ ότι προκλήθηκαν εκτεταμένες καταστροφές στο κέντρο της Θεσσαλονίκης, ότι σκοτώθηκαν πολλοί άνθρωποι και ότι οι περισσότεροι κάτοικοι έμειναν χωρίς χρήματα και πανικοβλημένοι.20 Σύμφωνα με στοιχεία του Ερυθρού Σταυρού, από την έναρξη του πολέμου μέχρι τη μεγάλη επιδρομή της 9ης Φεβρουαρίου 1941, 232 άτομα σκοτώθηκαν και 871 τραυματίστηκαν, το 1/7 από αυτά παιδιά.21 Στοιχεία για όλη την Ελλάδα από εκθέσεις του Ερυθρού Σταυρού δείχνουν ότι στη Θεσσαλονίκη ανήκε το 1/3 περίπου των νεκρών και το ½ των τραυματιών από τους βομβαρδισμούς, που έπληξαν συνολικά όλη τη χώρα κατά τον χειμώνα του 1940-1941.22 Η αναλογία αναδεικνύει και την ένταση του φαινομένου στην πόλη.

			Σύμφωνα πάλι με στοιχεία του Ερυθρού Σταυρού, σε 864 ανέρχονται κατά μία εκτίμηση οι περιπτώσεις των οικογενειών που έπαθαν σοβαρές ζημιές από τους βομβαρδισμούς, ενώ σε 67 από αυτές τις περιπτώσεις σκοτώθηκε ο αρχηγός της οικογένειας.23 Αυτό σημαίνει ότι τουλάχιστον διπλάσιος αριθμός ανθρώπων, λαμβάνοντας υπόψη τη σύζυγο και τα παιδιά, είχε να αντιμετωπίσει μικρά ή μεγάλα οικονομικά και κοινωνικά προβλήματα ανάλογα με την οικονομική και κοινωνική θέση στην οποία ήδη βρισκόταν. 

			Χτυπήθηκαν, κυρίως, οι περιφερειακές συνοικίες της πόλης στα ανατολικά, (Νέα Κρήνη, Αρετσού, Καλαμαριά, Βυζάντιο, Βότσης, κ.ά.), όπου κατοικούσαν οι φτωχότερες οικογένειες και προσφυγικός πληθυσμός, επειδή γειτνίαζαν με στρατιωτικούς στόχους όπως το αεροδρόμιο της μικρής Μίκρας στα όρια του συνοικισμού της Νέας Κρήνης, το στρατόπεδο Κόδρα όπου ήταν η έδρα του συντάγματος Αντιαεροπορικού Πυροβολικού και το Τάγμα Τηλεγραφητών.24 Εξίσου επλήγησαν η Τούμπα, αλλά και οι βόρειες συνοικίες, η Επτάλοφος, η Νεάπολη, η Ξηροκρήνη και οι Συκιές25, οι τελευταίες ίσως λόγω της ύπαρξης κοντά του στρατοπέδου Παύλου Μελά και του σιδηροδρομικού σταθμού. Ωστόσο, πολλά από τα χτυπήματα δεν μπορούσαν να δικαιολογηθούν από την παρουσία στρατιωτικών στόχων. 

			Μία από τις κύριες στρατηγικές των Ιταλών -όταν αποφάσισαν την επίθεση στην Ελλάδα- ήταν να βομβαρδίσουν τις σημαντικότερες πόλεις της, καθώς αυτό θα είχε ως συνέπεια την αποδιάρθρωσή τους που θα ήταν ένα ισχυρό πλήγμα για τους αντιπάλους.26 Η Θεσσαλονίκη ήταν ένα αστικό και βιομηχανικό κέντρο κοντά στην εμπόλεμη ζώνη, ενώ κατείχε κεντρική θέση στις θαλάσσιες και οδικές αρτηρίες της χώρας. Αυτοί οι παράγοντες την κατέστησαν στόχο βομβαρδισμών μετά την έναρξη του πολέμου. 

			Είναι γεγονός ότι η ιταλική υπεροχή σε βομβαρδιστικά δεν προκάλεσε επιπλοκές στην κινητοποίηση του ελληνικού στρατού. Προοδευτικά η ιταλική αεροπορία περιορίστηκε στην υποστήριξη του μετώπου στην Αλβανία και εγκατέλειψε τις χωρίς πρακτικό αποτέλεσμα επιδρομές στα μετόπισθεν.27

			Ειδικά στους πρώτους βομβαρδισμούς τα θύματα ήταν πολλά. Οι άνθρωποι ήταν αιφνιδιασμένοι. Σε κάθε επίθεση, σε κάθε άκουσμα της σειρήνας, όλοι έτρεχαν τρομαγμένοι προς όποια κατεύθυνση νόμιζαν ότι μπορούσαν να σωθούν. Κάτοικοι της Ευαγγελίστριας και του Αγίου Παύλου έτρεχαν συχνά προς τον λόφο του Σέιχ Σου, όπου όμως κινδύνευαν ακόμη περισσότερο.28 Η πολεμική προετοιμασία του προηγούμενου διαστήματος ήταν απλώς ασκήσεις επί χάρτου χωρίς καμιά αποτελεσματικότητα.

			Στον Τύπο άρχισαν να δημοσιεύονται οδηγίες για την έναρξη του συναγερμού και για τη λήξη του, αλλά και για τη συμπεριφορά μέσα το καταφύγιο, όπου δεν έπρεπε να φωνάζει κανείς, ούτε να κάνει βόλτες. Όσο πύκνωναν οι βομβαρδισμοί πύκνωναν και οι οδηγίες προς τους πολίτες, πιθανότατα ανάλογα και με τα κρούσματα «ανάρμοστης», θα λέγαμε, συμπεριφοράς που σημειώνονταν, καθώς όπως φαίνεται γίνονταν κλοπές μέσα στον συνωστισμό. Όλοι έπρεπε να υπακούν στον αρχηγό του καταφυγίου, ο οποίος είχε οριστεί από πριν.29 

			Μέσα στα καταφύγια, τα οποία ήταν ακατάλληλα και ελάχιστα, το αίσθημα φόβου ήταν διάχυτο, όπως διαβάζει κανείς στα περισσότερα ημερολόγια. Σε έναν από τους βομβαρδισμούς του Ιανουαρίου πέθαναν εννέα παιδιά από ασφυξία μέσα στο καταφύγιο, κάτι που επαναλήφθηκε τον Φεβρουάριο. Ο κόσμος μέσα σε αυτά ήταν βουβός ή προσευχόταν ή φώναζε τρομαγμένος, ακούγοντας τον βόμβο των αεροπλάνων, το σφύριγμα των βομβών και στη συνέχεια τις εκκωφαντικές εκρήξεις. Στο καταφύγιο του Ερυθρού Σταυρού αντίκριζε κανείς τραγικές σκηνές. Στρώματα, φορεία, όλα γεμάτα από τραυματίες. Έντονη η αποφορά. «Βογκητά, μυρουδιά, όλα μουγκά, καταθλιπτικά στο μισοσκόταδο».30

			Με τη λήξη του συναγερμού οι άνθρωποι έβγαιναν από τις κρυψώνες τους για να αναζητήσουν τους δικούς τους μέσα στα χαλάσματα και στις τρύπες που έχασκαν σε κεντρικούς δρόμους.31 Οι ανακοινώσεις της αστυνομίας ήταν ενδεικτικές για τους συγγενείς που χάνονταν μεταξύ τους και κανείς δεν ήξερε για τον άλλον αν περιλαμβανόταν στα θύματα.32 Ήταν κωμικοτραγικά τα περιστατικά, όπου κάποιος επέστρεφε από το καταφύγιο στο εξωτερικά ανέπαφο σπίτι του και, ανοίγοντας την πόρτα, αντίκριζε χαλάσματα.33 Ένα αεροπλάνο χτυπημένο από τα αντιαεροπορικά έπεσε φλεγόμενο στην πλατεία Αριστοτέλους. Τα θύματα πολλά, ανάμεσά τους και παιδιά, ενώ τα συντρίμμια του αεροπλάνου και το απανθρακωμένο σώμα του πιλότου έμειναν για λίγο κρεμασμένα σε ένα μισοτελειωμένο κτίριο και ο κόσμος πήγαινε να το δει με τρόμο, αλλά και χαιρεκακία. Πολλές φορές χτυπήθηκαν νοσοκομεία.34 Για μέρες έμεναν στους δρόμους τα ψόφια άλογα, τουμπανισμένα, μπλεγμένα στα σπασμένα κάρα.35

			Οι μεγάλοι βομβαρδισμοί στην Ευρώπη (Σεπτέμβριος 1940-Μάιος 1941) είχαν ως αποτέλεσμα χιλιάδες νεκρούς, το Λονδίνο για παράδειγμα 20.000 και προκλήθηκαν τεράστιες καταστροφές36. Οι χονδρικές εκτιμήσεις αναφέρουν 100.000 νεκρούς στην Πολωνία το διάστημα 1939-1944, 90.0000 στη Βαρσοβία, 49.000 στο Λονδίνο το 1940-1941, 50.000 στη Γαλλία σε όλο το διάστημα του πολέμου, 49.000 στο Βερολίνο σε όλο το διάστημα του πολέμου. Στον πληθυσμό της Αθήνας, το γεγονός ότι δεν τους βίωνε άμεσα και δεν είχε θύματα, λειτούργησε θετικά ως προς το μαχητικό του πνεύμα και τόνωσε το αίσθημα εθνικής ομοψυχίας. «Η Αθήνα λεν πως πανηγυρίζει [για τις νίκες στο μέτωπο], χτυπούν οι καμπάνες, σημαίες βγαίνουν παντού, ο κόσμος χύθηκε στους δρόμους, φιλιέται και κλαίγει».37 Αντιθέτως, στη Θεσσαλονίκη, φαίνεται ότι ο κόσμος επηρεαζόταν αρνητικά από τους βομβαρδισμούς, σε βαθμό που «δεν μπορούσαν να χαρούν τις νίκες στο μέτωπο». «Στις νίκες δε χτυπούν εδώ οι καμπάνες. Λες και η Θεσσαλονίκη φοβάται να ταράξει τη φαινομενική της γαλήνη. […] Γι’ αυτό δε χτυπούν εδώ οι καμπάνες, δε σημαιοστολίζομε, δεν πανηγυρίζει η πρωτεύουσα της Μακεδονίας σαν την Αθήνα».38 Στον Τύπο, βέβαια, και στο πλαίσιο του παρακινητικού έργου που επιτελεί συναντάμε εκδηλώσεις για τον εορτασμό των νικών του ελληνικού στρατού, αλλά ήταν πιο έντονα τα φαινόμενα της καταστροφής παρά αυτά του πανηγυρισμού.39 Και τα προβλήματα δεν σταματούσαν εδώ.

			Ένα μεγάλο μέρος του αντρικού πληθυσμού είχε φύγει για το μέτωπο. Σε εκθέσεις της Υποεπιτροπής Θεσσαλονίκης της Greek War Relief Association40 σημειωνόταν για την πόλη ότι επιστρατεύτηκε μεγαλύτερος πληθυσμός από τα άλλα αστικά κέντρα της χώρας, καθώς αυτή ήταν πιο κοντά στη ζώνη πολέμου.41 Ένας μεγάλος αριθμός οικογενειών έμεινε προσωρινά ή και πιο μόνιμα, για όσους χάθηκαν, χωρίς πόρους.

			Σύμφωνα με στοιχεία της Διεύθυνσης Ιστορίας Στρατού, από το πολεοδομικό συγκρότημα της Θεσσαλονίκης (δήμος και κοινότητες) χάθηκαν 493 Έλληνες και 165 έλληνες Εβραίοι, στην πλειοψηφία τους οπλίτες. Ο αριθμός των 658 αυτών νεκρών αποτελεί το 4,3% στο σύνολο των 15.163 νεκρών του πεζικού.42 Ένα ποσοστό τους ήταν αρχηγοί οικογενειών, χωρίς να είμαστε σε θέση να γνωρίζουμε με ακρίβεια ποιο. Ενδεικτικά μπορούμε να αναφέρουμε ότι το σύνολο των ορφανών παιδιών στα δημοτικά σχολεία της Αρετσούς στη δεκαετία του 1940 άγγιζε το 2,5-3,6% του συνόλου των μαθητών, που έφτανε κατά μέσο όρο σε όλη τη δεκαετία τον αριθμό των 420 με αποκλίσεις τη χρονιά 1943-44 και με τα ¾ των μαθητών να φοιτούν στο ένα και το ¼ στο άλλο από τα δύο σχολεία που εξετάζουμε.43 Στο Καραμπουρνάκι το ποσοστό έφτασε το 7,6% σε σύνολο κατά μέσο όρο 750 μαθητών και στο κέντρο της Καλαμαριάς το 12,5% σε σύνολο κατά μέσο όρο 1.069 μαθητών για τη δεκαετία του 1940.44

			Τα θύματα των βομβαρδισμών και του μετώπου, με ό,τι αυτό συνεπαγόταν για τους οικείους τους, οι υλικές ζημιές, η καταστροφή καταστημάτων και περιουσιών διαμόρφωναν μια κατάσταση αποδιάρθρωσης για τους πολίτες. 

			Οι επιτάξεις επέτειναν τα ήδη υπάρχοντα προβλήματα. Λεωφορεία και ιδιωτικά αυτοκίνητα της πόλης επιτάχθηκαν λίγο μετά την κήρυξη του πολέμου,45 σε μια χώρα που διέθετε συνολικά 8.700 επιβατικά, 5.900 φορτηγά, 2.600 λεωφορεία,46 και σε μια πόλη που αντιστοιχούσε μικρότερος αριθμός αυτών από ό,τι στην πρωτεύουσα, υποθέτουμε. Όσο προχωρούσε ο χειμώνας, οι συνθήκες πάνω στα βουνά του μετώπου γίνονταν πιο δύσκολες, οι ανάγκες εκεί ήταν πολύ μεγάλες. Είναι πολλές οι διηγήσεις για τα ψόφια ζώα που έτρωγαν οι πολεμιστές ή για το βρασμένο καλαμπόκι, για τις κάλτσες που έπλεναν στο χιόνι.47 Ανάλογα με τα προβλήματα που παρουσιάζονταν στο μέτωπο, όπως ήταν το φοβερό κρύο και η έλλειψη εξοπλισμού για την αντιμετώπισή του,48 γίνονταν και οι επιτάξεις. Έτσι, μέσα στον Δεκέμβριο έγινε επίταξη καλτσομηχανών, ενώ λίγο αργότερα καλούνταν από τις αρχές όλοι εκείνοι που διέθεταν μηχανήματα διαθερμίας (ιατρικές συσκευές θέρμανσης των ιστών σε βάθος) για να τα διαθέσουν στον αγώνα.49 Οι δεσμεύσεις γίνονταν προς όλες τις κατευθύνσεις, για οτιδήποτε μπορούσε να θεωρηθεί απαραίτητο, όπως ήταν τα εργαλεία και υλικά συντήρησης πλοίων ή οι μάνικες ή ακόμη τα σκι και τα είδη χιονοδρομίας.50 

			Τα μέλη της Ε.Ο.Ν. καλούνταν τώρα να κάνουν πράξη όσα μάθαιναν στην προηγούμενή τους εκπαίδευση. Στο πλαίσιο της οργάνωσης ιδρύθηκε η Π.Υ.Α.Μ. (Περιφερειακή Υπηρεσία Αλληλεγγύης Μετώπου), η οποία φρόντιζε για τη συγκέντρωση καλτσών και κονιάκ ή για τα τσιγάρα των στρατιωτών.51 Στην Ε.Ο.Ν. είχαν παραμείνει όλοι εκείνοι οι νέες και οι νέοι που είχαν περισσότερο σχέση με το καθεστώς. Ωστόσο, οι υπηρεσίες 

			που προσφέρανε μάλλον ήταν ελλιπείς, καθώς οι ομάδες ήταν ανοργάνωτες και ούτε είχαν την πείρα να αντιμετωπίσουν τις δύσκολες καταστάσεις που προέκυπταν από τους βομβαρδισμούς. Άλλωστε όσοι είχαν έναν ενεργό ρόλο στην Ε.Ο.Ν. ήταν εκπαιδευμένοι περισσότερο να κατασκευάζουν εικόνες και όχι να τις κάνουν πράξη. Έτσι και τώρα, περισσότερο πρόβαλλαν την ελάχιστη προσφορά τους παρά φρόντιζαν να είναι αποτελεσματικοί.52

			Ύστερα από τους πρώτους βομβαρδισμούς, στη Θεσσαλονίκη ακολούθησαν και επιτάξεις ακινήτων από πολιτικές και δικαστικές υπηρεσίες της πόλης, τα οικήματα των οποίων είχαν υποστεί ζημιές και δεν ήταν πια ασφαλή.53

			 Τα αποθέματα τροφίμων ήταν ανεπαρκή και οι ανάγκες του μετώπου τεράστιες. Έτσι τέθηκε σε προτεραιότητα ο στρατός και καθιερώθηκε το δελτίο στη διανομή των τροφίμων στους πολίτες της χώρας. Ζάχαρη, ρύζι, όσπρια διαθέτονταν με κουπόνια. Το τυρί φέτα το έβρισκε κανείς μόνο Δευτέρα, Τετάρτη και Παρασκευή, ενώ κεφαλοτύρι και κασέρι δεν υπήρχε καθόλου στην αγορά, γιατί χρειάζονταν αποκλειστικά για το μέτωπο και τα στρατιωτικά νοσοκομεία. Οι πρώτες ειδήσεις στον Τύπο με την κήρυξη του πολέμου τόνιζαν ότι απαγορεύεται αυστηρώς η παρακαταθήκη τροφίμων ενδεχομένως επειδή συνέβαινε ακριβώς το αντίθετο, δηλαδή οι πολίτες στο άκουσμα του πολέμου άρχισαν να αποθησαυρίζουν τρόφιμα και να εφορμούν στα καταστήματα για προμήθειες. Έπρεπε να αγοράζουν τρόφιμα μόνο για μία μέρα. Σταδιακά οι οδηγίες γίνονταν πιο συγκεκριμένες σχετικά με την ποσότητα τροφίμων που μπορούσε να αγοράσει ο κόσμος. Έτσι, απαγορεύτηκαν αγορές τροφίμων πέραν της μίας εβδομάδας. Όσοι είχαν παραπάνω έπρεπε να τα παραδώσουν στους παντοπώλες, ενώ εκείνοι που έκρυβαν τρόφιμα καλούνταν να τα δηλώσουν στην αγορανομία.54

			Η εμπόλεμη κατάσταση συνοδεύτηκε από μια σειρά περιορισμών που επηρέασαν την καθημερινότητα των ανθρώπων. Καταρχάς περιορίστηκε η κυκλοφορία. Απαγορεύτηκε μετά τις 10.30, τα κέντρα διασκέδασης έκλειναν στις 10 και γινόταν συσκότιση καθολική από τις 11.30. Όταν έφτασαν οι γιορτές, η κυκλοφορία επιτράπηκε μέχρι τις 12.00.55

			 Με τις επιτάξεις των λεωφορείων και των λίγων αυτοκινήτων, αλλά και τον περιορισμό των ωρών ελεύθερης κυκλοφορίας η μετακίνηση έγινε και πιο δύσκολη. Όσοι χρειάζονταν αυτοκίνητα τη νύχτα, για κάποια επείγουσα ανάγκη, έπρεπε να απευθύνονται στα αστυνομικά τμήματα της περιοχής τους.56

			Τα καταστήματα άνοιγαν από τις 8.30 το πρωί μέχρι τις 5 ή 6 το απόγευμα, ενώ σύμφωνα με τους γενικότερους περιορισμούς ρυθμίστηκαν και οι ώρες εργασίας προσωπικού των γραφείων.57 

			Η έλλειψη μεταφορικών μέσων, πρώτων υλών και εργατικών χεριών λόγω της επιστράτευσης58 οδήγησε τις περισσότερες μεγάλες επιχειρήσεις στο να περιορίσουν τη λειτουργία τους, ενώ κάποιες από τις μικρές έκλεισαν.59 Έτσι οι 10.000 δηλωμένοι άνεργοι της Θεσσαλονίκης στο Υφυπουργείο Εργασίας, λίγο πριν από τον πόλεμο, ιδιαίτερα από τους κλάδους της κλωστοϋφαντουργίας ή των οικοδομών που ήταν και οι κλάδοι που απασχολούσαν τους περισσότερους εργαζόμενους στο διάστημα του Μεσοπολέμου, αλλά και οι 6.000 καπνεργάτες, που ήταν εποχιακά άνεργοι, καθώς και διάφοροι άλλοι εργάτες, περίπου 2.000, που δεν δούλευαν όλες τις ημέρες,60 αμέσως μετά τον πόλεμο τουλάχιστον διπλασιάστηκαν καθώς οι αντίστοιχες πρώτες ύλες διαθέτονταν στο μέτωπο, είχε σταματήσει η όποια ανοικοδόμηση, ενώ η πόλη ήταν γεμάτη επίστρατους.61 Είχαμε, δηλαδή, 20.000 άνεργους σε μια πόλη 270.000 κατοίκων. Γίνεται αντιληπτό ότι αυτοί που δεν είχαν σταθερό εισόδημα ήταν πολύ περισσότεροι από ό,τι πριν από τον πόλεμο και αντιμετώπιζαν σοβαρά προβλήματα να συντηρηθούν οι ίδιοι και οι οικογένειές τους. 

			Ωστόσο και αυτοί που είχαν δουλειά είχαν πολύ χαμηλούς μισθούς σχετικά με τις τιμές των προϊόντων. Τον 

			Φεβρουάριο του 1941 μια οκά ψωμί κόστιζε 12,50 δρχ., τα φασόλια 20 δρχ. και το λάδι 50 δρχ. η οκά, όταν το ανώτερο ημερομίσθιο σε ένα εργοστάσιο υφαντουργίας ήταν από 80 ως 120 δρχ.62 
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					41 Ι.Α.Ε.Τ.Ε.., Προσωρινώς αταξινόμητο υλικό, φ. 64. Απόσπασμα αχρονολόγητου υπομνήματος που υποβλήθηκε (αρχές 1941) με την ευκαιρία «της επισκέψεως των κ.κ. Άρτσερ και Σέϊφηρ εις Θεσσαλονίκην» από Χεκίμογλου, «Η Θεσσαλονίκη του ελληνοϊταλικού... », ό.π., παράρτημα Α΄, σ. 308. 

					 Διεύθυνση Ιστορίας Στρατού δεν διατηρεί στοιχεία για τον αριθμό των αντρών που κατατάχθηκαν από Θεσσαλονίκη. Θα κάνουμε μια έμμεση προσέγγιση περισσότερο για να έχουμε εικόνα της κατάστασης. Σύμφωνα με τη στατιστική επετηρίδα του 1939 (επεξεργάζεται στοιχεία του 1928 και 1934), οι άρρενες του Δήμου Θεσσαλονίκης ήταν 111.173 (βλ. Στατιστική Επετηρίς της Ελλάδος 1939, Αθήνα 1940). Για την περιοχή της Μακεδονίας συνολικά, αναφέρεται ότι περισσότερο από το μισό του αντρικού πληθυσμού ανήκε στην ηλικιακή κατηγορία από 15-59 ετών, δηλαδή στρατεύσιμη από τα 20 και μετά. Αν δεχτούμε ότι κάτι ανάλογο ίσχυε για το 1940 -με κάθε επιφύλαξη για τις αλλαγές που μπορεί να είχαν σημειωθεί- μπορούμε να υποθέσουμε ότι το 1/3 τουλάχιστον, 37.000 περίπου άντρες επιστρατεύτηκαν. Τώρα το ποσοστό των έγγαμων αντρών σύμφωνα με στοιχεία για το σύνολο της Μακεδονίας της απογραφής του 1937 ήταν το 3% του συνολικού αντρικού πληθυσμού. (βλ. σχετικά Στατιστική Επετηρίς της Ελλάδος 1938, Αθήνα 1939). Αν ισχύει κάτι αντίστοιχο για τη Θεσσαλονίκη του 1940, περίπου 1.100 άντρες ήταν αρχηγοί οικογενειών, άρα αντίστοιχες οικογένειες έμεναν προσωρινά χωρίς πόρους.

				

				
					42 Οι αριθμοί προέκυψαν από μετρήσεις ονομάτων που μας δίνει το γενικό επιτελείο στρατού σε ειδική έκδοση, Γενικό Επιτελείο Στρατού, Διεύθυνση Ιστορίας Στρατού, Αγώνες και νεκροί του ελληνικού στρατού κατά τον Δεύτερο Παγκόσμιο Πόλεμο 1940-1945, έκδοση Διεύθυνσης Ιστορίας Στρατού, Αθήνα 1990. Ο συνολικός αριθμός δίνεται από το Επιτελείο, ενώ για τους νεκρούς και αγνοούμενους από Θεσσαλονίκη επιλέχθηκαν εκείνα τα ονόματα στα οποία αναγραφόταν ως τόπος γέννησης περιοχή από το πολεοδομικό συγκρότημα της Θεσσαλονίκης. Έχουν σημειωθεί μόνο οι απώλειες του ελληνοϊταλικού πολέμου και όχι αυτές της Μέσης Ανατολής, που σημειώθηκαν αργότερα. Από το ποσοστό διαφεύγουν κάποιες καταγραφές προσφύγων, στους οποίους αναφέρεται ο προσφυγικός τόπος καταγωγής. Έγινε καταμέτρηση των απωλειών στο πεζικό, που ήταν και οι περισσότερες, και όχι στο ναυτικό και στην αεροπορία, καθώς ήδη οι πρώτες που είναι και οι περισσότερες, μπορούν να μας δώσουν μια εικόνα για το ποσοστό των ανθρώπων που χάθηκε.

				

				
					43 Ι.Α.Π.Ε., Αρχείο 5ου Δημοτικού Σχολείου Καλαμαριάς, Μαθητολόγια 1940-1941, 1943-1944, 1945-1946, 1948-1946, και αρχείο 6ου Δημοτικού Σχολείου Καλαμαριάς, Μαθητολόγια 1940-1941, 1943-1944, 1948-1949.
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					45 «Θα παρουσιασθούν τα λεωφορεία», εφ. Μακεδονία, 30 Οκτ. 1940, «Τα ιδιωτικά αυτοκίνητα», ό.π., 4 Δεκ. 1940.

				

				
					46 Δημήτριος Μαγκριώτης, Θυσίαι της Ελλάδος και εγκλήματα της Κατοχής 1941 -1944, Φόρμιγξ, Αθήνα 1949, 1996 (ανατύπωση), σ. 57.

				

				
					47 Ενδεικτικά αναφέρουμε Στέφη Κόρτη-Κόντη, Πλατεία Ναυαρίνου, Παρατηρητής, Θεσσαλονίκη 2000, σ. 15.

				

				
					48 Ενδεικτικά παραθέτουμε κείμενο σχετικά με το κρύο στο μέτωπο. «[...] Ο χειμώνας είχε μπει για τα καλά και κοιμόμασταν σε μικρά αντίσκηνα ανά τέσσερις. Το κρύο ήταν τσουχτερό και δουλεύαμε στα νερά. Υποφέραμε πολύ από τα πόδια μας. Δεν είχαμε ζεστές κάλτσες και τα πόδια μας πάγωναν και πονούσαν τρομερά. Οι νύχτες ήταν βασανιστικές. [...] Έπαθα κρυοπαγήματα και με μετέφεραν στο νοσοκομείο των Ιωαννίνων. [...] Το χειρουργείο δούλευε ακατάπαυστα και επειδή οι πάσχοντες ήταν πολλοί και η ανάρρωση πολυήμερη, για να αδειάσουν οι διάδρομοι του νοσοκομείου κόβαν τα δάχτυλα των ποδιών κα σε μερικές μέρες τους στέλναν στη μονάδα τους [...]», Μωυσής Μιχαήλ Μπουρλάς, Έλληνας, Εβραίος και αριστερός, Νησίδες, Σκόπελος 2000, σ. 51, 52.

				

				
					49 «Διά τους κατόχους καλτσομηχανών», εφ. Μακεδονία,13 Δεκ. 1940· «Οι καλτσομηχανές», εφ. Απογευματινή, 14 Δεκ. 1940· «Οι διαθέτοντες μηχανήματα διαθερμίας», ό.π., 20 Δεκ. 1940.
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					60 Ι.Α.Ε.Τ.Ε.., Προσωρινώς αταξινόμητο υλικό, φ. 64, Έγγραφο του Γραφείου Επιθεωρήσεως Εργασίας, 10 Ιανουαρίου 1941.

				

				
					61 Βλ. Χεκίμογλου, «Η Θεσσαλονίκη…» ό.π., σ. 286-287.

				

				
					62 Ό.π., σ. 287. 

				

			

		

	
		
			2.2 Κινητοποίηση για την αντιμετώπιση των προβλημάτων

			2.2.1. Υποεπιτροπή Θεσσαλονίκης και καταφύγια

			Καταφύγια από την πολιτεία άρχισαν να κατασκευάζονται όταν πύκνωσαν οι βομβαρδισμοί. Το πρώτο διάστημα κατασκευάζονταν απλά ορύγματα, τα οποία γρήγορα αποδείχτηκαν ακατάλληλα, παρά τις περί αντιθέτου διαβεβαιώσεις από τον Τύπο.63 Την ευθύνη της κατασκευής των καταφυγίων είχε η Νομαρχιακή Επιτροπή συσσιτίων, η οποία όμως δεν διέθετε τα μέσα και τους πόρους και ζητούσε είτε χρήματα είτε προσωπική εργασία από τους κατοίκους, που δεν μπορούσαν να συνεισφέρουν οικονομικά. Γι’ αυτόν τον λόγο πολλά από τα καταφύγια παρέμειναν υπό κατασκευή μέχρι και την είσοδο των Γερμανών. Την κατασκευή πολλών καταφυγίων ανέλαβε η Υποεπιτροπή Θεσσαλονίκης.64 Χαρακτηριστικό παράδειγμα για την αδυναμία στην οποία βρίσκονταν οι δήμοι και οι κοινότητες της πόλης να αντιμετωπίσουν τους βομβαρδισμούς αποτελεί η Κοινότητα Νέου Ρυσίου (Αρετσού), η οποία στις 8 Νοεμβρίου 1940 ενέκρινε τη λήψη μέτρων παθητικής αεράμυνας και λίγες μέρες αργότερα επέβαλε προσωρινή εργασία διάρκειας δύο ημερών για την κατασκευή καταφυγίων, μέτρο το οποίο μάλλον δεν απέδωσε τα προσδοκώμενα αποτελέσματα. Στις αρχές του 1941, το εγκατέλειψε και προχώρησε στην πρόσληψη εργατών για τον ίδιο σκοπό, ενώ πέρασε και σε ένα είδος φορολόγησης εύπορων κατοίκων της κοινότητας για την εκτέλεση έργων παθητικής αεράμυνας.65 Γενικότερα κάτοικοι της Καλαμαριάς θυμούνται ότι το καταφύγιο σε σχήμα Π της περιοχής το είχαν φτιάξει οι ίδιοι με προσωπική εργασία,66 όπως αντίστοιχα και οι κάτοικοι στην Αρετσού.67

			Από τα 41 συνολικά καταφύγια που υπάρχουν καταγεγραμμένα, περίπου για τα μισά δεν είμαστε σίγουροι αν κατασκευάστηκαν ή ολοκληρώθηκαν ποτέ. Παρατηρούμε ότι ο σχεδιασμός περιλάμβανε ολόκληρη την πόλη, με ιδιαίτερη μέριμνα για τους περιφερειακούς συνοικισμούς που οι κάτοικοί τους ανήκαν στα κατώτερα κοινωνικά στρώματα.68 Από την άλλη, υπήρχαν καταφύγια που, ενώ δεν αναφέρονται στον κατάλογο, βεβαιωμένα λειτουργούσαν και ίχνη τους υπάρχουν ακόμη, όπως αυτό του Κήπου των Πριγκίπων ή ένα μεγάλο καταφύγιο που αναφέρεται για την οδό Ολύμπου.69 Πιθανότατα επρόκειτο για καταφύγια ιδιωτικών εταιρειών που διέθεταν χώρους ανάλογους, οι οποίοι όμως το βράδυ ήταν κλειστοί.70

			Μπορεί η δικτατορία Μεταξά να είχε ολοκληρώσει το πρόγραμμα εξοπλισμού για τον στρατό, αλλά δεν υπήρχε καμία υποδομή για την προστασία του άμαχου πληθυσμού, ενώ η «εκπαίδευση» των πολιτών για την περίπτωση πολέμου ήταν ακόμη μία θεωρητική κατασκευή στα χρόνια της μεταξικής δικτατορίας, που δεν είχε ιδιαίτερη απήχηση στον πληθυσμό. 

			2.2.2. Ενέργειες των πολιτών 

			Ορισμένοι έφτιαχναν στις αυλές τους καταφύγια. Οι πιο μεθοδικοί έκαναν πρόβες για το πόσο γρήγορα μπορούσαν να καταφύγουν στο κοντινότερο καταφύγιο από την ώρα που θα χτυπούσε η σειρήνα.71 Υπήρχαν πυκνοκατοικημένες περιοχές, που στερούνταν εντελώς καταφυγίων, ενώ στο κέντρο της πόλης τα υπόγεια πολυώροφων κτιρίων άρχισαν να χρησιμοποιούνται ως τέτοια. Πολλές φορές, ωστόσο, οι χώροι αυτοί αποδεικνύονταν εντελώς ακατάλληλοι, για παράδειγμα ένα υπόγειο γεμάτο βαρέλια με κρασί.72 Οι περισσότεροι βομβαρδισμοί πρέπει να γίνονταν το μεσημέρι κατά τις 2 με 3.73

			Αρκετοί πολίτες έφυγαν από τη Θεσσαλονίκη σε κοντινές περιοχές και επέστρεψαν με τη λήξη του πολέμου και την είσοδο των Γερμανών. Η Χαλκιδική φαίνεται να ήταν ένα μέρος όπου πολλοί κάτοικοι της Θεσσαλονίκης βρήκαν καταφύγιο.74 Οικογένειες έφευγαν για την Επτάλοφο ή τον Νέο Κουκλουτζά, τον σημερινό Εύοσμο,75 την Πυλαία76, το Σοχό,77 ή άλλοι για κατοικίες που διέθεταν έξω από το κέντρο της πόλης,78 παρά το γεγονός ότι πολλές από αυτές τις περιοχές αποτέλεσαν τελικά τους στόχους των βομβαρδιστικών. 

			Κάποιοι παρέμειναν στην πόλη, αλλά αποφάσιζαν να συγκατοικήσουν με συγγενείς τόσο για πρακτικούς και οικονομικούς λόγους, εξαιτίας των δυσκολιών στις μετακινήσεις και των ελλείψεων πόρων, όσο και για ψυχολογικούς, καθώς όλοι μαζί ένιωθαν περισσότερο ασφαλείς, όπως δηλώνεται από τους ίδιους.79

			Ωστόσο στη Θεσσαλονίκη υπήρχαν και πολλοί άνθρωποι που ήταν χωρίς δουλειά και πόρους. Τα άδεια σπίτια συχνά γίνονταν στόχος ορισμένων από αυτούς που έβρισκαν ευκαιρία για κλοπές80 και η αστυνομία δημοσίευε ανακοινώσεις ότι όσοι αναχωρούσαν από τα σπίτια τους έπρεπε να το δηλώνουν στα κατά τόπους τμήματα και να αναθέτουν σε κάποιον τη φύλαξη.81 Κλοπές πρέπει να σημειώνονταν στις κατοικίες και όταν ο κόσμος τις εγκατέλειπε βιαστικά με τη σήμανση του συναγερμού. Μάλιστα, η πολιτεία απειλούσε με αυστηρά μέτρα, ακόμη και με θανατική ποινή, αυτούς που το έκαναν, καθώς και γενικότερα τους εγκληματίες σε αυτές τις κρίσιμες στιγμές,82 προφανώς επειδή τα ανάλογα περιστατικά είχαν πυκνώσει. 

			Για εκείνους που παρέμεναν στην πόλη όλα ξανάρχιζαν ύστερα από κάθε βομβαρδισμό. Μάζευαν τα κομμάτια τους, μεταφορικά και κυριολεκτικά, σήκωναν τα μπάζα, συμμάζευαν τις βιτρίνες των καταστημάτων με όποιον τρόπο ήταν δυνατό. «Σφίγγουν τα δόντια και απορούν πώς με τόσες μπόμπες που πέσανε, δεν είναι πιο γενική και πιο μεγάλη η καταστροφή».83 

			Η Υ.Θ. της Επιτροπής Διαχειρίσεως Αμερικανικού Εράνου Περιθάλψεως, με πρόεδρο τον Αθανάσιο Ροζή, οργάνωσε ανάμεσα στα άλλα ιατρική υπηρεσία για τους βομβόπληκτους που χρειάζονταν ιατρική περίθαλψη, για τις οικογένειες απόρων στρατευθέντων που δεν ανήκαν σε ασφαλιστικούς οργανισμούς, για άπορες οικογένειες χωρίς ασφάλεια.84

			Τα στρατιωτικά νοσοκομεία που είχαν οργανωθεί αδυνατούσαν να καλύψουν τις ανάγκες των πολιτών. Από τους πρώτους βομβαρδισμούς τα απαραίτητα υλικά περίθαλψης, φάρμακα, ιώδιο, οξυζενέ, γάζες είχαν τελειώσει. Οι κρατικές υπηρεσίες είχαν παραλύσει, κανένας δεν παρέδιδε το απαραίτητο υλικό, η παρακαταθήκη του Ερυθρού Σταυρού είχε εξαντληθεί, οι φαρμακαποθήκες και τα μεγάλα φαρμακεία ήταν κλειστά ή είχαν βομβαρδιστεί.85

			Προσπάθειες αυτοοργάνωσης, συσπείρωσης σε συγγενικά ή φιλικά πλαίσια ή φυγής και εγκατάλειψης της πόλης είναι οι τακτικές που θα ακολουθήσουν οι κάτοικοι και στο διάστημα της κατοχής. 

			2.2.3 Οργάνωση συσσιτίων

			Ο ελληνοϊταλικός πόλεμος επέβαλλε μια περιοριστική πολιτική διανομής τροφίμων και κυρίως του άρτου, μέσω των συσσιτίων. Τα συσσίτια ήταν μια τακτική γνωστή στη Θεσσαλονίκη από την προπολεμική περίοδο, για την ενίσχυση των προσφύγων και των απόρων. 

			Στις αρχές του πολέμου 50.000 άνθρωποι τρέφονταν στα συσσίτια, ενώ πριν από την είσοδο των Γερμανών ο αριθμός αυτός είχε φτάσει τις 80.000. Στοιχεία δείχνουν ότι το 1/5 του εβραϊκού στοιχείου της πόλης, 7.300 άτομα, τρέφονταν από τα συσσίτια στα σχολεία της κοινότητας, χωρίς να υπολογιστούν οι Εβραίοι μαθητές που περιλαμβάνονταν στα υπόλοιπα σχολεία. Είναι ιδιαίτερα κατατοπιστικός ένας πίνακας γεωγραφικής κατανομής απόρων, που μας δίνει ο Ευάγγελος Χεκίμογλου86 και ο οποίος προκύπτει από επεξεργασία των στοιχείων μιας κατάστασης που υπέβαλε ο αντιπρόεδρος της νομαρχιακής επιτροπής συσσιτίων Θεσσαλονίκης προς την Υποεπιτροπή Θεσσαλονίκης για τα κέντρα παρασκευής και διανομής άρτου τον Μάρτιο του 1941. Από τα στοιχεία προκύπτει ότι οι επιτροπές κατέτασσαν στην κατηγορία των απόρων τις οικογένειες με μεσαίο μέγεθος (4 με 5 άτομα) με εισόδημα κάτω από 1.000 δραχμές μηνιαίως (1.000 = 1 λίρα). Στις περισσότερες από τις οικογένειες αυτές, ο προστάτης ήταν επίστρατος και το μοναδικό της έσοδο ήταν το «εφεδρικό» επίδομα, περίπου 840 δραχμές. Στο σύνολό τους σχεδόν, οι άπορες οικογένειες έμεναν είτε σε ένα νοικιασμένο δωμάτιο –συνήθως υπόγειο ή ισόγειο– είτε σε παράπηγμα.87
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			Πίνακας 2.1 Συνοπτικός πίνακας γεωγραφικής κατανομής απόρων (Πηγή: Ευ. Χεκίμογλου, «Η Θεσσαλονίκη του ελληνοϊταλικού…», ό.π., σ. 298.)88

			Αυτό που φαίνεται από τον παραπάνω πίνακα είναι ότι το μεγαλύτερο ποσοστό απόρων βρισκόταν στις περιφερειακές ανατολικές, νότιες και βόρειες συνοικίες, όπου έμενε προσφυγικός πληθυσμός αλλά και εβραϊκός και γενικότερα κατώτερα κοινωνικά στρώματα. Τα 3/4 περίπου των απόρων προέρχονταν από τις περιοχές όπου διέμεναν προσφυγικές οικογένειες. 

			Από τον έρανο της κοινωνικής πρόνοιας σε όλη τη χώρα συγκεντρώθηκε το ποσό των 600.000.000 δρχ. περίπου, όταν βέβαια μόνο για το συσσίτιο των απόρων χρειάζονταν 100.000.000 τον μήνα.89

			Τα κοινωνικά προβλήματα που δημιούργησε ή επιδείνωσε ο πόλεμος στη Θεσσαλονίκη ανέδειξαν στη φάση αυτή πιο έντονα από ό,τι στην Αθήνα την απουσία του κρατικού μηχανισμού και την έλλειψη στήριξης της κοινωνίας. 

			Η γερμανική επίθεση κατά της Ελλάδας άρχισε τα ξημερώματα της 6ης Απριλίου 1941 με σφοδρό βομβαρδισμό από το 8ο Αεροπορικό Σώμα της αμυντικής γραμμής «Μεταξά». Οι επιθέσεις επικεντρώθηκαν κατά κύριο λόγο στα οχυρά της Διάβασης του Ρούπελ (η κοιλάδα του Στρυμόνα ανάμεσα στον ορεινό όγκο της Κερκίνης από τα δυτικά και του Άγκιστρου από τα ανατολικά), ενώ ταυτόχρονα χτυπούσαν συγκοινωνιακούς κόμβους και στρατιωτικές εγκαταστάσεις στα μετόπισθεν του Τ.Σ.Α.Μ.
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			Χάρτης 2.1 Χάρτης των ζωνών κατοχής της Ελλάδος από τις δυνάμεις του Άξονα (Γερμανια, Ιταλία, Βουλγαρία) κατά τον Β’ ΠΠ (Πηγή:https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Gr-triple-occupation-gr.png).

			Ο ελληνικός στρατός υποχωρούσε σε δύσκολες συνθήκες, ενώ η χώρα και η κοινωνία της αντιμετώπιζαν μια ξένη κατοχή που πολύ γρήγορα μετά τη συνθηκολόγηση έγινε τριπλή, με ό,τι συνεπαγόταν αυτός ο κατακερματισμός, και η Θεσσαλονίκη γινόταν ακόμη μία φορά προάγγελος των εξελίξεων.
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					64 Χεκίμογλου, «Η Θεσσαλονίκη του ελληνοϊταλικού…», ό.π., σ. 305-306. Ο τύπος καταφυγίου «οχετός» ήταν πράγματι οχετός από σκυρόδεμα 300 χιλιογράμμων τσιμέντου με εσωτερικές διαστάσεις 1,40x2 μ., ο οποίος κατασκευαζόταν σε βάθος 5-6 μ. και επικαλυπτόταν από στρώμα λιθοδομής από τσιμέντο και επίχωμα 2 μ. περίπου. Ο τύπος «στοά» ήταν στοά που την συγκρατούσαν ξύλινα πλαίσια ανά 80 εκ. και είχε εσωτερικές διαστάσεις 1,40x1,80x2,00 μ. Κάθε μέτρο έδινε κάλυψη σε 6-8 άτομα.
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			2.3 Η καταστροφή της εβραϊκής κοινότητας Θεσσαλονίκης

			Αν το 1920 τα εβραϊκά κεφάλαια ήταν κυρίαρχα στην οικονομία της πόλης (βλ. αναλυτικά Κεφ. 1), το 1940, με όλες τις αλλαγές που είχαν μεσολαβήσει, τα εβραϊκά πιστωτικά καταστήματα δεν είχαν κανέναν εκπρόσωπο και οι εβραϊκές τράπεζες ήταν μόνο δύο. Σε ένα σύνολο 4.432 επιχειρήσεων οι 1.176 ανήκαν στους Εβραίους, ενώ οι υπόλοιπες κυρίως στους Έλληνες.90 Αλλά και σε άλλες επαγγελματικές κατηγορίες όπως των αλιέων, των λεμβούχων ή των καπνεργατών, που ήταν παραδοσιακοί επαγγελματικοί χώροι των Εβραίων, την πρωτοκαθεδρία είχαν πια οι πρόσφυγες. Σε ό,τι αφορά στις επαγγελματικές τους κατηγορίες, από το 51,2% στο σύνολο του πληθυσμού που δήλωνε επάγγελμα στις παραμονές του εκτοπισμού, υπερτερούσαν οι έμποροι με 13,5%, ακολουθούσαν οι εργάτες με 10,7%, οι υπάλληλοι με 9,4%, τα ελεύθερα επαγγέλματα με 6,7%, οι μεγαλέμποροι με 6,2%, οι πλανόδιοι πωλητές με 6%.91 «Έμποροι ήταν, πανέξυπνοι άνθρωποι», «Τους είχαμε σαν εμπόρους σωστούς. Που πουλούσαν φτηνά και διευκόλυναν τον φτωχό κόσμο», επιβεβαιώνουν οι μαρτυρίες.92 

			Οι κοινωνικοί και οικονομικοί όροι ανάμεσα σε χριστιανούς και Eβραίους είχαν αντιστραφεί στην εικοσαετία που είχε μεσολαβήσει από το 1922, ωστόσο οι τελευταίοι εξακολουθούσαν να έχουν σημαντική θέση στην οικονομία και τη ζωή της πόλης, με τις συναλλαγές τους, τη φορολόγησή τους, τη συμμετοχή τους στους θεσμούς ή στα κινήματα και, τέλος, με το να υπομένουν τα ίδια δεινά με τους συμπολίτες τους – τουλάχιστον πριν αρχίσουν τα έκτακτα μέτρα μόνο για εκείνους.

			Το 25% των οπλιτών που χάθηκαν από το πολεοδομικό συγκρότημα Θεσσαλονίκης ήταν Εβραίοι.93 Αυτός ενδεχομένως ήταν ο λόγος, μαζί με τους βομβαρδισμούς και τις ιδιαίτερες συνθήκες της Κατοχής, που πέρα από έναν φυσιολογικό ρυθμό θνησιμότητας, στο σύνολο των 4.200 περίπου δηλώσεων οικονομικής απογραφής, που έκανε ο εβραϊκός πληθυσμός πριν από τον εκτοπισμό (βλ. Κεφ. 3) οι 1.730 έγιναν από γυναίκες, ως επικεφαλής του νοικοκυριού, με τις 1.400 από αυτές να είναι χήρες. Αντίστοιχα, περίπου 1.125 άνθρωποι δήλωναν άνεργοι (7,5%) και περίπου 2.000 δεν δήλωναν επάγγελμα, λόγω των ιδιαίτερων συνθηκών του πολέμου, της κατοχής και στο τέλος του εγκλεισμού στο γκέτο.94 Ταυτόχρονα υπολογίζεται ότι από τον Απρίλιο του 1941 και κατά διαστήματα διέφυγαν στο βουνό περίπου 10.000 Εβραίοι, από τους οποίους πολλοί συνελήφθησαν σε άλλες πόλεις ή επέστρεψαν στη Θεσσαλονίκη όταν άρχισε η εφαρμογή των φυλετικών μέτρων, προκειμένου να στηρίξουν τις οικογένειές τους.95 

			Τα παραπάνω στοιχεία επιβεβαιώνουν αυτό που έχει ήδη επισημανθεί στη βιβλιογραφία ότι από τα μέσα της δεκαετίας του ’30 οι πηγές των διακοινοτικών εντάσεων (οικονομικές αντιπαλότητες, εθνική συνοχή) είχαν αρχίσει να περιορίζονται, να στερεύουν.96 Ωστόσο, οι από χρόνια διαμορφωμένες αντιλήψεις, τα στερεότυπα, ήταν πολύ δύσκολο να αλλάξουν σε μια περίοδο κρίσης και ιδιαίτερα όταν υπήρχε ένας μηχανισμός, ο ναζιστικός, που θα τα αξιοποιούσε και θα τα ενεργοποιούσε στο έπακρο.

			2.3.1 Τα πρώτα αρνητικά σημάδια

			Ήδη από το 1938, οι γερμανοί διπλωμάτες στην Ελλάδα έστελναν πληροφορίες στα SS στο Βερολίνο για τις ελληνικές εβραϊκές κοινότητες. Κεντρικό στόχο αποτελούσε η πολυπληθής ισπανόφωνη κοινότητα της Θεσσαλονίκης. Στα τέλη Απριλίου του 1941 έφτασε στην πόλη μια ομάδα ειδικών, ένα κλιμάκιο του Ειδικού Τμήματος Ρόζενμπεργκ (Sonderkommando Rosenberg).97 Ο Άλφρεντ Ρόζενμπεργκ είχε αναλάβει, ύστερα από διαταγή του Χίτλερ ως Reichsleiter (καθοδηγητής του Ράιχ για ζητήματα ιδεολογίας και κοσμοθεωρίας) και επιπλέον Reichminister για τα κατεχόμενα ανατολικά εδάφη.98 Ακολουθώντας και πάλι εντολές του Χίτλερ είχε αρχίσει να οργανώνει στη Φρανκφούρτη ένα ερευνητικό κέντρο για τη μελέτη των Εβραίων διεθνώς. Όταν βρέθηκε και η Ελλάδα υπό γερμανική κατοχή, έστειλε αμέσως μια ειδική ομάδα καθώς, όπως είπε στον γραμματέα του Χίτλερ, Μάρτιν Μπόρμαν, η πόλη ήταν ένα από τα κύρια κέντρα του εβραϊσμού.99 Το τμήμα Ρόζενμπεργκ, λοιπόν, αποτελούνταν από γερμανούς αξιωματικούς και ακαδημαϊκούς και είχε την αμέριστη συμπαράσταση όλων των γερμανικών υπηρεσιών, στρατιωτικών και πολιτικών.100 Συγκέντρωσε στοιχεία για τις εβραϊκές κοινότητες και τις τεκτονικές στοές σε όλη τη χώρα. Όταν έφυγε από την Ελλάδα λίγο καιρό μετά, είχε ληστεύσει χειρόγραφα, βιβλία και άλλα πολύτιμα είδη που ανήκαν στις εβραϊκές κοινότητες και στα ιδρύματά τους. Ιδιωτικές και κοινοτικές βιβλιοθήκες, όπως και τα αρχεία των κοινοτήτων, κατασχέθηκαν και μεταφέρθηκαν στο Ράιχ και αποτέλεσαν τη «Βιβλιοθήκη για την Έρευνα του Εβραϊκού Ζητήματος» ενώ οι «ειδικοί» έφευγαν έχοντας αποκομίσει τις απαραίτητες πληροφορίες.101 Τμήμα αυτής της λείας επιστράφηκε στην Ελλάδα μεταπολεμικά από τη δυτικογερμανική κυβέρνηση, ενώ ένα άλλο μέρος εντοπίστηκε το 1993 στα αρχεία της KGB στη Μόσχα και δεν έχει ακόμη επιστραφεί.102

			Την ώρα που το τμήμα Ρόζενμπεργκ επιτελούσε το δικό του έργο, η εφημερίδα Νέα Ευρώπη αρχικά και η Απογευματινή λίγο αργότερα δεν παρέλειπαν καθημερινά να περιλαμβάνουν άρθρα που καταδίκαζαν τον διεθνή εβραϊσμό, βασισμένα στα στερεότυπα της αντισημιτικής ιδεολογίας όπου οι Εβραίοι συνδέονταν με τη φιλοχρηματία και ήταν γι’ αυτό «μιαροί», εμπλέκονταν σε διεθνείς συνομωσίες, είχαν σχέση με τον κομμουνισμό και τελικά ήταν οι κυρίως υπεύθυνοι για τον πόλεμο. Σε καθένα από τα άρθρα της Νέα Ευρώπης αιτιολογούνταν οι διωγμοί ή τα περιοριστικά μέτρα μέσα από τις γνωστές, περισσότερο ή λιγότερο επεξεργασμένες, αντιεβραϊκές αφηγήσεις της περιόδου. Έτσι διαβάζουμε ότι στη Βραζιλία τα μέτρα λαμβάνονταν επειδή οι Εβραίοι ήταν «παράσιτα» μέσω των εμπορικών τους δραστηριοτήτων, στα Βαλκάνια «εκριζώνεται η εβραϊκή διείσδυσις» για να «αποκαθαρθεί η εθνική ζωή» από τον ξένο και «αναφομοιώσιμο Εβραίο», στη Ρωσία σχολιαζόταν η «Εβραιοκρατία», όπου εκεί από τη μία συνωμοτούσαν και συνεργάζονταν με τους Εβραίους της Δύσης και των Ηνωμένων Πολιτειών και από την άλλη συνέθεταν τον «κομμουνιστικό παράδεισο» με τους πολλούς Εβραίους και την «εβραιομπολσεβικική συνομωσία».103 Και βέβαια, στο ιδιαίτερο πλαίσιο του Β΄ Π. Π. ο ιδεότυπος του «μπολσεβίκου Εβραίου» ήταν αυτός που ενσάρκωνε τον τύπο του απόλυτου εχθρού. Περίπου εξομοιώθηκε ο «Εβραίος» με τον «αντάρτη» (μπολσεβίκο) και μέσω αυτού του ιδεολογήματος επιλέχθηκε να πειστούν οι γερμανοί δημόσιοι υπάλληλοι για να συνδράμουν στην εξόντωση.104 

			Αντίστοιχα, το αρχηγείο του Χίτλερ παρότρυνε τις γερμανικές υπηρεσίες στη Θεσσαλονίκη να συλλαμβάνουν τους Εβραίους για συμμετοχή τους στην ελληνική Αντίσταση, το οποίο ήταν πρόφαση για να ξεκινήσουν τα μέτρα. Οι υπηρεσίες, ωστόσο, απαντούσαν πως δεν διαπίστωναν κάτι τέτοιο, τουλάχιστον στον βαθμό που να δικαιολογούνται μαζικές συλλήψεις.105 

			Τα κείμενα αυτά ασκούσαν προπαγάνδα χωρίς να καταφέρονται ακόμη ευθέως εναντίον των Εβραίων της πόλης. Από τον Μάιο του 1941 και μέχρι τον Μάιο του 1942, στη Νέα Ευρώπη τα άρθρα ασχολούνταν με διωγμούς και μέτρα εναντίον των Εβραίων ανά τον κόσμο, ξεκινώντας με αναφορές σε πολύ μακρινές από την Ελλάδα περιοχές και πλησιάζοντας στην Ευρώπη (κυρίως την Αγγλία), στα Βαλκάνια και στη Ρωσία, σε μια προσπάθεια να κάνουν το ζήτημα περισσότερο οικείο βήμα προς βήμα. Η εφημερίδα και οι γερμανικές αρχές επιχειρούσαν σταδιακά να διαγνώσουν τις αντιδράσεις του κοινού και να το επηρεάσουν.

			Το 1942 οι δημοσιεύσεις περιορίστηκαν, λόγω των έντονων προβλημάτων επιβίωσης, λόγω μιας γενικότερης πολιτικής αναμονής και εφησυχασμού, καθώς ο συντονισμός της «τελικής λύσης» βρισκόταν σε εξέλιξη –είχε μόλις γίνει η σύσκεψη στο Βάνζεε (20 Ιανουαρίου 1942)-106 και εμφανίστηκαν ξανά τον Απρίλιο του 1943, όταν είχε αρχίσει ήδη ο εκτοπισμός.107 Στη φάση αυτή ενίσχυαν με υβριστικό ή ειρωνικό τρόπο την αφήγηση της οριστικής απέλασης και της εξαφάνισης. 

			Μέλημα των συντακτών τους ήταν να επηρεάσουν σε όποιον βαθμό μπορούσαν τη δημόσια γνώμη, με κύριο στόχο να αμβλύνουν τις πιθανές αντιδράσεις εκ μέρους των πολιτών, όταν θα άρχιζαν οι εκτοπισμοί· ιδιαίτερα επειδή οι «ειδικoί» του τμήματος Ρόζενμπεργκ στην τελική τους αναφορά σημείωναν ότι «για τον μέσο Έλληνα δεν υπάρχει εβραϊκό ζήτημα. Αυτός δεν βλέπει τον πολιτικό κίνδυνο του παγκόσμιου εβραϊσμού». Αυτό το συμπέρασμα ήταν ιδιαίτερα σημαντικό για τους σχεδιαστές της «τελικής λύσης», καθώς βασική αρχή της στρατηγικής των ναζί ήταν η στήριξή τους στον τοπικό αντισημιτισμό κάθε χώρας και η παρακολούθηση της κοινής γνώμης και των αντιδράσεών της.108 Προσπάθησαν να αυξήσουν ή να ενισχύσουν την περιθωριοποίηση των Εβραίων, για να δημιουργήσουν τις προϋποθέσεις για τον εγκλεισμό τους σε στρατόπεδα. Στόχος τους ήταν να σπάσουν όλους τους προϋπάρχοντες κοινωνικούς δεσμούς πριν τους ξεριζώσουν από τα μέρη όπου προσπαθούσαν ακόμη να επιβιώσουν. Η εφαρμογή της «τελικής λύσης» πρώτα από όλα στη Γερμανία έγινε προοδευτικά και με προσεκτική παρακολούθηση των αντιδράσεων του γερμανικού πληθυσμού στα όλο και πιο σοβαρά αντιεβραϊκά μέτρα. Είναι χαρακτηριστικό ότι στη σύσκεψη στο Βάνζεε αναφέρεται ότι στη Γερμανία οι Εβραίοι άνω των 65 ετών, οι ανάπηροι πολέμου ή όσοι Εβραίοι είχαν λάβει το παράσημο του Σιδηρού Σταυρού, θα μεταφέρονταν στο πρόσφατα ιδρυθέν «γκέτο ευγηρίας» στο Τερέσιενσταντ, ώστε να τεθεί «τέλος στις διάφορες παρεμβάσεις.109 Όσο περισσότερο απαθές έμενε το κοινωνικό σύνολο τόσο αυτό θεωρούνταν σαν σιωπηρή άδεια για την κλιμάκωση της δίωξης. Γι’ αυτόν τον λόγο οργανώθηκαν και σφυγμομετρήσεις της κοινής γνώμης στη Γερμανία αλλά και στη Γαλλία.110 Άλλωστε στη Γερμανία ήδη από το 1933 είχε διαφανεί ότι οι πνευματικές και θρησκευτικές ελίτ της χώρας υποστήριζαν ανοιχτά ή σιωπηρά το καθεστώς του Χίτλερ και την πολιτική του.111

			Στη Θεσσαλονίκη, ανεξάρτητα από το ποιο ήταν το γενικό συμπέρασμα του τμήματος Ρόζενμπεργκ για τον αντισημιτισμό των Ελλήνων, υπήρχε αντισημιτική μερίδα που είδαμε ότι είχε δραστηριοποιηθεί σε όλη τη δεκαετία του 1930 και τώρα έβρισκε πεδίο δράσης λαμπρό. Το πρώτο διάστημα της Κατοχής οι Γερμανοί της Γκεστάπο, στη δικαιοδοσία της οποίας πέρασε η εβραϊκή κοινότητα της πόλης, συνέλαβαν το συμβούλιο της κοινότητας, τον αρχιραβίνο Σεβή Κόρετς -ο οποίος μεταφέρθηκε στη Βιέννη-, λεηλάτησαν τα γραφεία της και όρισαν αντικαταστάτη του τον Σάμπυ Σαλτιέλ∙ τον τελευταίο ακριβώς επειδή δεν είχε τις ικανότητες που απαιτούνταν και ήταν υποστηρικτής του μεταξικού κόμματος το προηγούμενο διάστημα112 και των κοντινών προς τον ναζισμό ιδεών. Παρότι έχει σημειωθεί σε μαρτυρία ότι ανάλογα μέτρα είχαν πάρει και για άλλους προκρίτους της Θεσσαλονίκης και γι’ αυτό δεν θεωρήθηκαν τα συγκεκριμένα αμιγώς αντιεβραϊκά από τα μέλη της κοινότητας,113 η ιστορική έρευνα δεν έχει εντοπίσει ανάλογα περιστατικά για παράδειγμα στην ελληνική διοίκηση ή στο πανεπιστήμιο στην πρώιμη αυτή φάση. 

			Πάντως, ξεκάθαρα αντισημιτικό χαρακτήρα είχε η ενέργεια του Λάσκαρη Παπαναούμ, έλληνα δωσίλογου και ενός από τους επικεφαλής της αντισημιτικής μερίδας της πόλης και των βοηθών του, που στις 22 Απριλίου τοιχοκόλλησαν σε ορισμένα καφενεία, ζαχαροπλαστεία και εστιατόρια του κέντρου την επιγραφή «Οι Εβραίοι είναι ανεπιθύμητοι» ή κυκλοφορούσαν φυλλάδια με αντιεβραϊκό περιεχόμενο.114 Σημειώθηκαν και δημεύσεις περιουσιών ή αυθαίρετες διώξεις Εβραίων από τα καταστήματά τους από την υπηρεσία στεγάσεως αρχών Κατοχής ή τη Γερμανική Στρατιωτική Επιμελητεία, εκ μέρους ορισμένων γερμανών στρατιωτών με την υπόδειξη συχνά χριστιανών.115 Η νέα γερμανική υπηρεσία της Propagandastaffel υποχρέωσε τους εβραίους ιδιοκτήτες κινηματογραφικών επιχειρήσεων να τις μεταβιβάσουν με συμβολαιογραφική πράξη σε χριστιανούς κατά προτίμηση από την Αν. Μακεδονία και Θράκη, που ήταν υπό βουλγαρική κατοχή. Ταυτόχρονα η ίδια υπηρεσία σφράγισε και στη συνέχεια αφαίρεσε τα εμπορεύματα όλων των εβραϊκών χαρτοπωλείων και τυπογραφείων. Τα απομνημονεύματα του Γιομτώβ Γιακοέλ αναφέρουν ακόμη ότι λίγο αργότερα ιδρύθηκε η Ελληνογερμανική Εταιρεία Χάρτου, η οποία εκμεταλλεύτηκε όλο αυτό το εμπόρευμα.116 Μάλιστα, υπάρχουν έγγραφα από τον Μάρτιο του 1943 που μαρτυρούν τη συνεργασία του Τμήματος Επισιτισμού της Γενικής Διοίκησης Βορείου Ελλάδος με την Εταιρεία αυτή.117 Όπως σημειώνει ο Γιακοέλ, επρόκειτο για περιουσίες δεκάδων χιλιάδων λιρών Αγγλίας. Λίγο αργότερα 15 καταστηματάρχες εκδιώχτηκαν από την κεντρική αγορά της οδού Βασιλέως Ηρακλείου και εγκαταστάθηκαν σε αυτά χριστιανοί έμποροι.118 Το ενδιαφέρον, λοιπόν, για τις εβραϊκές περιουσίες Γερμανών και ελλήνων συνεργατών παρουσιάστηκε από νωρίς. Ωστόσο, πέρα από τους Γερμανούς και τους συνεργάτες τους, που αποφάσιζαν, υποκινούσαν ή επικροτούσαν τις παραπάνω ενέργειες, οι πολίτες της Θεσσαλονίκης δεν έδειξαν να ενδιαφέρονται∙ στη φάση αυτή, περισσότερο επειδή οι αντιεβραϊκές ενέργειες αφορούσαν μεμονωμένα περιστατικά παρόμοια με αυτά που συνέβαιναν και σε βάρος χριστιανών συμπολιτών και ενδεχομένως επειδή οι περισσότεροι κάτοικοι της πόλης ήταν ακόμη «μουδιασμένοι» από τον ερχομό των γερμανικών στρατευμάτων και τη νέα κατάσταση που διαμορφωνόταν.

			Το σχέδιο εξολόθρευσης των Εβραίων της Θεσσαλονίκης πρέπει να απασχόλησε τον Χίτλερ από τον Οκτώβριο του 1941 και να πήρε συγκεκριμένη μορφή τον Νοέμβριο του ίδιου χρόνου.119 Η σοβιετική επικράτεια ήδη από το καλοκαίρι του 1941 είχε αποτελέσει το θέατρο των πρώτων μαζικών εξοντώσεων εβραϊκών πληθυσμών τόσο από τους ναζί, τα Einsatzgruppen (ειδικές μονάδες επιφορτισμένες με τις μαζικές δολοφονίες, Εβραίων, μπολσεβίκων και άλλων ιδεολογικών εχθρών), όσο και από ντόπιους δωσίλογους. Οι μαζικές δολοφονίες -ακόμη και γυναικόπαιδων- κατά τις πρώτες πέντε εβδομάδες της επιχείρησης Μπαρμπαρόσα στο Γκάρσντεν , στο Μπιάλιστοκ κ.α. αποκάλυψαν ότι η δυσκολία της οργάνωσης, τα ηθικά ζητήματα και οι πολιτικοί κίνδυνοι ενός σχεδίου μαζικής εξόντωσης των Εβραίων μπορούσαν να ξεπεραστούν.120

			Από τις μαζικές δολοφονίες των Εβραίων της Σοβιετικής Ένωσης χρειάστηκαν πέντε μήνες για να γίνει το πέρασμα σε ένα πιο περίπλοκο πρόγραμμα εφαρμογής της «Τελικής Λύσης» σε πανευρωπαϊκή κλίμακα με βιομηχανικό σχεδιασμό.

			Εκτός από την εξέλιξη του πολέμου οι κύριοι παράγοντες που επηρέασαν την πορεία της «τελικής λύσης», τη ριζοσπαστικοποίηση της ναζιστικής αντι-εβραϊκής πολιτικής, από τις αρχές του 1942 και στο εξής ήταν η ανάγκη για φτηνά εργατικά χέρια (Εβραίους και άλλους σε καταναγκαστικά έργα) στη γερμανική πολεμική οικονομία και το ότι οι Εβραίοι αποτελούσαν για τους ναζί, θανάσιμο κίνδυνο για την ασφάλεια της χώρας.

			Η γερμανική οικονομία έπρεπε να αναδιοργανωθεί και να μετατραπεί από μία οικονομία σχεδιασμένη να εξυπηρετήσει έναν πόλεμο-αστραπή σε μία προσπάθεια για ολοκληρωτική και παρατεταμένη σύρραξη ύστερα από τις εξελίξεις του πολέμου τον χειμώνα του 1941-1942 (έχει αρχίσει η σοβιετική αντεπίθεση από τον Δεκέμβριο του 1941, ενώ είχαν μπει οι ΗΠΑ στον πόλεμο μετά την ιαπωνική επίθεση στο Περλ Χάρμπορ ενώ οι Άγγλοι καταλάμβαναν και πάλι την Κυρηναϊκή).121

			Όπως εύστοχα επισημαίνει ο Μπράουνινγκ, ο «ζωτικός χώρος» και η «τελική λύση», οι δύο έμμονες ιδέες-σχέδια του Χίτλερ αναπτύχθηκαν στην πιο ακραία τους μορφή μέσα σε ένα κλίμα νίκης και ευκαιριών (μέχρι το φθινόπωρο του 1941), αλλά τελικά εφαρμόστηκαν πεισματικά, όταν είχε αρχίσει η αντίστροφη μέτρηση για τον γερμανικό στρατό και τους ναζί επικεφαλής (ακόμη και αν δεν το συνειδητοποιούσαν τότε), για να οδηγήσουν στην ολοκληρωτική καταστροφή των Εβραίων της Ευρώπης αλλά και στην καταστροφή της Γερμανίας. Άλλωστε η ολοένα και μεγαλύτερη ανάπτυξη του «ζωτικού χώρου» στην πραγματικότητα διόγκωνε τον εβραϊκό πληθυσμό στη γερμανική σφαίρα επιρροής και άρα το αντίστοιχο «πρόβλημα». Η εξαφάνιση αναδυόταν ως η μόνη λύση.122

			Η ναζιστική μηχανή ανάμεσα στον Οκτώβριο του 1941 και τον Μάρτιο του 1942 έσπευσε να κατασκευάσει τα «εργοστάσια θανάτου» και να στήσει και όλο τον διοικητικό και γραφειοκρατικό μηχανισμό, που ήταν απαραίτητος για το μεγάλο εγχείρημα. Ο πρώτος στόχος ήταν η καθολική εκκένωση της γερμανικής επικράτειας από τους Εβραίους της και στη συνέχεια η εκκένωση της υπόλοιπης Ευρώπης. Οι εκτοπισμοί ξεκίνησαν από τον Οκτώβριο του 1941 και για το Γ΄ Ράιχ και ολοκληρώθηκαν μέχρι τον Φεβρουάριο του 1942. Βιέννη, Βερολίνο, Πράγα, Αμβούργο, Ντίσελντορφ, Κολονία, Φρανκφούρτη και πολλές ακόμη πόλεις…123 

			Καθώς τα στρατόπεδα δεν ήταν έτοιμα, οι χιλιάδες φυλετικοί απόλιδες μεταφέρθηκαν αρχικά προς τα ανατολικά, στο γκέτο του Λοτζ , στη Ρίγα, στο Μινσκ. Από το γκέτο του Λοτζ, στις 16 Ιανουαρίου 1942, τέσσερις ημέρες πριν από τη σύσκεψη στο Βάνζεε, θα γίνουν οι μεταφορές προς το στρατόπεδο θανάτου το Χέλμνο, που ήταν πια έτοιμο… Θα ακολουθήσουν το Μπελζέκ , το Μπιρκενάου , το Σέμλιν στην περιοχή της Κροατίας, ορατό από τα υψώματα του Βελιγραδίου. 124

			Σε αυτήν την πρώτη φάση δοκιμάστηκαν και «βελτιώθηκαν» οι τεχνικές αφανισμού με αέρια ώστε να γίνουν περισσότερο αποτελεσματικές ενώ χρησιμοποιήθηκαν για την οργάνωση και τη στελέχωση των στρατοπέδων όλοι εκείνοι οι επιτελείς που είχαν πρωταγωνιστικό ρόλο στα προγράμματα ευθανασίας στη Γερμανία της δεκαετίας του 1930. 125

			Η γερμανική κοινωνία, οι «καθημερινοί άνθρωποι» της Βέρμαχτ ακολούθησαν τη δική τους διαδρομή στο πέρασμα από την απλή αδιαφορία απέναντι στην κακοποίηση των Εβραίων συμπολιτών τους το 1938 στην αναζήτηση δραστικών μέτρων για την εξαφάνισή τους. Η εμπειρία της Πολωνίας, η άσκηση συμπεριφορών της ανώτερης φυλής προς τους κατώτερους εκεί Σλάβους και Εβραίους, η επαφή με τους πολύ διαφορετικούς –από τους Γερμανοεβραίους- ανατολικούς Εβραίους (Ostjuden) και τελικά ο «πόλεμος καταστροφής» εναντίον των Μπολσεβίκων φαίνεται να οδήγησε στην απόλυτη αποανθρωποποίηση του «άλλου» και στην οικειοποίηση της ιδέας εξαφάνισής του.126 Ανάλογες αλλά και αντίθετες διαδρομές θα ακολουθήσουν οι πολίτες στην υπόλοιπη Ευρώπη.

