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Περίληψη

Στην εποχή της λεγόμενης παγκοσμιοποίησης και της παράλληλης επανατοποθέτησης και έξαρσης των ζητημάτων ταυτότητας, τα ερωτήματα που τίθενται στο μουσείο, ως φορέα διαχείρισης της μνήμης, γίνονται περισσότερο περίπλοκα. Αφορούν τόσο στην εκθεσιακή πολιτική του όσο και στον τομέα του σχεδιασμού και υλοποίησης ερμηνευτικών-εκπαιδευτικών προγραμμάτων για μικρούς και μεγάλους. Συνδέονται δε με τους προβληματισμούς που προκύπτουν από:

· Την «πολυπολιτισμικότητα» (multiculturalism) ως κίνημα ιδεών και πρόταση διαχείρισης της αυξανόμενης πολιτισμικής πολυμορφίας των δυτικών κοινωνικών σχηματισμών. 

· Τις συνακόλουθες «πολυπολιτισμικές» προσεγγίσεις του παρελθόντος που επιχειρούνται σε ακαδημαϊκό επίπεδο και τον τρόπο που αυτές συμπλέκονται με την κριτική αποτίμηση του μουσείου ως ιδεολογικού μηχανισμού (ανά)παραγωγής ταυτοτήτων στην ιστορική διαδρομή συγκρότησης των εθνικών κρατών.

· Τις επιχειρούμενες στο χώρο της εκπαίδευσης προσαρμογές και εφαρμογές (διαπολιτισμική εκπαίδευση).

Οι απαντήσεις που επιχειρούνται στη μουσειακή πρακτική σε διεθνές επίπεδο αποκαλύπτουν και τις αποκλίνουσες οπτικές πάνω στο ζήτημα. Τα σχετικά ερωτήματα αφορούν και τα ελληνικά μουσεία, στο βαθμό που τα τελευταία χρόνια έχει διαμορφωθεί και στην Ελλάδα μια νέα πολυπολιτισμική πραγματικότητα, αφού κοντά στις ήδη γνωστές πληθυσμιακές ομάδες με ιδιαίτερα πολιτισμικά χαρακτηριστικά, όπως τους Ρομά (Τσιγγάνους) και τους μουσουλμάνους, έρχονται να προστεθούν ποικίλες ομάδες προσφύγων και μεταναστών.
Μουσείο: επικοινωνία, μνήμη και ταυτότητα
Σε μια εποχή που τα ζητήματα των «ταυτοτήτων» και της διαχείρισης της μνήμης επανέρχονται συχνά στην πρώτη γραμμή της επικαιρότητας διεθνώς, η αναζήτηση ενός ανοιχτού, δημοκρατικού και εξωστρεφούς μουσείου, ενός μουσείου που διαλέγεται παραγωγικά με τα κοινωνικά υποκείμενα και τις διαφορετικές κατηγορίες επισκεπτών, αποκτά πρόσθετο ενδιαφέρον. Η αναζήτηση αυτή συνδέεται αναπόφευκτα με τη συνειδητοποίηση ότι η έκθεση των αντικειμένων δεν είναι μια «αντικειμενική» επιστημονική πράξη, αλλά μια διαμεσολαβημένη «αφήγηση» υποταγμένη σε ρητορικούς ή διδακτικούς στόχους.
Συμπλέκεται, επομένως,  με τη συζήτηση για την ανάγκη ερμηνείας του υλικού πολιτισμού. Τα υλικά ίχνη του κοντινού ή απώτερου παρελθόντος, τα αντικείμενα, έχουν σαφή υλικότητα και γίνονται καταρχήν αντιληπτά από τις αισθήσεις. Πολύ περισσότερο όμως, εμπεριέχουν νοήματα, συμπυκνώνουν πληροφορίες για τις κοινωνίες που τα δημιούργησαν: για τη δημόσια και ιδιωτική ζωή, για την κοινωνική οργάνωση και τις κοινωνικές συγκρούσεις, τις αισθητικές αντιλήψεις, τα επιστημονικά και τεχνολογικά επιτεύγματα, τη σχέση των ανθρώπων με το φυσικό περιβάλλον, τις λατρευτικές πρακτικές, τις αντιλήψεις για τη ζωή και το θάνατο. Τα αντικείμενα, λοιπόν, παράγονται σε συγκεκριμένο χώρο και χρόνο, για να επιτελέσουν μια δεδομένη λειτουργία στο πλαίσιο ενός ιστορικά προσδιορισμένου κοινωνικού σχηματισμού.
 Αποτελούν, με άλλα λόγια, προϊόντα ιστορικών διαδικασιών, τεκμήρια του παρελθόντος, αποσπασματικές πληροφορίες και σπαράγματα που επιμένουν να μας περιβάλλουν στο παρόν, άλλοτε σε συνεχή ή δεύτερη χρήση, άλλοτε παραπεταμένα και αχρηστευμένα, κι άλλοτε ως αντικείμενα συλλογής, έρευνας, μελέτης ή και θαυμασμού.
Ωστόσο, τα αντικείμενα δε διηγούνται από μόνα τους την ιστορία τους ούτε αποκαλύπτουν από μόνα τους τα μυστικά τους. Τα αντικείμενα του παρελθόντος μπορούν να γίνουν κατανοητά – και όχι απλώς αντιληπτά από τις αισθήσεις –,  μπορούν να μετασχηματιστούν από απλές πληροφορίες σε γνώσεις, να προσλάβουν νοήματα και σημασίες, μέσα από την επιστημονικά οργανωμένη διαμεσολάβηση, μέσα από τη διαδικασία της ερμηνείας.
 Από την άποψη αυτή, η μελέτη των αντικειμένων δεν περιορίζεται στην παρατήρηση, την καταγραφή και την ταξινόμηση ή ακόμη και στην διατύπωση γενικευτικού χαρακτήρα νόμων για τον υλικό πολιτισμό. Τα αντικείμενα που συνιστούν τον υλικό πολιτισμό προσεγγίζονται πλέον ως νοήματα, που επιδέχονται πολλαπλών αναγνώσεων και ερμηνειών.
 