			Στην ελληνική επικράτεια, παρά την πρώιμη απόφαση, το σχέδιο της ολοκληρωτικής καταστροφής εφαρμόστηκε αργότερα από άλλες χώρες υπό γερμανική κατοχή. Μετά το Ράιχ και το Προτεκτοράτο, τον Μάρτιο του 1942 το πρώτο τρένο έφυγε από τη Σλοβακία. Θα ακολουθήσει η Γαλλία, το Βέλγιο, η Ολλανδία μέχρι το καλοκαίρι του 1942.127 Στην Ελλάδα, οι δύο επιπλέον δυνάμεις κατοχής, ιταλικές και βουλγαρικές, είχαν διαφορετική πολιτική απέναντι στους Εβραίους, και για συνολική εφαρμογή της «τελικής λύσης» ο συντονισμός μαζί τους ήταν απαραίτητος.128 

			Επιπλέον, στη φάση αυτή οι γερμανικές αρχές στη χώρα ήταν απασχολημένες με το ζήτημα της έλλειψης των βασικών αγαθών διατροφής που ήταν οξύτατο. Όπως εύστοχα σημειώνεται από τον Χάγκεν Φλάισερ, «αρκούνταν [οι Γερμανοί] προς το παρόν να αφήσουν την ανεπιθύμητη μειονότητα να αποδεκατιστεί από την πείνα του αδυσώπητου πρώτου κατοχικού χειμώνα».129 Και η αλήθεια είναι ότι στη Θεσσαλονίκη περίπου οι μισοί από τους ανθρώπους που έχασαν τη ζωή τους από πείνα τον δύσκολο χειμώνα του 1941-1942 (που ήταν γύρω στις 2.000) ήταν φτωχοί Εβραίοι του Ρεζί Βαρδάρ (φτωχική συνοικία στα δυτικά της πόλης με εβραίους καπνεργάτες και καπνεργάτριες, που αργότερα ονομάστηκε Ραμόνα από το ομώνυμο καφενείο), άλλωστε ένα μεγάλο ποσοστό του εβραϊκού πληθυσμού ήταν φτωχός πληθυσμός. 

			2.3.2 Το μαύρο Σάββατο

			Η πρώτη κατάφωρη κίνηση εναντίον των Εβραίων της πόλης από τις γερμανικές αρχές, η οποία φαίνεται να υποκινήθηκε από έλληνες δωσίλογους, έγινε τον Ιούλιο του 1942· ο γενικός διευθυντής Νομαρχιών Μακεδονίας, Αθανάσιος Χρυσοχόου, προέβη σε διαβήματα στη γερμανική στρατιωτική διοίκηση, παραπονούμενος ότι οι Εβραίοι –σε αντίθεση με το μεγαλύτερο μέρος του ελληνικού πληθυσμού– δεν υποχρεώνονταν να εκτελούν εργασίες ή να καταβάλλουν εισφορές σε είδος.130 Ενδεχομένως οι Γερμανοί περίμεναν ειδικές οδηγίες για τους Εβραίους της Θεσσαλονίκης και σίγουρα δεν τους αντιμετώπιζαν ως ενιαίο σύνολο με τον υπόλοιπο πληθυσμό. Άλλωστε, οι μαζικοί εκτοπισμοί είχαν μόλις ξεκινήσει στην κεντρική Ευρώπη και ο συντονισμός της όλης επιχείρησης ήταν ιδιαίτερα δύσκολος.

			Γενικότερα για τις τοπικές ελληνικές δωσιλογικές αρχές αλλά και την κεντρική πολιτική σκηνή, η καταστροφή των Εβραίων της Θεσσαλονίκης.συνδέθηκε με εθνικά θέματα και βέβαια με το «βουλγαρικό ζήτημα», που από μεσοπολεμική αγωνία είχε γίνει απτή πραγματικότητα. Τόσο η πολιτική πρακτική τους όσο και ο λόγος τους στον προπαγανδιστικό τύπο και σε δημόσια έγγραφα διαπνέονταν από τον εθνικισμό του Μεσοπολέμου, που διαχώριζε «Έλληνες» και «Εβραίους», ακυρώνοντας την ιδιότητα του έλληνα πολίτη για τους δεύτερους., τόσο στον προπαγανδιστικό Τύπο όσο και σε δημόσια έγγραφα.
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			Εικονα 2.2 Περίπου 7.000 άντρες Εβραίοι κλήθηκαν από τους Γερμανούς να εγγραφούν για καταναγκαστική εργασία και τους συγκέντρωσαν στην πλατεία Ελευθερίας, όπου υπέστησαν εξευτελισμούς και βασανιστήρια. Θεσσαλονίκη, Ελλάδα, Ιούλιος του 1942.- ΗΠΑ Μουσείο Μνήμης του Ολοκαυτώματος (USHMM) Πηγή: http://www.ushmm.org/wlc/en/media_ph.php?ModuleId=10005422&MediaId=1625

			Την εποχή των διώξεων δεν δίστασαν να παρουσιάσουν τη δίωξη των εβραϊκού πληθυσμού ως μια ευκαιρία για κοινωνική πολιτική υπέρ των προσφύγων από την Ανατολική Μακεδονία και τη Θράκη, τη βουλγαροκρατούμενη ζώνη, και σε σημαντικό βαθμό να ακολουθήσουν αυτόν τον σχεδιασμό. Συστηματικά προωθούσαν την ιδέα του «ξένου Εβραίου» που θα παραδώσει επιτέλους τη θέση του στους «έλληνες χριστιανούς πρόσφυγες». Χαρακτηριστικό παράδειγμα αποτελεί μια εγκύκλιος της Γενικής Διοίκησης Μακεδονίας, η οποία καλούσε τους «Έλληνες» για την πλήρωση των κενών θέσεων απασχόλησης που δημιουργήθηκαν μετά «τη φυγή» των Εβραίων.131 Όπως σημείωνε ο Μικαέλ Μόλχο: «Η κυβέρνηση σκέφτηκε έτσι να πετύχει ένα διπλό στόχο, αυτόν της διασφάλισης της φυλετικής ομοιογένειας του πληθυσμού, και αυτόν της διευκόλυνσης της εγκατάστασης των προσφύγων από τη Θράκη και τη Μακεδονία, που είχαν πλημμυρίσει την πόλη». 132

			Πάντως, ύστερα από την παραπάνω διαμαρτυρία του Χρυσοχόου, ο προϊστάμενος σύμβουλος της στρατιωτικής διοίκησης στην πόλη, Φρίντριχ Χάινε (που είχε αντικαταστήσει τον Καρλ Μάρμπαχ πριν από την άφιξη του Μαξ Μέρτεν), διέταξε την επίσημη απογραφή των ικανών για εργασία αρρένων Εβραίων (από 18 ως 45 χρόνων) που θα έπρεπε να δουλέψουν σε στρατιωτικά έργα, τα οποία είχαν αναλάβει οι γερμανικές εταιρείες I. Müller και Bauteitung και η οργάνωση Todt, τεχνική μονάδα του γερμανικού στρατού.

			Η διαταγή δημοσιεύθηκε στην Απογευματινή στις 7 Ιουλίου και επαναδημοσιεύθηκε στη Νέα Ευρώπη το Σάββατο 11 Ιουλίου 1942, την ημέρα που ξεκίνησε και η επιχείρηση. Οι περίπου 7.000-9.000 άντρες, που πήγαν να παραλάβουν τις κάρτες εργασίας τους στην πλατεία Ελευθερίας κατέληξαν να υποβάλλονται σε απάνθρωπη μεταχείριση για ώρες. «Υποχρέωναν τους άντρες να πηδούν, να κάνουν τούμπες, να κυλιούνται στο έδαφος, να σέρνονται μέσα στη σκόνη και να εκτελούν γελοίες γυμναστικές ασκήσεις[…]» γράφει ο Ιάκωβος Χανταλί.133 Την παραπάνω εικόνα αποτυπώνουν πλήθος από γραπτές πηγές και μαρτυρίες αλλά και οι γνωστές φωτογραφίες της επίσημης γερμανικής προπαγάνδας.

			Η γερμανική απόφαση της συγκέντρωσης στην πλατεία Ελευθερίας υλοποιήθηκε από τον γενικό διοικητή Μακεδονίας Β. Σιμωνίδη, ο οποίος ενεργοποίησε τον ελληνικό μηχανισμό (χωροφυλακή, υπαλλήλους),134 τακτική που ακολουθούνταν από τους Γερμανούς σε πολλά ζητήματα που αφορούσαν στην πόλη και στους κατοίκους της και εφαρμοζόταν τόσο στην Ελλάδα όσο και στην υπόλοιπη κατεχόμενη Ευρώπη. 

			Οι συγκεντρωμένοι στην πλατεία Ελευθερίας ήταν περιστοιχισμένοι από ένοπλους στρατιώτες, οι οποίοι τους άφησαν για ώρες όρθιους στον ήλιο, χτυπώντας τους ή εξαναγκάζοντάς τους σε σωματικές ασκήσεις - ανάμεσά τους και πολλούς ανάπηρους πολέμου. Όπως δείχνουν οι σωζόμενες φωτογραφίες, οι περισσότεροι άνδρες φορούσαν τα «καλά τους σαββατιάτικα ρούχα», είτε στη φτωχική είτε στην πιο εκλεπτυσμένη τους εκδοχή, καλοκαιρινά πουκάμισα, λευκά παντελόνια οι νεότεροι, σακάκια οι μεγαλύτεροι. Ένδειξη ίσως ότι θεωρούσαν πως σύντομα θα τελείωναν από τη γραφειοκρατική διαδικασία και θα συνέχιζαν τη μέρα τους, πηγαίνοντας στη συναγωγή, επισκεπτόμενοι εβραίους φίλους ή χριστιανούς, κάνοντας βόλτα σε κεντρικά σημεία της πόλης. Άλλωστε, συγκεντρώσεις ανέργων σε φάλαγγες εργασίας (όχι ακόμη «υποχρεωτική εργασία») που θα εκτελούσαν δημόσια έργα ήταν ένα αρκετά συνηθισμένο φαινόμενο από το 1941 στη Θεσσαλονίκη. Ωστόσο, ο δημόσιος εξευτελισμός των υποψήφιων εργατών κατά τη γραφειοκρατική διαδικασία δεν ήταν τόσο συνηθισμένος. Σημειώνονταν περιστατικά βιαιοπραγιών και κακοποιήσεων, αλλά κυρίως στον χώρο εργασίας και σχετίζονταν με τη χαμηλή απόδοση, με ενδείξεις ανυπακοής κ.λπ.135 Επομένως, ο εξευτελισμός και τα βασανιστήρια ήταν μη αναμενόμενα και η ανταπόκριση στο κάλεσμα από τους έλληνες εβραίους πολίτες ήταν μαζική, τόσο επειδή δύσκολα θα παράκουγε κάποιος γερμανική διαταγή όσο και επειδή θεωρούσαν ότι θα ήταν κάτι παρόμοιο με αυτό που είχαν δει να συμβαίνει νωρίτερα. Στην πραγματικότητα το κάλεσμα των εβραίων ανδρών ήταν η πρώτη μαζική απογραφή για «υποχρεωτική εργασία» στη Θεσσαλονίκη, μέτρο που θα προκαλούσε θύελλα αντιδράσεων στην ελληνική κοινωνία στη συνέχεια. Βέβαια, στις 11 Ιανουαρίου του 1942 είχαν υποχρεωθεί πολίτες της Θεσσαλονίκης στη φύλαξη των πρώτων 20 χλμ. των σιδηροδρομικών γραμμών Θεσσαλονίκης-Γευγελής και Θεσσαλονίκης-Αθηνών, αλλά αυτό ήταν μία διαταγή του Στρατιωτικού Διοικητή, ύστερα από τις δυναμιτιστικές απόπειρες κατά μήκος των γραμμών από αντιστασιακές ομάδες. Την απόφαση και την εφαρμογή της δεν πρέπει να την συσχετίσουμε με την «εργασιακή πολιτική» των Γερμανών, αλλά να την εντάξουμε στην πολιτική αντιποίνων και στον στρατηγικό τους στόχο να αποτρέψουν τους αντιστασιακούς εφόσον από τις ενέργειές τους θα κινδύνευαν πολίτες, που θα τουφεκίζονταν «άνευ διατυπώσεων» σε περίπτωση απόπειρας δολιοφθοράς.136 

			Στο πρώτο, λοιπόν, αυτό κάλεσμα για υποχρεωτική εργασία το κύριο θέατρο του εξευτελισμού ήταν ακριβώς μπροστά από την Ιωνική Τράπεζα, γωνία των οδών Μητροπόλεως με Ίωνος Δραγούμη, ενώ όσοι ήταν στο κάτω μέρος της πλατείας δεν υπέστησαν βασανιστήρια ή δεν πρόλαβαν να απογραφούν, οπότε διατάχτηκαν να ξαναπαρουσιαστούν τη Δευτέρα 13 Ιουλίου. Τουλάχιστον 1.000 άτομα δεν πήγαν στο δεύτερο κάλεσμα από τον φόβο επανάληψης των βιαιοτήτων… Το γεγονός πως σε ό,τι διαδραματίστηκε συμμετείχαν στρατιωτικοί από διάφορες μονάδες της Βέρμαχτ επιβεβαιώνει ότι δεν επρόκειτο για οργανωμένη ενέργεια των SS σε διαταγές του Βερολίνου. Η συγκέντρωση στην πλατεία Ελευθερίας πρέπει να ήταν πρωτοβουλία του τοπικού στρατιωτικού γραφείου και του τμήματος Διοίκησης και Οικονομικών και όχι διαταγή του Άιχμαν ή του Βερολίνου. Άποψη που επιβεβαιώνεται και από το γεγονός ότι ο νομικός σύμβουλος του γραφείου του Άιχμαν ενημέρωσε τον τομέα Εβραϊκών Υποθέσεων του Υπουργείου Εξωτερικών, αρκετές εβδομάδες αργότερα σημειώνοντας ότι ήταν πρωτοβουλία του στρατιωτικού διοικητή Θεσσαλονίκης Αιγαίου με τη σύμφωνη γνώμη του Βασίλειου Σιμωνίδη.137 Ιδιαίτερα η επιλογή να βασανιστούν και να εξευτελιστούν οι έλληνες άρρενες Εβραίοι κατά τη διάρκεια της απογραφής για τα καταναγκαστικά έργα είχε μάλλον ευκαιριακό και ανεπίσημο χαρακτήρα. Άλλωστε μαρτυρίες επισημαίνουν ότι οι συγκεντρωμένοι αφέθηκαν ελεύθεροι χάρη στην παρέμβαση του αντιπροσώπου του βελγικού Ερυθρού Σταυρού, ο οποίος απείλησε ότι θα ενημέρωνε τον στρατηγό Φον Λινζ, αρχηγό των γερμανικών δυνάμεων στα Βαλκάνια, αν δεν σταματούσε η κακοποίηση.138 Όλα δείχνουν ότι όσα συνέβαιναν ήταν παράτυπα. Άλλοι θυμούνται ότι οι γερμανοί ναύτες που κατέβηκαν από ένα κτίριο της πλατείας ήταν εκείνοι που άρχισαν τα «καψόνια» στους συγκεντρωμένους πολίτες.139 Είναι πιθανό τα βασανιστήρια και η κακοποίηση να προέκυψαν ως ιδέα εκείνη τη στιγμή ή λίγες μέρες νωρίτερα και μάλιστα σε βάρος του σχεδίου για συγκέντρωση εργατικών χεριών, καθώς δημιουργούσαν εμπόδια για τη συνέχιση της απογραφής ενώ ταυτόχρονα εξαντλούσαν και τρομοκρατούσαν τους μελλοντικούς «εργάτες». Στο τέλος της ημέρας, όταν αφέθηκαν ελεύθεροι, οι ταλαιπωρημένοι άνθρωποι ήταν σε πολύ άσχημη κατάσταση. 

			Όσα διαδραματίστηκαν στην Πλατεία Ελευθερίας επαναφέρουν με νέα δυναμική ζητήματα που έθιξε νωρίτερα η βιβλιογραφία, όπως το «οργανωμένο χάος» της γερμανικής διοίκησης, η χαλαρότητα των θεσμών στο πλαίσιο του γερμανικού στρατού σε πολλές περιπτώσεις, ο τοπικός παράγοντας, η δυνατότητα των δραστών να μην υπακούν σε διαταγές ή να αναλαμβάνουν πρωτοβουλίες, η ηθική (η ανήθική) τους αυτονομία, η εξέλιξη «απλών» στρατιωτών της Βέρμαχτ σε ανελέητους βασανιστές ή σε ψυχρούς δολοφόνους.140

			Λίγες μέρες μετά την απογραφή ξεκίνησαν οι κλήσεις για εργασία μέσα από τη δημοσίευση των αριθμών των ελλήνων Εβραίων πολιτών στις εφημερίδες. Η συγκέντρωση αυτών που θα έφευγαν για τα έργα έγινε στην πλατεία Αριστοτέλους. Στην ίδια αυτή πλατεία είχαν κάνει μαζί με τους υπόλοιπους Θεσσαλονικείς τόσες φορές τη βόλτα τους· λίγο πιο πάνω από την πλατεία, στην αγορά Μοδιάνο είχαν περιδιαβεί τόσες φορές ανάμεσα στους πάγκους με τα πολύχρωμα ζαχαρωτά του εβραϊκού Πουρίμ (απόκριες), ενώ τόσες φορές, τα μεσαία και ανώτερα κυρίως αστικά στρώματα, είχαν καλοδεχτεί στα σπίτια τους ομοθρήσκους και χριστιανούς κατά την εβδομάδα του Πάσχα για να προσφέρουν «μπομπέλος» (τηγανίτες από άζυμα με μέλι και αβγά). Ο κόσμος αυτός τελείωνε τραγικά και οριστικά…

			Πριν προλάβουν να συνέλθουν, τους κάλεσαν για εργασία. Επιστρατεύτηκαν 3.500 άτομα για καταναγκαστικές εργασίες, 3.000 στην οδοποιΐα, 500 στην κατασκευή του αεροδρομίου του Σέδες και 34 στα μεταλλεία,141 ενώ άλλη πηγή αναφέρει ότι ήταν συνολικά 5.000 οι Εβραίοι που χρησιμοποιήθηκαν στην κατασκευή δρόμων και στην εξόρυξη μεταλλευμάτων μέχρι τον Οκτώβριο του 1942.142 

			Σε διάστημα δυόμισι μηνών ένα ποσοστό τουλάχιστον 12% των ανδρών πέθανε από την ταλαιπωρία. Για την επίλυση αυτού του θέματος η Κοινότητα, ύστερα από μια σειρά συνομιλιών με τον ίδιο τον Μέρτεν, κατέληξε σε συμφωνία. Έπρεπε να πληρώσει 2 δισ. δραχμές στη γερμανική διοίκηση, η οποία τα ζήτησε με τη δικαιολογία να αυξηθούν οι μισθοί ώστε να πάρουν έλληνες εργάτες και έτσι να αφήσουν τους Εβραίους και τα οποία έπρεπε να καταβληθούν μέχρι τις 15 Δεκεμβρίου του ίδιου έτους.143 Σύμφωνα με το Γιακοέλ, μέχρι τα τέλη Δεκεμβρίου η Ισραηλιτική Κοινότητα είχε καταβάλει 1.500.000.000 δραχμές και στις 23 Δεκεμβρίου ο ίδιος και ο Ζ. Νάαρ ταξίδεψαν στην Αθήνα για να ζητήσουν από τους εκεί εγκατεστημένους Ισραηλίτες την εισφορά που τους αναλογούσε,144 κάτι που επιβεβαιώνεται και από επιστολές ή ανακοινώσεις προς τους Θεσσαλονικείς Εβραίους της Αθήνας τον Δεκέμβριο του 1942 και τον Ιανουάριο του 1943.145 Φαίνεται ότι ένα μέρος του ποσού αυτού δόθηκε σε λίρες, 10.000 χρυσές λίρες146 και έχει εκφραστεί η άποψη ότι ήταν και το πρώτο ποσό που θα έμπαινε στο χρηματιστήριο της Αθήνας, για να σταθεροποιηθεί η τιμή της δραχμής.147 Τα άρρενα μέλη της Κοινότητας ήταν υποχρεωμένα να καταβάλουν εισφορά επί της κινητής και ακίνητης περιουσίας, για να εξαγοράσουν την προσωπική εργασία τους στα έργα οδοποιίας και για την περίθαλψη όσων εργάστηκαν σε αυτά και των οικογενειών τους. Όσοι θα εξοφλούσαν όλο το ποσό της εισφοράς θα εφοδιάζονταν με ατομικό δελτίο απαλλαγής της προσωπικής εργασίας, που το εξέδιδε το Γραφείο Συνδέσμου της Ισραηλιτικής Κοινότητας Θεσσαλονίκης.148 Και μπορεί από τους αντισημιτικούς κύκλους να εμφανίστηκε η υποφώσκουσα διαμαρτυρία ότι «θα την πληρώσουν οι Έλληνες αντί για τους Εβραίους»,149 όμως και το σύνολο της πόλης, αρχές, θεσμικά όργανα ή πολίτες, δεν αντέδρασαν υπέρ τους. 

			Το «Μαύρο Σάββατο» παραμένει ένα ορόσημο για την ιστορία της Θεσσαλονίκης, για την ιστορία της εβραϊκής της κοινότητας, για την οικονομική κατοχική ιστορία, για το ζήτημα της «υποχρεωτικής εργασίας» και το ενδιαφέρον για τα εβραϊκά περιουσιακά στοιχεία, για τον φυλετικό αντισημιτισμό και την επίθεση ενάντια την ανθρώπινη προσωπικότητα.

			2.3.3 Το εβραϊκό νεκροταφείο

			Λίγο μετά τα γεγονότα του καλοκαιριού και ενώ η κοινότητα προσπαθούσε να εξαγοράσει την καταναγκαστική εργασία των μελών της, ο δήμος Θεσσαλονίκης ζήτησε από τον Μαξ Μέρτεν στο πλαίσιο της παραπάνω συμφωνίας να λυθεί και το θέμα του εβραϊκού νεκροταφείου. Τότε εκείνος πρότεινε στην Κοινότητα, για να τους απαλλάξει από την υποχρεωτική εργασία, πέρα από τα οικονομικά ανταλλάγματα να ικανοποιήσουν τις απαιτήσεις του δήμου για την απαλλοτρίωση του νεκροταφείου. Στην πραγματικότητα πρότεινε στην κοινότητα να μειώσει το αρχικό ποσό των 3-5 δις που ζητήθηκε για την εξαγορά σε 2 δις που είχε ζητήσει η κοινότητα, αλλά σε αντάλλαγμα να καταστραφεί το νεκροταφείο, του οποίου η γη άξιζε 1,5 δις.150 Επρόκειτο για μια πανάρχαια εβραϊκή νεκρόπολη, με περισσότερους από 500.000 τάφους, εκτεταμένη σε 350.000 τ.μ., μία έκταση που από περιθώριο του αστικού χώρου με την επέκτασή της πόλης είχε μετατραπεί σε κεντρικό σημείο της και αυτός ήταν και ένας από τους λόγους του αιτήματος μεταφοράς, όπως είδαμε και στο πρώτο κεφάλαιο.151 Το 1937 με το νόμο 890 είχε δοθεί τμήμα του νεκροταφείου στο πάν/μιο ενώ η υπόλοιπη έκταση θα γινόταν πάρκο με διατήρηση των υπαρχόντων τάφων και θα σταματούσε η χρήση του ως νεκροταφείου. Ωστόσο, τα σχέδια αυτά δεν ολοκληρώθηκαν ποτέ.152 

			 Στις 16 Οκτωβρίου 1942 η Κοινότητα παρά τον αιφνιδιασμό της συμφώνησε στη μεταφορά του νεκροταφείου, σε μια προσπάθεια να συνεργαστεί και να κατευνάσει τους Γερμανούς. Υπογράφτηκε το σχετικό πρωτόκολλο και ο Μέρτεν ενημέρωσε γερμανικές αρχές σε Αθήνα και Θεσσαλονίκη καθώς και το Γενικό Διοικητή Μακεδονίας. Στο τέλος Νοεμβρίου του 1942, η κοινότητα όρισε μια επιτροπή για να χειριστεί το θέμα του νεκροταφείου.153 

			Τελικά, τον Δεκέμβριο του 1942 οι γερμανικές αρχές διέταξαν τη μεταφορά του.154 Η απόφαση όριζε την απαλλοτρίωση της ζώνης που συνόρευε με το πανεπιστήμιο και τη συνοικία των Σαράντα Εκκλησιών. Το υπόλοιπο νεκροταφείο θα παρέμενε άθικτο, ενώ οι τάφοι ηλικίας μικρότερης των 30 ετών δεν θα πειράζονταν.155 

			
				
					[image: Description: View of the destroyed Jewish cemetery in German-occupied Salonika. The tombstones would be used as building materials. Salonika, Greece, after December 6, 1942.]
				

			

			Εικονα 2.3 Άποψη του κατεστραμμένου εβραϊκού νεκροταφείου στη γερμανοκρατούμενη Θεσσαλονίκη. Οι ταφόπλακες χρησιμοποιήθηκαν ως οικοδομικά υλικά, Θεσσαλονίκη, Ελλάδα, μετά τις 6 Δεκεμβρίου 1942. YIVO Institute for Jewish Research, Νέα Υόρκη. http://www.ushmm.org/wlc/en/media_ph.php?ModuleId=10005422&MediaId=1627

			Ωστόσο, στην πράξη τα πράγματα έγιναν τελείως διαφορετικά, με βασική ευθύνη των ελληνικών αρχών που φαίνεται ότι ήταν οι αποκλειστικά υπεύθυνοι για τη συστηματική καταστροφή της εβραϊκής νεκρόπολης. Στις 6 Δεκεμβρίου συναντήθηκαν στον χώρο του νεκροταφείου οι Μέρτεν, Σιμωνίδης, Κόρετς και άλλοι. Ο Μικαέλ Μόλχο ήταν αυτόπτης μάρτυρας σε ό,τι διαδραματίστηκε. Παρότι ο Μέρτεν προσπάθησε να συμβιβάσει τη χριστιανική και την εβραϊκή πλευρά που ζητούσε να προστατευτούν τουλάχιστον οι αρχαίοι τάφοι, αποφασίζοντας να απαλλοτριωθεί το τμήμα της νεκρόπολης που συνόρευε με το πάν/μιο και την κατοικημένη περιοχή και να μην πειραχτεί το υπόλοιπο, οι ελληνικές αρχές διέταξαν την καταστροφή των πάντων.156 Οι 500 εργάτες που είχαν προσληφθεί για τη δουλειά επέδειξαν ιδιαίτερο ζήλο στο έργο της διάλυσης ενώ έλληνες χριστιανοί αρχαιολόγοι ήταν παρόντες για να καταλογογραφήσουν μόνο τις ταφικές πλάκες με ελληνικές και λατινικές επιγραφές.157

			Κομμάτια από τις ταφόπλακες χρησιμοποιήθηκαν ως οικοδομικά υλικά για διάφορες χρήσεις, όπως για να στηθεί το μικρό κτίριο όπου στέγασε ο Ιστιοπλοϊκός Όμιλος Θεσσαλονίκης το παιδικό του συσσίτιο158 ή ή σχολή Ιωαννίδη για να κατασκευάσει τουαλέτες στο συσσίτιο των παιδιών159 ή ακόμη και για να στρωθεί με μάρμαρα η πλατεία του Βασιλικού Θεάτρου που είχε παραχωρηθεί για να στεγαστεί το νεοϊδρυθέν τότε Κρατικό Θέατρο.160 Ο Δήμος διεξήγε δημοπρασίες για τη μεταφορά οπτόπλινθων από το εβραϊκό νεκροταφείο σε εκείνο της Αγίας Φωτεινής,161 ενώ τουλάχιστον 70 εκκλησίες της Θεσσαλονίκης από τον Ιανουάριο του 1943 και μέχρι τον Οκτώβριο του 1943 απεύθυναν αιτήματα για οικοδομικά υλικά είτε προς το Δήμο και τη γενική διοίκηση Μακεδονίας μέσω του μητροπολίτη ή προς τη γερμανική διοίκηση.162 Η όλη διαδικασία, ακριβώς όπως έγινε και με τα περιουσιακά στοιχεία των εβραίων συμπολιτών μετά τον εκτοπισμό, είχε επίσημο γραφειοκρατικό χαρακτήρα με γραπτά αιτήματα, δημοπρασίες κλπ και σε μικρότερο βαθμό ανεπίσημες λεηλασίες.

			Η καταστροφή και η βεβήλωση του νεκροταφείου Θεσσαλονίκης αναδεικνύουν τις δυνατότητες πολιτικής συναλλαγής των ελληνικών τοπικών αρχών με τις γερμανικές αρχές κατοχής, τον ρόλο της εκκλησίας163 και τελικά την επίλυση των χρόνιων διαφορών με την καταστροφή του «ιερού τόπου» του «άλλου»164 λίγο πριν από την ίδια τη φυσική του καταστροφή. Οι συνθήκες της γερμανικής κατοχής είχαν ήδη συμβάλει στο να δραστηριοποιηθούν οι διωκτικές προβολές που κατασκευάζουν αποδιοπομπαίους τράγους στο πρόσωπο του «άλλου», οπότε η καταστροφή ιερών του τόπων να θεωρείται θεμιτή.165

			Σύντομα τα όποια σχέδια μετεγκατάστασης του νεκροταφείου σε δύο οικόπεδα που είχαν παραχωρηθεί, στην Καλαμαριά και στα βόρεια προάστια, εγκαταλείφθηκαν καθώς άρχισαν να εφαρμόζονται στην πόλη τα φυλετικά μέτρα του νόμου της Νυρεμβέργης.166

			Τα γεγονότα της Πλατείας Ελευθερίας και του νεκροταφείου έδειξαν τον δρόμο. Οι γερμανικές αρχές αντιλήφθηκαν ότι μπορούσαν να προχωρήσουν στη εφαρμογή του σχεδίου της «τελικής λύσης» χωρίς τον φόβο της κοινής γνώμης.167

			2.3.4. Ο αφανισμός

			Ο Τσολάκογλου τον Σεπτέμβριο του 1942 δήλωνε για τη θέση της Ελλάδας στη νέα τάξη πραγμάτων και το εβραϊκό ζήτημα: «Είναι όμως φυσικό, ότι το ζήτημα τούτο θα λυθεί τελειωτικώς εν τω πλαισίω τη όλης νέας τάξης πραγμάτων εν Ευρώπη»,168 χωρίς να αφήνει περιθώρια πρωτοβουλιών εκ μέρους της υπάρχουσας ελληνικής κυβέρνησης.

			Ο διωγμός των Εβραίων στην πόλη ξεκίνησε επίσημα με την άφιξη, τον Φεβρουάριο του 1943, των Ντίτερ Βισλιτσένι και Αλόις Μπρούνερ, που ήταν συνεργάτες των Χίμλερ και Άιχμαν. Στα μέσα Ιανουαρίου του 1943 ήρθε στη Θεσσαλονίκη ο ίδιος ο Άντολφ Άιχμαν, συνταγματάρχης των SS, επικεφαλής του Γραφείου Εβραϊκών Υποθέσεων της Γκεστάμπο και ο εκτελεστής του σχεδίου εξόντωσης των Εβραίων. Κάλεσε σε γενική σύσκεψη τα γερμανικά αστυνομικά και στρατιωτικά σώματα, ζητώντας τη συνδρομή τους και προβάλλοντας ως δικαιολογία προς αυτούς ότι οι Εβραίοι της Θεσσαλονίκης ήταν δυνάμει εχθροί των γερμανικών στρατευμάτων, καθώς σχεδιαζόταν απόβαση των συμμάχων στις ακτές του Αιγαίου, όπου ζούσαν και οι Εβραίοι, και θα μπορούσαν αυτοί να αποτελέσουν «πέμπτη φάλαγγα» υπέρ των συμμάχων· άρα έπρεπε άμεσα να μεταφερθούν στην Πολωνία, για να εργαστούν εκεί «σε έναν κλειστό χώρο εποικισμού», για την πολεμική βιομηχανία. 169ι υπεύθυνοι για την «τελική λύση» ήταν πολύ προσεκτικοί στη διατήρηση της μυστικότητας γύρω από το θέμα και προς τις στρατιωτικές αρχές της Βέρμαχτ προβάλλονταν πάντα στρατιωτικοί λόγοι που δικαιολογούσαν τον περιορισμό ή τον εκτοπισμό των Εβραίων. Επιπλέον, με δεδομένη την έλλειψη εργατικών χεριών από την οποία έπασχε ολοένα και περισσότερο η γερμανική πολεμική οικονομία, η χρησιμοποίηση εβραίων εργατών αποτελούσε πράγματι μέρος του σχεδιασμού, όμως δεν ήταν βέβαια η εναλλακτική λύση στη θανάτωσή τους, αλλά ένα διαφορετικός τρόπος θανάτωσης, όπως άλλωστε είχε διατυπωθεί στη σύσκεψη στο Βάνζεε.170

			Όλες οι διαταγές προς τον εβραϊκό πληθυσμό κοινοποιούνταν μέσω της Κοινότητας και η ίδια δραστηριοποιούνταν και για την ικανοποίηση όλων των γερμανικών αιτημάτων. Πολλά από τα μέλη της εργάστηκαν επί μακρόν για να οργανώσουν τόσο την ονομαστική απογραφή αρχικά όσο και την οικονομική λίγο αργότερα. Η πρώτη έγινε το δεκαπενθήμερο μεταξύ 10ης και 25ης Φεβρουαρίου 1943, όπου όλος ο κοινοτικός μηχανισμός εργάστηκε για την απογραφή της Ισραηλιτικής Κοινότητας, την κατασκευή των διακριτικών σημείων, την κατάρτιση των ατομικών δελτίων ταυτότητας και του εφοδιασμού των μελών με αυτά.171 Η ισχυρή κοινοτική οργάνωση, που τόσες φορές στο παρελθόν είχε βοηθήσει τους Εβραίους να ξεπερνούν τις δυσκολίες, αυτήν τη φορά συνέβαλε στην υλοποίηση των γερμανικών σχεδίων. Κατά αντίστοιχο τρόπο χρησιμοποίησαν οι Γερμανοί συμβούλια και οργανώσεις των Εβραίων σε όλη την Ευρώπη ενώ συχνά, όπου δεν υπήρχαν ανάλογοι θεσμοί, είχαν συμβάλει οι ίδιοι στη δημιουργία οργανισμών αγαθοεργίας, που διοικούνταν από εβραίους προκρίτους οι οποίοι, με το πρόσχημα της παροχής βοήθειας στους δικούς τους, επέτρεψαν τον καλύτερο έλεγχο και στη συνέχεια τη σύλληψή τους.172

			
				
					[image: Description: View of the destroyed Jewish cemetery in German-occupied Salonika. The tombstones would be used as building materials. Salonika, Greece, after December 6, 1942.]
				

			

			Εικονα 2.4 Επιστολή του Γκέρινγκ προς τον Χάιντριχ σχετικά με την «Τελική Λύση». Πηγή: https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Carta_G%C3%B6ring.JPG 

			Η στάση του αρχιραβίνου Κόρετς, ο οποίος είχε αναλάβει και πάλι την προεδρία της κοινότητας από τον Δεκέμβριο του 1942, χαρακτηρίστηκε από την απόλυτη υπακοή στις γερμανικές διαταγές και την παρακίνηση του ποιμνίου του σε ανάλογη υπακοή,173 σε βαθμό που αργότερα η αντιμετώπισή του αυτή θεωρήθηκε προδοτική. Ωστόσο, αυτό που φαίνεται να συνέβη είναι ότι ο Κόρετς, ένας Ασκεναζί γερμανόφωνος Εβραίος, έχοντας γνωρίσει τη Γερμανία στη διάρκεια των σπουδών του πριν από το ναζιστικό καθεστώς, διατηρούσε όμορφες αναμνήσεις που δεν του επέτρεπαν να δει με καθαρή ματιά τα γεγονότα∙ ούτε η φυλάκισή του στη Βιέννη με την έναρξη της Κατοχής τον θορύβησε, ώστε να δραστηριοποιηθεί με διαφορετικό τρόπο απέναντι στα γερμανικά μέτρα, ενώ φαίνεται να είχε την πεποίθηση ότι η υπακοή μπορούσε τελικά να βοηθήσει στη σωτηρία τους.174 

			Ενδεχομένως αυτοί ήταν οι λόγοι που τον έκαναν μέχρι τις αρχές Μαρτίου να προσπαθεί να συνεννοηθεί με τους ίδιους τους Βισλιτσένι και Άιχμαν, ενώ τον Απρίλιο παρακάλεσε με λυγμούς τον πρωθυπουργό Ράλλη να μεσολαβήσει στους Γερμανούς για να αποτραπεί ο εκτοπισμός. Η ελληνική κυβέρνηση εξέφρασε τον προβληματισμό της, αλλά δεν μπορούσε να σταματήσει τις εκτοπίσεις.175 Όπως άλλωστε έχει επισημανθεί στη βιβλιογραφία, το Εβραϊκό Συμβούλιο κάθε εβραϊκής κοινότητας στην Ευρώπη, παρότι ήταν αντιπροσωπευτικό όργανο απέναντι στους ναζί, ήταν συγχρόνως και μεσολαβητής της ναζιστικής βούλησης. Η θέληση, όμως, των ναζί αποσκοπούσε στην εξόντωση ενώ των Εβραίων στην επιβίωση, με αποτέλεσμα τα συμβούλια και οι άνθρωποι που τα αποτελούσαν να φέρονται αντιφατικά και να οδηγούνται σε αδιέξοδο. Ο Κόρετς και οι άνθρωποι του κοινοτικού συμβουλίου ενεργούσαν στη βάση ηθικών κανόνων που δεν ίσχυαν πια. Η εμπιστοσύνη στους εταίρους των διαπραγματεύσεων, όπως κήρυττε συνέχεια ο αρχιραβίνος Κόρετς, ήταν ένας κανόνας που οι ναζί είχαν θέσει εκτός ισχύος.176

			Το ζήτημα της υπακοής των Εβραίων της Ελλάδας αλλά και γενικότερα της Ευρώπης και το αν μπορούσαν να έχουν ενημέρωση για το τι τους περίμενε έχει συζητηθεί πολύ.177 Οι Εβραίοι της Θεσσαλονίκης όπως και οι περισσότεροι Εβραίοι της Ευρώπης δεν ήταν δυνατό να γνώριζαν τα σχέδια της «τελικής λύσης» τόσο λόγω της μυστικότητας που την περιέβαλε όσο και λόγω του πρωτόγνωρου εγχειρήματος. Το χειρότερο που μπορούσαν να σκεφτούν ήταν ότι ο εκτοπισμός στην Πολωνία ισοδυναμούσε με καταναγκαστικά έργα.178 Είναι πιθανό το 1943 πια που η «Επιχείρηση Ράινχαρντ», η εξόντωση των πολωνών Εβραίων, στα στρατόπεδα του Μπέλζετς, Σόμπιμπορ και Τρεμπλίνκα ήταν σε πλήρη εξέλιξη να υπήρχε σχετική γνώση για το τι συνέβαινε στην Πολωνία, με τη μορφή φημών, που όμως ήταν πολύ δύσκολο να γίνουν πιστευτές ακόμη και αν ακούγονταν ως ειδήσεις από το BBC τον Δεκέμβριο του 1942. Άλλωστε έχει επισημανθεί ότι το BBC στις ελληνικές του εκπομπές δεν ανέφερε ποτέ κάτι σχετικό με τους Εβραίους.179 Εξάλλου μέχρι τα μέσα του 1942 οι μορφές της μαζικής εξόντωσης ήταν ακόμη πειραματικές, και μόνο το 1943 η διαδικασία έγινε ολότελα «βιομηχανική».180 Επιπλέον, οι πληροφορίες για μαζικές εξοντώσεις Εβραίων σε θαλάμους αερίων, για καύση σε κρεματόρια ή για κατασκευή σαπουνιού από τα προϊόντα της καύσης των σωμάτων προκαλούσαν αμηχανία και φάνταζαν υπερβολικές και απίστευτες. Όση εμπειρία και αν διέθετε ο εβραϊκός κόσμος σε πογκρόμ και διώξεις, ο σχεδιασμός της «τελικής λύσης» δεν είχε προηγούμενο, οπότε ήταν πολύ δύσκολο να γίνει αντιληπτός μέσα από μια αναδρομή στην ιστορική εμπειρία.181 Άλλωστε, κάθε ανθρώπινη ύπαρξη που καλείται να αντιμετωπίσει την προοπτική ενός επικείμενου τέλους έχει ως αμυντικό μηχανισμό την άρνηση αποδοχής αυτού του τέλους, ειδικά όταν αυτό έχει τα χαρακτηριστικά μιας οργανωμένης μαζικής εξόντωσης.182

			Ίσως αυτήν την άρνηση αποδοχής του τέλους που ερχόταν, την έλλειψη σαφούς γνώσης ή και την απέλπιδα αναζήτηση μιας κανονικότητας να απεικονίζει το συγχαρητήριο σημείωμα υπαλλήλου του Ματανόθ Λεβιονίμ προς τον χριστιανό διευθυντή των Παιδικών Συσσιτίων Θεσσαλονίκης για τον γάμο του, με ημερομηνία 14 Φεβρουαρίου 1943,183 όταν ήδη έχει αρχίσει η εφαρμογή των φυλετικών μέτρων.

			Από τον Φεβρουάριο του 1943, ο αρχιραβίνος Τσβι Κόρετς όφειλε να παρουσιάζεται δυο φορές την εβδομάδα στα SS ενώ ταυτόχρονα άρχισε και η εφαρμογή των φυλετικών μέτρων.184 Όλοι οι Εβραίοι άνω των 5 ετών υποχρεώθηκαν να φορέσουν, σε συγκεκριμένες μάλιστα διαστάσεις, το κίτρινο αστέρι για να διακρίνονται, το λεγόμενο άστρο του Δαβίδ, και να το ζωγραφίσουν στα μαγαζιά τους. Απαγορεύτηκε η συμμετοχή σε σωματεία, οργανισμούς δημοσίου δικαίου ή συνδέσμους όπως και η υποστήριξή τους από τα παραπάνω όργανα. Τους απαγορεύτηκε η χρήση του τηλεφώνου και των δημόσιων μέσων συγκοινωνίας. Όσοι κατοικούσαν εκτός των ζωνών που όρισαν οι αρχές έπρεπε να εγκαταλείψουν τις εστίες τους.185 

			Οι Έλληνες Εβραίοι πολίτες έπρεπε να μετακινηθούν στα όρια των γκέτο. Η μετακίνηση έγινε στα τέλη Φεβρουαρίου, μέσα σε τέσσερις μέρες, και ενώ η Ισραηλιτική Κοινότητα Θεσσαλονίκης είχε μόλις καταβάλει την τελευταία δόση για την εξαγορά της υποχρέωσης των μελών της να εκτελούν καταναγκαστικά έργα.186 Τουλάχιστον πέντε άνθρωποι θα έμεναν σε ένα δωμάτιο. Τα μέρη που υποδέχτηκαν τους διωκόμενους ήταν συνοικίες της πόλης στις οποίες η πλειονότητα των κατοίκων ήταν Εβραίοι: οι συνοικισμοί Βαρώνου Χιρς στον σιδηροδρομικό σταθμό, Ρεζί Βαρδάρ και περιχώρων, 151 και 6 στα ανατολικά της πόλης, και άλλοι δύο που κατοικούνταν και από Έλληνες, ο ένας ανατολικά στη συνοικία των Εξοχών με όρια δυτικά της λεωφ. Βασ. Σοφίας, νότια της 25ης Μαρτίου, βόρεια της Ευζώνων και ανατολικά μέχρι τον συνοικισμό της Καλαμαριάς και ο άλλος στο κέντρο με όρια την οδό Εγνατία στα δυτικά, την πλατεία της Παν. Χαλκέων στα νότια, την οδό προς το Διοικητήριο ανατολικά και την οδό Λαγκαδά βόρεια187 αποτέλεσαν τους τόπους του προσωρινού εγκλεισμού (βλ. αναλυτικά στο κεφάλαιο 3).

			Η κυκλοφορία έξω από τα γκέτο απαγορεύτηκε, με φύλαξη τόσο από την ελληνική αστυνομία όσο και από την εβραϊκή πολιτοφυλακή, που αποτελούνταν από περίπου 250 Εβραίους οι οποίοι είχαν δηλώσει εθελοντικά συμμετοχή και με ιδιαίτερη βιαιότητα επιτηρούσαν τους ομοθρήσκους τους.188 Ο συνοικισμός του Βαρώνου Χιρς αποτέλεσε και διαμετακομιστικό στρατόπεδο για τη μεταφορά τους στους τόπους του θανάτου.189

			Οι περισσότεροι Εβραίοι της Θεσσαλονίκης εκτοπίστηκαν ανάμεσα στις 15 Μαρτίου 1943 και τις αρχές Ιουνίου, αν και το τελευταίο «φορτίο» ανθρώπων έφυγε στις αρχές Αυγούστου. Οι περισσότεροι προορίζονταν για το Άουσβιτς-Μπιρκενάου.190 Μέχρι τον Μάιο του 1943 είχαν αναχωρήσει 43.300 άνθρωποι από τη Θεσσαλονίκη σύμφωνα με τα αντίγραφα των εκδοθέντων εισιτηρίων, τα οποία στάλθηκαν στην Ισραηλιτική Κοινότητα τον Ιανουάριο του 1945 από τους Σιδηροδρόμους Ελληνικού Κράτους ύστερα από αίτημα της πρώτης.191 Πέρα από τον αριθμό των ανθρώπων που εκτοπίστηκαν, αυτό που εντυπωσιάζει είναι η τήρηση όλων των νομότυπων διαδικασιών, όπως ήταν η έκδοση εισιτηρίων για ανθρώπους που στοιβάχτηκαν κυριολεκτικά σε βαγόνια για ζώα και που τους οδηγούσαν να θανατωθούν. Οι ομάδες των Εβραίων μεταφέρονταν στο Άουσβιτς με «εκδρομικές ταρίφες», όπως σημειωνόταν στα έγγραφα. Στην περίπτωση της Θεσσαλονίκης ο λογαριασμός ανέβηκε στα 2 εκ. μάρκα παρά την εκδρομική τιμή. Ο Μαξ Μέρτεν χρηματοδότησε τις μεταφορές των Εβραίων από τις περιουσίες τους που είχαν κατασχεθεί, καθώς δεν υπήρχε προϋπολογισμός των γερμανικών οικονομικών υπηρεσιών για τη μεταφορά τους.192 Στοιχεία δείχνουν ότι 52.185 Εβραίοι από τη Βόρεια Ελλάδα θανατώθηκαν εκεί. Στις δύο τελευταίες αποστολές συμπεριλαμβάνονταν και 2.034 από τις μικρότερες κοινότητες που ήταν υπό τον έλεγχο του Διοικητή Θεσσαλονίκης Αιγαίου, της Φλώρινας, της Βέροιας και της παραμεθόριας ζώνης του Έβρου. Η τελευταία αποστολή από τη Θεσσαλονίκη στο Άουσβιτς έγινε στις 10 Αυγούστου, με θύματα τους 1.800 άντρες που στα τέλη Μαρτίου του ίδιου χρόνου είχαν σταλεί για καταναγκαστικά έργα στη Βοιωτία. Από τους ανθρώπους που τελικά οδηγήθηκαν στα στρατόπεδα, οι 37.386 στάλθηκαν κατευθείαν στους θαλάμους αερίων. Σχεδόν κανείς από τους υπολοίπους δεν γύρισε στο σπίτι του. Το 1947 υπολογίζεται ότι ζούσαν στη Θεσσαλονίκη λιγότεροι από 2.000 Εβραίοι.193 

			Η μεταφορά των εκτοπισμένων με τρένα από κάθε γωνιά της Ευρώπης προς τα στρατόπεδα ήταν η ραχοκοκαλιά της «Τελικής Λύσης» για τους ναζί και μία ακόμη παγίδα θανάτου για τους εβραϊκούς πληθυσμούς. Ταυτόχρονα ήταν ένα οργανωτικό χάος για τους Γερμανούς, που απαιτούσε πολύπλοκο προγραμματισμό. Για παράδειγμα, στην Ολλανδία, στο Βέλγιο και στη Γαλλία, οι ναζί συγκέντρωναν τους Εβραίους στα μεγάλα στρατόπεδα του Βέστερμπορκ, του Μέχελεν και του Ντρανσί, με βασική προτεραιότητα να υπάρχουν αρκετοί κρατούμενοι σε αυτά ώστε να γεμίζουν τα τρένα κάθε εβδομάδα. Ωστόσο, στα κεντρικά σημεία αναχώρησης έφταναν και τα «ρωσικά τρένα», γεμάτα εργάτες από την Ανατολή που με τις μη τακτικές αφίξεις τους δυσχέραιναν τον… προγραμματισμό. Ο Οργανισμός Σιδηροδρόμων του Ράιχ πληρωνόταν για τις υπηρεσίες του. Βέβαια, τα περιουσιακά στοιχεία των θυμάτων αρκούσαν για τη χρηματοδότηση της μεταφοράς, ωστόσο μερικές φορές τα χρήματα δεν ήταν άμεσα διαθέσιμα, ενώ το γεγονός ότι τα τρένα διέσχιζαν πολλές και διαφορετικές χώρες με διαφορετικά νομίσματα προκαλούσε μια σειρά από λογιστικά προβλήματα. Επιπλέον πρόβλημα ήταν η έλλειψη διαθέσιμων τρένων. Τον Ιανουάριο του 1943 έγραφε ο Χίμλερ προς τους ανωτέρους του: «[…] Βοηθήστε με, διαθέτοντάς μου περισσότερα τρένα».194

			Όσο για τους μεταφερόμενους ανθρώπους δεν φαίνεται να προκαλούσαν ιδιαίτερα προβλήματα, αποσβολωμένοι από ό,τι εκτυλισσόταν. Υπήρχαν αυτοκτονίες, απόπειρες απόδρασης, αλλά στη διάρκεια του ταξιδιού δεν αναφέρονταν συμπλοκές ανάμεσα σε κρατούμενους και φρουρούς. Η ασφυξία ήταν η πιο συχνή αιτία θανάτου, ενώ ο φρέσκος αέρας ήταν ίσως η μοναδική αιτία σύγκρουσης ανάμεσα στους μεταφερόμενους.

			2.3.5 Οι υπόλοιποι πολίτες της Θεσσαλονίκης. Όψεις αντισημιτισμού 

			Και ενώ ο εβραϊκός πληθυσμός διέσχιζε την πόλη σε θλιβερές πομπές που κατέληγαν στο γκέτο του Βαρώνου Χιρς και από εκεί στα στρατόπεδα,195 η Απογευματινή έγραφε για μέτρα εναντίον των Εβραίων στη Ρουμανία (27/1/1943) και από τις 12 Φεβρουαρίου του 1943 ξεκίνησε έναν καταιγισμό δημοσιεύσεων, σχετικά με το «εβραϊκόν άγος» που «μολύνει τον εθνικό οργανισμό» και από τον οποίο η πόλη πρέπει να καθαρθεί και «επιτέλους, [είναι] γεμάτοι οι δρόμοι από αστέρια φωτεινά που τα μετέφεραν κομψοί ή ρυπαροί Εβραίοι»,196 ενισχύοντας και αυτή την αφήγηση της οριστικής απέλασης και εξαφάνισης, όπως είχε κάνει λίγο νωρίτερα η Νέα Ευρώπη.

			Η ναζιστική προπαγάνδα δεν ήταν ένας απρόσωπος μηχανισμός. Τα κείμενα τα έγραφαν έλληνες αρθογράφοι όπως ο Ευριπίδης Χειμωνίδης, ο οποίος ήταν στέλεχος του γερμανικού γραφείου προπαγάνδας,197 ο Πέτρος Ωρολογάς και ο Νίκος Φαρδής, ο οποίος ήταν επίσης στέλεχος του γερμανικού γραφείου προπαγάνδας. Οι δύο τελευταίοι πριν από την Κατοχή κατείχαν διευθυντικές θέσεις στις μεγαλύτερες εφημερίδες της Θεσσαλονίκης (Μακεδονία, Μακεδονικά Νέα, Φως, κ.ά.), και ήταν υπεύθυνοι για τη δημιουργία αντισημιτικού κλίματος κατά τον Μεσοπόλεμο, ειδικά ο Νίκος Φαρδής που είχε κατηγορηθεί για ηθική αυτουργία στα γεγονότα στον συνοικισμό Κάμπελ.198 Εκδότης της Νέας Ευρώπης ήταν ο Δ. Θ. Ηλιάδης, αρχισυντάκτης ο Μ. Π. Παπαστρατηγάκης, δημοσιογράφος από την Αθήνα, ο οποίος ήταν έμπιστος της μεταξικής λογοκρισίας προπολεμικά και έπαιρνε μισθό 30.000 δρχ. όταν η τιμή της εφημερίδας ήταν 4 δρχ.199 Στις 16 Φεβρουαρίου 1943 αναφέρθηκε για πρώτη φορά ως ιδιοκτήτης ο Γεώργιος Πολλάτος, ο οποίος την αγόρασε εκείνο το διάστημα και μετά τον πόλεμο καταδικάστηκε ως οικονομικός δωσίλογος200 γενικότερα για τα οικονομικά οφέλη που απέκτησε κατά την Κατοχή. 

			Οι αρθογράφοι, επομένως, δεν ήταν ένα ομοιόμορφο σύνολο. Άλλοι μπορεί να ήταν ταγοί και διαμορφωτές των ιδεολογικών πεποιθήσεων του αντικομμουνισμού και του εθνικισμού του Μεσοπολέμου, τον οποίο εμπλούτιζαν με νέα στοιχεία και οι οποίοι στα χρόνια του Μεσοπολέμου επηρέαζαν σημαντικό μέρος του πληθυσμού, άλλοι μπορεί να είχαν στρατευτεί στη γερμανική προπαγάνδα και ιδεολογία και στην αντίστοιχη κοσμοαντίληψη, μπορεί να εξυπηρετούσαν τα προσωπικά τους οικονομικά συμφέροντα ή μπορεί να ήταν ταυτόχρονα όλα τα παραπάνω. Θα λέγαμε ότι αντιπροσώπευαν ως έναν βαθμό τις διάφορες εθνικιστικές-αντικομμουνιστικες ή φιλοναζιστικές ομάδες της πόλης, ανθρώπους που νωρίτερα είχαν επαγγελματικές σχέσεις με τη Γερμανία,201 μέλη της Ε.Ε.Ε. –που είχε διαλυθεί στα χρόνια της μεταξικής δικτατορίας– και συσπειρώθηκαν στα χρόνια της Κατοχής γύρω από τον Γεώργιο Πούλο.202 Γύρω από τις ομάδες αυτές έλληνες και ξένοι πράκτορες (Αρμένιοι, Ρουμάνοι, Βούλγαροι), διερμηνείς, εργαζόμενοι σε γερμανικές υπηρεσίες, συνεργάτες κάθε είδους και ειδικότητας203 - ήταν περίπου όλες εκείνες οι ομάδες που καρπώθηκαν οφέλη και από την καταλήστευση των περιουσιών, επομένως η στράτευσή τους σε έναν αντισημιτικό λόγο είχε και σημαντικά υλικά κίνητρα.

			Ωστόσο, πόσο μπορεί να επηρεάζονταν οι πολίτες από το κλίμα που διαμόρφωναν οι δυο εφημερίδες με τον αντισημιτικό λόγο των αρθογράφων ή των αρχών; Η αναγνωσιμότητά τους δεν είναι εύκολο να προσδιοριστεί, όμως, όπως εύστοχα επισημαίνεται σε άρθρο για τη Νέα Ευρώπη, ένα κριτήριο για να την διαγνώσουμε μπορούν να είναι οι διαφημιστικές καταχωρήσεις, οι οποίες αυξάνονταν σταδιακά από χρονιά σε χρονιά. Αυτό δείχνει ότι οι διαφημιζόμενοι αναγνώριζαν ότι οι εφημερίδες γνώριζαν υπολογίσιμη αποδοχή από το αναγνωστικό κοινό.204 Το κλίμα που καλλιεργούσε η εφημερίδα με τα άρθρα της δεν φαίνεται να διαμόρφωνε –άλλωστε ήταν πολύ σύντομο το διάστημα κυκλοφορίας τους– αλλά περισσότερο να νομιμοποιούσε ή να ενίσχυε βαθύτερες προκαταλήψεις που άγγιζαν σημαντικό μέρος του πληθυσμού, αν κρίνουμε από τη στάση που τελικά επικράτησε.

			Η σιωπή των επαγγελματικών τάξεων, των καθηγητών του Πανεπιστημίου, των φοιτητών, των απλών καθημερινών ανθρώπων δείχνει ότι ίσως συνηγορούσαν με τα παραπάνω επιχειρήματα ή ότι δεν έπαιρναν θέση. Όπως είχε γράψει για τη γερμανική κοινωνία ο Ίαν Κέρσοου: «Ο δρόμος για το Άουσβιτς μπορεί να φτιάχτηκε από μίσος, αλλά στρώθηκε με αδιαφορία»205 - ρήση που ίσχυε για τις περισσότερες ευρωπαϊκές κοινωνίες, αρκεί να αναλύουμε κάθε φορά τα διαφορετικά συμφραζόμενα και την ιδιαίτερη πολυπλοκότητα που η «αδιαφορία» αυτή μπορεί να περιλαμβάνει.206

			 Για τη Θεσσαλονίκη, χαρακτηριστικό ίσως αυτής της απόμακρης αντίληψης του «άλλου» είναι ότι σε προσωπική αλληλογραφία δύο φίλων από την πόλη, οι οποίοι είναι φοιτητές, ο ένας στην Αθήνα και ο άλλος στη Θεσσαλονίκη, και ενώ οι επιστολές τους είναι αρκετά λεπτομερείς για το τι συμβαίνει γύρω τους (δεν φαίνεται να λογοκρίνονται ή να φοβούνται για λογοκρισία), κοντά στις κρίσιμες ημερομηνίες τόσο του 1942 όσο και του 1943 δεν υπάρχει καμία σχετική αναφορά παρά μόνο σε μία επιστολή στις 29/3/1943, όπου ο φοιτητής που βρίσκεται στην Αθήνα ρωτάει τον φίλο στη Θεσσαλονίκη: «Τι γίνονται οι φίλοι μας οι Εβραίοι; Εδώ (στην Αθήνα) είναι σαν να μη συμβαίνει τίποτε…» και δεν λαμβάνει καμία σχετική απάντηση στην αλληλογραφία που ακολουθεί.207 

			«Στο σχολείο δεν τους ξεχωρίζαμε. Οι γειτόνισσες, η μοδίστρα, ο μπακάλης μας […] αλλά δεν θα βρεις Εβραίο χωρικό. Γιατί λέγανε ότι από μια κότα το κέρδος όλο το χρόνο είναι ένα αυγό. Τόσο υπολογισταί ήτανε […]»208 ή «όλοι οι Εβραίοι στην Ελλάδα ήταν πολύ πλούσιοι»209 ή «κάποιοι που μπήκαν στα σπίτια χάλασαν τους τοίχους και βρήκαν λίρες. Ναι, αυτό είναι γεγονός».210 Οι παραπάνω σύγχρονες αφηγήσεις για την Κατοχή προέρχονται από ανθρώπους διαφορετικών κοινωνικών ομάδων, διαφορετικών ιδεολογικών πεποιθήσεων· για όλους όμως, σε ένα πρώτο επίπεδο φαίνεται ότι οι Εβραίοι ενσάρκωναν μία και μοναδική ουσία, ενώ το στερεότυπο του κερδοσκόπου και πλούσιου κυριαρχούσε σε σημαντικό βαθμό. Ακόμη και ευκατάστατοι άνθρωποι προέβησαν σε λεηλασίες όταν οι γείτονες εγκατέλειψαν τα σπίτια τους. «Η θεία μου ζούσε σε μία οικοδομή στην παραλία. Και πήρε τι χαλιά, τι βούτυρα τενεκέδες. Κι έλεγε η θεία μου τι καλοί άνθρωποι ήτανε».211 Τα ίδια άτομα μπορούσαν να ακροβατούν ή να εναλλάσσονται διαδοχικά σε διαφορετικές γνώμες σε διαφορετικούς ρόλους ή συμπεριφορές, ενώ η πίεση των ιδιαίτερων συνθηκών της Κατοχής έπαιζε σαφώς τον ρόλο της. «Και μια φορά κατέβαινα από το Διοικητήριο και “να οι Εβραίισσες λέγανε”, παιδάκια, κοριτσάκια. Πού τις πηγαίνανε; Στη σειρά πολλά άτομα…».212

			Αυτός, λοιπόν, ο άλλοτε λανθάνων και άλλοτε πιο φανερός αντισημιτισμός των πολιτών της Θεσσαλονίκης, φαίνεται να είναι λίγο διαφορετικός από τον εθνικιστικό αντισημιτικό και συνδυασμένο με φυλετικά πια στοιχεία λόγο των αρχών και του Τύπου. Είναι περισσότερο καθημερινός, συχνά ασυνείδητος, υπόρρητος, που μπορεί όμως να εξηγήσει ως έναν βαθμό γιατί δεν τέθηκε ένα πολιτικό αίτημα για τη διάσωση των Εβραίων της πόλης στην πρώτη μεγάλη φοιτητική διαδήλωση την 25η Μαρτίου 1943, την ίδια στιγμή που οι θλιβερές πομπές τους οδηγούνταν στο στρατόπεδο Βαρώνου Χιρς και από εκεί στον θάνατο, ή γιατί νωρίτερα ο στιγματισμός και η διάκριση έφτασαν στη βεβήλωση των ιερών τόπων του «άλλου», στην ανοχή και συμμετοχή στο ξήλωμα του νεκροταφείου, στις δημοπρασίες του Δήμου ή ακόμη στην προδοσία και τη διεκδίκηση περιουσιακών στοιχείων.

			Οι παραπάνω αντιλήψεις σίγουρα δεν οδήγησαν πάντα και απαραίτητα σε αντιεβραϊκές βιαιότητες ή λεηλασίες. Υπάρχουν και εκείνες οι περιπτώσεις χριστιανών συμπολιτών που, αν και στον λόγο τους, παλαιότερο ή σύγχρονο, διακρίνονται στοιχεία αντισημιτικών στερεοτύπων, στη στάση τους κυριάρχησε ο ανθρωπισμός, η αλληλεγγύη και προσπάθησαν να βοηθήσουν.213 Όμως, δεν ήταν αυτή η στάση που τελικά επικράτησε. 

			Συνοψίζοντας θα λέγαμε πως κατά τη διάρκεια της Γερμανικής Κατοχής οι πηγές των διακοινοτικών εντάσεων είχαν στην πραγματικότητα εκλείψει, ωστόσο ο ναζιστικός μηχανισμός και η εποχή της κρίσης θα ενεργοποιούσε όλες τις από χρόνια διαμορφωμένες αντιεβραϊκές αντιλήψεις. Ο προηγούμενος εθνικιστικός αντισημιτικός λόγος των ελληνικών αρχών εμπλουτίστηκε με φυλετικά χαρακτηριστικά για να δώσει άλλοθι στην αντιεβραϊκή στάση και πρακτική των ελληνικών αρχών, ιδιαίτερα των τοπικών. Είχε κυρίως αφετηρίες στους εθνικιστικούς πολιτικούς στόχους του Μεσοπολέμου, στην κατ’ επίφαση άσκηση κοινωνικής πολιτικής απέναντι στους πρόσφυγες της βουλγαροκρατούμενης ζώνης, σε οικονομικά κίνητρα, πολιτικά και προσωπικά.

			Ανάλογα, οι αφετηρίες των συνεργατών των Γερμανών εντοπίζονταν σε ταύτιση με ιδεολογήματα, σε πάθη, σε προσωπικά κίνητρα οικονομικά και εύνοιας χωρίς πάντα να είναι ξεκάθαρη ή αυστηρή η διάκριση ανάμεσα σε πρόσωπα, αφετηρίες και κίνητρα. 

			Από την άλλη, η παθητική, αδιάφορη ή συνένοχη στάση των πολιτών της Θεσσαλονίκης, των συμπολιτών, των γειτόνων, των φίλων, που μας ενδιαφέρει ιδιαίτερα επειδή τελικά επικράτησε –χωρίς να αγνοούμε ή να υποβαθμίζουμε όλες εκείνες τις περιπτώσεις βοήθειας και σωτηρίας – δείχνει ότι, παρά την απόκτηση των δικαιωμάτων του Έλληνα πολίτη από καιρό, οι Σεφαραδίτες Εβραίοι της παρέμεναν «ξένοι» για τον χριστιανικό ελληνικό πληθυσμό.. Η παραπάνω στάση μπορεί να εξηγηθεί, αν θεωρηθεί ως σύμπτωμα μιας κοινωνίας σε κρίση με οξυμμένα κοινωνικά προβλήματα, μιας κοινωνίας που παρά τις έντονες τάσεις ριζοσπαστικοποίησης, που εκδηλώθηκαν μέσα στην Κατοχή, δεν μπορούσε να ξεφύγει από τις φοβίες και τα αρνητικά στερεότυπα που προϋπήρχαν, είχαν συντηρηθεί από την προβληματική συμβίωση παλαιών και νέων κατοίκων κατά τον Μεσοπόλεμο και τώρα με τον ναζισμό, τη φυλετική κατάταξη των ανθρώπων και την υποδαύλιση των αντιθέσεων οξύνονταν. 

			Μία από τις τελευταίες πράξεις του δράματος ήταν η οικονομική απογραφή, με την οποία θα ασχοληθούμε αναλυτικά στο επόμενο κεφάλαιο. 
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			2.4 Απόπειρες διάσωσης

			Μέσα στο ευρύτερο πλαίσιο των σχέσεων Εβραίων και μη Εβραίων πολιτών της Θεσσαλονίκης, όπως αυτές αναλύθηκαν στα προηγούμενα κεφάλαια, θα επιχειρήσουμε να δούμε ποιες ήταν εκείνες οι περιπτώσεις αλληλεγγύης και βοήθειας προς τον διωκόμενο πληθυσμό, τόσο σε επίσημο επίπεδο αρχών όσο και εκ μέρους των συμπολιτών.

			Στις ευρωπαϊκές χώρες που τελούσαν υπό την κατοχή των ναζί οι διαφορετικοί κοινωνικοί, πολιτισμικοί, οικονομικοί και πολιτικοί παράγοντες που ίσχυαν από το μεσοπολεμικό ακόμη διάστημα επηρέασαν και τη σχέση Εβραίων και μη Εβραίων. Η ένταξη των νέων χωρών στο ελληνικό κράτος το 1912, η μικρασιατική καταστροφή το 1922, το τέλος της Μεγάλης Ιδέας και οι ασφυκτικές συνθήκες διαβίωσης επηρέασαν τη στάση της πλειονότητας της ελληνικής κοινωνίας απέναντι στις μειονότητες και ιδιαίτερα των Θεσσαλονικέων και των προσφύγων της Μικράς Ασίας απέναντι στην ισχυρή εβραϊκή κοινότητα της πόλης.

			Όπως είδαμε προηγουμένως, οι ελληνικές αρχές της πόλης είχαν έναν βαθμό ευθύνης και συμμετοχής στις ενέργειες των Γερμανών κατά των Εβραίων, ιδιαίτερα με τα γεγονότα στην Πλατεία Ελευθερίας και τη διάλυση του εβραϊκού νεκροταφείου. Η επίσημη αιτιολογία, που κάλυπτε ιδεολογικούς, οικονομικούς και πολιτικούς λόγους ήταν ότι η εβραϊκή κοινότητα της πόλης αποτελούσε ένα εθνικά ξένο στοιχείο με ανατρεπτικές διαθέσεις που καλό θα ήταν να περιοριστεί. Συγκεκριμένα, αυτήν την προπαγάνδα χρησιμοποίησαν στη συνέχεια και οι Γερμανοί, για να καθησυχάσουν τις μη σεφαραδίτικες κοινότητες της χώρας - που ήταν αφομοιωμένοι Ρομανιώτες, άρα δεν θα είχαν την ίδια τύχη - ώστε να μη διαφύγουν.214

			Ωστόσο και οι λοιποί πολίτες δεν έδειξαν να αντιδρούν, οπωσδήποτε επειδή η γερμανική κατοχή ήταν ένα καθεστώς φόβου και τρομοκρατίας και οποιαδήποτε παρακοή τιμωρούνταν συχνά με θάνατο, επειδή τα προβλήματα της καθημερινής επιβίωσης ήταν εντονότατα αλλά και επειδή υπήρχε το ιδεολογικό υπόβαθρο (λαϊκός, κληρικός και εθνικιστικός αντισημιτισμός) και οι οικονομικές αντιπαλότητες, για να δεχθούν την περιθωριοποίηση και τον διωγμό του εβραίου έλληνα πολίτη.

			 Η συλλογική έκφραση αλληλεγγύης προς τους διωκόμενους Εβραίους δεν ήταν αυτό που χαρακτήρισε την περιοχή της Θεσσαλονίκης. Ωστόσο, όπως μας μεταφέρει ο Γιομτώβ Γιακοέλ στο ημερολόγιό του, συλλογική προσπάθεια ήταν αυτή του συλλόγου αναπήρων πολέμου του αλβανικού μετώπου, οι οποίοι πήγαν στο διοικητήριο των SS και παρακάλεσαν τους ναζί να εξαιρέσουν από τον εκτοπισμό τους εβραίους συμπολεμιστές στην Αλβανία αλλά αυτοί απείλησαν ότι θα αντιμετώπιζαν παρόμοιες «φιλοεβραϊκές εκδηλώσεις» με μαζικές εκτελέσεις.215 Το βίωμα των μαχών και του πολέμου φαίνεται ότι είχε δημιουργήσει νέα ενοποιητικά στοιχεία για την κοινωνία της πόλης για τα οποία, όμως, δεν υπήρξε ο χρόνος να ωριμάσουν.

			Συλλογικές ή πολιτικού χαρακτήρα θα χαρακτηρίζαμε και τις παρακάτω περιπτώσεις. Την ύστατη στιγμή, το Μάρτιο του 1943, αφού είχε φύγει η πρώτη αποστολή για το Άουσβιτς ο Δικηγορικός Σύλλογος Θεσσαλονίκης με επικεφαλής τον Γιομτώβ Γιακοέλ και δικό του σχέδιο διάσωσης, δραστηριοποιήθηκε και πρότεινε την εκτόπισή τους ανάλογα με την περιοχή που έμεναν σε απομακρυσμένα σημεία της χώρας ή και στην Πολωνία και διαμοίραση των περιουσιακών τους στοιχείων. Το αίτημά του απευθυνόταν προς τον πρωθυπουργό Λογοθετόπουλο,216 λύση που δεν υποστήριξε, ωστόσο, ο διοικητής Μακεδονίας, Βασίλειος Σιμωνίδης.217 Ταυτόχρονα στην Αθήνα, ο αρχιεπίσκοπος Δαμασκηνός, οι πιο σημαντικοί πολιτικοί αρχηγοί μαζί με άλλες προσωπικότητες υπέβαλλαν ένα υπόμνημα προς τον πρωθυπουργό με την υπογραφή των αρχηγών των κομμάτων.218 Ύστερα από αυτό, εκείνος έστειλε δύο επιστολές προς το γερμανό πρεσβευτή Άλτενμπουργκ παρακαλώντας να σταματήσει η εφαρμογή των φυλετικών μέτρων. Τίποτε από τα παραπάνω δεν είχε αποτέλεσμα. Ανεπιτυχές διάβημα είχε γίνει νωρίτερα και από τους δικηγόρους Δημ. Σπηλιάκο, Δημ. Δίγκα, Λιούις και τον καθηγητή του Α.Π.Θ. Βιζουκίδη προς τον γενικό διοικητή Μακεδονίας, Βασίλειο Σιμωνίδη για διάσωση των Εβραίων της πόλης όσο και προς το Μητροπολίτη Γεννάδιο. Ο μεν Σιμωνίδης διαβίβασε απλώς το αίτημα στο Μέρτεν ο δε Μητροπολίτης τον συνάντησε για να παρέμβει στο θέμα, ωστόσο, ο ίδιος τους ενημέρωσε ότι οι εντολές που είχαν δοθεί ήταν αμετάκλητες.219 

			Όταν άρχισε η εφαρμογή των φυλετικών μέτρων και ο Βισλιτσένι, σε μία προσπάθεια να μην εξαιρεθεί κανένας Εβραίος από τα γενικότερα μέτρα, θέλησε να διαλύσει τους μεικτούς γάμους χριστιανών και Εβραίων, που στη Θεσσαλονίκη ήταν γύρω στους 80 με 90, τότε ο Μητροπολίτης Θεσσαλονίκης Γεννάδιος, ο Γενικός Διοικητής Μακεδονίας, Βασίλειος Σιμωνίδης, φιλανθρωπικές οργανώσεις και ιδιώτες, που θίγονταν προσωπικά έκαναν διαβήματα στις γερμανικές αρχές. Μάλιστα, ο Μέρτεν ανέφερε ότι λόγω των πιέσεων που άσκησαν οι Κόρετς και Σιμωνίδης, ο Βισλιτσένι συνέλαβε τον πρώτο και θέλησε να συλλάβει και τον δεύτερο, αλλά σώθηκαν με παρέμβαση του ίδιου. 220 Ο Μέρτεν, βέβαια, ίσως να μην ήταν αξιόπιστος μάρτυρας, καθώς στη δίκη του Άιχμαν πιθανότατα ήθελε να δείξει ότι ο ίδιος είχε προσπαθήσει να βοηθήσει και να μετριάσει τη δική του ευθύνη για ό,τι είχε συμβεί. Τελικά, η διαταγή ακύρωσης των μεικτών γάμων ανακλήθηκε και ορισμένοι από τους ανθρώπους που ήταν σε μια κατάσταση αναμονής φυλακίστηκαν στο στρατόπεδο Χαϊδαρίου όπου κάποιοι εκτελέστηκαν ενώ άλλοι αφέθηκαν ελεύθεροι τον Οκτώβριο του 1944 με την απελευθέρωση.221 Πάντως, για τον Φεβρουάριο του 1943 και τον εγκλεισμό στα γκέτο ο βρετανός πρεσβευτής στην Άγκυρα Νάτσμπουλ – Χιούγκεσεν σημείωνε ότι ο Βασίλειος Σιμωνίδης και οι υπάλληλοι του παρείχαν ατάραχοι βοήθεια προς τις γερμανικές αρχές,222 γεγονός που ενισχύει την άποψη ότι οι τοπικές ελληνικές αρχές δεν ήταν διατεθειμένες να επιχειρήσουν σε πολιτικό επίπεδο κάποια απόπειρα διάσωσης.

			Για να κατανοήσουμε τη ναζιστική ιδεολογία και πρακτική πρέπει να σημειώσουμε ότι το ζήτημα των μεικτών γάμων είχε απασχολήσει το Υπουργείο Δικαιοσύνης του Ράιχ, ήδη από το 1935 σε ό,τι αφορούσε Εβραίους και χριστιανούς Γερμανούς και το αν θα συνέχιζαν να ενώνονται με τα δεσμά του γάμου ή να συνάπτουν σχέσεις. Τελικά είχε ψηφιστεί σχετική νομοθεσία που περιθωριοποιούσε τους Εβραίους των μεικτών γάμων όσο και τους κατά το ήμισυ Εβραίους (παιδιά μεικτών γάμων κλπ.). Το εβραϊκό ζήτημα για τον ναζισμό ήταν πρώτα από όλα φυλετικό και κατά αυτόν τον τρόπο το χειρίστηκαν και στις κατεχόμενες περιοχές, οπότε ήταν εξαιρετικά δύσκολο να γίνουν δεκτά ανάλογα αιτήματα.223 

			Όλα τα παραπάνω διαβήματα μπορούμε να τα αποδώσουμε σε μια συνειδητοποίηση την ύστατη ώρα του τι συνέβαινε και στην εκδήλωση ανθρωπιστικών συναισθημάτων για τους Εβραίους αλλά και στο φόβο ίσως ότι καταστρατηγείται κάθε αρχή και κάθε κανόνας σχετικά με την προσωπική ασφάλεια, την περιουσία και τη ζωή του πολίτη, που ίσχυαν ακόμη και σε καιρό πολέμου,224 και αυτό προκαλούσε φόβους για την κοινωνία γενικά.

			Παρόλο που η σχέση της ελληνορθόδοξης εκκλησίας με τους Εβραίους ήταν πολύπλοκη και γεμάτη διενέξεις,225 πολλοί ιεράρχες στα κηρύγματά τους στο εκκλησίασμα αναφέρονταν υπέρ των Εβραίων, αρκετοί χριστιανοί πρότειναν να σώσουν τα παιδιά των Εβραίων με υιοθεσίες, όμως, λόγοι οικογενειακών δεσμών τους έκαναν να αρνηθούν.226 

			Υπήρξαν και περιπτώσεις χριστιανών που βοήθησαν οικογένειες Εβραίων να κρυφτούν ή να φύγουν προς την ιταλική ζώνη κατοχής, άλλοι με επιτυχία και άλλοι ανεπιτυχώς. Είναι γνωστή η περίπτωση του Περικλή Καλλιδόπουλου που έκρυψε τη γειτονική εξαμελή εβραϊκή οικογένεια και τους οδήγησε με ασφάλεια στους αντάρτες στα Γιαννιτσά ή εκείνη δυο εβραίων γυναικών που σώθηκαν χάρη σε άντρες τους οποίους αργότερα παντρεύτηκαν. Πρόκειται για την περίπτωση των Μέντι Φλωρεντίν και Αντέλε Μάνο.227 Στις 78 περιπτώσεις που έχουν γίνει σήμερα γνωστές θα προσθέταμε αυτή της οικογένειας Ζηνόζη που έσωσε την κόρη της οικογένειας Μασσάνο, εκδίδοντάς της πλαστά χαρτιά με τη συνδρομή ανθρώπων από την αστυνομία της πόλης, και με την οποία διατήρησαν για χρόνια στην κυριολεξία αδελφικές σχέσεις.228 

			Κάποιοι κρύφτηκαν στη Θεσσαλονίκη περιμένοντας την κατάλληλη στιγμή για να αποδράσουν. Η οικογένεια Μπενσασσών, για παράδειγμα, νοίκιασε ένα καΐκι, που τους μετέφερε στο χωριό Νταμούχαρη του Πηλίου. Τις τελευταίες μέρες στο γκέτο έγιναν αρκετές αποδράσεις. Οι κυνηγημένοι άνθρωποι πλήρωναν περίπου 35-40 χρυσές λίρες το άτομο, πολλές φορές όμως οι ίδιοι που προσφέρονταν να τους βοηθήσουν τελικά τους πρόδιδαν.229 Η οικογένεια του Μωής και της Μπερτ Μπενβενίστε νωρίτερα ακόμη από τα φυλετικά μέτρα διέφυγαν στην Αθήνα έχοντας κινητοποιήσει τις επαγγελματικές γνωριμίες και τις κοινωνικές σχέσεις της οικογένειας, οι οποίες έπαιξαν και τον ρόλο ενός κοινωνικού δικτύου αλληλεγγύης.230

			Η ελάχιστη βοήθεια εκ μέρους της κοινωνίας της πόλης προς τους διωκόμενους στη Θεσσαλονίκη λάμβανε τις εξής μορφές, προσφορά καταφυγίου, χορήγηση πλαστών πιστοποιητικών, μεταφορά σε ασφαλή κρησφύγετα, μέσα από επαφές με τον χώρο της Αντίστασης και τα κίνητρα ήταν γνωριμία, φιλία, γειτνίαση, ανθρωπιά, ενώ η οικονομική δυνατότητα των κυνηγημένων μπορούσε μόνο συνδυαστικά με τα παραπάνω να βοηθήσει. Ωστόσο, δεν ήταν αυτή η συμπεριφορά που κυριάρχησε στην πόλη και μαζί με μια σειρά από άλλους παράγοντες που είδαμε νωρίτερα συνέβαλε ώστε να χαθεί η εβραϊκή της κοινότητα σε ποσοστό 96%.

			Γενικότερα, οι ιστορίες διάσωσης των κυνηγημένων Εβραίων τους εμπλέκουν πιο στενά με την ελληνική εθνική ιστορία της περιόδου, ξεγυμνώνουν τις αδυναμίες της ελληνική κοινωνίας αλλά αποδομούν και τον μύθο της παθητικότητας εκ μέρους των Εβραίων, όχι μόνο αντιπαραβάλλοντας την προσωπική πρωτοβουλία μπροστά στον κίνδυνο, τη συνεργασία, τη συνεννόηση, την αλληλεγγύη, την υπακοή σε κανόνες προστασίας, αλλά αντιπαραβάλλοντας την αντίσταση στην εκτόπιση και την εξόντωση.

			 Η βοήθεια και η αλληλεγγύη από την Αντίσταση αλλά και η σύνδεση των Ελλήνων Εβραίων με τον αντιστασιακό χώρο στην περίπτωση της Θεσσαλονίκης είναι η πτυχή που θα αναλύσουμε στην τελευταία ενότητα του κεφαλαίου μας.

			2.4.1 Εβραίοι και Αντίσταση

			Με ποιο τρόπο βοήθησε η οργανωμένη αντίσταση τους διωκόμενους Εβραίους στη Θεσσαλονίκη και στην Ελλάδα; Ποια ήταν η συμμετοχή του εβραϊκού πληθυσμού στην Αντίσταση, σε αυτήν την πάλη που τότε ονομαζόταν «εθνικοαπελευθερωτικός αγώνας», «αντάρτικο»;231 Τα δύο αυτά ερωτήματα τέμνονται σε αρκετές πτυχές τους ενώ συναντούν και τις ευρύτερες ιστοριογραφικές συζητήσεις σχετικά με τη σημασία της αντίστασης στον ναζισμό και τις πολιτικές της προεκτάσεις και τα συμφραζόμενα, την παθητικότητα ή όχι των εβραϊκών πληθυσμών, τον ρόλο των εβραϊκών συμβουλίων.

			Όπως επισημαίνει ο Ασέρ Μωυσής σε επιστολή του,-δικηγόρος της Θεσσαλονίκης με καταγωγή από τα Τρίκαλα-232, όταν ιδρύθηκε το Ε.Α.Μ. τον Σεπτέμβριο του 1941 δύο μέλη της κεντρικής επιτροπής, ο Δ. Μαραγκός (αργότερα εθνοσύμβουλος στην Ελεύθερη Ελλάδα) και ο δικηγόρος Ηλίας Κεφαλίδης (θα συνεργαστεί στη φυγάδευση του ραβίνου της Αθήνας) επισκέφθηκαν τον ραβίνο Κόρετς και του πρότειναν συνεργασία, την οποία εκείνος αρνήθηκε.233 Ήταν ένας συντηρητικός άνθρωπος, ο οποίος πίστευε μέχρι την τελευταία στιγμή ότι η υπακοή ήταν η μόνη επιλογή σωτηρίας για τα μέλη της κοινότητάς του, όπως αναλύσαμε παραπάνω, ενώ το 1941 δεν είχε διαφανεί το μέγεθος της συμφοράς που πλησίαζε, οπότε μέσα σε αυτό το πλαίσιο πρέπει να δούμε και την άρνησή του. Άλλωστε και στην υπόλοιπη Ευρώπη δεν υπήρξε και δεν θα μπορούσε να είναι μαζική τόσο η βοήθεια από τις αντιστασιακές οργανώσεις προς τους Εβραίους όσο και η ένοπλη αντίσταση των Εβραίων. Πρώτα από όλα επειδή η ναζιστική καταστολή και οι δύσκολες συνθήκες επιβίωσης οδήγησαν την πλειονότητα των πολιτών της Ευρώπης να μη συγκρουστεί με τις αρχές, επιπλέον επειδή ο ναζιστικός σχεδιασμός δεν μπορούσε να είναι γνωστός στους εβραϊκούς πληθυσμούς ώστε να σπεύσουν αν γλιτώσουν αλλά και επειδή η διαθεσιμότητα όπλων και η υποστήριξη από τις αντιστασιακές οργανώσεις σε όλη την Ευρώπη δεν ήταν δεδομένα.234 Από τη μια η Πολωνία με τις εθνικιστικές αντιστασιακές οργανώσεις που δεν έκαναν δεκτούς τους Εβραίους στους κόλπους τους, την ίδια στιγμή που Εβραίοι δραπέτευαν από τα γκέτο της χώρας για να ενωθούν με τους αντάρτες, και από την άλλη η Γαλλία με τη μεγάλη συμμετοχή Εβραίων στο αντιστασιακό κίνημα αποτελούν τα δύο άκρα των πολλών και ποικίλων περιπτώσεων συμμετοχής ή μη στα αντιστασιακά κινήματα κάθε ευρωπαϊκής χώρας. Ανάλογες διαφοροποιήσεις συναντάμε τόσο στο εσωτερικό των ευρωπαϊκών χωρών όσο και στην Ελλάδα αντίστοιχα. Οι τοπικές ιδιαιτερότητες και οι πολεμικές εξελίξεις δεν επιτρέπουν «μια θριαμβευτική ή μια μειωτική θεώρηση της συμμετοχής των Εβραίων στην ένοπλη αντίσταση».235 

			Εκτός από την παραπάνω «επίσημη πρόταση» συνεργασίας, ανάλογες προτάσεις συνδρομής έγιναν και σε μεμονωμένες περιπτώσεις, Γενικότερα σε μαρτυρίες επισημαίνεται ότι η ένταξη των Εβραίων της Θεσσαλονίκης στην Αντίσταση γινόταν από μεμονωμένα άτομα.236

			Υπολογίζεται ότι από τον Απρίλιο του 1941 και κατά διαστήματα διέφυγαν περίπου 10.000 από τη Θεσσαλονίκη προς διάφορες κατευθύνσεις από τους οποίους πολλοί συνελήφθησαν σε άλλες πόλεις ή επέστρεψαν στην πόλη, όταν άρχισε η εφαρμογή των φυλετικών μέτρων. Είναι χαρακτηριστικό ότι και Εβραίοι που ήταν ενταγμένοι στην αριστερά τελικά ακολούθησαν τις οικογένειες τους.237 Ήταν πολύ δύσκολο οι νεαροί Εβραίοι και Εβραίες, οι οποίοι θα ήταν πιο εύκολο να διαφύγουν, να δεχτούν να εγκαταλείψουν τις οικογένειές τους έχοντας μάλιστα την αγωνία για πιθανά αντίποινα σε βάρος αυτών που θα έμεναν πίσω.238 

			Την ίδια στιγμή που οι θλιβερές πομπές των Εβραίων οδηγούνταν στο στρατόπεδο Βαρώνου Χιρς και από εκεί στο θάνατο, στη Θεσσαλονίκη οργανωνόταν με αφορμή την 25 Μαρτίου του 1943, η πρώτη μεγάλη φοιτητική διαδήλωση, όταν μετά τη δοξολογία στο ναό της Αγίας Σοφίας η σπουδάζουσα νεολαία της πόλης με σημαιοφόρους δύο φοιτητές - κληρικούς, παρέλασε προς την παραλία και το Λευκό Πύργο. Εκεί, ο Άνθιμος Χατζηανθίμου, φοιτητής Νομικής, γραμματέας της Επιτροπής Θεσσαλονίκης της Ε.Π.Ο.Ν., κατέθεσε στεφάνι στην προτομή του ναύαρχου Βότση και ακούστηκε ο εθνικός ύμνος μέσα σε κλίμα συγκίνησης.239 Η μεγάλη αυτή φοιτητική εκδήλωση θεωρείται ότι άνοιξε το δρόμο για μαζικές ανοιχτές συγκεντρώσεις και διαδηλώσεις που ακολούθησαν.240 Οι πολίτες ξεσηκώθηκαν, δεν δίστασαν να διαδηλώσουν την αντίθεσή τους με το καθεστώς ενώ τα σύμβολα της Αγίας Σοφίας, του εθνικού ύμνου, της προτομής του ήρωα του 1821 λειτούργησαν συνεκτικά. Ωστόσο, σε αυτήν την ιδέα περί ελληνισμού και προάσπισης των δικαιωμάτων του δεν φαίνεται να ανήκαν οι Εβραίοι της πόλης. 

			Το 1943, ο διωγμός των Εβραίων προκάλεσε την επέμβαση των εαμικών οργανώσεων για την αποτροπή των συλλήψεων και τη φυγάδευση όσων μπορούσαν, με ιδιαίτερη βοήθεια στη φάση αυτή από το Μωρίς Αρδίττι, Θεσσαλονικιό Εβραίο, καθηγητή Φιλοσοφίας στο πανεπιστήμιο της Λιόν, ο οποίος είχε επιστρέψει στη Θεσσαλονίκη,241 αλλά η σωτηρία τους δεν έγινε αντικείμενο συνολικότερης και πιο έντονης αντίδρασης ή διαμαρτυρίας από τους συμπολίτες τους. Ήταν ένα ζήτημα περισσότερο ατομικής ή στενά κομματικής πρωτοβουλίας. 

			
				
					[image: Description: View of the destroyed Jewish cemetery in German-occupied Salonika. The tombstones would be used as building materials. Salonika, Greece, after December 6, 1942.]
				

			

			Eικόνα 2.5 Τρεις από τους νεότερους και πιο δραστήριους εβραίους αντιστασιακούς, ως πρόσκοποι πριν τον Πόλεμο (1937). Από αριστερά: Δανέλος Αλχανάτης, Μωύς Γιουσουρούμ και Σίμος Βαλενστάιν. Οργανώθηκαν στο ΕΑΜ Αθήνας από τα τέλη του 1942 και υπηρέτησαν ως αντάρτες του ΕΛΑΣ στη Στερεά Ελλάδα (Φωτ. Αρχείο ΕΜΕ). Πηγή: http://www.jewishmuseum.gr/gr/exhibitions/digital_exhibitions/synagonistis/2_greek_resistance.html

			Ο Μάρκος Βαφειάδης που από το 1942 ανέλαβε θέση στο κομματικό γραφείο και την κομματική οργάνωση του ΚΚΕ στη Θεσσαλονίκη αλλά και ο Πάνος Δημητρίου, ιστορικό στέλεχος της αριστεράς, σε μια κριτική ανασκόπηση του παρελθόντος, θεωρούν ότι δεν υπήρξε δημόσια καταγγελία της δίωξης και των φυλετικών μέτρων εναντίον των Εβραίων από το ΕΑΜ. με εξαίρεση μία προκήρυξη του Ιανουαρίου 1943, πιθανότατα επειδή δεν ήθελε το ΕΑΜ να αναλάβει την ευθύνη ενεργειών, που ίσως δεν τις επιθυμούσαν και οι ίδιοι οι Εβραίοι, τονίζοντας και οι δύο την ευθύνη του Κόρετς ως προς αυτό.242 Ο Βαφειάδης επεσήμανε ότι η προσπάθεια της κομματικής οργάνωσης Θεσσαλονίκης (και της κομματικής οργάνωσης των Εβραίων) να αντιδράσουν στα φυλετικά μέτρα με κινητοποιήσεις και διαμαρτυρίες δεν βρήκε απήχηση. Σημειώνει για τους Εβραίους: «Οι ίδιοι οι Εβραίοι είχαν γίνει αγνώριστοι... Τίποτα δεν τους είχε μείνει από τους πρώτους εαυτούς τους. Από πρωτοπόρους μαχητικούς αγωνιστές τους έβλεπες απογοητευμένους και αδρανείς».243 Αν αναλογιστούμε, ωστόσο, ότι αυτό συνέβαινε τον χειμώνα του 1943 μετά την Πλατεία Ελευθερίας, την απεγνωσμένη προσπάθεια της κοινότητας να συγκεντρώσει τα λύτρα, τη διάλυση του νεκροταφείου και τελικά τη διάλυση της ίδιας τους της ζωής σε όλα τα επίπεδα με την εφαρμογή των φυλετικών μέτρων, μπορούμε να αντιληφθούμε την πίεση, τα διλήμματα, τις πρακτικές δυσκολίες που αντιμετώπιζαν οι άνθρωποι αυτοί. Επιπλέον οι νεότερες έρευνες αποδεικνύουν ότι αρκετοί ήταν εκείνοι που προσπάθησαν να φύγουν. Ας δούμε ποιοι ήταν αυτοί.

			Νωρίτερα στο τέλος του 1941, στο πλαίσιο της κομματικής ανασυγκρότησης του ΚΚΕ είχε αρχίσει η ανασύσταση και της οργάνωσης Εβραίων, η οποία το 1943, έφτασε να αριθμεί 150 μέλη. Στους Εβραίους κομμουνιστές, σύμφωνα με μαρτυρία του Βαφειάδη προτάθηκε να βγουν στο βουνό, πρόταση που αποδέχθηκαν 75 – 80 πρόσωπα, από τα οποία τα περισσότερα επέστρεψαν όταν πληροφορήθηκαν ότι οι ομόθρησκοί τους μεταφέρονταν στο γκέτο της συνοικίας του Βαρώνου Χιρς, στον σιδηροδρομικό σταθμό. 244 Ο Μωύς Μπουρλά, αριστερός Εβραίος είχε διαφύγει στο βουνό με όλη του την οικογένεια και πολέμησαν εκεί, ύστερα από ειδοποίηση αστυνομικού φίλου του τον Μάιο του 1943. Ο Μπουρλά προσπάθησε μαζί με άλλους της οργάνωσης να στρατολογήσουν ομόθρησκούς του για το βουνό αλλά λίγοι πείστηκαν καθώς οι περισσότεροι κυρίως λόγω των στενών οικογενειακών δεσμών προτίμησαν να μείνουν με την οικογένειά τους.245 Ο Ιωσήφ Μάτσας εκτιμά ότι οι Εβραίοι αντάρτες ήταν περισσότεροι από 650 από τους οποίους οι 250 Θεσσαλονικείς.246 Ωστόσο, ο Στίβεν Μπόουμαν συνυπολογίζει στους αριθμούς του Ιωσήφ Μάτσα, τους Έλληνες Εβραίους που ίσως να απέκρυπταν το όνομά τους, καθώς και αλλοδαπούς Εβραίους από την Αυστρία, τη Γιουγκοσλαβία, τη Βουλγαρία και ακόμη την Πολωνία και την Παλαιστίνη. Ανάμεσα στους τελευταίους πρέπει να υπήρχαν και θεσσαλονικείς Εβραίοι στην Βρετανικής Εκστρατευτικής Δύναμης,247 που είχαν παγιδευτεί στην Ελλάδα μετά τη βρετανική υποχώρηση. Έτσι θεωρεί ότι είναι πιο αντιπροσωπευτικός ένας αριθμός κοντά στους 1.000 Εβραίους, δηλαδή λίγο παραπάνω από το 3% σε ένα σύνολο 30.000 ανταρτών, όπως υπολογίζονται από τον Μάτσα.248 

			 Πολλοί ανάμεσά τους υπηρέτησαν στον εφοδιασμό, ως στρατολόγοι και ως διερμηνείς. Αρκετοί εμφανίζονται στο βιβλιάριο μισθοδοσίας του Κρίστοφερ Γούντχαους (συνταγματάρχης του βρετανικού στρατού που πολέμησε στη Μάχη της Κρήτης και μετά στην ηπειρωτική Ελλάδα και έπεισε τους Βελουχιώτη και Ζέρβα να συνεργαστούν για την ανατίναξη της γέφυρας του Γοργοπόταμου). Άλλοι πρόσφεραν τεχνικές ικανότητες, όπως ο Ιωσήφ Κοέν στην Κρήτη που έδρασε ως τυπογράφος για μερικές εβδομάδες Πολλοί στην Αθήνα ήταν σε επαφή με τα αστικά στελέχη του ΕΑΜ και έδρασαν σε πολιτικό επίπεδο και στη συλλογή πληροφοριών. Άλλοι έδρασαν ως δικηγόροι ή δάσκαλοι και συνδιαλέγονταν με Έλληνες πολιτικούς κατά τη διάρκεια της Κατοχής. Και, τέλος, σημαντική ήταν και η προσφορά εκείνων που υπηρέτησαν σε ελληνικές μονάδες με τους Βρετανούς στη βόρεια Αφρική. Οι Παλαιστίνιοι Εβραίοι συνεργάστηκαν με τον ΕΛΑΣ για να οργανώσουν δίοδο διαφυγής στο Αιγαίο, ενώ το Εβραϊκό Πρακτορείο της Παλαιστίνης παρείχε στην ελληνική Αντίσταση και χρήματα και απαιτούμενα εφόδια. Επιπλέον, πολλοί από τους χιλιάδες Εβραίους που βρήκαν καταφύγιο στα βουνά είχαν δευτεροβάθμια και πανεπιστημιακή εκπαίδευση καθώς και εμπορικές και επαγγελματικές γνώσεις. Ορισμένοι από αυτούς διαδραμάτισαν σημαντικό ρόλο στη διαμόρφωση της Ελεύθερης Ελλάδας. Πολλές από τις χιλιάδες γυναίκες που διέφυγαν στα βουνά υπηρέτησαν ως νοσοκόμες.249 

			Την άνοιξη του 1944 έγιναν δύο συμφωνίες με την ελληνική Αντίσταση οι οποίες διευκόλυναν τις αποδράσεις των Εβραίων από την Εύβοια. Η πρώτη ήταν ανάμεσα στις βρετανικές υπηρεσίες και το ΕΑΜ. Έναντι του ανεφοδιασμού του σε όπλα, ρουχισμό κ.ά. το ΕΑΜ θα βοηθούσε τη φυγάδευση Βρετανών, Ελλήνων και Εβραίων από την Εύβοια και θα έδινε πληροφορίες για τις κινήσεις του εχθρού κυρίως στη θάλασσα. Η δεύτερη ήταν μεταξύ Εβραϊκού Πρακτορείου και ΕΑΜ και με την οποία ανέπτυξαν μια ευρύτερη συμφωνία με αμοιβαίο όφελος. Η συνεργασία του Εβραϊκού Πρακτορείου τόσο με την κυβέρνηση του Καΐρου και την ελληνική αντίσταση είχε αρχίσει από το καλοκαίρι του 1943 και μετά τα γεγονότα της Θεσσαλονίκης, ώστε να συμβάλουν στη διάσωση των υπόλοιπων Εβραίων της Ελλάδας.250

			Η έξοδος στο βουνό για όσους προπολεμικά είχαν σχέση με το κίνημα ίσως να ήταν αναμενόμενες και δεδομένες, Αλλά και οι υπόλοιποι κυνηγημένοι που έκαναν αυτήν την επιλογή δεν αντιμετώπιζαν προβλήματα ένταξης. Η κοινωνική καταγωγή ή οι πολιτικές κατευθύνσεις του μεσοπολέμου δεν φαίνεται να επηρέαζαν την επιλογή, αντίθετα η νεότητα, η δύναμη, η αποφασιστικότητα την επηρέαζαν. Οι περισσότεροι Εβραίοι που μπήκαν στο ΕΑΜ, στον ΕΛΑΣ, στην ΕΠΟΝ μπορεί να ήταν νεαροί σοσιαλιστές αλλά και εθελοντές ή στρατευμένοι που πήγαν στην οργάνωση εξαιτίας των συγκυριών ή συχνά λόγω του ανθρώπου που τους στρατολογούσε. Οι οικογενειακές υποχρεώσεις άλλους τους εμπόδισαν να φύγουν ενώ για να διασωθεί ολόκληρη οικογένεια ήταν σημαντικό να υπάρχει οικονομική δυνατότητα. Οι περισσότεροι Εβραίοι αντάρτες που διέφυγαν από τη Θεσσαλονίκη συγκεντρώθηκαν στο Βέρμιο και στο Πάικο.251 

			Υπάρχουν αναφορές και στοιχεία για συμβολή του ΕΔΕΣ στη διάσωση των Εβραίων της Αθήνας αλλά θα αναφερθούμε αναλυτικά στο θέμα αυτό στο κεφάλαιο 4.

			Σχετικά με την εμφάνιση των πρώτων εβραίων ανταρτών θα λέγαμε ότι εμφανίστηκαν εκεί που χτύπησε πρώτα η ναζιστική λαίλαπα. Από τα τέλη του 1942 έως τον Μάιο του 1943, 250 Εβραίοι της Θεσσαλονίκης διέφυγαν στα βουνά της Μακεδονίας ακολουθώντας τον ΕΛΑΣ. Η δεύτερη φάση ξεκίνησε με την ιταλική συνθηκολόγηση (8 Σεπτεμβρίου 1943) και την ανάληψη του ελέγχου όλης της χώρας από τους Γερμανούς. Στις αρχές Οκτωβρίου του 1943, εκατοντάδες Εβραίοι των κοινοτήτων Χαλκίδας, Τρικάλων, Καρδίτσας, Βόλου, Λάρισας, Αγρινίου και Πάτρας εγκαταστάθηκαν με την προστασία του ΕΑΜ στα κοντινότερα βουνά, ενώ από την Αθήνα, περίπου 1.000 άτομα κατέφυγαν στην ορεινή Στερεά. Στην Ήπειρο, ελάχιστοι νεαροί διέφυγαν από τα Ιωάννινα για να ενωθούν με τους αντάρτες, ενώ κάποιοι Αρτινοί εντάχθηκαν στο Εθνικό Δημοκρατικό Ελληνικό Σύνδεσμο (ΕΔΕΣ) του Ναπολέοντα Ζέρβα. Συνολικά 91 Εβραίοι σκοτώθηκαν ή εκτελέστηκαν ως μέλη της Αντίστασης.252 

			Ωστόσο, τα γεγονότα που διαδραματίστηκαν στην υπόλοιπη Ελλάδα, θα μας απασχολήσουν στο επόμενο κεφάλαιο.
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			Κεφάλαιο τρίτο

			Οικονομική απογραφή των Εβραίων της Θεσσαλονίκης το 1943: Ο μύθος για τους «πλούσιους Εβραίους» και τα περιουσιακά στοιχεία

		

	
		
			3.1 Η σημασία της διερεύνησης

			Σημαντικές μελέτες μέχρι σήμερα έχουν αναλύσει ποια ήταν η διαδικασία ένταξης της εβραϊκής κοινότητας της Θεσσαλονίκης στο ελληνικό κράτος όταν η πόλη έγινε ελληνική το 1912, μέσα από την ανίχνευση της οικονομικής, κοινωνικής και γεωγραφικής κατανομής του εβραϊκού πληθυσμού στην πόλη και των αλλαγών που υπέστη σε αυτές τις παραμέτρους.1 Την τελευταία δεκαετία στο πλαίσιο μιας γενικότερης προβληματικής για την Τελική Λύση και τους οικονομικούς της συσχετισμούς,2 έχει απασχολήσει την ιστοριογραφία για την ελληνική περίπτωση το ζήτημα της «επίσημης» λεηλασίας των περιουσιών και του νομισματικού χρυσού των Εβραίων ενώ έχουν επιχειρηθεί και εκτιμήσεις των περιουσιακών τους στοιχείων.3

			Στη Θεσσαλονίκη της Γερμανικής Κατοχής έμενε η πολυπληθέστερη εβραϊκή κοινότητα του ελληνικού κράτους. Αυτή χάθηκε σε ποσοστό 96% ανεβάζοντας το συνολικό ποσοστό της χώρας σε θύματα της γενοκτονίας των Εβραίων στην Ευρώπη σε ένα από τα υψηλότερα των δυτικών κρατών.4 Στο συγκεκριμένο κεφάλαιο θα παρουσιάσουμε τη γεωγραφική, κοινωνική και οικονομική κατανομή του πληθυσμού στην πόλη, όπως προέκυψαν από την επεξεργασία ενός αρχειακού υλικού που μέχρι τώρα δεν είχε αξιοποιηθεί προς αυτήν την κατεύθυνση. Πρόκειται για τις 4.105 δηλώσεις περιουσιακών στοιχείων της με ημερομηνία απογραφής 1η Μαρτίου 1943, που έχουν σωθεί, από πιθανές 15-20 χιλ. δηλώσεις, οι οποίες είχαν γίνει από τον εβραϊκό πληθυσμό της πόλης.5 

			Ο στόχος της διερεύνησης είναι από τη μια να δούμε την κοινότητα ακριβώς πριν από τον εκτοπισμό, για να διακρίνουμε κατά πόσο είχε διατηρηθεί μέσα στον χρόνο η κοινωνική πληρότητα και η συνοχή της, κατά πόσο αυτή είχε επηρεαστεί από τις μέχρι τότε πολεμικές συνθήκες, και από την άλλη να διαφανεί το ύψος της περιουσίας του εβραϊκού πληθυσμού και σε ποιον βαθμό μπορεί να αξιοποιήθηκε από γερμανικές και ελληνικές αρχές για την ενίσχυση της ελληνικής οικονομίας της εποχής.6 

			Η απόφαση για την απογραφή ελήφθη γύρω στις 25 Φεβρουαρίου 1943 και οι δηλώσεις είχαν την ημερομηνία 1η Μαρτίου του 1943 μετά τη σχετική εντολή των γερμανικών αρχών. Όλοι οι Εβραίοι της πόλης έπρεπε σύμφωνα με τις διαταγές να δηλώσουν κατά νοικοκυριό, για στατιστικούς λόγους, το σύνολο των περιουσιακών τους στοιχείων: ακίνητα, τραπεζικές καταθέσεις, εμπορεύματα, χρυσά νομίσματα, κοσμήματα, αντικείμενα τέχνης ή λατρείας αλλά και τα οικιακά σκεύη και τα ζωντανά ζώα. Οι περισσότεροι συμμορφώθηκαν σε ό,τι τους ζητήθηκε, δήλωσαν αναλυτικά τα περιουσιακά τους στοιχεία ελπίζοντας ότι αλήθευαν οι φήμες που κυκλοφορούσαν, ότι οι Γερμανοί ετοίμαζαν σύστημα ειδικής φορολογίας για αυτούς, ανάλογα με την περιουσία του καθένα, και για αυτό χρειάζονταν οι αναλυτικές δηλώσεις.7 Είχαν την ελπίδα ότι, όπως τα χρήματα τούς είχαν βοηθήσει νωρίτερα για την εξαγορά της αναγκαστικής εργασίας, το ίδιο θα συνέβαινε και τώρα.

			Το παραπάνω αρχειακό υλικό διατηρεί τη μοναδικότητα μιας πηγής που με προσεκτική επεξεργασία μπορεί να μας δώσει μια πειστική εικόνα για τις κοινωνικές κατηγορίες του εβραϊκού πληθυσμού ακριβώς τις παραμονές της γενοκτονίας. Στο ερώτημα κατά πόσο μπορούμε στοιχεία που προκύπτουν για ένα ποσοστό 4.105 νοικοκυριών να τα εμπιστευτούμε για το σύνολο του εβραϊκού πληθυσμού, επιχειρήσαμε να απαντήσουμε με συγκρίσεις άλλων παρόμοιων στοιχείων. Για τις συγκρίσεις επιλέχτηκε το In Memoriam των Μικαέλ Μόλχο και Ιωσήφ Νεχαμά και η μελέτη του Αλέξανδρου Δάγκα για τη Θεσσαλονίκη,8 επειδή παρουσιάζουν αναλυτικά στοιχεία για τις επαγγελματικές κατηγορίες και για τη γεωγραφία των Εβραίων μέσα στην πόλη, πολύ κοντά σε αυτά που εξετάζουμε, και επειδή το πρώτο έργο γράφτηκε αμέσως μετά την Κατοχή και αποτελεί μία από τις πρώτες άμεσες μαρτυρίες, ενώ το δεύτερο έχει εξαντλητική τεκμηρίωση των στοιχείων που παραθέτει. Σε ό,τι αφορά στα περιουσιακά στοιχεία οι συγκρίσεις γίνονται με στοιχεία από τις μελέτες της Γαβριέλλας Ετμεκτζόγλου, του Χρήστου Χατζηιωσήφ και εκείνη του Κωνσταντίνου Μαγκλιβέρα από το 1997, η οποία ενημερώθηκε και μεταφράστηκε πρόσφατα, που έχουν αναλυτικά συγκρίσιμα στοιχεία για τα περιουσιακά δεδομένα.9 Οπωσδήποτε οι αριθμοί που θα παρουσιάσουμε στη συνέχεια είναι πιθανότατα ενδεικτικοί του συνόλου, προσφέρουν ωστόσο μια εικόνα της κοινωνικής και οικονομικής κατάστασης των Εβραίων και τελικά της κοινωνίας της Θεσσαλονίκης και των εβραίων πολιτών της για το 1943.

			Η σημασία της παρούσας διερεύνησης έγκειται στο ότι η κοινότητα αντιμετωπίζεται ως αναπόσπαστο τμήμα της κοινωνίας της πόλης, καθώς δείχνει ότι μέχρι εκείνη τη στιγμή είχε πληγεί από τον πόλεμο στον ίδιο βαθμό με τον ελληνικό πληθυσμό, έτσι ώστε να δοθεί έμφαση στα ενοποιητικά στοιχεία της κοινωνίας της εποχής. Στη συνέχεια ο υπολογισμός των περιουσιακών στοιχείων ανατρέπει στερεοτυπικές αντιλήψεις για τους γενικά πλούσιους Εβραίους και συνδέει τον διωγμό και τη βίαιη αρπαγή των εβραϊκών περιουσιών, πέρα από την αντισημιτική ιδεολογία των ναζί, με τον αντισημιτισμό της κοινωνίας της Θεσσαλονίκης, με την ωφελιμιστική πρακτική της ναζιστικής Γερμανίας, τη συνεργασία της ελληνικής πολιτείας και τη γενικότερη λειτουργία της οικονομίας της Κατοχής, που είχε ως βασικό χαρακτηριστικό και πρόβλημα, την αποθησαύριση. Έτσι κατανοούμε καλύτερα την ιστορία της Τελικής Λύσης στην ελληνική της εκδοχή και απομακρυνόμαστε από τις κατασκευές περί του απόλυτου κακού της «ναζιστικής θηριωδίας», εντάσσοντάς την ιστορία της Τελικής Λύσης στη μακρά διάρκεια της νεότερης ελληνικής αλλά και ευρωπαϊκής ιστορίας με τις εθνοτικές, θρησκευτικές και κοινωνικές αντιθέσεις που την χαρακτήρισαν.10
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					5 Το αρχείο των δηλώσεων βρίσκεται σε μικροφίλμ στη Βιβλιοθήκη Bissel, στο Αμερικάνικο Κολέγιο «Ανατόλια», Thessaloniki Jewish Community Records, 1939-1945, 1997.A. 0220, Reel 1-12 και είναι αντίγραφα από τις πρωτότυπες δηλώσεις που βρίσκονται στην Ισραηλιτική Κοινότητα Θεσσαλονίκης. Αντίγραφα των συγκεκριμένων δηλώσεων βρίσκονται στη βιβλιοθήκη του Εβραϊκού Μουσείου Θεσσαλονίκης και στο Μουσείο Ολοκαυτώματος στην Ουάσιγκτον. Για το συγκεκριμένο άρθρο καταγράφηκαν τα στοιχεία και των 4.105 δηλώσεων και έγινε στατιστική επεξεργασία τους. Στο Αρχείο της ΙΚΘ έχουν εντοπιστεί περίπου 200-250 δηλώσεις επιπλέον, ωστόσο προς το παρόν και μέχρι να οριστικοποιηθεί ο αριθμός τους δεν έχουν συμπεριληφθεί στον παραπάνω αριθμό και δεν επηρεάζουν τόσο πολύ τα στοιχεία. Υπάρχουν στοιχεία για έκδοση 20.000 εντύπων των δηλώσεων, βλ. Φύλλον ημερήσιων παραγγελιών του Λιθογραφείου-Τυπογραφείου «Γκατένιο», το οποίο σύμφωνα με τη μαρτυρία του κ. Χάγουελ αφορά στη συγκεκριμένη παραγγελία, από ιδιωτικό αρχείο Πωλ Ισαάκ Χάγουελ. Σε αυτό αναγράφεται ότι η Ισραηλιτική Κοινότητα παρήγγειλε 20.000 έντυπα και η παραγγελία εγκρίθηκε. Υπολογίζουμε ότι πρέπει να έγιναν 15.000 με 18.000 δηλώσεις, οι οποίες θα ανταποκρίνονταν, με έναν μέσο όρο μελών οικογένειας τα 3,3, στον εβραϊκό πληθυσμό της πόλης εκείνη την εποχή, περίπου 50.000. Η κάθε δήλωση γινόταν από τον αρχηγό της οικογένειας και αντιπροσώπευε ένα νοικοκυριό με ένα ή περισσότερα μέλη, κάτι που διαπιστώνεται τόσο από τις ίδιες τις δηλώσεις, όπου αναγράφονται τα μέλη, όσο και από τη σχετική μαρτυρία του Γιομτώβ Γιακοέλ, βλ. Φραγκίσκη Αμπατζοπούλου (εισ.-επιμ.), Γιομτώβ Γιακοέλ. Απομνημονεύματα 1941-1943, Παρατηρητής. Ίδρυμα Ετς Αχαΐμ, Θεσσαλονίκη 1993, σ. 119. Η στατιστική επεξεργασία έγινε με το στατιστικό πακέτο SPSS for Windows 8.0.

					Η αποτίμηση της συνολικής κινητής περιουσίας έγινε από τις γερμανικές αρχές με βάση τις ακόλουθες κατηγορίες περιουσιακών στοιχείων: 1) Κεφάλαια καταστήματος, συμμετοχές και αποθέματα. 2) Εργαστήρια, μηχανές, εργοστάσια. 3) Μετρητά, καταθέσεις, μετοχές. 4) Χρυσός, ξένα νομίσματα, κοσμήματα, πολύτιμοι λίθοι. 5) Αντικείμενα τέχνης, τάπητες. 6) Μέσα κίνησης, ζώα έλξεως και κατοικίδια. 7) Οικιακά είδη, έπιπλα. 8) Υφάσματα, ασπρόρουχα, ενδύματα. 9) Απαιτήσεις και χρέη. Εκτός από τις κατηγορίες περιουσιακών στοιχείων που παρουσιάζονται στις εικόνες 1-3, υπάρχει και η 9η κατηγορία που αναφέρεται σε χρέη και οφειλές, το ύψος των οποίων κυμαινόταν από 1,11% επί της συνολικής περιουσίας στο 50% του δείγματος ως 3,99% επί της συνολικής περιουσίας στο 95% του συνολικού δείγματος.
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			3.2 Γεωγραφική κατανομή των Εβραίων της Θεσσαλονίκης

			Μετά την πυρκαγιά του 1917 και τον ερχομό των προσφύγων είχε αρχίσει η ανασύνταξη της κοινωνικής γεωγραφίας της πόλης και τα οικόπεδα του νέου σχεδίου αγοράστηκαν ανάλογα με την οικονομική δύναμη των κατοίκων και όχι ανάλογα με την εθνοτική τους βάση. Η νέα κοινωνική ιδιοποίηση του ιστορικού πυρήνα της πόλης περιέλαβε και τους Εβραίους, αλλά οι πολυάριθμοι φτωχοί της κοινότητας βρέθηκαν εκτός κέντρου. Κατά τη δεκαετία του 1930, οι εβραϊκοί συνοικισμοί Βαρώνου Χιρς (από το 1890), Ξηροκρήνης, Ρεζί Βαρδάρ, Αγίας Παρασκευής, Αγγελάκη και Στρατώνα, 151, Καραγάτς, Καλαμαριάς (από το 1890), 6 και Κάμπελ είχαν γίνει μόνιμες συνοικίες της πόλης, που στέγαζαν εργατικά και φτωχά μικροαστικά στρώματα και περιλάμβαναν περίπου το 50% του εβραϊκού πληθυσμού. Παράλληλα και οι πρόσφυγες του 1922 στη συντριπτική τους πλειοψηφία στεγάστηκαν σε συνοικισμούς στην περίμετρο της πόλης, δίπλα σε εκείνους των πυροπαθών Εβραίων ή στην ευρύτερη περιφέρειά της.11

			Όπως φαίνεται από την πηγή που εξετάζουμε, τις δηλώσεις, η γεωγραφία αυτή στο πέρασμα του χρόνου δεν είχε αλλάξει. Ο εβραϊκός πληθυσμός παρέμενε μοιρασμένος σε όλη τη Θεσσαλονίκη, όπως φαίνεται στον πίνακα 1. Το 48,5% του πληθυσμού κατοικούσε στους πιο φτωχούς συνοικισμούς: Ρεζί Βαρδάρ (16,9%), Βαρώνου Χιρς (7,7%)12, στα δυτικά της πόλης, και 151 (13%) και Συνοικισμός 6-Καραγάτς (10,9%)13, στα ανατολικά και οι οποίοι είχαν διατηρήσει μέσα στον χρόνο τον αμιγώς εβραϊκό χαρακτήρα 

			τους. Πιο πυκνοκατοικημένος από τους παραπάνω συνοικισμούς ήταν αυτός του Ρεζί Βαρδάρ με παραδοσιακά φτωχά στρώματα.14 

			Το ποσοστό του ٤٨,٥٪, που προκύπτει από τις δηλώσεις, αν το συγκρίνουμε με αντίστοιχο ποσοστό που σημειώνει ο Μόλχο παρατηρούμε ότι δεν απέχει πολύ, καθώς ο συγγραφέας σημείωνε ότι το ٤٠٪ αποτελούσε τους «πτωχούς ανθρώπους που είχαν συσσωρευθεί στα προάστια».15 

			Τα χαμηλότερα κοινωνικά στρώματα παρέμειναν εκεί, καθώς δεν είχαν την οικονομική δυνατότητα να επιλέξουν κάποιον άλλο τόπο διαμονής στην πόλη. Διατήρησαν τον κλειστό τους χαρακτήρα τόσο για λόγους προστασίας και συνοχής, όσο και επειδή αυτός λειτουργούσε αυτόματα περιοριστικά και προς τους «απέξω». Κάτι ανάλογο είχε γίνει και με τα κατώτερα κοινωνικά στρώματα των προσφύγων, όταν εγκαταστάθηκαν εκεί. Αυτό που έχει ενδιαφέρον ως προς τον νεωτερικό χαρακτήρα της πόλης είναι ότι οι συνοικισμοί τόσο στα δυτικά της όσο και στα ανατολικά ακολουθούσαν ταυτόχρονα μια εθνικοθρησκευτική αλλά και μια οικονομικοκοινωνική διαίρεση, καθώς εκεί διέμεναν γενικότερα χαμηλά κοινωνικά στρώματα αλλά διακρίνονταν οι εβραϊκοί από τους προσφυγικούς ή των άλλων Ελλήνων. Θα λέγαμε ότι στο εσωτερικό της κοινωνικοοικονομικής διαίρεσης υπήρχε μία δεύτερη, εθνικοθρησκευτική.
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			Πίνακας 1 Περιοχή κατοικίας-ποσοστιαία κατανομή στο σύνολο του δείγματος

			 Το υπόλοιπο 48,2% του πληθυσμού ζούσε σε περιοχές που θεωρούνταν ευρύτερα στην τοπιογραφία της πόλης, περιοχές των μεσαίων ή των πιο ευκατάστατων κοινωνικών στρωμάτων.16 

			Από αυτό το ποσοστό, το 11% διέμενε στην περιοχή της Αγίας Τριάδας, το 21% στην περιοχή του Φαλήρου, το 11% στην περιοχή του κέντρου, το 4,4% στην περιοχή της Καλαμαριάς. Ένα 3,8% δεν δήλωνε κατοικία. Η πιο πυκνοκατοικημένη από Εβραίους ήταν η περιοχή του Φαλήρου. Ωστόσο σε αυτές τις περιοχές ο εβραϊκός πληθυσμός ήταν περισσότερο αναμειγμένος με τον ελληνικό. Δεν υπήρχε η ξεκάθαρη εθνικοθρησκευτική διαίρεση που χαρακτήριζε τους φτωχικούς συνοικισμούς. Ένα εβραϊκό σπίτι μπορούσε να είναι δίπλα σε ένα ελληνικό ή μια εβραϊκή επιχείρηση δίπλα σε μία ελληνική και να μοιράζονται την ίδια πελατεία.

			Στον πίνακα 2, αν εξετάσουμε το 10% που ήταν οι πιο εύρωστοι οικονομικά, όπως θα αναλυθεί στη συνέχεια, βλέπουμε ότι κατοικούσαν κυρίως στις περιοχές του κέντρου (κατά 23,3%), της Αγίας Τριάδας (25%) και του Φαλήρου (25%). Είναι μικρά τα ποσοστά στις πιο φτωχικές συνοικίες ενώ το 4,2% των ευπόρων που δεν δήλωνε μόνιμη κατοικία πιθανότατα ήταν άνθρωποι που δεν ζούσαν στην Ελλάδα.17 

			
				
					
					
				
				
					
							
							Περιοχή κατοικίας

						
							
							Ποσοστό του δείγματος (%)

						
					

					
							
							Περιοχή Α1

						
							
							26,3

						
					

					
							
							Περιοχή Α2

						
							
							4,2

						
					

					
							
							Περιοχή Α3

						
							
							32,5

						
					

					
							
							Περιοχή Β5

						
							
							23,3

						
					

					
							
							Ρεζί Βαρδάρ

						
							
							4,2

						
					

					
							
							Συνοικισμός 151

						
							
							1,7

						
					

					
							
							Συνοικισμός 6- Καραγάτς

						
							
							1,2

						
					

					
							
							Βαρώνου Χιρς

						
							
							0,2

						
					

					
							
							Μη δηλωθείσας κατοικίας

						
							
							1,2

						
					

				
			

			Πίνακας 2 Περιοχή κατοικίας-ποσοστιαία κατανομή του οικονομικά πιο εύρωστου μέρους του δείγματος (10% του συνόλου)

			Η γεωγραφία του πληθυσμού μέσα στην πόλη δεν είχε διαφοροποιηθεί ιδιαίτερα από τη δεκαετία του 1920, και αυτό δείχνει ότι είχε παγιωθεί αυτός ο τρόπος εγκατάστασης, ο οποίος αποτύπωνε τη μετάβαση που είχε συντελεστεί από τον παραδοσιακό χωρισμό των εθνοτήτων της Θεσσαλονίκης του 1912 στο ννεωτερικό διαχωρισμό των τάξεων, διατηρώντας, ωστόσο, ιδιαίτερα στοιχεία, όπως τον έντονο διαχωρισμό των εθνοτήτων στο πλαίσιο των κατώτερων κοινωνικά στρωμάτων.

			Από όλες αυτές τις περιοχές οι εβραίοι πολίτες έπρεπε να μετακινηθούν στα γκέτο, όπου πέντε άνθρωποι θα έμεναν σε ένα δωμάτιο. Η μετακίνηση έγινε στα τέλη Φεβρουαρίου 1943 μέσα σε τέσσερις μέρες, και ενώ η Ισραηλιτική Κοινότητα Θεσσαλονίκης είχε μόλις καταβάλει την τελευταία δόση για την εξαγορά της υποχρέωσης των μελών της να εκτελούν καταναγκαστικά έργα.18 Σε γκέτο μετατράπηκαν οι συνοικίες της πόλης, στις οποίες η πλειονότητα των κατοίκων ήταν Εβραίοι: οι συνοικισμοί Βαρώνου Χιρς στον σιδηροδρομικό σταθμό, Ρεζί Βαρδάρ και περιχώρων, 151 και 6 στα ανατολικά της πόλης. Επιπλέον γκέτο έγιναν και άλλοι δύο που κατοικούνταν και από Έλληνες, ο ένας ανατολικά στη συνοικία των Εξοχών με όρια δυτικά τον παράλληλο δρόμο προς τη λεωφόρο Βασιλέως Γεωργίου και την προέκτασή του, λεωφ. Βασ. Σοφίας, νότια την 25η Μαρτίου, βόρεια την οδό Ευζώνων και ανατολικά περιλάμβανε τον συνοικισμό της Καλαμαριάς με προέκταση διά της οδού Παπάφη. Ο άλλος στο κέντρο με όρια την οδό Εγνατία στα Δυτικά, την πλατεία της Παν. Χαλκέων στα νότια, την οδό προς το Διοικητήριο ανατολικά και την οδό Λαγκαδά βόρεια.19 Οι περιοχές αυτές της πόλης αποτέλεσαν τους τόπους του προσωρινού εγκλεισμού. 

			Αυτό που πρέπει να προσέξουμε είναι ότι μεταβλήθηκαν σε γκέτο κυρίως κάποιοι από τους φτωχότερους συνοικισμούς ίσως για να απελευθερωθούν πρώτοι εκείνοι οι συνοικισμοί των ευκατάστατων Εβραίων (Φάληρο, Αγία Τριάδα, τμήμα του κέντρου) και κατά συνέπεια και τα υπάρχοντά τους. 

			Επίσης η επιλογή των συνοικισμών Βαρώνου Χιρς και Ρεζί Βαρδάρ συνδεόταν οπωσδήποτε με το γεγονός ότι αυτοί βρίσκονταν δίπλα στον σιδηροδρομικό σταθμό και θα αποτελούσαν διαμετακομιστικά στρατόπεδα.

			Ο σχεδιασμός των γερμανικών αρχών ήταν συστηματικός και με συγκεκριμένους στόχους από την πρώτη στιγμή που εφαρμόστηκε το σχέδιο της τελικής λύσης. 

			

			
				
					11 Όλοι οι παραπάνω συνοικισμοί είχαν κτιστεί και διευθετηθεί για τους Εβραίους πυροπαθείς του 1917. Βλ. Βίλμα Χαστάογλου, «Για την κατάσταση της εβραϊκής κοινότητας Θεσσαλονίκης μετά την πυρκαγιά του 1917. Ανέκδοτο υπόμνημα και άλλα στοιχεία από το αρχείο του Ε. Μοργκεντάου (Η.Π.Α.)», Σύγχρονα Θέματα, τ. 52-53, Ιούλιος-Δεκέμβριος 1994, σ. 37 (33-44). Ρ. Μόλχο, «Le renouveau Salonique 1850-1918. La ‘‘ville de juifs’’ et le reveil des Balkans, Autrement, Παρίσι 1992, σ. 66-68. Το βιβλίο έχει μεταφραστεί στα ελληνικά με τον τίτλο Θεσσαλονίκη 1850-1918. Η «πόλη των Εβραίων» και η αφύπνιση των Βαλκανίων, Εκάτη, Αθήνα 1994. Ακόμη, Bernard Pierron, Εβραίοι και Χριστιανοί στη Νεότερη Ελλάδα, Πόλις, Αθήνα 2004, σ. 115, όπου σημειώνει ότι οι πηγές αναφέρουν 73.447 πυροπαθείς (ή 64.000 σύμφωνα με άλλες πηγές) από τους οποίους 52.000 Ισραηλίτες (ή 41.500), 11.000 Μουσουλμάνοι (ή 8.000) και 10.000 Χριστιανοί (ή 14.500). Επίσης Αλέκα Γερόλυμπου-Καραδήμου, «Φτώχεια και περιθωριοποίηση σ’ έναν μεταβαλλόμενο αστικό χώρο: Οι εβραϊκές συνοικίες στη Θεσσαλονίκη 1870-1920», στο Ο ελληνικός εβραϊσμός, Εταιρεία Σπουδών Νεοελληνικού Πολιτισμού και Γενικής Παιδείας, Αθήνα 2000.

				

				
					12 O συνοικισμός Ρεζί Βαρδάρ ή Ραμόνα εκτεινόταν περίπου από την οδό Λαγκαδά και μέχρι την Αγίων Πάντων, και από τη Μαργαροπούλου μέχρι την Μπαλόγλου, πίσω από τον Νέο Σιδηροδρομικό Σταθμό. Η περιοχή Βαρώνου Χιρς βρισκόταν νοτιότερα από το Ρεζί Βαρδάρ.

				

				
					13 O συνοικισμός 151 βρισκόταν δεξιά από τη συμβολή των οδών Κλεάνθους με Αλέξανδρου Παπαναστασίου. Ο συνοικισμός 6-Καραγάτσια ήταν μια εξοχική τοποθεσία γεμάτη φτελιές, «καραγάτσια» στα τουρκικά, που περικλειόταν ανάμεσα στις παράλληλες προς τη Βασιλίσσης Όλγας οδούς, Μακεδονίας και Χαλκιδικής και στις κάθετες Μάρκου Μπότσαρη και Πέτρου Συνδίκα. Η σημερινή οδός Δελφών ήταν τότε χωματόδρομος και ονομαζόταν Καραγάτς Ιτσιντές γιολ, επειδή διέσχιζε τα Καραγάτσια. Βλ. Τομανάς, ό,π., σ. 292.

				

				
					14 Ο συνοικισμός αυτός λεγόταν Ρεζί Βαρδάρ από τις καπναποθήκες της «Ρεζί» που ήταν κοντά ή Ραμόνα, από το καφενείο-χοροδιδασκαλείο «Ραμόνα», που βρισκόταν στην αρχή της οδού Βάκχου Κώστας Τομανάς, Δρόμοι και γειτονιές της Θεσσαλονίκης μέχρι το 1944, Νησίδες, Θεσσαλονίκη 1997 (1), 2006 (2), σ. 232.

				

				
					15 Μικαέλ Μόλχο-Ιωσήφ Νεχαμά, In Memoriam, Ισραηλιτική Κοινότητα Θεσσαλονίκης, Θεσσαλονίκη 1976, σ. 20.

				

				
					16 Ιωάννης Κ. Χασιώτης, «Η Θεσσαλονίκη της Τουρκοκρατίας», π. Νέα Εστία, 1403, Αθήνα, Χριστούγεννα 1985, σ. 168. Ρ. Μόλχο, «Le renouveau»,… ό.π., σ. 66-68. Επίσης Γερόλυμπου-Καραδήμου, «Φτώχεια…», ό.π..

				

				
					17 Thessaloniki Jewish Community Records, 1939-1945, 1997.A. 0220, Reel 1-12. Περιοχή Α1, Αγία Τριάδα (Ιταλίας, Μιαούλη, Γαριβάλδη, Βυζαντίου, Αθ. Διάκου, Μισραχή). Περιοχή Α2 (Σααδή Αλεβή. Αν ταυτίζεται με το σύγχρονο ομώνυμο δρόμο βρίσκεται στην περιοχή Φλέμινγκ). Περιοχή Α3, Φάληρο (Σαρανταπόρου, Αμαλίας, Αρχ. Μουσείου, Θεαγένους Χαρίση, Γαριβάλδη, Αθ. Διάκου, Σπάρτης Λεωφόρου Στρατού). Περιοχή Β5, Κέντρο (Μεγάλου Αλεξάνδρου, Αντιγονιδών, Διοικητηρίου, Κ. Κρυστάλλη, Β. Κωνσταντίνου, Δόμπολη). Συνοικισμός Καλαμαριάς (Κατσιμίδου). Ρεζί Βαρδάρ (Συνοικισμός Ξηροκρήνης, Ταντάλου). Συνοικισμός 151 (Κλεάνθους). Συνοικισμός 6-Καραγάτς (Περιοχή Ανάληψης). Βαρώνου Χιρς (Παλαιστίνης).

				

				
					18 Μαρία Σπηλιωτοπούλου-Προκόπης Παπαστράτης (συντ.), Χρονολόγιο Γεγονότων 1940 -1944, Από τα έγγραφα του Βρετανικού Υπουργείου των Εξωτερικών Foreign Office 371, τ. 1 1940-1943, Ακαδημία Αθηνών, Αθήνα 2002, έγγραφο 1043 Φεβρουάριος 1943, σ. 324.

				

				
					19 Μ. Μόλχο-Ι. Νεχαμά, ό.π., σ. 91- 92.

				

			

		

	
		
			3.3. Κοινωνική και οικονομική διαστρωμάτωση 

			3.3.1 Καταμερισμός επαγγελμάτων

			Η εβραϊκή κοινότητα σε όλο το διάστημα του Μεσοπολέμου είχε πλήρη κοινωνική διαστρωμάτωση, η οποία ακολουθούσε την κοινωνική διαστρωμάτωση των υπόλοιπων κατοίκων της Θεσσαλονίκης. Υπήρχαν εργατικά επαγγέλματα, μικροβιοτέχνες, υπάλληλοι και μικρέμποροι,20 ενώ οι έμποροι και τραπεζίτες της διέθεταν ένα σημαντικό ποσοστό της πόλης σε ακίνητα.21 

			Tο 1920, το 58% των καταστημάτων ανήκε στους Εβραίους, από τους οποίους το μεγαλύτερο ποσοστό ήταν υφασματέμποροι, το 36% στους Έλληνες και ένα 3% στους μουσουλμάνους.22 Σταδιακά την πρωτοκαθεδρία των Εβραίων στο χώρο του εμπορίου την διαδέχθηκαν οι πρόσφυγες. Το 1940 πια, σε ένα σύνολο 4.432 εμπορικών επιχειρήσεων, οι 1.176 ανήκαν στους Εβραίους, ενώ οι υπόλοιπες κυρίως στους Έλληνες. 23 Οι όροι είχαν αντιστραφεί, ωστόσο οι Εβραίοι εξακολουθούσαν να έχουν μια πολύ σημαντική θέση στην οικονομία της πόλης.24

			Οι δηλώσεις μάς προσφέρουν σημαντικά στοιχεία για τις κατηγορίες των επαγγελμάτων του εβραϊκού πληθυσμού και την κοινωνική του διαστρωμάτωση ακριβώς λίγο πριν από τον εκτοπισμό. 

			 Καταρχάς, από την επεξεργασία διαπιστώνουμε ότι ένα μεγάλο ποσοστό του δείγματος που εξετάζουμε, το 48,8%, δεν δήλωνε επάγγελμα. Αν αναλύσουμε τον αριθμό αυτό, μπορούμε να κατανοήσουμε τους λόγους για τους οποίους είναι τόσο υψηλός. Από τους μη δηλώσαντες επάγγελμα το 46,3% ήταν γυναίκες και το 53,7% άντρες. Την εποχή εκείνη, παρά τη διεύρυνση της γυναικείας μισθωτής εργασίας σε σχέση με το παρελθόν και στην ελληνική κοινωνία, ένα μεγάλο ποσοστό γυναικών δεν εργαζόταν,25 οπότε δικαιολογείται η μη δήλωση επαγγέλματος από τις γυναίκες, οι οποίες ωστόσο, λόγω των ιδιαίτερων συνθηκών της εποχής, είχαν γίνει επικεφαλής του νοικοκυριού και ήταν εκείνες που πραγματοποιούσαν τη δήλωση για το νοικοκυριό τους, για την οικογένειά τους. Από αυτόν τον γυναικείο πληθυσμό το 81,4% ήταν χήρες, γεγονός που δεν συνδέεται μόνο με έναν φυσιολογικό ρυθμό θνησιμότητας, αλλά και με τις απώλειες από τον πόλεμο, τους βομβαρδισμούς, την πείνα και τις ιδιαίτερες συνθήκες της Κατοχής. Άλλωστε το 25% των οπλιτών που χάθηκαν από το πολεοδομικό συγκρότημα Θεσσαλονίκης ήταν Εβραίοι, ενώ στις απώλειες από την πείνα οι μισοί ήταν Εβραίοι.26 To 15,2% ήταν άγαμες που είχαν μείνει μόνες τους, οπότε ήταν επικεφαλής του νοικοκυριού και ένα πολύ μικρό ποσοστό ήταν έγγαμες, που ενδεχομένως βρίσκονταν επικεφαλής του νοικοκυριού πιθανότατα και για λόγους που συνδέονταν και πάλι με τον πόλεμο (σύζυγοι ανάπηροι, αγνοούμενοι κτλ.). Οι άντρες που δεν δήλωναν επάγγελμα ήταν στην πλειοψηφία τους έγγαμοι με παιδιά (53,6 % έγγαμοι με παιδιά, 17,8% έγγαμοι χωρίς παιδιά, 16,8% άγαμοι, και 11,9% χήροι), οι οποίοι πιθανότατα είχαν χάσει την εργασία τους λόγω των κατοχικών συνθηκών και επιπλέον λόγω του περιορισμού στα γκέτο, τον καιρό που έγιναν οι δηλώσεις.

			
				
					
					
					
					
					
				
				
					
							
							Κατηγορίες 

							επαγγελμάτων

						
							
							Ποσοστό του 

							δείγματος

							(%)

						
							
							Προσαρμοσμένο ποσοστό του 

							δείγματος 

							(καθαρό %)

						
							
							 Απόλυτος αριθμός ατόμων στις 4.105 

							δηλώσεις

						
							
							Απόλυτος 

							αριθμός 

							ατόμων στις 15.000 

							δηλώσεις

						
					

					
							
							Συνταξιούχος

						
							
							1

						
							
							1,5

						
							
							 61,575

						
							
							225

						
					

					
							
							Τεχνίτης

							Τεχνικά επαγγέλματα

						
							
							3,3

						
							
							5

						
							
							205,25

						
							
							750

						
					

					
							
							Πλανόδιος πωλητής

						
							
							4

						
							
							6

						
							
							 246,3

						
							
							 900

						
					

					
							
							Άνεργος άεργος

						
							
							6,3

						
							
							7,5

						
							
							 307,875

						
							
							1.125

						
					

					
							
							Έμπορος 

						
							
							8,9

						
							
							13,5

						
							
							 554,175

						
							
							2.025

						
					

					
							
							Υπάλληλος

						
							
							6,2

						
							
							9,4

						
							
							 385,87

						
							
							1.410

						
					

					
							
							Εργάτης

						
							
							7,1

						
							
							 10,7

						
							
							 439,235

						
							
							 1.605

						
					

					
							
							Ελεύθερα Επαγγέλματα

						
							
							4,4

						
							
							6,7

						
							
							 275,035

						
							
							1.005

						
					

					
							
							Μεγαλέμπορας

							Επιχειρηματίας

						
							
							4,1

						
							
							6,2

						
							
							254,51

						
							
							930

						
					

					
							
							Καφενεία Εστιατόρια

						
							
							1,2

						
							
							1,8

						
							
							73,89

						
							
							270

						
					

					
							
							Επιστήμονας 

						
							
							0,8

						
							
							1,2

						
							
							42,26

						
							
							180

						
					

					
							
							Οικιακά

						
							
							1,2

						
							
							1,7

						
							
							 69,785

						
							
							255

						
					

					
							
							Διαχειριστής

						
							
							2,2

						
							
							3,3

						
							
							 135,465

						
							
							495

						
					

					
							
							Λοιπά

						
							
							0,4

						
							
							0,6

						
							
							 24,63

						
							
							90

						
					

					
							
							Μη δηλώσαντες

						
							
							48,8

						
							
							24,9

						
							
							1.022,45

						
							
							3.735

						
					

					
							
							Σύνολο

						
							
							100

						
							
							100

						
							
							4.105,00

						
							
							15.000

						
					

				
			

			Πίνακας 3 Ποσοστιαία αναλογία των επαγγελματικών κατηγοριών*27

			* Η διάκριση των επαγγελματικών κατηγοριών έγινε σύμφωνα με τη δήλωση που έκανε ο κάθε ερωτώμενος, ενώ οι διαβαθμίσεις στις διάφορες κατηγορίες (πχ. έμπορος-μεγαλέμπορος) έγιναν σύμφωνα με το εισόδημα που δήλωνε ο καθένας.

			** Το 48,8% του δείγματος δεν δήλωσε επάγγελμα. Από αυτό το ποσοστό, το 46,3% ήταν γυναίκες (οικιακά, χήρες, κτλ.). Το υπόλοιπο 53,7% ήταν άντρες, δηλαδή το 26,2% επί του συνόλου. Αυτό το 26,2% των αντρών του δείγματος, που δεν δήλωσε επάγγελμα, μπορεί να κατανεμηθεί αναλογικά στις διάφορες επαγγελματικές κατηγορίες, ενισχύοντας τα ποσοστά της κάθε μίας από αυτές, και έτσι να προσεγγίσουμε περισσότερο τον αριθμό που ανήκει σε κάθε επαγγελματική κατηγορία.

			Αν εξετάσουμε τώρα το ποσοστό εκείνων που δήλωναν επάγγελμα (πίν. 3, διαπιστώνουμε ότι στo σύνολο του πληθυσμού υπερτερούσαν οι έμποροι με 13,5% επί του πληθυσμού, ακολουθούσαν οι εργάτες με 10,7%, οι υπάλληλοι με 9,4%, τα ελεύθερα επαγγέλματα με 6,7%, οι μεγαλέμποροι με 6,2%, οι πλανόδιοι πωλητές με 6%, ενώ υπήρχε ένα υψηλό ποσοστό που δήλωναν άνεργοι 7,5%, το οποίο σχετιζόταν πιθανότατα και με τις ιδιαίτερες συνθήκες του πολέμου και της Κατοχής. Τα παραπάνω ποσοστά, αν μεταφραστούν σε απόλυτους αριθμούς, μπορούν να συγκριθούν με άλλους αντίστοιχους. Έτσι ο αριθμός των 2.025 εμπόρων που προκύπτει για το 13,5% είναι κοντά στις 2.000 εμπορικές επωνυμίες που αναφέρει ο Μικαέλ Μόλχο,28 ενώ έχει μια διαφορά από τον αριθμό των 1.176 εβραϊκών εμπορικών επιχειρήσεων που σημειώνει ο Αλέξανδρος Δάγκας σύμφωνα με τον εμπορικό οδηγό του Γαβριηλίδη για τη Θεσσαλονίκη του 1940.29 Η διαφορά αυτή ίσως να οφείλεται στο ότι δεν έχουμε τις ίδιες αναλυτικές κατηγορίες με τον Οδηγό του Γαβριηλίδη. Από τα στοιχεία που προκύπτουν από τις δηλώσεις απουσιάζουν εκείνα των θεσσαλονικιών Εβραίων ιταλικής και ισπανικής υπηκοότητας, καθώς δηλώσεις έκαναν μόνο οι Έλληνες υπήκοοι. Ωστόσο, επειδή ήταν μικρός αριθμητικά πληθυσμός, 112 οικογένειες ιταλικής καταγωγής και 365 σεφαραδίτες ισπανικής υπηκοότητας, θεωρούμε ότι δεν επηρεάζουν ιδιαίτερα τα στοιχεία για τις επαγγελματικές κατηγορίες.30 

			Βλέπουμε ότι στις 4.105 δηλώσεις το 73,5% (χωρίς τους συνταξιούχους) εμφανίζεται ως ενεργός πληθυσμός, δηλ. 3.020 άτομα. Στις 15.000 δηλώσεις αναλογούν 11.040 άτομα ενεργού πληθυσμού. Δεδομένου ότι ο ενεργός πληθυσμός στο αρχείο που εξετάζουμε αφορά μόνο στους αρχηγούς των νοικοκυριών, ενώ σε πολλές περιπτώσεις υπάρχουν και άλλα μέλη της οικογένειας που εργάζονται και μπορούν να αφορούν στον ενεργό πληθυσμό, θα λέγαμε με επιφύλαξη ότι ο αριθμός του ενεργού πληθυσμού πρέπει να είναι λίγο μεγαλύτερος, όχι όμως με μεγάλη απόκλιση. Στη βιβλιογραφία υπάρχουν αναφορές ότι στα χρόνια της γερμανικής Κατοχής 33.000 περίπου άτομα ήταν παιδιά, γυναίκες μη εργαζόμενες και υπερήλικες, τα 2/3 του συνόλου των 50.000, επομένως περίπου 17.000 άτομα ήταν ο ενεργός πληθυσμός.31 Παρατηρούμε, λοιπόν, ότι ο αριθμός που προκύπτει από τις δηλώσεις δεν έχει μεγάλη απόκλιση από τον παραπάνω.