Οι παρατηρήσεις που προηγήθηκαν σκιαγραφούν, εντελώς σχηματικά, πλευρές της προβληματικής που αναπτύσσεται τις τελευταίες δεκαετίες στο χώρο της ιστορίας, της αρχαιολογίας, της ανθρωπολογίας, της ιστορίας της τέχνης, της θεωρίας του υλικού πολιτισμού. Οι θεωρητικές αναζητήσεις γύρω από το αντικείμενο και την ερμηνεία του, γύρω από τη σχέση παρελθόντος – παρόντος, δεν περιορίζονται στους στενούς επιστημονικούς κύκλους. Μεταφέρονται σταδιακά στο μουσείο, στο χώρο όπου η ακαδημαϊκή γνώση συναντάται με ευρύτερα ακροατήρια, στο δημόσιο χώρο της ιστορίας όπου η επιστημονική κοινότητα δεν κοινοποιεί απλώς τα πορίσματα της έρευνας αλλά επικοινωνεί και διαπλέκεται ουσιαστικά με τα κοινωνικά υποκείμενα, αξιοποιώντας και ενεργοποιώντας τις βιωμένες εμπειρίες τους.

Στο μουσείο τα αντικείμενα τοποθετούνται στις προθήκες και μετατρέπονται σε εκθέματα, οργανώνονται σε σύνολα, εντάσσονται σε περιβάλλοντα. Ωστόσο, όπως σημειώνει ο Peter Vergo, «(…) η ίδια η πράξη της έκθεσης των αντικειμένων δεν είναι με κανέναν τρόπο ουδέτερη: η επιλογή, η διαρρύθμιση, ο συσχετισμός των εκθεμάτων δεν είναι αντικειμενική επιστήμη (…). Επιπλέον, ο τρόπος με τον οποίο εκτίθενται είναι στενά συνδεδεμένος με ρητορικούς ή διδακτικούς στόχους, στο μέτρο που τα ίδια αντικείμενα μπορούν να χρησιμοποιηθούν για να διηγηθούν τελείως διαφορετικές ιστορίες (…)».
 