			Η εβραϊκή κοινότητα της πόλης στις παραμονές του εκτοπισμού είχε υποστεί μαζί με το σύνολο της θεσσαλονικιώτικης κοινωνίας τις απώλειες των βομβαρδισμών, του μετώπου, της πείνας. Ένα μεγάλο μέρος του πληθυσμού είχε μείνει χωρίς δουλειά, αρκετές γυναίκες είχαν αναλάβει επικεφαλής του νοικοκυριού. Παρέμενε, ωστόσο, με πλήρη κοινωνική διάρθρωση και με σημαντική συμμετοχή στην οικονομία της πόλης μέχρι λίγο πριν από τα απαγορευτικά μέτρα και τον εγκλεισμό στα γκέτο.32 Ας δούμε τι σήμαινε σε περιουσιακά στοιχεία η συμμετοχή στην οικονομία της πόλης.

			3.3.2 Προσέγγιση στο μέγεθος της κινητής περιουσίας μέσα από τις δηλώσεις

			Τα οικονομικά στοιχεία που παρουσιάζονται στις δηλώσεις εμφανίζουν ιδιαίτερο ενδιαφέρον. Ως κινητή περιουσία δηλώθηκαν τα κεφάλαια καταστημάτων, τα εργαστήρια, οι μηχανές και τα εργοστάσια, τα μετρητά, οι καταθέσεις και οι μετοχές, ο χρυσός, τα ξένα νομίσματα, τα κοσμήματα και οι πολύτιμοι λίθοι, τα αντικείμενα τέχνης και οι τάπητες, τα διάφορα μέσα κίνησης, τα οικιακά είδη και τα ασπρόρουχα. Πρέπει να σημειώσουμε εδώ ότι τα ποσά που δηλώνονται ως κινητή περιουσία σημειώνονται σε πληθωριστικές δραχμές, ενώ η αξία των ακινήτων αναγράφεται στην προπολεμική τους τιμή. Αναλύοντας στατιστικά τα στοιχεία αυτά στο δείγμα των 4.105 δηλώσεων, βλέπουμε ότι τον Μάρτιο του 1943, το 5% του πληθυσμού κατείχε κινητή περιουσία σε πληθωριστικές δραχμές μικρότερη από 14.000 δρχ., το 20% από 14.000 μέχρι 69.000, το 25% από 69.000 μέχρι 172.000 δρχ. Μπορούμε να αντιληφθούμε την αξία αυτών των χρημάτων αν αναλογιστούμε ότι το διάστημα αυτό η «ανεπίσημη» τιμή του λαδιού στην Αθήνα, ακόμη και μετά τη σχετική σταθεροποίηση που είχε επέλθει το 1943, ήταν 5.000 δρχ. η οκά και τα φασόλια 4.000 δρχ. η οκά33, δηλαδή με τις 172.000 δρχ. για παράδειγμα, αν θεωρήσουμε ότι ήταν όλα χρήματα, μπορούσε να αγοράσει κανείς λάδι ή φασόλια για ενάμιση μήνα περίπου. Το 25% κατείχε κινητή περιουσία από 172.000 μέχρι 436.000 δρχ. ενώ στα ανώτερα περιουσιακά κλιμάκια (πάνω από 1 εκ.) ανήκε το 10% του πληθυσμού. Το τελευταίο αυτό ποσοστό ανέβαζε το σύνολο της κινητής περιουσίας των 4.105 νοικοκυριών σε 3.137.096.032 δραχμές. Αν κάνουμε μια αναγωγή του παραπάνω ποσού στο σύνολο των πιθανών 15.000 νοικοκυριών, αυτό μπορεί να ανέρχεται στα περίπου 9,5 δισ. δραχμές δηλαδή περίπου σε 10 εκ. χρυσές λίρες Αγγλίας. 34
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			 Πίνακας 4 Οικονομική διαστρωμάτωση με βάση τη συνολική κινητή περιουσία
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			Πίνακας 5 Οικονομική διαστρωμάτωση με βάση τη συνολική κινητή περιουσία

			Αναλύοντας την κινητή περιουσία παρατηρούμε ότι τη μεγαλύτερη ποσοστιαία συνεισφορά στη διαμόρφωσή της την είχαν οι εμπορικές και επιχειρηματικές δραστηριότητες κατά 58,4% (53,9% τα κεφάλαια καταστήματος, οι συμμετοχές και τα αποθέματα και 4,5% μηχανές και τεχνικός εξοπλισμός). Έπονται οι κατηγορίες υφάσματα, ασπρόρουχα, ενδύματα (18%) και οικιακά είδη, έπιπλα (14%). Εμπορικές και επιχειρηματικές δραστηριότητες είχε το πιο ευκατάστατο κομμάτι του πληθυσμού, ενώ η στοιχειώδης οικοσκευή ήταν η βασική περιουσία των κατώτερων κοινωνικά στρωμάτων.

			Το ποσοστό 10% του δείγματος με κινητή περιουσία πάνω από 320.355 δρχ. και κυρίως το ποσοστό 5% με κινητή περιουσία πάνω από 538.715 δρχ., που ανέβαζε το σύνολο στα 3.137.096.032 δρχ. (έμποροι και επιχειρηματίες), με το μερίδιό τους συνεισέφεραν τα μέγιστα στη διαμόρφωση της συνολικής κινητής περιουσίας της εβραϊκής κοινότητας. 
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							1- Κεφάλαια καταστήματος (53,9%), 2- Εργαστήρια, μηχανές, εργοστάσια (4,5%), 3- Μετρητά, καταθέσεις, μετοχές (6,1%), 4- Χρυσός, ξένα νομίσματα, κοσμήματα, πολύτιμοι λίθοι (2,2%), 5- Αντικείμενα τέχνης, τάπητες (0,7%), 6- Μέσα κίνησης, ζώα έλξεως και κατοικίδια (0,6%), 7-Οικιακά είδη, έπιπλα (14%), 8- Υφάσματα, ασπρόρουχα, ενδύματα (18%).

						
					

				
			

			Γράφημα 1. Ποσοστιαία συνεισφορά της κάθε κατηγορίας στη συνολική κινητή περιουσία (συνολικός πληθυσμός)
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							1- Κεφάλαια καταστήματος (2,8%), 2- Εργαστήρια, μηχανές, εργοστάσια (0,6%), 3- Μετρητά, καταθέσεις, μετοχές (3%), 4- Χρυσός, ξένα νομίσματα, κοσμήματα, πολύτιμοι λίθοι (0,3%), 5- Αντικείμενα τέχνης, τάπητες (0,2%), 6- Μέσα κίνησης, ζώα έλξεως και κατοικίδια (2%), 7-Οικιακά είδη, έπιπλα (45,6%), 8- Υφάσματα, ασπρόρουχα, ενδύματα (45,5%).

						
					

				
			

			Γράφημα 2. Ποσοστιαία συνεισφορά της κάθε κατηγορίας στη συνολική κινητή περιουσία (οικονομικά ασθενέστεροι < 50%)

			Πραγματικά, από την εικόνα 2 που αναφέρεται στα μεσαία και κατώτερα κοινωνικά στρώματα του δείγματος και περιλαμβάνει 50% του συνόλου, φαίνεται ότι η οικοσκευή και τα είδη ένδυσης και προικός συνεισέφεραν από κοινού κατά 92,92% (46,52% και 46,40% αντίστοιχα) στη διαμόρφωση της συνολικής κινητής περιουσίας.
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							1- Κεφάλαια καταστήματος (4,3%), 2- Εργαστήρια, μηχανές, εργοστάσια (1,1%), 3- Μετρητά, καταθέσεις, μετοχές (5,1%), 4- Χρυσός, ξένα νομίσματα, κοσμήματα, πολύτιμοι λίθοι (0,4%), 5- Αντικείμενα τέχνης, τάπητες (0,3%), 6- Μέσα κίνησης, ζώα έλξεως και κατοικίδια (1,4%), 7-Οικιακά είδη, έπιπλα (40%), 8- Υφάσματα, ασπρόρουχα, ενδύματα (47,4%).

						
					

				
			

			Γράφημα 3. Ποσοστιαία συνεισφορά της κάθε κατηγορίας στη συνολική κινητή περιουσία (οικονομικά ασθενέστεροι < 80%)

			Στην εικόνα 3, που αναφέρεται στο οικονομικά ασθενέστερο κομμάτι του δείγματος και περιλαμβάνεται το 80% του συνόλου, φαίνεται ότι η οικοσκευή και τα είδη ένδυσης και προικός συνεισέφεραν κατά 89% (41% και 48% αντίστοιχα). 

			Συνοψίζουμε, λοιπόν, ότι το σύνολο της κινητής περιουσίας των 4.105 νοικοκυριών προσέγγιζε τα 3.137.096.032 δραχμές και με αναγωγή στις 15.000 τα 9,5 δισ. δρχ., δηλαδή περίπου 10 εκ. χρυσές λίρες Αγγλίας με ισοτιμία του 1939. 

			Η επεξεργασία των δηλώσεων δείχνει ότι υπήρχε ένα ιδιαίτερα εύρωστο οικονομικά κομμάτι του εβραϊκού πληθυσμού της τάξης του 10%, ότι υπήρχε πλήρης κοινωνική διαστρωμάτωση και ότι το 50% του πληθυσμού ανήκε στα μεσαία και κατώτερα κοινωνικά στρώματα με το 25% να ανήκει στους πολύ φτωχούς. Ένα πολύ σημαντικό στοιχείο για την κοινότητα που αποδεικνύεται πολύ παραστατικά από την ανάλυση των παραπάνω δεδομένων είναι ότι οι Εβραίοι της πόλης ήταν κατά το 1/2 ένας φτωχός (25%) ή μέσης οικονομικής κατάστασης πληθυσμός (25%), του οποίου το κύριο περιουσιακό στοιχείο ήταν η οικοσκευή του και που δεν θα μπορούσε να έχει κρυμμένες λίρες και τιμαλφή στα δάπεδα των κατοικιών του, όπως πιστευόταν από μεγάλο μέρος των Θεσσαλονικέων, πίστη που επιβεβαιώθηκε από τις λεηλασίες μετά τον εκτοπισμό. Η παραπάνω διαπίστωση αντικρούει με μετρήσιμα δεδομένα τα στερεότυπα της αντισημιτικής ιδεολογίας της ελληνικής κοινωνίας της εποχής όσο και της κατεχόμενης Ευρώπης,35 η οποία συνέδεε την εικόνα του Εβραίου καταρχήν με την κατηγορία της θεοκτονίας και από εκεί και πέρα με καθετί μιαρό (κατηγορία αίματος), σχετικό με τα χρήματα και το κέρδος, όπως φαίνεται και από την ελληνική λογοτεχνική παράδοση της περιόδου.36 Αυτή η βαθιά ριζωμένη ιδεοληψία συνδυασμένη με τις οικονομικές αντιπαλότητες, τη διαφορετική γλώσσα και τον ερχομό των προσφύγων, μπορεί να συνέβαλε στη νομιμοποίηση συνειδητά ή ασυνείδητα από την ελληνική κοινωνία των πρακτικών του ναζισμού και μπορεί να εξηγήσει ως έναν βαθμό την παθητική αδιαφορία κατά κύριο λόγο των χριστιανών συμπολιτών τους. Ο άλλος παράγοντας που μπορεί να εξηγήσει τη στάση αυτή και τη συνεργασία μερίδας του πληθυσμού, αλλά κυρίως της πολιτείας, είναι τα οικονομικά οφέλη από την αξιοποίηση των περιουσιακών στοιχείων όπως θα δούμε στη συνέχεια. 

			3.3.3. Ακίνητη περιουσία

			Εκτός από την κινητή, ας δούμε ποια ήταν η ακίνητη περιουσία σύμφωνα με τα στοιχεία των δηλώσεων. Στο δείγμα των 4.105 δηλώσεων, το 75,2% παρουσιαζόταν χωρίς να κατέχει κανενός είδους ακίνητη περιουσία. Το υψηλό αυτό ποσοστό μη κατόχων ακινήτων εξηγείται καταρχάς από το γεγονός ότι μέρος του εβραϊκού πληθυσμού είχε χαμηλό εισόδημα. Ωστόσο είναι πιθανό να σχετιζόταν και με συγκεκριμένη κουλτούρα της εποχής, καθώς όπως θα δούμε στη συνέχεια ακόμη και στην ομάδα των πολύ ευκατάστατων Εβραίων, μόνο το 50% διέθετε ακίνητα.

			Σε ό,τι αφορά στο υπόλοιπο περίπου 25% που δήλωνε ότι κατέχει ακίνητη περιουσία, αυτή μπορούσε να είναι οικοδομές, διαμερίσματα, οικόπεδα αλλά και παράγκες και παραπήγματα. Σχετικά με την ακίνητη περιουσία, πρέπει να θυμίσουμε ότι οι τιμές που αναγράφονταν στις δηλώσεις ήταν οι μη πληθωριστικές αξίες των ακινήτων, που ίσχυαν και προπολεμικά. Η αξία των ακινήτων παρουσιάζει τη διακύμανση που απεικονίζεται στον παρακάτω πίνακα.
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			Πίνακας 6 Αξία ακινήτων ανά ποσοστό κατόχων

			Λαμβάνοντας υπόψη την οικονομική διαστρωμάτωση του πληθυσμού με βάση τη δηλωθείσα κινητή περιουσία που είδαμε παραπάνω, βλέπουμε ότι στα μεσαία και κατώτερα κοινωνικά στρώματα του 75% του πληθυσμού οι κάτοχοι ακινήτων ανέρχονταν στο 18% (αξία ακινήτων: μέση τιμή =110.773 δρχ., διάμεσος = 40.000 δρχ.), έναντι 82% των μη κατεχόντων ακίνητα. Επομένως τα χαμηλά κοινωνικά στρώματα δεν είχαν ακίνητη περιουσία, ενώ και εκείνοι που ήταν ιδιοκτήτες κάποιου ακίνητου κατείχαν κάποιο μέσης τιμής, που αντιστοιχούσε στην οικονομική τους κατάσταση.

			 Στο πλουσιότερο 25% του πληθυσμού οι κάτοχοι ακινήτων ανέρχονται στο 40% (αξία ακινήτων: μέση τιμή =391.845 δρχ., διάμεσος = 175.000 δρχ.), έναντι 60% των μη κατόχων. Παρατηρούμε ότι σε αυτήν την κοινωνική κατηγορία ανεβαίνει το ποσοστό των ιδιοκτητών αλλά και η αξία των ακινήτων τους.

			Τέλος, στο πλουσιότερο κομμάτι του πληθυσμού, στο 10% επί του συνόλου, οι κάτοχοι ακινήτων ανέρχονται στο 52% (αξία ακινήτων: μέση τιμή =524.750 δρχ., διάμεσος = 248.500 δρχ.), έναντι 48% των μη κατόχων.

			Είναι προφανές ότι στα ανώτερα οικονομικά στρώματα συναντάμε μεγαλύτερο ποσοστό ιδιοκτητών ακινήτων και μεγαλύτερης αξίας ακίνητα, σε σχέση με τα πτωχότερα στρώματα του πληθυσμού, γεγονός που εξηγείται τόσο ως οικονομική επένδυση όσο και ως φυσικό επακόλουθο της κοινωνικής τους θέσης.

			Παρατηρούμε ότι το 1/4 περίπου των ανθρώπων που κατείχαν ακίνητα είχε φτηνές ιδιοκτησίες αξίας από 8.000 ως 27.500 δρχ., το 50% κατείχε ακίνητα αξίας από 27.500 έως 225.000 δρχ. ενώ στο υπόλοιπο 25% το 20% διέθετε ακίνητα αξίας 225.000 δρχ. έως 1 εκ. και το 5% ήταν κάτοχος ακινήτων αξίας πάνω από 1 εκ. δρχ.. όταν το 1938 το ετήσιο εισόδημα ενός ελεύθερου επαγγελματία ήταν περίπου 60.000 δρχ., ενός γεωργού 19.000 δρχ. και ενός εργάτη 15.000 δρχ.37 Οι αντιθέσεις στο ποσοστό του εβραϊκού πληθυσμού που κατείχε ακίνητα ήταν μεγάλες και αντίστοιχες με τις διαβαθμίσεις της κινητής περιουσίας. 

			Το συνολικό ποσό της ακίνητης περιουσίας από τις διασωθείσες δηλώσεις ανερχόταν στα 268.745.318 προπολεμικές δραχμές και με την αναγωγή στις 15.000 δηλώσεις ανέρχεται στα 980 εκ. δρχ, δηλαδή περίπου σε 1 δισ. προπολεμικές δραχμές, δηλαδή περίπου 1 εκ. χρυσές λίρες Αγγλίας. 

			Σύμφωνα με τα παραπάνω, η κινητή και ακίνητη περιουσία μαζί άγγιζαν περίπου τα 11 δισ. δρχ. ή τα 11 εκ. χρυσές λίρες Αγγλίας. Συνδυάζοντας τα δεδομένα αυτά με εκτιμήσεις από άλλες πηγές για το σύνολο της εβραϊκής περιουσίας που μεταβιβάστηκε από τους Γερμανούς στο ελληνικό κράτος, βρίσκουμε μια εκτίμηση ότι το σύνολο της περιουσίας κυμαινόταν ανάμεσα σε 25 εκ. δολάρια και 80 εκατομμύρια δολάρια της εποχής,38 τα οποία με ισοτιμία δολαρίου-δραχμής του 1938 111 δρχ.,39 αντιστοιχούσαν σε περίπου 3 έως 9 δισ. αντίστοιχα, ποσά που είναι κοντά στα περίπου 11 δισ.που υπολογίζουμε αναλογικά ότι αφορούσαν στο σύνολο της κινητής και ακίνητης περιουσίας. Οι συγκρίσεις αυτές συμβάλλουν στο να θεωρήσουμε αρκετά κοντά στην πραγματικότητα τα στοιχεία που προκύπτουν από την επεξεργασία των δηλώσεων. 
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			3.4 Διαχείριση των περιουσιακών στοιχείων

			3.4.1. Τα ακίνητα

			Στη Θεσσαλονίκη, ανεξάρτητα από το γενικό συμπέρασμα του τμήματος Ρόζενμπεργκ ότι «για το μέσο Έλληνα δεν υπάρχει εβραϊκό ζήτημα»,40 υπήρχε αντισημιτική μερίδα που είχε δραστηριοποιηθεί σε όλη τη δεκαετία του 1930 και τώρα έβρισκε πεδίο δράσης λαμπρό. Το πρώτο διάστημα της Κατοχής οι Γερμανοί της Γκεστάπο, στη δικαιοδοσία της οποίας πέρασε η εβραϊκή κοινότητα της πόλης, συνέλαβαν το συμβούλιο της κοινότητας, τον αρχιραβίνο Σεβή Κόρετς -ο οποίος μεταφέρθηκε στη Βιέννη-, λεηλάτησαν τα γραφεία της και όρισαν αντικαταστάτη του, τον Σάμπυ Σαλτιέλ, ακριβώς επειδή δεν είχε τις ικανότητες που απαιτούνταν και ίσως επειδή νωρίτερα υποστήριζε το καθεστώς Μεταξά.41 Αντισημιτικό χαρακτήρα είχε η ενέργεια του Λάσκαρη Παπαναούμ, έλληνα δωσίλογου και ενός από τους επικεφαλής της αντισημιτικής μερίδας της πόλης και των βοηθών του, που στις 22 Απριλίου 1941 τοιχοκόλλησαν σε ορισμένα καφενεία, ζαχαροπλαστεία και εστιατόρια του κέντρου την επιγραφή «Οι Εβραίοι είναι ανεπιθύμητοι» ή κυκλοφορούσαν φυλλάδια με αντιεβραϊκό περιεχόμενο.42 

			Το πρώτο αυτό διάστημα, σημειώθηκαν και δημεύσεις περιουσιών ή αυθαίρετες διώξεις Εβραίων από τα καταστήματά τους από την υπηρεσία στεγάσεως αρχών Κατοχής ή τη Γερμανική Στρατιωτική Επιμελητεία, εκ μέρους ορισμένων γερμανών στρατιωτών με την υπόδειξη συχνά χριστιανών.43 Η νέα γερμανική υπηρεσία της Propagandastaffel υποχρέωσε τους Εβραίους ιδιοκτήτες κινηματογραφικών επιχειρήσεων να τις μεταβιβάσουν με συμβολαιογραφική πράξη σε χριστιανούς κατά προτίμηση πρόσφυγες από την Αν. Μακεδονία και Θράκη. Ταυτόχρονα η ίδια υπηρεσία σφράγισε και στη συνέχεια αφαίρεσε τα εμπορεύματα όλων των εβραϊκών χαρτοπωλείων και τυπογραφείων. Η ίδια πηγή, τα απομνημονεύματα του Γιομτώβ Γιακοέλ, αναφέρει ότι λίγο αργότερα ιδρύθηκε η Ελληνογερμανική Εταιρεία Χάρτου, η οποία εκμεταλλεύτηκε όλο αυτό το εμπόρευμα.44 Μάλιστα, υπάρχουν έγγραφα από τον Μάρτιο του 1943 που μαρτυρούν τη συνεργασία του Τμήματος Επισιτισμού της Γενικής Διοίκησης Βορείου Ελλάδος με την εταιρεία αυτή.45 Όπως σημειώνει ο Γιακοέλ, επρόκειτο για περιουσίες δεκάδων χιλιάδων λιρών Αγγλίας. Λίγο αργότερα 15 καταστηματάρχες εκδιώχτηκαν από την κεντρική αγορά της οδού Βασιλέως Ηρακλείου και εγκαταστάθηκαν σε αυτά χριστιανοί έμποροί.46 Το ενδιαφέρον, λοιπόν, Γερμανών και Ελλήνων για τις εβραϊκές περιουσίες παρουσιάστηκε από νωρίς. Ωστόσο, πέρα από αυτούς που υποκινούσαν και επικροτούσαν όλα τα παραπάνω, και οι άλλοι πολίτες δεν έδειξαν να ενδιαφέρονται στη φάση αυτή. Περισσότερο επειδή τα θεωρούσαν μεμονωμένα περιστατικά, ενδεχομένως επειδή οι περισσότεροι κάτοικοι της πόλης ήταν ακόμη «μουδιασμένοι» από τον ερχομό των γερμανικών στρατευμάτων και τη νέα κατάσταση που διαμορφωνόταν, αλλά πιθανότατα και επειδή αφορούσε κάποιους «άλλους».

			Είναι πολλές οι περιγραφές και οι μαρτυρίες για μπουλούκια ανθρώπων, κυρίως κατώτερων κοινωνικών στρωμάτων και του περιθωρίου αλλά όχι μόνο, που ξήλωναν τοίχους και πατώματα σε οποιαδήποτε εβραϊκή κατοικία ή έπαιρναν πολύτιμα αντικείμενα αμέσως μετά τον διωγμό των ενοίκων τους.47 Συχνά η λεηλασία γινόταν από τον μέχρι πρότινος γείτονα, ο οποίος ταυτόχρονα στη σημερινή πια μαρτυρία του εξήρε τo πόσο «καλοί» ήταν οι άνθρωποι που μόλις είχαν συλλάβει οι Γερμανοί.48 Το φαινόμενο ερμηνεύεται ίσως μέσα στο γενικότερο πλαίσιο των αναγκών που είχαν διαμορφωθεί στις ιδιαίτερες συνθήκες της Κατοχής αλλά και επειδή με τη διαφορετική γλώσσα και θρησκεία όσο και αν ήταν γείτονες ή και φίλοι σε προσωπικό επίπεδο, για τον ελληνικό πληθυσμό, ιδιαίτερα τους πρόσφυγες με τους οποίους δεν υπήρχε προηγούμενη συμβίωση, παρέμεναν ριζικά «άλλοι», διαφορετικοί,49 και η διαφοροποίηση είναι μια διαδικασία αξιολόγησης, όπου υψηλότερη θετική αξία έχει το οικείο, το γνωστό, το «δικό μας».50

			Ωστόσο σε πλιάτσικο και λεηλασίες επιδόθηκαν ακόμη περισσότερο οι Γερμανοί. Όπως καταμαρτυρείται, τις πρώτες μέρες της εκκένωσης των σπιτιών, συνεργάτες των Ντίτερ Βισλιτσένι και Αλόις Μπρούνερ51 καταλήστευσαν ό,τι πολυτιμότερο υπήρχε στα κτίρια, για να τα μεταφέρουν στο κτίριο της οδού Βελισσαρίου 42. Μία από τις αίθουσες του οικήματος, που είχε ονομαστεί «αίθουσα του θησαυρού», ήταν γεμάτη από πολύτιμα αντικείμενα. Πάνω στα τραπέζια της ήταν τοποθετημένα σε απόλυτη τάξη «δαχτυλίδια με διαμάντια και πολύτιμες πέτρες όλων των αποχρώσεων και όλων των μεγεθών, καρφίτσες, μενταγιόν, βραχιόλια, χρυσές αλυσίδες, δαχτυλίδια γάμου, ωρολόγια κάθε είδους, νομίσματα που έχουν χωριστεί κατά παραστάσεις και χρονολογίες […] Στο έδαφος, συσσωρεύονται αγγεία, δοχεία διάφορα, σπάνια αντικείμενα, μεγάλες στήλες ταπήτων. […] Κοσμήματα και νομίσματα ήταν τοποθετημένα μέσα σε κιβωτίδια». Οι περιγραφές του Μικαέλ Μόλχο είναι ιδιαιτέρως γλαφυρές ενώ μας πληροφορούν ότι την παραπάνω λεία την μετέφεραν με φορτηγά στη Γερμανία και ότι αναχωρώντας από Θεσσαλονίκη ο Βισλιτσένι είχε πάρει μαζί του ένα βαλιτσάκι γεμάτο με κοσμήματα, χρυσά αντικείμενα και νομίσματα.52 

			Πέρα, όμως, από τις διάφορες μορφές λεηλασίας, ιδιαίτερη σημασία έχει η επίσημη ρύθμιση από την πολιτεία. Σχετικά με τα ακίνητα, στις 7 Μαρτίου, ο προϊστάμενος Σύμβουλος της Πολεμικής Διοίκησης την περίοδο αυτή, Μαξ Μέρτεν, ήρθε σε επαφή με τον Γενικό Διοικητή Μακεδονίας, Βασίλειο Σιμωνίδη, και του έδωσε εντολή να συστήσει ένα γραφείο το οποίο θα έβρισκε έλληνες «επιστάτες» για τις εβραϊκές επιχειρήσεις. Ο Σιμωνίδης δημοσίευσε το διάταγμα υπ. αρ. 48163, το οποίο με βάση τα διατάγματα 2836 του 1940 και 309 του 1941 της κυβέρνησης των Αθηνών για την κατάσχεση των ιταλικών περιουσιακών στοιχείων ταύτιζε τα εβραϊκά περιουσιακά στοιχεία με τα στοιχεία του εχθρού, οπότε νομιμοποιούνταν η διαδικασία διαχείρισής τους.53 Τα παρέλαβε η Υπηρεσία Διαχείρισης Ισραηλιτικών Περιουσιών (Υ.Δ.Ι.Π.), που είχε συσταθεί με τον νόμο 205 της 29ης Μαΐου 1943, ο οποίος νομιμοποιούσε εκ των υστέρων τις ενέργειες των Γερμανών. Ο συγκεκριμένος νόμος όριζε λεπτομερώς τους διάφορους οργανισμούς που συγκροτούσαν την Υ.Δ.Ι.Π. καθώς και τις αρμοδιότητές τους. Όλες αυτές οι υπηρεσίες υπάγονταν αποκλειστικά στη Γενική Διοίκηση Μακεδονίας. Μέλη της ήταν επιφανή μέλη της κοινωνίας της Θεσσαλονίκης, τραπεζίτες και δημόσιοι υπάλληλοι, που τους είχε ανατεθεί η προστασία των συμφερόντων των προσφύγων και εξέταζε τις αιτήσεις των «επιστατών των εβραϊκών περιουσιών». Η Υ.Δ.Ι.Π., προκειμένου να αποφύγει ενδεχόμενες απάτες σε βάρος της, επέβαλε στους διαχειριστές μια σειρά από υποχρεώσεις, ανάμεσά τους και την κατάθεση μηνιαίας διαχειριστικής έκθεσης.54 Η γραφειοκρατική τάξη και η επισημότητα, με την οποία διεκπεραιωνόταν η υπόθεση, μας παρασύρουν σχεδόν στο να ξεχάσουμε ότι επρόκειτο για επίσημη καταλήστευση ελλήνων πολιτών που μόλις είχαν διωχθεί. Ο συνολικός σχεδιασμός της κατοχικής κυβέρνησης αφορούσε στην παραχώρηση περιουσιών 50.000 πολιτών, που μόλις είχαν εκτοπιστεί, σε έλληνες πολίτες πρόσφυγες διαφόρων κατηγοριών. 

			 Η πολιτεία προσπαθούσε να βελτιώσει τη δημόσια εικόνα της,ενώ εκκρεμούσε το θέμα της βουλγαρικής κατοχής και των προσφύγων, μοιράζοντας σπίτια ή καταστήματα σε αυτούς. Ωστόσο, ο Μέρτεν και η SD παρακολουθούσαν τις συνεδριάσεις της επιτροπής και συχνά επικρατούσε η γνώμη της SD για το ποιοι θα επιμελούνταν τις περιουσίες. Οι έλληνες πρόσφυγες παραμελούνταν, για να ευνοηθούν συνεργάτες των Γερμανών αλλά και συγγενείς των μελών της επιτροπής. Η διασπάθισή της κινήθηκε προς διάφορες κατευθύνσεις και η έρευνα παραμένει ακόμη ανοιχτή, ιδιαίτερα ως προς το αν οι κρατικές αρχές εκποίησαν ακίνητη περιουσία προκειμένου να εισπράξουν χρυσό, όπως θα δούμε στη συνέχεια. Ας δούμε, όμως, τι μπορεί να έγινε με την κινητή περιουσία.

			3.4.2 Η αξιοποίηση του χρυσού

			Το αδιέξοδο της ελληνικής οικονομίας το 1943, οι κοινωνικές αναταραχές που ξεκινούσαν λόγω της πείνας του 1941-1942 η οποία είχε προηγηθεί και των ευρύτερων κοινωνικών προβλημάτων ανησυχούσαν ιδιαίτερα ελληνικές, ιταλικές και γερμανικές αρχές και όλοι ήθελαν να αποκατασταθούν κάποιες ισορροπίες. Οι δυο πρώτες ανησυχούσαν για τη διατήρηση του κοινωνικού καθεστώτος, ενώ οι Γερμανοί επειδή ο υπερπληθωρισμός καθιστούσε ασύμφορη για τις γερμανικές βιομηχανίες την εισαγωγή πρώτων υλών από την Ελλάδα, κυρίως χρωμίου. Τον Οκτώβριο του 1942 διορίστηκε ο Χέρμαν Νόιμπαχερ ως έκτακτος εντεταλμένος του Ράιχ για δημοσιονομικά ζητήματα. Το πιο χαρακτηριστικό μέτρο της οικονομικής πολιτικής του ήταν η πώληση χρυσού, αγγλικών λιρών και γαλλικών ναπολεονίων στο χρηματιστήριο της Αθήνας και τα πέριξ για να συγκρατηθεί ο πληθωρισμός. Τα έσοδα σε δραχμές από τις πωλήσεις χρυσού θα διετίθεντο για να πληρωθούν οι προμηθευτές της Βέρμαχτ χωρίς να επιβαρύνεται με τα ποσά αυτά το ελληνικό δημόσιο.55

			Μεταπολεμική οικονομική μελέτη επιβεβαιώνει την αυξημένη κίνηση χρυσού για το 1943 και θεωρεί ότι ένα μέρος αυτού προερχόταν από εκείνους που χρειάζονταν δραχμές για τις καθημερινές δαπάνες και για την πληρωμή μισθών, και εκποιούσαν χρυσά νομίσματα και ξένα τραπεζογραμμάτια που είχαν αποθησαυρίσει κατά το παρελθόν πιθανότατα και στο προηγούμενο διάστημα της Κατοχής, ένα μέρος του προερχόταν από τους Άγγλους, οι οποίοι υποστήριζαν τον αγώνα της αντίστασης με τρόφιμα και πολεμοφόδια αλλά και με χρυσό.56 Πράγματι οι βρετανικές δυνάμεις ενίσχυσαν οικονομικά το Ε.Α.Μ. μέχρι το 1942 και στη συνέχεια με την αλλαγή της βρετανικής πολιτικής τον Ε.Δ.Ε.Σ.57 Πόσο εύκολο, όμως, ήταν λίρες από τις αντιστασιακές οργανώσεις να φτάνουν για πώληση στο χρηματιστήριο, είναι υπό διερεύνηση. Σύμφωνα με τη μελέτη ένα τρίτο μέρος προερχόταν από τους Γερμανούς.58 Το ερώτημα είναι από ποιες πηγές των Γερμανών; Σημαντικές ενδείξεις έχουν οδηγήσει τη σύγχρονη ιστοριογραφία στο συμπέρασμα ότι ένα μεγάλο μέρος αυτού του χρυσού προήλθε από τις δημευμένες περιουσίες των Ελλήνων Εβραίων και κυρίως των Θεσσαλονικέων.59

			Σύμφωνα με τα στοιχεία των δηλώσεων, το 2,2%, δηλαδή 64.662.920 στα 3 δισ. και περίπου 236 εκ. στα 9,5 δισ. από το σύνολο της κινητής περιουσίας ήταν χρυσά νομίσματα, κοσμήματα, και πολύτιμοι λίθοι. Τα παραπάνω ποσά, αν τα υπολογίσουμε καταχρηστικά όλα σε χρυσές λίρες Αγγλίας του 1944 τότε τα αξίας 236 εκ. δρχ. νομισματικού και άλλου χρυσού προσέγγιζαν περίπου τις 249.000 χρυσές λίρες Αγγλίας, με την ισοτιμία του Σεπτεμβρίου του 1939, που είδαμε παραπάνω. 

			Το ποσό αυτό είναι περίπου διπλάσιο από το ποσό των 133.096 χρυσών λιρών Αγγλίας, που αντιστοιχούσε στην αξία του νομισματικού χρυσού που είχε παρανόμως αφαιρεθεί σύμφωνα με τα στοιχεία που υπέβαλε στο Υπουργείο Εξωτερικών ο Πρόεδρος του Κεντρικού Ισραηλιτικού Συμβουλίου Ελλάδος, Ασέρ Μωϋσής, το 1946.60 Ωστόσο το Κεντρικό Ισραηλιτικό Συμβούλιο, όταν συγκέντρωσε περισσότερα στοιχεία, υπολόγισε τελικά τη συνολική αξία του αρπαγέντος νομισματικού χρυσού σε 1.700.000 χρυσές λίρες Αγγλίας και τον Ιανουάριο και Φεβρουάριο του 1948 εμφανίζονται να υποβλήθηκαν προς το Υπουργείο Εξωτερικών 174 δηλώσεις Ελλήνων Εβραίων και άλλες 49 τον Μάιο του 1948, συνολικά δηλαδή 223 δηλώσεις οι οποίες περιείχαν με λεπτομέρειες τις απαιτήσεις τους για τον νομισματικό χρυσό που είχε αφαιρεθεί από τις αρχές Κατοχής.61 

			Η διαφορά του ποσού που προκύπτει από τις δηλώσεις με το αρχικό ποσό που δηλώθηκε ως λεηλατηθείς χρυσός από το Κεντρικό Ισραηλιτικό Συμβούλιο είναι μικρή. Η διαφορά, ωστόσο, με το 1.700.000 χρυσές λίρες είναι πολύ μεγάλη. Αν το ποσό αυτό δεν σχετίζεται με την επίσημη πολιτική του Υπουργείου Εξωτερικών της εποχής, που ήθελε να συνδέσει το εβραϊκό ζήτημα με την προώθηση των εθνικών συμφερόντων (γερμανικές αποζημιώσεις, κτλ.) και από τη στιγμή που εμπιστευόμαστε τα στοιχεία του Κ.Ι.Σ., υποθέτουμε ότι η διαφορά μπορεί να οφείλεται είτε στο ότι οι δηλώσεις της οικονομικής απογραφής απέκρυπταν στοιχεία, κάτι που από άλλες ενδείξεις δεν φαίνεται πιθανό, είτε στο ότι τα νομίσματα και οι ράβδοι χρυσού δεν δηλώθηκαν στην οικονομική απογραφή της 1ης Μαρτίου 1943. Πράγματι σε αυτές βρίσκουμε να αναγράφονται κυρίως κοσμήματα και κάποια χρυσά νομίσματα, αλλά όχι ράβδοι χρυσού. Άλλωστε αυτό που γνωρίζουμε για την προπολεμική περίοδο είναι ότι όταν ήταν μεγάλος ο αριθμός των χρυσών νομισμάτων και υπήρχαν ράβδοι χρυσού, τότε φυλάσσονταν σε τραπεζικές θυρίδες και οι κάτοχοί τους ήταν υποχρεωμένοι σύμφωνα με τους αναγκαστικούς νόμους 33, 257 και 309 του έτους 1936, να δηλώσουν το ακριβές περιεχόμενό τους σε μια κρατική επιτροπή.62 Είναι πιθανό, επομένως, οι Αρχές Κατοχής ως προς αυτό το περιουσιακό κομμάτι να αξιοποίησαν τα στοιχεία της επιτροπής και αυτά να εξαιρέθηκαν από τις δηλώσεις. Επιπλέον ο αριθμός των 223 δηλώσεων των χρυσών ράβδων είναι πολύ περιορισμένος και αυτό δείχνει ότι ήταν περιουσιακά στοιχεία λίγων ανθρώπων. 

			Διερευνώντας το κόστος κατοχής της περιόδου, τα έξοδα δηλαδή που έκανε το ελληνικό κράτος για να καλύψει τη συντήρηση των στρατευμάτων κατοχής, επιχειρούμε να δούμε αν αυτά τα περιουσιακά στοιχεία ήταν ικανά να καλύψουν ένα μέρος τους. Διαπιστώνουμε ότι μόνο για τον Οκτώβριο του 1942 τα χρήματα που πλήρωσε η Τράπεζα της Ελλάδας για το αντίστοιχο κόστος ήταν 29.246.209.403 δραχμές, ενώ για το διάστημα από τον Απρίλιο του 1941 μέχρι τον Οκτώβριο του 1942 το συνολικό ποσό ήταν 165,5 δισ., ποσά που μηνιαία αυξάνονταν ανάλογα με τον πληθωρισμό της εποχής.63 Η συνεχής αύξηση των εξόδων σύμφωνα με τα αρχειακά στοιχεία και σχεδόν η κατάρρευση της ελληνικής οικονομίας, όπως είδαμε, οδήγησε τους Γερμανούς να μεταφέρουν χρυσό στην Αθήνα με τον σκοπό της σταθεροποίησης της δραχμής. 

			Στα γερμανικά έγγραφα οι μεταφορές χρυσού στην Αθήνα το διάστημα από τον Φεβρουάριο του 1943 μέχρι τον Σεπτέμβριο του ίδιου χρόνου έφτασαν τις 455.000 χρυσές λίρες Αγγλίας και τα 9.340.290 γαλλικά χρυσά φράγκα,64 ενώ με άλλους υπολογισμούς από τον Οκτώβριο του 1942 μέχρι τον Ιανουάριο του 1944 ήταν 814.000 χρυσές αγγλικές λίρες και 14.452.000 γαλλικά φράγκα αντίστοιχα.65 Όπως επισημαίνεται σε οικονομική μελέτη που εκδόθηκε αμέσως μετά την Κατοχή, από την άνοιξη του 1943 μέχρι το φθινόπωρο του 1944 η προσφορά χρυσών νομισμάτων έφτασε τις 1.300.000 αγγλικές χρυσές λίρες.66 Τα παραπάνω μεγέθη είναι πολύ υψηλότερα από αυτά που δήλωναν τον Μάρτιο του 1943 σε νομισματικό και άλλο χρυσό οι Θεσσαλονικείς Εβραίοι, αλλά είναι αρκετά κοντά στο νομισματικό χρυσό που διεκδίκησε μεταπολεμικά το Κεντρικό Ισραηλιτικό Συμβούλιο από τη Διασυμμαχική Υπηρεσία Επανορθώσεων μέσω του έλληνα εκπροσώπου και συγκεκριμένα από την Τριμερή Επιτροπή για την αποκατάσταση του νομισματικού χρυσού.67 

			Μία επιπρόσθετη και ιδιαίτερα σημαντική παράμετρος που πρέπει να λάβουμε υπόψη μας είναι τα περιουσιακά στοιχεία των Εβραίων με ισπανική και ιταλική υπηκοότητα. Σύμφωνα με ιταλικές πηγές οι 112 οικογένειες ιταλικής υπηκοότητας (52 ευκατάστατες και 60 κατώτερες οικονομικά, όπως σημειώνεται στο έγγραφο), διέθεταν συνολική περιουσία κινητών και ακινήτων αξίας 400 εκ. προπολεμικών δραχμών.68 Από την άλλη πρέπει να προσμετρηθούν τα περιουσιακά στοιχεία των 365 Σεφαραδιτών της Θεσσαλονίκης με ισπανική υπηκοότητα, ενώ πρέπει να διερευνηθεί με λεπτομέρειες τι έγινε με τη διαχείριση και αυτών των περιουσιακών στοιχείων. Μέχρι στιγμής γνωρίζουμε ότι τον Οκτώβριο του 1944, ο ισπανός πρόξενος στην Αθήνα απέστειλε στο υπουργείο των Εξωτερικών κατάλογο με τις περιουσίες που οι Ισπανοί Σεφαραδίτες της Θεσσαλονίκης είχαν αφήσει στις γερμανικές αρχές, τι επιστράφηκε από αυτές και τι ήταν ακόμη προς οφειλή.
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			Πίνακας 7 Πηγή: Μ. Μορθίγιο Ροσίγιο, «Η Γερμανική Κατοχή και οι διώξεις του εβραϊκού πληθυσμού μέσα από την ισπανική διπλωματική αλληλογραφία (1943-1946)», Θεσσαλονικέων Πόλις, 3 Οκτώβριος 2000, σ. 197.

			Παρατηρούμε ότι από τις 4.367 περίπου λίρες διαφόρων κατηγοριών ένα μεγάλο μέρος επιστράφηκε,69 οπότε πραγματικά δεν γνωρίζουμε κατά πόσο αξιοποιήθηκαν τα περιουσιακά στοιχεία των ıσπανών υπηκόων και αντίστοιχα των Ιταλών και χρειάζεται περισσότερη διερεύνηση ως προς αυτό το θέμα. 

			Τα αποθέματα χρυσού, που είδαμε παραπάνω, φαίνεται ότι «βοήθησαν» την ελληνική οικονομία σημαντικά είτε με τα μικρότερα είτε με τα μεγαλύτερα ποσά σε χρυσό, ωστόσο οι γερμανικές και οι ελληνικές αρχές είναι πιθανό να εκποίησαν και ακίνητα της εβραϊκής περιουσίας ή κινητά εμπορεύματα έναντι χρυσού. Σχετικά με την εκποίηση κινητών περιουσιακών στοιχείων όπως οικοσκευής, μηχανημάτων και σιδηρικών βρίσκουμε ανακοίνωση της Υ.Δ.Ι.Π. στην εφημερίδα Νέα Ευρώπη, τοn Φεβρουάριο του 1944, για πλειοδοτική δημοπρασία, η οποία θα πραγματοποιούνταν στις αποθήκες της υπηρεσίας.70 Επίσης γνωρίζουμε ότι οι Γερμανοί πριμοδοτούσαν τους συνεργάτες τους, οι οποίοι μπορούσαν να εκποιήσουν κινητά περιουσιακά στοιχεία. Ο Πούλος κατάφερε σχεδόν αθόρυβα να καρπωθεί το πλούσιο περιεχόμενο του κοσμηματοπωλείου των Εβραίων αδερφών Ισαάκ και Ρόμπερτ Μποττόν στην οδό Μητροπόλεως και Βασιλέως Κωνσταντίνου. Χρειάστηκε μόνο μία προφορική εντολή του Μέρτεν προς τον Κυβερνητικό Επίτροπο της Υ.Δ.Ι.Π. για να φύγει το κατάστημα από τις νόμιμες διαδικασίες παραχώρησής του.71 Ωστόσο, δεν μπορούμε ακόμη να συνδέσουμε τις κρατικές αρχές με επίσημη εκποίηση ακινήτων και αξιοποίηση χρυσού στο χρηματιστήριο. 

			Από μια πρώτη σύγκριση στοιχείων που έχει γίνει με τα δεδομένα που διαθέτει από την έρευνά της στο υποθηκοφυλακείο η Λέλα Σαλέμ, διαπιστώνουμε ότι σε κάποιες ιδιοκτησίες δεν υπάρχει συνέχεια. Για παράδειγμα ο έμπορος Μ., κάτοικος Θεσσαλονίκης, είχε στην κατοχή του διώροφη οικία μαζί με το οικόπεδό της, την οποία είχε αγοράσει το 1923, όπως φαίνεται και στη μερίδα του στο Υποθηκοφυλακείο. Δεν υπάρχει, όμως, καμία άλλη εγγραφή μετά την αγορά του το 1923. Τι έγινε μετά την Κατοχή; Ποιος πήρε την κατοικία; Την πήραν οι ίδιοι οι ιδιοκτήτες; Οι κληρονόμοι τους, ο Οργανισμός Περιθάλψεως και Αποκαταστάσεως Ισραηλιτών Ελλάδος (Ο.Π.Α.Ι.Ε.) ή παρέμεινε σε χέρια τρίτων που την κατέλαβαν; Άλλες ιδιοκτησίες βλέπουμε να πωλούνται μετά τον πόλεμο από τους διασωθέντες εβραίους ιδιοκτήτες τους. Π.χ. το ακίνητο στην οδό Βασιλέως Κωνσταντίνου 42, σημερινή οδός Βενιζέλου, όπου σήμερα είναι η Στοά Μακρίδη, αγοράστηκε από την οικογένεια Μακρίδη το 1948 από τον τότε Εβραίο ιδιοκτήτη της, ο οποίος σώθηκε αλλά έφυγε από τη Θεσσαλονίκη. Για άλλες ιδιοκτησίες που οι κάτοχοί τους τις βρήκαν κατειλημμένες από τρίτους προσέφυγαν στα δικαστήρια για να απελευθερώσουν 1-2 δωμάτια, καθώς οι τρίτοι αρνούνταν την απόδοσή τους.72 

			Η οικονομική δραστηριότητα κατά το διάστημα της Κατοχής ήταν ιδιαιτέρως περίπλοκη και πολύπτυχη, υπήρχαν χρηματικά κεφάλαια που κυκλοφορούσαν στη μαύρη αγορά, χρυσός, επιχειρηματίες και βιομήχανοι που κερδοσκοπούσαν73 και η έρευνα παραμένει ανοιχτή.

			3.4.3 Τι έγινε μεταπολεμικά

			Η κυβέρνηση Ράλλη δυο μέρες μόνο πριν από την αναχώρηση των Γερμανών από την Αθήνα εξέδωσε νόμο με τον οποίο μετέτρεπε την Υ.Δ.Ι.Π. σε Κ.Υ.Δ.Ι.Π., σε Κεντρική Υπηρεσία Εκκαθαρίσεως και Αποδόσεως των Ισραηλιτικών Περιουσιών προφανώς σε μια ακόμη προσπάθεια να προσδώσει νομιμότητα σε μια παράνομη διαδικασία.74

			Η επίφαση αυτή νομιμότητας κατά κάποιο τρόπο συνεχίστηκε και με την κυβέρνηση Παπανδρέου. Η πρώτη μεταπολεμική κυβέρνηση θέσπισε μεν νόμο για τη διαχείριση και επιστροφή των εβραϊκών περιουσιών στους ιδιοκτήτες τους (ο 2ος νόμος συγκεκριμένα), κίνηση ιδιαίτερα θετική ως προς την απονομή δικαιοσύνης αλλά η εφαρμογή του νόμου ήταν προβληματική. Ενώ η επίσημη πολιτική του Υπουργείου Εξωτερικών ήθελε να συνδέσει το εβραϊκό ζήτημα με την προώθηση των εθνικών συμφερόντων (γερμανικές αποζημιώσεις κτλ.) σε υπηρεσιακό επίπεδο έλληνες στρατιωτικοί, δικαστές και αστυνομικοί δεν πίεζαν τους έλληνες πολίτες να παραδώσουν τις κατασχεμένες περιουσίες ενώ το Υπουργείο Εξωτερικών προσπαθούσε να καθυστερήσει ή να εμποδίσει τον επαναπατρισμό των εβραίων ελλήνων πολιτών που είχαν σωθεί από τα στρατόπεδα. Η πρώτη κυβέρνηση Σοφούλη εξέδωσε τον αναγκαστικό νόμο 846 της 22 Ιανουαρίου 1946 με τον οποίο καταργήθηκε για τις περιουσίες των Ελλήνων Εβραίων η διάταξη του αστικού δικαίου που όριζε ότι ελλείψει κληρονόμων η περιουσία των αποθανόντων περιέρχεται αυτοδικαίως στο δημόσιο. Ωστόσο η διαδικασία άρχισε μόνο τρία χρονιά μετά, όταν δημοσιεύτηκε στις 29 Μαρτίου 1949 το βασιλικό διάταγμα με το οποίο συγκροτούνταν ο Ο.Π.Α.Ι.Ε. Σε όλο αυτό το διάστημα το ελληνικό δημόσιο εξακολουθούσε να εισπράττει ενοίκια και άλλα εισοδήματα από τις εβραϊκές περιουσίες που διαχειριζόταν.75 

			Ακόμη και το 1947 που η κυβέρνηση Σοφούλη όρισε ως προσωρινό διαχειριστή των περιουσιών το Κεντρικό Ισραηλιτικό Συμβούλιο, μέχρι να εκδοθεί το σχετικό βασιλικό διάταγμα, δεν μεταβιβάστηκε στο Συμβούλιο το πιστωτικό υπόλοιπο από τα μισθώματα ισραηλιτικών ακινήτων του λογαριασμού της Υ.Δ.Ι.Π. στην Τράπεζα της Ελλάδας που ανερχόταν στις 31 Οκτωβρίου 1947 σε 102.592.651 δραχμές. Τελικά μόνο 300 διαμερίσματα και 300 καταστήματα επιστράφηκαν στους ιδιοκτήτες τους από τα 11.000 και 2.300 αντιστοίχως,76 ενώ ασαφής παραμένει και η διαχείριση των «εγκαταλειφθησών» περιουσιών από το Κεντρικό Ισραηλιτικό Συμβούλιο, που ανέκαβε την ευθύνη από το 1947, σε συνεργασία με τον Ο.Π.Α.Ι.Ε.77

			Η επεξεργασία των δηλώσεων δείχνει ότι δεν ήταν «όλοι οι Εβραίοι πλούσιοι», ότι υπήρχαν όλα τα κοινωνικά στρώματα, ότι το εύρωστο οικονομικά κομμάτι ήταν μικρό αλλά ιδιαίτερα ισχυρό, ενώ διαφαίνονται και οι μεγάλες αποστάσεις στην κοινωνική διαστρωμάτωσή. Οι Εβραίοι της πόλης ήταν κατά μεγάλο μέρος τους, 50%, ένας φτωχός ή μέσης οικονομικής κατάστασης πληθυσμός. Η παραπάνω διαπίστωση αντικρούει με μετρήσιμα δεδομένα τα στερεότυπα της αντισημιτικής ιδεολογίας της εποχής, τόσο της ελληνικής κοινωνίας όσο και της κατεχόμενης Ευρώπης, η οποία συνέδεε την εικόνα του Εβραίου καταρχήν με την κατηγορία της θεοκτονίας και από εκεί και πέρα με καθετί σχετικό με τα χρήματα και το κέρδος. 

			Τα αποθέματα χρυσού των ευκατάστατων Εβραίων φαίνεται ότι «βοήθησαν» την ελληνική οικονομία σημαντικά είτε με τα μικρότερα είτε με τα μεγαλύτερα ποσά σε χρυσό, ωστόσο, οι γερμανικές και οι ελληνικές αρχές είναι πιθανό να εκποίησαν και ακίνητα της εβραϊκής περιουσίας ή κινητά εμπορεύματα έναντι χρυσού.

			Η συνέχιση της έρευνας στα αρχεία της Ισραηλιτικής Κοινότητας Θεσσαλονίκης, της Υπηρεσίας Διαχείρισης Ισραηλιτικών Περιουσιών, του Ο.Π.Α.Ι.Ε. στο υποθηκοφυλακείο Θεσσαλονίκης και Αθήνας που θα δείξει τις μεταβιβάσεις ακινήτων, σε τραπεζικά αρχεία, σε αρχεία βιομηχανιών και εταιρειών της περιόδου, περαιτέρω έρευνα σε βρετανικά αρχεία μπορούν να δώσουν απαντήσεις στα παραπάνω ερωτήματα και να συνδέσουν τις ψηφίδες του πολύπλοκου, συχνά απρόσμενου παζλ της οικονομίας της Κατοχής, της διασπάθισης της εβραϊκής περιουσίας αλλά και των κοινωνικών και πολιτικών διεργασιών της εποχής. 

			Η ελληνική περίπτωση εντάσσεται στο ευρύτερο πλαίσιο των δυτικών ευρωπαϊκών χωρών που βρέθηκαν υπό την κατοχή του άξονα, όπου η πολιτική λεηλασίας των εβραϊκών περιουσιών από τους ναζί, βρήκε πρόθυμους συνεργάτες που παρακινούνταν από ένα συνδυασμό φυλετικών, αντισημιτικών, εθνικιστικών, οικονομικών, πολιτικών κινήτρων. Μεταπολεμικά στις περισσότερες χώρες θεσπίστηκαν νόμοι για την επιστροφή των περιουσιών, ωστόσο η διαδικασία δεν ολοκληρώθηκε για μια σειρά από λόγους: οι περισσότεροι ιδιοκτήτες είχαν δολοφονηθεί, οι επιζώντες συχνά δεν επέστρεφαν στην προηγούμενη «πατρίδα» τους. Εκείνοι που μετανάστευαν στο Ισραήλ έχαναν το δικαίωμα διεκδίκησης ενώ οι άνθρωποι που επέστρεφαν στα μέρη από όπου είχαν διωχθεί έπρεπε να αντιμετωπίσουν τις τοπικές αντιδράσεις εκείνων που είχαν καρπωθεί τις περιουσίες αλλά και το ατομικό και συλλογικό τραύμα της καταστροφής. Τελικά μέσα στο μεταπολεμικό ψυχροπολεμικό κλίμα, το ζήτημα των περιουσιών τέθηκε στο περιθώριο στο δυτικό κόσμο ενώ στα σοσιαλιστικά καθεστώτα κάθε αναφορά στο θέμα αποσιωπήθηκε. Από τα μέσα της δεκαετίας του 1990, οι νέες πολιτικές και ιστορικές συνθήκες έφεραν εκ νέου το ζήτημα των περιουσιών και των αποζημιώσεων στο προσκήνιο.78
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			4.1 Βουλγαρική ζώνη κατοχής
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			Εικόνα 4.1 Το μνημείο στη Δράμα για τους αφανισμένους Εβραίους της πόλης. Πηγή: http://local.e-history.gr/pages/viewpage.action?pageId=8487710

			Στη βουλγαρική ζώνη κατοχής1 και σε αντίθεση με την προστασία για τους Εβραίους της Βουλγαρίας, η οποία ήταν περισσότερο αποτέλεσμα της πίεσης της κοινής γνώμης και της ορθόδοξης εκκλησίας εκεί,2 οι Εβραίοι στην επαρχία του «Μπελομόριε», της κατακτημένης ζώνης, συμφωνήθηκε να παραδοθούν στους Γερμανούς. Μάλιστα ο εκτοπισμός τους από τις περιοχές της Ανατολικής Μακεδονίας και Θράκης προηγήθηκε από τον διωγμό στη γερμανική ζώνη ελέγχου και στη Θεσσαλονίκη.

			Οι περιοχές της Αν. Μακεδονίας αλλά και της Θράκης, οι Σέρρες, η Καβάλα, η Δράμα, η Ξάνθη, η Κομοτηνή αλλά και η περιοχή της Αλεξανδρούπολης είχαν εβραϊκές κοινότητες οι πρώτες από την αρχαιότητα και τα βυζαντινά χρόνια, καθώς και από τα χρόνια της Οθωμανικής Αυτοκρατορίας με τον ερχομό Ασκεναζί Εβραίων από την Ουγγαρία αλλά και Σεφαραδιτών τον 16ο αιώνα, ενώ η Αλεξανδρούπολη από τις μέρες ίδρυσής της μετά το 1850. Σεφαραδίτες ζούσαν κυρίως στις περιοχές των Σερρών, της Ξάνθης και της Κομοτηνής και λιγότερο της Καβάλας και της Δράμας. Αποτελούσαν ανθηρές κοινότητες, των οποίων τα μέλη ασχολούνταν με το εμπόριο, το καπνεμπόριο αλλά και μια σειρά από άλλα επαγγέλματα και ανήκαν σε όλα τα κοινωνικά στρώματα.3 Περισσότεροι από 4.000 Εβραίοι της βουλγαροκρατούμενης ζώνης χάθηκαν κυρίως στο στρατόπεδο της Τρεμπλίνκα την άνοιξη του 1943.4 

			Η «τελική λύση» στη Βουλγαρία και στη βουλγαρική ζώνη κατοχής στην Ελλάδα ήταν άρρηκτα συνδεδεμένη με την επεκτατική πολιτική της γειτονικής χώρας,5 και όπως είδαμε η εξόντωση των Εβραίων στη Θεσσαλονίκη συνδέθηκε, μεταξύ άλλων, και με το «βουλγαρικό ζήτημα», αφού οι τοπικές ελληνικές αρχές πρόβαλλαν την απέλαση των Εβραίων της Θεσσαλονίκης ως μια ευκαιρία για τη κοινωνική πολιτική υπέρ των Ελλήνων χριστιανών προσφύγων από την Ανατολική Μακεδονία και τη Θράκη.

			Λαμβάνοντας υπόψη όλα τα προηγούμενα ερμηνευτικά σχήματα της ιστοριογραφίας για το θέμα του «βουλγαρικού παράδοξου»,6 (η θυσία των ξένης υπηκοότητας Εβραίων και η διάσωση των Βούλγαρων Εβραίων, η έλλειψη δικτύων για τη διάσωση των Εβραίων των κατεχόμενων εδαφών και τα εθνικά συμφέροντα της Βουλγαρίας), ακολουθούμε εκείνη την ιστοριογραφική τάση που θεωρεί ότι η διάσωση των Εβραίων της Βουλγαρίας και η δολοφονία των Εβραίων στα «νέα εδάφη» ήταν αποτέλεσμα μιας σύνθετης πολιτικής του πολέμου.7 Κυρίως, ήταν ένα θέμα πολιτικής συναλλαγής ανάμεσα στη βουλγαρική κυβέρνηση και στους επικεφαλής των ναζί στο εσωτερικό της συμμαχίας του Άξονα, και η διάσωση των Βούλγαρων Εβραίων ήταν ένα ζήτημα εκτίμησης από τη βουλγαρική κυβέρνηση για την έκβαση του πολέμου, ένα ζήτημα ισορροπιών ανάμεσα στο Παλάτι, τους φιλοναζιστικούς πολιτικούς κύκλους, τον στρατό και την εκκλησία αλλά και της αντίδρασης ενάντια στην απέλαση των Βούλγαρων Εβραίων από ένα σημαντικό μέρος της κοινωνίας της Σόφιας.

			Άλλωστε η πολιτική της «νέας τάξης» του Χίτλερ και η πολιτική του Ολοκαυτώματος εφαρμόστηκαν με επιτυχία στην περιοχή, και λόγω των προηγούμενων εντάσεων μεταξύ των σχετικά νεοσύστατων εθνικών κρατών, ενώ συχνά οι παραπάνω πολιτικές των ναζί, όπως στην περίπτωση της Βουλγαρίας θεωρήθηκαν μια «δεύτερη ευκαιρία» στην κατακερματισμένη και εκρηκτική Ευρώπη αλλά και στην περιοχή των Βαλκανίων του Μεσοπολέμου.8 Υπό αυτό το πρίσμα, μπορούμε να κατανοήσουμε την ιστορία της «τελικής λύσης» στην ελληνική και βουλγαρική της εκδοχή πιο διεξοδικά.

			Στη Βουλγαρία όπως και σε αρκετές ευρωπαϊκές χώρες αλλά και στη μεσοπολεμική Θεσσαλονικη, κατά τη διάρκεια της δεκαετίας του 1930, εκτός από τις παραδοσιακές μορφές του λαϊκού και θρησκευτικού αντισημιτισμού, οι Εβραίοι είχαν να αντιμετωπίσουν την επιθετικότητα εναντίον τους από οργανωμένες αντισημιτικές ομάδες όπως ήταν οι Ράτνικ. Ταυτόχρονα με την επέκταση της ναζιστικής γερμανικής οικονομικής και πολιτικής επιρροής στα Βαλκάνια, φοιτητές που επέστρεφαν από γερμανικά πανεπιστήμια και Λευκορώσοι εμιγκρέδες γίνονταν φορείς αντισημιτικής προπαγάνδας στη Βουλγαρία, ωστόσο η επίδρασή τους φαίνεται να ήταν περιορισμένη. Οι Ράτνικ ήταν μια ακροδεξιά βουλγαρική εθνικιστική οργάνωση που είχε ιδρυθεί το 1936 και το ιδεολογικό της υπόβαθρο ήταν παρόμοιο με εκείνο των γερμανών εθνικοσοσιαλιστών, συμπεριλαμβανομένου του αντισημιτισμού και των παραστρατιωτικών οργανώσεων, αλλά και την πίστη στη Βουλγαρική Ορθόδοξη Εκκλησία. Ένα διακεκριμένο στέλεχός τους, ο δικηγόρος Πέταρ Γκαμπρόβσκι, έγινε ο υπουργός Εσωτερικών στη φιλοναζιστική κυβέρνηση Φιλόφ, στα μέσα Φεβρουαρίου 1940, και ήταν υπεύθυνος για την εφαρμογή της "τελικής λύσης" στη χώρα αλλά και στις κατεχόμενες περιοχές. Ένα άλλο πολύ γνωστό μέλος των Ράτνικ ήταν ο δικηγόρος Αλεξάντερ Μπέλεφ, ο οποίος ορίστηκε πρώτος επίτροπος στην «Επιτροπή Εβραϊκών Υποθέσεων», η οποία θα αναλάμβανε την εφαρμογή όλων των αντιεβραϊκών μέτρων τόσο στη Βουλγαρία όσο και στη βουλγαροκρατούμενη ζώνη.

			Στη Βουλγαρία και στη βουλγαρική ζώνη κατοχής η υιοθέτηση αντιεβραϊκών μέτρων ήταν μέρος μιας πολιτικής αμοιβαίων παραχωρήσεων και συναλλαγής μεταξύ της Βουλγαρίας και της ναζιστικής Γερμανίας από το πρώτο ακόμη εξάμηνο του 1941. Η Βουλγαρία εντάχθηκε στον Άξονα και απαίτησε, την αποκατάσταση των «ιστορικών της συνόρων» με την προσάρτηση της Ανατολικής Μακεδονίας και Δυτικής Θράκης από την Ελλάδα, τη σημερινή ΠΓΔΜ και την περιοχή του Πίροτ στη Σερβία. 9

			Οι ναζί υποσχέθηκαν στη Βουλγαρία τη στρατηγική της έξοδο στο Αιγαίο, και ζήτησαν ως αντάλλαγμα, στρατιωτικές διευκολύνσεις (εγκαταστάσεις κ.ά.) καθώς και την εφαρμογή των αντιεβραϊκών μέτρων από τον βασιλιά Μπορίς ΙΙΙ τον Ιανουάριο του 1941, τόσο στα παλαιά όσο και στα νέα εδάφη.10 

			Σύμφωνα με τα γερμανικά διπλωματικά αρχεία, η βουλγαρική στρατιωτική παρουσία στα κατεχόμενα εδάφη ήταν προσωρινή. Ωστόσο η βουλγαρική κυβέρνηση της περιόδου αξιοποίησε την ανοχή των Ναζί και έλαβε μονομερείς και παράνομες αποφάσεις σχετικά με την ενσωμάτωση των «Νέων Χωρών» στο κύριο βουλγαρικό κράτος.11 Η παράνομη πράξη της ενσωμάτωσης πήρε τη μορφή νόμου, ο οποίος ψηφίστηκε με μεγάλη πλειοψηφία από το Κοινοβούλιο και έγινε δεκτός με μεγάλο ενθουσιασμό από τη βουλγαρική κοινωνία, καθώς η «μεγάλη ιδέα» τους γινόταν πραγματικότητα. Επιπλέον, ο νόμος για την προστασία του Έθνους του Ιούνη του 1942 απαγόρευσε στους Εβραίους στα «νέα εδάφη» (Ελλάδα, ΠΓΔΜ και Πίροτ) να λαμβάνουν τη βουλγαρική υπηκοότητα, καθώς και να εγκαταλείψουν την περιοχή. Η μοίρα τους είχε καθοριστεί.12

			Στην πραγματικότητα, τον Απρίλιο του 1941 οι βουλγαρικές δυνάμεις κατέλαβαν ολόκληρη την Αν. Μακεδονία και τμήμα της Θράκης, εφαρμόζοντας πολιτικό σχέδιο με στόχο την αναθεώρηση των συνόρων που είχαν οριστεί με τη συνθήκη του Νεϊγί το 1919. Οι αρχές κατοχής με την ανοχή των Γερμανών εκδίωξαν τους εκπροσώπους του ελληνικού κράτους και διόρισαν Βούλγαρους στη θέση τους, ενώ έθεσαν σε εφαρμογή μια σειρά πολιτικών, οικονομικών, κοινωνικών και εκπαιδευτικών μέτρων σε βάρος των ελλήνων πολιτών,13 οι οποίοι όσο σκλήραιναν τα μέτρα έφευγαν προς τη γερμανοκρατούμενη ζώνη.

			Στο μεταξύ, η βουλγαρική κρατική υποδομή ήδη εμπλέκονταν άμεσα στην υλοποίηση των εβραϊκών μέτρων στα παλαιά και στα νέα εδάφη από το 1941, πολύ πριν από τη συμφωνία για την απέλαση. Η κυβέρνηση είχε συντάξει και επικυρώσει την αντισημιτική νομοθεσία, παρά τις διαμαρτυρίες από τους πολίτες. Οι αρχές άρχισαν την κατάσχεση όλων των ραδιοφώνων και τηλεφώνων που ανήκαν σε Εβραίους, οι οποίοι αναγκάστηκαν να πληρώσουν έναν εφάπαξ φόρο ίσο με το 20% της καθαρής αξίας της περιουσίας τους. Τον Αύγουστο του 1942 ακολούθησε ένα νέο κύμα αντισημιτικών μέτρων. Στην πραγματικότητα, η νέα φιλοναζιστική κυβέρνηση που είχε αναλάβει από τον Απρίλιο του 1942 ψήφισε έναν νόμο, ο οποίος της έδινε το δικαίωμα να λαμβάνει αποφάσεις για την επίλυση του «εβραϊκού ζητήματος», χωρίς να χρειάζεται να ζητήσει την έγκριση του Κοινοβουλίου ενώ συγκροτήθηκε και η Επιτροπή για τις Εβραϊκές Υποθέσεις, που υπαγόταν στο Υπουργείο Εσωτερικών της Βουλγαρίας με επίτροπο των Αλεξάντερ Μπέλεφ που είδαμε νωρίτερα.14
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			Εικόνα 4.2 Η Εβραϊκή συναγωγή στην Κομοτηνή - πριν κατεδαφιστεί. Πηγή: https://upload.wikimedia.org/wikipedia/el/7/73/Evraiki_synagwgh_komothnhs_fair_use_image.jpg 

			Οι εβραϊκές κοινότητες των κατεχόμενων περιοχών πέρασαν σταδιακά στον έλεγχο της Επιτροπής, σε ορισμένες κοινότητες όπως της Καβάλας οι βουλγαρικές αρχές όρισαν κοινοτικά συμβούλια από ανθρώπους που ενέπνεαν εμπιστοσύνη στα μέλη της κοινότητας και οι οποίοι ελέγχονταν από τις βουλγαρικές αρχές. Σταδιακά έγινε καταγραφή των περιουσιακών στοιχείων των Εβραίων στις διάφορες περιοχές, περιθωριοποιήθηκαν κοινωνικά, απαγορεύτηκε να κυκλοφορούν σε κεντρικούς δρόμους και δημόσιου χώρους. Τελικά μετά τη συμφωνία Ντάνεκερ-Μπέλεφ για τον εκτοπισμό των Εβραίων στα κατεχόμενα εδάφη της Ελλάδας και της Γιουγκοσλαβίας, στις 22 Φεβρουαρίου 1943, ο επίτροπος Μπέλεφ ξεκίνησε την επιχείρηση σύλληψης και εκτοπισμού τους.15

			Έτσι, κατά τη διάρκεια της νύχτας της 3 προς 4 Μαρτίου 1943, οι Βουλγαρικές Δυνάμεις κατοχής σε Αλεξανδρούπολη, Κομοτηνή και Ξάνθη στη Θράκη και στην Καβάλα, Δράμα και τις Σέρρες στη Μακεδονία, συνέλαβαν όλους τους Έλληνες Εβραίους, ξεσηκώνοντας τους στη μέση της νύχτας και κατάσχεσαν την κινητή και ακίνητη περιουσία τους. Τους συγκέντρωσαν κυρίως σε καπναποθήκες της περιοχής και στη συνέχεια τους μετέφεραν σε σημεία μετάβασης στην κυρίως Βουλγαρία.16 Από εκεί, θα τους εκτόπιζαν έξω από τα Βουλγαρικά σύνορα προς τα ανατολικά, σύμφωνα με τη συμφωνία Ντάνεκερ-Μπέλεφ, η οποία υπογράφηκε στη Σόφια, στις 22 Φεβρουαρίου 1943. Στη συνέχεια ακολούθησαν τη διαδρομή μέσω του Δούναβη από το Λομ στη Βιέννη και από εκεί συνέχιζαν με τρένο στην Τρεμπλίνκα, στην Πολωνία. Είναι σημαντικό να αναφέρουμε ότι ήταν η πρώτη μαζική εκδίωξη Ελλήνων Εβραίων υπηκόων από την κατεχόμενη ελληνική επικράτεια, η οποία πραγματοποιήθηκε δέκα ημέρες πριν από την αναχώρηση του πρώτου τρένου από τη Θεσσαλονίκη.17 Την ίδια στιγμή που στα νέα εδάφη, οι βουλγαρικές αρχές, οι συνεργάτες και οι Βούλγαροι έποικοι «ανταμείφθηκαν» για τις ενέργειές τους με τις εβραϊκές περιουσίες, η βουλγαρική κυβέρνηση προστάτευε τους Βούλγαρους Εβραίους για να αποφύγει το πολιτικό κόστος στην κυρίως χώρα.18 

			Πολύ σύντομα μετά τον εκτοπισμό άρχισε η αποσφράγιση των κατοικιών και η καταγραφή των περιουσιών ενώ από τις 23 Μαρτίου 1943 τα ακίνητα άρχισαν να νοικιάζονται σε βούλγαρους υπαλλήλους, εμπόρους και άλλους πολίτες. Όπως εύστοχα επισημαίνει ο Βασίλης Ριτζαλέος ο εκτοπισμός των Ελλήνων Εβραίων στην περίπτωση της Αν. Μακεδονίας και Θράκης δεν εξυπηρετούσε μόνο το ναζιστικό πρόγραμμα της «τελικής λύσης» αλλά αποτελούσε και την πιο κατάλληλη πηγή άδηλων πόρων για τις βουλγαρικές τοπικές αρχές και τους βούλγαρους εποίκους.19
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			4.2 Γερμανική ζώνη Κατοχής

			Οι Εβραίοι της βουλγαροκρατούμενης ζώνης ήταν οι πρώτοι εβραίοι έλληνες πολίτες που εκτοπίστηκαν, ωστόσο κανείς δεν πρόλαβε να προετοιμαστεί για ό,τι θα ακολουθούσε πολύ σύντομα, σχεδόν ταυτόχρονα στη γερμανική ζώνη κατοχής με πρώτη τη Θεσσαλονίκη.

			Οι υπεύθυνοι για την εφαρμογή του σχεδίου εξόντωσης μετά την έναρξη των εκτοπισμών στη Θεσσαλονίκη άρχισαν να οργανώνουν αποστολές και στις υπόλοιπες κοινότητες της Βόρειας Ελλάδας καταρχάς στη γερμανική ζώνη κατοχής, η οποία βρισκόταν και στην απόλυτη δικαιοδοσία τους. Στις δύο αποστολές κατά το πρώτο δεκαήμερο του Μαΐου του 1943, που έφυγαν από τον παλαιό σιδηροδρομικό σταθμό της Θεσσαλονίκης για το Άουσβιτς συμπεριλαμβάνονται 2.034 άνθρωποι από τις εβραϊκές κοινότητες της Φλώρινας, τη Βέροιας και της συνοριακής ζώνης του Έβρου. 

			4.2.1 Κεντρική Μακεδονία

			Κατερίνη

			Στη Μακεδονία, το ίδιο διάστημα που άρχισε η εφαρμογή των φυλετικών νόμων στη Θεσσαλονίκη, τον Φεβρουάριο του 1943, στάλθηκαν κοινοτικοί υπάλληλοι και στις άλλες μακεδονικές πόλεις υπό γερμανική κατοχή για να οργανώσουν τον εκτοπισμό των εβραϊκών κοινοτήτων εκεί, ακολουθώντας τις γερμανικές διαταγές. 

			Φωτεινή εξαίρεση στη μανία των Γερμανών να μην «ξεφύγει» στην κυριολεξία κανένας Εβραίος αποτέλεσε η περίπτωση της Κατερίνης. Η πλειοψηφία των 30-40 Εβραίων της πόλης σε ένα σύνολο 17.000 κατοίκων κατάφερε να διασωθεί. 

			Το τηλεγράφημα προς τον αστυνομικό διευθυντή, που έφτασε από τη Θεσσαλονίκη, τις γερμανικές αρχές ή τον Κόρετς, για σύλληψη των Εβραίων της Κατερίνης φαίνεται ότι καθυστέρησε να παραδοθεί τουλάχιστον για 24 ώρες. Ο αρμόδιος υπάλληλος όταν είδε το περιεχόμενο ενημέρωσε την εβραϊκή κοινότητα και τους έδωσε τον χρόνο να αναχωρήσουν στο βουνό και να κρυφτούν εκεί με τη βοήθεια των συμπολιτών τους, χωρικών και της αντίστασης. Ο αστυνομικός διευθυντής, οι τοπικές ελληνικές αρχές και ο τοπικός γερμανός αξιωματικός Έβαλ είτε συνέπραξαν είτε προσποιήθηκαν ότι δεν αντιλήφθηκαν τι συνέβαινε. Μόνο δύο αδέρφια επέλεξαν να μην ακολουθήσουν την ομάδα και χάθηκαν. Στην περίπτωση της Κατερίνης είναι αξιοσημείωτο ότι διασώθηκαν και τα περιουσιακά στοιχεία των μελών της κοινότητας και τους αποδόθηκαν με την απελευθέρωση.20

			Βέροια

			Οι υπόλοιπες κοινότητες στη Βόρεια Ελλάδα δεν είχαν την ίδια τύχη. Η εβραϊκή παρουσία στη Βέροια χρονολογούνταν από τα ρωμαϊκά χρόνια. Το 1943 κατοικούσαν στη Βέροια 850 Εβραίοι, από τους οποίους οι 680 εκτοπίστηκαν και εξοντώθηκαν από τους Γερμανούς στο στρατόπεδο Άουσβιτς - Μπίρκεναου. Σήμερα κατοικούν στη Βέροια δύο εβραϊκές οικογένειες.

			Η Μπαρμπούτα, όπως ονομάζεται η εβραϊκή συνοικία της Βέροιας, βρίσκεται κοντά στον ποταμό Τριπόταμο στα δυτικά της πόλης. Ίσως οι Εβραίοι κατοικούσαν εκεί από την εποχή του Αποστόλου Παύλου. Είναι περίκλειστη και απομονωμένη με καθαρά αμυντική πολεοδομική συγκρότηση. Από την πλευρά του ποταμού η συνοικία είχε ως φυσική οχύρωση την απότομη κλίση του εδάφους και τα ψηλά σπίτια της. Από τις άλλες πλευρές οι εξωτερικές όψεις του "εν σειρά" οικοδομικού συστήματος ολοκλήρωναν την απομόνωσή της. Το εβραϊκό νεκροταφείο βρισκόταν στη δυτική όχθη του Τριπόταμου, απέναντι από την Μπαρμπούτα, σε απόσταση 500 μέτρων. Είναι ενδιαφέρον το γεγονός ότι στην περίπτωση αυτή συναντούμε το παραδοσιακό φαινόμενο του διαχωρισμού της συνοικίας από το νεκροταφείο από ένα υδάτινο ρεύμα.21

			Μπενρουμπή Μαζαλτόβ, του Σάμπη και της Τζεντίλ. Αφανίστηκε στο Άουσβιτς-Μπιρκενάου το 1943 σε ηλικία ενός έτους. Ασσέρ Μπέλλα, του Οβαδιά και της Ματθίλδης. Αφανίστηκε στο Άουσβιτς-Μπιρκενάου το 1943 σε ηλικία 26 ετών. Σαμουέλ Πέρλα, του Μεντές και της Ματθίλδης. Αφανίστηκε στο Άουσβιτς-Μπιρκενάου το 1943 σε ηλικία οκτώ ετών. Στρούμσα Ιακό, του Ασσέρ και της Ντουντού. Αφανίστηκε στο Άουσβιτς-Μπιρκενάου το 1943 σε ηλικία τριών ετών. Χανανιά Σολομών, του Αζαριά. Αφανίστηκε στο Άουσβιτς-Μπιρκενάου το 1943 σε ηλικία 55 ετών είναι κάποια από τα ονόματα των ανθρώπων που χάθηκαν από τις 150 εβραϊκές οικογένειες της Βέροιας.22 Υπεύθυνος για τους Εβραίους της Βέροιας ήταν και εδώ ο αρχιραβίνος Κόρετς, ο οποίος αντίστοιχα με τη Θεσσαλονίκη καθησύχαζε τους ανθρώπους σχετικά με την τύχη τους στην Κρακοβία, κίνηση που απέτρεψε ένα σημαντικό ποσοστό τους από το να διαφύγει μέσα από τα Πιέρια και το Βέρμιο. Επισημαίνεται ότι από τον Απρίλιο του 1943 στελέχη του ΕΑΜ -ΕΛΑΣ φαίνεται να είχαν προτείνει στην εβραϊκή κοινότητα της πόλης διαφυγή μέσω των βουνών αρκεί τα πλούσια μέλη της κοινότητας να αναλάμβαναν τα οικονομικά της επιχείρησης, πρόταση ωστόσο που δεν επιβεβαιώνεται.23 Άλλωστε οι Εβραίοι της Βέροιας ήταν κυρίως μικρομαγαζάτορες και τεχνίτες με 3-4 μέλη της κοινότητας να θεωρούνται πιο ευκατάστατοι, οι οποίοι όμως δεν ήταν σε θέση να καλύψουν οικονομικά 850 ανθρώπους, το σύνολο της κοινότητας, ενώ το ΕΑΜ-ΕΛΑΣ στη φάση αυτή δεν είχε ακόμη στην περιοχή μόνιμα απελευθερωμένη ζώνη, όπου ο εβραϊκός πληθυσμός θα ήταν πραγματικά ασφαλής και προστατευμένος. Επίσης είναι γεγονός ότι σημαντικός αριθμός ανθρώπων που ανέβηκαν στο βουνό τελικά συνελήφθη από τους Γερμανούς εκεί.24 
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			Εικόνα 4.3 Δείγμα αρχιτεκτονικής στη συνοικία της Μπαρμπούτας, στη Βέροια. Πηγή:https://commons.wikimedia.org/wiki/File:The_Rabbi%27s_house_in_the_former_Jewish_quarter_of_Veria.jpg 

			Φλώρινα

			Εβραίοι της Ισπανίας, μετά την απέλαση τους το 1492, εγκαταστάθηκαν και στη Φλώρινα. Εκεί δημιούργησαν τη συνοικία τους που ονομαζόταν «Εβραιομαχαλάς» και βρισκόταν στην παραποτάμια περιοχή «Κοκόζια», η οποία εκτεινόταν σε όλη τη σημερινή οδό Ηπείρου και στα νότια, στις οδούς Χρυσοστόμου Σμύρνης και Αβέρωφ. Περιελάμβανε τα στενά δρομάκια στις δύο όχθες του ποταμού «Σακουλέβα». Η περιοχή αυτή σήμερα εκτείνεται από το ύψος των Δικαστηρίων ως την πλατεία Ηρώων. Συναγωγή υπήρχε στην οδό Αβέρωφ στην άκρη του ποταμού και καταστράφηκε κατά την Κατοχή ενώ το μισό οικόπεδό της επιχωματώθηκε από το ποτάμι. Το νεκροταφείο ήταν περιτειχισμένο και βρισκόταν στους πρόποδες του βουνού, απέναντι από τον ζωολογικό κήπο, κοντά στον δημόσιο δρόμο που οδηγεί προς το Πισοδέρι. Τα περισσότερα μέλη της κοινότητας ήταν έμποροι, μικροεπαγγελματίες και βιοτέχνες (εμπόριο παπουτσιών, υφασμάτων και κρεοπωλεία), καθώς και αχθοφόροι. Τα μαγαζιά τους δέσποζαν στον κεντρικό δρόμο Μεγ. Αλεξάνδρου και στη στοά Σπυράκη.25 

			Στον πόλεμο του 1940 σκοτώθηκαν στις μάχες του ελληνοϊταλικού πολέμου οι Μεναχέμ Ααρών, Μενασέ Ιωσήφ, Ι. Ραχαμή και Τ. Πιτσών, τα ονόματα των οποίων είναι γραμμένα στο Ηρώο της πόλης. Στις 9.8.1943 οι Γερμανοί εκτέλεσαν σε αντίποινα εννέα χριστιανούς και δύο Εβραίους στη θέση «Κλαδοράχη». Οι κατακτητές υποχρέωσαν τους Εβραίους να φέρουν στο πέτο τους το διακριτικό της θρησκείας τους, το άστρο του Δαβίδ. Μερικοί προβλέποντας τον κίνδυνο που τους απειλούσε διέφυγαν στα βουνά ή σε άλλες πόλεις. Οι υπόλοιποι συνελήφθησαν και εξοντώθηκαν στα ναζιστικά στρατόπεδα.

			Η ανθούσα άλλοτε ισραηλιτική κοινότητα είχε προπολεμικά περίπου 400 μέλη από τα οποία επέζησαν μόνον 64, δηλαδή, κατά το Ολοκαύτωμα χάθηκε το 84% του πληθυσμού της ισραηλιτικής κοινότητας. Όσοι επέζησαν εγκαταστάθηκαν σε άλλες πόλεις ή μετανάστευσαν με αποτέλεσμα να μείνουν στη Φλώρινα μόνο 10 άτομα τα οποία εγκατέλειψαν την πόλη αργότερα. Τελευταίος πρόεδρος της κοινότητας ήταν ο Ιάκωβος Κοέν. Η ισραηλιτική κοινότητα της Φλώρινας διαλύθηκε το 1970 ύστερα από μία σημαντική παρουσία 500 χρόνων στην πόλη.

			4.2.2 Έβρος

			Διδυμότειχο

			Η Η εβραϊκή κοινότητα Διδυμοτείχου ήταν μια από τις αρχαιότερες εβραϊκές κοινότητες της Ελλάδος και η μεγαλύτερη της ελληνικής Θράκης.

			Στα χρόνια του σφετεριστή αυτοκράτορα Ιωάννη ΣΤ΄ Καντακουζηνού, που στέφτηκε στο Διδυμότειχο βασιλεύς των Ρωμαίων, είχε ήδη σχηματιστεί εκεί μια εβραϊκή κοινότητα, πιθανότατα ελληνόφωνη ρωμανιωτική. Όταν η πόλη περιήλθε σε οθωμανικά χέρια, ο εβραϊκός πληθυσμός άρχισε να αυξάνεται, ενισχυόμενος και από την άφιξη Ασκεναζίμ Εβραίων από την Ουγγαρία το 1376 και από τη Γαλλία το 1394. Το 1470 δε, ήλθαν στην πόλη Εβραίοι φυγάδες, από τη Βαυαρία. Ωστόσο, οι Ασκεναζίμ γρήγορα απορροφήθηκαν από το κύμα των σεφαραντίμ Εβραίων, που σχημάτισαν μια νέα κοινότητα, που ονομάστηκε στα Λαδίνο, Demotica. Τον 17ο και 18ο αιώνα, λόγω και της οικονομικής ύφεσης, η κοινότητα συνέχισε να υπάρχει, ολιγομελής όμως, όπως προκύπτει και από την αφήγηση του Τούρκου περιηγητή Εβλγιά Τσελεμπή, ο οποίος μνημονεύοντας τις συνοικίες της πόλης, αναφέρει και μια με το όνομα Γιαουντιλέρ - Τα εβραϊκά. Στα μέσα του 19ου αιώνα, ο εβραϊκός πληθυσμός ανέρχεται σε 500 περίπου άτομα, ενώ σύμφωνα με μια στατιστική του 1906, που δημοσιεύτηκε στο Bulletin d’ Οrient, στον Kaza Διδυμοτείχου, ζούσαν 1.110 Εβραίοι.26 

			Στις αρχές του 20ου αιώνα, η ισραηλιτική κοινότητα Διδυμοτείχου, γνώρισε μέρες ακμής. Χαρακτηριστικό είναι ότι, όταν το 1913 επισκέφτηκε την πόλη ο τσάρος της Βουλγαρίας Φερδινάνδος διέμεινε στη μεγαλοπρεπή οικία του Ραφαήλ Μπεχάρ. Εκεί διέμεινε και ο βασιλεύς της Ελλάδος Αλέξανδρος, την 8η Ιουλίου 1920, μια μέρα πριν ο ελληνικός στρατός προελάσει στην Ανατολική Θράκη.

			Οι Εβραίοι του Διδυμοτείχου ήταν ιδιοκτήτες εμπορικών και βιοτεχνικών καταστημάτων αλλά και τεχνίτες. Ξεχωριστή θέση στην οικονομική και κοινοτική ζωή κατείχε η οικογένεια Τζίβρε, πολλά από τα μέλη της οποίας ασχολούντο με το εμπόριο μεταξιού. Την ανάπτυξη και ακμή της κοινότητας μπορεί να την διακρίνει κανείς από τα τέλη του 19ου αιώνα, με την ίδρυση σύγχρονων εκπαιδευτικών ιδρυμάτων, με έντονη την επίδραση της Alliance Israelite Universelle και κυρίαρχα στοιχεία τη γαλλική γλώσσα και κουλτούρα.27 Γενικότερα πάντως, η ενσωμάτωση του Διδυμοτείχου στην ελληνική επικράτεια το 1920, επιτάχυνε την ανάπτυξη της εβραϊκής κοινότητας και την αύξηση των μελών της μέχρι την εποχή του διωγμού, όταν αριθμούσε περίπου 1000 ψυχές.28 

			Το 1940 πολλοί νέοι Εβραίοι επιστρατεύθηκαν και πήραν μέρος στον ελληνοϊταλικό πόλεμο, όπως έγινε και στις άλλες πόλεις της χώρας. Τον Απρίλιο του 1941, εισέβαλαν στην πόλη οι Γερμανοί. Ο διοικητής τους διαβεβαίωσε τις ηγεσίες των θρησκευτικών μειονοτήτων (εβραίων και μουσουλμάνων κατοίκων) ότι δεν διέτρεχαν κανέναν κίνδυνο και ότι θα είχαν ίσα δικαιώματα χωρίς καμιά ενέργεια ή διάκριση εναντίον τους. Αυτό ήταν ένα γεγονός που συνέβαλε στον εφησυχασμό της κοινότητας. Κάποιες εβραϊκές οικογένειες πρόλαβαν να διαφύγουν σε συγγενικά σπίτια στη Τουρκία. Πολύ λίγες καταφέρνουν να σωθούν μεταβαίνουσες στην Παλαιστίνη, ενώ αρκετές επαναπροωθούνταν από τους Τούρκους σε ελληνικά νησιά, για να συναντήσουν τη μοίρα των ομοθρήσκων τους.

			Τα επόμενα δυο χρόνια από το 1941 μέχρι το 1943, λεηλατήθηκαν σταδιακά εβραϊκές περιουσίες, επιτάχθηκαν τα σπίτια τους ενώ οι Γερμανοί ακολουθώντας τη γνώριμη τακτική της παραπλάνησης φρόντιζαν να καθησυχάζουν τον εβραϊκό πληθυσμό, ο οποίος συνέχιζε την καθημερινότητά του μη γνωρίζοντας ότι είναι στις λίστες για το Άουσβιτς. Όταν τον Μάρτιο του 1943 έφτασαν τα μηνύματα για τις απελάσεις των Εβραίων της Θεσσαλονίκης, υπήρξε σύγχυση και ανησυχία στους κόλπους της κοινότητας, η οποία ωστόσο δεν οδήγησε παρά σε μεμονωμένα περιστατικά διαφυγής.

			Στις 4 Μαΐου του 1943, οι γερμανικές αρχές κάλεσαν αιφνιδιαστικά όλους τους Εβραίους στη συναγωγή για να τους ανακοινώσουν υποτίθεται κάτι σοβαρό. Όταν συγκεντρώθηκαν όλα τα μέλη της κοινότητας, οι πόρτες έκλεισαν και οι Γερμανοί τους ανακοίνωσαν ότι τους θεωρούσαν αιχμαλώτους πολέμου και ότι επρόκειτο να απελαθούν.29 

			Την επόμενη μέρα οι 740 Εβραίοι από το Διδυμότειχο μεταφέρθηκαν, στοιβαγμένοι σε βαγόνια για ζώα, 180 από τη Νέα Ορεστιάδα και περίπου 30 από το Σουφλί. Στη Θεσσαλονίκη οδηγήθηκαν στo διαμετακομιστικό γκέτο της πόλης και στις 10 Μαΐου αναχώρησαν για το Άουσβιτς-Μπιρκενάου. Μεταξύ τους και 8 εβραϊκές οικογένειες ισπανικής υπηκοότητας για τις οποίες δεν έγινε καμία παρέμβαση και δεν κατάφεραν να διασωθούν. Σχετικά με τη στάση των χριστιανών του Διδυμοτείχου καταγράφονται περιστατικά συμπάθειας και έκφρασης αλληλεγγύης. Το 1945 επέστρεψαν μόνο 30 Εβραίοι στο Διδυμότειχο.

			Το 1985 δεν υπήρχε πια κανένας Εβραίος στην περιοχή και το 1987 διαλύθηκε και επίσημα η ισραηλιτική κοινότητα Διδυμοτείχου.

			Νέα Ορεστιάδα

			Η κοινότητα της Νέας Ορεστιάδας, η οποία ακολούθησε την τύχη της κοινότητας Διδυμοτείχου, είχε συσταθεί το 1923 και εκείνη την εποχή ήταν η μικρότερη της Ελλάδος. Η ισραηλιτική κοινότητα ιδρύθηκε στην τότε νέα ελληνική αυτή πόλη-πρώην «Κάραγατς»-που δημιουργήθηκε μετά τη συμφωνία της Λωζάνης. Η πόλη βρίσκεται κοντά στα ελληνοτουρκικά σύνορα. Τότε εγκαταστάθηκαν στην περιοχή περίπου 20 εβραϊκές οικογένειες που αποτέλεσαν την εβραϊκή κοινότητα με δική τους συναγωγή και ραβίνο.

			Η παρουσία των Εβραίων στην ευαίσθητη περιοχή των συνόρων προκάλεσε τις αντιδράσεις των κατοίκων, με αποτέλεσμα οι προύχοντες της περιοχής να κάνουν συνεχείς αναφορές στις Ελληνικές Αρχές ζητώντας την απομάκρυνση των Εβραίων. Η κύρια αιτία για τις αντιδράσεις των κατοίκων ήταν ο εμπορικός ανταγωνισμός. Στις 7.8.1925 ο Νομάρχης έστειλε σχετικό έγγραφο στον Διοικητή Μακεδονίας στο οποίο, μεταξύ άλλων, αναφέρει ότι:

			«Οι ισραηλίτες, ως διαθέτοντες μεγαλύτερα χρηματικά κεφάλαια, κατόρθωσαν να συγκεντρώσουν εις χείρας των, το μεγαλύτερον μέρος της εμπορικής κινήσεως, αφαιρέσαντες ένα σπουδαιότατο πόρο ζωής από τους ομογενείς πρόσφυγες βιοπαλαιστές».

			Όμως οι Εβραίοι ήταν εγκατεστημένοι από δεκαετίες στην παλιά πόλη «Κάραγατς» όπου ζούσαν ειρηνικά με τους συγκατοίκους τους και αυτός ήταν ένας από τους λόγους που τους ώθησαν να περάσουν στην ελληνική πλευρά.30

			Το 1925 η κοινότητα περιλάμβανε 28 οικογένειες, 59 άνδρες και 41 γυναίκες, δέκα πέντε από αυτές τις οικογένειες έμεναν σε ιδιόκτητα σπίτια, και ασχολούνταν με τη βιοτεχνία και το εμπόριο. Στη συναγωγή λειτουργούσε ο ραβίνος Αβραάμ Ιωσήφ Φαρίν.31

			Το 1943 η κοινότητα αριθμούσε 197 μέλη. Τον Μάιο του 1943 οι Γερμανοί τους συνέλαβαν όλους, όπως προαναφέρθηκε και μέσω Θεσσαλονίκης τους έστειλαν στα στρατόπεδα θανάτου όπου εξοντώθηκαν. Μόνον τρεις διασώθηκαν. Μετά την ολοκληρωτική καταστροφή της κοινότητας, σήμερα δεν υπάρχει κανένας Εβραίος εκεί.

			Σουφλί

			Η γειτονική περιοχή του Σουφλίου είχε δημιουργηθεί στα μέσα της Τουρκοκρατίας (1600-1700) με το όνομα «Σουφουλού». Τον 19ο αιώνα η πόλη μετεξελίχτηκε σε αστικό κέντρο χάρη στη σιδηροδρομική συγκοινωνία. Οι Εβραίοι που εγκαταστάθηκαν εκεί ασχολούνταν με το εμπόριο και τη βιομηχανία μεταξιού. Ονομαστά ήταν τα εργοστάσια των αδελφών Τσιβρέ και των Πέπο-Αζαρία. Λόγω του μικρού αριθμού τους, οι Εβραίοι δεν αποτελούσαν κοινότητα. Κατά το Ναζιστικό διωγμό συνελήφθησαν 32 οι οποίοι εξοντώθηκαν στα ναζιστικά στρατόπεδα. Έκτοτε δεν υπάρχει κανείς Εβραίος εκεί.32

			4.2.3 Κρήτη

			Η κοινότητα των Χανίων

			Αβιγάδες, Αλχανάτη, Αμάρ, Άντζελ, Άκκος, Άττια, Βελλέλη, Γανής, Κοέν, Ζακάρ, Λεβής, Μόλχος, Φράγκος,33 είναι μερικά μόνο από τα ονόματα των Εβραίων των Χανίων, ονόματα που μαρτυρούν τη ρωμανιώτικη, τη σεφαραδίτικη, αλλά και την ποικιλία στην καταγωγή αλλά και τον εξελληνισμό των Εβραίων της Κρήτης και ιδιαίτερα των Χανιωτών.

			Η εβραϊκή παρουσία στην Κρήτη χρονολογείται σύμφωνα με τις περισσότερες πηγές από τον 1ο αιώνα π.Χ. και συνεχίστηκε κατά τη διάρκεια των αιώνων σε όλες τις περιόδους της κρητικής ιστορίας. Υπήρχαν εντάσεις ανάμεσα σε εβραίους και χριστιανούς κατοίκους, καθώς και απέναντι στους διάφορους κατακτητές του νησιού. Κατά τη διάρκεια της Βενετοκρατίας (13ος έως 17ος αιώνας), οι Κρήτες Εβραίοι αναγκάστηκαν να φορούν κονκάρδες, να σημαδέψουν τα σπίτια τους και να ζουν σε γκέτο· άλλωστε το γκέτο θεσμοθετήθηκε από το 16ο αι. και πήρε την ονομασία του από την εβραϊκή συνοικία της Βενετίας. Κατά τη διάρκεια των κρητικών εξεγέρσεων ενάντια στην οθωμανική κυριαρχία τον 19ο αιώνα, εκ μέρους του χριστιανικού πληθυσμού υπήρχε ένταση εναντίον των Εβραίων, οι οποίοι είχαν γνωρίσει την έξοδο από το γκέτο και προνόμια στα οθωμανικά χρόνια κυρίως αυτής της περιόδου, οπότε δεν ήταν πάντοτε φιλικοί απέναντι στις εξεγέρσεις ενώ οι χριστιανοί θεωρούσαν ότι οι Εβραίοι είχαν την εύνοια των Οθωμανών.34 Παρά τις επιμέρους εντάσεις, ωστόσο, δεν ιστορείται στο νησί καμία περίπτωση πογκρόμ αντίστοιχη με τα ευρωπαϊκά του τέλους του 19ου αιώνα. Η ενσωμάτωση της Κρήτης στο ελληνικό κράτος είχε ως αποτέλεσμα τη μείωση του εβραϊκού πληθυσμού, και τελικά το τέλος της κοινότητας του Ηρακλείου, από όπου πολλοί επέλεξαν να μεταναστεύσουν. Οι Εβραίοι όλης της χώρας είχαν γίνει πλέον μειονότητα στο πλαίσιο του εθνικού κράτους, όχι μόνο θρησκευτική και όχι ακριβώς εθνική αλλά σε μια διαδικασία πολιτικής και πολιτιστικής αφομοίωσης. Οι υπάρχουσες προκαταλήψεις στην Κρήτη ήταν κυρίως θρησκευτικής φύσης ενώ το μικρό μέγεθος του πληθυσμού και η σύνθεσή του, κυρίως από τεχνίτες και εργάτες δεν φαίνεται να αποτελούσε οικονομική απειλή για τη χριστιανική πλειοψηφία και επομένως πηγή αντιθέσεων. Το 1858 υπήρχαν 907 εβραίοι σε όλο το νησί. Το 1881, 647, οι περισσότεροι στα Χανιά και το 1941, 1 στο Ρέθυμνο, 7 στο Ηράκλειο και 364 Εβραίοι στα Χανιά σε ένα σύνολο 29.000 κατοίκων, δηλαδή αποτελούσαν λίγο περισσότερο από το 1% της πόλης.35 Επιπλέον, οι Εβραίοι ήταν ενσωματωμένοι πια στην κρητική κοινωνία, μιλούσαν ελληνικά και δεν ήταν πολύ θρησκευόμενοι με την έννοια της εσωστρέφειας. 

			Μετά τη Μάχη της Κρήτης και την εισβολή των Γερμανών τον Αύγουστο του 1941 ζητήθηκε η απογραφή όλων των ατόμων εβραϊκής καταγωγής, με τον δήμαρχο Χανίων να την ζητάει από τον ραβίνο της κοινότητας Χανίων Ηλία Όσμο, απογραφή που παραδόθηκε και στη συνέχεια ξαναζητήθηκε τον Φεβρουάριο του 1943, ενώ το διάστημα αυτό κατασχέθηκαν τα ειδικά τελετουργικά μαχαίρια που χρησιμοποιούσαν οι Εβραίοι για τη σφαγή των ζώων, σημαδεύτηκαν τα καταστήματα με κίτρινο διακριτικό σημάδι και απαγορεύτηκε στους Γερμανούς η είσοδος, ενώ τον Σεπτέμβριο του 1942 καταστράφηκε ολοσχερώς η συναγωγή Μπεθ Σαλόμ, που είχε πληγεί ήδη από τους βομβαρδισμούς της Μάχης της Κρήτης.36 Παρατηρούμε ότι παρότι η Κρήτη ανήκε στη γερμανική ζώνη κατοχής και υπήρχε από πολύ νωρίς το ενδιαφέρον για την κοινότητα των Χανίων, ωστόσο ο εκτοπισμός τους οργανώθηκε μόνον το Μάιο του 1944 μαζί με την υπόλοιπη νησιωτική Ελλάδα, για την οποία φαίνεται ότι υπήρξε ιδιαίτερος σχεδιασμός. Οι ναζιστικές αρχές για την επιβολή των μέτρων σε όλη της Ευρώπη αλλά και στην Ελλάδα συνεργάζονταν με τις τοπικές αρχές αλλά και με τους επικεφαλής των κοινοτήτων, οι οποίοι προσπαθούσαν μέσα από την υπακοή να κατευνάσουν το κακό. Ανάλογη πρακτική ακολούθησαν και εδώ.

			Ακριβώς τρία χρόνια μετά την επιχείρηση «Ερμής», το ίδιο διάστημα που στο μακρινό Άμστερνταμ η Άννα Φρανκ κρυμμένη με την οικογένειά της έγραφε για το κλίμα αντισημιτισμού στην ολλανδική κοινωνία και ενώ η γερμανική γραμμή άμυνας υποχωρούσε στην Ιταλία και η απόβαση στη Νορμανδία είχε αποφασιστεί από τους συμμάχους, τα χαράματα της 20ής Μαΐου του 1944 σε όλα τα εβραϊκά σπίτια δόθηκε σε φωτοτυπία η εξής διαταγή, γραμμένη στα ελληνικά:

			«Εσείς, οι οικογένειές σας και οι φίλοι σας Εβραίοι, προκειμένου να μεταφερθείτε πρέπει να προετοιμαστείτε αμέσως για αναχώρηση. Έχετε 46 λεπτά. Εσείς και οι συγγενείς σας πρέπει να πάρετε μαζί…» ταυτότητα, κοσμήματα και πολύτιμα αντικείμενα, τραπεζικά έγγραφα, συμβόλαια γης και επιχειρήσεων, μαζί με κουβέρτες, ρούχα και τρόφιμα για 8 ημέρες. 46 λεπτά για μια ολόκληρη ζωή…37

			Μέχρι το βράδυ, οι ναζιστικές αρχές συνέλαβαν περίπου 300 άτομα στα Χανιά και 26 στο Ηράκλειο. Κρατήθηκαν πρώτα στις φυλακές της Αγυιάς, τόπο μαρτυρίου για εκατοντάδες άλλους Κρητικούς και στη συνέχεια στις φυλακές Μακάσι στο Ηράκλειο.

			Το απόγευμα της 7ης Ιουνίου, οι περίπου 350 Εβραίοι, μαζί με 250 κρητικούς κρατούμενους από διάφορες φυλακές της Κρήτης μαζί με 192 άλλους φυλακισμένους (48 Έλληνες και 112 αιχμαλώτους ιταλούς στρατιώτες και 32 Γερμανούς ή 600 έλληνες και ιταλούς αιχμαλώτους κατά άλλους, υποχρεώθηκαν να επιβιβαστούν στο εμπορικό πλοίο «Ταναΐς».38 Προορισμός του πλοίου ήταν ο Πειραιάς και από εκεί διαφορετικός ο «τελικός» - κυριολεκτικά και μεταφορικά- προορισμός για τον καθένα...

			Η γερμανική φρουρά της Κρήτης ανέφερε με τον ασύρματο στη λιμενική αρχή του Πειραιά, την αναχώρηση του πλοίου Ταναΐς, χωρίς να χρησιμοποιήσει κρυπτογραφικό κώδικα, προκειμένου να ειδοποιηθούν οι βρετανικές αρχές για το είδος της μεταφοράς και να αφήσουν το πλοίο να περάσει του αποκλεισμού, καθώς ήταν ένα από τα τελευταία διαθέσιμα πλοία και οι Γερμανοί ήθελα να το διαφυλάξουν.39 Όμως φαίνεται ότι η κατασκοπία δεν ενημέρωσε το Βρετανικό Ναυτικό, είτε επειδή κάποιος κυβερνήτης λειτούργησε αυτοβούλως είτε επειδή για τους συμμάχους η βύθιση του πλοίου ήταν σημαντικότερη από την τυχόν απώλεια των επιβαινόντων σε αυτό.

			Στις 9 Ιουνίου 1944 τα χαράματα, το πλοίο βυθίστηκε. Με αυτόν τον τρόπο τελείωσε η μακραίωνη ιστορία των Εβραίων της Κρήτης. 

			Η περίπτωση της Κρήτης, όπως και οι υπόλοιπες τοπικές ιστορίες των εβραϊκών κοινοτήτων, μέσα από μία σύγκριση σε επιμέρους σημεία με το κυρίαρχο παράδειγμα της Θεσσαλονίκης, που έχει μελετηθεί σε βάθος ή και με άλλες κοινότητες, είναι σε θέση να αναδείξει τους διαφορετικούς τρόπους με τους οποίους ο ναζιστικός μηχανισμός αξιοποιούσε τις τοπικές αντιθέσεις και τους πρόθυμους συνεργάτες, ενίσχυε τοπικές εκδοχές του αντισημιτισμού και του αντικομμουνισμού, προκειμένου να εξασφαλίσει συνεργασίες, να καταστείλει την αντίσταση-σημαντικό διακύβευμα για την Κρήτη- και βέβαια να ολοκληρώσει έναν από τους στρατηγικούς στόχους του, την ολοκληρωτική καταστροφή των Εβραίων της Ευρώπης.

			Για παράδειγμα, είδαμε ότι στη Θεσσαλονίκη ο άλλοτε λανθάνων και άλλοτε πιο φανερός αντισημιτισμός των πολιτών της Θεσσαλονίκης, φαίνεται να είναι λίγο διαφορετικός από τον εθνικιστικό αντισημιτικό και συνδυασμένο με φυλετικά πια στοιχεία λόγο των αρχών και του Τύπου στο διάστημα της Κατοχής. Είναι περισσότερο καθημερινός, συχνά ασυνείδητος, υπόρρητος, που μπορεί όμως να εξηγήσει ως ένα βαθμό μια στάση παθητικής αδιαφορίας που επικράτησε, χωρίς να υποβαθμίζουμε όλες εκείνες τις απόπειρες διάσωσης.

			Η περίπτωση της Κρήτης σε ό,τι αφορά στον προπαγανδιστικό λόγο δείχνει λίγο διαφορετική. Στην πόλη του Ηρακλείου, η ναζιστική προπαγάνδα μέσα από τις στήλες της εφημερίδας Κρητικός Κήρυξ ήταν αποτέλεσμα και της αντιπαλότητας μεταξύ των τοπικών πολιτικών. Ο νομάρχης Ηρακλείου Ιωάννης Πασσαδάκης, στην προσπάθειά του να αντικαταστήσει τον Γενικό Κυβερνήτη του νησιού, Ε. Λουλακάκη, και για να είναι αρεστός στις γερμανικές αρχές πολύ πρόθυμα δημοσίευε άρθρα που υμνούσαν τον Χίτλερ, τη χριστιανική του αποστολή και τη Γερμανία και κατήγγειλαν τον μπολσεβικισμό και τον διεθνή εβραϊσμό, ενώ από τον Αύγουστο του 1941 διακήρυττε ότι «η Γερμανία [...] αγωνίζεται σκληρά για να σώσει τον ευρωπαϊκό πολιτισμό και το Χριστιανισμό εναντίον των άθεων και αιμοδιψών Ρώσων Μπολσεβίκων".40 Ο συγγραφέας, γνωρίζοντας σε σημαντικό βαθμό την παραδοσιακή κρητική κοινωνία, απευθυνόταν στη θρησκευτική πίστη και στις θρησκευτικού χαρακτήρα προκαταλήψεις του τοπικού πληθυσμού και τόνιζε τη λυτρωτική διάσταση του αντισημιτισμού του Χίτλερ. Ήταν ο επιλεγμένος από τον Θεό για να βοηθήσει να εξαπλωθεί ο Χριστιανισμός σ’ όλο τον κόσμο και να επανενωθεί έτσι όλη η ανθρωπότητα απέναντι στον διεθνή εβραϊσμό που ήθελε την καταστροφή της. 

			Αυτή η άνωθεν προπαγάνδα εναντίον της Βρετανίας, του μπολσεβικισμού και των Εβραίων αναπαράχθηκε επίσης από τα υψηλά κλιμάκια της Αστυνομίας της Κρήτης, αλλά εδώ ο στόχος ήταν η καταστολή της αντίστασης και της συνεργασίας με τους Βρετανούς. Ο Ιωάννης Πολιουδάκης, Διοικητής της Χωροφυλακής στο Ηράκλειο, στις 28 Φεβρουαρίου, 1942, προσπάθησε να πείσει τον πληθυσμό να σταματήσει να αντιστέκεται στη ναζιστική κατοχή και να καταγγείλει τους αντιστασιακούς και τους βρετανούς πράκτορες. Από την περίοδο αυτή, οι τοπικές αρχές θα προωθήσουν επίσημη αντισημιτική εκστρατεία, η οποία προκαλεί ερωτήματα για τον δυναμικό σχεδιασμό της (επειδή δεν γνωρίζουμε κατά πόσο υλοποιήθηκε) σε σύγκριση με τη μικρή εβραϊκή κοινότητα των Χανίων. Σε ένα εξαιρετικά επείγον μήνυμα του Πασαδάκη στους νομάρχες του νησιού, τον Φεβρουάριο του 1943, και ενώ η 6η Γερμανική Στρατιά έχει αιχμαλωτιστεί στο Στάλινγκραντ, πρότεινε στους νομάρχες να διατάξουν τη δημιουργία μιας επιτροπής «Πολιτικού Διαφωτισμού» σε κάθε χωριό. Αυτή η επιτροπή, αποτελούμενη από τον πρόεδρο της κοινότητας, τον ιερέα, το δάσκαλο και πέντε άλλα διακεκριμένα μέλη της κοινότητας, πρέπει να συγκεντρώσει τους κατοίκους και να τους διαφωτίσει για τον «κομμουνιστικό κίνδυνο και τον Ιουδαϊσμό, ο οποίος υποτίθεται ότι κρύφτηκε πίσω από τον μπολσεβικισμό με στόχο την καταστροφή της χριστιανικής πίστης και τη δημιουργία του Παγκόσμιου εβραϊκού κράτους».41 Στην πραγματικότητα επιδιώκεται να χρησιμοποιηθεί ο παραδοσιακός θρησκευτικός αντιεβραϊσμός των κρητικών χωριών ως σχήμα εναντίον του κουμμουνισμού και της αντίστασης. Στην περίπτωση της Κρήτης η μετατροπή των Εβραίων σε αφηρημένα σύμβολα του κακού, η αποϊστορικοποίησή τους είναι σχεδόν απόλυτη. Η μικρή κοινότητα των Χανίων σε καμιά περίπτωση δεν μπορούσε να είναι απειλή της εμβέλειας που αποδιδόταν στο παραπάνω σχήμα.

			Ίσως αυτός είναι ο λόγος που η αντισημιτική προπαγάνδα στην Κρήτη δεν ήταν συνδεδεμένη με την τοπική εβραϊκή κοινότητα, αλλά είχε ως στόχο τη διάδοση του αντισημιτισμού ευρέως τόσο για να αμβλύνει πιθανές αντιδράσεις προς την απέλαση των Εβραίων, αλλά κυρίως για να δαιμονοποιήσει ό,τι προβαλλόταν ως συνδεδεμένο με τους Εβραίους, τους Βρετανούς και τον μπολσεβικισμό και να το καταστείλει. Κατά τη διάρκεια του καλοκαιριού του 1943, η αντισημιτική προπαγάνδα εντάθηκε και τον Ιούλιο του 1943 σε αντίποινα κατά του σαμποτάζ στο αεροδρόμιο του νησιού, έξι Εβραίοι εκτελέστηκαν, ενώ σε λιγότερο από ένα χρόνο μετά ακολούθησε η τραγωδία του «Ταναΐς».

			Ο σχεδιασμός και τελικά ο εκτοπισμός των Εβραίων της Κρήτης με την τραγική του κατάληξη, αν και αποτελεί ένα μικρό επεισόδιο στη ναζιστική ρουτίνα της μαζικής εξόντωσης, επιβεβαιώνει ότι ακόμη και σε μια χρονική στιγμή που η θέση του Ράιχ επιδεινωνόταν, οι Γερμανοί ναζί δεν θεωρούσαν ασήμαντη καμία σύλληψη στην τελική ευθεία προς την πλήρη εξόντωση των Εβραίων της Ευρώπης.
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			4.3 Ιταλική ζώνη κατοχής 

			Οι Ιταλοί από την πλευρά τους τήρησαν μία εντελώς διαφορετική στάση στο όλο ζήτημα. Απαγόρευσαν από την πρώτη στιγμή όλα τα μέτρα εναντίον των Εβραίων στη δική τους ζώνη κατοχής και αυτό ήταν ένα σημαντικότατο πρόβλημα για τους Γερμανούς. Μάλιστα οι ιταλοί διπλωμάτες έκαναν ό,τι μπορούσαν για να βοηθήσουν τους Εβραίους της γερμανικής ζώνης να περάσουν στην ιταλική. Πραγματικά σε αυτήν οι Εβραίοι ήταν ασφαλείς.42 Η στάση αυτή των ιταλικών αρχών και του στρατού στις κατεχόμενες ιταλικές ζώνες (Γιουγκοσλαβία, Ελλάδα και αργότερα Νότια Γαλλία) θα πρέπει να αντιμετωπιστεί με προβληματισμό και να εξηγηθεί μέσα στις περίπλοκες συνθήκες του πολέμου, παρά την τάση της παλαιότερης ιστοριογραφίας να συντηρεί τον μύθο του μη αντισημιτισμού στη φασιστική Ιταλία και των γενικά «καλών Ιταλών» που βοήθησαν.43 Στην Ιταλία του Μουσολίνι το φασιστικό καθεστώς το διάστημα 1922-1935 πράγματι δεν εκδήλωσε σαφείς αντισημιτικές τάσεις για λόγους εσωτερικής πολιτικής πιθανότατα. Άρχισε να ασκεί έντονη αντισημιτική προπαγάνδα από το 1936 και μετά κυρίως μέσα από την υποστήριξη των εθνικιστών της Ισπανίας με στόχο την καταστολή του «διεθνούς εβραϊσμού», προκειμένου να προετοιμάσει την κοινή γνώμη για την εφαρμογή των αντισημιτικών μέτρων που θα ακολουθούσε από το 1938 και μετά. Μάλιστα η νομοθεσία αυτή διατηρήθηκε και από το καθεστώς Μπαντόλιο το καλοκαίρι του 1943, όταν είχε φυλακιστεί ο Μουσολίνι και μέχρι τη συνθηκολόγηση και την άφιξη των Γερμανών στη Βόρεια Ιταλία τον Σεπτέμβριο. Τελικά θα εκτοπιστεί το 20% του ιταλικού εβραϊκού πληθυσμού υπό την παθητική αδιαφορία ή συχνά τη συνεργασία της ιταλικής κοινωνίας και με φωτεινές πάντα εξαιρέσεις τους ανθρώπους που βοήθησαν ενώ η γειτονική συμμαχική κατοχή το ίδιο διάστημα στη νότια Ιταλία φαίνεται να έπαιξε ένα σημαντικό ρόλο στη διάσωση σημαντικού ποσοστού Εβραίων. Στις κατεχόμενες ιταλικές ζώνες και μέχρι τον Σεπτέμβριο του 1943, πράγματι οι Εβραίοι προστατεύθηκαν αλλά αυτό ως ένα βαθμό οφειλόταν στις ανθρωπιστικές διαθέσεις των ιταλών διπλωματών, και μάλλον είχε ως κύρια αιτία το διαρκή ανταγωνισμό για την άσκηση εξουσίας ανάμεσα σε ιταλικές και γερμανικές αρχές, τη στρατηγική του ιταλικού στρατού διατήρησης της ηρεμίας στον πληθυσμό και τις γενικότερες πολεμικές εξελίξεις.44

			Μετά την εκεχειρία των Ιταλών με τους συμμάχους και αφού είχε προηγηθεί ο εκτοπισμός της μεγαλύτερης εβραϊκής κοινότητας, αυτής της Θεσσαλονίκης, ο Άιχμαν οργάνωσε τις νέες εκτοπίσεις. 

			4.3.1 Η περίπτωση της Αθήνας

			Ο Βισλιτσένι όταν ολοκλήρωσε το έργο του στη γερμανική ζώνη κατοχής, επέστρεψε στην Μπρατισλάβα, όπου ήταν η έδρα του. Ήρθε πάλι στην Ελλάδα μετά την ιταλική συνθηκολόγηση, στις 8 Σεπτεμβρίου 1943.Ο Άιχμαν του είχε αναθέσει να συγκεντρώσει και να αποστείλει στο Άουσβιτς όλους τους Εβραίους των Αθηνών και των επαρχιών που ήταν υπό ιταλική κατοχή το προηγούμενο διάστημα.45

			Στην Αθήνα ο Βισλιτσένι ζήτησε ονομαστικούς καταλόγους των Εβραίων της πρωτεύουσας από τον ραβίνο, Ηλία Μπαρτζιλάι. Ο ραβίνος, ωστόσο, γνώριζε για τις εκτοπίσεις της Θεσσαλονίκης ενώ είχε λάβει και πληροφορία από τον Ερυθρό Σταυρό στη Γενεύη ότι δεν υπήρχε κανένα ίχνος από τους εκτοπισμένους. Αντιλαμβανόταν, επομένως, τον κίνδυνο που έκρυβε η παράδοση ενός τέτοιου καταλόγου στους Γερμανούς. Έτσι, ζήτησε αρχικά τη βοήθεια του αρχιεπίσκοπου Δαμασκηνού, ο οποίος και συμφώνησε να τον κρύψει σε κάποιο μοναστήρι. Τελικά ήρθε σε συνεννόηση με το Ε.Α.Μ. από το οποίο και δέχτηκε να «απαχθεί» - για να μην υπακούσει στις διαταγές των Γερμανών - και παρέμεινε στο βουνό με την οικογένειά του μέχρι το τέλος του πολέμου. Η φυγή αυτή του Μπαρτζιλάι δυσκόλεψε ιδιαίτερα τους Γερμανούς και έπαιξε σημαντικότατο ρόλο στο να σωθούν εκατοντάδες Εβραίοι της Αθήνας,46 καθώς ο Μπαρτζιλάι πρόσφερε στο ΕΑΜ-ΕΛΑΣ κοινοτικά χρήματα με αίτημα την περίθαλψη όλων των Εβραίων που θα κατόρθωναν να φτάσουν στις περιοχές που ελέγχονταν από τους αντάρτες. Το ΕΑΜ της Αθήνας και μέλη του ΕΔΕΣ ενθάρρυναν τους πολίτες να συνδράμουν τους διωκόμενους Εβραίους.47 

			Στην Αθήνα η κοινότητα αριθμούσε περίπου 3.500 χιλιάδες Εβραίους,48 οι οποίοι στην πλειοψηφία τους κατάφεραν να δραπετεύσουν προς το βουνό, να περάσουν το Αιγαίο ή να κρυφτούν σε φιλικά σπίτια.49 Από τον Σεπτέμβριο του 1943 μέχρι την υλοποίηση της επιχείρησης μεσολάβησε ένα διάστημα 6 μηνών. Μάλιστα τον Ιανουάριο του 1944 ο Βισλιτσένι κλήθηκε πίσω στην Μπρατισλάβα και εστάλη στην Αθήνα άλλος αξιωματούχος για να εκτελέσει τη διαταγή της εκτοπίσεως.50 Ο επικεφαλής της εκτόπισης των Αθηναίων Εβραίων ήταν ο αξιωματικός των SS και αρχηγός της αστυνομίας Γιούργκεν Στρόοπ, που είχε αναλάβει τον Σεπτέμβριο το 1943 την πάταξη των αντιστασιακών δραστηριοτήτων στην Αθήνα.51

			Μέχρι το τέλος Μαρτίου του 1944, 1.300 Εβραίοι συνελήφθησαν στην πρωτεύουσα και οδηγήθηκαν στο στρατόπεδο Χαϊδαρίου μέχρι να έρθουν και οι συλληφθέντες από την υπόλοιπη Ελλάδα. Το προηγούμενο της Θεσσαλονίκης συνέβαλε ώστε να υπάρξει στην Αθήνα αποτελεσματικότερη δράση. Επιπλέον, ο εβραϊκός πληθυσμός ήταν πολύ μικρότερος και περισσότερο αφομοιωμένος από ό,τι στη Θεσσαλονίκη, οπότε μπορούσε ευκολότερα να κρυφτεί.52

			Τον Δεκέμβριο του 1943 στην απογραφή που είχε ζητηθεί εκ μέρους των γερμανικών αρχών από την κοινότητα, εμφανίστηκαν μόνο 1.200 άνθρωποι από τους 3.500. Τότε ο γερμανός διοικητής διέταξε την κατάσχεση των περιουσιακών στοιχείων όσων δεν απογραφήκαν και την παράδοσή τους στο ελληνικό κράτος για να τα διαχειριστεί.53

			Στην περίπτωση της Αθήνας ήταν αξιοπρόσεκτη η στάση των αρχών με χαρακτηριστικό το παράδειγμα του Άγγελου Έβερτ, αρχηγού τη αστυνομίας, που εξέδωσε 1.200 πλαστές ταυτότητες ή αυτή του αρχιεπίσκοπου Δαμασκηνού με τα πιστοποιητικά βαφτίσεων με ημερομηνία προπολεμική.54

			Σε αντίθεση με τα παραπάνω, ο πρωθυπουργός Ράλλης, τον Σεπτέμβριο του 1943 καθησύχαζε την εβραϊκή αντιπροσωπεία που τον είχε επισκεφθεί για να ζητήσει βοήθεια λέγοντας ότι: «Οι Εβραίοι της Θεσσαλονίκης […] ήταν οι προπομποί των ανατρεπτικών δυνάμεων. Από εκεί προήλθε η καταστροφή των. Δεν συμβαίνει το ίδιο με τους Εβραίους της Παλαιάς Ελλάδος. Όλος ο κόσμος γνωρίζει ότι είναι νομοταγείς και συντηρητικοί. Θεωρούνται γι’ αυτόν ακριβώς τον λόγο σαν πραγματικοί έλληνες πολίται. Συνεπώς δεν θα ενοχληθούν ποτέ από τους Γερμανούς».55

			Το επιχείρημα των ξένων και ανατρεπτικών Σεφαραδιτών Εβραίων και των φιλήσυχων Ρωμανιωτών χρησιμοποιήθηκε ιδιαίτερα στη φάση αυτή από τη ναζιστική προπαγάνδα. Την ιδέα αυτή υιοθετούσε και προωθούσε και η ελληνική δωσιλογική πολιτεία και καθησύχαζε με αυτόν τον τρόπο και τους επικεφαλής των εβραϊκών κοινοτήτων στην υπόλοιπη Ελλάδα.

			4.3.2 Καστοριά και Ήπειρος

			Καστοριά

			Στην ιταλική ζώνη κατοχή εκτός από την Αθήνα, πόλεις με σημαντικές εβραϊκές κοινότητες ήταν η Καστοριά στη Δυτική Μακεδονία, τα Γιάννενα και η Άρτα στην Ήπειρο. Το χρονικό της καταστροφής είχε κι εδώ ανάλογη πορεία.

			Στην Καστοριά μαρτυρείται εγκατάσταση ελληνόφωνων Εβραίων από τον 10ο ήδη αιώνα, οι οποίοι γρήγορα σχημάτισαν ρωμανιωτική κοινότητα. Μια κοινότητα, που απέκτησε όχι μόνον οικονομική ισχύ, αναδεικνύοντας μεγάλους εμπόρους, αλλά και πνευματική λάμψη, αναδεικνύοντας σπουδαίους ραβίνους, μελετητές της Τορά, σημαντικότερος των οποίων αναφέρεται ο Τοβία μπεν Ελιέζερ. Στα μέσα του 15ου αιώνα, ένα μεγάλο μέρος των μελών της κοινότητας εγκαταστάθηκε στον Μπαλατά της Κωνσταντινούπολης. Η μετεγκατάσταση αυτή έτυχε της εύνοιας του ίδιου του Μωάμεθ, ο οποίος επιδίωξε να εμπλουτίσει τη ρημαγμένη από κατοίκους Πόλη με ένα στοιχείο υγιές και ακμαίο. Οι Καστοριανοί Εβραίοι εποίκισαν την Επτάλοφο, ως «σουργκουνλού», δηλαδή ως αναγκαστικά μετοικίσαντες, έχτισαν τη δική τους συναγωγή και για μία περίοδο ολόκληρος ο Μπαλατάς έφερε την ονομασία Καστορία.56

			Η πρόταση του Βαγιαζίτ να εγκατασταθούν στην Οθωμανική αυτοκρατορία Εβραίοι μετά το διωγμό τους από την Ιβηρική χερσόνησο για να τονωθεί το εμπόριο, έφερε πολλούς Σεφαραδίτες στην Καστοριά. Στα 1550, είχε ήδη σχηματιστεί μια νέα κοινότητα, από ισπανόφωνους αλλά και ιταλόφωνους φυγάδες.57

			Στους επόμενους αιώνες, οι Εβραίοι της Καστοριάς, θα προσεγγίσουν πληθυσμιακά, το ένα δέκατο του συνόλου των κατοίκων της πόλης. Η πλειονότητα των μελών της εβραϊκής κοινότητας ήταν πλανόδιοι μικρέμποροι και τεχνίτες. Όμως υπήρχαν και αρκετοί μεγαλέμποροι, με ηγετική θέση τόσο στα κοινοτικά αξιώματα όσο και στην τοπική κοινωνία, των οποίων οι επιχειρήσεις απλώνονταν σε όλα τα τότε σημαντικά οικονομικά κέντρα της Ευρώπης (Βιέννη, Βουδαπέστη, Δρέσδη).58 
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			Εικόνα 4.4 Ζευγάρι αγνώστων Εβραίων από την Καστοριά. Φωτογραφία του 1904 από τον Λεωνίδα Παπάζογλου. https://upload.wikimedia.org/wikipedia/commons/6/64/Jewish-Couple-Kastoria-Papazoglou.jpg

			Μετά το 1912, με την ενσωμάτωση της πόλης στην ελληνική επικράτεια, οι Εβραίοι της Καστοριάς, ήταν εγκαταστημένοι κυρίως, στη συνοικία Τσαρσί και δραστηριοποιούνταν σε εμπορικές επιχειρήσεις υφασμάτων, υαλικών, νεωτερισμών, όμως υπάρχουν και ιδιοκτήτες ζαχαροπλαστείων, παντοπωλείων κ.ά. Θεωρούσαν τους εαυτούς τους σεφαραδίτες, συνεννοούνταν μεταξύ τους στα ισπανικά αλλά γνώριζαν τουρκικά και ελληνικά. Σύμφωνα με την απογραφή του 1928, σε έναν πληθυσμό 10.308 Καστοριανών υπήρχαν 900 περίπου Εβραίοι.59

			Η συμβίωση χριστιανών και εβραίων κατοίκων στην πόλη μπορεί να χαρακτηριστεί αρμονική. Άλλωστε στην Καστοριά από τα οθωμανικά ακόμη χρόνια συνυπήρχαν διάφορες πολιτισμικές ομάδες, εβραίοι, χριστιανοί, μουσουλμάνοι κάτοικοι καθώς και οι σλαβόφωνοι των γύρων περιοχών κατέκλυζαν την πόλη για τις εμπορικές συναλλαγές και το παζάρι. Μετά το 1912 αλλά ιδιαίτερα μετά το 1922, στο πλαίσιο του ελληνικού κράτους και των οριστικών συνόρων ο εβραϊκός πληθυσμός αντιμετώπισε δυσκολίες, όπως η στρατιωτική θητεία, η Κυριακή αργία ή η αλλαγή της ημέρας του παζαριού από Δευτέρα σε Σάββατο, αλλά η συνύπαρξη με τους χριστιανούς παρέμενε σε ένα ειρηνικό σε γενικές γραμμές πλαίσιο μέχρι τις αρχές της δεκαετίας του 1930. Στη συνέχεια η ρήξη το εσωτερικό της κοινότητας ανάμεσα στους φανατικούς σιωνιστές οπαδούς του Βλάντιμιρ Ζαμποτίνσκυ και τους μετριοπαθείς, οπαδούς του Χαΐμ Βάισμαν, και οι μεταξύ τους συγκρούσεις, η ταύτισή τους σε μεγάλο βαθμό με το Λαϊκό Κόμμα και η έντονη εμφάνιση στη Μακεδονία τη ΕΕΕ, οδήγησαν σε αναζωπύρωση αντισημιτικών στερεοτύπων και τελικά σε μία έξαρση του αντισημιτισμού στην πόλη της Καστοριάς από το 1934 και μετά. 60

			Σημειώθηκαν ορισμένα αντισημιτικά επεισόδια (γράφτηκε το σήμα της ΕΕΕ στους τοίχους των εβραϊκών σπιτιών, σημειώθηκε ξυλοδαρμός του γιου του προέδρου της κοινότητας, και καταστροφή πλακών στο εβραϊκό νεκροταφείο) και ενδεχομένως αυτά αποτέλεσαν και έναν από τους λόγους μετανάστευσης μέρους του εβραϊκού πληθυσμού το διάστημα αυτό προς την Παλαιστίνη.

			Μετά το 1941 και την εισβολή των Γερμανών και μέχρι τη συνθηκολόγηση της Ιταλίας, στη ζώνη επιρροής της οποίας ανήκε η Καστοριά, οι Εβραίοι έζησαν δυο «ήρεμα» χρόνια. Τον Σεπτέμβριο του 1943 μετά τη συνθηκολόγηση της Ιταλίας ήρθαν στην πόλη οι Γερμανοί. Πολύ γρήγορα διαφάνηκε ότι η κατάσταση δεν θα ήταν η ίδια. Τον Οκτώβριο ζητήθηκε από την κοινότητα να καταβάλει ένα σημαντικό χρηματικό ποσό, ως λύτρα για την απελευθέρωση κάποιων νέων που είχαν διαφύγει στο βουνό και τους είχαν συλλάβει ύστερα από προδοσία.61

			 Αυτό το γεγονός δημιούργησε την εντύπωση ότι με χρήματα και με τη βοήθεια των ευπόρων της κοινότητας θα μπορούσαν να εξαγοραστούν τιμωρίες και ποινές ή να αμβλυνθούν τα αντιεβραϊκά μέτρα. Επιπλέον, και παρότι είχε προηγηθεί ο εκτοπισμός των χιλιάδων Εβραίων της Θεσσαλονίκης, η πολιτική παραπλάνησης που ακολουθούσαν οι Γερμανοί καταπράυνε την ανησυχία των Εβραίων. Όπως μαρτυρείται από την Μπέρυ Ναχμία, οι Γερμανοί έστελναν πλαστά γράμματα που υποτίθεται ότι έγραφαν συγγενικά πρόσωπα, τα οποία είχαν ήδη εγκατασταθεί στην Πολωνία -στην πραγματικότητα είχαν εκτοπιστεί και θανατωθεί εκεί.62

			Τελικά, σε συντονισμένη δράση σε όλες τις πόλεις της ηπειρωτικής Ελλάδας που υπήρχαν εβραϊκές κοινότητες, τη νύχτα της 24ης Μαρτίου 1944 συνελήφθη ο εβραϊκός πληθυσμός της πόλης και φυλακίστηκε στο Γυμνάσιο Θηλέων Καστοριάς. Τρεις μέρες μετά, 763 άνθρωποι, μαζί με ένα μικρό αριθμό Γιουγκοσλάβων Εβραίων που είχαν καταφύγει στην Καστοριά, οδηγήθηκαν με φορτηγά στη Θεσσαλονίκη και από εκεί στην Πολωνία, στο ταξίδι χωρίς γυρισμό. Έφτασαν στις 11 Απριλίου στο Άουσβιτς, όπου και βρήκαν τραγικό θάνατο.

			Τα περιουσιακά στοιχεία των ανθρώπων που μόλις είχαν διωχθεί λεηλατήθηκαν από τους Γερμανούς και ό,τι απέμεινε περιήλθε σε μία άτυπη επιτροπή διαχείρισης. Μεταπολεμικά, οι εβραϊκές περιουσίες που είχαν απομείνει χωρίς κληρονόμους, τέθηκαν υπό τη διαχείριση του Κεντρικού Ισραηλιτικού Συμβουλίου και εκποιήθηκαν σε δημοπρασίες.63 Οι 140 άδειες κατοικίες της εβραϊκής συνοικίας κατά τον εμφύλιο στέγασαν χωρικούς των γύρω χωριών που αναζητούσαν καταφύγιο από τον πόλεμο,64 φαινόμενο που συναντάμε και στη Θεσσαλονίκη στα χρόνια του Εμφυλίου.

			Αντίστοιχα με την περίπτωση της Θεσσαλονίκης κι εδώ πολλοί νέοι που θα μπορούσαν να έχουν φύγει για το βουνό, δεν το έπραξαν για να μην εγκαταλείψουν τις οικογένειές τους. Μόλις έξι νέοι άνθρωποι κατάφεραν να διαφύγουν στο βουνό ενώ ορισμένοι κρύφτηκαν σε χριστιανικά σπίτια. Τριάντα πέντε συνολικά ήταν οι Καστοριανοί Εβραίοι που διασώθηκαν και επέστρεψαν στην πόλη. Ωστόσο, σταδιακά μετανάστευσαν στο Ισραήλ ή στις Η.Π.Α.65 Η συναγωγή κατεδαφίστηκε το 1948, το σχολείο λίγα χρόνια αργότερα. Το νεκροταφείο της κοινότητας, στην πηγή της Ντόμπλιτσας, δεν υπάρχει πια. Σήμερα, μια μόνον εβραϊκή οικογένεια κατοικεί στην πόλη.

			Σε όλο αυτό που διαδραματίστηκε, στην εφαρμογή της τελικής λύσης στην Καστοριά δεν έχει καταγραφεί κάποια αντίδραση εκ μέρους των χριστιανών Καστοριανών, γεγονός ωστόσο που αποδίδεται περισσότερο στον φόβο και στις σκληρές συνθήκες καταστολής που επικρατούσαν παρά στον αντισημιτισμό του πληθυσμού ή στην προηγούμενη προβληματική συνύπαρξη. Μέσα στη δεκαετία του ’30 εμφανίστηκαν φανατικοί σιωνιστές καθώς και οι φανατικοί εθνικιστές της ΕΕΕ, ωστόσο δεν ήταν αυτές οι κυρίαρχες τάσεις στην πόλη.66

			Σήμερα σε πανοραμικό σημείο, με υπέροχη θέα στη λίμνη, βρίσκεται το Μνημείο των Εβραίων Μαρτύρων της Καστοριάς, θυμάτων του Ολοκαυτώματος.

			Γιάννενα
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			Eικόνα 4.5 Λίμνη Παμβώτιδα - Photo by P. Vasiliadis. Πηγή: https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Limni_Pamvotida_Ioannina_20061220.JPG 

			Στην ιταλική ζώνη κατοχής συμπεριλαμβανόταν και η Ήπειρος, όπου βρισκόταν και η «πρωτεύουσα» του ρωμανιώτικου εβραϊσμού, τα Γιάννενα. Υπήρξε κέντρο του ελληνόφωνου εβραϊκού κόσμου, που οι ρίζες του χάνονται στον χρόνο, φτάνοντας ως την αρχαιοελληνική περίοδο. Στα Γιάννενα ζούσαν στις αρχές του 20ού αιώνα 4.000 Εβραίοι, ενώ μέχρι τις παραμονές του διωγμού η κοινότητα της πόλης αριθμούσε 2.000 μέλη. Οι Γιαννιώτες Εβραίοι μάλιστα αποτέλεσαν τον πρώτο πυρήνα της ισραηλιτικής κοινότητας της Αθήνας, της οποίας άλλωστε η παλιά συναγωγή ονομάζεται «Γιαννιώτικη».67 

			Οι ιστορικοί Ιωσήφ Νεχαμά και Νίκος Βέης χρονολόγησαν την πρώτη εβραϊκή παρουσία στην Ήπειρο στα χρόνια του Μεγάλου Αλεξάνδρου, ο οποίος σύμφωνα και με την παράδοση έφερε εκεί Εβραίους από την Παλαιστίνη. Κατά μια δεύτερη εκδοχή, μετά την καταστροφή του δεύτερου Ναού της Ιερουσαλήμ, οι Ρωμαίοι συνέλαβαν αιχμαλώτους Εβραίους και τους μετέφεραν στη Ρώμη. Όταν το καράβι τους προσάραξε κοντά στην Πάργα, οι ναυαγοί Εβραίοι εγκαταστάθηκαν στην Ήπειρο. Το πιθανότερο, ιστορικά, είναι ότι η εβραϊκή κοινότητα Ιωαννίνων σχηματίστηκε μετά τον 8ο αιώνα, από μετοίκους από τη Νικόπολη της Ηπείρου. Άλλωστε την περίοδο εκείνη τα Γιάννενα άρχισαν να αποκτούν μια κάποια σπουδαιότητα ως αστικό κέντρο. Έκτοτε οι Εβραίοι κατοικούν συνεχώς στα Γιάννενα, διατηρώντας μια δικιά τους παράδοση, με ιδιαίτερα ήθη και έθιμα και λειτουργικό τυπικό. Χώρος εγκατάστασης των Εβραίων των Ιωαννίνων ήταν η περιοχή μέσα στο Κάστρο της πόλης, καθώς και οι οδοί Γιοσέφ Ελιγιά (άλλοτε Μαξ Νορντάου) - οι Γιαννιώτες την ονόμαζαν Μεγάλη Ρούγα- που βρισκόταν η «καρδιά» της εβραϊκής κοινότητας, η Κουντουριώτη καθώς και η συνοικία «Λειβαδιώτη». 

			Η εβραϊκή κοινότητα της πόλης ανέδειξε πνευματικές προσωπικότητες. Ανάμεσά τους ξεχώρισαν οι εκλεκτοί ραβίνοι και μελετητές της Βίβλου Σαμουήλ Δαυίδ και «Αχάμ» Νταβός, αλλά και ο μεγάλος ποιητής Γιοσέφ Ελιγιά. Τα δε εβραϊκά σχολεία της πόλης, που λειτουργούσαν υπό την εποπτεία της Alliance, ήταν φημισμένα. Στους εύπορους κατοίκους της συγκαταλέγονταν και μέλη της εβραϊκής κοινότητας. Ωστόσο, η κοινότητα των Ιωαννίνων είχε πλήρη κοινωνική διαστρωμάτωση με ανώτερα, μεσαία και κατώτερα κοινωνικά στρώματα, με επιστήμονες, καταστηματάρχες και εμπόρους αλλά και γυρολόγους, νερουλάδες, αχθοφόρους.68 Άλλωστε η έρευνα της Rae Dalven έχει δείξει ότι από τους 2.000 Εβραίους που ζούσαν το 1941 στα Γιάννενα, μόνο 70 ήταν ιδιοκτήτες καταστημάτων και εύποροι ενώ οι περισσότεροι ήταν εργάτες, τεχνίτες, υπάλληλοι και μικροπωλητές, χωρίς μεγάλο κοινωνικό κύκλο και γνωριμίες, με περιορισμένες οικονομικές δυνατότητες, θρησκευόμενοι και συχνά άμεσα συνδεδεμένοι με την κοινότητα.69 Αυτό εξηγεί και το γιατί δεν είχαν σχέση με τα γύρω χωριά, όπου θα μπορούσαν ίσως να κρυφτούν, όταν ξεκίνησαν οι διώξεις. Εξηγεί ως ένα βαθμό και το γιατί ως απλοί και θρησκευόμενοι άνθρωποι επηρεάζονταν ιδιαίτερα από τον Σαμπεθάι Καμπιλή, οικονομικά ισχυρό παράγοντα με θρησκευτική δύναμη και βαρύνουσα γνώμη στα διάφορά ζητήματα της κοινότητας, ο οποίος συνιστούσε υπακοή και πίστη και ότι ο Θεός θα αποτρέψει τα χειρότερα. 

			Στα χρόνια της Κατοχής, η δίχρονη ιταλική κυριαρχία συνέβαλε και στην περίπτωση των Ιωαννίνων στον εφησυχασμό της κοινότητας. Στο ξεκίνημα της Κατοχής, στις 20 Απριλίου 1941, όταν ύστερα από τις πρώτες 20 μέρες έφυγαν οι Γερμανοί και ανέλαβαν οι Ιταλοί, ο πρόεδρος της κοινότητας, δρ Κοφινάς συμβούλεψε τους νέους να ενταχθούν στην αντίσταση και να φύγουν στο βουνό. Ωστόσο, ο Καμπιλής, ως αναπληρωτής πρόεδρος, θεωρούσε όλους τους αντιστασιακούς κομμουνιστές και απέτρεπε κάθε τέτοια προσπάθεια. Το Εβραϊκό Συμβούλιο της πόλης παρότι είχε ενημερωθεί για την τύχη των Εβραίων της Θεσσαλονίκης, την ερμήνευε ως «θεία τιμωρία», επειδή οι Θεσσαλονικείς δεν ήταν το ίδιο θρησκευόμενοι και «ευλαβείς» με τους Γιαννιώτες και δεν τηρούσαν την αργία του Σαββάτου.70 

			 Μετά τη συνθηκολόγηση του Σεπτεμβρίου του 1943 με την Ιταλία και έχοντας αναλάβει οι Γερμανοί, οι νέες συνθήκες που διαμορφώθηκαν ήταν ιδιαίτερα δύσκολες. 