Υπό το φως αυτών των προβληματισμών, στη διάρκεια των τελευταίων δεκαετιών του 20ου αιώνα, το μουσείο βρέθηκε στο επίκεντρο έντονων αμφισβητήσεων και πολλαπλών κριτικών προσεγγίσεων: για την επίπλαστη αξίωση ιδεολογικής ουδετερότητας και επιστημονικής αντικειμενικότητας, για την «κατασκευή» ένδοξων και εύπεπτων εθνικών αφηγήσεων, για την επιλεκτική συλλεκτική πολιτική και εκθεσιακή προβολή συγκεκριμένων εκδοχών του παρελθόντος, για την αποσιώπηση της ιστορίας ολόκληρων κοινωνικών κατηγοριών ή μειονοτικών ομάδων, για τη μονοδιάστατη και αυταρχική παιδαγωγική ρητορική του, για τον ουσιαστικό αποκλεισμό μεγάλης μερίδας του εν δυνάμει κοινού του
.
Πράγματι, τα μουσεία και οι συλλογές τους αποτελούν εγγενή στοιχεία του πολιτισμικού μοντέλου της νεότερης Ευρώπης και του επηρεασμένου από την Ευρώπη κόσμου. Με αφετηρία τα πριγκιπικά θησαυροφυλάκια και τις ακαδημαϊκές συλλογές «αξιοπερίεργων αντικειμένων» του 15ου, 16ου και 17ου αιώνα, όπου οι συλλογές αφορούσαν τους ίδιους τους συλλέκτες και έναν κλειστό κύκλο ευγενών και διανοουμένων, το μουσείο μετασχηματίζεται το 18ο και κυρίως το 19ο αιώνα,  με την καθοριστική επίδραση των ιδεών της Γαλλικής Επανάστασης, σε θεσμό που, φιλοδοξεί να υπηρετήσει την πρόοδο της επιστήμης, τον εκδημοκρατισμό της γνώσης αλλά και τη συγκρότηση της εθνικής ταυτότητας, στο πλαίσιο του έθνους - κράτους
.
Σήμερα πια, δύσκολα μπορεί να αρνηθεί κανείς τον ουσιαστικά πολιτικό ρόλο του μουσείου, όπως τουλάχιστον διαμορφώθηκε ιστορικά στην κλασική μορφή του, ως ιδεολογικού μηχανισμού (ανα)παραγωγής και διάχυσης κυρίαρχων αντιλήψεων για το παρελθόν και την εθνική ταυτότητα. Η διαπίστωση αφορά και τα ελληνικά μουσεία, που διαδραμάτισαν ιστορικά το δικό τους ρόλο στη συγκρότηση και εμπέδωση της εθνικής ταυτότητας στο πλαίσιο του νεοελληνικού κράτους
. Όπως παρατηρεί ο Άγγελος Δεληβοριάς  «...όλα τα μουσεία, καθώς υπερασπίζονται εθνικές παραδόσεις - για να μην πω: καθώς τις “διαφημίζουν” - πολύ λίγο ενδιαφέρονται να επισημάνουν τα πολιτιστικά εκείνα στοιχεία που θα παρέπεμπαν τους επισκέπτες τους σε άλλους “χώρους”, σε άλλες δηλαδή γεωγραφικές περιοχές και σε άλλους πολιτισμούς».

Το μουσείο απέναντι στην πολιτισμική πολυμορφία: 
μερικά παραδείγματα εκθέσεων και εκπαιδευτικών προγραμμάτων
Στη σημερινή πραγματικότητα, οι μουσειακοί οργανισμοί διεθνώς αναπροσαρμόζουν τις εκθεσιακές πρακτικές τους, νέα μουσεία επιχειρούν να αφηγηθούν ξεχασμένες ιστορίες ή την ιστορία συγκεκριμένων ιστορικών φαινομένων ή λαών και πολιτισμών, μουσειακά εκπαιδευτικά προγράμματα επιχειρούν να αναμετρηθούν με τα ερωτήματα που θέτει η αυξανόμενη πολιτισμική πολυμορφία, τουλάχιστον στους δυτικούς κοινωνικούς σχηματισμούς. Οι αφετηρίες και προσεγγίσεις μπορεί, ωστόσο, να είναι διαφορετικές οι απαντήσεις που αρθρώνονται να είναι αποκλίνουσες. 