			Η επιχείρηση κατά της εβραϊκής κοινότητας πραγματοποιήθηκε από τη μεραρχία της Βέρμαχτ «Εντελβάις»71 υπό τις διαταγές του στρατηγού φον Στέτνερ. Οι Γερμανοί είχαν εγκατασταθεί στην πόλη από τον Ιούλιο του 1943, μόλις έπεσε ο Μουσολίνι, και είχαν προσεγγίσει από νωρίς τον Καμπιλή αντιλαμβανόμενοι τον συντηρητισμό του και τη επιρροή του στην κοινότητα, με στόχο να τον παραπλανήσουν και να τον αξιοποιήσουν για να καθησυχάζει τους ομοθρήσκους του. Αποδείχτηκαν ιδιαίτερα εύστοχοι στην επιλογή τους, ως προς την εκπλήρωση του παραπάνω στόχου. Τον Αύγουστο του 1943 συνέλαβαν τους επικεφαλής μιας ευκατάστατης εβραϊκής οικογένειας και τους ανέκριναν για 2 ώρες, γεγονός που ώθησε τη συγκεκριμένη οικογένεια, του Ισαάκ Λαγαρή να φυγαδεύσει τα παιδιά της στην Αθήνα και από εκεί στο Τελ Αβίβ. Ωστόσο, εκτός από αυτό το περιστατικό και μέχρι την 1η Μαρτίου του 1944 υπήρχε μια ανησυχητική ηρεμία στην πόλη και τίποτε δεν προμήνυε την καταστροφή που ερχόταν.72

			Τελικά, την 1η Μαρτίου οι Γερμανοί συνέλαβαν τον πρόεδρο της κοινότητας δρ. Μωυσή Κοφίνα και άλλα τρία μέλη του εβραϊκού συμβουλίου ενώ δεν συνέλαβαν τον Καμπιλή και αναπληρωτή πρόεδρο. Στόχος τους ήταν η αποδυνάμωση της ηγεσίας και η διατήρηση εκείνου του επικεφαλής που θα βοηθούσε ασυνείδητα το έργο τους. Στη συνέχεια ζήτησαν οικονομικά ανταλλάγματα (χρήματα και προμήθειες), προκειμένου να προστατευθεί η κοινότητα καθώς και να κληθούν πίσω οι 22 νέοι που είχαν βγει στο βουνό. Όλα τα παραπάνω αιτήματα ικανοποιήθηκαν. Ακόμη και από τα 22 παιδιά του βουνού, 11 επέστρεψαν για να μην πλήξουν την κοινότητα, όπως είχε ζητήσει ο Καμπιλής. Λίγο πριν από τον εκτοπισμό έφτασαν οι επικεφαλής υπεύθυνοι των SS για την επιχείρηση με ένα υδροπλάνο στη λίμνη, γεγονός που έχει μείνει χαραγμένο στη μνήμη των χριστιανών συμπολιτών.73

			Στις 25 Μαρτίου του 1944, στις 2.00 τη νύχτα γερμανοί στρατιώτες ξύπνησαν τους Εβραίους με τη βοήθεια διερμηνέων και ελλήνων αστυνομικών. Συνελήφθησαν 1.850-1870 άτομα, που στοιβάχθηκαν σε 97 καμιόνια και οδηγήθηκαν σε ένα στρατόπεδο διερχομένων στη Λάρισα και στη συνέχεια με βαγόνια φορτηγά για ζώα στο Άουσβιτς, από όπου επέστρεψαν μόνο 163 άνθρωποι.74

			Την ίδια στιγμή που τα σπίτια άδειαζαν από τους ανθρώπους τους, συνεργάτες των Γερμανών είχαν διαταχθεί να διανείμουν όλα τα εμπορεύματα από τα εβραϊκά μαγαζιά αλλά και να ιδιοποιηθούν καταστήματα και κατοικίες.75

			Η κοινότητα των Ιωαννίνων εξαφανίστηκε στις 25 Μαρτίου 1944 και εδώ, όπως στη Θεσσαλονίκη από ένα συνδυασμό παραγόντων.76 

			Η κοινότητα Ιωαννίνων ανασυστήθηκε μετά το Β' Παγκόσμιο Πόλεμο, αποτελούμενη πια από πολύ μικρότερο αριθμό μελών. Από ευτυχή συγκυρία διασώθηκε η παλιά συναγωγή Καλ Καντός Γιασάν, ή αλλιώς Μέσα Συναγώι, που βρίσκεται μέσα στο Κάστρο της πόλης. Η συναγωγή αυτή, που χτίστηκε στα 1826, είναι το μεγαλύτερο και το ωραιότερο από τα σωζόμενα θρησκευτικά κτίρια των Ελλήνων Εβραίων. Η κοινότητα διατηρεί επίσης ιδιόκτητο εβραϊκό νεκροταφείο.

			Τα Γιάννενα δεν ήταν η εξαίρεση, οι περισσότερες κοινότητες της Ηπείρου, στην Άρτα, στην Πρέβεζα, αιφνιδιάστηκαν και συνολικά 3.000 Εβραίοι συνελήφθησαν και στάλθηκαν στο Άουσβιτς.77

			Η καταστροφή των εβραϊκών κοινοτήτων της Ηπείρου, μαζί με αυτές της υπόλοιπης χώρας, ο αυστηρός σχεδιασμός, η παραπλάνηση, η οικονομική εκμετάλλευση,  αποτελούν ένα χαρακτηριστικό παράδειγμα του πώς ο φυλετικός πόλεμος του Χίτλερ ήταν αναπόσπαστο μέρος του ολοκληρωτικού πολέμου του, της απόλυτης καταστροφής όλων εκείνων που αντιστέκονταν ή δεν πληρούσαν τις προϋποθέσεις για τα αυτοκρατορικά όνειρα και σχέδια των Ναζί σχετικά με τη φυλετική Νέα Ευρώπη.

			Άρτα 

			Η κοινότητα της Άρτας ήταν από τις πιο δραστήριες της Ελλάδας με ζωή και δράση οκτώ ή και περισσότερων αιώνων. Με την απελευθέρωση της πόλης από τους Τούρκους (23.6.1881), οι Εβραίοι διατήρησαν τη θρησκευτική και οικονομική τους ελευθερία και σε απογραφή της περιόδου εκείνης φαίνεται ότι αριθμούσαν 800 άτομα.78 Ήταν Ρωμανιώτες εγκατεστημένοι από τα ρωμαϊκά και βυζαντινά χρόνια και «Απουλιέζοι», ιταλόφωνοι που είχαν έρθει γύρω στο 1880 από την Απουλία, την Καλαβρία και τη Σαρδηνία. Οι Ρωμανιώτες ήταν η επικρατέστερη ομάδα, πολιτισμικά και οικονομικά, ενώ δεν υπήρχαν Σεφαραδίτες στην Άρτα. Μετά το 1881 σημειώνονται περιστατικά ανταγωνισμού ανάμεσα σε χριστιανούς και εβραίους εμπόρους, αλλά σε γενικές γραμμές η συμβίωση ήταν ομαλή.79 

			Σχετικά με την αρμονική συμβίωση χριστιανών και εβραίων κατοίκων και τη σχέση των δεύτερων με τα ελληνικά πράγματα, σχόλιο δημοσιογράφου στην εφημερίδα Μη Χάνεσαι του 1881 αναφέρει, μεταξύ άλλων: «… Εις Άρταν εκτός των Χριστιανών οικούσι σταθερώς πλείστοι Ισραηλίται, προθύμως και πιστώς εκπληρούντες πάσας τας υπό των νόμων πηγαζούσας διά τους πολίτας υποχρεώσεις. Εις τας Συναγωγάς αυτών, διέκρινα προσευχομένους ευζώνους, κομψώς και αρειμανίως φέροντας φουστανέλλαν. Ήτο Ιουδαίοι στρατιώται….. Εκ τούτων και εκ προσωπικής εμπειρίας μεταγενεστέρας, καταδήλως μαρτυρείται η αγαστή σύμπνοια ήτις επικρατεί μεταξύ Χριστιανών και Εβραίων εις την πόλιν. Των τελευταίων τούτων το εμπορικόν δαιμόνιον είναι πανθομολογούμενον…».80

			Ποικίλες ήταν οι επαγγελματικές ασχολίες των Εβραίων της Άρτας: Υπήρχαν 5 - 6 μεγάλα εμπορικά καταστήματα και άλλα μικρότερα εμπορικά, δερματοπωλεία, υαλοπωλεία, αλλά και επαγγελματίες φανοποιοί, γαλακτοπώλες, κρεοπώλες, γυρολόγοι και μοδίστρες. Υπήρχαν επίσης δύο εκπαιδευτικοί, ένας γιατρός κι ένας δημόσιος υπάλληλος.81

			Η κοινότητα διατηρούσε εβραϊκό σχολείο, επί της οδού Φιλελλήνων, στην εβραϊκή συνοικία. Την ελληνική και εβραϊκή γλώσσα δίδασκαν δύο δάσκαλοι. Στο σχολείο φοιτούσαν Εβραίοι και μερικοί Χριστιανοί μαθητές. Για τις ανάγκες της κοινότητας δημιουργήθηκε ένα ακόμη σχολείο. Την περίοδο της Μικρασιατικής καταστροφής τα δύο εβραϊκά σχολεία στέγασαν πρόσφυγες, τα οποία με ιδιαίτερη προθυμία, όπως επισημαίνεται πρόσφερε η κοινότητα για τη στέγαση των προσφύγων.82

			Από το 1920 η εβραϊκή κοινότητα της Άρτας αναγνωρίστηκε ως Νομικό Πρόσωπο Δημοσίου Δικαίου, όπως και όλες οι εβραϊκές κοινότητες στην Ελλάδα, και συμμετείχε σε όλες τις δημόσιες εκδηλώσεις της πόλης. Κατά την απογραφή του 1939 η κοινότητα αριθμούσε 500 περίπου μέλη, ενώ κατά τη Γερμανική Κατοχή είχε 384 Εβραίους σύμφωνα με τις μεταπολεμικές εκθέσεις του Κανάρη Κωνσταντίνη.83

			Τη νύχτα της 24ης Μαρτίου 1944 συνελήφθησαν από τους Ναζί οι περισσότεροι Εβραίοι και εκτοπίστηκαν στα χιτλερικά στρατόπεδα του θανάτου. Ελάχιστοι μπόρεσαν να διαφύγουν.84 Τραγική ήταν επίσης η τύχη μιας εβραϊκής οικογένειας που κρυβόταν στο χωριό Κομμένο της Άρτας, όταν οι Γερμανοί σφάγιασαν τους 317 κατοίκους του, μεταξύ των οποίων και τον Ζακίνο Ιερεμία, 42 ετών, τη γυναίκα του Ευτυχία, 37 ετών και την κόρη τους Καίτη, 5 ετών.85

			Με τη λήξη του Πολέμου επέστρεψαν από τα στρατόπεδα 30 όμηροι και άλλοι 28 Εβραίοι που πρόλαβαν να διαφύγουν στα γύρω χωριά. Η κοινότητα είχε απωλέσει το 84% του πληθυσμού της. Η παλιά ρωμανιώτικη συναγωγή «Γκρέκα» είχε σχεδόν καταστραφεί, καθώς τα υπόλοιπα κοινοτικά κτίρια. Η κοινότητα ήταν αποδιοργανωμένη όπως και η περίθαλψη ανύπαρκτη. Οι επιζήσαντες Εβραίοι άρχισαν να εγκαθίστανται σε άλλες πόλεις της Ελλάδος ή μετανάστευσαν στο εξωτερικό. Το 1959 η κοινότητα διαλύθηκε.86 

			Πρέβεζα

			Η ισραηλιτική κοινότητα της Πρέβεζας υπήρξε μία από τις νεότερες ελληνικές και δημιουργήθηκε με την εγκατάσταση Εβραίων από τις γύρω πόλεις καθώς και από τη Θεσσαλονίκη, ίσως και πριν το 1800. Πάντως η μεγάλη μετακίνηση φαίνεται να έγινε από την Άρτα μετά την απελευθέρωσή της το 1881, καθώς η απελευθέρωση είχε αρνητικές επιπτώσεις στην οικονομία της πόλης αφού την απέκοψε από το λιμάνι της Σαλαώρας και από το γιαννιώτικο εμπόριο με τον Άραχθο ως σύνορο. Ταυτόχρονα η τουρκική διοίκηση μετακόμισε στην Πρέβεζα, η οποία έγινε διοικητικό κέντρο και πόλος έλξης για εβραίους αρτινούς και γιαννιώτες.87 

			Στο τεύχος του Φεβρουαρίου 1883 της επιθεώρησης που εκδίδονταν στην Κέρκυρα «Μοσέ Αντολότζια Ισραελίτικα» σημειώνεται για την Πρέβεζα: «Σχηματίστηκε επιτροπή από τους Ηλία Δαβίδ, Χαϊμ Ησή, Δαβίδ Ζαδίκ, Δαβίδ Ιακώβ και Ηλία Κούλια, προκειμένου να οργανώσουν την κοινότητα και να γίνει συναγωγή».88

			Στη μικρή αυτή πόλη το 1900 κατοικούσαν 3.700 χριστιανοί, 1.300 τούρκοι, 300 περίπου εβραίοι και λίγοι μετανάστες από την Ιταλία. Οι Εβραίοι κάτοικοι της πόλης ήταν Ρωμανιώτες.89

			 Η σχολή της Alliance Israelite Universelle λειτούργησε από το 1908 ύστερα από το μεγάλο ενδιαφέρον που έδειξε ο τότε διευθυντής της σχολής στη Θεσσαλονίκη, ο οποίος μεσολάβησε στα κεντρικά των Παρισίων για τη λειτουργία σχολής στην κοινότητα Πρέβεζας. Την πρωτοβουλία αυτή υποστήριξαν και οι κοινοτικοί παράγοντες. Το σχολείο είχε δύο αίθουσες για ισάριθμες τάξεις στο ισόγειο και γραφείο - αίθουσα διευθυντού στον πρώτο όροφο. Το 1911 έφτασε από το Παρίσι στην Πρέβεζα ο νέος καθηγητής Σολωμόν Ντανόν ο οποίος ανέλαβε τη διδασκαλία της γαλλικής. Η κοινότητα ενίσχυε οικονομικά το σχολείο. Στο σχολείο δίδασκαν τέσσερις δάσκαλοι την εβραϊκή, γαλλική και τα οικιακά.90

			Τα περισσότερα στοιχεία δείχνουν ότι και μετά την ένταξη της Πρέβεζας στο ελληνικό κράτος, το 1912, η συμβίωση χριστιανών και εβραίων κατοίκων ήταν σε γενικές γραμμές αρμονική με συμμετοχή στα κοινά, στην πολιτιστική και κοινωνική ζωή του τόπου.

			Στις παραμονές του Χιτλερικού διωγμού και σύμφωνα με ενημερωτική επιστολή της ίδια της κοινότητας προς τους Σάμπυ Σαλτιέλ και Ζακ Αλμπάλα τον Μάιο του 1942, ύστερα από αίτημά τους, η κοινότητα αριθμούσε 138 μέλη, τα οποία συνελήφθησαν και εξοντώθηκαν στα ναζιστικά στρατόπεδα. Στις 25 Μαρτίου του 1944 συνελήφθησαν αιφνιδιαστικά 172 Εβραίοι της Πρέβεζας –ο αριθμός του φαίνεται ότι είχε αυξηθεί από τον Μάιο του 1942– και μεταφέρθηκαν μαζί με τους ανθρώπους από την Άρτα με φορτηγά μέσω Αγρινίου στην Πάτρα και από εκεί στο Ρουφ τη Αθήνας. Στις 2 Απριλίου 1944 μεταφέρθηκαν στο Άουσβιτς.91 Το 1946 ο Κανάρης Κωνσταντίνης διαπίστωνε μόνιμο εβραϊκό πληθυσμό στην πόλη 8 ανθρώπων. Άλλη μία κοινότητα είχε καταστραφεί.92

			4.3.3 Θεσσαλία

			Σε πολλά μέρη όπως στις περιοχές Βόλου, Καρδίτσας, Λάρισας, Τρικάλων, οι Εβραίοι ζούσαν αναμεμειγμένοι με τους Έλληνες, μιλούσαν πολύ καλά ελληνικά και δεν ξεχώριζαν. Στο μεταξύ ο φόβος γι’ αυτά που είχαν προηγηθεί τους έκανε να είναι περισσότερο καχύποπτοι και προσεκτικοί ενώ το γεγονός ότι η οργανωμένη Αντίσταση ήταν δραστήρια στη Θεσσαλία βοήθησαν στο να κρυφτούν ή να καταφύγουν στο βουνό και έτσι λιγότερο από το 1/3 τους να πέσει στα χέρια των Γερμανών.93 

			Βόλος

			Η περιοχή του Βόλου είχε εβραϊκό πληθυσμό από την αρχαιότητα και τα ρωμαϊκά χρόνια. Η παρουσία των Εβραίων στον Βόλο συνεχίστηκε κατά την οθωμανική περίοδο ενώ από τις σχετικές αφηγήσεις γνωρίζουμε ότι μέσα στο κάστρο του Βόλου συμβίωναν τέσσερις θρησκευτικές κοινότητες, εβραίοι, χριστιανοί, μουσουλμάνοι και λίγοι αρμένιοι κάτοικοι. Σταδιακά από τα τέλη του 18ου αιώνα με την άνοδο των εθνικισμών και τη διάλυση της Οθωμανικής αυτοκρατορίας τα θρησκευτικά μιλέτ μετατρέπονταν σε εθνότητες. Στο μεταξύ η πόλη του Βόλου ήδη από τον 19ο αιώνα και με την είσοδο στον 20ό είχε αποκτήσει τη σημερινή της μορφή. Με την ανάπτυξη του λιμανιού οι Εβραίοι και οι Έλληνες χριστιανοί είχαν βγει έξω από το κάστρο και είχαν παραμείνει μέσα σε αυτό μόνο οι Μουσουλμάνοι.

			Όταν το 1881 η πόλη εντάχθηκε στο ελληνικό κράτος (2.11.1881), το κάστρο άρχισε να εγκαταλείπεται από τους μουσουλμάνους κατοίκους του, ο ελληνικός χριστιανικός πληθυσμός ενισχύονταν ολοένα και περισσότερο από εσωτερικούς μετανάστες από το Πήλιο και την υπόλοιπη Θεσσαλία και τέλος με τους μικρασιάτες πρόσφυγες ενώ η εβραϊκή κοινότητα συνέχιζε την έντονη παρουσία της στην εμπορική, κοινωνική και πνευματική ζωή του Βόλου.94 Έντονη υπήρξε η δραστηριότητα των βολιωτών Εβραίων στην επαγγελματική και οικονομική ανάπτυξη του Βόλου, με πολλά εμπορικά και βιοτεχνικά καταστήματα αλλά και βιομηχανίες που απασχολούσαν ένα μεγάλο αριθμητικά δυναμικό εργαζομένων. Ωστόσο, η πλειοψηφία των μελών της εβραϊκής κοινότητας ήταν εργάτες, μικροπωλητές, μικρέμποροι υπάλληλοι και τεχνίτες και διατηρούσαν όλα τα χαρακτηριστικά των Ρωμανιωτών Εβραίων, ήταν αφομοιωμένοι με τον υπόλοιπο ελληνικό πληθυσμό, μιλούσαν ελληνικά και πολλές φορές τις τοπικές ελληνικές διαλέκτους και διακρίνονταν μόνο από το όνομα και τις διαφορετικές θρησκευτικές τελετουργίες.95 

			Μεγάλη υπήρξε επίσης η συμβολή των βολιωτών Εβραίων στην ίδρυση ευαγών ιδρυμάτων, πολιτιστικών και αθλητικών συλλόγων και επαγγελματικών φορέων στις διοικήσεις των οποίων συμμετείχαν, όπως και στα Δημοτικά πράγματα της πόλης.96 Η κοινότητα το 1920 αριθμούσε περίπου 2.000 μέλη. Σταδιακά όμως ο αριθμός τους άρχισε να μειώνεται με την εγκατάστασή τους σε άλλες πόλεις ή τη μετανάστευση. Το 1940 υπήρχαν 872 μέλη.97

			Κατά την περίοδο του ελληνοϊταλικού πολέμου (1940) επιστρατεύθηκαν 71 Εβραίοι που πολέμησαν στο μέτωπο. Από αυτούς ένας σκοτώθηκε, πέντε τραυματίσθηκαν και 2 έμειναν ανάπηροι κατά τις μάχες. Στα μετόπισθεν η προσφορά της κοινότητας υπήρξε καθολική στην όλη πολεμική προσπάθεια.98 

			Τον Απρίλιο του 1941 η πόλη καταλήφθηκε από τα ιταλικά στρατεύματα, αλλά οι Εβραίοι δεν αντιμετώπισαν άμεσο κίνδυνο για αντιεβραϊκά μέτρα ή διώξεις και οι Ιταλοί διαβεβαίωναν την κοινότητα ως προς αυτό. Όμως, όταν τον Σεπτέμβριο του 1943, η Ιταλία συνθηκολόγησε με τους συμμάχους, ο Βόλος βρέθηκε υπό την κατοχή των Γερμανών. Μία από τις πρώτες ενέργειες τους ήταν να αναζητήσουν στοιχεία για τα μέλη της εβραϊκής κοινότητας και τις περιουσίες τους. Απευθύνθηκαν στην Ηλεκτρική Εταιρεία Βόλου και στον Δήμο Παγασών, αλλά με την παρέμβαση του Εβραίου υπαλλήλου της εταιρείας Μηνά Μισραχή και του δικηγόρου Γιάννη Παπαδόπουλου, ιδρυτικού στελέχους του ΕΑΜ, στον δήμαρχο της πόλης Σαράτση, καθυστέρησε η αποστολή των στοιχείων προς τις γερμανικές αρχές. Ήδη από το καλοκαίρι του 1943 το ΕΑΜ είχε διεισδύσει στους τοπικούς θεσμούς της πόλης και μπορούσε να παρεμβαίνει στα πράγματα. Σχετικά με τις τοπικές ελληνικές αρχές και την εκκλησία φαίνεται να υπήρξε μία αρχική συνεργασία ανάμεσα στον αρχιραβίνο Πεσάχ, τον δήμαρχο Σαράτση, τον μητροπολίτη Δημητριάδος και τον γερμανό πρόξενο Σέφελ, αλλά οι οργανώσεις του ΕΑΜ ήταν αυτές που ανέλαβαν και έφεραν εις πέρας τη φυγή των εβραίων πολιτών στο βουνό και τη φιλοξενία τους εκεί μέχρι το τέλος του πολέμου. Στο Βόλο διασώθηκε το μεγαλύτερο ποσοστό Εβραίων πολιτών από κάθε άλλη περιοχή της χώρας, 645 από τους 782 Εβραίους, το 74% του πληθυσμού.99 

			Κατά τις εκκαθαριστικές επιχειρήσεις των Γερμανών, το Μάρτιο 1944, συνελήφθησαν 137 μέλη της κοινότητας, τα οποία στάλθηκαν στα χιτλερικά στρατόπεδα όπου εξοντώθηκαν. Οι Γερμανοί, όλο το προηγούμενο διάστημα προσπαθούσαν να καθησυχάσουν τους ανθρώπους αυτούς που είχαν μείνει στην πόλη, ώστε να μη διαφύγουν μέχρι την εφαρμογή του σχεδίου της «τελικής λύσης», ενώ από τον Μάρτιο του 1944, οι εθνικιστικές αντικομμουνιστικές ομάδες που ήρθαν στον Βόλο (ΕΕΕ, ΕΑΟ, ΕΑΣΑΔ), συνέδραμαν τα SS και την SD στον εντοπισμό των Εβραίων καθώς γνώριζαν πρόσωπα και πράγματα από την τοπική κοινωνία.100 

			Από τους βολιώτες Εβραίους που είχαν καταφύγει στο βουνό αρκετοί συμμετείχαν στην Αντίσταση, στις δυνάμεις του ΕΛΑΣ, της ΕΤΑ και της ΕΠΟΝ προσφέροντας μεγάλες υπηρεσίες.101 

			Καρδίτσα

			Στα τέλη του 18ου και τις αρχές του 19ου αιώνα μερικές εβραϊκές οικογένειες των Τρικάλων εγκαταστάθηκαν στη γειτονική πόλη της Καρδίτσας. Η πρώτη οικογένεια που πήγε στην Καρδίτσα ήταν του Γεουδά Καπέτα, ενώ σύντομα ακολούθησαν και άλλες με αποτέλεσμα το 1940 να δημιουργηθεί μία κοινότητα από 82 άτομα. Οι Εβραίοι της Καρδίτσας ασχολούνταν κυρίως με το εμπόριο, ορισμένοι ήταν φανοποιοί και νηματουργοί, ενώ μερικές από τις γυναίκες ήταν κεντήστρες και μοδίστρες. Στην πόλη επειδή ο εβραϊκός πληθυσμός ήταν μικρός, δεν υπήρχε συναγωγή, νεκροταφείο αλλά ούτε και ραβίνος. Στις μεγάλες γιορτές οι Εβραίοι της Καρδίτσας, πήγαιναν στη Συναγωγή των Τρικάλων για να παρακολουθήσουν τη λειτουργία, ενώ το Πάσχα οι οικογένειες συγκεντρώνονταν σε συγγενικά σπίτια για να τηρήσουν τα πατροπαράδοτα ήθη και έθιμα.102 

			 Κατά τον πόλεμο του 1940 επιστρατεύθηκαν 6 νέοι από τους οποίους τραυματίστηκε ο Μίμης Καμπελής στις μάχες με τους Ιταλούς. Στην περίοδο της Κατοχής, όπως και οι Εβραίοι του Βόλου πήραν μέρος στην Εθνική Αντίσταση. Με την κατάρρευση της Ιταλίας, τον Σεπτέμβριο 1943, την πόλη κατέλαβαν οι Γερμανοί και μία από τις πρώτες ενέργειές τους ήταν να ζητήσουν από τη Δημαρχία τον κατάλογο των Εβραίων με τις διευθύνσεις τους, όπως έκαναν και αλλού. Ωστόσο, αντίστοιχα με τον Βόλο και εδώ, η Εθνική Αντίσταση είχε εφοδιάσει τους Εβραίους με πλαστές ταυτότητες που είχαν χριστιανικά ονόματα. Όταν άρχισε ο διωγμός οι περισσότεροι μπόρεσαν να διαφύγουν στα βουνά των Αγράφων και κυρίως στο χωριό Μαστρογιάννι, όπου βρήκαν ασφαλές καταφύγιο και φιλοξενία.103 

			Έτσι διασώθηκε το σύνολο των Εβραίων της Καρδίτσας, που επανήλθαν στην πόλη μετά τον Πόλεμο. Η κοινότητα αντιμετώπισε πολλά οικονομικά προβλήματα ενώ η υγεία των παιδιών, εξαιτίας των στερήσεων και των κακουχιών, ήταν σε κακή κατάσταση. Συστάθηκε τότε μια Επιτροπή, με πρόεδρο τον καθηγητή Δαβίδ Μπόνφιλ και μέλη τους Λέων Γκανή και Λέων Καπέτα, η οποία σε συνεργασία με το Κεντρικό Ισραηλιτικό Συμβούλιο Ελλάδος μπόρεσε να εξασφαλίσει άμεση οικονομική βοήθεια. Με την πάροδο των χρόνων ο αριθμός των μελών άρχισε να μειώνεται εξαιτίας της μετανάστευσής τους στο Ισραήλ ή της εγκατάστασής τους σε άλλες μεγαλύτερες πόλεις.104 

			 Το 1970 η κοινότητα - λόγω του μικρού αριθμού μελών - κηρύχθηκε σε αδράνεια και έπαψε να υπάρχει. Σήμερα παραμένει στην Καρδίτσα μόνον η οικογένεια του Χαΐμ Καπέτα.

			Λάρισα 

			Η εβραϊκή κοινότητα Λάρισας υπήρχε από την αρχαιότητα, από τον 2ο αι. π.Χ. και ενισχύθηκε τον 14ο αιώνα και από Σεφαραδίτες Εβραίους από την Ισπανία.105

			Στα Οθωμανικά χρόνια λειτουργούσε στη Λάρισα Ιεροσπουδαστήριο (Γιεσιβά) πανεπιστημιακού επιπέδου, από όπου αποφοίτησαν σπουδαίοι ραβίνοι-δάσκαλοι και θρησκευτικοί λειτουργοί, ενώ από το 1931 υπήρχε στην κοινότητα Λάρισας εβραϊκό σχολείο που ιδρύθηκε και λειτουργούσε με ειδικό Νόμο του ελληνικού κράτους ως Δημόσιο με τίτλο «8ο Δημοτικό Σχολείο Λαρίσης (Ισραηλιτικό)». Δίπλα στη συναγωγή υπήρχε το Μεγάλο Ιεροδικείο Θεσσαλίας, το «Μπεθ-Ντιν», του οποίου πρόεδρος διετέλεσε για πολλά χρόνια ο σοφός αρχιραβίνος Συμεών Πέσαχ. Στον ίδιο χώρο βρισκόταν και η κοινοτική βιβλιοθήκη με ανεκτίμητης αξίας παλιά δερματόδετα βιβλία, παπύρους και σπάνια κειμήλια, που λεηλατήθηκαν όλα από τους Γερμανούς.106 Το παλιό Νεκροταφείο της κοινότητας βρισκόταν στην περιοχή Ν. Φιλιππούπολη και το μέγεθός του αναδείκνυε και τη σπουδαιότητα της κοινότητας της Λάρισας. Μέχρι το 1900 λειτούργησε σε αυτήν την περιοχή και είχε ζωή 500 χρόνων περίπου, ενώ στη συνέχεια έγινε εβραϊκό νεκροταφείο στην οδό Φαρσάλων, δίπλα στο χριστιανικό, όπου βρίσκεται και σήμερα.107 

			Επρόκειτο για μια ακμάζουσα κοινότητα που σε γενικές γραμμές συμβίωνε αρμονικά με τους χριστιανούς συμπολίτες της. Οι περισσότεροι Εβραίοι ήταν έμποροι και ήταν εγκαταστημένοι στη συνοικία Εβραϊκά αλλά αρκετοί ζούσαν και σε άλλες περιοχές της πόλης. 

			Πριν από τον β΄ παγκόσμιο πόλεμο ζούσαν στη Λάρισα 1.020 Εβραίοι. Στον πόλεμο έλαβαν μέρος πολλοί στρατευμένοι -μέλη της κοινότητας- που πολέμησαν τον εχθρό σε πολλά μέτωπα. Αργότερα πολλοί κατατάχτηκαν και στις ομάδες της Εθνικής Αντίστασης. Στα χρόνια της Κατοχής παρότι η κοινότητα θορυβήθηκε με τα γεγονότα της Θεσσαλονίκης το 1943 και αρκετοί διέφυγαν στο βουνό ή κρύφτηκαν σε ορεινά χωριά, η ιταλική κατοχή και οι συνθήκες σχετικής ασφάλειας τους έπεισαν κάποιους να επιστρέψουν. Η συνθηκολόγηση με την Ιταλία σήμανε και το τέλος αυτής της περιόδου νηνεμίας.108

			Οι Γερμανοί ακολουθώντας τον σχεδιασμό που είχαν καταστρώσει και για την υπόλοιπη ιταλοκρατούμενη ζώνη, που από τον Σεπτέμβριο του 1943 είχε περάσει στη δικαιοδοσία τους, στις 24 Μαρτίου 1944 έστησαν μπλόκο με τη βοήθεια δωσιλόγων και συνέλαβαν λιγότερο από το 1/4 των Εβραίων της Λάρισας, 210-240 άτομα, τα οποία στην πραγματικότητα δεν είχαν προλάβει να φύγουν στο βουνό ή να κρυφτούν με τη βοήθεια της Αντίστασης, όπως οι ομόθρησκοι συμπολίτες τους, ή τα οποία είχαν επιστρέψει το προηγούμενο διάστημα. Τους συγκέντρωσαν στην κεντρική πλατεία μέσα σε φορτηγά και σύντομα προστέθηκαν σε αυτούς οι Εβραίοι που είχαν συλληφθεί στα Γιάννενα, στα Τρίκαλα και στον Βόλο. Όλοι μαζί οδηγήθηκαν στα στρατόπεδα θανάτου Άουσβιτς-Μπιρκενάου. Όπως και αλλού, έτσι και στη Λάρισα ξεκληρίστηκαν ολόκληρες οικογένειες. Κοέν, Μισδραχή, Ταραμπουλούς, Λεβή, Φελούς... Επέστρεψαν από εκεί μόνο 5 άνθρωποι.109

			Τρίκαλα

			Η πόλη των Τρικάλων ήταν μία ακόμη θεσσαλική πόλη με ανθηρή εβραϊκή κοινότητα, η οποία το 1881, που η πόλη εντάχθηκε στο ελληνικό κράτος έφτανε τον αριθμό των 400 Εβραίων σε έναν πληθυσμό περίπου 20.000 κατοίκων.110 Το 1881 ήταν μία εποχή κατά την οποία το ελληνικό κράτος αυξήθηκε σε έκταση κατά 27% και σε πληθυσμό κατά 18% και όπου τα Τρίκαλα αποτελούσαν για μια 30ετία περίπου - μία συνοριακή πόλη ενώ η Μεγάλη ιδέα, η διεύρυνση των ελληνικών συνόρων, ώστε να συμπεριλάβουν περιοχές με ελληνικούς πληθυσμούς που βρίσκονταν υπό ξένη κυριαρχία συνεχώς αναμορφωνόταν αυτό το διάστημα. Η Μεγάλη Ιδέα συνδέθηκε άρρηκτα με μια άλλη έννοια, σχεδόν ταυτόσημη, εκείνη του αλυτρωτισμού. Ο αλυτρωτισμός ήταν ο κεντρικός πολιτικός άξονας του νεαρού βασιλείου κατά την περίοδο που η πόλη εντάχθηκε στο ελληνικό κράτος. Η απελευθέρωση των αλύτρωτων αδελφών ήταν ταυτόχρονα φυσική επιταγή και θρησκευτική υποχρέωση για όλους τους Έλληνες, με αποτέλεσμα τα θέματα της εξωτερικής πολιτικής να κινητοποιούν συχνά πολύ κόσμο και να την καθιστούν ικανή να νομιμοποιήσει τον θρόνο και τους πολιτικούς που την χρησιμοποιούσαν. Στο κλίμα αυτής της νομιμοποίησης φαίνεται να επισκέφτηκε και ο βασιλιάς Γεώργιος την πόλη, το 1884 και οι εκπρόσωποι της Ισραηλιτικής κοινότητας του επεφύλαξαν θερμότατη υποδοχή σε μια ένδειξη νομιμοφροσύνης και σύμπνοιας με το ελληνικό κράτος της εποχής.111 

			Στα Τρίκαλα υπήρχαν Ρωμανιώτες, Σεφαραδίτες, Ασκεναζί και Εβραίοι από τη Σικελία.112 Το ρωμανιώτικο στοιχείο ήταν αυτό που είχε επικρατήσει. Οι Ρωμανιότες της Ηπείρου με τους Σεφαραδίτες της Θεσσαλίας ήρθαν σε επαφή μέσα από τους εμπορικούς δρόμους και τις επιγαμίες σε διαδρομές αφομοίωσης στο ελληνικό κράτος, ενώ οι μεγαλοτραπεζίτες των Τρικάλων ήταν και μεγαλοτσιφλικάδες σε αναλογία με τον παροικιακό ελληνικό κεφάλαιο. Η αλλαγή του αιώνα βρήκε την κοινωνία των Τρικάλων σε μία πάλη ανάμεσα στο νεωτερικό, το εκσυγχρονιστικό από τη μια και το παραδοσιακό από την άλλη. Για πρώτη φορά εβραίοι και μουσουλμάνοι κάτοικοι μετέφεραν τα εκλογικά τμήματα από τεμένη και συναγωγές στα σχολεία, ίσως σε μια πρώιμη διάκριση του πολιτικού από το θρησκευτικό. Η δημιουργία φιλανθρωπικών συλλόγων ή αστικών λεσχών, η θέσπιση της κυριακάτικης αργίας αναδείκνυαν τις οικονομικές συμπλεύσεις ή τους οικονομικούς ανταγωνισμούς ανάμεσα σε χριστιανούς και εβραίους συμπολίτες (οι μουσουλμάνοι είχαν σταδιακά αποχωρήσει), οι οποίοι μεταφράζονταν σε εθνικοθρησκευτικούς και εκδηλώνονταν κάποιες φορές με τα παραδοσιακά αρχαϊκά χαρακτηριστικά του ελληνικού αντισημιτισμού της εποχής, την κατηγορία του αίματος.113

			Το 1911 πια χτίστηκε το «μόνο εν Ελλάδι σχολείο Ισραηλιτικής κοινότητας» σύμφωνα με τον τοπικό τύπο με τη συνδρομή του Δήμου, της κοινότητας και του Υπουργείου Δημοσίας εκπαιδεύσεως και εκκλησιαστικών (τα υπόλοιπα ισραηλιτικά σχολεία ήταν της Alliance), μαρτυρώντας ως ένα βαθμό την ελληνική κρατική πολιτική ένταξης και αφομοίωσης των μειονοτήτων της περιόδου.114

			Οι Βαλκανικοί πόλεμοι και η ένταξη των Νέων Χωρών ήταν το περίπλοκο και βαρύ σκηνικό μέσα στο οποίο η κοινωνία της παραποτάμιας θεσσαλικής πόλης αγωνιούσε, προβληματιζόταν αλλά υποδεχόταν με χαρά τη νικηφόρα έκβαση του πολέμου –μαζί και η εβραϊκή της κοινότητα- τουλάχιστον σε ό,τι αφορούσε τις κυρίαρχες τάσεις. Πρωταγωνιστές τώρα προσωπικότητες της πόλης όπως ο Μαυρίκιος Κοφφινάς για τη σιωνιστική του δράση, γιαννιώτης ο ίδιος με σύζυγο από τα Τρίκαλα, ο Ασέρ Μωυσής και ο Γιομτώβ Γιακοέλ, που διέπρεψαν τη Θεσσαλονίκη αργότερα, ο πρώτος μεταπολεμικά και στην Αθήνα, ενώ ο δεύτερος χάθηκε στο Άουσβιτς, ο Σολομών Καπέτας, ο Ραφαέλ και η Αλλέγρα Φελούς πρωτοπόροι του εργατικού και κομμουνιστικού κινήματος στα Τρίκαλα. Σε αυτήν την κρίσιμη στιγμή του 1912 για τη Θεσσαλονίκη είναι χαρακτηριστικές οι προσπάθειες των κοινοτήτων τόσο της Λάρισας όσο και των Τρικάλων να καθησυχάσουν την ανήσυχη γύρω από τις εξελίξεις της ένταξης κοινότητα της Θεσσαλονίκης.115

			Οι θεσσαλικές πόλεις και οι εβραϊκές τους κοινότητες μας οδηγούν στο να προβληματιστούμε για το ποιοι ήταν εκείνοι οι λόγοι που επέτρεψαν, παρά τα κρούσματα αντισημιτισμού, την αφομοίωση των εβραϊκών κοινοτήτων της παλαιάς Ελλάδας και οι οποίοι εξέλιπαν από το 1912 σε συνδυασμό και με άλλους ιστορικούς λόγους και συνθήκες. Αξίζει να διερευνηθεί στο νέο παγκόσμιο οικονομικό σκηνικό που διαμορφωνόταν, με τη ραγδαία επέκταση της φιλελεύθερης οικονομίας και την εκβιομηχάνιση κατά πόσο εξέλιπαν οι «υλικοί» όροι που είχαν διευκολύνει προηγουμένως την ενσωμάτωση αλβανών γεωργών και στρατιωτικών, Βλάχων νομάδων και ισραηλιτών εμπόρων, ενώ ταυτόχρονα αυξανόταν η ανασφάλεια για τα νέα σύνορα του κράτους, οξύνονταν οι οικονομικοί ανταγωνισμοί και δινόταν έμφαση στις θρησκευτικές και πολιτισμικές ιδιαιτερότητες των μειονοτήτων γενικότερα αλλά των Σεφαραδιτών των Νέων Χωρών ειδικότερα και ιδιαίτερα της πολυπληθούς κοινότητας της Θεσσαλονίκης, ανταγωνισμοί που θα γίνουν ακόμη πιο έντονοι μετά τη Μικρασιατική καταστροφή και το τέλος της Μ. Ιδέας.

			Η εβραϊκή κοινότητα Τρικάλων αποτελούσε ένα αναπόσπαστο κομμάτι της κοινωνίας της πόλης συνολικά, που επηρεάζει και επηρεάζεται από τα καταιγιστικά γεγονότα του πρώτου τέταρτου το 20ού αιώνα. Οι Εβραίοι των Τρικάλων λίγο πριν από τον πόλεμο ήταν 500 άνθρωποι. Στο διάστημα της ιταλικής αρκετοί είχαν φύγει από την πόλη και είτε κρύβονταν στα γύρω χωριά είτε είχαν καταφύγει στο βουνό ενταγμένοι στις αντάρτικες ομάδες, ωστόσο ένας αριθμός τους επέστρεψε στην πόλη θεωρώντας ότι μάλλον δεν διατρέχουν κίνδυνο. Έτσι τους βρήκε στην πόλη η αλλαγή της κατάστασης από τον Σεπτέμβριο του 1943 και η ακόλουθη γερμανική κατοχή και η εφαρμογή της «τελικής λύσης». Τα ξημερώματα της 24ης Μαρτίου 1944, οι Γερμανοί απέκλεισαν την εβραϊκή συνοικία με στρατό και πολυβόλα και έβγαλαν βίαια από τα σπίτια τους τούς έντρομους ανθρώπους, για να τους οδηγήσουν στα στρατόπεδα του θανάτου.116 Συνελήφθησαν 145 Εβραίοι από τους οποίους επέστρεψαν μόνο 10.117 

			Ζητήματα όπως η πλήρης κοινωνική διαστρωμάτωση, η κατάρριψη του μύθου του «πλούσιου Εβραίου», οι έντονες διαφοροποιήσεις, οι ποικίλες αποχρώσεις στους κόλπους της κοινότητας, ανάμεσα στους σιωνιστές, τους αφομοιωτικούς και τους σοσιαλιστές, συχνά και στο εσωτερικό αυτών των ομάδων, η ταύτιση τους με ομάδες έξω από την κοινότητα ή η διαφοροποίησή τους από αυτές, πρέπει να αναδεικνύονται συνεχώς, ώστε να φαίνεται ότι σε βάθος χρόνου οι πολλοί διαφορετικοί «άλλοι» μιας κοινωνίας είναι κομμάτι της, μέρος του πολιτισμού της, στοιχείο της ουσίας της και σε διαρκή διαλεκτική σχέση μαζί της, αρκεί αυτή να τους το επιτρέπει.

			4.3.4 Στερεά Ελλάδα

			Χαλκίδα

			Η ρωμανιώτικη εβραϊκή κοινότητα της Χαλκίδας ήταν η μοναδική στην Ευρώπη που διέμενε στον ίδιο τόπο, αδιάκοπα, επί 2.500 χρόνια και αποτελούσε αναπόσπαστο κομμάτι της κοινωνίας της πόλης. Η διάσωση των Εβραίων της Χαλκίδας αποτελεί μία φωτεινή αχτίδα στο σκοτάδι της εφαρμογής «τελικής λύσης» στην ελληνική επικράτεια.

			Η εβραϊκή παρουσία στην Εύβοια και κυρίως στη Χαλκίδα χρονολογείται πιθανότατα λίγο μετά το 586 π. Χ. Η παρουσία τους συνεχίστηκε στα ελληνιστικά χρόνια, ενώ πιστοποιείται ακόμη από μαρτυρίες περιηγητών, που βεβαιώνουν ότι υπήρχε κοινότητα στη Χαλκίδα κατά τη Βυζαντινή περίοδο, επί Ενετών (1205-1470 ) και κατά την περίοδο της οθωμανικής κυριαρχίας (1470-1833).118 

			Οι Εβραίοι από τον 12ο αιώνα, 200 Εβραίοι (κατ' άλλους 200 οικογένειες), κατοικούσαν μέσα στο Κάστρο, μιλούσαν μόνο την ελληνική γλώσσα, και ήταν πολύ δύσκολο να τους ξεχωρίσεις από τους άλλους κατοίκους. Ακόμη είχαν συγκροτήσει δική τους συνοικία, στη μέση της οποίας ανέγειραν συναγωγή. Την περίοδο που Ενετοί και Λομβαρδοί κατοικούσαν στη Χαλκίδα, η εβραϊκή κοινότητα ήταν σε ακμή και τα μέλη της ασχολούνταν με το εμπόριο, την εξαγωγή οίνου, τη βιοτεχνία και ήταν τεχνίτες, βαφείς και μεταξουργοί. Ωστόσο, προς το τέλος της Ενετοκρατίας οι πόλεμοι, οι λοιμοί και η βαριά φορολογία είχαν εξαθλιώσει την κοινότητα. Το 1470 το Κάστρο κατελήφθη από τον Μωάμεθ τον Πορθητή. Η σφαγή ήταν τρομερή και πολλοί Εβραίοι διέφυγαν στη Θήβα, όπου υπήρχε μεγάλη εβραϊκή κοινότητα. Από την περίοδο αυτή η Χαλκίδα και μαζί η εβραϊκή της κοινότητα, εισήλθαν σε περίοδο παρακμής.119

			Η ιδέα της Επανάστασης του 1821 ωρίμαζε και στην ευβοϊκή γη. Οι Εβραίοι πορεύονταν κι αυτοί με τη μοίρα όλων των κατοίκων της πόλης. Το 1840, όταν η Εύβοια αποτέλεσε πλέον μέρος της ελληνικής επικράτειας, άρχισαν να σημειώνονται κάποια αντισημιτικά επεισόδια εκ μέρους των χριστιανών ιδιαίτερα κατά τις μέρες του Πάσχα, αλλά σταδιακά τα επεισόδια εξέλιπαν και η συμβίωση χριστιανών και εβραίων ελληνών πολιτών άρχισε να είναι περισσότερο ομαλή.120 Γενικότερα, η εβραϊκή κοινότητα Χαλκίδας θεωρείται από τις περισσότερο αφομοιωμένες και άρρηκτα δεμένες με την υπόλοιπη χαλκιδιώτικη κοινωνία ιδιαίτερα όσο πλησιάζουμε προς τα νεότερα χρόνια.

			Είναι ιδιαίτερα γνωστό ότι στον ελληνο-ιταλικό Πόλεμο του 1940, ο πρώτος Έλληνας αξιωματικός που έπεσε ηρωικά μαχόμενος, ήταν ο Χαλκιδέος Εβραίος συνταγματάρχης Μορδοχαίος Φριζής. 
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			Eικόνα 4.6 Ο συνταγματάρχης Μορδοχαίος Φριζής (1893-1940), που σκοτώθηκε στον ελληνο-ιταλικό πόλεμο. Πηγή: https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Frizis_Mordechai_Romaniote_Greek_Jew.JPG

			Στα χρόνια της ιταλικής κατοχής η κατάσταση ως προς τις διώξεις εβραϊκού πληθυσμού ήταν ήρεμη και καθησυχαστική, όπως και στην υπόλοιπη ιταλοκρατούμενη ζώνη, ωστόσο η συνθηκολόγηση της Ιταλίας ανέτρεψε τα δεδομένα. Το Ε.Α.Μ., πολύ καλά οργανωμένο πια, εγκαίρως αντιλήφθηκε ότι αν έφταναν ενισχύσεις στη γερμανική φρουρά της πόλης η κατάσταση θα ήταν πολύ δύσκολη για τους Εβραίους, οπότε η νομαρχιακή επιτροπή Ε.Α.Μ. Εύβοιας αλλά και η Εθνική Αλληλεγγύη κάλεσαν τον λαό της Χαλκίδας και της Εύβοιας να βοηθήσουν με κάθε τρόπο τους Εβραίους συμπολίτες τους. Ταυτόχρονα το Ε.Α.Μ. ήρθε σε επαφή με τους επικεφαλής της κοινότητας και εισηγήθηκε την άμεση απομάκρυνση του εβραϊκού πληθυσμού και τη φυγάδευσή τους στα ελεύθερα χωριά της περιοχής, πρόταση που έγινε δεκτή από την κοινότητα και άρχισε άμεσα η επιχείρηση φυγάδευσης. Μάλιστα η Χωροφυλακή και ο τότε υπομοίραρχος Οικονομίδης συνέδραμαν εκδίδοντας πλαστές ταυτότητες ενώ ο μητροπολίτης Γρηγόριος φύλαξε στο σπίτι του 6 κυλίνδρους του Σέφερ Τορά της Συναγωγής τους οποίους επέστρεψε στην κοινότητα με τη λήξη του πολέμου.121

			Έτσι η Χαλκίδα αποτελεί ένα από τα παραδείγματα διάσωσης με ιδιαίτερα καλή έκβαση, όπου από τα 327 μέλη της εβραϊκής κοινότητας χάθηκαν 18-22 άτομα που πιάστηκαν σε εκκαθαριστικές επιχειρήσεις των Γερμανών στα γύρω χωριά. Η αγαστή συνεργασία του Ε.Α.Μ. με την κοινότητα αλλά και η συνδρομή της χωροφυλακής και του Μητροπολίτη Γρηγόριου, έπαιξαν καίριο ρόλο στη διάσωση της κοινότητας.

			4.3.5 Πελοπόννησος

			Πάτρα-Αγρίνιο

			Η διαχρονική παρουσία των Εβραίων στην Πάτρα από τα αρχαία χρόνια, μνημονεύεται από ιστορικούς, λόγιους ραβίνους αλλά και από ταφικές εβραϊκές επιγραφές. Οι Εβραίοι ζούσαν στο βορειοδυτικό μέρος του Κάστρου, στις περιοχές Βλατερού, Αγιαλεξιώτισσας και, στην περίοδο της φραγκοκρατίας, στην Αρόη, γνωστή ως «εβραιομαχαλά». Κοντά στην εβραϊκή συνοικία υπήρχε το παλιό νεκροταφείο. Από το 1880 που δημιουργήθηκε το Α' δημοτικό κοιμητήριο στην περιοχή «Ζαβλάνι», παραχωρήθηκε ένας χώρος όπου λειτούργησε το νεώτερο εβραϊκό νεκροταφείο. 122

			Η κοινότητα της Πάτρας είχε πλήρη κοινωνική διαστρωμάτωση, με πλούσιους, φτωχούς και μεσαία στρώματα. Οι ασχολίες των Εβραίων ήταν το εμπόριο, η βιοτεχνία, οι βαφές υφασμάτων ενώ ασχολήθηκαν και με τις επιστήμες, κυρίως ως γιατροί. Τα κατώτερα κοινωνικά στρώματα ήταν ταβερνιάρηδες, φύλακες, υπάλληλοι κ.ά. Τα εβραϊκά μαγαζιά βρίσκονταν στην παραλιακή συνοικία «Τσιβδί», ανάμεσα στους σημερινούς κεντρικούς δρόμους Αγ. Ανδρέου και Γούναρη. Ήταν, επίσης, ιδιοκτήτες ακινήτων και γης.123

			 Όταν οι Ενετοί μετέφεραν - το 1430 - το εμπορικό τους κέντρο στη Ναύπακτο, η οικονομική ζωή της Πάτρας επηρεάστηκε δυσμενώς, αφού αρκετοί κάτοικοι, μεταξύ των οποίων και Εβραίοι, εγκαταστάθηκαν εκεί. Ο εβραϊκός πληθυσμός της Πάτρας αυξήθηκε σημαντικά μετά τον διωγμό των Εβραίων από την Ισπανία το 1492. Σύντομα όμως προστέθηκαν και νέοι μετανάστες από τη Σικελία και την Απουλία. Τον 17ο αιώνα η κοινότητα αριθμούσε 1.500 μέλη, που αποτελούσαν ένα μεγάλο κομμάτι του πληθυσμού της πόλης. Η μεγάλη επιδημία πανώλης, το 1745, πρόσβαλε τον πληθυσμό και αποδεκάτισε πολλές οικογένειες. Τότε απέμειναν 1.000 χριστιανικές, 250 μουσουλμανικές και 10 εβραϊκές οικογένειες.124

			Από το 1767 υπήρξαν αντιπαλότητες μεταξύ Χριστιανών και Εβραίων, ώστε την περίοδο 1798 - 99 ο Γάλλος πρόξενος Πουκεβίλ να θεωρεί τις 17 εναπομείνασες εβραϊκές οικογένειες «φτωχά λείψανα της Ιουδαϊκής παροικίας της πόλης». Στο αντισημιτικό κλίμα που επικρατούσε, αναφέρεται και ο Dodwell το 1805, το οποίο όμως εντάθηκε με την έκρηξη της επανάστασης το 1821, γεγονός που οδήγησε τελικά στον αφανισμό της κοινότητας. Στις αρχές του 19ου αιώνα η πόλη άρχισε να γνωρίζει μία ραγδαία ανάπτυξη και ανοικοδόμηση. Η κοινότητα επανασυστάθηκε το 1905 και στα τέλη του αιώνα εγκαταστάθηκαν στην Πάτρα και άλλοι Εβραίοι από Κέρκυρα, Ζάκυνθο, Πρέβεζα και Άρτα.125

			Οι ολιγάριθμοι Εβραίοι του Αγρινίου υπάγονταν επίσης στην κοινότητα Πατρών. Όπως ανέφερε ο Άγγλος λοχαγός Leak, το 1804, υπήρχαν στο Αγρίνιο 40 εβραϊκές κατοικίες. Είναι προφανές ότι λόγοι εμπορικοί τους οδήγησαν εκεί. Το 1928 υπήρχαν στην Πάτρα 161 Εβραίοι ενώ το 1940 μαζί με την κοινότητα του Αγρινίου ανέρχονταν σε 265 άτομα.126

			Την περίοδο του ναζιστικού διωγμού, 1943 - 44, οι Εβραίοι διέφυγαν στα γύρω χωριά. Παρ' όλα αυτά 113 άτομα εξοντώθηκαν στα χιτλερικά στρατόπεδα, δηλαδή η κοινότητα απώλεσε το 63% του πληθυσμού της.

			Το 1946 η κοινότητα αριθμούσε 120 άτομα ενώ επέστρεψαν 4 άνθρωποι από τα στρατόπεδα. Στα επόμενα χρόνια άρχισε σταδιακά η μείωση του εβραϊκού πληθυσμού με την εγκατάσταση των Εβραίων σε άλλες πόλεις ώστε η κοινότητα Πατρών, όπως και του Αγρινίου, να οδηγηθεί σε μαρασμό και διάλυση το 1991. Το εσωτερικό της Συναγωγής λίγο πριν την κατεδάφισή της μεταφέρθηκε το 1984 και τοποθετήθηκε στο Εβραϊκό Μουσείο Ελλάδος στην Αθήνα.

			4.3.6 Επτάνησα

			Ζάκυνθος

			Η Ζάκυνθος ανήκει σε εκείνα τα νησιά που έφεραν έντονα τα ίχνη της εβραϊκής παράδοσης. Η παρουσία τους στο νησί χρονολογούνταν από τον 15ο αιώνα.127 Το 1527 ζούσαν στο νησί 47 εβραϊκές οικογένειες, 204 ψυχές συνολικά. Οι περισσότεροι Εβραίοι της Ζακύνθου είχαν έρθει από την Κρήτη, ιδιαίτερα τα Χανιά μετά το 1669 και την κατάκτηση της Κρήτης από τους Οθωμανούς, ωστόσο και νωρίτερα είχαν έρθει εβραϊκοί πληθυσμοί από την Πελοπόννησο, από Κέρκυρα, Ιταλία και Ισπανία.128

			 Γύρω στο 1785 η κοινότητα είχε 1000 μέλη ενώ ο περιηγητής Αντρέ Γκρασέ ντε Σεν Σοβέρ μιλάει για 2000 μέλη της κοινότητας, περίπου την ίδια περίοδο. Αντιλαμβανόμαστε ότι η εβραϊκή κοινότητα της Ζακύνθου τον 18ο αιώνα ήταν μεγάλη και σημαντική με 2 ή 3 συναγωγές. Τα περισσότερα μέλη της κοινότητας ήταν άνθρωποι της εργασίας και της καθημερινής επιβίωσης, ωστόσο υπήρχαν και εκείνοι που ήταν περισσότερο ευκατάστατοι και είχαν συνδεθεί με τον δανεισμό και τον τόκο. Στα χρόνια της ενετοκρατίας και σύμφωνα με ό,τι συνέβαινε και στην ίδια τη Βενετία διέμεναν σε μια μορφή γκέτο, το οποίο οριζόταν από δρόμους της πόλης και είχε το σχήμα σταυρού, ενώ μεγάλες πύλες έκλειναν το γκέτο φέροντας την επιγραφή «In cruce quia crucifixerunt (στο σταυρό επειδή σταύρωσαν)» με σαφή αναφορά στην παραδοσιακή αντιεβραϊκή κατηγορία των χριστιανών εναντίον των Εβραίων για τη σταύρωση του Χριστού. Οι περιορισμοί και οι απαγορεύσεις αμβλύνθηκαν στο νησί με την άφιξη των γάλλων δημοκρατικών το 1797, ωστόσο περιστασιακά αντισημιτικά επεισόδια κυρίως παραδοσιακού θρησκευτικού αντιεβραϊκού χαρακτήρα (κατηγορία αίματος) σημειώνονταν ανάμεσα στους χριστιανούς και τους Εβραίους τόσο κατά το 18ο όσο και κατά το 19ο αιώνα. Όταν η Ζάκυνθος έγινε κομμάτι του ελληνικού κράτους το 1864 οι Εβραίοι απέκτησαν έγινα ισότιμοι έλληνες πολίτες, ωστόσο τα αντισημιτικά επεισόδια της Κέρκυρας του 1891 θα επηρεάσουν και την κοινωνία της Ζακύνθου και θα σημειωθούν επιθέσεις και λεηλασίες εναντίον των Εβραίων, γεγονότα που θα οδηγήσουν ακόμη σε προσωρινή φυγή ορισμένους από αυτούς.129 Το ίδιο διάστημα, ωστόσο, ιεράρχες όπως ο μητροπολίτης Ζακύνθου Διονύσιος Λάτας, αλλά και επιφανείς πολίτες, όπως ο Φρειδερίκος Καρρέρ (1841-1917), πρώην βουλευτής και δήμαρχος της πόλης, μέσα από λόγους και κείμενα προσπαθούσαν να αναδείξουν τη σημασία της αρμονικής συνύπαρξης χριστιανών και εβραίων πολιτών, να κατευνάσουν τις αντισημιτικές δοξασίες και προκαταλήψεις, να αναδείξουν την αξία των εβραίων συμπολιτών για την ζακυνθινή κοινωνία αλλά και την αξία της ισότητας των ανθρώπων.130

			Στα δύσκολα χρόνια της γερμανικής κατοχής και σε μια συνέχεια της παραπάνω παράδοσης -ενώ οι δυο κοινότητες ζούσαν πια ομαλά στο νησί-, στα τέλη του 1943 και αφού το νησί είχε περάσει στη γερμανική δικαιοδοσία, ο διοικητής Μπέρενς ζήτησε από τον τότε δήμαρχο του νησιού Λουκά Καρρέρ και τον Μητροπολίτη Χρυσόστομο κατάλογο των Εβραίων της Ζακύνθου. Οι δύο άντρες αρνήθηκαν και τελικά του παρέδωσαν ένα χαρτί με τα δικά τους ονόματα καθώς και μία επιστολή του μητροπολίτη προς τον ίδιο τον Χίτλερ, στην οποία αναλάμβανε την απόλυτη ευθύνη για τη διαγωγή των Εβραίων του νησιού.131 Η σθεναρή άρνηση των δύο αυτών παραγόντων να παραδώσουν τον κατάλογο και ίσως η κωλυσιεργία του γερμανοαυστριακού διοικητή132 συνέβαλαν στο να ανακληθεί η διαταγή της σύλληψης των Εβραίων και τελικά η κοινότητα να διασωθεί στο ακέραιο. Στη συνέχεια οι Εβραίοι κρύφτηκαν στα απομακρυσμένα χωριά του νησιού. 

			Εκφράζοντας την ευγνωμοσύνη τους, οι Εβραίοι της Ελλάδος ανήγειραν στο χώρο της παλιάς Συναγωγής μνημείο στη μνήμη των δύο αυτών γενναίων ανδρών. Ο ταξιδιώτης μπορεί να επισκεφθεί το μνημείο στην οδό Τερτσέτη 44. Σήμερα δεν υφίσταται πια κοινότητα στη Ζάκυνθο αλλά ο επισκέπτης μπορεί να επισκεφθεί το νεκροταφείο που βρίσκεται στη θέση Ρούβελη και περιλαμβάνει μνήματα μεγάλης ιστορικής σημασίας.133 

			Κέρκυρα

			Η εβραϊκή παρουσία στην Κέρκυρα χρονολογείται από τον 12ο αιώνα, ωστόσο συμπαγείς κοινότητες εμφανίζονται κατά τον 13ο και 14ο αιώνα. Το 1267 το νησί καταλήφθηκε από τους Ανδηγαβούς (1267 -1336), περίοδο κατά την οποία οι Εβραίοι αντιμετώπιζαν την εχθρότητα του πληθυσμού. Συχνά οι ηγεμόνες της περιοχής εξέδιδαν διατάγματα για την προστασία τους. Ακολούθησε η κατοχή του νησιού από τους Ενετούς, το 1387, η οποία χαρακτηρίστηκε από περιορισμούς για τον εβραϊκό πληθυσμό, όπως το να φορούν διακριτικό σήμα στα ρούχα τους, να περιορίζονται στην αγορά γης ή να πληρώνουν βαριά φορολογία. Αρχικά ζούσαν σε συγκεκριμένη περιοχή, κυρίως για λόγους αυτοπροστασίας, από το 1425, άρχισαν να ζουν ανάμεσα στους χριστιανούς σε διάφορες συνοικίες. Από το 1622 περιορίστηκαν σε θεσμοθετημένο γκέτο, όπως έγινε και στη Βενετία, αν και επισημαίνεται στην ιστοριογραφία ότι η βενετσιάνικη διοίκηση του νησιού αντιμετώπιζε με περισσότερο φιλελευθερισμό τους Εβραίους της Κέρκυρας από ό,τι τους ομοθρήσκους τους στη Βενετία.134

			Μετά το διωγμό των Εβραίων Σεφαραδίμ από την Ισπανία, το 1492, μερικοί από αυτούς εγκαταστάθηκαν στην Κέρκυρα. Σε αυτούς προστέθηκαν, το 1494, οι καταδιωγμένοι Εβραίοι από την Απούλια, και αργότερα, το 1589, μερικοί πρώην «Μαράνος» από την Πορτογαλία. Οι νέοι μετανάστες θέλησαν να ενωθούν με την ντόπια ρωμανιώτικη κοινότητα αλλά αυτή δεν δέχθηκε, για να μην χάσει μερικά προνόμια που είχε αποκτήσει στο μεταξύ. ΄Ετσι οι μετανάστες δημιούργησαν, το 1551, μία δεύτερη κοινότητα την «Απουλιανή» ζώντας μέσα στο φρούριο και έχοντας δική τους συναγωγή και νεκροταφείο.135 Οι περιορισμοί της ενετοκρατίας καταργήθηκαν όταν ο Γάλλοι Δημοκρατικοί κατέλαβαν το νησί, 1797 - 1799, παραχωρώντας μερικά προνόμια στους Εβραίους. Τα προνόμια αυτά διατηρήθηκαν όταν οι Γάλλοι Αυτοκρατορικοί κατέλαβαν το νησί το 1807. Οι Άγγλοι που κατέλαβαν το νησί το 1814, περιόρισαν και πάλι τα δικαιώματα των Εβραίων, μέχρι την ενσωμάτωση του νησιού στην Ελλάδα, στις 2.6.1864, οπότε η Πολιτεία απέδωσε σε αυτούς ίσα δικαιώματα με τον υπόλοιπο πληθυσμό.136

			Στις 2.4.1891, η εβραϊκή κοινότητα, που τότε αριθμούσε 4.000 άτομα, δέχθηκε ένα μεγάλο πλήγμα από αντισημιτικά γεγονότα που προκλήθηκαν από έναν συνδυασμό θρησκευτικών προκαταλήψεων, εμπορικού ανταγωνισμού και πολιτικών σκοπιμοτήτων. Κατά τα επεισόδια αυτά ο όχλος επιδόθηκε σε επιθέσεις εναντίων των Εβραίων, σε λεηλασίες σπιτιών και μαγαζιών και σε μία πρωτοφανή τρομοκρατία. Πολλοί Εβραίοι αναγκάστηκαν τότε να μεταναστεύσουν στην Αίγυπτο, Γαλλία, Ιταλία, Αγγλία κ.α. Από τότε συσπειρώθηκαν και οι μέχρι τότε δύο χωριστές κοινότητες, των Ρωμανιωτών και των Απουλιανών.137 Τα γεγονότα στην Κέρκυρα προκάλεσαν επιπλέον αντισημιτικές εκδηλώσεις στη Λευκάδα και στη Ζάκυνθο. Στη διαμόρφωση έντονα αντισημιτικού κλίματος αυτό το διάστημα φαίνεται να συνέβαλε και μία σειρά κειμένων από κάποια Μαρία Μηχανίδου, η οποία έχοντας μεταναστεύσει από την Αλεξάνδρεια στον Πειραιά, μετέφερε όλο το αντιεβραϊκό μένος που υπήρχε στην Αίγυπτο. Τελικά τα γεγονότα κόπασαν ύστερα από παρέμβαση του στρατού και υπό την έντονη διαμαρτυρία των διπλωματικών αποστολών Ιταλίας, Αγγλίας και Γαλλίας.138

			 Από τους εμπορικούς οδηγούς της πόλης του 1902 και 1930 διαπιστώνουμε ότι υπήρχε πλήρης κοινωνική διαστρωμάτωση και οι Εβραίοι του νησιού ασκούσαν διάφορα επαγγέλματα. Μεταξύ αυτών αναφέρονται εξαγωγείς ελαιολάδου, σαπωνοποιοί και κατασκευαστές ομπρελών αλλά και αχθοφόροι. Γιατροί, δικηγόροι, τυπογράφοι και συμβολαιογράφοι. Θα λέγαμε ότι κάλυπταν όλο το φάσμα του εμπορίου, της βιοτεχνίας και άλλων μικροεπαγγελμάτων. Γενικότερα, η οικονομική δραστηριότητα των δύο αρχικά κοινοτήτων που στη συνέχεια ενώθηκαν σε μία, διακρινόταν για τον αστικό της χαρακτήρα, καθώς η επαγγελματική δραστηριότητα της πλειονότητας των μελών της αφορούσε το εμπόριο, τη μεταποίηση και διάφορες προσοδοφόρες εγχρήματες δραστηριότητες. Οι τελευταίες, οι οποίες συχνά σχετίζονταν με τοκοληψία, προκαλούσαν εξαρτήσεις, ανταγωνισμούς και αντιπαλότητες και τροφοδοτούσαν τις προκαταλήψεις που προαναφέρθηκαν. Η συμβολή των Εβραίων στην εμπορική και οικονομική ανάπτυξη του νησιού υπήρξε σημαντική και στην οικονομική δύναμη των ελίτ οφειλόταν και οι ευκαιριακή εύνοια που έδειχνε η βενετική διοίκηση, την ίδια στιγμή που προσπαθούσε να περιορίσει τις δραστηριότητες αυτές, αλλά και οι κατοπινές διοικήσεις του νησιού.139

			Το 1923 ζούσαν στην Κέρκυρα περίπου 3.000 Εβραίοι, στην πλειοψηφία τους μικρέμποροι και η πόλη διέθετε 4 συναγωγές όπου σε όλες επικρατούσε το σεφαραδίτικο τυπικό, αν και οι ονομασίες τους μαρτυρούσαν την πλούσια ιστορία της κοινότητας, Ελληνική συναγωγή, Απουλιανή, Απουλιανή-Ισπανική, Απουλιανή-Μινιάν. Τις παραμονές του β΄ Παγκόσμιου Πολέμου, η κοινότητα αριθμούσε 2.000 ανθρώπους.140

			Στα χρόνια του β΄ παγκοσμίου πολέμου και της ιταλικής κατοχής, όπως και στην υπόλοιπη ιταλοκρατούμενη ζώνη, η κατάσταση ήταν σχετικά ήρεμη. Όταν η Ιταλία συνθηκολόγησε με τους Συμμάχους, το νησί κατέλαβαν οι Γερμανοί στις 27 Σεπτεμβρίου1943. Ωστόσο, εδώ δεν έδρασαν τον Μάρτιο του 1943, όπως στην ηπειρωτική Ελλάδα αλλά δύο μήνες αργότερα. Οι αιτίες πρέπει να αναζητηθούν σε ζητήματα οργανωτικά, πρακτικά και στις γενικότερες εξελίξεις του πολέμου. Ωστόσο, ακόμη και αν αυτές ήταν αρνητικές και το γερμανικό στρατό, η εφαρμογή της τελικής λύσης δεν θα σταματούσε για κανέναν λόγο. Στις 8 Ιουνίου 1944, μία ημέρα μετά τη θριαμβευτική είσοδο των συμμάχων στη Ρώμη δημοσιεύτηκε διαταγή με την οποία καλούνταν όλοι οι Εβραίοι να παραμείνουν στα σπίτια τους. Στο διάστημα που είχε μεσολαβήσει από τον Σεπτέμβριο οι Γερμανοί είχαν δείξει τις διαθέσεις τους εξευτελίζοντας με κάθε τρόπο εξέχοντα μέλη της κοινότητας, όπως τον αρχιραβίνο Ιακώβ Ναχαμά, αλλά η υπακοή της κοινότητας καθώς δεν υπήρχαν εναλλακτικές, η παθητική αδιαφορία των χριστιανών συμπολιτών και η σιωπηρή συμφωνία της ελληνικής δωσιλογικής διοίκησης οδήγησε στην απόλυτη καταστροφή της κοινότητας. Στις 9 Ιουνίου 1944 τα SS συγκέντρωσαν όλο τον εβραϊκό πληθυσμό στην Πλατεία Στρατού, όπου τους φρουρούσε η ελληνική χωροφυλακή. Στη συνέχεια οι Γερμανοί έκλεισαν τους ανθρώπους στο Παλαιό φρούριο, τους αφαίρεσαν κάθε αντικείμενο, ρούχο, κόσμημα ή χρηματικό ποσό που είχαν προλάβει να πάρουν από το σπίτι τους, ενώ την ίδια στιγμή έκαναν πλιάτσικο στις εγκαταλειμμένες κατοικίες, τόσο οι Ναζί όσο και ο όχλος, και λίγο αργότερα έβγαζαν σε δημοπρασία ότι δεν είχαν κρατήσει οι ίδιοι. Την ίδια στιγμή ο διορισμένος δήμαρχος της πόλης εκδήλωνε τη χαρά του για το «ξεκαθάρισμα του νησιού από τους μεγάλους φίλους Γερμανούς».141

			Διακόσιοι περίπου Εβραίοι μπόρεσαν να διαφύγουν ενώ ο υπόλοιπος πληθυσμός μεταφέρθηκε -με μία στάση στη Λευκάδα, όπου δέχτηκε τη βοήθεια των κατοίκων-, στην Αθήνα από όπου οδηγήθηκαν στο Άουσβιτς.142 Οι Ναζί και ο όχλος λεηλάτησαν τα σπίτια και τα μαγαζιά τους. Από τους 1795 Κερκυραίους 120 περίπου όμηροι επέζησαν του Ολοκαυτώματος και επέστρεψαν στην Κέρκυρα.143

			Πολλοί μετανάστευσαν στο Ισραήλ ή εγκαταστάθηκαν σε μεγάλες πόλεις. Το 1946 η κοινότητα αριθμούσε 140 μέλη, η Συναγωγή και το σχολείο ήταν σχεδόν κατεστραμμένα. Με το πέρασμα του χρόνου η κοινότητα ανασυγκροτήθηκε και ξαναβρήκε τους γνώριμους ρυθμούς της. Σήμερα η κοινότητα με 65 μέλη συνεχίζει την πορεία της μέσα στον ελληνικό χώρο.

			4.3.7 Δωδεκάνησα

			Κως

			Η ιστορία των εβραϊκών κοινοτήτων στα Δωδεκάνησα παρουσιάζει σημαντικές ιδιαιτερότητες αλλά και ομοιότητες με αυτές της υπόλοιπης Ελλάδας. Η εβραϊκή παρουσία εκεί χρονολογείται από τα ελληνιστικά χρόνια και φτάνει μέχρι τη σύγχρονη εποχή, ενώ η πλούσια ιστορία της περιοχής, βυζαντινά χρόνια, περίοδος των ιπποτών, οθωμανική περίοδος θα αναδείξει και τις διαφορετικές μορφές αντισημιτισμού και κοινωνικών αντιθέσεων ανάμεσα σε καθολικούς χριστιανούς, σε ορθόδοξους, σε μουσουλμάνους και σε εβραίους κατοίκους των νησιών του νοτιοανατολικού Αιγαίου.144 Στα μεσαιωνικά χρόνια τόσο τον 14ο όσο και τον 15ο αιώνα σημειώθηκαν διωγμοί από την Ισπανία και ένα μεγάλο μεταναστευτικό κύμα Εβραίων κινήθηκε προς την Ανατολική Μεσόγειο. Την εποχή των Ιωαννιτών ιπποτών εκτοπίστηκε και πάλι ένας αριθμός Εβραίων από τη Ρόδο στη Νίκαια της Γαλλίας αλλά στη συνέχεια από το 1522 και μετά στα χρόνια του Σουλεϊμάν του Μεγαλοπρεπή οι Εβραίοι επέστρεψαν και είχαν συνεχή παρουσία στο νησί μέχρι τη νεότερη εποχή και την ιταλοκρατία από το 1912 και μετά.145 

			 Οι εμπορικές επαφές της περιοχής με τις μεγάλες σκάλες της Αν. Μεσογείου έθεσαν τις βάσεις για τη δημιουργία ενός σημαντικού, κατά κύριο λόγο ελληνικού εμπορικού ναυτικού και για την ίδρυση μεγάλων συνήθως εβραϊκών εμπορικών οίκων, που εμπορεύονταν υφάσματα και μπαχαρικά. Το κύρος και η δύναμη του εβραϊκού στοιχείου τόσο στην Κω όσο και στη Ρόδο αντανακλάται τόσο από τη βελτίωση της μόρφωσης των Εβραιοπαίδων όσο και από τις διοικητικές θέσεις που άρχισαν να καταλαμβάνουν τόσο στα Δωδεκάνησα όσο και στην οθωμανική Αυτοκρατορία. Ο οικονομικός ανταγωνισμός ανάμεσα σε χριστιανούς και εβραίους κατοίκους της νοτιανατολικής Μεσογείου στο τέλος του 19ου αιώνα και στις αρχές του 20ού λαμβάνει άλλη διάσταση. Ο 19ος είναι κυρίως η περίοδος του σπογγεμπορίου και της σπογγαλιείας με έλληνες και ευρωπαίους εμπόρους του κλάδου να δρουν στην περιοχή και τους Εβραίους να συμμετέχουν τόσο στις εμπορικές όσο και κυρίως στις δανειοδοτικές σχετικές δραστηριότητες και αυτό αποτελεί τη κύρια αιτία ανταγωνισμού για την εποχή.146 Το 1850 ζούσαν στην Κω 40 οικογένειες οι οποίες μειώθηκαν στις 25 το 1872. Το 1901 υπήρχαν μόνο 10 οικογένειες στην Κω οι οποίες ασχολούνταν κυρίως με το εμπόριο. Τα μέλη των κοινοτήτων ζούσαν αρμονικά και μιλούσαν ελληνικά, τουρκικά και ισπανοεβραϊκά, καθώς το σεφαραδίτικο στοιχείο ήταν αυτό που είχε επικρατήσει των άλλων εβραϊκών πληθυσμών. Το μέγεθος της κοινότητας αυξήθηκε σημαντικά, κατά τη διάρκεια του ελληνο-τουρκικού πολέμου το 1918-22, με πρόσφυγες από τη Μικρά Ασία και συγκεκριμένα από τη Σμύρνη και κοινότητα ήταν πολυπληθής μέχρι το 1938, οπότε δημοσιεύτηκε στην Ιταλία και στις ιταλικές κτήσεις ο ρατσιστικός νόμος και περίπου 2.250 Εβραίοι μετανάστευσαν στις Η.Π.Α., στην Παλαιστίνη, τη Νότια Ροδεσία, το Κογκό. Έτσι ο πόλεμος θα βρει την Κω με 110 εβραϊκές ψυχές.147

			Μετά τον ελληνο-ϊταλικό πόλεμο και στο διάστημα της ιταλικής κατοχής, η εβραϊκή κοινότητα δεν αντιμετώπισε ιδιαίτερα προβλήματα καταστολής και διώξεων. Ωστόσο, ύστερα από τη συνθηκολόγηση των Ιταλών, το 1943, και την κατάληψη των νησιών της Δωδεκανήσου από τους Γερμανούς τον Οκτώβριο του 1943, άρχισε μία περίοδος δυσκολιών και λεηλασίας, η οποία θα κατέληγε 9 μήνες μετά στον εκτοπισμό των Εβραίων της Κω μαζί με αυτών της Ρόδου στο Άουσβιτς. Στις 23 Ιουλίου 1944 όλοι οι Εβραίοι της Κω συνελήφθησαν και η περιουσία τους κατασχέθηκε. Στο μεταξύ ο γενικός πρόξενος της Τουρκίας στη Ρόδο, μεσολάβησε για να σώσει τους τούρκους εβραίους υπηκόους και το κατάφερε ενώ ο ιταλός διοικητής της Αστυνομίας Ζουκέλι έκανε μία προσπάθεια να κατασκευάσει επιπλέον τουρκικές ταυτότητες πλαστές, η οποία όμως δεν πέτυχε.148

			Στις 23 Ιουλίου 1944 οι Εβραίοι από την Κω και την Ρόδο στοιβάχτηκαν σε τρία-τέσσερα φορτηγά πλοία, με προορισμό το λιμάνι του Πειραιά. Κάποιοι πέθαναν στη διαδρομή. Μετά την άφιξη τους στον Πειραιά οδηγήθηκαν στο Χαϊδάρι, όπου βασανίστηκαν, τους αφαιρέθηκε ό,τι άλλο μπορεί να τους είχε απομείνει επιβιβάστηκαν σε τρένα με προορισμό το Άουσβιτς. Κατά τη διάρκεια του Ολοκαυτώματος χάθηκαν όλα τα μέλη της ισραηλιτικής κοινότητας της Κω. Μόνο 12 άτομα επέζησαν του Ολοκαυτώματος και επέστρεψαν στο νησί.149

			Σήμερα υπάρχει στην Κω μόνο η Συναγωγή, η οποία χρησιμοποιείται ως Πνευματικό Κέντρο του Δήμου. Υπάρχει επίσης στην Κω ένα μικρό εβραϊκό νεκροταφείο, το οποίο έχει ταφόπλακες που χρονολογούνται από τον 17ο αιώνα.150 

			Ρόδος

			Η Ρόδος έχει διατηρήσει, από πολλούς αιώνες, από τον 2ο αιώνα π.χ. αναλλοίωτα στοιχεία της εβραϊκής παρουσίας. Στα στενά, αψιδωτά, πλακόστρωτα μεσαιωνικά δρομάκια της εβραϊκής συνοικίας (Τζουδερία) διατηρούνται ακόμη εβραϊκά σύμβολα. Τους Εβραίους της Ρόδου αναφέρει επίσης ο ιστορικός Ιώσηπος τον 1ο μ.Χ. αιώνα. Μετέπειτα ιστορικά κείμενα επιβεβαιώνουν την παρουσία τους κατά τον 12ο μ.Χ. αιώνα, όταν ο ραβίνος περιηγητής Βενιαμίν από την Τουδέλα της Ισπανίας, επισκέφθηκε το νησί το 1116 και αναφέρει στο οδοιπορικό του ότι βρήκε εκεί 400 έως 500 Εβραίους. Ο αριθμός τους αυξήθηκε σημαντικά όταν το 1280 εγκαταστάθηκαν και άλλοι Εβραίοι από την Αραγονία. Ένας ιταλός ραβίνος περιηγητής, ο οποίος επισκέφθηκε τη Ρόδο το 1467, έγραψε σε γράμμα του, που διασώζεται στη Φλωρεντία: "Ποτέ δεν ξαναείδα μία εβραϊκή κοινότητα όπου όλοι, από τον μεγαλύτερο ως τον μικρότερο, είναι τόσο έξυπνοι... έχουν μακριά μαλλιά και μοιάζουν με πρίγκιπες. Οι ηγέτες των Ιπποτών της Ρόδου επισκέπτονται τακτικά τα εβραϊκά σπίτια για να θαυμάσουν τις χειροτεχνίες των υπέροχων κεντημάτων".151 Ωστόσο, παρά τα ωραία περιγραφικά κείμενα αλλά ακόμη και μέσα από αυτά μπορεί να εντοπίσει κανείς ότι υπήρχαν τα στοιχεία έντασης μεταξύ χριστιανών και εβραίων κατοίκων στα νησιά του νοτιοανατολικού Αιγαίου -και λιγότερο μουσουλμάνων- στο πέρασμα των αιώνων με διάφορες αφετηρίες. Άλλοτε ήταν ο αντισημιτισμός της δύσης, που πίσω από θρησκευτικά συνθήματα, την εχθρική πάντα στάση της εκκλησίας και υποκινητές του χρεωμένους στους εβραίους τραπεζίτες φεουδάρχες, θεωρούσε τους Εβραίους υπεύθυνους για κάθε αναποδιά και θεομηνία. Άλλοτε ήταν ο αντιεβραϊσμός της Ορθόδοξης Εκκλησίας του Βυζαντίου που επηρέαζε το πλήθος των πιστών αλλά δεν έπειθε τους βυζαντινούς αυτοκράτορες, οι οποίοι υπήρξαν από ανεκτικοί έως ευνοϊκοί ως προς τους εβραίους κατοίκους της αυτοκρατορίας. Άλλοτε ήταν ο συγκρατημένος και υπολογισμένος αντισημιτισμός των δυτικών, Βενετών και Γενοβέζων κυρίως στις λατινοκρατούμενες ελληνικές περιοχές, που αποσκοπούσε σε συγκεκριμένα οικονομικά οφέλη από αυτούς. Τα νησιά που εξετάζουμε ήταν σταυροδρόμι όλων αυτών των επιρροών, οι οποίες είχαν ως αποτέλεσμα ένα κλίμα έντασης.

			Στα χρόνια της Οθωμανικής Αυτοκρατορίας, οι Εβραίοι της Ρόδου, όπως και της Κω, που είδαμε νωρίτερα, ζούσαν με μουσουλμάνους κυρίως αστούς, έλληνες χριστιανούς που ήταν εγκαταστημένοι κατά κύριο λόγο στην ύπαιθρο και λίγους Αρμένιους.152 Μετά την επίθεση των Τούρκων στο νησί το 1480 είχαν μείνει μόνο 22 εβραϊκές οικογένειες, οι οποίες παρά τον φόβο των αρχικών επιθέσεων από τους Τούρκους ξαναβρήκαν τη δύναμη να συνεχίσουν τη ζωή τους. Τον 16ο αιώνα μ.Χ. πολλοί Εβραίοι εκδιώχθηκαν από τη Ρόδο με απόφαση του Συμβουλίου των Ιπποτών. Η έλευση νέων οικογενειών ομοθρήσκων από τη Θεσσαλονίκη, λίγο αργότερα, είχε ως αποτέλεσμα η Ρόδος να γίνει ένα σημαντικό σεφαραδίτικο κέντρο αλλά αυτό να οξύνει και τον ανταγωνισμό, καθώς οι Σεφαραδίτες έφεραν μαζί τους έναν κοινωνικό, οικονομικό και γνωσιολογικό εξοπλισμό που καμιά άλλη ομάδα δεν είχε να επιδείξει στην Οθωμανική Αυτοκρατορία και το γνώριζαν, οπότε είχαν μια αίσθηση υπεροχής. Το γεγονός ότι είχαν έρθει με πρόσκληση από τις οθωμανικές αρχές επιδείνωνε τις αντιθέσεις.153

			Κατά τη διάρκεια των επόμενων τεσσάρων αιώνων, ιδρύθηκαν πολλές συναγωγές και ραβινικές σχολές, που παράλληλα με την άνθηση του εμπορίου έδωσαν στην Ισραηλιτική Κοινότητα εξέχουσα θέση. Πλούσιοι έμποροι υφασμάτων και μεταξιού συνυπήρχαν με οπλουργούς, τεχνίτες, βιβλιοδέτες και υφαντές. Όλοι αυτοί ζούσαν στη Ρόδο, που ήταν κέντρο διεθνούς εμπορίου, στο οποίο εμπλέκονταν η διακίνηση χρήματος, το δουλεμπόριο και η πειρατεία.154

			Στα νεότερα πια χρόνια, οι Εβραίοι της Ρόδου ζούσαν σε δύο συνοικίες, διατηρούσαν δύο συναγωγές και οι περιηγητές που την επισκέπτονταν αναφέρονταν στην ευσέβειά τους και την ενασχόλησή τους με θεολογικά θέματα. Συμβίωναν αρμονικά με τους χριστιανούς και η ιταλική κατοχή τους είχε ανησυχήσει μόνο όταν εφαρμόστηκαν ρατσιστικά μέτρα από το καθεστώς Μουσολίνι το 1938. Το 1941 ζούσαν στη Ρόδο 2.000 Εβραίοι και διατηρούσαν τέσσερις συναγωγές.155

			Μετά την ιταλική συνθηκολόγηση τον Σεπτέμβριο του 1943, οι Γερμανοί ανέλαβαν επικεφαλής του νησιού και παρά τη φαινομενική ηρεμία σχεδίαζαν μεθοδικά και εδώ τον εκτοπισμό και τον θάνατο. Τον Ιούλιο του 1944 κάλεσαν τους άρρενες Εβραίους στο παλιό αρχηγείο της ιταλικής αεροπορίας δήθεν να καταγραφούν για εργασία, αφού ήδη τους είχε απαγορευτεί η μετακίνηση από τις περιοχές που διέμεναν. Στο μεταξύ όλοι οι κάτοικοι της Ρόδου προσπαθούσαν να γλιτώσουν από τους συμμαχικούς βομβαρδισμούς που ήταν ιδιαίτερα σφοδροί και αυτό αποσυντόνιζε ακόμη περισσότερο την κατάσταση. Σύντομα κάλεσαν και τις οικογένειες των αντρών, γυναίκες και παιδιά ή γονείς, ζητώντας να φέρουν μαζί και κινητά περιουσιακά στοιχεία. Την ίδια στιγμή που οι Γερμανοί λεηλατούσαν βίαια τα υπάρχοντα που είχαν φέρει μαζί τους οι εγκλωβισμένοι πια άνθρωποι, ο τούρκος πρόξενος Σελαχετίν Ουλκουμέν προσπάθησε με κάθε τρόπο να προστατεύσει Εβραίους τουρκικής υπηκοότητας ή να παρουσιάσει όσους περισσότερους μπορούσε ως τέτοιους, όπως είδαμε. Τελικά διέσωσε και στη Ρόδο 40 ανθρώπους. Η δε ιταλική διοίκηση εξέδωσε διάταγμα σύμφωνα με το οποίο τα κινητά και ακίνητα περιουσιακά στοιχεία περνούσαν στο ιταλικό κράτος.156

			Το μεσημέρι της Κυριακής 23 Ιουλίου1944 ήρθε η διαταγή για αναχώρηση. «Φορτώθηκαν» στην κυριολεξία σε τρία παλαιά φορτηγά πλοία και μαζί με τους Εβραίους της Κω και με τη διαδρομή που είδαμε παραπάνω έφτασαν στο Χαϊδάρι και στη συνέχεια στο Άουσβιτς. Εκεί χάθηκαν σχεδόν όλοι οι Εβραίοι της Ρόδου, μόνο 151 άτομα επέζησαν. Σήμερα, η κοινότητα απαρτίζεται από περίπου 40 άτομα.157

			Τον Ιούνιο του 2002 ανεγέρθηκε στην Πλατεία Εβραίων Μαρτύρων, στην παλιά πόλη της Ρόδου, Μνημείο αφιερωμένο στη μνήμη των Εβραίων του νησιού που εξοντώθηκαν κατά το Ολοκαύτωμα.

			Κλείνοντας στο σημείο αυτό την περιδιάβαση μας στις πόλεις της ελληνικής επικράτειας με σημαντικές εβραϊκές κοινότητες και ψηλαφώντας τα ίχνη τους από τα αρχαία και τα μεσαιωνικά χρόνια προς τα νεότερα και την καταστροφική μανία του ναζισμού, συνειδητοποιούμε την ποικιλία και τον πλουραλισμό των εβραϊκών κοινοτήτων, τη σύνδεσή τους με τον κάθε τόπο και την ιστορία του με την κάθε κοινωνία και τις αντιθέσεις ή συζεύξεις. Διαπιστώνουμε ότι ο βαθμός αφομοίωσης κάθε κοινότητας – χωρίς να σημαίνει ότι η πολιτιστική αφομοίωση είναι η λύση για τα προβλήματα των μειονοτήτων –η αλληλεγγύη των τοπικών κοινωνιών, των φορέων της εξουσίας και της εκκλησίας, η κατά τόπους ανάπτυξη του αντιστασιακού κινήματος, ο ανθρωπισμός των κατά τόπους γερμανών διοικητών σε ελάχιστες περιπτώσεις έπαιξαν τον ρόλο τους στη διάσωση ή μη των Εβραίων. 

			Ωστόσο, η ναζιστική μηχανή ήταν πολύ ισχυρή για να την σταματήσουν μεμονωμένες προσπάθειες και η ελληνική κυβέρνηση της εποχής με τους εκάστοτε εκπροσώπους της, δεν υιοθέτησε μια συνολική πολιτική αντιμετώπισης του προβλήματος στην πρώτη φάση (Τσολάκογλου, Λογοθετόπουλος) επειδή αυτοί δεν είχαν πολιτική εμπειρία για οποιοδήποτε σχεδιασμό αλλά και ανάλογη πρόθεση, παρότι επρόκειτο για Εβραίους Έλληνες πολίτες – ενώ η πρωθυπουργία του αστού πολιτικού Ράλλη αναδεικνύει και μία μορφή πολιτικής επιλογής ως προς το να αφεθούν τα πράγματα στο γερμανικό σχεδιασμό, καθώς αυτό συνέφερε την ελληνική πολιτεία στη συγκεκριμένη φάση με την εκμετάλλευση των περιουσιακών στοιχείων των Εβραίων. Από ένα σύνολο 72.000 περίπου Εβραίων που ζούσαν στον ελλαδικό χώρο στις αρχές του 1941, θανατώθηκαν περίπου 59.000 μέχρι το τέλος της γερμανικής κατοχής.

			

			
				
					42 Φλάισερ, ό.π., τ. 2, σ. 321 - 322.

				

				
					43 Για παράδειγμα Σεμελέν, ό.π., σ. 220.

				

				
					44 Wiley Feinstein, The Civilization of the Holocaust in Italy: Poets, Artists, Saints, Anti-Semites, Rosemont Publish & Printing Corp., Νέα Υόρκη 2003. σ. 304. Rodogno David, Fascism’s European Empire: Italian Occupation During the Second World War, Cambridge University Press, Κέιμπριτζ σ. 65. Επίσης http://www.yadvashem.org/yv/en/holocaust/insights/video/fascist_italy1.asp, επίσκεψη 10/1/2016.

				

				
					45 Μ. Μόλχο, ό.π., .σ 200.

				

				
					46 Mazower, Στην Ελλάδα… ό.π., σ. 279. Ετμεκτσόγλου, ό.π., σ. 185.

				

				
					47 Ετμεκτσόγλου, ό.π., σ. 185.

				

				
					48 Ετμεκτσόγλου, ό.π., σ. 185.

				

				
					49 Μ. Μόλχο, ό.π., σ. 223.

				

				
					50 Μ. Μόλχο, ό.π., σ. 207.

				

				
					51 Ετμεκτσόγλου, ό.π., σ. 185.

				

				
					52 Ετμεκτσόγλου, ό.π., σ. 185. Φλάισερ, Στέμμα… ό.π., τ. 2, σ. 322 - 327.

				

				
					53 Ετμεκτσόγλου, ό.π., σ. 185.

				

				
					54 Ετμεκτσόγλου, ό.π., σ. 185. Φλάισερ, Στέμμα… ό.π., τ. 2, σ. 322 - 327.

				

				
					55 Μ. Μόλχο, ό.π., σ. 201-202.

				

				
					56 Δημήτρης Σ. Γιαννούσης, «Οι Εβραίοι της Καστοριάς», Χρονικά, τ. 41, Σεπτέμβριος 1981, σ. 12, 13.

				

				
					57 Γιαννούσης, ό.π., σ. 14.

				

				
					58 Γιαννούσης, ό.π., σ. 17.

				

				
					59 Ραϋμόνδος Αλβανός, «Κοινωνικές και πολιτικές όψεις της συνύπαρξης Χριστιανών και Εβραίων στην πόλη της Καστοριάς», στο Γ. Αντωνίου, Στ. Δορδανάς, Ν. Ζάικος, Ν. Μαραντζίδης, Το Ολοκαύτωμα στα Βαλκάνια, Επίκεντρο, Θεσσαλονίκη 2011, σ. 355-356.

				

				
					60 Αλβανός, ό.π., σ. 360-367.

				

				
					61 Αλβανός, ό.π., σ. 372-373.

				

				
					62 Αλβανός, ό.π., σ. 372-373. Επίσης, Μπέρυ Ναχμία, Κραυγή για το αύριο, Κάκτος, Αθήνα 1989, σ. 33.

				

				
					63 Πάνος Τσολάκης, «Η εβραϊκή συνοικία της Καστοριάς», ανακοίνωση στο συνέδριο οι Εβραίοι της Καστοριάς, ΤΕΙ Δυτικής Μακεδονίας, Καστοριά, 17 Οκτωβρίου 2008. Επίσης Αλβανός, ό.π., σ. 374-375.

				

				
					64 Αλβανός, ό.π., σ. 375.

				

				
					65 Αλβανός, ό.π., σ. 373-374 και Στράτος Ν. Δορδανάς, «Ο εκτοπισμός των Εβραίων της Καστοριάς μέσα από τα γερμανικά αρχεία: το πρόβλημα των πηγών», ανακοίνωση στο συνέδριο Οι Εβραίοι της Καστοριάς, ΤΕΙ Δυτικής Μακεδονίας, Καστοριά 17 Οκτωβρίου 2008.

				

				
					66 Αλβανός, ό.π., σ. 375-378.

				

				
					67 Rachel Dalven, «Γιάννενα: Μια ρωμανιότικη ή ρωμέικη κοινότητα», Χρονικά, τ. 17, Μάρτιος 1979, σ. 3-5.

				

				
					68 Γιάννης Παπαϊωάννου, «Η εβραϊκή κοινότητα των Ιωαννίνων και η ιστορία τους», Χρονικά, τ.184, Μάρτιος-Απρίλιος 2003, σ. 3-4.

				

				
					69 Rae Dalven, The Jews of Ioannina, Cadmus Press, Φιλαδέλφεια, 1990, σ. 37, κ.ο.κ. Επίσης, Christoph U. Schminck-Gustavus, Μνήμες Κατοχής ΙΙ, εκδόσεις Ισνάφι, Ιωάννινα 2008, σ. 228-229.

				

				
					70 Ετμεκτσόγλου, ό.π., σ. 185.

				

				
					71 Η μεραρχία «Εντελβάις» ήταν υπεύθυνη το διάστημα 1943-1944 για τις σφαγές στο Kομμένο της Άρτας, στους Λιγκιάδες Ιωαννίνων, στη Μουσιωτίτσα. Υπολογίζεται ότι σκότωσε πάνω από 2.500 άμαχους στην Ήπειρο, αλλά και 10.000 Ιταλούς αιχμαλώτους της λεγόμενης μεραρχίας Άκουι. Ακόμα οργάνωσαν τους Τσάμηδες στην Παραμυθιά για την εξόντωση των προκρίτων. Η μεραρχία «Εντελβάις» δολοφόνησε άμαχους με το πρόσχημα των αντιποίνων. Βίασε, έκλεψε και ερήμωσε δεκάδες χωριά με το πρόσχημα ότι οι χωρικοί βοηθούσαν τους αντάρτες του ΕΔΕΣ και του ΕΛΑΣ. Βλ. σχετικά Herman Frank Meyer, Αιματοβαμμένο Έντελβαϊς. Η 1η Ορεινή Μεραρχία, το 22ο Σώμα Στρατού και η εγκληματική δράση τους στην Ελλάδα, 1943-1944 (2 τόμοι), Βιβλιοπωλείον της Εστίας, Αθήνα 2009.

				

				
					72 Schminck-Gustavus, ό.π., σ. 231-233 και Dalven, ό.π., σ. 41.

				

				
					73 Schminck-Gustavus, ό.π., σ. 233-236 και Dalven, ό.π., σ. 43.

				

				
					74 Schminck-Gustavus, ό.π., σ. 237-238 και Dalven, ό.π., σ. 44.

				

				
					75 Schminck-Gustavus, ό.π., σ. 239 και Dalven, ό.π., σ. 44.

				

				
					76 Rea Dalven, The Jews of Ioannina, Cadmus Press, Φιλαδέλφεια 1990, σ. 40 - 48. Φλάισερ, ό.π., τ. 2, σ. 336.

				

				
					77 Ετμεκτσόγλου, ό.π., σ. 185.

				

				
					78 Βλ. Σχετικά Σοφία Μπισκανάκη, «Η ισραηλιτική κοινότητα της Άρτας», Χρονικά, τ. 187, Σεπτέμβριος-Οκτώβριος 2003, σ. 5, 6. Επίσης Κωνσταντίνος Α. Τσιλιγιάννης, «Οι Εβραίοι της Άρτας», Χρονικά, τ. 192, Ιούλιος-Αύγουστος 2004, σ. 6 και το βιβλίο του ιδίου, Η εβραϊκή κοινότητα της Άρτας, έκδοση ΚΙΣ, Αθήνα 2004.

				

				
					79 Τσιλιγιάννης, ό.π., σ. 6.

				

				
					80 Μπισκανάκη, σ. 6.

				

				
					81 Μπισκανάκη, σ. 8.

				

				
					82 Δημήτρης Μάρκου, «Ισραηλιτική Κοινότης Άρτας. Αναμνήσεις και στοιχεία», Χρονικά, τ. 119, Ιανουάριος-Φεβρουάριος 1992, σ. 18-19.

				

				
					83 Μωυσής Κ. Κωνσταντίνης, Οι Ισραηλιτικές Κοινότητες της Ελλάδος μετά το Ολοκαύτωμα - Από τις εκθέσεις του Κανάρη Δ. Κωνσταντίνη, Αυτοέκδοση, Αθήνα 2015, σ. 62.

				

				
					84 Ραφαήλ Γκιουλής, «Χρονικό της Ισραηλιτικής Κοινότητος Άρτης», Χρονικά, τ. 54, Δεκέμβριος 1982, σ. 6-7.

				

				
					85 Βλ. Εβραϊκό Μουσείο της Ελλάδος, http://www.jewishmuseum.gr/gr/information/jews_greece/jewish_cities/arta.html, επίσκεψη 27 Δεκεμβρίου 2015.

				

				
					86 Γκιουλής, ό.π., σ. 6-7.

				

				
					87 Γεώργιος Μουστάκης, «Οι Εβραίοι της Πρέβεζας», Χρονικά, τ. 195, Ιανουάριος-Φεβρουάριος 2005, σ. 5.

				

				
					88 Μουστάκης, ό.π., σ. 5.

				

				
					89 Μουστάκης, ό.π., σ. 27..

				

				
					90 Μουστάκης, «Οι Εβραίοι… ό.π.», τ. 195, σ. 8.

				

				
					91 Γιώργος Βραζιτούλης, «Στα ίχνη της ισραηλιτικής κοινότητας της Πρέβεζας», Χρονικά, τ. 240, Απρίλιος-Ιούνιος 2013, σ. 17.

				

				
					92 Κανάρης Κωνσταντίνης, «Η μεταπολεμική κατάσταση των ισραηλιτικών κοινοτήτων της Ελλάδος (εβραϊκή κοινότητα Πρεβέζης)», Χρονικά, τ. 142, Μάρτιος- Ιούνιος 1996, σ. 29-30.

				

				
					93 Ετμεκτσόγλου, ό.π., σ. 185. Φλάισερ, Στέμμα… ό.π., τ.2, σ. 334 - 335.

				

				
					94 Νίκος Τζαφλέρης, «Επιβίωση και αντίσταση στον Βόλο την περίοδο της Κατοχής (1941-1944)», ανέκδοτη διδακτορική διατριβή, Τμήμα Ιστορίας, Αρχαιολογίας και Κοινωνικής Ανθρωπολογίας, Πανεπιστήμιο Θεσσαλίας, Βόλος 2007, σ. 344. Επίσης για τους Εβραίους του Βόλου βλ. Ραφαήλ Α. Φρεζής, Η ισραηλιτική κοινότητα Βόλου, Επικοινωνία, Βόλος 2002.

				

				
					95 Τζαφλέρης, ό.π., σ. 345.

				

				
					96 Ν. Κ., «Ισραηλιτική κοινότητα Βόλου. Με την παλιά και ενδιαφέρουσα ιστορία», Χρονικά, τ. 54, Δεκέμβριος 1982, σ. 10-11.

				

				
					97 Τζαφλέρης, ό.π., σ. 348-349.

				

				
					98 Κ.Ι.Σ., «Αφιέρωμα στην ισραηλιτική κοινότητα Βόλου», Χρονικά, τ. 25, Ιανουάριος 1980, σ. 4. 

				

				
					99 Τζαφλέρης, ό.π., σ. 360.

				

				
					100 Τζαφλέρης, ό.π., σ. 363.

				

				
					101 Τζαφλέρης, ό.π., σ. 361.

				

				
					102 Ραφαήλ Φρεζής, «Η ισραηλιτική κοινότητα Καρδίτσας», Χρονικά, τ. 178, Μάρτιος-Απρίλιος 2002, σ. 20.

				

				
					103 Φρεζής, ό.π., σ. 20-21. Επίσης για τη διάσωση στο χωριό Μαστρογιάννι βλ. Αλέξης Μενεξιάδης, «Το χωριό Μαστρόγιαννι έκρυψε τους Εβραίους της Καρδίτσας», Χρονικά, τ. 201, Φεβρουάριος 2006, σ. 34.

				

				
					104 Φρεζής, ό.π., σ. 20-21.

				

				
					105 Ολύμπιος, «Η εβραϊκή λαρισινή κοινότητα», Χρονικά, τ. 45, Ιανουάριος 1982, σ. 3.

				

				
					106 Βάσος Καλογιάννης, «Οι Εβραίοι της Λαρίσης», Χρονικά, τ. 45, Ιανουάριος 1982, σ. 7-9.

				

				
					107 Μπέτυ Σαϊας-Μαγρίζου, «Εβραϊκό νεκροταφείο Λάρισας. Η πολιτεία της σιωπής», Χρονικά, τ. 176, Νοέμβριος-Δεκέμβριος 2001, σ. 9-10.

				

				
					108 Αλέξης Μενεξιάδης, «Το ‘μπλόκο’ των Εβραίων στη Λάρισα», Χρονικά, τ. 201, Φεβρουάριος 2006, σ. 32.

				

				
					109 Αλέξης Μενεξιάδης, «Το ‘μπλόκο’ των Εβραίων στη Λάρισα», Χρονικά, τ. 201, Φεβρουάριος 2006, σ. 32.

				

				
					110 Τριαντάφυλλος Θεολόγης, «Τα παλιά Τρίκαλα», Χρονικά, τ. 98, Δεκέμβριος 1987, σ. 8.

				

				
					111 Κώστας Μιχαλάκης, Η Εβραϊκή κοινότητα Τρικάλων 1881-1940. Προσπάθεια ανάπλασης μιας εποχής, εκδόσεις Τύποις, Τρίκαλα 2014, σ. 20.

				

				
					112 Κανάρης Κωνσταντίνης, «Η μεταπολεμική κατάσταση των Ισραηλιτικών Κοινοτήτων της Ελλάδος (Εβραϊκή κοινότητα Τρικάλων)», Χρονικά, τ. 142, Μάρτιος-Απρίλιος 1996, σ. 23.

				

				
					113 Μιχαλάκης, ό.π., σ. 60-64.

				

				
					114 Μιχαλάκης, ό.π., σ. 72.

				

				
					115 Μιχαλάκης, ό.π., σ. 78-79.

				

				
					116 Μενεξιάδης, ό.π., σ. 34.

				

				
					117 Κωνσταντίνης, ό.π., σ. 23-24.

				

				
					118 Κ.Ι.Σ., «Μια από τις αρχαιότερες της Ευρώπης. Η ισραηλιτική κοινότης Χαλκίδος. Υπήρξε προ ή μετά Χριστόν;», Χρονικά, τ. 6, Φεβρουάριος 1978, σ. 3.

				

				
					119 Judaica, «Χαλκίδα: Λιμάνι της Εύβοιας», Χρονικά, τ. 6. Φεβρουάριος 1978, σ. 7.

				

				
					120 Μποχώρ Φορνή, «Ιστορία της Ισραηλιτικής Κοινότητος Χαλκίδος», Χρονικά, τ. 189, Ιανουάριος-Φεβρουάριος 2004, σ. 15-16.

				

				
					121 Μενεξιάδης, «Οι Εβραίοι της Χαλκίδας δεν ξεγελάστηκαν από τους Γερμανούς», Χρονικά, τ. 201, Φεβρουάριος 2006, σ. 39. Επίσης, Σωτήρης Παπαστράτης, «Οι Εβραίοι της Χαλκίδας στην Κατοχή», Χρονικά, τ. 44, Δεκέμβριος 1981, σ. 9-12.

				

				
					122 Β. Κρουστάλη, «Η άγνωστη εβραϊκή κοινότητα της Πάτρας από τα τέλη του 15ου αιώνα», Χρονικά, τ. 167, Μάιος- Ιούνιος 2000, σ. 18-19. Επίσης Αφέντρα Μουτζάλη, «Η εβραϊκή κοινότητα Πατρών κατά τους βυζαντινούς και μεταβυζαντινούς χρόνους», Χρονικά, τ. 176, Νοέμβριος-Δεκέμβριος 2001, σ. 13-14.

				

				
					123 Κρουστάλης, ό.π., σ. 19. Μουτζάλη, ό.π., σ. 14.

				

				
					124 Κρουστάλης, ό.π., σ. 19.

				

				
					125 Κρουστάλης, ό.π., σ. 19.

				

				
					126 Μουτζάλη, ό.π., σ. 18.

				

				
					127 Λεωνίδας Ζώης, «Οι Εβραίοι της Ζακύνθου», Χρονικά, τ. 121, Μάιος-Ιούνιος 1992, σ. 16.

				

				
					128 Λουδοβίκος Σαλβατόρ, «Η ισραηλιτική κοινότητα στη Ζάκυνθο», Χρονικά, τ. 200, Νοέμβριος-Δεκέμβριος 2005, σ. 6.

				

				
					129 Σαλβατόρ, ό.π., σ. 7.

				

				
					130 Ζώης, «Ιστοριογραφικά και λαογραφικά των Ισραηλιτών της Ζακύνθου», Χρονικά, τ. 35, Ιανουάριος 1981, σ. 3.

				

				
					131 Μενεξιάδης, ό.π., σ. 46. Βλ. επίσης Διονύσιος Στραβόλεμος, Ένας ηρωισμός, μια δικαίωση: η διάσωση των Εβραίων της Ζακύνθου στην Κατοχή, χ. ε., Αθήνα 1988.

				

				
					132 Ετμεκτσόγλου, ό.π., σ. 186. Φλάισερ, ό.π., τ. 2, σ. 336 - 340.

				

				
					133 Βλ. σχετικά http://www.kis.gr/index.php?option=com_content&view=article&id=287&Itemid=113 επίσκεψη 20 Δεκεμβρίου 2016.

				

				
					134 Judaica, «Αφιέρωμα στην Ισραηλιτική κοινότητα της Κέρκυρας», Χρονικά, τ. 20, Ιούνιος 1979, σ. 3.

				

				
					135 Judaica, ό.π., σ. 3-4.

				

				
					136 Judaica, ό.π., σ. 4.

				

				
					137 Judaica, ό.π., σ. 4. Επίσης, Χρήστος Δεσύλλας, «Η συμβολή της εβραϊκής κοινότητας Κέρκυρας στην ανάπτυξη δομών εγχρήματης πίστης», Χρονικά, τ. 216, Ιούλιος-Αύγουστος 2008, σ. 3-4.

				

				
					138 Μαργαρίτης, Ανεπιθύμητοι… ό.π., σ. 33-38.

				

				
					139 Δεσύλλας, ό.π., σ. 4-7.

				

				
					140 Judaica, ό.π., σ. 4.

				

				
					141 Μενεξιάδης, «Ο διωγμός των Εβραίων της Κέρκυρας από τους Ναζί», Χρονικά, τ. 201, Φεβρουάριος 2006, σ. 44-45

				

				
					142 Θανάσης Καλαφάτης, Οι Εβραίοι της Κέρκυρας και το πέρασμά τους από τη Λευκάδα στο δρόμο προς το Άουσβιτς (Ιούνιος 1944), Κεντρικό Ισραηλιτικό Συμβούλιο Ελλάδος, Αθήνα 2001.

				

				
					143 Ετμεκτσόγλου, ό.π., σ. 186. Φλάισερ, ό.π., τ. 2, σ. 338. Constantopoulou – Veremis (επιμ.), ό.π., έγγραφο 94, σ. 278, Report, Directorate of special war services (Bureau II A), 19 May 1947. Στο έγγραφο της έκδοσης του Υπουργείου αναφέρεται ένας αριθμός 1.200 Εβραίων που μεταφέρθηκαν από την Κέρκυρα, αλλά μάλλον πρόκειται για ελλιπή στοιχεία, ενώ οι γερμανικές πηγές που δίνουν τον αριθμό 1.795 ήταν περισσότερο ακριβείς και λόγω της γραφειοκρατικής τους λεπτομέρειας σε αυτά τα θέματα και επειδή γνωρίζουμε ότι ο εβραϊκός πληθυσμός της Κέρκυρας το 1939 ήταν περίπου 2.000, βλ. Χανιώτης, «Η εβραϊκή κοινότητα της Κέρκυρας (1860 -1939) εντός και εκτός της ‘‘Οβριακής’’», Οι Εβραίοι στον ελληνικό χώρο. Ζητήματα ιστορίας στη μακρά διάρκεια, Πρακτικά Α΄ Συμποσίου Ιστορίας (Θεσσαλονίκη, 23 – 24 Νοεμβρίου 1995), (επιμ. Έφη Αβδελά, Φραγκίσκη Αμπατζοπούλου, Ρίκα Μπενβενίστε).

				

				
					144 Βλ. σχετικά, Μαρία Ευθυμίου, Εβραίοι και χριστιανοί στα τουρκοκρατούμενα νησιά του νοτιοανατολικού Αιγαίου. Οι δύσκολες πλευρές μιας γόνιμης συνύπαρξης, Τροχαλία, Αθήνα 1992, σ. 86-129.

				

				
					145 Θεολόγης Διακογιάννης, «Οι Εβραίοι της Κω», Χρονικά, τ. 173, Μάιος-Ιούνιος 2001, σ. 5-7.

				

				
					146 Ευθυμίου, ό.π., σ. 86-129.

				

				
					147 Διακογιάννης, ό.π., σ. 7.

				

				
					148 Διακογιάννης, ό.π., σ. 8. Επίσης Μενεξιάδης, «Η δραματική σύλληψη των Εβραίων της Κω στις 23 Ιουλίου 1944», Χρονικά, τ. 201, Φεβρουάριος 2006, σ. 49-50. Επίσης Κωνσταντίνος Δ. Κογιόπουλος, Κως 1912-1948. Από την Κατοχή στην ενσωμάτωση, Δήμος Κω. Δημοτικός Οργανισμός Πολιτισμού, Αθλητισμού και Βρεφονηπιακών Σταθμών, Κως 2011.

				

				
					149 Διακογιάννης, ό.π., σ. 8-9. Επίσης Μενεξιάδης, ό.π., σ. 49-50..

				

				
					150 Βλ. σχετικά http://www.kis.gr/index.php?option=com_content&view=article&id=292&Itemid=109, επίσκεψη 20 Δεκεμβρίου 2015.

				

				
					151 Πέγκυ Ντόκου, «Η Ισραηλιτική κοινότητα Ρόδου: Παρουσία μέσα στους αιώνες», Χρονικά, τ. 214, Απρίλιος 2008, σ. 6.

				

				
					152 Ευθυμίου, ό.π., σ. 75-93.

				

				
					153 Ευθυμίου, ό.π., σ. 99-100.

				

				
					154 Ντόκου, ό.π., σ. 7.

				

				
					155 Ντόκου, ό.π., σ. 7.

				

				
					156 Μενεξιάδης, ό.π., σ. 48.

				

				
					157 Μενεξιάδης, ό.π., σ. 49.

				

			

		

	
		
			Βιβλιογραφικές αναφορές

			Ξενόγλωσση βιβλιογραφία

			Bar-Zohar, Michael (1998). Beyond Hitler’s grasp. The heroic rescue of Bulgaria’s Jews. Avon: Adams Media Corporation.

			Chary, Frederick B. (1972). The Bulgarian Jews and the Final Solution 1940-1944. Pittsburgh: University of Pittsburgh Press.

			Constantopoulou, Photini & Veremis, Thanos (eds.) (1998). Documents on the History of the Greek Jews, Ελληνικό Υπουργείο Εξωτερικών. Πανεπιστήμιο Αθηνών, Τμήμα Πολιτικών Επιστημών και Δημόσιας Διοίκησης. Αθήνα: Καστανιώτης.

			Dalven, Rae (1990). The Jews of Ioannina. Philadelphia: Cadmus Press.

			Danova, Nadia & Avramov, Roumen (eds.) (2013). The deportation of the Jews from western Thrace, Vardar’s Macedonia and Pirot, March 1943, Documents from the Bulgarian Archives. Sofia: Obedineni Izdateli Publ. and Bulgaria Helsinki Committee.

			Hagouel, Paul Isaac (2013). The annihilation of Jewish Greeks in Eastern Macedonia and Thrace during WWII: Balkan particularities, facts memory, International Conference Jews across the Balkans – History, Society and Culture Marking 70 years since the destruction of the Jews of the Balkans (1943-2013), Academy of Sciences and Arts, Skopje, 1 Oct. 2013.

			Hoppe, Hans Joachim (1979). Bulgarien Hitler’s eingewilliger Verbündeter. Eine Fallstudie zur nationalsozialistichen Sudosteurropapolitik. Stuttgart: Deutsche Verlags – Anstalt. 

			Matsas, Michael (1997). The Illusion of Safety. The story of the Greek Jews during the Second World War. New York: Pella Publishing Company. 

			Miller, Lee Marshall (1975). Bulgaria during the Second World War. Stanford: Stanford University Press.

			Morin, Edgar (2005). Culture et barbarie européennes. Paris: Broche.

			Ritzaleos, Vassilis (2007). The deportation of the Greek Jews from the Bulgarian Zone of Occupation and the Expansionist Policy of Sofia in Second World War: Expediency and Tradeoffs, Modern Greek Studies Association – 20th Biannual Symposium, Yale University, New Haven, Oct. 18-20, (n.p.).

			Todorov, Tzvetan (1999). The fragility of goodness. Why Bulgaria’s Jews survived. Princeton-Oxford: Princeton University Press. 

			Ελληνόγλωσση βιβλιογραφία

			Αλβανός, Ραϋμόνδος (2011). Κοινωνικές και πολιτικές όψεις της συνύπαρξης Χριστιανών και Εβραίων στην πόλη της Καστοριάς.  Στο Γ. Αντωνίου, Στ. Δορδανάς, Ν. Ζάικος, & Ν. Μαραντζίδης, Το Ολοκαύτωμα στα Βαλκάνια. Θεσσαλονίκη Επίκεντρο.

			Αμπατζοπούλου, Φραγκίσκη (εισ.-επιμ.) (1993). Γιομτώβ Γιακοέλ. Απομνημονεύματα 1941-1943. Θεσσαλονίκη: Παρατηρητής. Ίδρυμα Ετς Αχαΐμ.

			Βραζιτούλης, Γιώργος (2013). Στα ίχνη της Ισραηλιτικής Κοινότητας της Πρέβεζας. Χρονικά, τ. 240, Απρίλιος-Ιούνιος, 17-19.

			Γιαννούσης, Δημήτρης Σ. (1981). Οι Εβραίοι της Καστοριάς. Χρονικά, τ. 41, Σεπτέμβριος, 10-19.

			Γκιουλής, Ραφαήλ (1982). Χρονικό της Ισραηλιτικής Κοινότητος Άρτης. Χρονικά, τ. 54, Δεκέμβριος, 6-7.

			Γκρίνμπεργκ, Νατάν (επιμ.-εισαγωγή Βασίλης Ριτζαλέος) (2013). Ντοκουμέντα. Κομοτηνή: Παρατηρητής της Θράκης .

			Dalven, Rachel (1979). Γιάννενα: Μια ρωμανιότικη ή ρωμέικη κοινότητα. Χρονικά, τ. 17, Μάρτιος, 3-5.

			Δεσύλλας, Χρήστος (2008). Η συμβολή της εβραϊκής κοινότητας Κέρκυρας στην ανάπτυξη δομών εγχρήματης πίστης. Χρονικά, τ. 216,  Ιούλιος-Αύγουστος,3-8.

			Διακογιάννης, Θεολόγης (2001). Οι Εβραίοι της Κω. Χρονικά, τ. 173, Μάιος-Ιούνιος, 5-9.

			Δορδανάς, Στράτος Ν. (2008). Ο εκτοπισμός των Εβραίων της Καστοριάς μέσα από τα γερμανικά αρχεία: το πρόβλημα των πηγών, ανακοίνωση στο συνέδριο ΟΙ Εβραίοι της Καστοριάς, ΤΕΙ Δυτικής Μακεδονίας, Καστοριά 17 Οκτωβρίου.

			«Εβραίοι στο Σουφλί». Χρονικά, τ. 154, Μάρτιος-Απρίλιος 1998, 7.

			Εβραϊκό Μουσείο της Ελλάδος (ανακτήθηκε 27 Δεκεμβρίου 2015), http://www.jewishmuseum.gr/gr/information/jews_greece/jewish_cities/arta.html .

			Ετμεκτσόγλου, Γαβριέλλα (2007). Το Ολοκαύτωμα των Ελλήνων Εβραίων. Στο Ιστορία της Ελλάδας του 20ού αιώνα. Β΄ Παγκόσμιος Πόλεμος. 1940 – 1945 Κατοχή – Αντίσταση (επιμ. Χρήστος Χατζηιωσήφ, Προκόπης Παπαστράτης), τ. γ1. Αθήνα: Βιβλιόραμα, 175-195.

			Ευθυμίου, Μαρία (1992). Εβραίοι και χριστιανοί στα τουρκοκρατούμενα νησιά του νοτιοανατολικού Αιγαίου. Οι δύσκολες πλευρές μιας γόνιμης συνύπαρξης. Αθήνα: Τροχαλία.

			Ζώης, Λεωνίδας (1981). Ιστοριογραφικά και λαογραφικά των Ισραηλιτών της Ζακύνθου. Χρονικά, τ. 35, Ιανουάριος, 3-6.

			Ζώης, Λεωνίδας (1992). Οι Εβραίοι της Ζακύνθου. Χρονικά, τ. 121, Μάιος-Ιούνιος, 16-17.

			Θεολόγης, Τριαντάφυλλος (1987). Τα παλιά Τρίκαλα. Χρονικά, τ. 98, Δεκέμβριος, 8, 17-19.

			Judaica (1978). Χαλκίδα: Λιμάνι της Εύβοιας. Χρονικά, τ. 6. Φεβρουάριος, 7.

			Judaica (1979). Αφιέρωμα στην Ισραηλιτική Κοινότητα της Κέρκυρας. Χρονικά, τ. 20, Ιούνιος, 3-4. 

			Καβάλα, Μαρία (1994). Εβραίοι στο πλαίσιο του ελληνικού κράτους. Σύγχρονα Θέματα, τχ. 52 – 53, , 106-117.

			Κ.Ι.Σ. http://www.kis.gr/index.php?option=com_content&view=article&id=287&Itemid=113 (ανακτήθηκε 20 Δεκεμβρίου 2015).

			Κ.Ι.Σ. (1980). Αφιέρωμα στην Ισραηλιτική Κοινότητα Βόλου. Χρονικά, τ. 25, Ιανουάριος, 3-9.

			Κ.Ι.Σ. (1978). Μια από τις αρχαιότερες της Ευρώπης. Η ισραηλιτική κοινότης Χαλκίδος. Υπήρξε προ ή μετά Χριστόν; Χρονικά, τ. 6, Φεβρουάριος, 3-7.

			Καλαφάτης, Θανάσης (2001). Οι Εβραίοι της Κέρκυρας και το πέρασμά τους από τη Λευκάδα στο δρόμο προς το Άουσβιτς (Ιούνιος 1944). Αθήνα: Κεντρικό Ισραηλιτικό Συμβούλιο Ελλάδος, .

			Καλογιάννης, Βάσος (1982). Οι Εβραίοι της Λαρίσης. Χρονικά, τ. 45, Ιανουάριος, 6-10.

			Κογιόπουλος, Κωνσταντίνος Δ. (2011). Κως 1912-1948. Από την Κατοχή στην ενσωμάτωση. Κως: Δήμος Κω. Δημοτικός Οργανισμός Πολιτισμού, Αθλητισμού και Βρεφονηπιακών Σταθμώ .

			Κοτζαγιώργη–Ζυμάρη, Ξανθίππη (επιμ.) (2002). Η βουλγαρική κατοχή στην Ανατολική Μακεδονία και τη Θράκη 1941-1944. Θεσσαλονίκη: ΙΜΧΑ-Παρατηρητής.

			Κρουστάλη, Β. (2000). Η άγνωστη εβραϊκή κοινότητα της Πάτρας από τα τέλη του 15ου αιώνα. Χρονικά, τ. 167, Μάιος- Ιούνιος, 18-19. 

			Κωνσταντίνης, Κανάρης (1996). Η μεταπολεμική κατάσταση των ισραηλιτικών κοινοτήτων της Ελλάδος (Εβραϊκή Κοινότητα Πρεβέζης). Χρονικά, τ. 142, Μάρτιος-Ιούνιος, 29-30.

			Κωνσταντίνης, Μωυσής Κ. (2015). Οι Ισραηλιτικές Κοινότητες της Ελλάδος μετά το Ολοκαύτωμα - Από τις εκθέσεις του Κανάρη Δ. Κωνσταντίνη. Αθήνα.

			Λιόλιος, Γιώργος (1998). Ο διωγμός των Εβραίων της Βέροιας. Χρονικά, τ. 155, Μάιος-Ιούνιος, 23-25.

			Λιόλιος, Γιώργος (2008). Σκιές της πόλης. Αναπαράσταση του διωγμού των Εβραίων της Βέροιας.  Αθήνα: Ευρασία, .

			Mazower, Mark (2004). Σκοτεινή ήπειρος. Ο ευρωπαϊκός εικοστός αιώνας. Αθήνα: Αλεξάνδρεια. 

			Mazower, Mark (2002). Τα Βαλκάνια. Αθήνα: Πατάκης. 

			Μαργαρίτης Γιώργος (2005). Ανεπιθύμητοι συμπατριώτες. Τσάμηδες – Εβραίοι. Αθήνα: Βιβλιόραμα.

			Μάρκου, Δημήτρης (1992). Ισραηλιτική Κοινότης Άρτας. Αναμνήσεις και στοιχεία. Χρονικά, τ. 119, Ιανουάριος-Φεβρουάριος, 18-19.

			Μάτσας, Μιχαήλ Ν. (2005). Οι Εβραίοι της Κατερίνης και το Ολοκαύτωμα (επιστολή). Χρονικά, τ. 195, Ιανουάριος – Φεβρουάριος, 21. 

			Μενεξιάδης, Αλέξης (2006). Οι Εβραίοι της Χαλκίδας δεν ξεγελάστηκαν από τους Γερμανούς. Χρονικά, τ. 201, Φεβρουάριος, 39.

			Μενεξιάδης, Αλέξης (2006). Το ‘μπλόκο’ των Εβραίων στη Λάρισα. Χρονικά, τ. 201, Φεβρουάριος, 32.

			Μενεξιάδης, Αλέξης (2006). Το χωριό Μαστρόγιαννι έκρυψε τους Εβραίους της Καρδίτσας. Χρονικά, τ. 201, Φεβρουάριος, 34-35.

			Μενεξιάδης, Αλέξης (2006). Η δραματική σύλληψη των Εβραίων της Κω στις 23 Ιουλίου 1944. Χρονικά, τ. 201, Φεβρουάριος, 49-50. 

			Μενεξιάδης, Αλέξης (2006). Ο διωγμός των Εβραίων της Κέρκυρας από τους Ναζί. Χρονικά, τ. 201, Φεβρουάριος, 44-45

			Meyer Herman Frank (2009). Αιματοβαμμένο Έντελβαϊς. Η 1η Ορεινή Μεραρχία, το 22ο Σώμα Στρατού και η εγκληματική δράση τους στην Ελλάδα, 1943-1944 (2 τόμοι). Αθήνα: Βιβλιοπωλείον της Εστίας.

			Μιχαλάκης, Κώστας (2014). Η Εβραϊκή κοινότητα Τρικάλων 1881-1940. Προσπάθεια ανάπλασης μιας εποχής. Τρίκαλα: εκδόσεις Τύποις.

			Μόλχο, Μικαέλ & Νεχαμά, Ιωσήφ (1976). In Memoriam. Θεσσαλονίκη: Ισραηλιτική Κοινότητα Θεσσαλονίκης.

			Μουστάκης Γιώργος, (1991). Οι Εβραίοι της Πρέβεζας στις αρχές του αιώνα. Χρονικά, τ. 118, Νοέμβριος-Δεκέμβριος, 27.

			Μουτζάλη, Αφέντρα (2001). Η εβραϊκή κοινότητα Πατρών κατά τους βυζαντινούς και μεταβυζαντινούς χρόνους. Χρονικά, τ. 176, Νοέμβριος-Δεκέμβριος, 12-21.

			Μπισκανάκη, Σοφία (2003).  Η Ισραηλιτική Κοινότητα της Άρτας. Χρονικά, τ. 187, Σεπτέμβριος-Οκτώβριος, 5-9.

			Ν. Κ. (1982). Ισραηλιτική Κοινότητα Βόλου. Με την παλιά και ενδιαφέρουσα ιστορία. Χρονικά, τ. 54, Δεκέμβριος, 10-11.

			Ναρ, Αλμπέρτος (1998). Η εβραϊκή κοινότητα της Βέροιας. Χρονικά, τ. 155, Μάιος-Ιούνιος, 25-26.

			Ναχμία, Μπέρυ (1989). Κραυγή για το αύριο. Αθήνα: Κάκτος.

			Ολύμπιος (1982). Η εβραϊκή λαρισινή κοινότητα. Χρονικά, τ. 45, Ιανουάριος, 3-5.

			Παπαϊωάννου Γιάννης (2003). Η εβραϊκή κοινότητα των Ιωαννίνων και η ιστορία τους. Χρονικά, τ.184, Μάρτιος-Απρίλιος 2003, 3-8.

			Παπαστράτης Θρασύβουλος (2001). Οι Εβραίοι του Διδυμοτείχου, εκδόσεις Τσουκάτου, Αθήνα 2001.

			Petrov Bisser (2007). Η πολιτική της Βουλγαρίας έναντι της Ελλάδας μετά τη δεκαετία του ’30 και η βουλγαρική κατοχή της Ανατολικής Μακεδονίας και της Δυτικής Θράκης. Ιστορία της Ελλάδας του 20ού αιώνα. Β΄ Παγκόσμιος Πόλεμος 1940-1945, Κατοχή- Αντίσταση, Βιβλιόραμα, Αθήνα.

			Ριτζαλέος Βασίλης (2012). Η εβραϊκή κοινότητα Καβάλας στον έλεγχο των βουλγαρικών αρχών κατοχής: οργάνωση εκμετάλλευση διάλυση (1942-1944), στο Βασίλης Δαλκαβούκης, Ελένη Πασχαλούδη, Ηλίας Σκουλίδας, Κατερίνα Τσέκου (επιμ.). Αφηγήσεις για τη δεκαετία του 1940, Επίκεντρο, Θεσσαλονίκη.

			Ριτζαλέος Βασίλης (2006). Οι εβραϊκές κοινότητες στην Ανατολική Μακεδονία και τη Θράκη από τα μέσα του 19ου αι. μέχρι το β΄ Παγκόσμιο Πόλεμο. Αδημοσίευτη διδακτορική διατριβή, Αριστοτέλειο Πανεπιστήμιο Θεσσαλονίκης, Θεσσαλονίκη.

			Ριτζαλέος Βασίλης (1999). Το τέλος των εβραϊκών κοινοτήτων στη βουλγαρική ζώνη κατοχής. Χρονικά, τ. 162, 1999, 3-7.

			Σαϊας-Μαγρίζου Μπέτυ (2001), Εβραϊκό νεκροταφείο Λάρισας. Η πολιτεία της σιωπής. Χρονικά, τ. 176, Νοέμβριος-Δεκέμβριος, 9-11.

			Σακελλαρίου Αγγελική (2006). Η Εβραϊκή Κοινότητα Διδυμοτείχου. Χρονικά, τ. 205, Σεπτέμβριος, 11-16.

			Σαλβατόρ Λουδοβίκος (2005) Η Ισραηλιτική Κοινότητα στη Ζάκυνθο. Χρονικά, τ. 200, Νοέμβριος-Δεκέμβριος, 5-7.

			Στραβόλεμος Διονύσιος (1988). Ένας ηρωισμός, μια δικαίωση: η διάσωση των Εβραίων της Ζακύνθου στην Κατοχή. χ.ε., Αθήνα.

			Στρούμσα Ρουμπέν Μ. και Στρούμσα Ιωσήφ (2006) Οι Εβραίοι της Βέροιας (επιστολή). Χρονικά, τ. 203, Μάιος-Ιούνιος, 26.

			Τζαφλέρης Νίκος (2007). Επιβίωση και αντίσταση στον Βόλο την περίοδο της Κατοχής (1941-1944). Ανέκδοτη διδακτορική διατριβή, Τμήμα Ιστορίας, Αρχαιολογίας και Κοινωνικής Ανθρωπολογίας, Πανεπιστήμιο Θεσσαλίας, Βόλος.

			Traverso Enzo (2003). Οι ρίζες της ναζιστικής βίας. Εκδόσεις του Εικοστού πρώτου αιώνα, Αθήνα. 

			Τσιλιγιάννης Κωνσταντίνος Α.(2004). Οι Εβραίοι της Άρτας. Χρονικά, τ. 192, Ιούλιος-Αύγουστος, 5-8.

			Τσιλιγιάννης Κωνσταντίνος Α. (2004). Η εβραϊκή κοινότητα της Άρτας. Έκδοση ΚΙΣ, Αθήνα.

			Τσολάκης Πάνος, Η εβραϊκή συνοικία της Καστοριάς. Ανακοίνωση στο συνέδριο οι Εβραίοι της Καστοριάς, ΤΕΙ Δυτικής Μακεδονίας, Καστοριά, 17 Οκτωβρίου.

			Τσομπάνος Γιάννης (2008). Η εβραϊκή κοινότητα της Φλώρινας. Χρονικά, τ. 137, Μάιος-Ιούνιος 1995, 11-12.

			Φλάισερ, Χάγκεν (χ.χ.). Στέμμα και σβάστικα. Η Ελλάδα της Κατοχής και της Αντίστασης 1941-1944. τ. 1. Αθήνα: Παπαζήσης 

			Φρεζής Ραφαήλ Α. (2002). Η Ισραηλιτική Κοινότητα Βόλου. Επικοινωνία, Βόλος.

			Φρεζής Ραφαήλ (2002). Η Ισραηλιτική Κοινότητα Καρδίτσας. Χρονικά, τ. 178, Μάρτιος-Απρίλιος, 20-21.

			Φρεζής Ραφαήλ (1998). Η παλιά εβραϊκή κοινότητα Διδυμοτείχου. Χρονικά, τ. 158, Νοέμβριος-Δεκέμβριος, 9-16. 

			Φρεζής (2001). Η Ισραηλιτική Κοινότητα Νέας Ορεστιάδας. Χρονικά, τ. 171, Ιανουάριος-Φεβρουάριος, 12-19.

			Χανιώτης (1995). Η εβραϊκή κοινότητα της Κέρκυρας (1860 -1939) εντός και εκτός της ‘‘Οβριακής’’. Οι Εβραίοι στον ελληνικό χώρο. Ζητήματα ιστορίας στη μακρά διάρκεια, Πρακτικά Α΄ Συμποσίου Ιστορίας (Θεσσαλονίκη, 23 – 24 Νοεμβρίου), (επιμ. Έφη Αβδελά, Φραγκίσκη Αμπατζοπούλου, Ρίκα Μπενβενίστε).

			Χανιώτης (1995). Η εβραϊκή κοινότητα της Κέρκυρας (1860 -1939) εντός και εκτός της ‘‘Οβριακής’’. Οι Εβραίοι στον ελληνικό χώρο. Ζητήματα ιστορίας στη μακρά διάρκεια, Πρακτικά Α΄ Συμποσίου Ιστορίας (Θεσσαλονίκη, 23 – 24 Νοεμβρίου), (επιμ. Έφη Αβδελά, Φραγκίσκη Αμπατζοπούλου, Ρίκα Μπενβενίστε).

			Χουλιαράκης Δημήτρης (2009). Το πογκρόμ της Βέροιας. Εφ. Το Βήμα, 8 Φεβρουαρίου.

		

	
		
			Κεφάλαιο πέμπτο

			Αντί επιλόγου μερικές επισημάνσεις

		

	
		
			5.1 Το ιστορικό τραύμα του Ολοκαυτώματος και η διαχείρισή του

			
				
					[image: Description: Members of the Hlinka Guard march in Slovakia, a Nazi satellite state. Date uncertain.]
				

			

			Εικόνα 5.1 Μέλη της Φρουράς Hlinka παρελαύνουν στη Σλοβακία, ένα κράτος δορυφόρος των ναζί. Άγνωστη ημερομηνία (Czechoslovak News Agency) Πηγή: http://www.ushmm.org/wlc/en/media_ph.php?ModuleId=10005466&MediaId=1358. 

			Το Ολοκαύτωμα, η γενοκτονία των Εβραίων της Ευρώπης από το Γ΄ Ράιχ, ήταν το γεγονός ορόσημο που διέρρηξε οριστικά τη νεωτερικότητα και που έθεσε ίσως πρώιμα κάποια από τα ερωτήματα της εποχής μας, της εποχής που ονομάζουμε μετανεωτερικότητα. με την έννοια του αναστοχασμού πάνω στις μεγάλες κοινωνικές και πολιτικές νεωτερικές θεωρίες. 

			Οι κοινωνίες κυρίως που συνέπραξαν με τον ναζισμό (Γερμανία, Αυστρία, Σουηδία, Ελβετία, η Λιθουανία, η Ρουμανία, η Λετονία, η Ουκρανία), αλλά όχι μόνο αυτές (οι Η.Π.Α. με τη σύγχρονη μετωνυμική χρήση του όρου, η Πολωνία), διαχειρίστηκαν την αρνητική κληρονομιά του Β΄ Παγκόσμιου Πολέμου. Υπήρξαν «οσμώσεις, αποκλίσεις, συγκλίσεις, αντιφάσεις, πυκνώσεις, αποσιωπήσεις, αναντιστοιχίες»1, στην αναμέτρηση με το παρελθόν στο πεδίο της ιστοριογραφίας αλλά και κυρίως της δημόσιας ιστορίας, της πολιτικής, της κοινωνίας, στο δικαστικό και το πολιτισμικό επίπεδο.

			Η λογοτεχνία και ο κινηματογράφος έχουν αποτυπώσει το συγκεκριμένο ιστορικό τραύμα και συχνά συνομιλούν με την ιστοριογραφία, τη δημόσια ιστορία αλλά και τη διαχείριση της μνήμης ευρύτερα.2

			Πόσο μπορεί να αναμετρηθεί ο ιστορικός με την ακραία εμπειρία του Ολοκαυτώματος, τις συνθήκες κάτω από τις οποίες το τραύμα μπορεί να επουλωθεί μέσω της αφήγησης, της ιστορικοποίησής του ή της ψυχανάλυσης;  Μπορούμε να μιλήσουμε για μια «θεωρία του Ολοκαυτώματος», για μια θεωρία αυτής της μοναδικά βιομηχανοποιημένης γενοκτονίας απαντώντας έτσι στις σύγχρονες τάσεις κοινότοπης και γενικευμένης χρήσης του όρου κυρίως στον λόγο της αμερικανικής φιλελεύθερης κουλτούρας, αλλά όχι μόνο.3 

			Αναστοχάζεται η σχετική βιβλιογραφία για τη μνήμη και τη «δημιουργική λήθη» με στόχο ίσως τη μεταμέλεια του θύτη (κράτους, εξουσίας, αρχής, καθεστώτος) και μια πιθανή συμφιλίωση ή έστω μία συνεργασία, μία συμπόρευση με το θύμα, θυμίζοντάς μας «τις ηθικο-πολιτικές πλευρές του διλήμματος μνήμη / λήθη και τη διαφορά τους από τις ιστοριογραφικές και επιστημολογικές πλευρές, δηλαδή τη μνήμη / λήθη ως εγγραφή του ιστορικού αρχείου στο σώμα μιας κοινωνίας»4 «χωρίς να θυσιάζεται, ωστόσο, η κοινωνία στο αρχείο».5 Επιστρέφοντας, θα λέγαμε, σε αυτήν την επιστημολογική πλευρά του ζητήματος, συναντάμε εκείνους τους τρόπους της Ψυχολογίας, της Παιδαγωγικής θεωρίας, της Ιστορίας και της Διδακτικής της Ιστορίας που αντιμετωπίζουν αποτελεσματικά το ιστορικό τραύμα.

			5.1.1 Η διαχείριση της τραυματικής μνήμης στην Ευρώπη και τις ΗΠΑ

			Η ελληνική ιστοριογραφία άρχισε να μελετά το Ολοκαύτωμα από τα μέσα της δεκαετίας του ’80,6 ενώ τα ζητήματα μνήμης έγιναν αντικείμενο μελέτης κυρίως στις πρώτες δεκαετίες του 21ου αιώνα με κύρια θεματική γενικότερα τη μνήμη της ναζιστικής κατοχής, τη μνήμη και το τραύμα του Εμφυλίου, τη μνημειακή αποτύπωση, πολύ λιγότερο τη μνήμη του Ολοκαυτώματος. 

			Θα λέγαμε ότι τα τελευταία χρόνια έχει αρχίσει σταδιακά να αναπτύσσεται ένας προβληματισμός γύρω από τις πολιτικές της μνήμης και τη διαχείριση του παρελθόντος στην ελληνική βιβλιογραφία, η οποία μας προσφέρει τη δυνατότητα μιας πανοραμικής αλλά ταυτόχρονα σε βάθος ανάλυσης – παρουσίασης για το τι συμβαίνει στην Ευρώπη σε αντιδιαστολή με αυτό που συμβαίνει τις Η.Π.Α. σε πολλά ταυτόχρονα επίπεδα, της πολιτικής, της κοινωνίας, του δημόσιου λόγου.7 Τα βιβλία των Young και Anderson8 μας εισάγουν στον προβληματισμό για το πώς η ενοποιημένη πια Γερμανία της δεκαετίας του ’90, τη στιγμή που η γερμανική κοινωνία αναζητά μια νέα ταυτότητα, η χώρα σε πολιτικό επίπεδο αναζητά μια θέση δίπλα «στις δυνάμεις του φωτός», τις νικήτριες του Β΄.Π.Π., μέσα από την Τοπογραφία του τρόμου, το μνημείο Ολοκαυτώματος στο Βερολίνο, το Εβραϊκό Μουσείο, το Μνημείο της Γερμανικής Αντίστασης. Και παρότι η γερμανική κοινωνία συχνά δείχνει κουρασμένη ή και κορεσμένη από τις αναφορές στον πόλεμο και ειδικά στο Ολοκαύτωμα, ταυτόχρονα παραμένει, σύμφωνα τουλάχιστον με τις δημοσκοπήσεις, η περισσότερο ενημερωμένη, σε αντίθεση με τις Η.Π.Α. αλλά και με το σύνολο της Ευρώπης και ιδιαίτερα με την Πολωνία, την Ουγγαρία, την Αυστρία αλλά και τη Γαλλία. Και αν στις Η.Π.Α., το γνωστικό έλλειμμα είναι αυτό που κυριαρχεί σε συνδυασμό με ένα ενδιαφέρον για την ηθική διάσταση του Ολοκαυτώματος, στις τελευταίες, παράλληλα, αναπτύσσονται εκ νέου αντισημιτικές στερεοτυπικές προκαταλήψεις για εκμετάλλευση του παρελθόντος από τους Εβραίους προκειμένου να αποσπάσουν χρήματα και αποζημιώσεις.