Ορισμένα ενδεικτικά παραδείγματα: 
· Η περιοδική έκθεση "Peopling of London" που οργανώθηκε πριν από μία δεκαετία περίπου στο Museum of London, είχε ως θέμα τις πληθυσμιακές ομάδες που έχουν εγκατασταθεί στο Λονδίνο από την αρχαιότητα μέχρι σήμερα. Η έκθεση σχεδιάστηκε σε συνεργασία με τις μειονοτικές κοινότητες της πόλης (προσφορά αντικειμένων, άποψη για στήσιμο, συνεντεύξεις - προφορική ιστορία).
· Η περιοδική έκθεση “Transatlantic Slavery” για το υπερατλαντικό δουλεμπόριο οργανώθηκε από το Liverpool Maritime Museum, σε συνεργασία με τις μειονοτικές κοινότητες της πόλης, που αναγνωρίζονται ως «απόγονοι» δούλων που είχαν φτάσει στο λιμάνι του Λίβερπουλ, θεωρήθηκε ιδιαίτερα προκλητική - νεωτεριστική έκθεση ως προς το ίδιο το θέμα, αλλά και την προσέγγισή του.
· Το μουσείο Victoria and Albert στο Λονδίνο οργάνωσε έκθεση και εργαστήρια ινδικής χειροτεχνίας, σε συνεργασία με την κοινότητα των Ινδών της πόλης.
· Ειδικά μουσεία που αφηγούνται την ιστορία και τον πολιτισμό διαφορετικών από τον εκάστοτε κυρίαρχο σε κάθε χώρα πολιτισμό έχουν δημιουργηθεί σε πολλές χώρες και στην Ελλάδα (όπως το Μουσείο Ασιατικής Τέχνης στην Κέρκυρα ή το Εβραϊκό μουσείο της Ελλάδος).
· Ειδικά μουσεία που επικεντρώνονται στο φαινόμενο της μετακίνησης πληθυσμιακών ομάδων, όπως το Μουσείο Μετανάστευσης, δημιούργημα του Γερμανικού κέντρου μετανάστευσης στη Βρέμη, το λιμάνι που από τον 19ο αιώνα μέχρι σήμερα έγινε η πύλη εξόδου 7 εκατομμυρίων ανθρώπων προς την Αμερική. Είναι χαρακτηριστικό για το ενδιαφέρον επισκεπτών και ειδικών πως το συγκεκριμένο μουσείο βραβεύτηκε ως το μουσείο της χρονιάς για το 2007 (από το European Museum Forum), ενώ το 2005, που εγκαινιάστηκε, κατέγραψε 300.000 επισκέπτες.
Η συζήτηση αφορά και τη μουσειακή εκπαίδευση, ως τον τομέα που προσπαθεί μέσα από σχεδιασμένες δράσεις οι οποίες λαμβάνουν υπόψη τις ανάγκες και τα ενδιαφέροντα των εκάστοτε επισκεπτών, να προτείνει  πολλαπλές αναγνώσεις του υλικού πολιτισμού, να προσφέρει στις διαφορετικές κατηγορίες κοινού τα κατάλληλα ερμηνευτικά εργαλεία για την κατανόηση των εκθεμάτων υποστηρίζοντας την κριτική γνώση
.
Ο σχετικός προβληματισμός έχει απασχολήσει και την ελληνική μουσειοπαιδαγωγική πραγματικότητα. Στο πειραματικό πρόγραμμα «Ο πολιτισμός ως μέσον κοινωνικής ένταξης - μια διαπολιτισμική προσέγγιση», επιχειρήθηκε την περίοδο 1994-8, για πρώτη φορά στην Ελλάδα με τρόπο οργανωμένο και μεθοδικό, να αντιμετωπιστεί το ζήτημα της πρόσβασης στην πολιτιστική κληρονομιά πληθυσμών πολιτισμικά διαφορετικών, που εγγράφονται, ταυτόχρονα, στο ευρύ πεδίο του κοινωνικού αποκλεισμού. Πρόκειται για έναν κύκλο ειδικά σχεδιασμένων εκπαιδευτικών δραστηριοτήτων για παιδιά μουσουλμανικών οικογενειών, του ιστορικού κέντρου της Αθήνας (Κεραμεικό,  Γκάζι, Βοτανικό, Ακαδημία Πλάτωνος). Οι δραστηριότητες, οργανωμένες σε θεματικές ενότητες, πραγματοποιούνταν κυρίως σε μουσεία, μνημεία και αρχαιολογικούς χώρους. Το πρόγραμμα δεν φιλοδοξούσε, ασφαλώς, να αντιμετωπίσει τα έντονα εκπαιδευτικά και άλλα προβλήματα της συγκεκριμένης πληθυσμιακής ομάδας. Επιχείρησε, ωστόσο, να ανιχνεύσει τους δρόμους της συνύπαρξης διαφορετικών πληθυσμών στο παρελθόν, το παρόν και το μέλλον, να συμβάλει στην ομαλή ένταξη στον κοινωνικό ιστό των παιδιών που συμμετείχαν
.
Ανάλογες εφαρμογές, μεγαλύτερης ή μικρότερης εμβέλειας, πραγματοποιήθηκαν έκτοτε και από άλλους φορείς και μουσεία, όπως η Διεύθυνση Νεώτερης Πολιτιστικής Κληρονομιάς του ΥΠΠΟ, που δημιούργησε το Διαπολιτισμικό εργαστήρι Ιλίου, η Κουμαντάρειος Πινακοθήκη Σπάρτης
, το Λαογραφικό και Ιστορικό Μουσείο Λάρισας
, το Εθνικό Αρχαιολογικό Μουσείο.
Το στοίχημα της διαπολιτισμικότητας στα υπάρχοντα ιστορικά-αρχαιολογικά μουσεία: οι αναζητήσεις του Βυζαντινού και Χριστιανικού Μουσείου

Παρά τις επιμέρους διαφοροποιήσεις τους, τα περισσότερα παραδείγματα νέων μουσείων, μουσειακών εκθέσεων ή μουσειακών εκπαιδευτικών δράσεων που αναφέρθηκαν, έχουν ένα κοινό σημείο: αναδεικνύουν χωριστά τον πολιτισμικά «Άλλον» ή σχεδιάζονται για αυτόν ως χωριστή και διακριτή κατηγορία αποδέκτη της μουσειακής πρότασης. Διατηρούν, με άλλα λόγια, ή και ενισχύουν μια εκδοχή παράλληλων αφηγήσεων, όπου η συνύπαρξη και ο διαπολιτισμικός διάλογος εκλαμβάνεται με όρους πολιτισμικού σχετικισμού ή συγκριτισμού, που συχνά αντιστρατεύεται ακόμη και τον επιστημονικό πυρήνα των ερμηνευτικών σχημάτων προσέγγισης των αρχαιολογικών-ιστορικών καταλοίπων. Μια τέτοια οπτική, μάλλον απομακρύνεται από την διαπολιτισμικότητα, προσεγγίζοντας περισσότερο την «πολυπολιτισμικότητα» (multiculturalism), ως κίνημα ιδεών και πρόταση διαχείρισης της αυξανόμενης πολιτισμικής πολυμορφίας των δυτικών κοινωνικών σχηματισμών
, συνδέεται δε με τις συνακόλουθες «πολυπολιτισμικές» προσεγγίσεις του παρελθόντος που επιχειρούνται σε ακαδημαϊκό επίπεδο. 
Το ερώτημα που παραμένει ανοιχτό είναι σε ποιόν βαθμό τα υπάρχοντα μουσεία, κυρίως αρχαιολογικά και ιστορικά στη χώρα μας, μπορούν να ανταποκριθούν στην πρόκληση της διαπολιτισμικότητας, όταν σχεδιάζουν την επικοινωνιακή ή εκπαιδευτική πολιτική τους για το σύνολο των επισκεπτών τους. Η όλη προσπάθεια, στο μέτρο που επιχειρεί να αρθρώσει ερμηνευτικές προτάσεις για μικτές ομάδες και όχι αποκλειστικά για ομάδες που προέρχονται από διαφορετικά από το κυρίαρχο πολιτισμικά ή θρησκευτικά περιβάλλοντα, προϋποθέτει μια συνολικά αναστοχαστική διάθεση στην προσέγγιση των συλλογών και των εκθεμάτων, στο έδαφος πάντα της ιστορίας. Το εγχείρημα έχει τις δικές του δυσκολίες σε μουσεία όπως το Βυζαντινό και Χριστιανικό Μουσείο, με εγγεγραμμένη ακόμη και στον τίτλο τους την ιστορικότητα της συγκρότησης των (λίγο-πολύ δεδομένων ως προς το είδος και τον χαρακτήρα) συλλογών τους
.      
Με αυτό το σκεπτικό, το Γραφείο Εκπαιδευτικών Προγραμμάτων του Βυζαντινού & Χριστιανικού Μουσείου (ΒΧΜ) επιχειρεί τα τελευταία χρόνια να ενσωματώσει μια διαπολιτισμική οπτική στο σύνολο των εκπαιδευτικών προγραμμάτων που σχεδιάζει για σχολικές ομάδες και άλλες κατηγορίες επισκεπτών. Στην κατεύθυνση αυτή πολύτιμη υπήρξε η εμπειρία από τη συνεργασία με φορείς όπως το Διαπολιτισμικό Γυμνάσιο Αθηνών και το Ινστιτούτο Διαρκούς Εκπαίδευσης Ενηλίκων, στο οποίο παρακολουθούν μαθήματα ελληνικών ενήλικες μετανάστες, αλλά και από την πιλοτική εκπαιδευτική εφαρμογή με τίτλο «Ιερά βιβλία», που σχεδιάστηκε ως τρίπτυχη δράση, σε συνεργασία με το Εβραϊκό Μουσείο της Ελλάδος και το Μουσείο Ισλαμικής Τέχνης (Μπενάκη), με επίκεντρο την αναζήτηση των παράλληλων δρόμων που ακολούθησαν διαφορετικές θρησκείες στην παραγωγή των ιερών τους βιβλίων (Ευαγγέλιο, Κοράνι, Τορά).