			Γενικότερα τα ευρωπαϊκά κράτη χρειάζεται να συγκροτήσουν μηχανισμούς συστηματικής συλλογής και αξιοποίησης δεδομένων για τις σύγχρονες εκφάνσεις και πρακτικές του αντισημιτισμού στην επικράτειά τους, ενώ είναι εμφανής στην Ευρωπαϊκή Ένωση η απουσία ενός κεντρικού ευρωπαϊκού θεσμικού πλαισίου, που να παρακολουθεί συγκριτικά τι συμβαίνει και να συντονίζει κατάλληλες πολιτικές καταπολέμησής του σε όλα τα κράτη-μέλη. Γεγονός που εξηγείται ως ένα βαθμό από τις «διαφορετικές ιδεολογικές σκοπιμότητες, τους εθνικούς μύθους, τα γεωστρατηγικά συμφέροντα, τις θρησκευτικές διαφορές και τα πολιτισμικά στερεότυπα».9 Γενικότερα, οι συζητήσεις και οι διαμάχες για την ιστορία, για την ιστορική μνήμη, στις περισσότερες περιπτώσεις περιστρέφονται γύρω από την αποσαφήνιση του ρόλου των χωρών στη διάρκεια του πολέμου.10

			Μολονότι «η επεξεργασία του τραύματος του Ολοκαυτώματος σχετίζεται κατ’ εξοχήν με τον ρόλο της Γερμανίας ως θύτη και κύριου συντελεστή των περισσότερων δεινών που έπληξαν την Ευρώπη στη διάρκεια του Β΄ Παγκοσμίου Πολέμου, ωστόσο ο καταλογισμός ευθυνών για το Ολοκαύτωμα δεν αφήνει αλώβητες και ανεπηρέαστες και αρκετές άλλες ευρωπαϊκές κοινωνίες, οι οποίες συνέπραξαν με τον ένα (άσκηση βίας, π.χ. Βαλτικές χώρες, Αυστρία, Κροατία, Νορβηγία, Φινλανδία, Ουκρανία, Γαλλία του Βισύ, Φλαμανδοί του Βελγίου, Ουγγαρία, Ρουμανία, Βουλγαρία) ή με τον άλλο τρόπο (οικονομική συνεργασία, π.χ. Ελβετία, Σουηδία, Ισπανία, Πορτογαλία, Τουρκία, κ.ά.) με τους γερμανούς εθνικοσοσιαλιστές. Φαίνεται ότι η δημόσια διαχείριση της επίμαχης και τραυματικής μνήμης στις σύγχρονες πλουραλιστικές δημοκρατίες ενσαρκώθηκε ιστορικά σε δύο μορφές ανάκλησης του παρελθόντος:

			
					Στη μορφή της συγκάλυψης, της ομαλοποίησης, του κατευνασμού και της επιλεκτικής αποσιώπησης.

					Στη μορφή της ενδελεχούς διερεύνησης, του καταλογισμού ευθυνών, της δημόσιας απολογίας και της μεταμέλειας.11 

			

			Η διεθνής βιβλιογραφία ταυτίζει σχεδόν την περίπτωση της συγκάλυψης με τις πολιτικές μνήμης που ακολούθησε η γερμανική δεξιά -παρά την πολιτική αποζημιώσεων του Adenauer- και τη στρατηγική της διερεύνησης και του καταλογισμού ευθυνών με τη γερμανική αριστερά. Η εικόνα εμπλουτίζεται με τις φιλοσοφικές και λογοτεχνικές προσεγγίσεις στο ζήτημα από τον Karl Jaspers,12 που με την κατηγοριοποίηση των τύπων ενοχής και ευθύνης ήδη από το 1947 περιορίζει τις ανιστόρητες γενικεύσεις, μέχρι τον Fallada13, τον Broch14 και τον Döblin, οι οποίοι μέσα από τα έργα τους αναδεικνύουν την παθογένεια της ναζιστικοποιημένης γερμανικής κοινωνίας αλλά και κάποιες πτυχές αντίστασης. Πρόκειται για συνθέσεις -του Fallada και του Broch- που γράφονται από το 1947 ως το 1950 και απηχούν μια χώρα και μια κοινωνία ανάμεσα στο στενό έλεγχο των νικητριών δυνάμεων, στην ανυπαρξία της ως κρατικής υπόστασης και στην τελική της διαίρεση σε Ανατολική και Δυτική. 

			Έργα όπως του Τitus Milech15 αναδεικνύουν τη βολική για τη γερμανική κοινωνία επιλογή της συγκάλυψης ειδικά όταν συνδυάζεται με την αυτοθυματοποίηση, τάση που φαίνεται να επικράτησε μετά την ενοποίηση της Γερμανίας, σε επίπεδο πολιτικής, τόσο από την ευρύτερη αριστερά όσο και από τη Φιλελεύθερη κεντροδεξιά, που ανακινούσε μεν το ζήτημα των ευθυνών και έθετε και ζητήματα θυματοκεντρικής οπτικής αλλά διατηρώντας την κεντρική σημασία του Ολοκαυτώματος.

			Οι «επουλωτικοί μύθοι» του Φλάισερ16 στη διαχείριση της μνήμης του πολέμου, της κατοχής και του Ολοκαυτώματος παρουσιάζονται από την πιο πρόσφατη βιβλιογραφία μέσα από την κριτική προσέγγιση στους Kershaw, Rüsen17 και Milech για να συμφωνήσουν όλοι ότι η πρώτη μεταπολεμική γενιά Γερμανών εξεγέρθηκε εναντίον της απώθησης του Ολοκαυτώματος και της υποκριτικής συγκάλυψης του τραυματικού παρελθόντος. Η δεύτερη μεταπολεμική γενιά επιχείρησε έναν αναγκαίο συγκερασμό ανάμεσα στην επώδυνη αρνητική κληρονομιά και στην αποτίναξη του ζυγού «του καθήκοντος μνήμης για τα θύματα του Β΄ Παγκοσμίου Πολέμου και του ηθικού αιτήματος είτε της εθνικής ενοχής είτε της συλλογικής ευθύνης».18 

			Κατά την πρώτη μεταπολεμική περίοδο «Η πολυκερματισμένη μεταπολεμική Γερμανία δεν επιχείρησε με διάθεση αυτογνωσίας και ειλικρινούς μεταμέλειας να επουλώσει το τραύμα της». Δικαστές, διανοούμενοι, πολιτικοί αρκέστηκαν σε σημαντικό βαθμό στην καλλιέργεια του μύθου της θυματοποίησης του γερμανικού λαού, o οποίος, κατά τους ισχυρισμούς τους, υπήρξε α) θύμα της, ενσαρκωμένης στο πρόσωπο του Χίτλερ, καταστροφικής και αυτοκαταστροφικής, ταυτόχρονα, δύναμης του Κακού, β) θύμα μιας ομάδας «φανατικών παρανοϊκών», τους οποίους ο Friedrich Meinecke αποκάλεσε «δαίμονες της εξουσίας»,19 γ) θύμα των βομβαρδισμών των συμμάχων και δ) θύμα του μεταπολεμικού διαμελισμού της χώρας. 

			Αυτή η αφήγηση άρχισε σταδιακά να αποδομείται από τη δεκαετία του 1960 και μετά. Σε αυτήν τη διαδικασία αποδόμησης ο Γιώργος Κόκκινος στο βιβλίο του για το Ολοκαύτωμα20 παραθέτει δέκα σημεία σταθμούς παρουσιάζοντάς μας κριτικά, περιεκτικά και συνοπτικά την πορεία της γερμανικής ακαδημαϊκής και ως ένα βαθμό και της δημόσιας ιστορίας, αλλά και τον βαθμό της επίδρασής τους στη γερμανική κοινωνία. Συγκεκριμένα, κάνει λόγο για: 1) την έκδοση του βιβλίου του Fritz Fischer, που άνοιξε το ζήτημα της συνέχειας στη σύγχρονη γερμανική ιστορία, 2) την προβολή του σήριαλ Ολοκαύτωμα στη γερμανική τηλεόραση στα τέλη της δεκαετίας του 1970, 3) τη διαμάχη των ιστορικών τη δεκαετία του 1980, με τους αναθεωρητές συντηρητικούς στη μια μεριά, που εξομοιώνοντας το ναζισμό με τον σταλινισμό τον σχετικοποιούσαν, και τους κριτικούς και αριστερούς φιλελεύθερους ιστορικούς, από την άλλη, να αποκρούουν κάθε σχετική απόπειρα και να αναδεικνύουν την ιστορική μοναδικότητα του Ολοκαυτώματος, 4) την ακαδημαϊκή σύγκρουση ανάμεσα στους υποστηρικτές της προθεσιακής αφενός και της δομολειτουργικής αφετέρου ερμηνείας, 5) τη «διαμάχη» ανάμεσα στο ερμηνευτικό σχήμα του Christopher Browning αναφορικά με τους «φυσιολογικούς / καθημερινούς» ανθρώπους που μετατράπηκαν σε μαζικούς εγκληματίες λόγω κομφορμισμού, φόβου και τυφλής υπακοής στην εξουσία, και του Daniel Goldhagen, ο οποίος εξηγεί την γενοκτονία των Εβραίων της Ευρώπης μέσω του ριζοσπαστικού αντισημιτισμού, που, σύμφωνα με την άποψή του, χαρακτηρίζει τη γερμανική κοσμοαντίληψη και πολιτική κουλτούρα ήδη από τη Θρησκευτική Μεταρρύθμιση, 6) τη δημόσια διαμάχη για την ιστορική επέτειο της 8ης Μαΐου, 7) τον λόγο του προέδρου Weizsäcker στις 8 Μαΐου 1985 για την ανάληψη συλλογικής ευθύνης χωρίς εξωραϊσμούς, 8) την επίσκεψη του Kohl και του Reagan στο νεκροταφείο του Bitburg όπου κείτονται και νεκροί των SS, 9) την περιοδεύουσα έκθεση για τα εγκλήματα του γερμανικού στρατού, την οποία διοργάνωσε το Ινστιτούτο Κοινωνικής Έρευνας του Αμβούργου και η οποία αποδόμησε τον μύθο της «καθαρής / αμόλυντης από μαζικά εγκλήματα» Βέρμαχτ και, τέλος, 10) την έκδοση των βιβλίων του Jörg Friedrich για τους βομβαρδισμούς των γερμανικών πόλεων και του μυθιστορήματος του Günter Grass για τη βύθιση στη Βαλτική ενός πλοίου με Γερμανούς αμάχους, όπως επίσης την έκδοση της Φυσικής ιστορίας της καταστροφής του Sebald και της Ευρώπης σε ερείπια του Enzensberger. Πρόκειται για εκδόσεις που συνέβαλαν αποφασιστικά στη γερμανική αυτογνωσία. Στο πλαίσιο μίας τέτοιας κριτικής είναι πολύ σημαντικό να αποφύγουμε τον ανιστόρητο και στείρο αντιγερμανισμό και μέσα από εμπεριστατωμένη τεκμηρίωση και ανάλυση να αναγνωρίσουμε την προσπάθεια που καταβάλλεται στη Γερμανία σήμερα. 

			Φαίνεται ότι έχει διαμορφωθεί μεταξύ του πολιτικού προσωπικού, της διανόησης και των Μέσων Μαζικής Επικοινωνίας στη Γερμανία ένα πλαίσιο χαλαρής συναίνεσης για το επίμαχο και τραυματικό παρελθόν, βασισμένο σε τρεις άξονες: 1) στην πεποίθηση ότι το Ολοκαύτωμα αποτελεί ένα μοναδικά αποτρόπαιο γεγονός, το οποίο δεν επιδέχεται αμφισβήτηση ή σύγκριση, 2) στη δεοντολογική αρχή ότι το Ολοκαύτωμα πρέπει να έχει κεντρική σημασία στη συλλογική μνήμη και στο γερμανικό εθνικό αφήγημα, ώστε να αντιλαμβάνονται όλοι οι Γερμανοί τη σπουδαιότητα του ζητήματος της ατομικής και συλλογικής ευθύνης για την αντιμετώπιση του αυταρχισμού και του ολοκληρωτισμού και 3) στην αξιωματική παραδοχή ότι η αστόχαστη λήθη και η ιστορική αμνησία υπονομεύουν την ίδια την υπόσταση της γερμανικής δημοκρατίας, για τα επιτεύγματα της οποίας όλος ο γερμανικός λαός πρέπει, σύμφωνα με το κυρίαρχο αφήγημα και την πολιτική κουλτούρα της χώρας, να αισθάνεται υπερήφανος.21 

			Ας παρακολουθήσουμε ορισμένες περιπτώσεις χωρών που με τον ένα ή τον άλλο τρόπο συνεργάστηκαν με το ναζισμό, κυρίως θίγοντας τους ευγενείς μύθους που είχαν πλαστεί γύρω από αυτές: όπως η Σουηδία που προμήθευε την εθνικοσοσιαλιστική Γερμανία με σιδηρομετάλλευμα σε ποσοστό 40%. Μόνο προς το τέλος του 20ού και στο ξεκίνημα του 21ου αιώνα έγιναν σημαντικές προσπάθειες αναμέτρησης με τη μνήμη του Ολοκαυτώματος και δραστηριοποίησης γύρω από την ανάδειξη του θέματος στη σουηδική κοινωνία και εκπαίδευση. Οφείλουμε να αναγνωρίσουμε, ωστόσο, ότι οι πρώτες απόπειρες ιστορικής αυτογνωσίας και απαλλαγής από το πέπλο της αιδήμονος σιωπής στις σκανδιναβικές χώρες προήλθαν από τον χώρο της λογοτεχνίας, όπως συνέβη άλλωστε και αλλού. Η περίπτωση της Θεσσαλονίκης για μία πρώιμη ανάδειξη του θέματος του Ολοκαυτώματος και του αφανισμού των Εβραίων της μέσα από τη λογοτεχνία είναι ενδεικτική.22 

			Στην περίπτωση της Αυστρίας, η αποδόμηση του μύθου του «αθώου θύματος», έχει αναλυθεί συστηματικά και από την ελληνική και από την ξένη βιβλιογραφία23 και συμπληρώνεται από πρόσφατη βιβλιογραφία με μία σχεδιαγραμματική κατάταξη εκείνων των κινήσεων από το 1989 έως το 2006 στο χώρο της αυστριακής τέχνης, παιδείας, πολιτικής, οι οποίες θα μπορούσαν να θεωρηθούν ενδείξεις ουσιαστικής διαφοροποίησης ως προς τη συλλογική αυτοδικαιωτική εικόνα του θύματος. Κινήσεις που όμως κατά την τελευταία δεκαετία περιορίζονται και ίσως γίνονται αναποτελεσματικές λόγω της πόλωσης σε πολιτικό και κοινωνικό επίπεδο ανάμεσα σε δεξιά και άκρα δεξιά από τη μια και πράσινους και σοσιαλιστές από την άλλη.

			Και αν η Αυστρία προσπαθεί να ξεφύγει από τον μύθο του αθώου θύματος έστω και με σπασμωδικές παλινδρομήσεις, η Ελβετία δυσκολεύεται να ξεφύγει από την κατηγορία του «τραπεζίτη των ναζί» και της απορρόφησης του χρυσού των εβραϊκών πληθυσμών. Αναφορικά με την παραπάνω κατηγορία, αλλά και με το ζήτημα της διαχείρισης της τραυματικής μνήμης στη χώρα αυτή, στην πρόσφατη ελληνική βιβλιογραφία, μπορούμε να βρούμε έναν πλούτο πραγματολογικών στοιχείων. Ειδικότερα μας οδηγεί από το 1981 και μέχρι τις αρχές του 21ου αιώνα σε μία προσέγγιση της μνήμης της ελβετικής κοινωνίας μέσα από το κινηματογράφο, την ιστοριογραφία, την πολιτική, την εκπαίδευση και τελικά την οικονομία. Συμπεραίνει ότι η ελλειμματική αντίληψη της συλλογικής ευθύνης και η ανεπαρκής προσπάθεια ιστορικής αυτογνωσίας της ελβετικής κοινωνίας εξισορροπούνται από την πολιτική αποζημιώσεων στους δικαιούχους των ανενεργών τραπεζικών λογαριασμών ή από την ίδρυση του ταμείου Αλληλεγγύης για τους επιζώντες, όχι μόνο Εβραίους αλλά και Ρομά.

			Η Πολωνία είναι η τέταρτη περίπτωση με την οποία ασχολείται αναλυτικά η πρόσφατη σχετική ελληνική βιβλιογραφία.24 Άρθρα και βιβλία μας ξεναγούν στον κόσμο των πολωνικών τραυμάτων (διαμελισμός 1795, σύμφωνο Μολότοφ – Ρίμπεντροπ 1939, στρατόπεδα θανάτωσης), του έντονου αντισημιτισμού ακόμη και μεταπολεμικά και των διακριτών περιόδων διαχείρισης της μνήμης: στο διάστημα 1945-1950 επικρατεί η ιδέα της εθνικής ομοιογένειας. Στο διάστημα 1950-1981 κυριαρχεί η ιδέα των σωτήρων σοβιετικών στρατιωτών. Στην περίοδο 1981-89 επιχειρείται η επανένταξη των «αποσιωπήσεων» στο εθνικό αφήγημα με τη διερεύνηση του Ολοκαυτώματος και την απομυθοποίηση της σοβιετικής κυριαρχίας. Τέλος, από το 1989 έως τις μέρες μας, σε ένα δημοκρατικό πλέον πλαίσιο, παίρνει σάρκα και οστά η ανασυγκρότηση της επίσημης ιστορικής μνήμης, ενώ, ταυτόχρονα, αποκτά δεσπόζουσα σημασία η αναθεωρητική μνημονική πολιτική ως προς το παρελθόν της γερμανικής και σοβιετικής κατοχής, με κύριους πυλώνες στη συλλογική μνήμη τη διωκόμενη καθολική εκκλησία και έναν υφέρποντα αντισημιτισμό.
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			5.2 Ο όρος γενοκτονία

			Οι γενοκτονίες και τα μαζικά εγκλήματα αποτελούν ιστορικά γεγονότα των οποίων η έρευνα και η διδασκαλία είναι εξαιρετικά δύσκολα ζητήματα. Ας παρακολουθήσουμε μαζί κάποιους προβληματισμούς γύρω από αυτό. 

			Ας ξεκινήσουμε εξετάζοντας ακροθιγώς την ιστορία του όρου «γενοκτονία» και την ιστορία της σχετικής νομοθεσίας.

			Ο όρος «γενοκτονία» είναι νομικός και καθιερώθηκε με αυτήν τη σημασία μετά το τέλος του Δευτέρου Παγκοσμίου Πολέμου, και συγκεκριμένα μετά το έγκλημα του Ολοκαυτώματος που διαπράχθηκε από τη ναζιστική Γερμανία. Από τα βασικότερα στοιχεία που διαφοροποίησαν αυτόν τον πόλεμο από άλλους ήταν η οργάνωση ενός τεράστιου στρατοπεδικού συστήματος στην καρδιά της Ευρώπης και η ιδεολογία, η πολιτική και η πρακτική γενοκτονίας που ακολουθήθηκε με συστηματικό τρόπο, δηλαδή ένα σχέδιο ολοκληρωτικής καταστροφής εθνικών και θρησκευτικών ομάδων (Εβραίοι, Ρομά, Σλάβοι) ανάμεσα σε άλλες κοινωνικές κατηγορίες.25 Κορυφαίο θύμα αυτής της πολιτικής οι Εβραίοι της Ευρώπης καθώς χάθηκαν 6 εκ. από τα 10-11 του ευρωπαϊκού χώρου.

			Το ζήτημα της «γενοκτονίας», ωστόσο, δεν ήταν ακριβώς αυτό που διερεύνησε η μεταπολεμική δικαιοσύνη. Τα εγκλήματα του Άξονα κατά της Ανθρωπότητας είχαν απασχολήσει τη δικαιοσύνη ήδη από το 1942 στην Αγγλία, πολύ πριν τελειώσει ο πόλεμος και πριν εφαρμοστεί πλήρως το σχέδιο της «Τελικής λύσης». Κατά την πρώτη συνέλευση του Ο.Η.Ε., στις 11 Δεκεμβρίου 1946, η γενοκτονία που οργάνωσαν και πραγματοποίησαν οι Ναζί θεωρήθηκε έγκλημα κατά της ανθρωπότητας. Στη Νυρεμβέργη οι Ναζί δεν δικάστηκαν ειδικά για τη γενοκτονία των Εβραίων.26 Την ίδια εποχή, στα ελληνικά πράγματα, ο νομικός Δημ. Μαγκριώτης που συνέγραψε σχετική μελέτη για τα εγκλήματα της Κατοχής χρησιμοποιούσε τον όρο «γενοκτονία» και «ομηρία» για το σύνολο του ελληνικού λαού. Παρατηρούμε ότι ο όρος στη φάση αυτή έχει έναν χαρακτήρα περιγραφικό, όχι ακόμη νομικό και χρησιμοποιήθηκε για να αποδώσει το μέγεθος του εγκλημάτων που διαπράχθηκαν.27

			Η διαφορά μεταξύ του εγκλήματος κατά της ανθρωπότητας - στο οποίο περιλαμβάνονται οι ομαδικές εκτελέσεις, η σωματική κακοποίηση, οι θάνατοι από λιμοκτονία στις κατεχόμενες χώρες – και του εγκλήματος της γενοκτονίας είναι ότι η τελευταία αποτελεί ένα πρόγραμμα ολοκληρωτικής εξαφάνισης μιας εθνικής ή θρησκευτικής ομάδας, η οποία επιτυγχάνεται με την καταστροφή της ικανότητάς της να αναπαραχθεί βιολογικά και πολιτισμικά.28

			Ακριβώς αυτήν την πτυχή του προγράμματος ολοκληρωτικής εξαφάνισης τόνιζε ο διεθνής νομικός Raphael Lemkin – γνήσιος πρωταγωνιστής της εποχής της νεωτερικότητας, με απόλυτη πίστη στο νόμο και τον ορθολογισμό – ο οποίος στο έργο του Axis Rule in Occupied Europe (1944) ήταν εκείνος που επινόησε τον όρο genocide από την ελληνική λέξη «γένος» και τη λατινική «caedere» («γενοκτονία» από τις ελληνικές λέξεις «γένος» και «κτείνω»). 29 Σύμφωνα με τον Lemkin:

			Σε γενικές γραμμές, η γενοκτονία δεν σημαίνει απαραίτητα την άμεση καταστροφή ενός έθνους, εκτός εάν επιτυγχάνεται με μαζικές δολοφονίες όλων των μελών ενός έθνους. Σημαίνει κυρίως ένα συντονισμένο σχέδιο δράσεων που αποσκοπούν στην καταστροφή των βασικών θεμελίων της ζωής των εθνικών ομάδων, με σκοπό την εκμηδένισή τους. Οι στόχοι ενός τέτοιου σχεδίου είναι η διάλυση των πολιτικών και κοινωνικών θεσμών, του πολιτισμού, της γλώσσας, των εθνικών συναισθημάτων, της θρησκείας, και της οικονομικής ύπαρξης των εθνικών ομάδων, καθώς και της καταστροφής της προσωπικής ασφάλειας, της ελευθερίας, της υγείας, της αξιοπρέπειας, και τελικά της ζωής των ατόμων που ανήκουν σε αυτές τις ομάδες.30

			Ο ίδιος θεωρούσε ότι η ειδοποιός διαφορά για αυτά τα θέματα, στον αιώνα της νεωτερικότητας, δεν ήταν η καταστροφή των λαών και των εθνών αυτή καθαυτή, αλλά η ικανότητα πια της διεθνούς κοινότητας, με στήριγμα το διεθνές δίκαιο, να θέσει εκτός νόμου παρόμοιες ενέργειες καταστροφής και τελικά να τις αποτρέψει. Ο Lemkin είχε χάσει περισσότερα από 40 μέλη της οικογένειάς του στο Ολοκαύτωμα, ωστόσο το ενδιαφέρον του για το ζήτημα των γενοκτονιών είχε ξεκινήσει νωρίτερα από το αρμενικό ζήτημα το 1915 και τη σφαγή των Ασσυρίων στη Σιμέλε στο Ιράκ το 1933. Τελικά, η Σύμβαση των Ηνωμένων Εθνών του 1948 σχετικά με τη Γενοκτονία είναι η μεγάλη κληρονομιά του.31 

			Στις 9 Δεκεμβρίου του 1948, τα Ηνωμένα Έθνη ενέκριναν τη Σύμβαση για την Πρόληψη και την Καταστολή του Εγκλήματος της Γενοκτονίας. Αυτή η σύμβαση χαρακτηρίζει επίσημα τη «γενοκτονία» ως διεθνές έγκλημα, για την πρόληψη και την τιμωρία του οποίου δεσμεύονται τα συμβαλλόμενα κράτη. Έκτοτε η εξέλιξη του όρου στον χώρο του δικαίου και των διεθνών σχέσεων χωρίζεται σε δύο διακριτές ιστορικές περιόδους: την περίοδο από τη διατύπωση του όρου μέχρι την εισαγωγή του στο διεθνές δίκαιο (1944-1948) και την εποχή της εφαρμογής του με την ίδρυση διεθνών ποινικών δικαστηρίων για τη δίωξη εγκλημάτων γενοκτονίας στα πολύ κοντινά μας χρόνια.32

			Στην πραγματικότητα η παραπάνω εξέλιξη πρέπει να ιδωθεί μέσα στο συνολικό πλαίσιο καινοτομιών που χαρακτηρίζουν τη δικαιοσύνη μετά το β΄ Παγκόσμιο Πόλεμο (οι δικαστικές και διοικητικές εκκαθαρίσεις των συνεργατών, μαζί με τις στρατιωτικές δίκες αποτέλεσαν το πιο εκτεταμένο πείραμα μεταβατικής δικαιοσύνης, ενώ με την κοινή συμμαχική διακήρυξη της Μόσχας την 1η Νοεμβρίου 1943 τέθηκαν επίσημα οι βάσεις για το ξεπέρασμα της δυσκαμψίας του διεθνούς ποινικού δικαίου ως προς την ατομική ευθύνη για τα εγκλήματα πολέμου).33

			Αναλυτικές προσεγγίσεις από ειδικούς της ιστορίας του δικαίου μελετούν και εξηγούν διεξοδικά ή θέτουν νέα ερωτήματα σε σχέση με τα παραπάνω ζητήματα. Κεντρικός στόχος, βέβαια, της σχετικής νομοθεσίας περί γενοκτονιών είναι να τις σταματήσει αλλά και να λογοδοτούν στη δικαιοσύνη όσοι τις έχουν διαπράξει.

			5.2.1 Ιστορία των μαζικών εγκλημάτων

			Όπως η ανάδειξη και η θεσμοθέτηση του όρου γενοκτονία είναι μια ιστορική διαδικασία, αντίστοιχα ιστορικές διαδικασίες είναι και οι αναγνωρίσεις μαζικών εγκλημάτων ως γενοκτονιών από τον Ο.Η.Ε. και τα διάφορα κράτη. Έτσι, ο Ο.Η.Ε. αναγνώρισε το 1985 τη δολοφονία εκατοντάδων χιλιάδων Αρμενίων από τους Τούρκους μεταξύ 1915 και 1917 ως γενοκτονία, τη μαζική δολοφονία των Εβραίων από τη ναζιστική Γερμανία, και τον Ιούνιο του 1994 τη δολοφονία 800.000 Τούτσι της Ρουάντα από Χούτου συμπατριώτες τους.34

			Πέρα από αυτές τις τρεις περιπτώσεις, οι οποίες αναγνωρίστηκαν και από αρκετά συμβαλλόμενα κράτη, αντίστοιχα, ο Ο.Η.Ε. και η Καμπότζη συμφώνησαν ότι οι πρώην ηγέτες των Ερυθρών Χμερ, υπεύθυνοι για τους θανάτους σχεδόν δύο εκατομμυρίων του πληθυσμού θα έπρεπε να αντιμετωπίσουν κατηγορίες για εγκλήματα κατά της ανθρωπότητας και γενοκτονία. Όλα τα παραπάνω σχετίζονται εκτός από τη φύση των μαζικών εγκλημάτων αυτών καθαυτών και με τις ιστορικές συγκυρίες της δεκαετίας του ’80 και του ’90, την άνοδο του εθνικισμού στην Ευρώπη, το σπάσιμο της σιωπής για το Ολοκαύτωμα σε ευρεία κλίματα, τη σταδιακή κατάρρευση της Σοβιετικής Ένωσης και το τέλος του Ψυχρού Πολέμου.

			Και η αλήθεια είναι ότι πέρα από τις παραπάνω αναγνωρίσεις, στη διάρκεια του 20ού έχουν διαπραχθεί εκατοντάδες, ίσως χιλιάδες εγκλήματα που στρέφονται εναντίον εθνικών, εθνοτικών ή θρησκευτικών ομάδων και έχουν θύματα χιλιάδες ανθρώπους, ξεκινώντας από τους Ερέρους στη Ροδεσία (1904), τους Κούρδους στην Τουρκία (1919-1999), τον ποντιακό ελληνισμό το 1915, τον μικρασιατικό ελληνισμό το 1922, τους Κουλάκους στην Ουκρανία (1932/33), τις σφαγές του Νανκίνγκ στην Κίνα το 1937, και πολλά πολλά άλλα. 35

			Από αυτά τα γεγονότα ελάχιστα έχουν χαρακτηριστεί νομικά ως γενοκτονίες από κάποιο διεθνές όργανο. Για άλλες από τις παραπάνω περιπτώσεις έχει χρησιμοποιηθεί ο όρος γενοκτονία, χωρίς την απόλυτη αναγνώριση της διεθνούς κοινότητας, ενώ συχνά προσδιορίζονται με τον όρο περιπτώσεις εντελώς διαφορετικές μεταξύ τους. 

			Για την ιστορική ανάλυση και για τη διδασκαλία της ιστορίας αυτών των γεγονότων, με στόχο η γνώση να οδηγήσει στην αποτροπή ανάλογων συμβάντων και διαδικασιών, έχει σημασία η νομική αναγνώριση αλλά περισσότερη σημασία έχει το να εξηγήσουμε ιστορικά γεγονότα και διαδικασίες. Το να χαρακτηρίζουμε με έναν όρο νομικό μια σειρά γεγονότων, συχνά ενέχει τον κίνδυνο της αφαίρεσής τους από το ιστορικό τους πλαίσιο και της θεώρησης ότι οφείλονται σε μια στιγμιαία απόφαση, κάτι που μας απομακρύνει από την ιστορική πραγματικότητα.36

			Για παράδειγμα, το ζήτημα της θέσης των Ελλήνων στις μεγάλες μεταβολές, που αναδιοργάνωσαν τη Νοτιοανατολική Ευρώπη από το 1912 – 1922, είναι εξαιρετικά περίπλοκο. Η ίδρυση του τουρκικού κράτους από τη μια και το τέλος της Μεγάλης ιδέας για το ελληνικό κράτος από την άλλη, οι πληθυσμοί που ξεριζώθηκαν από την Ανατολία και έφτασαν αποδεκατισμένοι στα Βαλκάνια και η αντίστοιχη φυγή Μουσουλμάνων προς τα Ανατολικά, οι στιγμές συνεργασίας και οι στιγμές πολέμου των δύο κρατών για την κυριαρχία στην ευρύτερη περιοχή είναι απαραίτητη γνώση εκατέρωθεν, γνώση που μπορεί να αποτελέσει μία βάση ειρήνης για το παρόν και το μέλλον.37 

			Αντίστοιχα, η ιστορική προσέγγιση του Ολοκαυτώματος προϋποθέτει την ιστορική προσέγγιση του φασισμού ώστε να είμαστε σε θέση να γνωρίζουμε και να αναγνωρίζουμε την ιδεολογία, την κουλτούρα και τις στρατηγικές εδραίωσής του σε μαζικό φαινόμενο και τις συνέπειες του.38 Η μεταπολεμική Ευρώπη συγκάλυψε ενοχλητικές μνήμες και εμφανίστηκε ως θύμα του ναζισμού με χαρακτηριστικά τα παραδείγματα της Σουηδίας (και τις κερδοφόρες σχέσεις της με τη ναζιστική Γερμανία), της Αυστρίας, της Ελβετίας, που είδαμε παραπάνω κ.ά.39 Οι εμπλεκόμενες χώρες υιοθέτησαν τη νέα συλλογική ταυτότητα του νικητή απέναντι σε έναν εχθρό που ενσάρκωνε το απόλυτο κακό για να αποποιηθούν το μερίδιο ευθύνης τους.40

			Όπως εύστοχα έχει επισημανθεί, είναι πραγματικά σημαντικό να αναδειχθεί και για το τότε και για το σήμερα πόσο οι ρίζες του φασισμού ανάγονται στην ευρωπαϊκή νεωτερικότητα, πόσο η κατηγοριοποίηση των ανθρώπων με βάση τον πολιτισμό τους, τη θρησκεία τους, τη φύση τους είναι μια στρατηγική αποκλεισμού, η οποία υπήρξε εξαιρετικά σημαντική για τη νεωτερική εποχή. Η επιστημονική διαχείριση στη γραφειοκρατική οργάνωση αποτελεί ένα δεύτερο χαρακτηριστικό της νεωτερικής εποχής. Σύμφωνα με τον Bauman, η εμπέδωση από τις κοινωνίες της κατηγοριοποίησης των ανθρώπων και η γραφειοκρατική οργάνωση αποτέλεσαν βασικούς παράγοντες που έκαναν δυνατή τη γενοκτονία και την εκτέλεσή της με τέτοια αποτελεσματικότητα και σε τέτοια κλίμακα, ώστε να τοποθετείται το Ολοκαύτωμα σε διακριτή θέση σε σχέση με τις προηγούμενες περιπτώσεις μαζικής δολοφονίας. Είναι σημαντικό ακόμη να φανεί πόσο η γενοκτονία παρουσιάστηκε ως αποκατάσταση της τάξης και οι κρατικές αρχές ικανές μέσα από αυτήν να περιφρουρήσουν την ασφάλεια (ατομική ιδιοκτησία, σπίτι, δρόμος, γειτονιά, περιβάλλον). «Ένα μεγάλο τμήμα της αγωνίας για τον νόμο και την τάξη και σήμερα εστιάζει στις μορφές του ταξιδιώτη, μετανάστη, αυτού που περιφέρεται ύποπτα, αυτού που παρενοχλεί».41

			Η ναζιστική Νέα Τάξη βασιζόταν στην ουτοπία μιας δυναμικής, φυλετικά αποκαθαρμένης γερμανικής αυτοκρατορίας, που απαιτούσε έναν πόλεμο για να υλοποιηθεί και που αποκάλυψε την καταστροφική δυναμική του ευρωπαϊκού πολιτισμού. Το πρώτο αποτέλεσμα του νέου πολέμου ήταν η πολιτική ενοποίηση της Ευρώπης, από τον Ατλαντικό ωκεανό ως τα σύνορα της Σοβιετικής Ένωσης. Το σχήμα πήρε την ονομασία Νέα Ευρώπη. Ετούτη η Νέα Ευρώπη κτίστηκε πάνω στη φυλετική ταξινόμηση των λαών της. Ο πρώτος κύκλος της φυλετικής ιεράρχησης ήταν οι γερμανικοί λαοί, οι Άριοι της ρατσιστικής μυθοπλασίας. Αυτοί ήταν οι εκλεκτοί που θα οδηγούσαν του υπόλοιπους στον πόλεμο. Οι υπόλοιποι χωρίζονταν σε δύο υποδεέστερους κύκλους. Σε εκείνους των οποίων η ζωή, η ύπαρξη ήταν χρήσιμη στα μεγαλεπήβολα σχέδια του ναζισμού και σε εκείνους για τους οποίους ζωή ή θάνατος ήσαν, ως προς το μεγάλο σχέδιο, αδιάφορες καταστάσεις.42 Η ναζιστική αυτοκρατορία ήταν κομμάτι του ευρωπαϊκού ιμπεριαλισμού, με τη διαφορά ότι μετέφερε από τις αποικίες στην καρδιά της Ευρώπης το μοντέλο της βρετανικής αυτοκρατορίας, αντιμετωπίζοντας τους Ευρωπαίους σαν να ήταν Αφρικανοί. Ο ναζιστικός ιμπεριαλισμός ζητούσε την επανεισαγωγή της δουλείας στην Ευρώπη και την ακύρωση όλων των εθνικών βλέψεων πέρα από τις γερμανικές.43

			Η εμφάνιση του γερμανικού φυλετικού κράτους πρόνοιας το 1935 με τους νόμους της Νυρεμβέργης και το πέρασμα το 1939 στους μαζικούς φόνους με την εκτέλεση με αέρια τροφίμων σε άσυλα και κλινικές αποτέλεσε το αποκορύφωμα πολύ διαδεδομένων ιδεών της ευρωπαϊκής κοινωνικής σκέψης. Οι έννοιες της φυλετικής ιεραρχίας οργάνωναν την αποικιοκρατική διακυβέρνηση και οι περισσότεροι Ευρωπαίοι θεωρούσαν ότι οι αντιλήψεις φυλετικής ανωτερότητας έπρεπε να λαμβάνονται υπόψη στη χάραξη της αποικιοκρατικής πολιτικής. «Ο αποκλεισμός ολόκληρων ομάδων από τα ευεργετήματα που απολάμβανε η “εθνική κοινότητα”, ο ορισμός αυτής της κοινότητας με βάση τη φυλετική βιολογία, η προσφυγή στην αστυνομική καταστολή και η ιατρική βία φώτισαν όλες τις αμφισημίες που χαρακτήριζαν την ευρωπαϊκή σκέψη σε σχέση με τη φυλή». Ωστόσο, μόνο στη μεσοπολεμική Γερμανία, απέκτησε η βιολογική έννοια της φυλής τόσο κεντρική σημασία για τον ορισμό του έθνους.44

			Αυτές οι πρακτικές εφαρμόστηκαν πρώτα, όχι από τους ναζί, αλλά από κοινωνίες όπως η σουηδική. Και πρέπει να σημειώσουμε ότι πολύ λίγες ήταν οι χώρες εκείνου του καιρού που, με τον ένα ή τον άλλο τρόπο δεν επιδόθηκαν, «επιστημονικά» ή «προγραμματικά – πολιτικά» σε αναζητήσεις γύρω από την ευγονική – και τις πρακτικές εφαρμογές της φυσικά. Η γκιλοτίνα, το σφαγείο, το φορντιστικό εργοστάσιο, η ορθολογική διοίκηση, όπως κι ο ρατσισμός, ο ευγονισμός, οι αποικιακές σφαγές και το μακελειό του Α' Παγκο­σμίου Πολέμου είχαν διαμορφώσει προκαταβολικά το κοινωνικό σύμπαν και το νοητικό τοπίο μέσα στο οποίο επινοήθηκε και εφαρμόστηκε η «Τελική Λύση». Δημιούργησαν τις τεχνικές, ιδεο­λογικές και πολιτισμικές της προϋποθέσεις, οικοδομώντας το αν­θρωπολογικό πλαίσιο μέσα στο οποίο έγινε εφικτό το Άουσβιτς.45 

			Αντίστοιχα, η βαριά πολιτιστική βιομηχανία, τα ΜΜΕ και οι κυβερνήσεις του σήμερα έχουν μετατρέψει τις μαζικές σφαγές αμάχων σε εύπεπτο θέαμα ή σε εθιστική τελετουργία, για τους πολίτες-καταναλωτές, σαν να πρόκειται για εικονική πραγματικότητα –εφόσον η βία αφορά πάντα τον «Άλλο» και ποτέ τον δυτικό άνθρωπο του «τέλους της ιστορίας».46

			Σήμερα, το ζήτημα του αντισημιτισμού με τις νέες μορφές που εκλαμβάνει και η μελέτη και διδασκαλία των μαζικών εγκλημάτων και του Ολοκαυτώματος γίνεται επιτακτικό, όσο και αν είναι δύσκολο να ανακόψουμε τη νέα δυναμική τάσεων όπως ο νεοφασισμός / νεοναζισμός αλλά και ιδεολογιών και πολιτικών όπως ο φανατικός ισλαμισμός, σε συνθήκες δομικής κρίσης του συστήματος. Σήμερα περισσότερο από ποτέ, πρέπει να πραγματοποιείται η παραπάνω διδασκαλία ενταγμένη στο σύνολο της παγκόσμιας ιστορίας, της ευρωπαϊκής, της ελληνικής αλλά και της εκάστοτε τοπικής. 

			Είναι απαραίτητη η τεκμηριωμένη επιστημονική γνώση του συχνά φρικτού παρελθόντος για να ενισχυθεί η συνειδητοποίηση ότι αυτές οι δυνατότητες είναι πολύ πιο κοντά μας από όσο φανταζόμαστε, όπως με τραγικό τρόπο επιβεβαιώνουν τα πρόσφατα γεγονότα στην Ευρώπη και αλλού. Μέσα από τη γνώση για το ολοκαύτωμα, για τα μαζικά εγκλήματα στην ιστορία είναι σημαντικό να τιμούμε τη μνήμη των θυμάτων, να αναλύουμε το ιστορικό πλαίσιο μέσα στο οποίο αυτά διαδραματίστηκαν και να καλλιεργούμε ένα αίσθημα ευθύνης και υπευθυνότητας για όλα όσα διαπράχθηκαν από τις προηγούμενες γενιές. 

			

			
				
					25 Βλ. σχετικά Mark Mazower, Σκοτεινή ήπειρος: ο ευρωπαϊκός 20ός αιώνας, τ. 1, Η Καθημερινή, Αλεξάνδρεια, Αθήνα 2013, σ. 221-223 αλλά και πρώτες σχετικές αναφορές σε ελληνική βιβλιογραφία Φραγκίσκη Αμπατζοπούλου, «Επίμετρο. Σημείωμα της επιμελήτριας», στο Έρρικα Κούνιο- Αμαρίλιο- Αλμπέρτος Ναρ, Προφορικές μαρτυρίες Εβραίων της Θεσσαλονίκης για το Ολοκαύτωμα, Ετς Αχαΐμ-Παρατηρητής, Θεσσαλονίκη1998, σ. 419.

				

				
					26 Βλ. σχετικά με τα ελληνική μεταπολεμική δικαιοσύνη Δημήτρης Κουσουρής, «Η ποινική δίωξη των δωσιλόγων της Κατοχής (1944 – 1949)», στο Ιστορία της Ελλάδας του 20ού αι. Ανασυγκρότηση-Εμφύλιος-Παλινόρθωση (επιμ. Χρήστος Χατζηιωσήφ), τ. Δ1, Βιβλιόραμα, Αθήνα 2009, σ. 105-129.

				

				
					27 Δημητρίου Ι. Μαγκριώτη, Θυσίαι της Ελλάδος και εγκλήματα της Κατοχής (1941-1944), Αθήνα, 1949 (1), Φόρμιγξ, Αθήνα 1996 (2). Βλ. σχετικά και http://www.ushmm.org/wlc/el/article.php?ModuleId=10007095. Το χρονολόγιο του Ολοκαυτώματος στην Εγκυκλοπαίδεια του Ολοκαυτώματος του United States Holocaust memorial Museum.

				

				
					28 Αμπατζοπούλου, ό.π., σ. 419-420. 

				

				
					29 http://en.wikipedia.org/wiki/Raphael_Lemkin. Μετάφραση στα ελληνικά από τη συντάκτρια του κειμένου.

				

				
					30 http://en.wikipedia.org/wiki/Raphael_Lemkin. Μετάφραση στα ελληνικά από τη συντάκτρια του κειμένου.

				

				
					31 Για μια συνολική προσέγγιση του ζητήματος της γενοκτονίας βλ. Dan Stone, The historiography of genocide, Palgrave Macmillan, Μεγάλη Βρετανία, 2008. Επίσης Mazower, ό.π., σ. 261-262.

				

				
					32 Για σχετικά δημοσιεύματα στον τύπο βλ. ενδεικτικά Ηλίας Μαγκλίνης, «Η γέννηση της γενοκτονίας», εφ. Καθημερινή, 31 Αυγούστου 2014 στο http://www.kathimerini.gr/781839/opinion/epikairothta/politikh/h-gennhsh-ths-genoktonias 

				

				
					33 Κουσουρής, ό.π.

				

				
					34 Η γεωγραφία των γενοκτονιών στο http://archive.in.gr/news/genoktonia/page614.htm 

				

				
					35 Η γεωγραφία των γενοκτονιών στο http://archive.in.gr/news/genoktonia/page614.htm 

				

				
					36 Βλ. για τη σχετική συζήτηση Αντώνης Λιάκος, «Αντιρατσιστικό, γενοκτονίες και εργαλειοποίηση της μνήμης», εφ. Αυγή, 15 Δεκεμβρίου 2013 στο http://www.avgi.gr/article/1498566/antiratsistiko-genoktonies-kai-ergaleiopoiisi-tis-mnimis επίσης Κατρίν Αλαμάνου, «Γενοκτονίες: Η πολιτική εξουσία ορίζει την ιστορική αλήθεια;» συνέντευξη από τον ιστορικό Λάμπρο Μπαλτσιώτη (Πάντειο Παν/μιο), 4 Σεπτεμβρίου 2014 στο http://tvxs.gr/news/ellada/otan-i-politiki-eksoysia-orizei-tin-istoriki-alitheia 

				

				
					37 Αντώνης Λιάκος, «Να διαχωρίσουμε το λόγο του μίσους από τον ιστορικό λόγο», 4 Ιουνίου 2013 συνέντευξη στο http://tvxs.gr/ 

				

				
					38 Ποθητή Χαντζαρούλα, «Αυτό που συνέβη μπορεί να ξανασυμβεί. Γιατί έχει σημασία να σκεφτόμαστε το φασισμό ιστορικά;», Χρόνος, 9, Ιανουάριος 2014 στο http://www.chronosmag.eu/index.php/p-l-p-s-p-xs.html 

				

				
					39 Βλ. σχετικά Κόκκινος, ό.π., σ. 164-175, Δρουμπούκη, ό.π., σ. 53-54 και αλλού.

				

				
					40 Χαντζαρούλα, ό.π. 

				

				
					41 Χαντζαρούλα, ό.π. 

				

				
					42 Γιώργος Μαργαρίτης, Πλημμυρίδα και άμπωτη. Ο ευρωπαϊκός 20ός αιώνας. Από τον αποικισμό στη ναζιστική Νέα Ευρώπη (1873-1942), Βιβλιόραμα, Αθήνα 2014, σ. 475-478.

				

				
					43 Χαντζαρούλα, ό.π., Mazower, ό.π., σ. 180-181 και Enzo Taverso, Οι ρίζες της ναζιστικής βίας. Μια ευρωπαϊκή γενεαλογία, Εκδόσεις του 20ού αι., Αθήνα 2013, σ. 11-34 και passim.

				

				
					44 Mark Mazower, Σκοτεινή ήπειρος: ο ευρωπαϊκός 20ός αιώνας, Η Καθημερινή, Αλεξάνδρεια, Αθήνα 2013, σ. 134.

				

				
					45 Traverso, ό.π., σ. 193.
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			5.3 Η διδασκαλία του Ολοκαυτώματος. Επισκόπηση εκπαιδευτικών προσπαθειών

			Η γενοκτονία των Εβραίων κατά το β΄ Π. Π. αποτελεί ένα ιστορικό γεγονός του οποίου η έρευνα και η διδασκαλία είναι εξαιρετικά δύσκολα ζητήματα, όπως έχει πολλαπλά επισημανθεί. Η ιστορική ανάλυση σε αυτήν την περίπτωση δεν μπορεί να είναι ουδέτερη, αποστασιοποιημένη από ηθικές και πολιτικές επιλογές. Η θεματική μπορεί να προσεγγιστεί διδακτικά κυρίως στο πλαίσιο του μαθήματος της ιστορίας, αλλά και μέσω της πολιτικής αγωγής, της λογοτεχνίας, της ψυχολογίας, της θεολογίας ή και άλλων διδακτικών αντικειμένων. 

			Εδώ μας ενδιαφέρει η ιστορική μελέτη, διδασκαλία και παραγωγή σχετικής γνώσης στο ελληνικό πανεπιστήμιο, κυρίως ως συνέχεια, εμβάθυνση και διεύρυνση της όποιας ανάλογης εξοικείωσης έχουν αποκτήσει οι νέοι με το θέμα κατά τη Μέση Εκπαίδευση. Αφορμή και αιτία για τη διαπραγμάτευση του θέματος παραμένει ένας μόνιμος και ελπίζω γόνιμος προβληματισμός για το θέμα. 

			Για να αναδειχθεί, μερικά έστω, η κινητικότητα για το ζήτημα θα επιχειρηθεί μία ενδεικτική και όχι εξαντλητική επισκόπηση στις εκπαιδευτικές προσπάθειες, τόσο στη μέση εκπαίδευση όσο και στον ακαδημαϊκό χώρο, οι οποίες βέβαια χρήζουν διαφορετικής ανάλυση και από ειδικούς, κάτι που δεν θα κάνουμε εδώ, ωστόσο θα γίνει μία πρώτη επισήμανση για την έλλειψη ερευνών ως προς την επίδραση πια της εκπαίδευσης αυτής για το Ολοκαύτωμα στην Ελλάδα εδώ και μια δεκαετία περίπου. Στη συνέχεια θα επισημανθεί η επικρατούσα ακόμη άγνοια του θέματος από τους νέους και τα πιθανά αίτια αυτής, η απόσταση συχνά δημόσιας μνήμης και ιστορικής έρευνας κυρίως με την έννοια της έλλειψης διαπλοκής της ιστορίας των Εβραίων της Ευρώπης και της Ελλάδας με την ιστορία της δεκαετίας του ’40, αλλά και γενικότερα με την ιστορία της κοινωνίας στην οποία ζούσαν, η ανάγκη έμφασης στο ποιοι ήταν αυτοί που χάθηκαν σε σχέση με την κοινωνία στην οποία ζούσαν και βέβαια η ανάγκη διαρκούς επισήμανσης ότι το ανθρωπολογικό πλαίσιο μέσα στο οποίο έγινε εφικτό το Άουσβιτς ανήκε στην καρδιά του δυτικού πολιτισμού, στην Ευρώπη του βιομηχανικού καπιταλισμού και στην εποχή του κλασικού φιλελευθερισμού.47

			Εδώ και μια δεκαετία περίπου πια γίνονται αρκετά συστηματικές και επίμονες αλλά ίσως ακόμη επιμέρους προσπάθειες στο χώρο της εκπαίδευσης πρωτοβάθμιας και δευτεροβάθμιας σχετικά με το θέμα. Η Ελλάδα έγινε πλήρες μέλος του διεθνούς οργανισμού International Τask Force for Holocaust Studies το 2005 και το 2007 για πρώτη φορά τα σχολικά εγχειρίδια της Γ΄ γυμνασίου και της Γ΄ Λυκείου είχαν αναφορές στο «Ολοκαύτωμα των Εβραίων» που έδιναν το έναυσμα για διδασκαλία στη μέση εκπαίδευση. Την απάντηση στον προβληματισμό σχετικά με τα εφόδια των καθηγητών γύρω από το ζήτημα ώστε να μπορέσουν να το διδάξουν ήρθε να δώσει ο εξαιρετικός συλ. τόμος Προσεγγίζοντας το Ολοκαύτωμα στο ελληνικό σχολείο. Ένα εκπαιδευτικό ερευνητικό πρόγραμμα για μαθητές Δημοτικού-Γυμνασίου-Λυκείου, Αθήνα, Ταξιδευτής, 2007 - συγγραφείς οι Γ. Κόκκινος, Μαρία Βλάχου, Βασιλική Σακκά, Ευαγγελία Κουνέλη, Αγγελουρανία Κώστογλου, Στ. Παπαδόπουλο. Ταυτόχρονα, οι διαρκείς προσπάθειες της κ. Ελένης Χοντολίδου και του Παιδαγωγικού τμήματος της φιλοσοφικής, με επιμέρους σεμινάρια και ενημερώσεις, με το πρώτο του σεμινάριο και τώρα το δεύτερο έχουν συνδράμει αποφασιστικά στο όλο εγχείρημα. Πολύ σημαντική συμβολή επίσης αποτελούν η προσπάθεια που γίνεται από το Εβραϊκό Μουσείο Ελλάδος με σεμινάρια για εκπαιδευτικούς ήδη από το 2006, με την υποστήριξη του Υπουργείου Εξωτερικών και του Υπουργείου Παιδείας, σε συνεργασία με το διεθνή οργανισμό Τασκ Φορς για την ενημέρωση των δασκάλων πρωτοβάθμιας και δευτεροβάθμιας εκπαίδευσης, η αντίστοιχη έκδοση Διδάσκοντας για το Ολοκαύτωμα στην Ελλάδα, Πρακτικά Σεμιναρίου για Εκπαιδευτικούς, Αθήνα 19-20 Οκτωβρίου 2006, Εβραϊκό Μουσείο Ελλάδος, Αθήνα 2007 και η ανάλογη προσπάθεια από το Εβραϊκό Μουσείο Θεσσαλονίκης με σεμινάρια προς εκπαιδευτικούς για την ιστορία της πόλης, στην οποία εντάσσεται και αυτή των Εβραίων της σε άρρηκτο δεσμό μαζί της και εδώ μπορούμε να εντοπίσουμε και μια απόπειρα εμπλοκής της ιστορίας των Εβραίων της Θεσσαλονίκης με την ιστορία της πόλης τους. 

			Στον ακαδημαϊκό χώρο και με την προσέγγιση γραπτών και προφορικών πρωτογενών πηγών ξεχώρισε στα μέσα της 1ης δεκαετίας του 2000 το τμήμα Πολιτικής Επιστήμης και Ιστορίας του Παντείου Πανεπιστημίου με ανάλογο μάθημα από την κ. Ρένα Μόλχο και μια ημερίδα για το Άουσβιτς και τη μνήμη του, ακολούθησε το τμήμα Ιστορίας κ Ανθρωπολογίας του παν/μίου Θεσσαλίας με διδασκαλία του Ολοκαυτώματος από την καθ. Ρ. Μπενβενίστε και λίγα χρόνια αργότερα διδασκαλία για την ιστορία των εβραϊκών κοινοτήτων από τον Πάρι Παπαμίχο, ενώ το 2008 το Δίκτυο για τη Μελέτη των Εμφυλίων Πολέμων οργάνωσε πολυήμερο διεθνές συνέδριο στη Θεσσαλονίκη, αναδεικνύοντας την τοπική διάσταση του Ολοκαυτώματος στην εμβληματική πόλη της γενοκτονίας την ίδια στιγμή που η Ομάδα για τη Μελέτη της ιστορίας των Εβραίων της Ελλάδας με επικεφαλής τους Ρίκα Μπενβενίστε και Πάρι Παπαμίχο άνοιγε νέα ερωτήματα, οργάνωνε ημερίδες, ολοκλήρωνε ερευνητικά προγράμματα με πολύ σημαντικό αυτό του 2010 «Από τον Μεσοπόλεμο στην Ανασυγκρότηση (1930-1960). Η Εμπειρία των Εβραίων της Ελλάδας στις οπτικο-ακουστικές Μαρτυρίες». Η μελέτη πραγματοποιήθηκε και ολοκληρώθηκε κατά το έτος 2011. Τα αποτελέσματα της εργασίας αναπτύσσονται σε δύο κατευθύνσεις:

			
					κατασκευή ηλεκτρονικής βάσης δεδομένων στην οποία απογράφονται και αρχειοθετούνται βιντεοσκοπημένες ή μαγνητοφωνημένες μαρτυρίες Ελλήνων Εβραίων επιζώντων του Ολοκαυτώματος

					επεξεργασία του αρχειοθετούμενου υλικού με σκοπό την εκπόνηση ιστορικών μελετών που φωτίζουν νέες όψεις της εμπειρίας των επιζώντων

			

			Τα τελευταία χρόνια και σε μια συνεχή προσπάθεια η Ποθητή Χαντζαρούλα, στο τμήμα Κοιν. Ανθρωπ. και ιστορίας στο Παν/μιο Αιγαίου έχει εντάξει ένα σεμινάριο στο προπτυχιακό πρόγραμμα σπουδών για την καταστροφή των Εβραίων της Ευρώπης. Πριν από λίγα χρόνια ο Λουκιανός Χασιώτης του τμ. Ιστορίας και Αρχαιολογίας του Α.Π.Θ., ενέταξε, ενέταξε ένα εργαστήρι επεξεργασίας της εξαιρετικής βάσης προφορικών μαρτυριών του ΑΠΘ στο μεταπτυχιακό του σεμινάριο, ενώ το τμήμα Πολιτικών Επιστημών έχει συμπεριλάβει τρίτη χρονιά τώρα στο πρόγραμμα επιλεγόμενων μαθημάτων ένα corpus ιστορικών μαθημάτων για το Ολοκαύτωμα, τον αντισημιτισμό στον 20ό αι. και τη μεταπολεμική ανασυγκρότηση ενώ ήρθε το πλήρωμα του χρόνου για μια ιστορική στιγμή για τη φιλοσοφική σχολή του ΑΠΘ, αυτή της επαναλειτουργίας της έδρας εβραϊκών σπουδών ύστερα από την κατάργησή της στα χρόνια της μεταξικής δικτατορίας. 

			Οι προσπάθειες είναι ιδιαίτερα σημαντικές και ολοένα αυξανόμενες και πιο συστηματικές. Ωστόσο, ποια είναι τα αποτελέσματα αυτών των προσπαθειών; Πόσοι εκπαιδευτικοί έχουν ενημερωθεί; Σε ποιο βαθμό νιώθουν έτοιμοι να διδάξουν ένα τόσο ευαίσθητο θέμα, τη στιγμή που η διδασκαλία του τόσο εδώ όσο και στις περισσότερες ευρωπαϊκές χώρες δεν είναι θεσμοθετημένα υποχρεωτική. Ποιες είναι οι διαφορές κεντρικών περιοχών με πιο απομακρυσμένες; Μια δεκαετία ίσως είναι μικρό διάστημα για διερευνήσει κανείς επίδραση και αποτελέσματα εκπαιδευτικών προγραμμάτων αλλά το αίτημα έχει αρχίσει να διατυπώνεται από επίσημους φορείς (Professor Jolanta Ambrosewicz-Jacobs - Center for Holocaust Studies, UNESCO Chair in Education about the Holocaust - Jagiellonian University (Poland)) ή μεμονωμένους ερευνητές και μάλλον ανοίγει ένα πεδίο διερεύνησης για τους ειδικούς της εκπαίδευσης που θα αναδείξει την απήχηση αλλά και τα προβλήματα και τις αδυναμίες. 

			Άλλωστε τα μηνύματα από την ελληνική κοινωνία ως προς το ζήτημα είναι απογοητευτικά. Η ελληνική νεοναζιστική εκδοχή έχει μπει στη βουλή και ταλανίζει το δημόσιο βίο, εκπρόσωπός της έφτασε από το βήμα της να αμφισβητήσει τη γενοκτονία των Εβραίων, το ανώτατο δικαστήριο της ελληνικής πολιτείας, ο Άρειος Πάγος επικύρωσε την αθώωση Πλεύρη για το βιβλίο του, ο νεοναζισμός άρχισε να ασκεί ιδιαίτερη έλξη στους εφήβους των γυμνασίων και λυκείων σύμφωνα με στοιχεία των καθηγητών της δευτεροβάθμιας εκπαίδευσης, ενώ αυξήθηκαν οι βανδαλισμοί σε εβραϊκούς ιερούς τόπους, νεκροταφεία, συναγωγές, μνημεία αλλά ακόμη και τα περιστατικά εκφοβισμού Εβραίων συμπολιτών μας τόσο στην Αθήνα όσο και στη Θεσσαλονίκη. Την ίδια εποχή που σημειώνονται όλες οι παραπάνω προσπάθειες, υπερπολλαπλασιάστηκαν οι ιστότοποι και οι ιστοσελίδες που διακινούν στο δημόσιο πεδίο τις πιο στερεότυπες αντισημιτικές ιδέες. Όπως εύστοχα επισημάνθηκε από την Άννα Φραγκουδάκη σε σχετικό βιβλίο της, η ελληνική κοινωνία μέσα από τις τελευταίες εξελίξεις φανερωνόταν εγκλωβισμένη σε έναν απομονωτικό εθνικισμό, παραδοσιακό και ανεπίκαιρο, φανατικό, ξενοφοβικό, αντισημιτικό και αντιευρωπαϊκό.48

			Η ελληνική κοινωνία αλλά και οι νέοι άνθρωποι ιδιαίτερα δείχνουν να έχουν άγνοια. Η ιστορία των Ελλήνων Εβραίων παραμένει άγνωστη, παρότι έχουν πολλαπλασιαστεί οι δημόσιοι μνημονικοί τόποι και έχουν αυξηθεί οι ιστορικές μελέτες. Ο διωγμός των Ελλήνων Εβραίων δεν εντάχθηκε παρά με μεγάλες αντιστάσεις και δυσκολίες και πολύ πρόσφατα στην επίσημη ιστορική αφήγηση για την Κατοχή. Για πολλές δεκαετίες η μνημόνευση της γενοκτονίας ήταν αποκλειστικά εσωτερική υπόθεση των λιγοστών διασωθέντων. Οι καταστροφές και θηριωδίες της τελευταίας ιδίως χρονιάς της Κατοχής, οι εκατόμβες θυμάτων στο Κομμένο, στο Δήλεσι, στην Καισαριανή, αλλά κυρίως η καταιγιστική εμπειρία του Εμφυλίου, υποβάθμισαν την εξόντωση των Ελλήνων Εβραίων στη δημόσια μνήμη για την περίοδο αυτή καθώς και τη σημασία της γενοκτονίας των Εβραίων, την τομή που αποτελεί για τον 20ό αιώνα και την ιδέα της προόδου. Μνημεία για όσους χάθηκαν στα ναζιστικά στρατόπεδα άρχισαν να εμφανίζονται στην Ελλάδα μόλις από τα τέλη της δεκαετίας του ’90 και αρκετά πρόσφατα, το 2004, η ελληνική βουλή υιοθέτησε την 27η Ιανουαρίου, Παγκόσμια Ημέρα Ολοκαυτώματος, ως Ημέρα Μνήμης Ελλήνων Εβραίων Μαρτύρων και Ηρώων του Ολοκαυτώματος (2 χρόνια μετά την ανακήρυξη από το Συμβούλιο της Ευρώπης της συγκεκριμένης ημερομηνίας ως ημέρας μνήμης). 

			Από την άλλη, οι νέοι, που μας ενδιαφέρουν ιδιαίτερα δείχνουν αδιάφοροι, αμφίθυμοι ή καχύποπτοι όταν έρχονται σε επαφή με την τόσο τραυματική μνήμη του Ολοκαυτώματος κυρίως, επειδή, ειδικά σήμερα στην ελληνική κοινωνία αντιμετωπίζουν μία σειρά από προσωπικά οικογενειακά, κοινωνικά και οικονομικά προβλήματα, αλλά και επειδή δεν αναγνωρίζουν την ιστορική τους σύνδεση με το Ολοκαύτωμα. Η γενοκτονία των Εβραίων της Ευρώπης αποτελεί τόσο για την ελληνική κοινωνία όσο και για την πλειονότητα των ευρωπαϊκών κοινωνιών ένα ανεπεξέργαστο συλλογικό τραύμα που στοιχειώνει την ιστορική συνείδηση, ωστόσο αναδεικνύεται και ένα άλλο ζήτημα: πόσο μπορούν ειδικά οι νέοι άνθρωποι να αισθανθούν αλληλέγγυοι με το θέμα αν πριν από το ολοκαύτωμα δεν έχουν διδαχθεί ότι οι άνθρωποι που χάθηκαν ήταν κομμάτι του τόπου τους, μέρος του πολιτισμού τους, στοιχείο της ουσίας της κοινωνίας τους και σε διαρκή διαλεκτική σχέση μαζί της; 

			Η ιστορική εβραϊκή παρουσία στην Ελλάδα εξακολουθεί να μη μνημονεύεται στα σχολικά βιβλία ιστορίας (πέραν ίσως ελάχιστων εξαιρέσεων), και να μην έχει ενσωματωθεί στην ελληνική ιστοριογραφία. Για παράδειγμα είναι άγνωστο ότι στη Μακεδονία τα σεφαραδίτικα ήταν μια κοινή γλώσσα για τα Βαλκάνια, η οποία προσαρμοσμένη κάθε φορά στην τοπική γλώσσα γινόταν φορέας όρων των γλωσσών της περιοχής (ελληνικά, βουλγαρικά, κλπ) από το ένα μέρος στο άλλο συμβάλλοντας στη δημιουργία ενός κοινού βαλκανικού λεξιλογίου, τα σεφαραδίτικα παραμύθια και οι μπαλάντες ανασυνέθεταν τις ιστορίες της βαλκανικής κουλτούρας με ισπανικά και πορτογαλικά αφηγηματικά μοτίβα αλλά και με βιβλικά και εβραϊκά στοιχεία, η Θεσσαλονίκη ήταν μία οθωμανική πόλη με σύγχρονη βιομηχανική ανάπτυξη στις αρχές του 20ού αι. με τους Μύλους Αλλατίνη να αποτελούν ένα από τα πιο μοντέρνα εργοστάσια τόσο ως προς την οργάνωση και τον εξοπλισμό όσο και ως προς τα εργασιακά δικαιώματα και την κοινωνική πρόνοια, καινοτόμες επιχειρηματικές ιδέες και πρακτικές για την περιοχή που ακόμη και όταν πέρασαν οι επιχειρήσεις τους σε έλληνες χριστιανούς επιχειρηματίες διατηρήθηκαν σε σημαντικό βαθμό. Στα Τρίκαλα Εβραίοι και Μουσουλμάνοι φαίνεται να πρωτοκαθιέρωσαν τη διεξαγωγή των εκλογών μέσα σε σχολεία και όχι σε συναγωγές και τεμένη, όπως ήταν μέχρι τότε. Ζητήματα όπως η πλήρης κοινωνική διαστρωμάτωση, η κατάρριψη του μύθου του «πλούσιου Εβραίου», οι έντονες διαφοροποιήσεις, οι ποικίλες αποχρώσεις στους κόλπους της κοινότητας, ανάμεσα στους σιωνιστές, τους αφομοιωτικούς και τους σοσιαλιστές, συχνά και στο εσωτερικό αυτών των ομάδων, η ταύτιση τους με ομάδες έξω από την κοινότητα ή η διαφοροποίησή τους από αυτές, πρέπει να αναδεικνύονται συνεχώς. Παρότι την τελευταία εικοσαετία υπάρχει άνθιση της έρευνας για τους Έλληνες Εβραίους, ωστόσο δεν μπορούμε να πούμε ότι η ιστορία τους έχει ενταχθεί στην ελληνική ιστορία: Βέβαια, το βιβλίο της Ρένας Μόλχο που επανεκδόθηκε, η διατριβή του Πάρι Παπαμίχου, οι δουλειές του Νίκου Ζάικου για τον αθλητισμό, οι μελέτες του Φλάισερ και του Μαζάουερ για την Κατοχή το ολοκαίνουργιο βιβλίο της Ρίκας Μπενβενίστε για την αντίσταση, τον εκτοπισμό και την επιστροφή αναδεικνύουν μία διαφορετική τάση, ωστόσο, οι περισσότερες μελέτες εξετάζουν την ιστορία των Εβραίων της Θεσσαλονίκης ή άλλων πόλεων ως χωριστές ομοιογενείς κοινότητες, σπάνια τις εσωτερικές τους διαφοροποιήσεις και αντιθέσεις ή τη διαπλοκή και τη σχέση τους με άλλες εθνοτικές ομάδες και βέβαια τους χριστιανούς. 

			Είναι σημαντικό να μελετηθούν οι εβραϊκές κοινότητες ως αναπόσπαστα τμήματα της κοινωνίας στην οποία ζούσαν, ώστε να κατανοήσουμε καλύτερα και τελικά να διδάξουμε την ιστορία της Τελικής Λύσης στην ελληνική της εκδοχή και απομακρυνόμενοι τόσο από την κατασκευή του «Εβραίου» ως οικουμενική και αδιαφοροποίητη κατηγορία όσο και από τις κατασκευές περί του απόλυτου κακού της «ναζιστικής θηριωδίας», εντάσσοντάς την ιστορία της Τελικής Λύσης στη μακρά διάρκεια της νεότερης ελληνικής αλλά και ευρωπαϊκής ιστορίας.

			Ιδιαίτερα σήμερα που όχι μόνο στην Ελλάδα η έλλειψη σχετικής παιδείας ή ο εθνοκεντρισμός της έπαιξαν τον ρόλο τους στην όξυνση του ρατσισμού, του αντισημιτισμού και της ξενοφοβίας, αλλά και στην Ευρώπη που τα σημάδια είναι ανησυχητικά, παρά τις ευγενείς προθέσεις και τις σποραδικές, συγκυριακές ή συστηματικές πρωτοβουλίες δεκαετιών. Η πραγματικότητα εξακολουθεί να είναι οδυνηρή για τον ευρωπαϊκό πολιτισμό και τη σύγχρονη ιδέα της Ευρώπης με ακροδεξιές φωνές στην Αν. Ευρώπη να ζητούν θαλάμους αερίων για τους Ρομά, με νεοναζί στη Γερμανία να διαπράττουν ρατσιστικά εγκλήματα σε βάρος τούρκων και ελλήνων μεταναστών, όπως και στη χώρα μας και πολλά άλλα παρόμοια.

			 Διανύουμε μια περίοδο ρήξεων και αντιθέσεων που ο μεταπολεμικός κόσμος είχε αφήσει στο περιθώριο και οι οποίες εν μέσω κρίσης έρχονται ξανά στην επιφάνεια ενώ εκκρεμούν οικονομικές και κοινωνικές πολιτικές και στρατηγικές που θα άμβλυναν τις κοινωνικές διαφορές και τις εντάσεις. Η μεταπολεμική Ευρώπη αφέθηκε στους μύθους της συγκάλυψε ενοχλητικές μνήμες και εμφανίστηκε ως θύμα του ναζισμού. Οι εμπλεκόμενες χώρες απέκτησαν μερίδιο από τη νέα συλλογική ταυτότητα του νικητή απέναντι σε έναν εχθρό που ενσάρκωνε το απόλυτο κακό. 

			Ίσως γι’ αυτό τώρα περισσότερο από ποτέ, η μελέτη και διδασκαλία του Ολοκαυτώματος πρέπει να πραγματοποιείται ενταγμένη στο σύνολο της ευρωπαϊκής και της ελληνικής ιστορίας. 

			Είναι σημαντικό να αναδειχθεί ότι ο εθνικοσοσιαλισμός είχε στη διάθεση του πολλά μοντέλα, που δεν δίστασε ν’ ακολουθήσει. Από τη μία ήταν μοντέλα ιδεολογικά (ο ρατσισμός, ο ευγονισμός), πολιτικά (ο ιταλικός φασισμός) και ιστορικά (ο ιμπεριαλισμός κι η αποικιοκρατία), από την άλλη μοντέλα τεχνολογικά και κοινωνικά (ο εξορθολογισμός των μορφών κυριαρχίας, ο ολοκληρωτικός πόλεμος, η σειριοποιημένη εξόντωση, κλπ.), που όλα τους πήγαζαν από το ευρωπαϊκό πολιτισμικό πλαίσιο.

			Είναι απαραίτητη η τεκμηριωμένη επιστημονική, μεθοδική, επίμονη γνώση από τα πρώιμα στάδια της εκπαίδευσης του παρελθόντος με στόχο την κατανόησή του και τελικά τη διαμόρφωση, κατανόηση και σημασιοδότηση του παρόντος.

			

			
				
					47 Traverso, ό.π..

				

				
					48 Άννα Φραγκουδάκη, Ο εθνικισμός και η άνοδος της ακροδεξιάς, Αλεξάνδρεια, Αθήνα 2013.
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