Η συνεργασία με ομάδες μαθητών από το Διαπολιτισμικό Γυμνάσιο Αθηνών έδωσε το έναυσμα για να σχεδιαστούν επιμέρους προσαρμογές, ώστε να ανιχνευτούν, σε πρώτη φάση, οι δυνατότητες που έχουν παρόμοιες εφαρμογές να αναδειχθούν σε αποτελεσματικά επικοινωνιακά εργαλεία του μουσείου με ομάδες που προέρχονται από διαφορετικά από το κυρίαρχο πολιτισμικά ή θρησκευτικά περιβάλλοντα. Στις εφαρμογές με τους μαθητές του Διαπολιτισμικού Γυμνασίου, η από κοινού αναζήτηση μαθητών και προσωπικού του μουσείου -με αφορμή μουσειακά εκθέματα παλαιότερων εποχών και πολιτισμών- ομοιοτήτων και διαφορών στο παρόν λειτούργησε ως ο γενικός άξονας. Η σταθερή συνεργασία με το Διαπολιτισμικό Γυμνάσιο Αθηνών γονιμοποίησε έναν –έτσι κι αλλιώς- υπαρκτό προβληματισμό στο μουσείο: την ανάγκη οι εκθεσιακές και ερμηνευτικές του προτάσεις να σχεδιάζονται με τρόπο ώστε να απευθύνονται εξίσου σε επισκέπτες που προέρχονται από ποικίλα πολιτισμικά περιβάλλοντα. Η οπτική αυτή ενυπάρχει πλέον στα εκπαιδευτικά προγράμματα του ΒΧΜ για σχολικές ομάδες, δεδομένου ότι αυτές συγκροτούνται πλέον σε μεγάλο βαθμό από παιδιά ποικίλων προελεύσεων. 
Την δική τους ματιά σε ανάλογες εφαρμογές του μουσείου φέρνουν ομάδες ενηλίκων μεταναστών, όπως αυτές που συγκροτούνται στο πλαίσιο προγραμμάτων εκμάθησης ελληνικής γλώσσας του Ινστιτούτου Διαρκούς Εκπαίδευσης Ενηλίκων του Υπουργείου Παιδείας. Πρόκειται, κυρίως, για οικονομικούς μετανάστες από την ανατολική Ευρώπη, την Αφρική και την Ασία. Παρά την ανομοιογένεια τόσο σε θρησκευτικό-εθνικό επίπεδο όσο και σε μορφωτικό, οι ομάδες αυτές φάνηκε ότι απολαμβάνουν μια μουσειακή εμπειρία που αποδέχεται τη διαφορετικότητά τους. Αντικείμενα καθημερινής χρήσης, κοσμήματα, διακοσμητικά μοτίβα από χριστιανικούς ναούς και ταφικά ευρήματα από χριστιανικούς τάφους του 6ου αιώνα γίνονται η αφετηρία να προσεγγίσουμε, ο καθένας από τη δική του οπτική γωνία αλλά και όλοι μαζί σαν μια ομάδα που συνυπάρχουμε στο παρόν, το -έτσι κι αλλιώς- διαφορετικό από τις εμπειρίες όλων μας πολιτισμό που τα δημιούργησε.
Επιλογικά
Το ζήτημα της συνύπαρξης δεν αφορά μόνο τους πολιτισμικά διαφορετικούς πληθυσμούς, καθώς το φαινόμενο της επανεμφάνισης και εξάπλωσης του ρατσισμού και της ξενοφοβίας, που παρατηρείται σε μια περίοδο έντονων κοινωνικοοικονομικών αλλαγών και πληθυσμιακών μετακινήσεων στον ευρωπαϊκό χώρο, αφορά άμεσα και την ελληνική κοινωνία στο σύνολό της. 

Στην εποχή της λεγόμενης παγκοσμιοποίησης και της παράλληλης επανατοποθέτησης και έξαρσης των ζητημάτων ταυτότητας
 η ιδεολογική χρήση του παρελθόντος επανέρχεται απειλητική στο προσκήνιο διεθνώς: άλλοτε για να εκθρέψει νέους εθνικισμούς και κηρύγματα μισαλλοδοξίας, άλλοτε για να υποστηρίξει αφροκεντρικούς ή άλλους μύθους καταγωγής
, άλλοτε πάλι για να τεκμηριώσει θεωρίες περί σύγκρουσης των πολιτισμών ή για να προσφέρει ιστορική νομιμοποίηση σε πολιτικές επιλογές εθνικών ή υπερεθνικών δομών
. 

Μέσα σε αυτό το πλαίσιο το ερώτημα για τα μουσεία παραμένει: ποιους τρόπους ανάγνωσης του παρελθόντος και των υλικών του καταλοίπων να προτείνουμε στο ποικίλο κοινό μας; Η απάντηση μοιάζει δύσκολη, ίσως όμως να είναι και αυτονόητη, γιατί τους τρόπους μάς τους υποδεικνύει η ίδια μας η επιστήμη: ερμηνεία και κατανόηση.  

* Ιστορικός, Υπεύθυνος του Γραφείου Εκπαιδευτικών Προγραμμάτων στο Βυζαντινό και Χριστιανικό Μουσείο, Υπουργείο Πολιτισμού, stgotsis@otenet.gr
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